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Prefacio

Salvando las diferencias, podriamos comenzar, como Foucault en el prefacio de Les
mots et les choses, diciendo que este libro nacié de un texto de Borges. Foucault se
refiere a esa enciclopedia china en la que aparece una inquietante clasificacion de los
animales: «“(a) pertenecientes al Emperador, (b)embalsamados, (c) amaestrados,
(d) lechones, (e) sirenas, (f) fabulosos, (g) perros sueltos, (h) incluidos en esta
clasificacion, (i) que se agitan como locos, (j) innumerables, (k) dibujados con un pincel
finisimo de pelo de camello, (l) etcétera, (m) que acaban de romper el jarrén, (n) que de
lejos parecen moscas»” (Jorge Luis Borges, «“El idioma analitico de John Wilkins»”,
en Obras completas 1923-1972, Buenos Aires, Emecé, 1974, p. 708). Siempre segln
Foucault, esta clasificacion provoca risa. No la que puede sugerirnos el contenido de
cada uno de sus itemsitems, sino el hecho de que ellos hayan sido ordenados
alfabéticamente. Lo que nos hace reir es que en el no lugar del lenguaje haya podido
yuxtaponerse, cComo en un espacio comun, lo que efectivamente carece de lugar comun.
Causa risa e inquietud la heterotopia que domina esta clasificacion (cf. MC, 9).

Suponiendo que los «“innumerables»”, los «“fabulosos»” o los «“etcétera»” existan, en
la clasificacion de Borges se trata de ordenar «“seres»”; en un vocabulario de Foucault,
se trata de ordenar «“conceptos»”. Pero, aunque parezca que los «“conceptos»” estan
mas cerca de las palabras y facilitan asi la operacion, el peligro no es menor. De hecho,
este vocabulario puede producir el mismo efecto que la clasificacion de los animales de
la enciclopedia china porgue, claramente, como ella, podria ser sélo el esfuerzo para
encontrarle un lugar comun a lo que parece no tenerlo. EI mismo Foucault, con cierta
frecuencia, ha sefialado el caracter fragmentario e hipotético de su trabajo, su renuencia
a elaborar teorias acabadas, su horror a la totalidad. EIl vocabulario seria, entonces, solo
la pretension de querer poner orden y limites a su pensamiento, recurriendo a la
simpleza y a la finitud alfabéticas. Mas aln, intentando ser a la vez breve y extenso,
analitico pero exhaustivo, encerrando el universo del pensamiento foucaultiano en la
clausurada gramatica de un diccionario, este vocabulario no sélo provocaria el mismo
efecto que esa extrafia clasificacion de animales; correria el riesgo de convertirse €l
mismo en una enciclopedia china. Porque «“notoriamente no hay clasificacion del
universo que no sea arbitraria y conjetural»” (J. L. Borges, op. cit., p. 708). Y nada nos
asegura que en el afan de ordenar no caigamos en esas autoimplicaciones
(clasificaciones de los contenidos mismos de la clasificacion —como aquélla de los
animales de Borges— «*“(h) incluidos en esta clasificacion») que sélo los laberintos del
lenguaje permiten construir. Y, finalmente, en el peor de los casos, provocar sélo risa, v,
en el mejor, también inquietud.



—Pero, ¢y si ese espacio comun existe?

—Ah, bueno, entonces presentar este vocabulario se reduciria a decir, de nuevo como

Foucault: «“Yo no escribo para un publico, escribo para usuarios, no para lectores»”
(DE2, 524).



Introduccién

Nuestra idea originaria fue elaborar un indice completo de la totalidad de los textos
publicados de Foucault: los libros editados en vida, la recopilacion titulada Dits et écrits
y los cursos dictados en el Collége de France aparecidos hasta la fecha. La intencién era
disponer de un instrumento de trabajo en estado «“bruto»”, sin ningun tipo de seleccién
o de filtro de los datos. Dada su extensién y a la espera de encontrar el modo mas
adecuado para publicar este material, a partir de él hemos elaborado este vocabulario.

El presente trabajo difiere de nuestra idea original por varios motivos. Por un lado, no se
trata de un indice, sino, mas exactamente, de un vocabulario. No solo refiere donde
aparece cada término en los escritos de Foucault; quiere ofrecer ademas una indicacion
(a veces sucinta, a veces extensa) de sus usos y contextos. Por otro lado, esta constituido
solo por una seleccion arbitraria de términos.

Los Unicos criterios que nos han guiado en el momento de elegir qué incluir y qué dejar
afuera han sido la importancia que reconociamos a algunos de ellos a partir de nuestra
lectura de la obra de Foucault (lo que podriamos denominar su «“representatividad»”),
nuestro interés personal o, simplemente, una supuesta utilidad para el lector. Por
ejemplo, en el caso de las expresiones y términos griegos, frecuentes en los altimos
escritos, hemos querido incluir el mayor namero posible. Algunos autores incluidos no
lo han sido a causa de la frecuencia con la que aparecen citados, sino mas bien por lo
contrario; es decir, porque se trata de autores menos conocidos para el pablico en
general y, por ello, nos parecid Util situarlos en la obra de Foucault y también en la
historia. Es el caso, por ejemplo, de los autores estudiados a proposito del analisis de la
«*“razon de Estado»”.

Las limitaciones que necesariamente surgen de estas opciones sélo podrian ser
subsanadas con un trabajo en equipo en el que los criterios de seleccion a la vez se
multipliquen y se discutan. Ademas, hasta que sean publicados todos los cursos de
Foucault en el College de France resulta imposible poner un punto final a la tarea de
elaborar un vocabulario foucaultiano. Por otro lado, éste deberia estar acompafiado de la
bibliografia secundaria que se puede sugerir a proposito de cada término. Otra tarea a
realizar seria establecer «“la biblioteca de Foucault»”: la lista de obras citadas segun la
cronologia y la frecuencia. Por todas estas razones, este trabajo deberia ser tomado
como el punto de partida para una obra colectiva, necesariamente mas comprehensiva y
mas rica. La invitacion esté cursada.



No se trata, entonces, de una exposicion del pensamiento de Foucault, sino de un
instrumento de trabajo. En la redaccién de los articulos hemos intentado abstenernos lo
mas posible de nuestra interpretacion personal. Por supuesto, sélo lo logramos a medias.
A propdsito de cada término s6lo hemos querido mostrar cémo y dénde aparece. Sobre
todo, hemos pretendido exhibir sus sentidos mas relevantes. Por ello, porque no se trata
de una exposicién sistematica, sino apenas de una presentacién del contenido, hemos
multiplicado las referencias y mantenido algunas repeticiones. Muchos términos habrian
podido ser reunidos dentro de otro, pero no siempre los agrupamos. Algunas veces lo
hicimos, con el fin de no extendernos demasiado; otras, los mantuvimos separados para
facilitar la consulta por términos y no por temas. También para controlar la extension de
la exposicion y evitar demasiadas duplicaciones, a veces remitimos de un articulo a
otro.

En cierto sentido, hemos querido conservar la dispersion que caracteriza al trabajo de
Foucault. Por ello, en algunos articulos, en la medida en que los textos lo han permitido,
se encontrara una exposicion mas ordenada; en otros, en cambio, no sera éste el caso
(especialmente cuando el material corresponde a la recopilacion editada como Dits et
écrits; aqui la dispersion esta casi impuesta). Por otro lado, ademas de presentar los
contextos mas relevantes del término abordado, a veces hemos citado directamente
algunas expresiones de Foucault, sobre todo cuando nos resultaban particularmente
relevantes, esclarecedoras, simplemente provocativas o, también, solo divertidas.

A la hora de corregir lo que hubiese sido la version definitiva de este vocabulario, nos
encontramos con la aparicion de un nuevo libro de M. Foucault, Le pouvoir
psychiatrique, el curso de los afios 1973-1974 en el Collége de France. La alternativa
era dejar el texto tal como se encontraba, mencionando simplemente esta nueva
aparicién, o incorporar este curso en los articulos y en el indice de frecuencia de los
términos. Finalmente, nos decidimos por encarar este trabajo; sobre todo, porque este
nuevo material aporta desarrollos, a nuestro juicio, sumamente interesantes para algunos
articulos clave como Cuerpo, Disciplina, Familia, Locura, Psiquiatria y Verdad.

Todas las traducciones que aparecen son nuestras.

Hemos mantenido los titulos de las obras en francés por dos razones: son facilmente
comprensibles para el lector de lengua espafiola y no siempre coinciden con los de las
traducciones. Por ejemplo, la recopilacion en cuatro volimenes de Dits et écrits aparece
con otros titulos y en otro formato.



En la elaboracién de este vocabulario hemos tenido presente el interesante trabajo de
Judit Revel, Le vocabulaire de Foucault (Paris, 2002). Nuestro objetivo, en todo caso,
ha sido diferente.

Varias personas me han acompafado, con sus sugerencias, sus criticas, y sobre todo su
entusiasmo, en la realizacion de este vocabulario. Alfabéticamente, Gerardo Fittipaldi,
Guido Deufemia, Leiser Madanes, Marcelo Boeri, Maria Luisa Femenias, Oscar Conde,
Pablo Pavesi, Ricardo Crisorio e Yves Roussel. Con Maria Giannoni y Paula Fleisner,
ademas, discutimos algunos de los articulos mas complejos. Mariana Sanjurjo tuvo la
amabilidad de leer todo el texto y sugerirme las correcciones necesarias, para que la
lectura fuese mas fluida y la expresion mas correcta desde el punto de vista de la lengua.
Resulta dificil distinguir lo que pertenece a cada uno de ellos; pero, imposible no
agradecerles. En los departamentos de filosofia de la Universidad de Buenos Aires, de
la Universidad Nacional de La Plata y de la Universidad Nacional de Rosario he dictado
varios cursos y seminarios sobre el pensamiento de Michel Foucault. Sin el trabajo de
discusion con quienes participaron en ellos, este vocabulario nunca habria visto la luz.
También a ellos mi reconocimiento.

Una circunstancia en cierto sentido fortuita determind que esta obra forme parte del
fondo editorial de la Universidad Nacional de Quilmes. Quiero agradecer, ante todo, a la
propia Universidad de Quilmes por haber hecho posible esta publicacion y a quienes se
interesaron casi inmediatamente en este trabajo. En particular, deseo agradecer a la
editora, Maria Inés Silberberg, por su paciencia y su profesionalismo.



Instrucciones para el uso

1) Estructura de los articulos. Hemos seguido un doble modelo en la organizacién de los
articulos. Todas las «entradas» del vocabulario estan sefialadas en versalitas negras. Por
ejemplo: «“EPISTEME»". Para aquellos articulos que abordan un tema extenso y con
numerosas relaciones con otros temas, hemos diferenciado los contextos indicandolos
con términos en negritas; por ejemplo: «“Saber»”. Algunas veces hemos tenido que
introducir distinciones dentro de cada contexto. En este caso utilizamos, ademés de
negritas, nimeros y paréntesis. Por ejemplo: «*“1) Discurso»”. De este modo, es posible
distinguir tres niveles en un articulo: EPISTEME (titulo del articulo), Saber (contexto),
1) Discurso (sub-contexto). Ademas, cuando es necesario dar cuenta de las relaciones
entre los diferentes contextos, el articulo comienza con una breve introduccién que las
indica. Para los articulos en los que, en cambio, no es necesario distinguir contextos de
uso, simplemente hemos utilizado el signo () para establecer algunas divisiones en el
texto. En tres articulos (Clinica, Locura, Psiquiatria), no tuvimos otra alternativa que
exponer de manera esquematica, pero analitica, el contenido de algunos libros de
Foucault.

Es posible distinguir tres categorias de articulos: articulos que se ocupan de conceptos
especificamente foucaultianos (por ejemplo, Episteme, A priori historico), articulos que
abordan temas tratados por Foucault (por ejemplo, ldeologia, Psiquiatria) y articulos
que tratan de autores que aparecen en su obra.

2) Referencias cruzadas. Para formarse una idea precisa de algunos temas abordados por
Foucault, especialmente aquéllos aquellos de mayor relevancia, serd necesario consultar
varios articulos. Ello resulta inevitable. Para marcar el recorrido a seguir, indicamos en
cursiva el articulo al que se remite, de este modo, por ejemplo: «“Véase: Episteme»”,

3) indice de frecuencias y «“loci»”. Al final de la exposicion de los usos y contextos de
cada término del vocabulario, se encontraran las referencias acerca de dénde aparece
éste en los textos de Foucault. Alli indicamos: 1) el término en francés, 2) [entre

corchetes] la cantidad de veces que aparece, 3) las referencias bibliograficas abreviadas
de la siguiente manera:

AN  LesaAnormaux / Los anormales
AS  L’aArchéologie du savoir / La arqueologia del saber

DE1 Dits et écrits I / Dichos y escritos | *



DE2 Dits et écrits Il / Dichos y escritos 11 *

DE3 Dits et écrits 111 / Dichos y escritos 111 *

DE4 Dits et écrits IV / Dichos y escritos IV *

HF  Histoire de la folie a I’age classique / Historia de la locura en la época clasica

HS  L’hHerméneutique su sujet / Hermenéutica del sujeto

HS1 L’hHistoire de la sexualité I. La volonté de savoir / La historia de la sexualidad
I. La voluntad de saber

HS2 L’hHistoire de la sexualité Il. L usage des plaisirs / La historia de la sexualidad
I1. El uso de los placeres

HS3 L’hHistoire de la sexualité I11. Le souci de soi / La historia de la sexualidad I11.
El cuidado de si mismo **

IDS  «“ll faut défendre la société»” / «*“Hay que defender la sociedad»” ***

MC  Les mMots et les choses / Las palabras y las cosas

MMPE Maladie mentale et personnalité / Enfermedad mental y personalidad

MMPSMaladie mentale et psychologie / Enfermedad mental y psicologia

NC  LanNaissance de la clinique / El nacimiento de la clinica

OD  L’oOrdre du discours / El orden del discurso

PP Le pPouvoir psychiatrique / El poder psiquiatrico

RR  Raymond Roussel

SP Surveiller et punir / Vigilar y castigar



* La traduccidn esparfiola de Dits et écrits no sigue, a nuestro juicio desafortunadamente,
el orden cronoldgico de la edicidn francesa, sino un orden tematico.

** |_a edicion espafiola traduce, también a nuestro juicio desafortunadamente, «“souci»”
por «“inquietud»”y no por «*“cuidado»”.

*** | a edicion espafiola ha suprimido las comillas. Deberian haberse mantenido por
razones obvias. No se trata de una afirmacién de Foucault, sino de una cita cuya
genealogia es reconstruida por Foucault. Existe ademas otra edicion espafiola de este
curso, no de este texto, con el titulo Genealogia del racismo. En esta edicion, traducida a
partir de una version en italiano, el texto no es idéntico y ademas faltan las notas que, si
bien son obra del editor, resultan valiosas y Utiles.

Para la definicion del corpus a partir del cual determinar la frecuencia de los términos,
hemos seguido los siguientes criterios: 1) la totalidad de los libros, excepto titulos e
indices; 2) para Dits et écrits no incluimos, ademéas de los indices, la cronologia
contenida en el vol.umen 11; 3) para los cursos del Collége de France dejamos de lado
los resimenes, que ya se encuentran en Dits et écrits, y la «“Situation des cours»”,
redactada por los editores; pero si incluimos las notas.

Existe una diferencia entre vocabulario e indice. En el vocabulario presentamos los
contextos de uso de un término que consideramos relevantes desde un punto de vista
foucaultiano. En el indice figuran todas las apariciones del término; no sélo las que nos
interesan.

En las entradas del vocabulario hemos transliterado los términos griegos de acuerdo con
las reglas que corresponden para la lengua espafiola; en el indice, en cambio, hemos
mantenido la transliteracion que encontramos en los textos originales de Foucault.

Las referencias remiten a las ediciones francesas de los textos de Foucault. Esto
presenta varias dificultades. La mas importante es que no existe una unica edicién
francesa de los textos de Foucault y no en todas las reediciones coincide la numeracién
de las paginas. Aunque mas no sea aproximadamente, para facilitar la localizacion de
las referencias en las diferentes ediciones y en sus correspondientes traducciones, al
final del vocabulario, en la seccién ““Las obras y las paginas””, se encontrara la
correspondencia de la numeracion de las paginas que utilizamos con: 1) los capitulos o
secciones de los libros de Foucault publicados en vida; 2) los textos (articulos,



entrevistas, intervenciones) de los volumenes de Dits et écrits; 3) las lecciones de los
cursos dictados en el Collége de France. Aungue no deja de ser un inconveniente, no
encontramos una solucion mejor.

Al final del vocabulario se encontrara, ademas, una lista de los términos y expresiones
gue corresponden a los titulos de los articulos en su version original.



A

A priori histérico

(A priori historique). Foucault utiliza la expresion “a priori historico” para determinar
el objeto de la descripcién arqueoldgica. Aunque varias veces haya sefialado la herencia
kantiana de su trabajo filoséfico (DE4, 631, 687-688), el adjetivo “historico” quiere
marcar las diferencias respecto del “a priori” kantiano. El “a priori histdrico”, en efecto,
no designa la condicién de validez de los juicios ni busca establecer lo que vuelve
legitima una asercion, sino las condiciones histdricas de los enunciados, sus condiciones
de emergencia, la ley de su coexistencia con otros, su forma especifica de ser, los
principios segun los cuales se sustituyen, se transforman y desaparecen. “A priori, no de
verdades que nunca podrian ser dichas ni realmente dadas en la experiencias, sino de
una historia ya dada, porque es la historia de la cosas efectivamente dichas” (AS, 167).
Se trata, en definitiva, de la regularidad que hace histéricamente posible los enunciados.
El a priori formal y el historico no son ni del mismo nivel ni de la misma naturaleza
(AS, 165-169). * Foucault utiliza también la expresion *“a priori concreto”. En
L’Histoire de la folie a I’age classique, por ejemplo, la identificacion del socius con el
sujeto de derecho constituye el “a priori concreto” de la psicopatologia con pretension
cientifica (HF, 176). « En un texto temprano, “La Recherche scientifique et la
psychologie” (en Moreére, E. (ed.), Des chercheurs francais s’interrogent. Orientation et
organisation du travail scientifique en France, Toulouse, Privat, Coleccion “Nouvelle
Recherche”, N° 13, 1957, pp. 173-201; reeditado en DE1, 137-168), nos encontramos
con la expresion “a priori conceptual e histérico” (DE1, 155-158). El sentido de estas
dos expresiones que acabamos de mencionar no corresponde al que atribuye al “a priori
historico” en L’Archéologie du savoir.

A priori historique [17]: AS, 166-167, 169, 269. DE1, 661. DE4, 632. MC, 13, 15, 171,
287, 329, 355, 361, 390. NC, 197.

Absolutismo

(Absolutisme). Con el término “absolutismo” Foucault se refiere principalmente a la
forma de organizacion del poder del rey y de la burguesia en Francia durante los siglos
XVII'y XVIII: ejercicio administrativamente centralizado y personal del poder, que se
adquiere hereditariamente. Creacion del hospital general. La fundacion del Hospital
General de Paris data de 1656. A primera vista, se trata de una reorganizacion por la que
se unifican administrativamente varias instituciones ya existentes, entre las que se
encuentran la Salpétriere y Bicétre, que de ahora en mas seran destinadas a recibir,



alojar y alimentar a los “pobres de Paris”, a los que se presenten por si mismos o a
quienes sean enviados alli por la autoridad judicial. Al director general, nombrado de
por vida, se le confiere el poder de autoridad, direccion, administracion, comercio,
policia, jurisdiccion, correccion y castigo sobre todos los pobres de Paris, ya sea que se
encuentren dentro o fuera de los edificios destinados al hospital. “EI Hospital general es
un extrafio poder que el rey establece entre la policia y la justicia, en los limites de la
ley: la tercera orden de la represion [...]. En su funcionamiento o en su propdsito, el
Hospital general no esta vinculado con ninguna idea médica; es una instancia de orden,
del orden monarquico y burgués que se organiza por esta época en Francia” (HF, 73).
En la organizacién y funcionamiento de los hospitales generales, creados por edictos del
rey, se mezclan los privilegios de la Iglesia en cuanto a la asistencia a los pobres y la
preocupacién burguesa por ordenar el mundo de la miseria (asistencia, represion). La
nueva institucion se extendera rapidamente por todo el reino y llegara a ser, mas alla de
Francia, un fendmeno europeo. Sin embargo, en Francia, la constitucion de la
monarquia absoluta y el renacimiento catélico en la época de la contrarreforma le daran
un caracter particular, de complicidad y concurrencia entre el poder y la iglesia (HF,
77). Véase: Locura. Derecho de castigar. Hasta el siglo XVI1I, el suplicio, como castigo,
no funcionaba a modo de reparacion moral sino como ceremonia politica. El delito era
considerado una ofensa y un desafio a la soberania del rey, al cuerpo del rey. El caracter
aterrador y excesivo del suplicio, como el de Damiens, que Foucault describe al
comienzo de Surveiller et punir, tenia como finalidad reconstruir la soberania desafiada.
Un espectaculo que, en su exceso, queria mostrar la supremacia del monarca y que, en
cuanto espectaculo, buscaba su reconocimiento (DE2, 726). Una venganza a la vez
personal y publica. En este sentido, el derecho de castigar que detenta el monarca puede
ser considerado como una prolongacion del “derecho de la espada”, derecho de vida y
de muerte inherente a la soberania (SP, 52). Policia. Entre las transformaciones de las
practicas disciplinarias durante la época clésica, Foucault sefiala la estatizacion de los
mecanismos disciplinarios. Mientras que en Inglaterra, por esta misma época, grupos
privados de inspiracion religiosa aseguraban el control social, en Francia, en cambio, la
funcién disciplinaria era generalmente asumida por la policia. Sin embargo, a pesar de
que la organizacién centralizada del aparato policial pueda ser vista como una expresién
del absolutismo monarquico, esto es, a pesar de que constituya un aparato de Estado, la
funcién de policia es coextensiva con el cuerpo social; debe llegar hasta sus limites
extremos, hasta los minimos detalles. En este sentido, el objeto de la policia no es el
Estado o el reino como cuerpo visible del monarca, sino “todo lo que sucede”, “las
cosas de cada instante” (SP, 213-215). Saber gubernamental. El siglo XI1X marca el fin
del absolutismo y, con él, de su forma de ejercicio del poder. El poder comienza a ser
ejercido con la intervencion de cierto saber gubernamental que engloba el conocimiento



de los procesos econdmicos, sociales y demograficos. Durante la primera mitad del
siglo XIX, este saber gubernamental se estructur6 en torno del conocimiento de la
economia; pero los efectos de la reorganizacién de la economia sobre la vida de los
individuos haran necesario otro tipo de saberes a fin de corregir estos efectos, adaptando
a los individuos a las nuevas formas del desarrollo econdémico (la medicina, la
psiquiatria, la psicologia). ElI poder politico adquiere de este modo una forma
terapéutica (DE2, 433-434). Lettres de cachet. Aun cuando la utilizacién de las lettres
de cachet (una carta del rey, con su sello, conteniendo una orden de aprisionamiento)
haya sido un episodio temporalmente circunscripto, de apenas poco mas de un siglo, no
por ello resulta insignificante desde el punto de vista de la historia del poder. En opinién
de Foucault, esta practica no debe ser vista como la irrupcion de la arbitrariedad del
poder real en la cotidianeidad de la vida. Se articula, més bien, segln circuitos
complejos y un juego combinado de solicitudes y respuestas. Todos podian servirse de
ellas seguin sus intereses. Pueden ser vistas, por ello, como una forma de distribucion de
la soberania absoluta (DE3, 247). Discurso histérico. Podemos considerar “Il faut
défendre la société” como una genealogia del discurso histérico moderno. Foucault
opone lo que denomina la historia jupiteriana al discurso de la guerra de razas. La
primera, tal como la practicaban los romanos y también la Edad Media, era concebida
como un ritual de fortalecimiento de la soberania. Por un lado, narrando la historia de
los reyes, de los potentes y de sus victorias, liga juridicamente a los hombres con el
poder por la continuidad de la ley; por otro lado, narrando ejemplos y proezas, fascina y
atrae. Doble funcién de la historia jupiteriana, relato del derecho del poder e
intensificacion de su gloria. Discurso del Estado sobre el Estado, del poder sobre el
poder. En relacién con la historia jupiteriana, el discurso de la guerra de razas puede ser
visto como una contra-historia; rompe la unidad de la soberania y, sobre todo, oscurece
su gloria. La historia de los soberanos ya no incluird la historia de los subditos; la
historia de unos no es la historia de los otros. Los relatos de proezas y hazafias no son
sino la transformacion, por parte de quienes han vencido, de las luchas de dominacion,
de conquista, de opresion. Aparece, entonces, un nuevo sujeto de la historia: la nacion,
la raza (IDS, 57-63). Esta nueva forma de la historia ha sido utilizada tanto por los
defensores del absolutismo cuanto por sus opositores. Por ejemplo, fue utilizada en
Inglaterra por Jacobo | y los parlamentarios que se le oponian (IDS, 88-89). El discurso
de la guerra de razas tuvo como objetivo, en Francia con H. de Boulainvilliers y como
parte de la reaccion nobiliaria, desestructurar el discurso que ligaba la administracion
con el absolutismo, es decir, el discurso juridico y el discurso econdmico-
administrativo. Para expresarlo de otro modo, fue a través de este discurso que la
nobleza tratd de desconectar la voluntad absoluta del soberano y la absoluta docilidad
de la administracion. Como en Inglaterra, el discurso de la guerra de razas ha sido



utilizado por todas las posiciones politicas, de derecha o de izquierda. El absolutismo,
por su parte, también se aduefio de él (IDS, 101-120).

Absolutisme [46]: DE2, 433, 465, 726. DE3, 247, 323. HF, 74. IDS, 87-89, 92-94, 103,
105-106, 108, 113-114, 119-120, 125, 127-130, 136, 157, 180-183, 207. SP, 82, 214.

Abstinencia

(Abstinence). Seria facil mostrar, segun Foucault, que la historia de la sexualidad no
puede ser dividida en una etapa de permision y otra de restricciones que
corresponderian, respectivamente, al paganismo y al cristianismo. EI primer gran libro
cristiano dedicado a la practica sexual (cap. X, libro Il del Pedagogo de Clemente de
Alejandria) se apoya tanto en la Escritura cuanto en preceptos y disposiciones tomados
directamente de la filosofia antigua. Tanto en el paganismo cuanto en el cristianismo
(aunque, como el propio Foucault lo subraya, se trata de categorias cuanto menos poco
precisas), la problematizacion del placer sexual y, consiguientemente, de la abstinencia
ha sido una parte fundamental de la ascesis del individuo, aunque con un valor y una
ubicacion diferentes. » La antigliedad clasica ha honrado las figuras de los héroes
virtuosos, como Apolonio de Tiano, quien, habiendo hecho voto de castidad, paso su
vida sin mantener relaciones sexuales. Pero, mas alld de este caso extremo, como
ascesis, es decir, como ejercicio del individuo sobre si mismo, aparece vinculada con
dos temas importantes: el dominio sobre si mismo y el conocimiento de si, es decir, el
gobierno y la verdad. Aqui nos encontramos, respectivamente, con el Agesilao de
Jenofonte y el Socrates de Platon (HS2, 20-31). « En los epicureos, el ejercicio de la
abstinencia servia para marcar el umbral a partir del cual la privacion se convertia en
sufrimiento; para los estoicos, por su parte, consistia en una preparacion para eventuales
privaciones (HS3, 75). « En el marco general de la evolucion de la ascesis antigua, la
relacion entre abstinencia y conocimiento tiende a ocupar el primer lugar, por encima de
la relacion entre ascesis y gobierno.

Abstinence [48]: DE4, 362-363, 547, 552, 671, 801. HF, 619. HS, 279, 395, 399, 403,
409-412, 414, 419, 435. HS2, 20-21, 27, 101, 135-136, 187. HS3, 75, 77, 85, 144-146,
272.



Acontecimiento

(Evénement). Foucault se sirve del concepto de acontecimiento para caracterizar la
modalidad del analisis historico de la arqueologia y también su concepcidn general de la
actividad filosofica. La arqueologia es una descripcion de los acontecimientos
discursivos. La tarea de la filosofia consiste en diagnosticar lo que acontece, la
actualidad. Como observa él mismo en L’Ordre du discours, se trata de una categoria
paradojica, que plantea problemas “temibles” y que fue “raramente tomada en
consideracién por los filésofos” (OD, 59). En un primer momento, se puede distinguir
dos sentidos de este término: el acontecimiento como novedad o diferencia y el
acontecimiento como practica histérica. En el primer sentido, Foucault habla de
“acontecimiento arqueologico”; en el segundo, por ejemplo, de “acontecimiento
discursivo”. El primero quiere dar cuenta de la novedad historica; el segundo, de la
regularidad historica de las practicas (objeto de la descripcion arqueologica). Existe
claramente una relacion entre estos dos sentidos: las novedades instauran nuevas formas
de regularidad. Asi, por ejemplo, en Les Mots et les choses, el “acontecimiento” del
paso de una episteme a otra instaura nuevos acontecimientos discursivos. Es necesario
aclarar que acerca de esta relacion entre novedad y regularidad, entre aparicion y
funcionamiento de las practicas, también es posible distinguir dos posiciones de
Foucault. En Les Mots et les choses, el acontecimiento arqueoldgico es pensado, como
veremos enseguida, como una ruptura radical, sélo manifiesta en sus efectos. La
regularidad que esta ruptura instaura, por otro lado, es pensada, aqui, en términos solo
discursivos. Véase: Episteme. A medida que Foucault extienda el dominio de anélisis a
lo no-discursivo (dispositivos, practicas en general), la aparicion de nuevas practicas
(acontecimientos en el segundo de los sentidos que hemos distinguido, aunque ya no
solo discursivos) dejard de ser pensada en términos de ruptura radical, de un
acontecimiento en cierto sentido oculto. En efecto, ya no se trata tanto de afirmar la
“aparicion” de nuevas practicas, sino, mas propiamente, de analizar su formacion. Asi,
en Les Mots et les choses, la biologia, por ejemplo, en su regularidad, no es una
transformacion de la historia natural, sino que surge alli donde no habia un saber sobre
la vida. Pero mas tarde, cuando Foucault encara la historia de la sexualidad, la
“genealogia del hombre de deseo” es pensada como la historia de las sucesivas
transformaciones de practicas que desde la antigiiedad han llegado hasta nosotros. En
esta perspectiva, hay una cierta primacia del acontecimiento como regularidad. La
novedad ya no es un acontecimiento oculto del que las préacticas serian las
manifestaciones; las practicas definen ahora el campo de las transformaciones, de la
novedad. Ahora bien, tocamos aqui un punto medular del pensamiento de Foucault:
¢como pensar la relacion entre novedad y regularidad sin hacer de la novedad una
especie de “apertura” (“a la Heidegger”) ni convertir las practicas en una especia de “a



priori” de la historia, del acontecimiento como novedad? ;Como pensar, al mismo
tiempo, la transformacion y la discontinuidad? Para ello Foucault debe encontrar un
equilibrio entre el acontecimiento como novedad y el acontecimiento como regularidad
gue no sea una recaida en los viejos conceptos de “tradicion” ni en el nuevo concepto de
“estructura”, es decir, sin reintroducir ninguna instancia de orden trascendental. Se trata,
en definitiva, de pensar esta relacion asumiendo la discontinuidad de estas
regularidades, el azar de sus transformaciones, la materialidad de sus condiciones de
existencia (OD, 61). A tal fin Foucault se servira de los conceptos de “lucha”,
“tacticas”, “estrategias”. El término acontecimiento adquiere, entonces, un tercer
sentido (en el que se percibe la presencia de Nietzsche): el acontecimiento como
relacion de fuerzas. “Las fuerzas que estan en juego en la historia no obedecen ni a un
destino ni a una mecéanica, sino, mas bien, al azar de la lucha” (DE2, 148). Las luchas,
en la historia, se llevan a cabo a través de las practicas de que se dispone, pero, en este
uso, ellas se transforman para insertarse en nuevas tacticas y estrategias de la lucha.
Aqui, Foucault no sélo se sirve del concepto de lucha; también atribuye un sentido al
concepto de libertad. Pero no como opuesto a la causalidad histérica, sino como
experiencia del limite. Véanse: Libertad, Lucha. En este tercer sentido, el concepto de
acontecimiento se entrelaza con el concepto de actualidad. VVéase: Diagnosticar. “Dicho
de otra manera, nosotros estamos atravesados por procesos, movimientos de fuerzas;
nosotros no los conocemos, y el rol del filésofo es ser, sin duda, el diagnosticador de
estas fuerzas, diagnosticar la realidad” (DE3, 573). A partir de aqui, aparece un cuarto
sentido del término “acontecimiento”. el que se encuentra en el verbo
“évenementialiser”, *“acontemencializar”’, como método de trabajo historico.
Resumiendo, podemos distinguir, en total, cuatro sentidos del término
“acontecimiento”: ruptura histérica, regularidad historica, actualidad, trabajo de
acontemencializacion. Acontecimiento arqueoldgico. La mutacion de una episteme en
otra es pensada como el acontecimiento radical que establece un nuevo orden del saber;
de este acontecimiento sélo es posible seguir los signos, los efectos (la aparicion del
hombre como acontecimiento epistémico, por ejemplo). Por ello, la arqueologia debe
recorrer el acontecimiento en su disposicion manifiesta (MC, 229-230). El
acontecimiento que produce la mutacion de una episteme es pensado en términos de
apertura (MC, 232). En este sentido se puede hablar de acontecimiento arqueoldgico
(MC, 307, 318). Veéase: Episteme. Acontecimiento discursivo. La arqueologia describe
los enunciados como acontecimientos (AS, 40). Foucault opone el analisis discursivo en
términos de acontecimiento a los analisis que describen lo discursivo desde el punto de
vista de la lengua o del sentido, de la estructura o del sujeto. La descripcién en términos
de acontecimiento toma en consideracién, en lugar de las condiciones gramaticales o de
las condiciones de significacion, las condiciones de existencia que determinan la



materialidad propia del enunciado (AS, 40, 137-138). Nos hemos ocupado de ellas en
los articulos Enunciado y Formacion discursiva. Historia, serie. La nocién de
acontecimiento se opone a la nocion de creacion (OD, 56). “Las nociones
fundamentales que se imponen ahora [en la descripcién arqueolégica] no son mas
aquéllas de la conciencia y de la continuidad (con los problemas de la libertad y de la
causalidad que les son correlativos), no son tampoco aquéllas del signo y de la
estructura; son el acontecimiento y la serie, con el juego de nociones que les estan
ligadas: regularidad, aleatoriedad, discontinuidad, dependencia, transformacion” (OD,
58-59). Discursivo - no discursivo. “Pero si se aisla la instancia del acontecimiento
enunciativo respecto de la lengua o del pensamiento, no es para tratarla como si fuese
independiente, solitaria, soberana. Por el contrario, es para captar como estos
enunciados, en cuanto acontecimientos y en su especificidad tan extrafia, pueden
articularse con acontecimientos que no son de naturaleza discursiva, sino que pueden
ser de orden técnico, practico, econdémico, social, politico, etc. Hacer aparecer en su
pureza el espacio donde se dispersan los acontecimientos discursivos no es intentar
establecerlo como una ruptura que nada podria superar, no es encerrarlo en si mismo, ni,
con mas razon, abrirlo a una trascendencia; por el contrario, es tomarse la libertad de
describir entre él y los otros sistemas, exteriores respecto de él, un juego de relaciones.
Relaciones que deben establecerse en el campo de los acontecimientos, sin pasar por la
forma general de la lengua ni por la conciencia singular de los sujetos hablantes” (DE1,
707). Historia efectiva (wirkliche Historie). La historia efectiva, como la entiende
Nietzsche, hace resurgir el acontecimiento (las relaciones de fuerza) en lo que puede
tener de Unico y agudo. De este modo, se opone a la historia tradicional que lo disuelve
en el movimiento teleoldgico o en el encadenamiento natural (DE2, 148). Deleuze.
Foucault se ocupa de la nocion de acontecimiento en la obra de Deleuze en su recension
de Logique du sens. Véase: Deleuze. “Acontecimencializacion”
(“événementialisation”). Con este neologismo Foucault hace referencia a una forma de
proceder en el analisis histérico que se caracteriza, en primer lugar, por una ruptura:
hacer surgir la singularidad alli donde se estd tentado de hacer referencia a una
constante historica, a un caracter antropoldgico o a una evidencia que se impone mas o
menos a todos. Mostrar, por ejemplo, que no hay que tomar como evidente que los
locos sean reconocidos como enfermos mentales. En segundo lugar, esta forma de
proceder se caracteriza también por hallar las conexiones, los encuentros, los apoyos,
los bloqueos, los juegos de fuerza, las estrategias que permitieron formar, en un
momento dado, lo que luego se presentara como evidente. Segln Foucault, esto implica
una multiplicacion causal: 1) un andlisis de los acontecimientos segin los procesos
maultiples que los constituyen (por ejemplo, en el caso de la carcel, los procesos de
penalizacion del encierro, la constitucion de espacios pedagodgicos cerrados, el



funcionamiento de la recompensa y de la punicion); 2) un analisis del acontecimiento
como un poligono de inteligibilidad, sin que sea posible definir de antemano el nimero
de lados; 3) un polimorfismo creciente de los elementos que entran en relacion, de las
relaciones descritas, de los dominios de referencia (DE4, 24-25). “Hace ya bastante
tiempo que los historiadores no aman mucho los acontecimientos y que hacen de la
‘desacontemencializacion’ el principio de inteligibilidad histérica. Es lo que hacen
refiriendo el objeto de su analisis a un mecanismo 0 a una estructura que debe ser lo
mas unitaria posible, lo mas necesaria, lo mas inevitable posible, en fin, lo méas exterior
posible a la historia. Un mecanismo econdémico, una estructura antropolégica, un
proceso demografico como punto culminante del analisis. He aqui la historia
desacontemencializada. (Ciertamente, sélo indico y de manera grosera una tendencia.)
Es evidente que, respecto de este eje de analisis, en lo que yo propongo hay demasiado
y demasiado poco. Demasiadas relaciones diferentes, demasiadas lineas de analisis. Y,
al mismo tiempo, poca necesidad unitaria. Plétora del lado de las inteligibilidades.
Déficit del lado de la necesidad. Pero esto es para mi la apuesta comun del analisis
historico y de la critica politica. No estamos y no tenemos que ubicarnos bajo el signo
de la necesidad Unica” (DE4, 25). Revolucion, lluminismo. A propoésito de la célebre
respuesta de Kant a la pregunta ;Qué es el lluminismo?, encontramos otro sentido del
término “acontecimiento” en los textos de Foucault. Este tiene que ver con lo que Kant
considera un signo “rememorativum, demonstrativum, pronosticum”, es decir, un signo
gue muestre que las cosas han sido siempre asi, que suceden también actualmente asi y
qgue sucederan siempre asi. Un signo de estas caracteristicas es el que permite
determinar si existe 0 no un progreso en la historia de la humanidad. Para Kant, el
acontecimiento de la Revolucion Francesa reune estas condiciones. Lo que constituye el
valor de acontecimiento (de signo rememorativo, demostrativo y prondstico) no es la
Revolucion misma, ni su éxito o su fracaso, sino el entusiasmo por la revolucion que,
segun Kant, pone de manifiesto una disposicion moral de la humanidad (DE4, 684-685).
Foucault extiende estas consideraciones acerca de la Revolucion al lluminismo en
general, como acontecimiento que inaugura la modernidad europea. “;Qué es el
lluminismo?” y “;qué es la revolucion?” son las dos cuestiones que definen la
interrogacion filoséfica kantiana acerca de la actualidad. Si con las Criticas Kant fundd
una de las lineas fundamentales de la filosofia moderna —la analitica de la verdad que se
pregunta por las condiciones del conocimiento verdadero—, con estas dos preguntas
Kant inaugurdé la otra gran tradicion: la ontologia del presente, una ontologia del
presente que se pregunta por la significacién filoséfica de la actualidad (DE4, 686-687).
“No son los restos de la Aufklarung lo que hay que preservar; es la cuestion misma de
este acontecimiento y de su sentido histérico (la cuestion de la historicidad del
pensamiento universal) lo que es necesario tener presente y conservar en el espiritu



como lo que debe ser pensado” (DE4, 687). Por ello, se podria considerar como una
filosofia del acontecimiento no sélo la arqueologia de los discursos, sino también la
ontologia del presente en la que el propio Foucault se situa, esto es, la genealogia y la
ética. Gobierno, verdad. “Mi problema es saber como los hombres se gobiernan (a si
mismos y a los otros) a través de la produccién de la verdad (lo repito una vez mas, por
produccion de la verdad no entiendo la produccion de enunciados verdaderos, sino el
ajuste de dominios donde la practica de lo verdadero y lo falso puede ser, a la vez,
reglada y pertinente). Acontemencializar (événementialiser) los conjuntos singulares de
practicas, para hacerlos aparecer como regimenes diferentes de jurisdiccion vy
veridiccion: he aqui, en términos extremadamente barbaros, lo que quisiera hacer.
Ustedes ven que no es ni una historia de los conocimientos, ni un analisis de la
racionalidad creciente que domina nuestra sociedad, ni una antropologia de las
codificaciones que rigen nuestro comportamiento sin que lo sepamos. Yo quisiera, en
definitiva, reubicar el régimen de produccién de lo verdadero y de lo falso en el corazédn
del andlisis historico y de la critica politica” (DE4, 27).

Evénement [629]: AS, 36-37, 40-41, 44, 83, 133-134, 137, 140, 143, 159, 162-163, 169-
170, 185, 187, 215, 218, 224, 230-231, 246. DE1, 85, 155, 174-176, 191-192, 199, 202-
203, 213-214, 235, 248, 258, 265, 277, 284, 286, 352, 370, 381, 424, 430, 456, 504,
511, 520, 598, 607, 673, 675, 704-707, 768, 770, 793, 796, 798. DE2, 77, 81-89, 92, 94,
148, 226, 237-238, 243, 273, 275-278, 283, 292, 295, 393, 400, 407, 466, 484, 503, 551,
594-595, 607, 633, 658, 677, 693-697, 712-715, 751. DES3, 10, 48, 80-82, 98-100, 116,
144-145, 162, 190, 244, 279-280, 302, 314, 385, 447, 467-468, 480-481, 524, 538, 551,
573-574, 579, 581, 600, 604, 622, 627, 676, 686, 713, 726, 745-746, 783, 788-789, 807.
DE4, 23-24, 37, 76, 80, 112-113, 133, 179, 231, 249, 360, 382, 390, 424, 441, 454, 463,
467, 468-469, 471-472, 474, 479, 483, 490-492, 494, 497, 503, 522, 562-564, 571-572,
577, 615, 680-684, 686-687, 697, 800-801, 803, 815. HF, 9-10, 70, 105, 108, 133, 210,
226, 238, 243, 261, 279-281, 368, 371, 409, 455, 505, 553, 562, 580-581, 604, 659. HS,
11, 23, 84, 128, 174, 175, 177, 200, 203, 212, 214, 244, 255, 286, 301, 308-310, 312,
346, 430, 450-452, 454, 457-458. HS1, 86, 88. HS2, 149. HS3, 17, 22-25, 27-29, 32, 39,
44, 83, 123, 225. IDS, 7, 20, 88, 141, 144, 221. MC, 95, 141, 166, 229-230, 232, 249-
251, 255, 259, 261-262, 264, 274, 293-294, 307, 318, 328, 333, 340, 356, 362, 382, 388,
398. MMPE, 17, 29. MMPS, 27, 29, 88, 94. NC, XI, XV, 24, 28, 61, 85, 97, 104, 109-
110, 133, 139, 147, 155, 157. OD, 11, 23, 28, 53, 56-60. PP, 12, 35, 49, 222-233, 237-
241, 245-246, 248, 256, 262, 292, 318-320. RR, 14, 53-54, 69, 72, 76, 109, 120. SP, 18,
45, 143, 190, 218.

Evénementialisation [8]: DE4, 23, 25-26, 30.



Actualidad

(Actualité). Foucault concibe la actividad filoséfica como un diagndstico de la
actualidad. Véase: Diagnosticar.

Actualité [122]: AN, 141. AS, 11, 81, 171-172. DE1, 77, 93, 113-114, 129, 253, 281,
282, 336, 428, 500, 545. DE2, 254, 259-261, 289-290, 296, 434, 558, 581, 584, 588,
656-657, 659, 800. DE3, 43, 68, 100, 274, 377, 431, 535, 573-574, 588, 606, 656, 707,
809. DE4, 21, 60, 81, 115, 231, 363, 461, 467, 503, 519, 564, 567-568, 574-575, 587,
679-682, 686-687, 688, 733, 747, 765. HS, 454-455. HS2, 68. HS3, 22, 219. IDS, 115,
204. MC, 250, 325. NC, 164. SP, 164, 202.

Amulatio

Una de las figuras de la semejanza. VVéase: Episteme renacentista.

/Emulatio [6]: DEL, 482, 484, 489; MC, 34, 36, 40.

Afeminado

(Efféminé). En la antigliedad, la linea de separacion entre un hombre viril y uno
afeminado no coincide con nuestra oposicion entre hetero y homosexualidad; tampoco
se reduce a la oposicién entre homosexualidad activa y pasiva. Marca, mas bien, una
diferencia de actitud respecto de los placeres. Los signos del afeminado seran la pereza,
la indolencia, el rechazo de las actividades pesadas, el gusto por los perfumes, los
adornos. “Lo que a los ojos de los griegos constituye la negatividad ética por excelencia
no es evidentemente amar a los dos sexos, tampoco preferir el propio sexo al otro; es ser
pasivo respecto de los placeres” (HS2, 99).

Efféminé [9]: DE4, 313, 548. HS, 327. HS2, 21, 98-99, 221. HS3, 221, 233.

Agustin, San

(354-430). Las referencias de Foucault a las obras de S. Agustin se articulan
mayormente en torno de la idea de carne y al célebre libro X1V de la Ciudad de Dios.



Agustin nos ofrece alli una descripcion del acto sexual como una especie de espasmo: el
deseo se apodera de todo el hombre, lo sacude, lo sobresalta, mezcla las pasiones del
alma con los apetitos carnales... Se trata de una transcripcion de la descripcion ya
presente en el Hortensio de Cicer6n. Ahora bien, Agustin admite la posibilidad de la
existencia de relaciones sexuales en el paraiso, es decir, antes de la caida, pero alli no
tendrian esta forma casi epiléptica. Su forma actual, definida por el caracter involuntario
y excesivo del deseo, es una consecuencia de la caida original, del pecado original.
Segun Agustin, éste habria consistido en la desobediencia de la voluntad humana
respecto de la voluntad divina. Efecto de esta desobediencia ha sido la desobediencia
interna del hombre. S. Agustin llama “libido” al principio del movimiento auténomo,
desobediente, de los 6rganos sexuales; de este modo, su fuerza, su origen y sus efectos
se convierten en el principal problema de la voluntad. ElI concepto de carne hace
referencia al cuerpo conquistado por la libido. Puesto que este deseo proviene de Dios
(aunque ciertamente no en su dindmica actual), a diferencia de lo planteado por Platén,
nuestra lucha espiritual no consistird en dirigir nuestra mirada hacia lo alto, sino hacia
adentro, hacia lo bajo, con el fin de descifrar los movimientos del alma (DE4, 174-177).

Saint Augustin [49]: DE1, 295. DE3, 555, DE4, 174-177, 300, 308, 389, 394, 563, 614,
619, 793, 805. HS, 28, 180, 184, 345, 442-443. HS2, 49, 155, 278, 280. HS3, 168. PP,
90-91.

Alcibiades

El Alcibiades I, el didlogo que la antigliiedad no duda en atribuir a Platén, es tomado por
Foucault como el punto de partida de la tradicion de la epiméleia heauto(, del cuidado
de si mismo; la primera gran emergencia tedrica del cuidado (HS, 46). En el didlogo la
cuestion del cuidado de si mismo aparece en relacion con otras tres: la politica, la
pedagogia y el conocimiento de si (DE4, 213-218, 355, 789). El curso en el College de
France de los afios 1981-1982, L’Herméneutique du sujet, estd ampliamente dedicado al
Alcibiades. Luego de analizar este dialogo (HS, 27-77), Foucault se ocupa de la
evolucion del tema del cuidado de si mismo hasta el helenismo. Véase: Cuidado.

Alcibiade [339]: AN, 25. DE1, 414. DE4, 177, 213, 329, 355-357, 385, 390, 398, 407,
552, 615, 713, 721, 786, 789-792, 795-796. HS, 10, 27, 32-43, 45-46, 49-50, 52-54, 57-
58, 62-67, 69-71, 73, 75-77, 79-81, 84, 86, 88, 90-91, 93, 104, 108, 114, 123, 156, 163-
169, 179-180, 182, 191, 197-198, 212, 215, 237, 244, 256, 330-331, 395, 397, 400-401,
414, 421, 429-430, 435-437, 438, 441, 454. HS2, 27, 53, 81, 85, 102, 208, 264-265,
283. HS3, 58-59, 251, 259, 278.



Alienacion

(Aliénation). En el articulo Locura nos hemos ocupado extensamente del concepto de
alienacion en Foucault. En lineas generales, Foucault pasa de una concepcion en la que
se combinan y confunden los registros historico, sociolégico y psicologico a una
concepcion mas compleja, pero mas estructurada, a partir de las practicas de saber y
poder. De este modo, en Maladie mentale et personnalité, la alienacion mental aparece
como un producto de las alienaciones historicas de la sociedad. En Histoire de la folie,
en cambio, la alienacion mental es el producto de las practicas que alienan no el
espiritu, la mente, sino la persona, la libertad, de quienes son reconocidos como
enfermos mentales. En este sentido, no es la alienacion la raiz de la enfermedad mental,
sino la discriminacion historica entre lo normal y lo patologico la que construye las
formas de alienacion: “no hay verdad para la psicologia que no sea, al mismo tiempo,
alienacion para el hombre” (HF, 548). VVéanse: Locura, Psiquiatria.

Alienation [283]: AN, 45, 100, 125, 128, 130-132, 134, 136, 148, 154, 156, 260, 266,
271, 285-287, 291-292, 301. AS, 56, 59. DE1, 93, 119, 195, 232, 270, 480, 541, 657,
825. DE2, 213, 359, 445, 807, 821, 824. DES3, 171, 308, 337, 445-446, 448, 451, 453,
472, 808. DE4, 52, 62, 74, 186, 226, 500-501, 517, 594, 665. HF, 112-113, 115-116,
139, 141, 145, 147, 152, 158, 166, 168, 171-178, 182, 184-185, 211, 269, 281, 297, 307,
333, 380, 441, 462, 465, 471-474, 486-488, 490-491, 494, 539, 542, 547-548, 554, 559,
564, 566, 570, 575, 579, 584, 588, 590-591, 595-597, 599-600, 606, 610, 612-614, 623,
626, 631, 651-654. IDS, 16. MC, 273, 275, 325, 388. MMPE, 16, 76-77, 80-83, 102-
108. MMPS, 15, 89. NC, 40. PP, 18, 31, 37-38, 100-101, 109-110, 118-119, 120-122,
139-140, 166-168, 189, 192-193, 195, 210, 212, 223-224, 254, 263-265, 280, 291-295,
320.

Althusser, Louis

(1918-1990). A diferencia de Althusser, Foucault no afirma ninguna ruptura
epistemoldgica a proposito de Marx (DE1, 587). « Interrogado acerca de la categoria de
estructuralismo, Foucault se separa de Althusser afirmando que, mientras éste busca el
sistema en relacion con la ideologia, él, en cambio, lo busca en relacion con el
conocimiento (DE1, 653). ¢ Hay pocas cosas en comun entre los llamados
estructuralistas (Althusser, Lacan, Lévi-Strauss, Foucault mismo) (DE1, 653, 665) ¢
Althusser liberd al marxismo de su componente humanista (DE2, 272). ¢ Althusser,
Lacan y Foucault tienen en comun problematizar la filosofia del sujeto (DE4, 52).



Louis Althusser [53]: AS, 12. DEL1, 516, 587, 653, 658, 665, 813. DE2, 170, 272, 406,
621, 736, 772. DE3, 33-34, 313, 429, 590, 609. DE4, 51-53, 65-66, 74, 529. PP, 20,

Amicitia

Una de las figuras de la semejanza. Véase: Episteme renacentista.

Amicitia [3]: DE1, 480. HS, 160. MC, 32.

Anachodresis

El Alcibiades I, atribuido a Platon, es considerado por Foucault como la primera gran
emergencia teorica del cuidado de si mismo. Este texto se inscribe, sin embargo, en una
vieja tradicion de préacticas del si mismo, de ejercicios del sujeto sobre si mismo. Entre
ellas hallamos el “retiro”, la anachdresis. El término “anachoresis” tiene dos sentidos en
el lenguaje corriente: el retiro del ejército frente al enemigo y la fuga de un esclavo que
deja la chora (HS, 204). Pero en el contexto de las practicas de si mismo significa un
ausentarse del mundo en el que uno se encuentra inmerso, interrumpir el contacto con el
mundo exterior, no tener sensaciones, no preocuparse por lo que pasa alrededor nuestro,
hacer como si uno no viera lo que sucede. Una ausencia visible a los otros (HS, 47). ¢
Reelaborada filoséficamente, la encontramos en el Fedén de Platon (HS, 49). « Marco
Aurelio consagra un extenso pasaje (Pensamientos, 1V, 3) a la descripcion de esta
técnica (HS3, 66; HS, 50. ¢ La escritura de si mismo aparece en los textos de la
antigiedad como una técnica complementaria de la anachoresis (DE4, 416)- Véase:
Hupomnémata. ¢ La ascesis cristiana, especialmente a partir del desarrollo del
cenobitismo, ha llevado a cabo una fuerte critica de lo que puede haber de individualista
en la préctica de anacoretismo (HS3, 57).

Anachorése [5]: DE4, 416. HS, 47, 50. HS3, 57, 66.

Anakhorésis [13]: DE4, 362, 799. HS, 47, 49-50, 88, 97, 204, 256.

Analitica de la finitud

(Analytique de la finitude). La analitica de la finitud, junto con las ciencias humanas,
define la disposicion antropoldgica de la episteme moderna. Véase: Hombre.



Analytique de la finitude [15]: MC, 323, 326, 328-329, 349, 350, 362, 365, 373, 384-
385, 393.

Analogia

(Analogie). Figura de la semejanza. VVéase: Episteme renacentista.
Analogia [1]: DE1, 489.

Analogie [201]: AN, 41, 121, 288. AS, 18, 68, 88, 187, 190. DE1, 188, 241, 257, 282,
345, 358, 363-365, 368-369, 373, 375-376, 378-379, 381-382, 388-390, 397, 407, 484-
485, 488, 491-492, 494, 566, 594, 637, 644, 649, 749, 752, 769-770, 807, 840, 846.
DEZ2, 39, 41, 171, 439-440, 643. DES, 166, 169, 439, 468. DE4, 64, 416, 435, 471-472,
474, 484, 755, 810-811. HF, 279, 306, 348, 421, 641. HS, 93, 179, 256, 441. HS2, 191,
232, 237. HS3, 27-29, 31-32, 45, 132-133, 274. IDS, 11, 14, 88. MC, 36-37, 40, 42-44,
46, 52-53, 63, 121-122, 130, 170, 177, 214, 230, 247, 284, 392. NC, XIll, 5-6, 91, 99-
101, 133, 135, 144, 151, 210. PP, 276, 284, 294-295, 334. RR, 110, 175. SP, 32, 89,
106, 166.

Animalidad

(Animalité). Locura. Los bestiarios medievales eran bestiarios morales (los animales
expresaban simbdlicamente los valores de la humanidad). Durante el renacimiento, en
cambio, las relaciones entre la animalidad y la humanidad se invirtieron (los animales
fantasticos representaban los secretos de la naturaleza del hombre). El clasicismo, por su
parte, ha mostrado un pudor extremo ante todo lo inhumano (justificando la practica del
encierro), excepto respecto de la locura. En el asilo encontramos asi la sinrazén que se
oculta y la locura que se muestra y adquiere la figura de lo monstruoso. Mas
precisamente, es su violencia la que ha sido objeto de espectaculo. Se la encierra en
razon de su peligrosidad social, pero se la muestra, en cambio, por la libertad animal
que ella manifiesta. En efecto, esta animalidad no sera la manifestacion de lo diabolico
en la sinrazon, ni de las potencias infernales, sino de la relacion inmediata del hombre
con su animalidad (HF 198-199). Los animales imposibles, que surgen de la
imaginacion de la locura, le revelaran al hombre los secretos de su naturaleza (HF, 36-
37). « Sin perseguir la finalidad de castigar o de corregir, los locos, cuya violencia
animal era dificil de dominar, fueron objeto de practicas extremas de sujecion (atados a
los muros, a las camas, con grillos en las piernas, las mufiecas, el cuello, etc.). A través



de esta violencia sin medida, la imagen de la animalidad atormenta el mundo asilar.
Posteriormente, en una perspectiva evolucionista, esta animalidad sera considerada
como la esencia de la enfermedad; pero para la época clasica, por el contrario, es signo
de que el loco no esta enfermo. La animalidad, en efecto, lo protege de las debilidades
que provoca la locura. Esta animalidad feroz exige ser domada, domesticada. A través
de la animalidad, la locura no encontrara las leyes de la naturaleza, sino las mil formas
de un bestiario en el que el mal ya no tiene lugar. Entre la experiencia de la animalidad
como manifestacion de las potencias del mal y nuestra experiencia positiva,
evolucionista, se sitda la experiencia clasica, una experiencia negativa de la animalidad.
En la locura, en efecto, la relacion con la animalidad suprime la naturaleza humana (HF,
197-212). « Hacia fines del siglo XVIII, la tranquilidad del animal constituye un rasgo
propio de la bondad de la naturaleza. Ahora es alejandose de la vida inmediata del
animal —es decir, con la aparicion del medio— que surgira la posibilidad de la locura. El
medio desempefiara ahora el papel antes jugado por la animalidad (HF, 465-467). « La
leyenda del encuentro entre Pinel y Couthon cuenta la historia de una purificacion: el
loco purificado de su animalidad violenta y salvaje. Le queda ahora una animalidad
ddcil, que no responde violentamente a la coercion y al adiestramiento (HF, 592-593).
Biologia. Para el saber de la vida del siglo XIX, la animalidad representa nuevos
poderes fantasticos. En ella se percibe mejor el enigma de la vida (MC, 289-291).
Politicidad. Durante milenios el hombre ha sido, como para Aristdteles, un animal, y
ademas, capaz de una existencia politica. EI hombre moderno, en cambio, es un animal
en cuya vida politica su propia animalidad es objeto de cuestionamiento (HS1, 188).
Véanse también: Biologia, Biopoder.

Animalité [66]: AN, 283. DE1, 234. DE2, 17. HF, 36-37, 197-209, 212, 256, 465, 467,
475, 529, 543, 552, 592-594, 603, 609, 640. HS3, 247. MC, 120, 289-290. RR, 90.

Anomalia

(Anomalie). Alienacion. La patologia clasica sostiene que primero es lo anormal en
estado puro: lo anormal cristaliza alrededor de si las conductas patologicas que
constituyen la enfermedad mental y la alteracion de la personalidad que se sigue de ella
produce la alienacion mental. Segin el andlisis de Maladie mentale et personnalité,
habria que invertir los términos, es decir, partir de la alienacion para definir en dltimo
lugar lo anormal (MMPE, 103, 105). Genealogia de lo anormal. EI campo de la
anomalia, tal como funciona en el siglo XIX, ha sido constituido a partir de tres
elementos o, mas bien, de tres figuras que poco a poco lo han dominado: el monstruo
humano, el individuo a corregir y el masturbador. ¢ El lugar de aparicion del monstruo



es lo juridico-bioldgico; él representa, en efecto, una violacién de las leyes de los
hombres y de la naturaleza. Se trata de una figura ambigua: transgrede la ley, pero no se
puede responder a su violencia mediante la ley; surge a partir de las leyes de la
naturaleza, pero se manifiesta como una contra naturaleza. La monstruosidad representa
el despliegue de todas las irregularidades posibles a través del juego de la naturaleza. En
este sentido, el monstruo se presenta como el principio de inteligibilidad de toda
anomalia posible; es necesario buscar lo que hay de monstruoso aun en las pequefias
irregularidades. Lo anormal sera un monstruo cotidiano, palido, banalizado. « El espacio
del individuo a corregir es mucho mas restringido que el del monstruo: no es la ley y la
naturaleza, sino simplemente la familia y las instituciones vinculadas con ella (la
escuela, la parroquia, el barrio, la calle). Pero es mucho mas frecuente. También es una
figura ambigua. En efecto, el individuo a corregir aparece como tal en la medida en que
es incorregible, en la medida en que la familia y las instituciones, con sus reglas y
métodos, han fracasado. ElI anormal no s6lo sera un monstruo empalidecido, sino
también un incorregible que habra que ubicar en un medio de correccion apropiado. ¢ El
espacio del masturbador es todavia mas restringido —el cuarto—; pero su frecuencia es
mucho mayor, casi universal (se trata de un secreto que todos comparten, pero nadie
comunica). En la patologia del siglo XV11lI, la masturbacion representard un principio de
explicacion casi universal; toda enfermedad tendra una etiologia sexual. “El individuo
anormal del siglo XIX estara marcado -y muy tardiamente, en la practica médica, en la
practica judicial, en el saber asi como en las instituciones que lo rodean— por esta
especie de monstruosidad cada vez mas disminuida y diafana, por esta incorregibilidad
rectificable y cada vez méas rodeada de aparatos de rectificacion. Y, en fin, estara
marcado por este secreto comun y singular, que es la etiologia general y universal de las
peores singularidades. En consecuencia, la genealogia del individuo normal nos remite a
estas tres figuras: el monstruo, el incorregible, el onanista” (AN, 56). Sexualidad y
psiquiatria. A partir de la figura del monstruo, el campo de lo anormal, tal como se va
configurando en la psiquiatria del siglo XI1X, estara dominado por la nocién de instinto.
Este mismo campo se encontrara atravesado por la sexualidad, por la naturaleza sexual
del instinto. Por un lado, porque se aplicara a este campo las nociones provenientes de
los fendmenos de la herencia y de la degeneracion. Por otro, porque prontamente se
estableceran en dicho campo los desérdenes de caracter sexual. Entre 1880 y 1890, la
sexualidad aparecera como el principio etioldgico de toda anomalia (AN, 155-156). Las
clases del 19 y del 25 de febrero de 1975 del curso Les Anormaux estan dedicadas al
modo en que el tema de la sexualidad ingresa en el campo de la psiquiatria a partir de la
practica cristiana de la confesion, es decir, de la aparicién del cuerpo del placer y del
deseo en las practicas penitenciales, hasta la medicalizacion de las convulsiones como
modelo neurolégico de la enfermedad mental. ¢ Por este camino se abre la posibilidad



de incorporar la problematica de la masturbacion como objeto de la psiquiatria vy, al
mismo tiempo, se abre la posibilidad de la medicalizacion de la familia y aparece la
familia celular. El nexo entre anomalia e instinto aparecera tempranamente, en la
infancia. “La psiquiatria, tal como yo la he descrito, ha pasado de un andlisis de la
enfermedad mental como delirio al analisis de la anomalia como desorden del instinto”
(AN, 208). « “El individuo ‘anormal’ del que, desde fines del siglo XIX, tantas
instituciones, discursos y saberes se hacen cargo deriva a la vez de la excepcion juridico
natural del monstruo, de la multitud de incorregibles de los institutos de correccion y del
universal secreto de las sexualidades infantiles. A decir verdad, las tres figuras del
monstruo, del incorregible y del onanista no van exactamente a confundirse. Cada una
se inscribird en sistemas autonomos de referencia cientifica. EI monstruo, en una
teratologia y una embriologia que encontraron con Geoffroy Saint-Hilaire su primera
gran coherencia cientifica; el incorregible, en una psicopatologia de las sensaciones, de
la motricidad y de las aptitudes; el onanista, en una teoria de la sexualidad que se
elabora lentamente a partir de la Psychopathia sexualis de Kaan. Pero la especificidad
de estas referencias no debe hacer olvidar tres fendmenos esenciales, que en parte la
anulan o, al menos, la modifican: la construccién de una teoria general de la
degeneracion que, a partir del libro de Morel, va a servir, durante mas de medio siglo,
de cuadro tedrico, al mismo tiempo que de justificacion social y moral, para todas las
técnicas de localizacion, de clasificacién y de intervencién sobre los anormales; la
organizacion de una red institucional compleja que, en los confines de la medicina y de
la justicia, sirve a la vez de estructura de ‘recepcion’ para los anormales y de
instrumento para la ‘defensa’ de la sociedad; finalmente, el movimiento por el cual el
elemento que aparece méas recientemente en la historia (el problema de la sexualidad
infantil) va a recubrir los otros dos, para convertirse en el siglo XIX en el principio de
explicacion mas fecundo de todas las anomalias” (DE2, 827-828). Véanse:
Degeneracion, Norma.

Anomalie [110]: AN, 23, 51-53, 55-58, 68, 70, 97, 101, 122, 151, 155-156, 180-181,
208, 265-266, 290-291, 293, 296, 298. AS, 56. DE2, 109, 131, 446, 814. DE3, 49, 161,
257, 437, 441, 495, 624. DEA4, 82, 772, 774. HS, 325. IDS, 5. MMPE, 56. MMPS, 56.
PP, 116, 124, 199, 208, 218-221, 274, 292. SP, 25, 258-259, 304, 307.

Anormal

(Anormal). Véase Anomalia.



Anormal [140]: AN, 38-39, 52-56, 85, 101-102, 122-124, 127, 155, 239, 249, 258, 265,
275, 283, 290, 294-300, 307, 309-310. AS, 57, 188. DEL1, 122, 150, 624. DE2, 233, 396,
417, 454, 539, 823, 825, 827. DE3, 50, 374, 378. DE4, 381, 532. HF, 123, 174, 322.
HS1, 10. HS2, 44. IDS, 228. MMPE, 56, 68, 75, 103, 105. MMPS, 56, 68, 75. NC, 102,
157, 196. PP, 57, 83, 115-116, 124, 188, 208, 218-220. SP, 28, 104, 185, 201, 217, 307,
311

Antiguedad

(Antiquité). Hasta Histoire de la sexualité, Foucault se habia ocupado
fundamentalmente de lo que denomina “época clasica” y de la “modernidad”; en otros
términos, del periodo que va de Descartes hasta nosotros. La expresion “época clasica”,
como en el titulo de la Histoire de la folie, no hacia referencia, como para nosotros, a la
antigliedad griega, sino a los siglos XVII y XVIII. A partir de Histoire de la sexualité,
Foucault va a dirigir su mirada hacia la antigliedad. En el comienzo de L’Usage des
plaisirs explica este cambio diciendo que luego de haberse ocupado de los juegos de
verdad en las ciencias empiricas de los siglos XVII'y XVIII, de los juegos de verdad en
las relaciones de poder (en las practicas punitivas), es necesario ocuparse de los juegos
de verdad en la relacion del sujeto consigo mismo —en la constitucion de si mismo como
sujeto—, de lo que se podria denominar una “historia del hombre de deseo”. Esta
genealogia exigia dirigir el andlisis hacia la antigiiedad clasica (HS2, 12). Aqui se
ubican los dos ultimos tomos de Histoire de la sexualité y el curso de los afios 1981-
1982, L’Herméneutique du sujet. « Segun estas declaraciones de Foucault, su interés por
los antiguos seria fundamentalmente ético, es decir, un interés por la problematica de la
constitucion de si mismo. Y, en efecto, es éste el dominio en el que se mueven los
textos citados anteriormente. Sin embargo, mas ampliamente, podemos decir que
Foucault no solo se interesa por la ética de los antiguos, sino también por la politica (el
Politico de Platon, por ejemplo). No soélo, entonces, las relaciones del sujeto consigo
mismo, sino también con los otros. En este sentido, la cuestion del “gobierno” de si 'y de
los otros (ética y politica) seria el eje en torno al cual se articula el interés de Foucault
por la antigiiedad clasica, helenista y romana.  Pero no se trata de nostalgia histérica:
“Intentar repensar los griegos hoy no consiste en hacer valer la moral griega como el
dominio moral por excelencia del que se tendria necesidad para pensarse, sino en hacer
de modo que el pensamiento europeo pueda recomenzar a partir del pensamiento griego
como experiencia dada una vez y respecto de la cual se puede ser totalmente libre”
(DE4, 702).



Antiquite [222]: AN, 64, 70, 190. DE1, 85, 295-296, 307, 497. DE2, 220, 222, 521,
810-811. DE3, 69, 162, 278, 394, 515, 538, 558, 560, 563, 635. DE4, 116, 128, 139,
143, 160, 291, 308, 312, 328, 353, 385, 396, 402, 404, 407, 440, 462, 478, 486, 541,
544-547, 551-553, 559-560, 584, 610, 615, 622-623, 625, 628, 650, 653-654, 657, 660,
668-673, 681, 698, 699, 701-702, 705-706, 712, 731-733, 744, 759, 786, 789, 792, 803,
814. HF, 198, 261, 396, 403, 408. HS, 4, 18-19, 60, 98, 121, 139, 141, 165, 175, 183,
196, 200, 208, 212, 235, 240, 246, 280-281, 296, 299, 305, 313, 325, 327, 338, 340,
346-347, 373, 383, 390, 416-417, 445. HS2, 12-13, 15, 17-18, 20-21, 26, 28, 29, 37-38,
95, 106, 115, 166, 216, 221, 274. HS3, 16, 36, 48, 163, 181, 222, 271. IDS, 6, 58-60,
62, 65-66, 156. MC, 48. MMPE, 76. NC, 88, 125. OD, 34. PP, 257, 261. SP, 218.

Antipsiquiatria

(Antipsychiatrie). A pesar de que durante la composicion de la Histoire de la folie
Foucault desconocia la existencia del movimiento de la antipsiquiatria, esta obra ha sido
vinculada con él (DE2, 522). EI movimiento antipsiquiatrico en Inglaterra y Estados
Unidos (Szasz) la ha tomado y utilizado en sus trabajos (DE2, 523). « El curso de los
afios 1973-1974 en el Collége de France (cuyo resumen se encuentra en DE2, 675-686)
estuvo dedicado al “poder psiquiatrico”. Foucault aborda en €l la cuestion de la
antipsiquiatria y de la despsiquiatrizacion. Lo que caracteriza a la antipsiquiatria (a
diferencia de la despsiquiatrizacion, ver el articulo respectivo) es la lucha contra la
institucion asilar y las formas de poder en la relacion médico enfermo. Esquirol daba
cinco razones para la existencia del asilo: garantizar la seguridad personal del enfermo y
de la familia, librar a los enfermos de las influencias externas, vencer sus resistencias
personales, someterlos a un régimen médico, imponerles nuevos habitos intelectuales y
morales. “Se ve, todo es cuestion de poder, dominar el poder del loco, neutralizar los
poderes exteriores que pueden ejercerse sobre él, establecer sobre él un poder
terapéutico y un enderezamiento de ‘ortopedia’. Ahora bien, es la institucion (como
lugar, forma de distribucion y mecanismo de estas relaciones de poder) lo que la
antipsiquiatria ataca” (DE2, 684). « Acerca de la histeria como la primera forma de
antipsiquiatria, véase: Psiquiatria.e ES necesario prestar atencion a que la oposicion de la
antipsiquiatria al asilo no termine en una multiplicacion de la psiquiatria fuera del asilo
(DE2, 232).

Antipsychiatrie [62]: DE1, 771. DE2, 209, 232, 433, 522-523, 640, 681, 683-686, 773,
776. DE3, 52, 76, 162, 168, 235, 330, 332, 337, 344, 348, 377, 414, 633, 808. DE4, 22,
45, 46, 58, 60-61, 81, 386, 536-537. IDS, 7, 12. PP, 15, 18, 137, 253, 265.



Antisemitismo

(Antisémitisme). El viejo antisemitismo de caracter religioso ha sido utilizado por el
racismo de Estado sélo a partir del siglo XIX, desde el momento en que la pureza de la
raza y su integridad se convirtieron en una cuestion de estado. (IDS, 76-77) Foucault
sitla este momento como una etapa en el desarrollo de la nocion de guerra de razas que
analiza en “Il faut défendre la société”. Véanse: Biopoder, Guerra.

Antisémitisme [16]: DE3, 280, 325, 502, 753. DE4, 115. IDS, 75-77.

Antropologia

(Anthropologie). Foucault ha presentado retrospectivamente su trabajo como un
analisis historico de los diferentes modos de subjetivacion (DE4, 222-223). En este
sentido, el sujeto ha sido el eje de todo su recorrido historico-filoséfico. Sin embargo,
este proyecto no constituye de ninguna manera una antropologia, ni en el sentido
filoséfico ni en el sentido de las ciencias humanas. De la larga introduccion a la edicion
francesa de la obra de L. Binswanger, Le réve et I’existence, hasta Les Mots et les
choses y las obras posteriores, se puede descubrir el progresivo alejamiento de la
antropologia tal como era practicada en el contexto intelectual en que se formo
Foucault. La via real de la antropologia. “En la antropologia contemporanea nos parece
que la obra de Binswanger sigue la via real. EIl ha tomado ‘de costado’ el problema de la
ontologia y de la antropologia, yendo directamente a la existencia concreta, sus
desarrollos y sus contenidos historicos” (DE1, 67). Binswanger va y viene entre las
formas antropoldgicas y las condiciones ontoldgicas de la existencia. No se trata, sin
embargo, de una aplicacion de los métodos de la filosofia del analisis existencial
(Heidegger) a los datos de la experiencia (en este caso, clinica), sino de alcanzar el
punto en el que se articulan las formas y las condiciones de la existencia, es decir, el
individuo. De este modo, la antropologia de Binswanger evita una distincion a priori
entre ontologia y antropologia o una division de ésta en filosofia y psicologia. Ademas
de esta atraccion por el texto y el procedimiento de Binswanger, Foucault promete una
obra posterior en la que habria de situar el analisis existencial en el desarrollo de la
reflexion contemporanea sobre el hombre. En esa obra mostraria la inflexion de la
fenomenologia hacia la antropologia, los fundamentos propuestos para la reflexion
concreta sobre el hombre. Una antropologia que se opondria a todo positivismo
psicoldgico y se sitla en un contexto ontolégico (DE1, 65-66). Esta obra nunca
aparecio. El suefio antropoldgico. “La antropologia constituye quizas la disposicion



fundamental que dirige y conduce el pensamiento filosofico desde Kant hasta nosotros”
(MC, 353). Desde el momento en que la representacion perdid el poder de determinar
por si sola el juego del andlisis y la sintesis, es decir, con la desaparicion de la episteme
clasica, la antropologia en cuanto analitica de la finitud se convirtié en esa disposicion
fundamental. Aparecid asi esta forma de reflexion mixta, en la que los contenidos
empiricos (del hombre viviente, trabajador y hablante) son subsumidos en un discurso
que se eleva hasta la presuncion de lo trascendental. En este Pliegue de lo empirico y lo
trascendental la filosofia ha entrado en el suefio antropolégico: todo conocimiento
empirico, si concierne al hombre, vale como campo filosofico posible en el que se
puede descubrir el fundamento del conocimiento, la definicion de sus limites y la
verdad (MC, 352). Este pliegue delimita el terreno en el que germinaron las ciencias
humanas (la psicologia, la sociologia, el analisis de los mitos y de la literatura). La
aparicién de las contra-ciencias humanas (la etnologia, el psicoanalisis, la linguistica)
nos anuncia que el hombre estd por desaparecer. Pero Foucault ve sobre todo en
Nietzsche el primer esfuerzo por desenraizar el pensamiento de la antropologia, por
despertar al pensamiento de su suefio antropoldgico. “Nietzsche ha encontrado el punto
en el que el hombre y Dios se pertenecen mutuamente, en el que la muerte del segundo
es sinonimo de la desaparicion del primero, y en el que la promesa del superhombre
significa primeramente y ante todo la inminencia de la muerte del hombre” (MC, 353).
Filosofia de la historia y arqueologia. A diferencia de las filosofias de la historia, la
descripcion arqueoldgica de los enunciados se propone multiplicar en el analisis las
instancias de la diferencia, de la multiplicidad, de la discontinuidad. No se trata, para
ella, de recurrir a un sujeto Unico (la conciencia, la razén, la humanidad) como soporte
de una historia continua en la que el pasado encuentra su verdad en el presente, y en la
que éste, en forma de promesa, anticipa un futuro mas pleno. Se trata, mas bien, de lo
contrario: multiplicar las rupturas, evitar las miradas retrospectivas, renunciar a la
plétora del sentido o la tirania del significante. En este sentido, la arqueologia rompe
con esa solidaridad constitutiva entre antropologia y filosofia de la historia. “En la
medida en que se trata de definir un método de analisis histérico que esté liberado del
tema antropoldgico, vemos que la teoria que esbozaremos ahora [en L’Archéologie du
savoir] se encuentra en una doble relacion con las investigaciones anteriores. Ella trata
de formular, en términos generales (y no sin muchas rectificaciones, no sin muchas
elaboraciones), los instrumentos que estas investigaciones han utilizado mientras se
encaminaban o han forjado segln las necesidades. Pero, por otra parte, ella se fortalece
de los resultados obtenidos entonces para definir un método de analisis que esté
purificado de todo antropologismo” (AS, 26). Véanse tambien: Hombre, Humanismo,
Subjetivacion.



Anthropologie [145]: AN, 26, 49, 70, 95-96, 143, 153. AS, 22, 26, 182. DE1, 65-68, 87,
96, 105, 109, 113, 117, 119, 136, 239, 248, 288-293, 436, 439, 446-447, 452, 541, 553,
608, 821. DE2, 220. DES, 80, 96, 144, 208, 454-455, 457, 458-459, 461-462, 579, 622.
DE4, 27, 58, 170, 184, 579, 729. HF, 203, 307, 412, 440, 646, 652. HS, 60, 102. HS3,
283. IDS, 174, 235. MC, 15, 238, 261, 269-271, 273-275, 350-353, 388, 390. MMPE,
89. MMPS, 101. PP, 218, 294, 326-327. SP, 24.

Aphrodisia

Etica. En gran medida los tomos segundo y tercero de Histoire de la sexualité estan
dedicados al tema de los aphrodisia, particularmente el segundo volumen, cuyo titulo,
“El uso de los placeres”, traduce la expresion griega chrésis aphrodision. Se trata de un
adjetivo sustantivado que los latinos tradujeron por “venerea” y del que el Suda propone
como significacion las “cosas” o los “actos de Afrodita” (actos queridos por la
naturaleza, con los que asocia un placer intenso y a los que conduce por una fuerza
siempre susceptible de exceso y revuelta) (HS2, 105). « A diferencia de la nocién
cristiana de “carne” y de la moderna nocion de “sexualidad”, los aphrodisia no han sido
objeto ni de clasificacion ni de desciframiento. La problematizacion ética de los
aphrodisia o, para utilizar el vocabulario foucaultiano, la modalidad en la que se han
convertido en sustancia ética responde a una forma de interrogacion diferente de la
cristiana y de la moderna. Por un lado, mas que la morfologia del acto, lo que esta en
primer plano es su dindmica, esto es, la secuencia deseo-acto-placer, lo que liga estos
tres elementos en modo tal que formen un conjunto inseparable. La interrogacion
cristiana y moderna, en cambio, se estructurd sobre la base de su separacién (entre acto
y placer, entre deseo y placer). Por otro lado, en cuanto objeto de interrogacion ética, la
problematizacion de los griegos se articula en torno de dos cuestiones: la cantidad y la
polaridad. Respecto de la cantidad, la preocupacion atafie a la intensidad de los actos y
su frecuencia. De este modo, los aphrodisia caen dentro del campo de la virtud de la
continencia y el vicio de la incontinencia. En cuanto a la polaridad, esto es, a los roles
activo o pasivo que pueden desempenarse en las relaciones sexuales, la preocupacion de
los griegos pasa por cierto isomorfismo con la situacion que “por naturaleza” se ocupa
en la sociedad: la actividad es propia del hombre y, mas adn, del ciudadano; la
pasividad, en cambio, de las mujeres y de los esclavos. De nuevo, a diferencia de la
nocion moderna, no nos encontramos aqui con la sexualidad concebida como algo
comdn a hombres y mujeres. « En la clasificacion de los placeres, los aphrodisia
aparecen como inferiores. Esta inferioridad, sin embargo, a diferencia de la nocién
cristiana de carne, no depende del estado de naturaleza caida, del pecado de los



origenes, sino del hecho de que son placeres comunes al hombre y al animal. Pero, a
pesar de esta inferioridad, la intensidad del deseo sexual, a través del cual la naturaleza
asegura la continuidad de la especie, hace de ellos una preocupacion ética mayor. En
este sentido, desde el punto de vista de los placeres, la analogia entre los aphrodisia y
los placeres de la mesa (la bebida y la comida) ha sido una de las constantes del
pensamiento griego. * Brevemente, la interrogacion ética de los griegos acerca de los
aphrodisia se resume en la pregunta “;como usarlos?”. No se trata entonces de una
problematizacién del deseo o del placer, sino del ejercicio, de la chrésis. En esta
perspectiva nos encontramos con tres ambitos fundamentales de preocupacion: en
relacién con la salud, la dietética; en relacion con la casa (oikos), la econdmica; y
finalmente en relacién con la pederastia, la erética (HS2, 47-62). Helenismo. Mientras
que, como dijimos, en el segundo volumen de Histoire de la sexualité Foucault aborda
la cuestion de los aphrodisia en los autores clasicos y en relacién con el concepto de
chrésis, en el tercero, Le souci de soi, extiende el periodo de andlisis y se sitla en la
perspectiva del “cuidado”, epiméleia. El analisis comienza por La clave de los suefios
de Artemidoro y se extiende hasta Séneca, Galeno, Epicteto, Plutarco y Marco Aurelio,
es decir, hasta el helenismo. Aunque la problematizacion moral de la experiencia de los
aphrodisia permanezca dentro del encuadre definido en la época clasica, nos
encontramos, sin embargo, con modificaciones significativas: una preocupacion mayor
por la conducta sexual (los médicos, atentos a los efectos de la préctica sexual,
recomiendan la abstinencia y declaran preferir la virginidad al uso de los placeres), una
mayor importancia acordada al matrimonio (los filésofos condenan toda relacién que
pudiera tener lugar fuera del matrimonio y prescriben una fidelidad mas rigurosa entre
los esposos), menor valor acordado al amor a los mancebos hasta alcanzar su
descalificacion doctrinal. En pocas palabras, un estilo mas riguroso en el que se
modifica la manera de definir la relacion entre el sujeto y su actividad sexual (HS3, 50,
269). De la moral sexual del helenismo se apropiaron de forma masiva los autores
cristianos. ¢ Foucault aborda la cuestion de los aphrodisia en esta cultura del cuidado de
si mismo (nuevo contexto politico marcado por la crisis de la pélis clasica y la aparicién
de una nueva forma de individualismo) en relacion con el cuerpo, la esposa y los
mancebos. Cristianismo. Como vemos, la continuidad de los cddigos éticos de la
conducta sexual entre la antigliedad y el cristianismo (HS2, 21 y ss.) es s6lo una
continuidad relativa. En la moral cristiana, la problematizacion de la carne ya no sera
una cuestion de “uso”, sino de desciframiento de los arcana del deseo por las formas y
funciones de un conjunto de actos cuidadosamente definidos (HS2, 106), dando lugar
asi a una hermenéutica del deseo y del si mismo. VVéanse: Carne, Sexualidad.



Aphrodisia [143]: DE4, 215-216, 218, 302, 394, 397-399, 481, 487, 619, 621, 661-662.
HS, 4, 21, 41. HS2, 41, 43, 44-45, 47-59, 61, 63-67, 77, 79, 92, 105-106, 112, 115, 123-
124, 126-127, 130, 133-135, 142-143, 153, 156, 236, 242, 251, 257, 264, 274-275. HS3,
15, 42, 49, 53, 127, 129, 132-133, 139, 146, 148, 151-152, 154, 156, 158, 162-164, 168,
197, 199, 201-202, 206, 210, 214, 216, 222, 229-230, 233, 237-238, 242, 245, 253, 261.

Archivo

(Archive). El termino “archivo” no refiere en Foucault, como en el lenguaje corriente,
ni al conjunto de documentos que una cultura guarda como memoria y testimonio de su
pasado ni a la institucion encargada de conservarlos. “El archivo es ante todo la ley de
lo que puede ser dicho, el sistema que rige la aparicion de los enunciados como
acontecimientos singulares” (AS 170). El archivo es, en otras palabras, el sistema de las
condiciones historicas de posibilidad de los enunciados. En efecto, los enunciados,
considerados como acontecimientos discursivos, no son ni la mera transcripcion del
pensamiento en discurso ni el solo juego de las circunstancias. Los enunciados como
acontecimientos poseen una regularidad que les es propia, que rige su formacion y sus
transformaciones. Por ello, el archivo determina también, de este modo, que los
enunciados no se acumulen en una multitud amorfa o se inscriban simplemente en una
linealidad sin ruptura. Las reglas del archivo definen: los limites y las formas de la
decibilidad (de qué es posible hablar, qué ha sido constituido como dominio discursivo,
qué tipo de discursividad posee este dominio); los limites y las formas de la
conservacion (qué enunciados estan destinados a ingresar en la memoria de los hombres
por la recitacion, la pedagogia, la ensefianza; qué enunciados pueden ser reutilizados);
los limites y las formas de la memoria tal como aparece en cada formacion discursiva
(qué enunciados reconoce como validos, discutibles o invalidos; qué enunciados
reconoce como propios y cuales como extrafios); los limites y las formas de la
reactivacion (qué enunciados anteriores o0 de otra cultura retiene, valoriza o
reconstituye; a qué transformaciones, comentarios, exegesis o analisis los somete); los
limites y las formas de la apropiacion (como define la relacion del discurso con su autor,
qué individuos o grupos tienen derecho a determinada clase de enunciados, como la
lucha por hacerse cargo de los enunciados se desarrolla entre las clases, las naciones o
las colectividades) (AS, 169-171. DE1, 681-682). « “Entiendo por archivo el conjunto
de los discursos efectivamente pronunciados. Este conjunto es considerado no sélo
como un conjunto de acontecimientos que han tenido lugar una vez por todas y han
quedado en suspenso, en el limbo o el purgatorio de la historia, sino también como un
conjunto que contintia funcionando, que se transforma a través de la historia, que da la



posibilidad de aparecer a otros discursos” (DE1, 772). « No se puede describir
exhaustivamente el archivo de una sociedad o de una civilizacion (AS, 171). « EI umbral
de existencia del archivo esta fijado por lo que separa nuestros discursos de lo que ya no
podemos decir. Por ello, el archivo concierne a algo que es nuestro, pero no a nuestra
actualidad (AS, 172).  “La arqueologia describe discursos como practicas especificas
en el elemento del archivo” (AS, 173). “La arqueologia es, en sentido estricto, la ciencia
de este archivo” (DE1, 499).

Archive [51]: AS, 103, 166, 169-173, 177, 269-270. DE1, 299, 499, 530, 595, 681, 688,
708-709, 733, 772, 786-787. DE2, 658, 740. DE3, 468-469. DE4, 351, 759. HS1, 85.
SP, 167, 191.

Arendt, Hannah

(1906-1975). En los textos publicados hasta este momento, encontramos una Unica
referencia del propio Foucault a Hannah Arendt; las otras aparecen en preguntas que se
le formularon. En esta Unica referencia, precisamente respondiendo a una pregunta,
Foucault sefiala, a diferencia de Arendt, que no se puede establecer una distincion
tajante entre “relacién de dominacion” y “relacion de poder” (DE4, 589).

Hannah Arendt [5]: DE4, 588-5809.

Aries, Philippe

(1914-1984). EIl encuentro entre Foucault y Ariés se remonta a la época de la
publicacion de la Histoire de la folie. Cuando nadie queria publicar esta obra, fue
precisamente Aries, lector de la editorial Plon, el impulsor de su aparicion (DE4, 649). ¢
Foucault considerd a Ph. Ariés el inventor de la historia de las mentalidades, la historia
que relata lo que el hombre hace de si mismo como especie viviente (DE3, 503). Méas
tarde, en el articulo publicado en ocasion de su muerte, mas que como una “historia de
las mentalidades”, considerd los trabajos historicos de Arieés como una “historia de las
practicas” de la “estilizacion de la existencia”, es decir, de las formas por las cuales el
hombre se manifiesta, se inventa, se olvida o se niega en su fatalidad de ser viviente y
mortal (DE4, 648). Esta historia de las practicas toma por objeto las conductas que
conciernen a la vida y la muerte, el modo en que la vida se convierte en historia. ¢
Foucault sitda sus propios trabajos de “historia” en la linea tedrica de Ariés (DE4, 650).



Philippe Ariés [46]: DE3, 192, 503-505. DE4, 295, 646-653, 655. HF, 686. SP, 143.

Aristofanes

(~445 ~380). Cuatro de las comedias de Aristofanes son citadas en L’Usage des
plaisirs: La asamblea de las mujeres, Las tesmoforias, Los caballeros y Los arcanienses.
Foucault hace referencia a ellas, principalmente, en razén de las descripciones
descalificadoras de los afeminados y de la practica de la pederastia (Agatdn, en primer
lugar) (HS2, 26, 211, 241-242, 255, DE4, 551-552). « Encontramos también varias
referencias a la figura literaria de Aristofanes presente en el Banquete de Platon (HS2,
255-256).

Aristophane [20]: DE4, 551, 552. HS, 376. HS2, 26-27, 57, 210, 240, 242, 254-256,
266, 279.

Aristoteles

(~386 ~322). Etica de los placeres. Foucault se ocupa de Aristdteles a propdsito de
numerosos temas vinculados con la ética de los placeres: la descalificacion moral de las
relaciones extraconyugales (HS2, 24); la nocidn de intemperancia que, para Aristoteles,
concierne a los placeres del cuerpo (excluyendo los de la vista, los del oido y los del
olor) (HS2, 49-50); los placeres naturales, en los que las Unicas faltas que se pueden
cometer son del orden de la cantidad (HS2, 54-55); la pasividad de la mujer (HS2, 56);
la relacion entre deseo y razon (HS2, 60); el nexo entre placeres de la mesa y placeres
del amor (HS2, 61-64); la distincion entre sophrosyne y enkréteia (HS2, 75-82); la
libertad y la esclavitud en la ciudad y en el individuo (respecto del gobierno de los
placeres) (HS2, 92-99); el peligro para la salud en razon del abuso de los placeres
sexuales (HS2, 134-138); la reproduccion (HS2, 148-150); la relacién entre actividad
sexual y muerte (HS2, 152); las politicas de la templanza (HS2, 193-200). Las
categorias. Sobre la teoria clasica del signo y su critica de la doctrina de las categorias
de Aristoteles, cf. DE1, 643-644. VVoluntad de saber. Segun el resumen de los cursos del
anuario del College de France, el correspondiente a los afios 1970-1971 (cuyas
desgrabaciones todavia no han sido publicadas) estuvo dedicado a la “voluntad de
saber”. Dos modelos tedricos fueron tomados en consideracion: Aristdteles y Nietzsche.
“El deseo de saber que las primeras lineas de la Metafisica colocan a la vez como
universal y como natural se funda en esta pertenencia primera que ya manifiesta la
sensacion” (DE2, 243). Se trata de la pertenencia mutua entre conocimiento y placer, y,



al mismo tiempo, de la independencia de este nexo respecto de la utilidad vital del
conocimiento.

Aristote [238]: AS, 187. DE1, 85, 170-171, 361, 374, 381, 451, 453, 457, 742-744, 768,
770, 796, 804, 818. DEZ2, 45, 65, 76, 91, 106, 242-243, 403, 571. DES, 395, 538. DE4,
140, 387, 399, 550, 613, 673, 699-701. HF, 202, 333. HS, 19, 26, 28, 56, 72, 139, 178,
182-183, 365, 371, 376-377. HS1, 188. HS2, 24, 45, 48-56, 58-64, 68-69, 75-78, 81-82,
86, 88, 92, 94-95, 97-101, 103, 118, 126, 131, 134-135, 138-140, 148-152, 161, 165,
184-185, 191, 193-197, 200-202, 214, 224, 226, 238, 252, 279-280, 284. HS3, 55, 108,
131, 148, 167, 173-174, 180, 187, 189, 203, 208, 215, 271-272, 275-276, 284. MC, 52,
70, 108. RR, 82.

Aristotle [1]: HS2, 281.

Arqueologia

(Archéologie). Orden. Les Mots et les choses lleva como subtitulo “Una arqueologia de
las ciencias humanas”. El prefacio, en efecto, presenta la obra no como una historia en
el sentido tradicional del término, sino mas bien como una arqueologia cuyos problemas
de método seran estudiados en una obra posterior (que sera L’Archéologie du savoir)
(MC, 13). Ya en L Histoire de la folie a I’age classique Foucault concebia su practica de
la historia como una arqueologia del saber (HF, 314). La arqueologia no se ocupa de los
conocimientos descriptos segun su progreso hacia una objetividad, que encontraria su
expresion en el presente de la ciencia, sino de la episteme, en la que los conocimientos
son abordados sin referirse a su valor racional o a su objetividad. La arqueologia es una
historia de las condiciones historicas de posibilidad del saber. Estas dependerian de la
“experiencia desnuda del orden y de sus modos de ser” (MC, 13). Entre los “codigos
fundamentales de una cultura” y las teorias cientificas y filoséficas que explican por qué
hay un orden, existe para Foucault una “region intermedia” —"anterior a las palabras, a
las percepciones y a los gestos que deben traducirla con mayor o menor exactitud [...];
mas solida, méas arcaica, menos dudosa, siempre mas verdadera que las teorias” (MC,
12)- que fija, como experiencia del orden, las condiciones historicas de posibilidad de
los saberes. La arqueologia se propone analizar, precisamente, esta “experiencia
desnuda” del orden. En este nivel, el trabajo de Les Mots et les choses no nos muestra el
movimiento casi ininterrumpido de la ratio europea, sino dos grandes discontinuidades:
la que separa el renacimiento de la época clasica y la que distancia a ésta de la
modernidad (MC, 13-14). Historia, monumento, documento. La arqueologia del saber
se situa en este cambio (ni reciente ni acabado) por el cual la historia redefine su



posicion respecto de los documentos. La tarea primera de la historia ya no consiste en
interpretar el documento, determinar si dice la verdad o sefialar su valor expresivo, sino
mas bien en trabajarlo desde el interior: “ella lo organiza, lo divide, lo distribuye, lo
ordena, lo reparte en niveles, establece series, distingue lo que es pertinente y lo que no
lo es, seiiala elementos, define unidades, describe relaciones” (AS, 14). En otros
términos, en lugar de tratar los monumentos como documentos (lugar de la memoria del
pasado), ahora los trata como monumentos. No busca en ellos las huellas que han
podido dejar los hombres, sino que despliega un conjunto de elementos, los aisla, los
agrupa, establece relaciones, los reine seguin niveles de pertinencia. Los efectos de
superficie de este cambio de posicion de la historia respecto del estatuto del documento
han sido, en primer lugar, en el campo de la historia de las ideas, la multiplicacion de las
rupturas, y en la historia propiamente dicha, la aparicion de los grandes periodos (AS,
15). Otras consecuencias de este cambio de posicion han sido: la nueva importancia de
la nocion de discontinuidad (AS, 16-17); la posibilidad de una historia general, no de
una historia global (AS, 17-19); nuevos problemas metodoldgicos (la constitucion de un
corpus coherente, la determinacion del principio de seleccion, la definicién del nivel de
andlisis, la delimitacion de conjuntos articulados, el establecimiento de las relaciones
entre ellos) (AS, 19-20). Historia de las ideas. Como respuesta a estos nuevos
problemas metodoldgicos, Foucault ha elaborado una serie de nociones (formaciones
discursivas, positividad, archivo) y ha definido un dominio de andlisis (enunciados,
campo enunciativo, practicas discursivas). “La arqueologia describe los discursos como
practicas especificas en el elemento del archivo” (AS, 174). En este sentido, la
arqueologia se distingue de la historia de las ideas. Los grandes temas de la historia de
las ideas son la génesis, la continuidad, la totalizacion, el pasaje de la no-filosofia a la
filosofia, de la no-cientificidad a la ciencia, de la no-literatura a la obra. La arqueologia
no es una disciplina interpretativa; no trata los documentos como signos de otra cosa,
sino que los describe como practicas. Por ello no persigue establecer la transicién
continua e insensible que une todo discurso a lo que lo precede y a lo que lo sigue, sino
su especificidad. No estd ordenada a la obra (para encontrar alli la expresiéon de la
individualidad o de la sociedad, la instancia del sujeto creador —no es ni psicologia ni
sociologia—); define practicas discursivas que atraviesan las obras. Finalmente, tampoco
pretende establecer lo que ha sido dicho en su identidad (lo que los hombres han
pensado, querido, intentado o deseado decir en el momento en que proferian sus
discursos), sino que es una reescritura de los discursos en el nivel de su exterioridad
(AS, 182-183). Entre arqueologia e historia de las ideas encontramos cuatro grandes
diferencias: 1) Respecto de la asignacién de la novedad. La arqueologia no esta en la
busqueda de las invenciones o del momento en que algo fue dicho por primera vez, sino
de la regularidad de los enunciados. 2) Respecto del analisis de las contradicciones. Las



formaciones discursivas, objeto de la descripcion arqueoldgica, no son un texto ideal,
continuo. La descripcion arqueoldgica quiere mantener sus multiples asperezas. 3)
Respecto de las descripciones comparativas. Al suspender la primacia del sujeto y, de
este modo, no reducir el discurso a la expresién de algo que sucede en el interior de un
cogito, la arqueologia no pretende tampoco ser un analisis causal de los enunciados que
permitiria relacionar punto por punto un descubrimiento y un hecho, un concepto y una
estructura social. La arqueologia se inscribe en la historia general; quiere mostrar como
la historia (las instituciones, los procesos econémicos, las relaciones sociales) puede dar
lugar a tipos definidos de discurso. 4) Respecto del establecimiento de las
transformaciones. La contemporaneidad de varias transformaciones no significa para la
arqueologia una exacta coincidencia cronolégica. Numerosas relaciones son posibles
entre ellas. La ruptura es el nombre que reciben las transformaciones que afectan al
régimen general de una o varias formaciones discursivas. Por ello la época no es la
unidad de base. Si la arqueologia habla de época, lo hace a propdsito de practicas
discursivas determinadas. Foucault aborda cada uno de estos temas en AS, 184-231.
Formalizacién e interpretacion. La arqueologia define una metodologia de andlisis de
los discursos que no es ni formalista ni interpretativa (AS, 177). Mientras la unidad de
trabajo de las metodologias formalistas es la proposicion-significante y la de la
interpretacion es la frase-significado, la arqueologia se ocupa de enunciados y
formaciones discursivas. Véanse las respectivas entradas. Otras arqueologias. Hasta el
momento de la publicacion de L’Archéologie du savoir (1969), la episteme era una
modalidad de interrogacion de los saberes. En este sentido, se trataba de arqueologias
orientadas a la episteme. De todos modos, Foucault piensa en la posibilidad de otras
descripciones arqueoldgicas, no orientadas a la episteme: una arqueologia de la
sexualidad, de la pintura, de la politica (AS, 251-254). Geologia, genealogia. “Mi objeto
no es el lenguaje, sino el archivo, es decir, la existencia acumulada de discursos. La
arqueologia, como yo la entiendo, no es pariente de la geologia (como analisis del
subsuelo) ni de la genealogia (como descripcion de los comienzos y las sucesiones), es
el analisis del discurso en su modalidad de archivo” (DE1, 595). Kant. Ha utilizado el
término “arqueologia” para referirse a la historia de lo que hace necesaria una forma de
pensamiento. El texto de Kant es: Fortschritte der Metaphysik, en Gesammelte
Schriften, Berlin, Walter de Gruyter, t. XX, 1942, p. 341. Este es el terreno de la
arqueologia; no el de Freud, como piensa Steiner (DE2, 221). Véanse ademas:
Enunciado, Episteme, Formacion discursiva, Filosofia, Saber.

Archéologie [273]: AN, 24, 55, 98, 100. AS, 15, 27, 173, 177-178, 182-183, 189-190,
192, 194, 199-200, 206-209, 212-213, 215-216, 218-223, 225, 227-228, 230-233, 235,
239, 244, 251-252, 255, 265, 268-271. DE1, 160, 296, 498-500, 543, 575, 587, 589,



595, 599, 602, 606, 663, 676, 681, 696, 708, 730, 771-772, 776-778, 786-787, 832, 843-
844. DE2, 104, 107, 157-158, 166-167, 173, 182, 192, 207, 221, 239, 242, 405-406,
521-522, 643-645, 752, 759, 790, 808, 813. DE3, 28-31, 37, 39, 88, 167, 235, 300, 399,
404-405, 419, 468, 582, 585, 678. DE4, 42, 57, 71-72, 196, 283, 393, 437, 443, 451,
457, 530, 599, 618, 632, 652, 730. HF, 113, 144, 314. HS, 468. HS1, 172. HS2, 19.
IDS, 11, 20, 167, 191. MC, 13-15, 64, 142, 214, 220-221, 229-230, 274, 281, 290, 318,
377, 398. MMPE, 26. MMPS, 26. PP, 14, 20, 89, 92, 197, 238-239, 256-258.

Arquitectura

(Architecture). El tema de la arquitectura esta estrechamente ligado con la cuestion del
poder. Foucault distingue, en efecto, una arquitectura del espectaculo y otra de la
vigilancia cuya forma paradigmatica es el pandptico de Bentham. (DE2, 608) Esta
relacion entre arquitectura y poder pasa por el modo en el que la organizacion del
espacio distribuye el movimiento de la mirada, determina la visibilidad.
“Tradicionalmente el poder es lo que se ve, lo que se muestra, lo que se manifiesta y, de
manera paradojal, encuentra el principio de su fuerza en el movimiento por el cual se
despliega. Aquéllos sobre los que se ejerce el poder pueden quedar en la sombra. Ellos
reciben luz s6lo de esta parte de poder que les es concedida o del reflejo que por un
instante los alcanza. El poder disciplinario se ejerce volviéndose invisible. Como
contrapartida impone a aquellos que él somete un principio de visibilidad obligatoria.
En la disciplina, son los sujetos los que deben ser vistos” (SP, 189). La arquitectura de
los templos, de los palacios, de los teatros, responde al juego de la visibilidad en el
ejercicio tradicional del poder (SP, 218); la correspondiente al poder disciplinario sera
la arquitectura de las prisiones, de los hospitales, de las escuelas. Véase: Panoptico.

Architecture [163]: AN, 128. AS, 49, 52, 62, 75-76, 80, 82, 129, 152, 196, 242, 263.
DE1, 148, 212-214, 225, 240, 411, 425, 505, 507, 550, 620, 622, 675, 714, 716, 766,
782, 794, 843. DE2, 76, 96, 293, 437, 439, 594, 608, 613, 686, 812. DES, 24, 34, 190,
192-193, 404, 519, 576, 698, 725, 736. DE4, 220, 270-271, 274-276, 278-285, 351, 431,
673, 752. HF, 62, 253, 573. HS3, 124. MC, 52, 242, 244, 250, 252, 283, 293, 298, 303.
MMPS, 79. NC, 114, 120, 201. PP, 92, 104, 127, 179. RR, 15-16, 44, 74, 99, 160, 192.
SP, 35, 117, 141, 145, 170, 174-175, 188, 190, 204, 208, 218, 241, 252.



Ars Erotica

Segun Foucault, histéricamente existen dos procedimientos para producir la verdad del
sexo: la ars erotica y la scientia sexualis. En la ars erotica, la verdad del sexo se extrae
del placer mismo, tomado como préactica y reunido como experiencia. China, Japon,
India, las sociedades arabo-musulmanas se han dotado de una ars erotica (HS1, 77). En
la scientia sexualis, en cambio, la verdad del sexo es del orden del discurso. « Aunque
nuestra civilizacion haya dado lugar a una scientia sexualis, la ars erotica no ha
desaparecido; ella subsiste en la direccion de conciencia, en la basqueda de la unién
espiritual, en el placer de la verdad, por ejemplo (HS1, 94-95). « “Uno de los numerosos
puntos en los que cometi un error en este libro [La volonté de savoir] es lo que dije de
esta ars erotica. Yo la oponia a la scientia sexualis. Pero es necesario ser mas preciso.
Los griegos y los romanos no tenian ninguna ars erotica en comparacion con la ars
erotica de los chinos (o digamos que no era algo muy importante en su cultura). Ellos
tenian una téchne tod biou donde la economia del placer jugaba un papel muy
importante. En este “arte de vivir’, la idea segun la cual era necesario ejercer un dominio
perfecto sobre si mismo se convirtié rapidamente en el problema central. Y la
hermenéutica cristiana de si constituyd una nueva elaboracion de esta téchne” (DE4,
390, 615). « En la relacion amorosa entre Marco Aurelio y Fronton, la ars erotica
constituia uno de los temas de discusion (DE4, 794).

Ars erotica [23]: DE3, 134, 525-526. DE4, 390, 615, 794. HS1, 77, 90, 94-96.

Artaud, Antonin

(1896-1948). En Artaud se expresa la conciencia tragica de la locura, por debajo de la
conciencia critica en sus formas filoséfica o cientifica (HF, 47). « La obra de Artaud,
como la de Roussel, pone de manifiesto el nuevo modo de ser de la literatura, en el que
el lenguaje deja de estar subordinado al sujeto (MC, 395). « En Artaud el lenguaje
discursivo esta destinado a desatarse en la violencia del cuerpo y del grito, y el
pensamiento, abandonando la interioridad charlatana de la conciencia, se convierte en
energia material, sufrimiento de la carne, persecucion y desgarramiento del sujeto (DE1,
522).

Antonin Artaud [55]: AN, 50. DE1, 161, 169, 266, 268, 412-413, 419, 500, 522, 525,
704. DE2, 80, 105, 108-109, 132, 412. DES, 475, 490, 578, 677. HF, 28, 47, 48, 221,
223, 314, 432-433, 435, 440-441, 632, 656, 661-663. MC, 59, 339, 395. MMPS, 89,
104. OD, 23. RR, 207.



Artemidoro

(s. 1 d.C.). Foucault consagra la primera parte de Le souci de
soi al andlisis del texto La clave de los suefos, de este filosofo
pagano del siglo Il (HS3, 16-50). Tres capitulos de esta obra
estan dedicados a los suefios sexuales. La economia, las
relaciones sociales, el éxito y el fracaso del individuo y su vida
politica y cotidiana permiten comprender los suefios sexuales.
En este sentido, Artemidoro esta cerca de Freud. El valor social
del sueiio no depende de la naturaleza del acto sexual, sino de
estatuto social de los partners (DE4, 174).

Artémidore [198]: HS, 468. HS3, 13, 15-22, 24-37, 39-46, 48-49, 276. DE4, 174, 176,
216, 462-486, 803.

Ascesis

(Asceése). Ascesis antigua y ascesis cristiana. A diferencia de las connotaciones que este
vocablo sugiere actualmente, la ascesis no era para los antiguos un camino de
progresiva renuncia a si mismo. Se trataba, mas bien, del trabajo de constitucion de si
mismo, esto es, de la formacion de una relacion consigo mismo que fuera plena,
acabada, completa, autosuficiente y capaz de producir esta transfiguracion del sujeto
que es la dicha de estar consigo mismo (HS, 305). « Nuestra nocién de ascesis esta
determinada por la herencia cristiana. Foucault sefiala tres diferencias conceptuales de la
ascesis filosofica helenistica y romana respecto de la ascesis cristiana: 1) como ya
mencionamos, no estd orientada a la renuncia a si mismo, sino a la constitucion de si
mismo; 2) no estad regulada por los sacrificios, sino por el dotarse de algo que no se
tiene; 3) no persigue ligar el individuo a la ley, sino el individuo a la verdad (HS, 316). ¢
El sentido y la funcién fundamental de la ascesis filoséfica helenistico-romana ha sido
asegurar la subjetivacion del discurso verdadero, hacer que yo me convierta en sujeto de
enunciacion del discurso verdadero. No se trata, entonces, de la objetivacion de si en un
discurso verdadero, sino de la subjetivacion de un discurso verdadero: se trata de hacer
propias, en la vida, las cosas que se saben, los discursos que se escuchan y que se
reconocen como verdaderos. “Hacer suya la verdad, convertirse en sujeto de
enunciacion del discurso verdadero; creo que es éste el corazon mismo de la ascesis
filoséfica” (HS, 317) « Descartes rompi6 con todo esto. Para acceder a la verdad es
suficiente la evidencia; basta un sujeto que sea capaz de ver lo evidente. La evidencia
sustituyo asi a la ascesis (DE4, 630. HS, 15-16, 19, 29). ¢ Resulta interesante hacer



referencia a la interpretacion histérica que nos ofrece Foucault de esta ruptura
cartesiana: la separacion entre verdad y ascesis no seria una consecuencia del desarrollo
de la ciencia moderna, sino de la teologia. Se refiere especialmente a la teologia
inspirada en Aristoteles. EI modelo del sujeto cognoscente ha sido un Dios concebido
en términos cognoscitivos. El conflicto entre espiritualidad y ciencia ha sido precedido
por el conflicto entre espiritualidad y teologia (HS, 28). ¢ En la antigliedad, en cambio,
el acceso a la verdad exige al sujeto que ponga en juego su propio ser, que se transforme
mediante el trabajo de la ascesis. En realidad, ascesis y éros han sido las dos grandes
formas de la espiritualidad occidental mediante las cuales el sujeto se modifica para
tener acceso a la verdad (HS, 17). Ascesis y modernidad. La ascesis caracteriza también
a la actitud de la modernidad. Aqui Foucault hace referencia a Baudelaire (DE4, 570-
571).

Ascése [121]: DE2, 138, 260. DE4, 165, 307, 359, 361, 398-399, 411, 416, 543, 560,
621, 630. HF, 104. HS, 17, 32, 88, 100, 172, 203, 205, 301-303, 305-307, 312-313, 315-
318, 322-323, 326, 334, 343, 348-349, 355, 397-399, 402, 409-410, 433, 450, 457, 465.
HS2, 15, 38, 105, 193, 253, 267. HS3, 385. PP, 89.

Asilo

(Asile). Véase: Locura.

Asile [488]: AN, 111, 132, 134, 138, 228, 246, 276, 280, 301. DE1, 270, 409. DE2, 211,
217, 232-233, 237, 298-299, 307, 319, 321-322, 431, 433-434, 439, 593, 620, 665, 679-
680, 682, 685, 700, 746, 790-792, 802-804, 806, 811, 813. DES, 36, 58-62, 68, 91, 92,
109, 154, 164, 229, 265, 271-274, 333, 361-364, 367, 388-389, 393, 466, 505-506, 766,
802. DE4, 27, 122, 665. HF, 101, 117, 147, 160, 163, 191, 196, 218, 224, 344, 426, 446,
450, 481, 493, 530, 534, 538, 542, 545-546, 548, 550, 553, 571, 575-576, 580, 586, 596,
600, 602-603, 605-606, 608-614, 619-620, 622-626, 631, 640, 653. IDS, 8. MMPS, 84-
86. NC, 39, 104. PP, 3, 5-10, 16-17, 19-20, 27, 29, 60-61, 81, 95, 96, 99-100, 102-106,
108-109, 115, 119-120, 123, 125-128, 133, 137-138, 143, 146, 148-151, 153-156, 160-
165, 169-176, 178-191, 193-195, 200, 211-212, 215-217, 226, 228-229, 233-235, 248,
252, 253-254, 265, 271, 277-278, 310, 312, 325. SP, 26, 201, 307.

Aufklarung

Véase: Modernidad.



Aufklarung [106]: DE1, 76, 120, 545-546, 549. DE3, 431-433, 479, 783. DE4, 36-37,
73, 225, 231, 438, 440, 448, 562-568, 571-573, 577, 679-682, 685-687, 765-768. HF,
174. HS, 297, 467. NC, 51, 126.

AUSENCIA
(Absence). Para la locura concebida como ausencia de obra, Véase: Locura.

Absence [356]: AN, 26, 101, 104-105, 113, 115-118, 122, 128, 138-139, 168, 230, 282,
295. AS, 27, 37, 89, 118, 120, 146-147, 187, 234, 242. DE1, 90, 107, 110-113, 118,
149, 151, 162-163, 174, 182, 196-203, 214, 227, 232, 234, 242, 245, 247, 249-250, 257,
260, 265-266, 274, 279, 284, 299, 329, 367, 406, 412, 418, 434, 477, 506, 519, 521,
526, 529, 531, 535, 538, 553, 585, 620, 629-630, 632, 636, 639, 642-643, 646, 705,
745-746, 779-780, 790, 793, 795, 808, 836. DE2, 50, 76, 80, 150, 152, 180, 212, 216,
234, 325, 397, 489, 532, 546-547, 583, 595, 655, 666, 725, 740, 790, 818. DES, 15, 29,
47, 280, 293, 310, 401, 445, 594, 647, 691, 702, 714-715, 751, 760. DE4, 12, 17, 33, 96,
108, 113, 142, 303-304, 333, 381, 414, 566, 651, 732, 742. HF, 48, 59, 61, 153, 201,
216, 233, 235, 237, 240, 249, 251, 265, 266, 304, 314, 326, 327, 354, 436, 461, 467,
515, 548, 566, 606, 616, 631, 647-649, 659, 662. HS, 27, 47, 178, 187, 203, 230, 241,
301, 331, 403, 455, 469. HS1, 202-203. HS2, 172, 175, 226, 240. HS3, 63, 75, 97-98,
111, 188, 194, 233, 237-238, 254, 260. IDS, 130. MC, 31, 104, 140, 146, 158, 219, 239-
240, 299, 339, 348, 370, 396. MMPE, 21, 29, 63. MMPS, 21, 29, 63. NC, XI, XV, 48,
51, 72, 147, 163, 202. OD, 61, 81. PP, 81, 132, 154, 203-205, 207, 223, 269, 272, 278,
290, 330. RR, 29, 30, 107, 131, 137, 169, 175, 197, 207. SP, 42, 150, 170, 203, 213,
296-297.

Autor

(Auteur). La arqueologia deja de lado las nociones con las que tradicionalmente se ha
escrito la historia del conocimiento y de las ciencias, la historia de la literatura y de la
filosofia; especialmente, las categorias de obra, libro y autor. En cuanto a esta ultima,
mas alla de las cuestiones metodoldgicas de la arqueologia, la critica de la nocion de
autor forma parte de la critica general, desde el punto de vista de la filosofia, a la nocién
de sujeto, a la funcién fundadora del sujeto. El cuestionamiento de la nocion de autor
estd presente también en la critica literaria y en la relacion escritura/muerte. ¢ Foucault
se ha ocupado de la funcion-autor en L’ Archéologie du savoir, L’Ordre du discours y en
una conferencia en la Société Francaise de Philosophie, “Qu’est-ce qu’un auteur?”
(DEL1, 789-821). Nombre propio. El “autor” no funciona como un nombre propio; la



relacion entre el autor y lo que nombra no es isomorfa con la relacion entre el nombre
propio y el individuo que designa. Foucault nos ofrece varios ejemplos. Descubrir que
Pierre Dupont no es médico o no vive en Paris no modifica el nexo de designacion. Del
mismo modo, si descubro que Shakespeare no naci6 en la casa que se visita como su
lugar natal, ello no altera el funcionamiento del nombre de autor. Por el contrario, si
descubro que no es el autor de los Sonetos o que es el autor del Organo de Bacon, que
Shakespeare y Bacon son la misma persona, entonces se modifica enteramente el
funcionamiento del nombre del autor. Por ello, “[...] un nombre de autor no es
simplemente un elemento en un discurso (que puede ser sujeto o complemento, que
puede ser reemplazado por un pronombre, etc.); ejerce cierto papel respecto de los
discursos: asegura una funcion de clasificacion; un nombre de este tipo permite agrupar
cierto numero de textos, delimitarlos, excluir algunos, oponerlos a otros. [...] EI nombre
de autor no esta situado en el registro civil de los hombres, no esti tampoco situado en
la ficcion de la obra, esta situado en la ruptura que instaura cierto grupo de discursos y
su modo de ser singular. [...] La funcidn autor es pues caracteristica del modo de
existencia, de circulacion y de funcionamiento de algunos discursos dentro de la
sociedad” (DE1, 798). Funcidn-autor. Foucault distingue cuatro caracteristicas
fundamentales de la funcién-autor. 1) Esta ligada con un sistema juridico e institucional
que rodea, determina y articula el universo de los discursos. Los discursos son objetos
de apropiacion. Ahora bien, la relacion de propiedad es secundaria respecto de la
apropiacién penal. En efecto, los discursos han comenzado a poseer un autor en la
medida en que éste podia ser castigado. El discurso ha sido histéricamente un gesto
cargado de riesgos antes de ingresar en el circuito de la propiedad (DE1, 799). 2) No se
ejerce uniformemente y de la misma manera respecto de todos los discursos, en todas
las épocas y en todas las civilizaciones. Algunos discursos circulan sin recurrir a un
autor como principio de su sentido o de su eficacia: notas cotidianas que se tiran casi
inmediatamente, decretos, contratos, formulas técnicas. Pero aun en los campos donde
normalmente se requiere el autor (la literatura, la filosofia y la ciencia) tampoco
funciona de la misma manera: en la Edad Media, por ejemplo, el valor cientifico de un
texto provenia de su autor; a partir del siglo XVII, en cambio, esta funcién no cesa de
debilitarse, hasta desaparecer (en el discurso cientifico sirve solo para dar nombre a un
teorema, a un efecto, a un sindrome). En el campo de la literatura, por el contrario, la
atribucion a un autor no ha dejado de fortalecerse, mientras en la Edad Media éste
circulaba en el anonimato (OD, 30-31, DE1, 799-800). 3) No estd definida por la
atribucion espontanea a su productor, sino por una serie de operaciones especificas y
complejas. » Para Foucault, la manera en que la critica literaria define el autor deriva
directamente de la manera en la que la tradicion cristiana ha determinado la
autenticidad. Foucault se refiere a S. Jerénimo (DE1, 801). De este modo, el autor



permite explicar la presencia de ciertos hechos en una obra, su transformacion, su
deformacion; pero también confiere cierta unidad a los discursos, permite superar las
contradicciones, es el foco de expresion. 4) No reenvia pura y simplemente a un
individuo real, puede dar lugar simultineamente a varios egos. El sujeto que habla en el
prefacio de un tratado de matematica no es el mismo que habla en el curso de una
demostracion o el que habla de las dificultades y obstaculos que encontr6 en el curso de
su trabajo (DE1, 803). Fundadores de discursividad. Algunos autores no son solo
autores de sus obras, sino también de la posibilidad y las reglas de formacion de otros
discursos. Por ejemplo, Marx o Freud. La instauracion de discursividad es distinta de la
fundacion de cientificidad. Mientras que en este caso el acto de fundacién se encuentra
en el mismo plano que sus transformaciones futuras, la instauracion de discursividad les
es heterogénea. Ella no es del orden de la generalidad formal, sino del de la apertura de
un campo de aplicaciones respecto de las cuales se mantiene detras. “Para hablar de
manera muy esquematica, la obra de estos instauradores no se sitla en relacion con la
ciencia y con el espacio que ella disefia, sino que son la ciencia o la discursividad las
que se refieren a su obra como a coordenadas primeras” (DE1, 807). A partir de aqui, se
comprende esa necesidad que guia todas las exigencias de retorno al origen, de
redescubrimiento, de reactualizacion.

Auteur [593]: AN, 18, 20, 49, 98, 236, 246-247. AS, 12, 33-36, 38, 41, 43, 57, 107, 110,
122-123, 125-126, 135, 140, 150, 152, 161, 167, 183, 185, 196, 224, 274. DE1, 172,
177-179, 183, 186, 204-205, 254, 273, 292, 337, 349, 361, 369, 372, 385, 422, 429, 443,
467, 474, 477-478, 506, 513, 540, 591-593, 596, 653, 660-661, 682, 685, 694, 696, 702-
705, 709-710, 736, 758, 760, 765, 774, 786, 789-813, 817-820. DE2, 24, 60-61, 132,
166, 172, 198, 210, 213, 216, 218, 222-223, 267, 309, 326, 369, 408, 425, 481, 583,
606-607, 645, 664, 708, 721, 732, 767, 781. DES, 20, 39, 68, 95, 101, 131-132, 140,
190, 215, 253-254, 358, 399, 443-444, 448, 452-455, 464, 591, 620, 660, 707, 742, 773-
774, 806. DE4, 16-17, 31, 104, 106-107, 121, 154, 156, 166, 174, 208, 325-326, 328,
367, 373, 392, 412, 421-423, 457, 472, 530, 550, 570, 591, 599, 601, 607, 622, 642,
707, 735, 780, 788, 816, 823. HF, 9-10, 57, 61, 83, 85-87, 97, 147, 163, 261, 277, 301,
320, 380, 461, 546, 622, 688. HS, 25, 61, 99-100, 118, 140, 160, 196, 219, 339, 341.
HS1, 31, 59. HS2, 25, 56, 70, 75, 113, 120, 124-127, 129, 135, 144, 150, 159, 194-195,
198-199, 226, 228, 232, 234, 246. HS3, 29, 131, 168, 181, 184, 203, 208, 244, 259-260.
IDS, 20, 103, 119, 212. MC, 22, 27, 30-31, 156, 181-182, 208. MMPE, 38. MMPS, 38.
NC, 13, 27, 209. OD, 28-32, 38, 54, 65-68. PP, 122, 292, 328. RR, 86, 101, 126, 179,
181. SP, 17, 24-25, 78, 103, 159, 248, 256, 268.



Bacon, Francis

(1560/1561-1626). Encontramos en Bacon una critica de la semejanza que, a diferencia

de Descartes, no concierne a las relaciones de orden e igualdad entre las cosas. Se trata
de una doctrina del quiproquo, de los idola del teatro y del foro que nos hacen creer que
las cosas se asemejan a lo que hemos aprendido alli (MC, 65). « A comienzos de la
época clasica, Bacon busco introducir la metodologia de la inquisitio (enquéte) en las
ciencias empiricas. Foucault entiende aqui por inquisitio el procedimiento politico-
judicial, tal como se lo encuentra, por ejemplo, en la Inquisicién (SP, 227; DE2, 391).
Véase: Investigacion.

Francis Bacon [16]: DEL, 479, 492, 797. DE2, 391, 630. HF, 293. MC, 43, 65-66, 137.
SP, 227.

Bachelard, Gaston

(1884-1962). Foucault se refiere a G. Bachelard fundamentalmente en relacién con la
nocion de actos y umbrales epistemolégicos. En virtud de ella lo ubica entre las figuras
centrales que han operado la transformacién del campo de la historia de las ideas, de las
ciencias, de la filosofia. Con la nocién de umbral epistemoldgico Bachelard ha
suspendido la acumulacion indefinida de conocimientos; no busca, en efecto, establecer
ni el comienzo silencioso de los conocimientos ni los precursores primeros, sino la
aparicién de un nuevo tipo de racionalidad (AS, 11). « Foucault también hace referencia



a la funcién que atribuye Bachelard a la imaginacion en la percepcion (DE1, 114).
Mas alla de todas las oposiciones que pueden servir para describir el panorama de la
filosofia francesa del siglo XX (marxistas y no-marxistas, freudianos y no-freudianos,
especialistas y no-especialistas, etc.), Foucault propone separar una filosofia de la
experiencia, del sujeto y del sentido de una filosofia del saber, de la racionalidad y del
concepto. En la primera nos encontramos con Sartre y Merleau Ponty; en la segunda,
con Cavaillés, Bachelard y Canguilhem (DE3, 430). A pesar de las diferencias de estilo,
como interrogacion histérica de la racionalidad, el equivalente de esta segunda linea de
pensamiento en el panorama aleman seria la Escuela de Frankfurt (DE3, 432-433).

Gaston Bachelard [28]: AS, 11, 248. DEL, 114, 434, 449, 696-697. DE2, 382. DE3,
409, 430, 432-434. DEA4, 56, 440, 654, 754, 764, 767, 769.

Barbarie

(Barbarie). Foucault se ha ocupado de la figura del barbaro y de la barbarie,
fundamentalmente, en relaciéon con la formacién del discurso histérico, y mas
precisamente, del discurso historico de la guerra de razas. El salvaje y el barbaro.
Conocemos el papel que ha desempefiado en la formacion del pensamiento juridico y
politico del siglo XVIII la figura del salvaje: el salvaje que abandona los bosques para
contratar y fundar la sociedad; una figura inclinada al intercambio y al trueque; figura
elemental del homo oeconomicus. De ahi la bondad natural de su figura. El discurso
historico politico inaugurado por Boulainvilliers ha erigido, contra el salvaje, la figura
del barbaro. Entre ambas se pueden establecer las siguientes diferencias: 1) El salvaje
deja de ser salvaje cuando ingresa en la sociedad. El salvaje es tal s6lo en estado
insocial. El barbaro, en cambio, lo es s6lo en relacion con la civilizacion. El béarbaro se
ubica siempre en las fronteras del estado y de la civilizacion; quiere destruir estas
fronteras y apropiarse de la civilizacion. Ingresa en la historia, no para fundar la
sociedad, sino para incendiarla y destruirla. 2) El barbaro no es un vector de
intercambio, sino de dominacion. No lleva a cabo la ocupacién primitiva del suelo, sino
la rapifia, el pillaje. Su relacion con la propiedad es siempre de segundo grado. A
diferencia del salvaje, nunca cede su libertad. Para el barbaro, el gobierno tiene siempre
una forma militar; no la cesion de derechos, sino la dominacién. En este sentido, es el
hombre de la historia. Revolucién. En el discurso histérico politico del siglo XVIII,
cuya formacion se analiza en “Il faut défendre la société”, el problema no ha sido
“revolucion o barbarie”, sino “revolucién y barbarie”, es decir, como filtrar la barbarie
constitutiva de toda revolucion (IDS, 176-177, 179-180). Por ello, uno de los problemas



mayores del pensamiento politico moderno sera encontrar el justo equilibrio entre
barbarie y constitucion: ;qué hay que mantener y qué hay que rechazar de la barbarie
para encontrar una constitucién equilibrada del Estado? (IDS, 173-176). Castigo. No se
debe pensar en términos de barbarie la practica punitiva del suplicio. No se trata de una
practica irracional, sino de un mecanismo, de una cierta logica del castigo (SP, 60. DE2,
584).

Barbarie [32]: DE1, 540. DE2, 727. HF, 471, 535. IDS, 51, 176-177, 179-183, 190. MC,
295. SP, 16, 37, 64, 76, 267.

Barbin, Herculine

(1838-1868). Foucault publica las memorias de Herculine Barbin, tomadas de los
Annales d"hygiéne publique. Véase: Hermafroditismo.

Adelaide Herculine Barbin, también llamada Alexina, Abel y Camille [18]: DE3 237,
499, 624, 675-676. DE4, 9, 115, 118-119, 122-123.

Barroco

(Baroque). Barroco, teatro y locura. « Uno de los ejes del teatro barroco ha sido la
extravagancia de los espiritus que no dominan sus quimeras, como Don Quijote
(MMPS, 79). « El bufon era, en el renacimiento y en el barroco, el personaje que decia
la verdad; una especie de profeta, pero que se diferencia de la figura del profeta del
judeocristianismo porque no sabe que dice la verdad. « Los personajes barrocos se
dividen entre quienes dominan su voluntad y quienes son portadores de la verdad,
quienes no estan locos y quienes si lo estan. En el loco hay verdad, pero no voluntad de
verdad (DE2, 110-112). El personaje del loco representa la verdad irresponsable (DE3,
489). « El personaje de la tragedia clasica, a diferencia del personaje barroco, no puede
estar loco (HF, 312-313). Habra que esperar hasta el siglo X1X —su literatura, Nietzsche
y el psicoanalisis— para reencontrar la mutua pertenencia entre locura y verdad (DE2,
112). Barroco y semejanza. A comienzos del siglo XVII, durante este periodo que con
razén o no se llama el barroco, el pensamiento deja de moverse en el dominio de la
semejanza (MC, 65). El barroco es el triunfo de la ilusion comica, del quiproquo, del
suefio y las visiones, del trompe-I"ceil.



Baroque [21]: DE1, 479. DE2, 110, 112, 725, 789. DE3, 229, 489, 675. DE4, 123, 488-
489, 495. HF, 56, 62, 64, 313. HS3, 244. MC, 63, 65. MMPS, 79.

Barthes, Roland

(1915-1980). En respuesta a una pregunta acerca de la pertenencia de Lévi Strauss,
Lacan, Althusser, Barthes y Foucault al estructuralismo, éste precisa que lo que
distingue al estructuralismo, al menos negativamente, es el problematizar la importancia
del sujeto humano, de la conciencia. De este modo, la critica literaria de Barthes implica
un analisis de la obra que no se refiere a la psicologia, ni a la individualidad, ni a la
biografia personal del autor, sino a un analisis de las estructuras autonomas, a las leyes
de su construccion (DE1, 653). « Se puede vincular el caracter transitivo de la escritura
del que habla Barthes con la funcion de transgresion (DE2, 114). « Al introducir la
nocion de escritura Barthes queria descubrir un nivel especifico a partir del cual se
puede hacer la historia de la literatura como literatura, con su especificidad particular,
mas alla de los individuos, con sus propias leyes de condicionamiento y transformacion
(DEZ2, 270). « Foucault considera que sus caminos divergen como la literatura de la no-
literatura (DEZ2, 801).

Roland Barthes [37]: DE1, 364, 371-372, 584, 653, 813. DE2 74, 114, 116, 126, 209,
270, 522, 524, 720, 800-801. DES 88, 388, 572-573, 580, 590. DE4, 44, 59, 124, 608,
650-651.

Basaglia, Franco

(1924-1980). Lo que Basaglia, como Bernheim y Laing, ha problematizado es la
manera en la que el poder del médico esta implicado en la verdad de lo que dice. ¢ La
caracteristica de las instituciones médicas es una separacion tajante entre quienes tienen
la verdad y quienes no la tienen (DE2, 681) Véase: Antipsiquiatria.

Franco Basaglia [16]: DEZ2, 209, 233, 681, 684-685, 693, 773. DE3, 350-351. DE4, 594.

Bataille, Georges



(1897-1962). El “Préface a la transgression” (Critique, N° 195-196, agosto-septiembre
de 1963, 751-769; reimpresion en DE1, 233-250) constituye un homenaje a la obra de
Bataille. “Quizéds la emergencia de la sexualidad en nuestra cultura sea un
acontecimiento con valores multiples: esta ligada a la muerte de Dios y a este vacio que
ella deja en los limites de nuestro pensamiento; esta ligada también a la aparicion
todavia sorda y tanteante de una forma de pensamiento en la que la interrogacion acerca
del limite sustituye la busqueda de la totalidad y en la que el gesto de la transgresién
reemplaza el movimiento de las contradicciones” (DE1, 248). Véase: Transgresion.

Georges Bataille [101]: DE1 233-236, 238, 240-247, 249-250, 268, 284, 329, 336, 339,
395-396, 437, 522, 525, 557, 614-615. DE2 25-27, 74, 80, 104-105, 166, 412. DE3 575,
588-590. DE4, 43, 47-50, 52-54, 57, 437, 446, 608. HS1, 198. MC, 339, 395. OD, 23.

Baudelaire, Charles

(1821-1867). En uno de los articulos sobre la famosa respuesta de Kant a la pregunta
“:Qué es la ilustracion?”, Foucault aborda la modernidad como un éthos, es decir, como
una actitud, no como una época. Para caracterizar la actitud de modernidad aparece aqui
la figura de Baudelaire. Dos textos constituyen las referencias de Foucault al respecto:
Le peintre de la vie moderne y De I’héroisme de la vie moderne (en Euvres completes,
Paris, 1976, t. I). A partir de ellos, se sefialan cuatro caracteristicas de la actitud de
modernidad: 1) Hacer heroico el presente. La actitud de modernidad, a diferencia de la
moda, no consiste sélo en seguir el curso de los tiempos. No se define simplemente por
lo fugitivo, lo pasajero, sino mas bien por atrapar lo que hay de eterno en el momento
que pasa. 2) Un heroismo irénico. La modernidad es para Baudelaire un ejercicio en el
que la atencion extrema a lo real se confronta con una préctica de la libertad que respeta
y a la vez viola lo real. 3) Una relacion que es necesario establecer consigo mismo
(dandismo). Ser moderno no consiste en aceptarse uno mismo tal como uno es, sino en
tomarse como el objeto de una elaboracién compleja y exigente (ascetismo). 4) Para
Baudelaire, esta actitud solo puede tener lugar en el arte, no en la sociedad o en la
politica (DE4, 569-571).

Charles Baudelaire [42]: DE1 246, 373, 377. DE2 132, 708, 715, 725, 748, 782. DE3
490. DE4, 392, 446-447, 494, 568-571. HS, 25, 241. HS2, 17. NC, 175. SP, 72.



Beccaria, Cesare

(1738-1794). Véase: Prision.

Cesare Beccaria [57]: AN 8, 26, 119. DE2 207-208, 461-463, 589-593, 596, 603, 606,
620, 726. DE3 357, 452, 463. DE4, 11, 16. PP, 18. SP, 14-15, 77, 93, 95-98, 106, 108-
109, 119, 130.

Behaviorismo

(Béhaviorisme). Psicologia. Foucault escribe la seccion “La Psychologie de 1850 a
1950” de la obra de D. Huisman y A. Weber, Histoire de la philosophie européenne (.
Il: Tableau de la philosophie contemporaine, Paris, 1977, 591-606. Este texto ha sido
reimpreso en DE1, 120-137). Las consideraciones sobre el behaviorismo aparecen bajo
el titulo “El estudio de las significaciones objetivas”. El behaviorismo, segun Foucault,
busca “el sentido adaptativo de las conductas a partir de las manifestaciones objetivas
del comportamiento. Sin hacer intervenir la experiencia vivida, tampoco el estudio de
las estructuras nerviosas y sus procesos; debe ser posible encontrar la unidad del
comportamiento confrontando el analisis de las estimulaciones y el de las reacciones”
(DE1, 130). Foucault distingue dos especies de behaviorismo: molecular (realiza el
analisis en sus segmentos mas elementales) y molar (sigue las articulaciones
significativas del conjunto —Tolman-). Historia del conocimiento. Los estudios
histéricos de Foucault dejan poco espacio a la creatividad de los individuos. En este
sentido se podria pensar un cierto behaviorismo en el trabajo de Foucault (DE2, 490).
La cuestion ha sido suscitada en un debate televisivo con Chomsky, quien, en efecto,
combate el behaviorismo en la linglistica, a fin de recuperar la creatividad del sujeto.
Para Foucault, la cuestion del sujeto es diferente en el behaviorismo y en la historia del
conocimiento. Aqui resulta dificil atribuir a un inventor los fendbmenos colectivos o
generales. Por otro lado, la historia se presenta como un obstaculo para el acceso del
sujeto a la verdad (mitos, prejuicios, etc.). Para Foucault, a diferencia de Chomsky, se
trata de analizar la capacidad productiva del conocimiento como préctica colectiva y de
reubicar los individuos y sus conocimientos en el desarrollo del saber (DE2, 480).

Béhaviorisme [14]: DE1, 130. DE2, 480, 490-492.



Benjamin, Walter

(1892-1940). Foucault se refiere al estudio de Benjamin sobre Baudelaire (“Uber einige
Motive bei Baudelaire”, Zeitschrift fir Sozialforschung, N° VIII, 1939, pp. 50-89) a
proposito de la nocién de “estética de la existencia” (HS2, 17).

Walter Benjamin [5]: DE3 84, 390. DE4, 447. HS2, 17.

Bentham, Jeremy

(1748-1832). “Me excuso con los historiadores de la filosofia por esta afirmacion, pero

yo creo que Bentham es mas importante para nuestra sociedad que Kant o Hegel. Se le
deberia rendir homenaje en cada una de nuestras sociedades. Es él quien programo,
definid y describid, de la manera mas precisa, las formas de poder en las que vivimos, y
quien ha presentado un maravilloso y célebre pequefio modelo de esta sociedad de la
ortopedia generalizada: el famoso Pandptico” (DE2, 594). Véanse: Disciplina,
Pandptico.

Jeremy Bentham [137]: DE2, 311, 430, 437, 444, 589-591, 594, 606-608, 729. DE3,
190-191, 194-200, 202-206, 452, 466, 473-474, 576, 626, 628, 821. DE4, 18, 28, 186,
639. PP, 43, 62, 65, 75-80, 92-93, 95, 103-105, 108. SP, 175, 201-207, 209-210, 218,
226, 252, 268.

Bergson, Henry

(1859-1941), Bergsonismo (Bergsonisme). « Bergson va en el sentido contrario cuando
busca en el tiempo, y contra el espacio, las condiciones bajo las cuales es posible pensar
la individualidad. Con la formacion de la clinica, el individuo se ha ofrecido al saber a
través de un largo movimiento de espacializacion. Bichat, un siglo antes de Bergson,
dio una leccién mas rigurosa al respecto; la muerte se convirtié en el espacio de apertura
del individuo al lenguaje y al concepto (NC, 174-175). » “Cuando era estudiante, una
especie de bergsonismo latente dominaba la filosofia francesa. Digo bergsonismo, no
que todo esto haya sido la realidad de Bergson, lejos de ello. Habia un cierto privilegio
acordado a todos los analisis temporales en detrimento del espacio, considerado como
algo muerto y fijo” (DE3, 576).



Henry Bergson [17]: AN, 232, 246. DEL1, 342, 770, 782. DE2, 106, 229. DE3, 34, 193,
541, 576. DE4, 455, 764. MC, 176, 258. NC, 175. OD, 79.

Bergsonisme [4]: DE1, 342. DE3, 576.

Bichat, Frangois Xavier
(1771-1802). Véase: Clinique.

Francois Xavier Bichat [123]: AS, 47, 48, 72, 166, 189. DE1, 123, 625, 713. DE2, 29,
58, 481, 490, 676. DES3, 36, 51, 209, 214, 437. DE4, 772. HF, 471. IDS, 189. MC, 138,
245. NC, VIII, IX, 74, 123, 127-134, 136, 140, 142-145, 147-149, 151-153, 155-159,
164, 169-171, 175, 177-180, 185, 188-190, 192, 193, 199, 201-202, 212. PP, 185, 196-
197, 300-301, 304-305, 325.

Binswanger, Ludwig

(1881-1960). Foucault ha dedicado una extensa introduccién a la traduccion francesa
de la obra Le réve et I’existence de Ludwig Binswanger (DE1, 65-119). “En la
antropologia contemporanea nos parece que la obra de Binswanger sigue la via real. El
ha tomado ‘de costado’ el problema de la ontologia y de la antropologia, yendo
directamente a la existencia concreta, sus desarrollos y sus contenidos histéricos” (DE1,
67). Este texto puede considerarse como el punto de mayor acercamiento entre Foucault
y la fenomenologia. VVéanse: Antropologia, Fenomenologia.

Ludwig Binswanger [57]: DE1, 65, 67-68, 79-81, 83, 87, 90, 93, 96, 98, 100, 103-104,
107-108, 117, 119, 136, 377. DE4, 58. IDS, 19. MMPE, 62, 66-69, 111. MMPS, 62, 66-
69, 105.

Bio-Historia



(Bio-histoire). Se podria Ilamar de este modo a las presiones por las cuales los
movimientos de la historia interfieren con los procesos de la vida (HS1, 188). Véase:
Biopoder.

Bio-histoire [9]: DE3 48, 57, 95, 97, 207-208. HS1, 188.

Biologia

(Biologie). Las condiciones de posibilidad de la biologia. Podemos pensar el analisis
foucaultiano del saber, la descripcion arqueoldgica, como el efecto de una mirada
vertical. En efecto, Foucault no aborda la historia del conocimiento en términos de
continuidad, sino de discontinuidad. Por ello, en lugar de manejarse en términos de
evolucion, de lo que anticipa y de lo que realiza, lo hace en términos de ruptura.
Foucault se pregunta, de hecho, acerca de lo que hace posible en un momento dado que
ciertas cosas hayan sido dichas. Las condiciones de posibilidad del saber son
condiciones en el nivel de la simultaneidad (MC, 14). Por ello puede afirmar, sin que
cause extrafieza para el lector advertido, que ni la biologia (ni los otros saberes de la
modernidad: la economia politica, la filologia) ni la vida existian antes del siglo XIX.
Durante la época clasica solo existian los seres vivientes y la historia natural (MC, 139,
173). Pero, es necesario precisarlo, la biologia no viene a reemplazar la historia natural
cuando desaparece la episteme clasica; se constituye, mas bien, alli donde no existia
(MC, 220). « Lamarck, con su nocidn de organizacion, ha cerrado la época de la historia
natural y entreabierto la de la biologia (MC, 243). ¢ A partir de Cuvier, la nocion de
funcién, que ciertamente existia en la época clasica, va a desempefiar un nuevo papel vy,
consecuentemente, sera definida en otros términos. En la época clasica se la utilizaba
para establecer, por medio de identidades y diferencias, el orden de las cosas. Con
Cuvier, en cambio, sera el término medio que permitira vincular conjuntos de elementos
desprovistos de toda identidad. Surgiran, entonces, nuevas relaciones: de coexistencia
(un 6rgano o un conjunto de 6rganos no pueden estar presentes en un animal sin que
otro 6rgano o conjunto de dérganos también lo esté), de jerarquia interna (el sistema
nervioso aparecera como determinante de toda disposiciéon organica), de dependencia
respecto de un plan de organizacion (la preeminencia de una funcién implica que el
organismo responde a un plan). A diferencia de la historia natural, no nos encontramos
con un campo unitario de visibilidad y orden, sino con una serie de oposiciones cuyos
términos no se sitdan al mismo nivel (6rganos secundarios, visibles/érganos primarios,
ocultos; dérganos/funciones). “La vida no es mas aquello que puede distinguirse de
manera mas o menos cierta de lo mecanico; es aquello en lo que se fundan todas las



distinciones posibles entre los vivientes. Es este paso de la nocion taxondmica a la
nocion sintética de vida el que es sefialado, en la cronologia de las ideas y de las
ciencias, como un florecimiento, a comienzos del siglo XIX, de los temas vitalistas.
Desde el punto de vista de la arqueologia, lo que se instaura en este momento son las
condiciones de posibilidad de una biologia” (MC, 281). ¢ Desde el siglo XVIII al X1X la
cultura europea modificd fundamentalmente la espacializacion de lo viviente. Para la
época clésica, lo viviente era una celda o una serie de celdas en el cuadro taxonémico de
los seres. A partir de Cuvier, los seres vivos se envuelven sobre si mismos y rompen sus
proximidades taxondmicas. Este nuevo espacio es el espacio de las condiciones de la
vida (MC, 287). La ruptura del espacio clésico permitié descubrir una historicidad
propia de la vida, aquélla del mantenimiento de sus condiciones de existencia. “La
historicidad [forma general de la episteme moderna] se ha introducido, entonces, en la
naturaleza o, mas bien, en lo viviente; pero ella es mas que una forma probable de
sucesion; constituye como un modo de ser fundamental” (MC, 288). Animalidad,
muerte. Puesto que sélo los organismos pueden morir, es desde las profundidades de la
vida que sobreviene la muerte. La vida, en este sentido, se vuelve salvaje; de ahi los
nuevos poderes de la animalidad, sus nuevos poderes imaginarios (MC, 289-291). El
objeto de la historia natural en la época clasica es el conjunto de diferencias que se
pueden observar; el objeto de la biologia es aquello que es capaz de vivir y susceptible
de morir (DE2, 55). Cuvier y la historia de la biologia (Geoffroy de Saint-Hilaire,
Darwin). En Dits et Ecrits (DE2 30-66). Se encontrara una extensa discusion acerca de
la situacion de Cuvier en la historia de la biologia. Alli Foucault defiende y precisa su
posicion al respecto. La taxonomia clasica de la historia natural era una ciencia de las
especies; definia las diferencias que separan unas especies de otras y las clasificaba para
establecer entre ellas un orden jerarquico. El problema de la historia natural consistia,
entonces, en determinar como establecer especies bien fundadas. Asi surge la polémica
entre sistematizadores (partidarios de un sistema artificial) y metodistas (defensores de
un método natural). Para Darwin, en cambio, se debe comenzar por el conocimiento del
individuo y de sus variaciones. La obra de Cuvier ha hecho posible esta transformacion.
Con la introduccion de la anatomia comparada ha mostrado que las categorias
subordinadas o superiores a la especie no son regiones de semejanza, sino tipos de
organizacion. De ahora en mas, pertenecer a una especie sera poseer una determinada
organizaciéon (y no poseer ciertos caracteres). EI conjunto de estructuras anatomico-
funcionales fisiolégicamente dirigidas define las condiciones de existencia del
individuo. “Por condiciones de existencia, Cuvier entiende el enfrentamiento de dos
conjuntos: por un lado, el conjunto de las correlaciones que son fisiologicamente
compatibles las unas con las otras; por otro, el medio en el que [el ser viviente] vive, es
decir, la naturaleza de las moléculas que tiene que asimilar, por la respiracion o por la



alimentacion” (DE2, 34). » Cuvier y Geoffroy de Saint-Hilaire han resuelto un mismo
problema: ;como marcar una identidad organica siguiendo una constante que no nos es
dada inmediatamente? Cuvier recurre a la nocion de funcion; Saint-Hilaire la rechaza 'y
la sustituye por el principio de la posicion y de la transformacion en el espacio (DE2,
42). Ecologia. La integracion de la ecologia a la biologia ha sido realizada por Darwin
(DE2, 56). Ciencias humanas (la psicologia). Foucault habla de modelos constitutivos
de las ciencias humanas —aquellos que han sido tomados de las ciencias empiricas,
como la biologia—. En este caso se trataria de la oposicion funcion-norma. Aun cuando
este modelo haya servido particularmente para la formacién de la psicologia, también ha
ejercido su influencia en las otras ciencias humanas, como, por ejemplo, en la regién
sociologica (MC, 366-369). “Se podria admitir asi que la ‘region psicologica’ ha
encontrado su lugar alli donde el ser viviente, en la prolongacion de sus funciones, de
sus esquemas neuro-motores, de sus regulaciones fisiologicas, pero también en el
suspenso que los interrumpe y los limita, se abre a la posibilidad de la representacion
[..]” (MC, 367). Raza. “Pero lo que es nuevo en el siglo XIX es la aparicion de una
biologia de tipo racista, enteramente centrada alrededor de la concepcion de la
degeneracion. El racismo no ha sido primeramente una ideologia politica. Ha sido una
ideologia cientifica que se alababa por todos lados, en Morel y en los otros. Y la
utilizacion politica la han llevado a cabo primero los socialistas, la gente de izquierda,
antes que la de derecha” (DE3, 324). Modernidad. Desde el momento en que la especie
ingresa en el juego de las estrategias politicas, alcanzamos el “umbral de la modernidad
bioldgica” (HS1, 188). A partir del siglo XVIII, la vida se ha convertido en un objeto de
poder (DE4, 194). Véanse: Animalidad, Biopoder, Racismo.

Biologie [231]: AN, 57, 289. AS, 44, 50, 71, 78, 200, 225-227, 229, 235, 245, 252, 269.
DE1, 124, 142, 152, 514, 540, 594, 611, 657, 666, 674, 676, 679, 717, 721, 727-729,
785, 800, 806, 821, 833, 838, 843. DEZ2, 8, 11, 27, 28, 30-31, 36, 38-39, 43-44, 48-51,
55-57, 59, 62, 64-67, 99-104, 162, 164, 168, 220, 280, 371, 405, 473-476, 486, 524,
676. DE3, 95, 96, 143, 157, 235, 324, 434, 438-441, 533. DE4, 56, 67, 223, 517, 768,
770, 773-775, 784. HF, 472. HS1, 46, 73, 102, 204. IDS, 52, 170. MC, 13-14, 139, 171,
173, 179, 219-220, 230, 232-233, 243, 245, 251, 258-259, 264-265, 277, 281, 287, 292,
294, 307, 321, 323, 356, 358, 360-361, 363, 365-368, 372, 377, 389, 393, 396. OD, 36-
37, 66. PP, 12, 298.

Biopoder



(Bio-pouvoir). Disciplina, biopolitica. De los textos publicados hasta este momento, el
ultimo capitulo de La volonté de savoir y la clase del 17 de marzo de 1976 del curso “I
faut défendre la société” deben considerarse como los textos fundamentales de
referencia acerca del biopoder. En el primero, la cuestion del biopoder aparece luego de
la descripcion de la formacién del dispositivo de sexualidad y acaba en la cuestion del
racismo moderno, un racismo biol6gico y de Estado. En el segundo, el biopoder aparece
al final de un extenso recorrido en el que Foucault analiza las transformaciones del
concepto de guerra de razas. En uno y otro, el biopoder se muestra en su doble faz,
como poder sobre la vida (las politicas de la vida bioldgica, entre ellas las politicas de la
sexualidad) y como poder sobre la muerte (el racismo). Se trata, en definitiva, de la
estatizacion de la vida bioldgicamente considerada, es decir, del hombre como ser
viviente. La formacion del biopoder, segin Foucault, puede ser abordada a partir de las
teorias del derecho, de la teoria politica (los juristas del siglo XVII y del XVIII han
planteado la cuestion del derecho de vida y de muerte, la relacion entre la preservacion
de la vida, el contrato que da origen a la sociedad y a la soberania) o en el nivel de los
mecanismos, de las técnicas y de las tecnologias del poder. Foucault se sitla en esta
ultima perspectiva (IDS, 214-215). « A partir de la época clésica, asistimos en occidente
a una profunda transformacion de los mecanismos de poder. El antiguo derecho del
soberano de hacer morir o dejar vivir es reemplazado por un poder de hacer vivir 0
abandonar a la muerte. A partir del siglo XVII, el poder se ha organizado en torno de la
vida, bajo dos formas principales que no son antitéticas, sino que estan atravesadas por
un plexo de relaciones: por un lado, las disciplinas (una anatomo-politica del cuerpo
humano), que tienen como objeto el cuerpo individual, considerado como una maquina;
por otro lado, a partir de mediados del siglo XVIII, una biopolitica de la poblacion, del
cuerpo-especie, cuyo objeto sera el cuerpo viviente, soporte de los procesos bioldgicos
(nacimiento, mortalidad, salud, duracion de la vida) (HS1, 183). ¢ “Sabemos cuantas
veces ha sido planteada la cuestion del papel que ha podido desempefiar, durante toda la
formacion del primer capitalismo, una moral ascética; pero lo que ocurrié en el siglo
XVIIl en algunos paises de occidente, y estd vinculado con el desarrollo del
capitalismo, es un fendmeno de otro tipo y quizas de mayor amplitud que esta nueva
moral que parecia descalificar el cuerpo; esto no fue ni mas ni menos que el ingreso de
la vida en la historia...” (HS1, 186). Por primera vez, el hecho de vivir no constituye una
base que emerge de tanto en tanto, en la muerte y la fatalidad; ingresa en el campo de
control del saber y de las intervenciones del poder (HS1, 187). Capitalismo. El biopoder
ha sido un elemento indispensable para el desarrollo del capitalismo. Ha servido para
asegurar la insercion controlada de los cuerpos en el aparato productivo y para ajustar
los fendmenos de la poblacion a los procesos econémicos (HS1, 185). Sexualidad. El
sexo funciona como bisagra de las dos direcciones en las que se ha desplegado el



biopoder, la disciplina y la biopolitica. Cada una de las cuatro grandes politicas del sexo
gue se han desarrollado en la modernidad ha sido una manera de componer las técnicas
disciplinarias del individuo con los procedimientos reguladores de la poblacién. Dos de
ellas se han apoyado en la problematica de la regulacion de las poblaciones (el tema de
la descendencia, de la salud colectiva) y han producido efectos en el nivel de la
disciplina: la sexualizacion de la infancia y la histerizacion del cuerpo de la mujer. Las
otras dos, inversamente, se apoyan en las disciplinas y obtienen efectos en el nivel de la
poblacion: control de los nacimientos, psiquiatrizacion de las perversiones (HS1, 191-
193). Sangre y sexualidad. “Son los nuevos procedimientos del poder elaborados
durante la época clasica y puestos en funcionamiento en el siglo X1X los que han hecho
que nuestras sociedades pasaran de una simbdlica de la sangre [poder derramar la
sangre, poseer la misma sangre] a una analitica de la sexualidad. Es claro; si hay algo
que esta del lado de la ley, de la muerte, de la transgresion, de lo simbdlico y de la
soberania, es la sangre. La sexualidad esta del lado de la norma, del saber, de la vida,
del sentido, de las disciplinas y de las regulaciones. Sade y los primeros eugenistas son
contemporaneos de este paso de la ‘sanguineidad’ a la ‘sexualidad’” (HS1, 195).
Racismo. “El racismo, creo, asegura la funcion de muerte en la economia del
biopoder...” (IDS, 230). Ley, norma, sociedad normalizadora. “El principio ‘poder
matar para poder vivir’, que sostenia la tactica de los combates, se ha convertido en
principio de estrategia de los estados; pero la existencia en cuestion no es aquélla,
juridica, de la soberania, sino aquélla, bioldgica, de una poblacién” (HS1, 180). Por ello
la importancia creciente de la norma y, consecuentemente, de la normalidad, en
detrimento del sistema juridico de la ley (HS1, 189). “La norma es lo que puede
aplicarse tanto a un cuerpo que se quiere disciplinar cuanto a una poblacion que se
quiere regularizar. La sociedad de normalizacion no es pues, en estas condiciones, una
especie de sociedad disciplinaria generalizada, cuyas instituciones disciplinarias habrian
colonizado y finalmente recubierto todo el espacio. Esta es sélo una primera e
insuficiente interpretacion de la idea de sociedad de normalizacion. La sociedad de
normalizacion es una sociedad en la que se cruzan, segun una articulacién ortogonal, la
norma de la disciplina y la norma de la regulacion” (IDS, 225). La sexualidad es un
ejemplo mayor de este cruce ortogonal de disciplina y biopolitica. Pero también lo son,
por ejemplo, la ciudad ideal, la ciudad obrera, la ciudad utdpica del siglo XIX (IDS,
223-224). “Una sociedad normalizadora es el efecto historico de una tecnologia de
poder centrada en la vida” (HS1, 190). Esta forma del poder, a la vez individualizante y
totalizante, es para Foucault la caracteristica fundamental del poder moderno: “[...]
desde un comienzo, el Estado fue a la vez individualizante y totalitario” (DE4, 161).
“Logrando combinar estos dos juegos, el juego de la ciudad y del ciudadano y el juego
del pastor y del rebafio, en lo que Ilamamos los estados modernos, nuestras sociedades



se han revelado verdaderamente demoniacas” (DE4, 147). Soberania. El poder
organizado en términos de soberania se volvio inoperante para manejar el cuerpo
econémico y politico de una sociedad en vias de explosion demogréafica y, a la vez, de
industrializacion. Por ello, de manera intuitiva y en el nivel local, aparecieron
instituciones como la escuela, el hospital, el cuartel, la fabrica. Luego, en el siglo XVIIl,
fue necesaria una nueva adaptacién del poder para afrontar los fenémenos globales de
poblacion y los procesos bioldgicos y socioldgicos de las masas humanas (IDS, 222-
223). Conocimiento. Si la cuestién del hombre ha sido planteada en relacién con su
especificidad de ser viviente y en sus relaciones con los otros vivientes, esto ha sido en
razon del ingreso de la vida en la historia (HS1, 189). ¢ Resulta imposible cerrar el
balance de la cuestién del poder en Foucault hasta que aparezca publicada la totalidad
de los cursos dictados en el Collége de France: el de 1972-1973, dedicado a La société
punitive, para el concepto de disciplina; el de 1977-1978, Seécurité, territoire,
population, el de 1978-1979, Naissance de la biopolitique, y el de 1979-1980, Du
gouvernement des vivants, para el concepto de biopolitica. Por el momento, ademas del
material depositado en el Fond Michel Foucault, actualmente en el IMEC (Institut pour
la mémoire de I’édition contemporaine), en Paris, sélo disponemos de los respectivos
resuimenes en los anuarios del Colléege de France. Véanse también: Biopolitica,
Disciplina, Gobierno, Liberalismo, Medicalizacién, Norma, Poblacién, Poder, Razon de
Estado.

Bio-pouvoir [42]: DE3, 231. DE4, 386. HS1, 183, 185-186, 189. IDS, 213, 216, 220-
221, 226-234.

Biopolitica

(Biopolitique). “Ahora bien, todo esto comenzo a ser descubierto en el siglo XVIII. Se
dan cuenta, en consecuencia, de que la relacion del poder con el sujeto o, mejor, con el
individuo no debe ser simplemente esta forma de sujecion que le permite al poder
quitarle a los sujetos bienes, riquezas y, eventualmente, su cuerpo y su sangre, sino que
el poder debe ejercerse sobre los individuos en tanto que ellos constituyen una especie
de entidad bioldgica que debe ser tomada en consideracion si queremos, precisamente,
utilizar esta poblacién como maquina para producir, para producir riquezas, bienes, para
producir otros individuos. El descubrimiento de la poblacion es, al mismo tiempo que el
descubrimiento del individuo y del cuerpo adiestrable [dressable], el otro nucleo
tecnoldgico en torno al cual los procedimientos politicos de occidente se han
transformado” (DE4, 193). « Hay que entender por “biopolitica” la manera en que, a



partir del siglo XVIII, se buscd racionalizar los problemas planteados a la préactica
gubernamental por los fendmenos propios de un conjunto de vivientes en cuanto
poblacion: salud, higiene, natalidad, longevidad, raza (DE3, 818). Esta nueva forma del
poder se ocupara entonces de lo siguiente: 1) De la proporcion de nacimientos, de
decesos, de las tasas de reproduccion, de la fecundidad de la poblacion; en una palabra,
de la demografia. 2) De las enfermedades endémicas: de la naturaleza, de la extension,
de la duracion, de la intensidad de las enfermedades reinantes en la poblacién; de la
higiene publica. 3) De la vejez, de las enfermedades que dejan al individuo fuera del
mercado del trabajo; también, entonces, de los seguros individuales y colectivos, de la
jubilacion. 4) De las relaciones con el medio geogréafico, con el clima; del urbanismo y
la ecologia. Disciplina. Si comparamos una y otra forma de poder, las podemos
diferenciar como sigue: 1) En cuanto al objeto: la disciplina tiene como objeto el cuerpo
individual; la biopolitica, el cuerpo mdltiple, la poblacion, el hombre como ser viviente,
como perteneciente a una especie bioldgica. 2) En cuanto a los fendmenos
considerados: mientras las disciplinas consideran los fendmenos individuales, la
biopolitica estudia fendmenos de masa, en serie, de larga duracién. 3) En cuanto a sus
mecanismos: los mecanismos de las disciplinas son del orden del adiestramiento del
cuerpo (vigilancia jerarquica, examenes individuales, ejercicios repetitivos); los de la
biopolitica son mecanismos de prevision, de estimacion estadistica, medidas globales.
4) En cuanto a la finalidad: la disciplina se propone obtener cuerpos Utiles
econdmicamente y ddciles politicamente; la biopolitica persigue el equilibrio de la
poblacion, su homeostasis, su regulacion (IDS, 216-220). « “[...] el poder es cada vez
menos el derecho de hacer morir y cada vez mas el derecho de intervenir para hacer
vivir, y de intervenir sobre la manera de vivir, y sobre el ‘cdmo’ de la vida; a partir de
este momento, entonces, en que el poder interviene, sobre todo en este nivel, para
ampliar la vida, para controlar los accidentes, lo aleatorio, las deficiencias, de golpe la
muerte, como término de la vida, es evidentemente el término, el limite, el extremo del
poder” (IDS, 221). Liberalismo. No se puede disociar el nacimiento de la biopolitica del
cuadro de racionalidad politica dentro del cual surgid, es decir, del liberalismo (DE3,
818). Véanse también: Biopoder, Disciplina, Gobierno, Poblacion, Razén de Estado.

Biopolitique [35]: DE3, 95, 97, 210, 723, 818. DE4, 193-194, 826. HS1, 183, 185, 188.
IDS, 216-219, 234.

Bisexualidad



(Bisexualité). A proposito de los griegos, se puede hablar de bisexualidad so6lo si con
ello se quiere hacer referencia a que podian amar simultdneamente a un joven o a una
joven. Pero no reconocian en ello dos especies de deseo o pulsion (HS2, 208).

Bisexualité [3]: DE4, 332. HS2, 208.

Blanchot, Maurice

(1907-2003). “Blanchot es, en cierta manera, el Hegel de la literatura, pero, al mismo
tiempo, se encuentra en el lado opuesto a Hegel” (DE2, 124) Esta afirmacién nos
permite medir la importancia que Foucault atribuye a Blanchot y la posicion que ocupa.
Como a Raymond Roussel, con quien frecuentemente lo vincula (DE1, 168), le ha
dedicado un escrito entero: La pensée du dehors (aparecido primeramente en forma de
articulo, en Critique (n° 229, junio de 1966, 523-546), luego por separado y, finalmente,
reimpreso en DE1, 518-539). “Durante un largo periodo, hubo en mi una especie de
conflicto mal resuelto entre la pasién por Blanchot, Bataille, y, por otra parte, el interés
que alimentaba por determinados estudios positivos, como los de Dumézil y Lévi-
Strauss, por ejemplo. Pero, en el fondo, estas dos orientaciones, cuyo Unico comun
denominador estaba quizas constituido por el problema religioso, han contribuido en
igual medida a conducirme al tema de la desaparicion del sujeto” (DE1, 614). Literatura
y representacion, “el afuera” y la interioridad. En sentido estricto, lo que se debe
entender por “literatura” no es del orden de la interiorizacién, sino un paso hacia el
afuera. El lenguaje escapa, entonces, al modo de ser del discurso, a la dinastia de la
representacion. De este modo, la literatura, como aparicion del lenguaje en su ser bruto,
muestra su incompatibilidad con la conciencia de si y la identidad (DE1, 520-521). “Es
verdad, es Blanchot quien ha hecho posible todo discurso sobre la literatura. Ante todo,
porque ha sido el primero en mostrar que las obras se vinculan unas con otras por esta
cara exterior de su lenguaje en la que aparece la ‘literatura’. La literatura es, de este
modo, lo que constituye el afuera de toda obra, lo que agrieta todo lenguaje escrito y
deja en todo texto la marca vacia de una huella. Ella no es un modo del lenguaje, sino
un vacio que recorre como un gran movimiento todos los lenguajes literarios. Al hacer
aparecer esta instancia de la literatura como ‘lugar comdn’, espacio vacio en el que
vienen a alojarse las obras, yo creo que €l asigno a la critica contemporanea lo que debe
ser su objeto, lo que hace posible su trabajo, a la vez, de exactitud e invencion” (DE1,
293). El discurso reflexivo, en cambio, pretende reconducir la experiencia del afuera a
la interioridad, a la conciencia en la que, como descripcion de lo vivido, el afuera se
convierte en experiencia (DE1, 523). Atraccion (attirance): “La atraccion es para



Blanchot lo que, sin duda, para Sade es el deseo, para Nietzsche la fuerza, para Artaud
la materialidad del pensamiento, para Bataille la transgresién: la experiencia pura y mas
desnuda del afuera [...] Ser atraido no es ser invitado por el atractivo del exterior, sino,
mas bien, probar, en el vacio y el desenredo, la presencia del afuera y, ligado con esta
presencia, el hecho de que se esté irremediablemente fuera del afuera” (DE1, 525-526).
Literatura, muerte. “El lenguaje de Blanchot se dirige a la muerte. No para triunfar
sobre ella con palabras de gloria, sino para mantenerse en esta dimensién orfica en la
que el canto, hecho posible y necesario por la muerte, nunca puede mirar la muerte cara
a cara ni hacerla visible, aunque le hable y hable de ella en una imposibilidad que
promete el murmullo al infinito” (DE1, 336). Véase: Literatura.

Maurice Blanchot [120]: DE1, 168, 191, 201, 238, 240, 250, 268, 329, 336, 339, 395-
396, 408, 437, 518, 522-526, 533, 538, 544, 557, 592, 593, 596, 614, 615, 660. DE2, 82,
104, 105, 107, 123-126, 127, 166, 171, 209, 281, 412, 425, 524, 720, 763, 765, 800.
DE3, 88, 575, 579, 588-590, 762, 788. DE4, 43, 44, 47, 48, 52-54, 59, 437.

Bloch, Marc

(1886-1944). Véase: Escuela de los Anales.

Marc Bloch [6]: DE1, 667, 773, 787. DE3, 193, 467, 580.

Bopp, Franz

(1791-1867). “Solo los que no saben leer se extrafiaran de que yo lo haya aprendido en
Cuvier, en Bopp, en Ricardo mas claramente que en Kant o Hegel” (MC, 318). Foucault
se refiere aqui a la disposicion de la episteme moderna, al pensamiento de la finitud.
Véanse: Hombre, Lenguaje.

Franz Bopp [34]: AS, 186, 221. DE1, 671, 724, 732, 751. DE2, 60, 778. MC, 71, 264-
265, 292, 294-295, 297-305, 318, 396.

Borges, Jorge Luis



(1899-1986). Segun Foucault, Les Mots et les choses ha nacido de un texto de Borges,
mas precisamente de “El idioma analitico de John Wilkins” (en Obras completas 1923
1972, Buenos Aires, 1974, pp. 706-709). Se trata de una clasificacion de animales de
cierta enciclopedia china. Este texto de Borges, segun Foucault, pone de manifiesto la
heterotopia. “La monstruosidad que Borges hace circular en su enumeracién consiste,
por el contrario, en que el espacio comun de los encuentros se halla arruinado” (MC, 8).

Jorge Luis Borges [23]: DE1, 252, 256, 260, 298, 544, 599. DE2, 67, 223, 425, 645.
DES3, 84, 85. MC, 7-10. OD, 25.

Botero, Giovanni

(1544-1617). Foucault se interesa por la obra de G. Botero en el marco del anélisis de
la razén de estado. VVéase: Razon de Estado.

Giovanni Botero [5]: DE4, 150, 816, 826.

Boulainvilliers, Henry De

(1658-1722). Una parte considerable de “Il faut défendre la société” estd dedicada al
analisis de la obra de Boulainvilliers. Con vistas a la educacion del Duque de
Bourgogne, Luis XIV requirié de sus intendentes la preparacion de informes sobre cada
una de las areas de su competencia. La nobleza que rodeaba al Duque de Bourgogne,
formada en parte por un nicleo que se oponia a las politicas absolutistas de Luis X1V,
encarg06 a Boulainvilliers la tarea de recodificar estos informes y transmitirlos al duque
heredero. Este es el origen del Etat de la France dans lequel on voit tout ce qui regarde
le gouvernement ecclésiastique, le militaire, la justice, les finances, le commerce, les
manufactures, le nombre des habitants, et en général tout ce qui peut faire connoitre a
fond cette monarchie; extrait des mémoires dressés par les intendants du royaume, par
ordre du roy Louis XIV a la sollicitation de Monseigneur le duc de Bourgogne, pére de
Louis XV a présent régnant. Avec des Mémoires historiques sur I’ancien gouvernement
de cette monarchie jusqu’a Hugues Capet, par M. le comte de Boulainvilliers (Londres,
1727). En primer lugar, Boulainvillers reconstruye en los siguientes términos la
situacion de las Galias antes de la invasién de los francos: a su llegada los romanos
desarmaron la vieja aristocracia guerrera del pais y formaron una nueva aristocracia, no



ya de caracter militar sino administrativo (que conoce el derecho romano y se expresa
en latin). Ante la amenaza de las invasiones, los ocupantes debieron recurrir a una
armada de mercenarios que requirié, para solventar su mantenimiento, aumentar la
carga fiscal y, consecuentemente, la devaluacién y el empobrecimiento del pais. Los
Francos son, por su parte, una aristocracia guerrera que elige un rey para guiarla en
tiempo de guerra y para que haga las veces de magistrado en tiempos de paz. Ahora
bien, el rey de los francos recurre a los mercenarios galos para afirmar su poder. Se sella
asi una alianza entre el trono y la antigua aristocracia guerrera, gala, que esté reforzada
por la relacién de la iglesia con ambos. La ignorancia de la nobleza franca (del latin, de
las précticas juridicas, de la administracion) es, en el anélisis de Boulainvilliers, la causa
de su pobreza. Historia y guerra. Boulainvilliers generaliza asi el concepto de guerra.
Véase: Guerra. El sujeto de la historia. Con Boulainvillers aparece un nuevo sujeto de la
historia, el continuum histérico-politico (IDS, 151).

Henry de Boulainvilliers [151]: DE3, 126, 129, 302, 323-324. HS1, 115. IDS, 43, 54,
101, 112-114, 116, 122, 125, 127-152, 158, 170-180, 182, 184-185, 188-190, 193, 196,
198, 201, 208.

Boulez, Pierre

(1930-2002). “En la época en que aprendiamos los privilegios del sentido, de lo vivido,

de lo carnal, de la experiencia originaria, de los contenidos subjetivos o de las
significaciones sociales, encontrarse con Boulez y la musica fue ver el siglo XX bajo un
angulo que no era familiar: el de la larga batalla en torno de lo ‘formal’. Era reconocer
como en Rusia, en Alemania, en Austria, en Europa central, a través de la musica, de la
pintura, de la arquitectura, o de la filosofia, la linguistica o la mitologia, el trabajo de lo
formal habia desafiado los viejos problemas y conmocionado las maneras de pensar”
(DE4, 220).

Pierre Boulez [40]: DE1, 613. DE3, 388, 591-592. DE4, 111-113, 115, 219-222, 259,
488, 490-492, 494, 534-535.

Braudel, Fernand

(1902-1985). Véase: Escuela de los Anales.



Fernand Braudel [10]: DE1, 585, 587, 607, 773, 787. DE3, 30, 193, 580.

Brown, Peter

(1935-). Los escritos de Peter Brown han desempefiado un papel de primer orden en el
abordaje foucaultiano de la antigliedad (HS2, 14). « La tarea de ambos consistiria en
establecer de qué modo la sexualidad se ha convertido en el sismégrafo de la
subjetividad (DE4, 172). « Brown concede a la nocion de estilo una importancia
fundamental en su manera de escribir la historia. En esta linea pueden situarse los
trabajos de Foucault (DE4, 650, 698). VVéase: Estética de la existencia.

Peter Brown [11]: DE4, 172, 308, 542, 650, 698-699. HS2, 14. NC, 181, 197.

Burguesia

(Bourgeoisie). llegalidad. La economia de la ilegalidad se ha reestructurado con la
formacion de la sociedad capitalista. Por un lado, nos encontramos con la ilegalidad que
concierne a la propiedad (el robo, por ejemplo); por otro, con aquélla que concierne a
los derechos (fraude, evasion fiscal). Tribunales ordinarios y castigos para la primera;
tribunales especiales con transacciones y acuerdos para la segunda. Esta separacion
recubre una oposicion de clases: la ilegalidad que concierne a la propiedad sera propia
de las clases populares; la ilegalidad relativa a los derechos, de la burguesia (SP, 89-90).
La ilegalidad de las clases populares ha sido mal soportada por la burguesia en relacion
con la propiedad inmueble, y peor aun respecto de la propiedad comercial e industrial
(SP, 88). La reforma penal nacié de la interseccion de las luchas burguesas contra el
supra-poder de la monarquia y el infra-poder de la ilegalidad popular (SP, 90).
Sexualidad. “No imaginemos a la burguesia castrandose simbolicamente para negar
mejor a los otros el derecho de tener un sexo y de usarlo a voluntad. Es necesario, mas
bien, verla ocupada, a partir de mediados del siglo XVIII, en dotarse de una sexualidad
y en constituirse a partir de ella un cuerpo especifico, un cuerpo ‘de clase’, con una
salud, una higiene, una descendencia, una raza: auto-sexualizacion de su cuerpo,
encarnacion del sexo en su propio cuerpo, endogamia del sexo y del cuerpo” (HS1,
164). « La burguesia ha convertido la sangre azul de los nobles en un buen organismo y
una sexualidad sana y charlatana (bavarde) (HS1, 166, 168). Conocimiento historico.
Para Foucault, en oposicion a lo que se dice, la burguesia ha sido la menos interesada, la



mas reticente a historizar su discurso politico. La aristocracia, por el contrario, ha sido
la mas interesada. La razon es simple. La burguesia dificilmente podia reconocerse mas
alld de mediados de la Edad Media. Asi, durante mucho tiempo la burguesia ha sido
anti-historicista. Durante la primera parte del siglo XVIII, la burguesia fue partidaria del
despotismo ilustrado, una forma de limitacién del poder real que no pasaba por la
historia, sino por el saber, la filosofia, la técnica, la administracion. Durante la segunda
mitad del siglo XVIII, la burguesia buscd escapar del historicismo exigiendo una
constitucién; de ahi la importancia del derecho natural, del contrato social. La burguesia
ha sido partidaria de Rousseau (IDS, 186). El anti-historicismo de la burguesia se
modific6 a partir de la convocacion de los Estados Generales. (IDS, 187) Esta
modificacion se llevé a cabo a través de la reelaboracion politica de la idea de “nacion”.
Foucault toma como ejemplo el texto (Qué es el tercer estado?, de Sieyés. Se abre
camino asi a la dialectizacion de la historia y, consecuentemente, se hace posible una
filosofia de la historia (IDS, 210-212). “Interés de la burguesia”, “dominacion de la
burguesia”, represién. “Creo que se puede deducir cualquier cosa del fenémeno general
de la dominacién de la clase burguesa” (DE3, 182). Para Foucault es necesario proceder
en un sentido inverso; no partir de la nocidén de dominacién de la burguesia, sino desde
abajo, de los mecanismos de control de la locura, de la represion, de las prohibiciones
que conciernen a la sexualidad; mostrar, entonces, cuéles han sido los agentes reales de
estos mecanismos de control: el entorno inmediato, la familia, los padres, los médicos,
la policia. El sistema de la burguesia hubiese podido soportar lo contrario. Su interés se
dirige no tanto a los efectos cuanto a los mecanismos. “Mas aun: las nociones de
‘burguesia’ e ‘interés de la burguesia’ carecen probablemente de contenido real, al
menos respecto de los problemas que acabamos de ver ahora. No ha sido la burguesia la
que ha pensado que la locura debia ser excluida o que la sexualidad infantil debia ser
reprimida, sino que, a partir de un determinado momento y por razones que es necesario
estudiar, los mecanismos de exclusion de la locura, los mecanismos de vigilancia de la
sexualidad infantil han procurado cierto beneficio econémico, cierta utilidad politica y,
de golpe, fueron colonizados y sostenidos por mecanismos globales y, finalmente, por
todo el sistema del estado” (DE3, 183. IDS, 29). Foucault reacciona aqui a las
posiciones de Whilhelm Reich (Der Einbruch der Sexualmoral, Berlin, 1932) y Reimut
Reiche (Sexualitat und Klassenkampf, Frankfurt, 1969). ¢ Del principio de dominacion
de la burguesia se podria deducir exactamente lo contrario de lo que se ha deducido; por
ejemplo, que desde el momento en el que la burguesia se convierte en la clase
dominante, entonces no son méas deseables los controles de la sexualidad infantil, sino el
aprendizaje sexual, la precocidad sexual, para reconstituir por medio de la sexualidad la
fuerza de trabajo (IDS, 28). Monarquia, discurso juridico. “[...] la burguesia que, al
mismo tiempo, se aprovechaba del desarrollo del poder real y de la disminucion, de la



regresion de los sistemas feudales, tenia todo el interés en desarrollar este sistema de
derecho que le permitia, por otro lado, dar forma a los intercambios econémicos que
aseguraban su propio desarrollo social. De manera que el vocabulario, la forma del
derecho, ha sido el sistema de representacion del poder comun a la burguesia y a la
monarquia. La burguesia y la monarquia han logrado establecer poco a poco, desde
fines de la Edad Media hasta el siglo XVIII, una forma de poder que se representaba,
que se ofrecia como discurso, como lenguaje: el vocabulario juridico” (DE4, 185).
Véanse también: Familia, Historia.

Bourgeoisie [302]: AN, 241, 255. AS, 91-93. DE1, 382, 569, 576-577, 666, 688, 759.
DEZ2, 69, 115, 119-120, 161, 185, 187-188, 191, 193, 224, 272, 302, 309, 311, 325, 334-
336, 342, 344-345, 347, 349, 351-353, 355, 356-358, 361-362, 368, 400, 422, 435, 436-
437, 440, 442, 503, 508, 525, 531, 533-535, 597-598, 600, 604, 650, 654, 719, 722, 725,
727-728, 730, 738, 743, 744-745, 747-748, 758, 779, 783, 812. DES3, 74, 79, 93, 101,
130, 181-183, 198, 199, 203, 211, 216, 225, 307, 311, 376, 379, 421, 486, 502, 558,
702, 714, 785, 806. DE4, 31, 62, 85, 94, 114, 185, 189, 371, 502, 640. HF, 74, 105.
HS1, 9, 15, 159, 163-166, 168, 169. IDS, 28-30, 86, 88, 113, 115*116, 126, 145-146,
158, 169, 176, 183-184, 186-187-188, 194, 210-211. MC, 356, 379. NC, 74. PP, 59-60,
112. SP, 85-90, 223, 279, 290, 295.

Cabanis, Pierre Jean George

(1757-1808). Asilo. Cabanis concibe la idea de un “diario de asilo” en el cual registrar
de manera escrupulosa el cuadro de cada enfermedad, los efectos de los remedios, las
aperturas de cadaveres. Incluye también un registro por nombre de los internados (HF,



550). Clinica. Acerca de la intervencion de Cabanis en la organizacion de la medicina
luego de la Revolucion, Véase: Clinica.

Pierre Cabanis [68]: DE3, 216. HF, 531, 543-544, 546-551, 553, 573, 575, 585, 640,
649, 686-687. MMPE, 79. NC, 40-41, 46-48, 57, 59, 61, 64, 74-75, 78-81, 98, 117-119,
122, 132, 136, 148, 174, 208.

Cadéaver

(Cadavre). Con la medicina anatomo-patoldgica, con X. Bichat, el cadaver y la muerte
se convierten en el lugar de la verdad del cuerpo y de la vida. Véase: Clinica.

Cadavre [70]: AN, 21, 78, 104, 270. DE1, 152, 211, 227, 689. DE2, 398, 490, 687.
DE3, 132, 219, 501, 503-504, 658, 778. DE4, 123. HF, 31, 382, 660. HS, 291, 299.
HS2, 171. IDS, 90. MMPE, 61, 66-67. MMPS, 61, 66-67. NC, 126, 127, 135-136, 142-
143, 151, 162, 165-166, 168, 170-172, 200. RR, 62, 72, 196, 202. SP, 17, 48, 54, 55,
197.

Canguilhem, Georges

(1904-1995). “Pero quiten a Canguilhem y no entenderdn mucho de toda una serie de
debates que han tenido lugar en los marxistas franceses; tampoco captaran lo que hay de
especifico en sociélogos como Bourdieu, Castel, Passeron, que los marca tan
fuertemente en el campo de la sociologia; ustedes se perderan todo un aspecto del
trabajo tedrico de los psicoanalistas y en particular de los lacanianos. Es mas: en todo el
debate de ideas que ha precedido o seguido al movimiento de 1968 es facil encontrar el
lugar de quienes, de cerca o de lejos, habian sido formados por Canguilnem” (DE4,
763-764). Arqueologia. Los analisis de Canguilnem muestran que la historia de un
concepto no es la historia de su perfeccionamiento progresivo, del crecimiento de su
racionalidad, sino de los diferentes campos de constitucion y validez, de sus reglas
sucesivas de uso. Canguilhnem distingue, ademas, entre las escalas micro y
macroscopicas en la historia de las ciencias (AS, 11). « Foucault ha tomado el término
“monumento”, con el sentido que tiene en la arqueologia, de G. Canguilhem (DEL, 682,
708). Historia de las ciencias. Repetidas veces Foucault se mueve dentro de un esquema
de interpretacion de la filosofia del siglo XX en Francia que responde a dos conceptos



fundamentales. La filosofia contemporanea en Francia habria comenzado con las
conferencias pronunciadas por Husserl en 1929, es decir, las Méditations cartésiennes.
A partir de aqui, nos encontramos con una doble recepcion de la fenomenologia: en la
linea de una filosofia del sujeto (Sartre, por ejemplo) y en la linea de una teoria de la
ciencia (Cavaillés). En esta segunda linea se ubican Koyré, Bachelard y Canguilhem.
Con ellos, la célebre cuestion de la Aufklarung, que plantea como problema la relacion
entre la razdn y su historia, ha sido retomada desde el campo de la historia de las
ciencias. Canguilhem desplazé el andlisis de las disciplinas formales y axiomatizadas al
campo de la biologia y de la medicina. Por este camino, llevd a cabo una
reestructuracion del dominio del andlisis historico de las ciencias. Foucault resume este
trabajo en cuatro puntos: 1) Se introduce el tema de la discontinuidad. 2) La historia de
la discontinuidad no esta adquirida de una vez para siempre; ella misma es discontinua.
En otros términos, una historia del discurso verdadero es necesariamente recurrente. De
ahi que en Canguilhem el analisis de la discontinuidad y la relacién entre la historia de
las ciencias y la epistemologia vayan de la mano. 3) Canguilhem ha mostrado la
especificidad de las ciencias de la vida. De este modo aparece como fundamental la
relacion biologia/vitalismo. 4) La historia de la biologia de Canguilnem es
fundamentalmente una historia de la formacion de los conceptos (DE3, 530-539).
“Nietzsche decia de la verdad que era la mas profunda mentira. Canguilhem, él que esta
a la vez lejos y cerca de Nietzsche, diria quizas que ella es, en el enorme calendario de
la vida, el error mas reciente; diria que la separacion verdadero-falso y el valor acordado
a la verdad constituyen la méas singular manera de vivir que haya podido inventar una
vida que, desde el fondo de su origen, conlleva en si la eventualidad del error” (DE3,
441). Por ello, podria decirse, lo que la fenomenologia pregunt6 a lo vivido (vécu),
Canguilhem, en cambio, lo pregunt6 a lo viviente. Nietzsche. “Yo lei a Nietzsche un
poco por azar y me sorprendié ver que Canguilhem, que era el historiador de las
ciencias mas influyente en esa época en Francia, estaba también muy interesado en
Nietzsche [...]” (DE4, 436).

Georges Canguilhem [129]: AN, 45-46, 50. AS, 11, 187, 226, 248. DE1, 167, 448-457,
460-464, 679, 688, 696-697, 708. DE2, 53-54, 73, 240. DE3, 429-430, 432-442, 583.
DE4, 37, 56-57, 67, 435-436, 440, 654, 763-764, 767-776. HS3, 167-168, 281. MC,
169. NC, 147. OD, 36, 73. PP, 200, 221. SP, 190.

Capitalismo



(Capitalisme). Biopoder, medicalizacion. EI biopoder ha sido un elemento
indispensable para el desarrollo del capitalismo; a través de aquél fue asegurada la
insercion de los cuerpos en el aparato productivo y los fendmenos demograficos fueron
ajustados a los procesos econdmicos. Segun Foucault, el biopoder (politicas del cuerpo)
ha sido mucho mas determinante para el desarrollo del capitalismo que la moral ascética
(la renuncia al cuerpo, la mortificacion) (HS1, 185-186). “Yo sostengo la hipotesis de
que con el capitalismo no se pas6é de una medicina colectiva a una medicina privada,
sino que se produjo precisamente lo contrario. El capitalismo, que se desarroll6 a fines
del siglo XVI1II y comienzos del XIX, ante todo socializé un primer objeto, el cuerpo,
en funcion de la fuerza productiva, de la fuerza de trabajo. El control de la sociedad
sobre los individuos no se efectla solamente por la conciencia o la ideologia, sino
también en el cuerpo y con el cuerpo” (DE3, 209-210). Historia. En la ideologia
burguesa la historia tuvo por funcién mostrar cbmo las grandes unidades nacionales que
el capitalismo necesitaba venian de lejos y habian mantenido su unidad a través de las
revoluciones (DE2, 272). Asilo. Con el desarrollo del capitalismo, con el paso al
capitalismo industrial, a fines del siglo XVI1II y comienzos del XIX, se requiri6 de una
masa de desocupados como instrumento de la politica salarial. Entonces las
instituciones de encierro masivo dejaron de ser Utiles y hasta se volvieron peligrosas.
Por ello fueron reemplazadas por un sistema hospitalario a doble velocidad; por un lado,
para quienes no podian trabajar por razones fisicas y, por otro, para quienes estaban
impedidos por razones no fisicas (DE3, 497-498). La hospitalizacion no esté destinada,
a partir del siglo XIX, a absorber el desempleo, sino a mantenerlo lo méas alto posible
(DE3, 498). “Pero sobre este fondo de vieja exclusion etnologica del loco, el
capitalismo formo cierto nimero de criterios nuevos, establecié cierto numero de
exigencias nuevas; por ello, el loco ha tomado en nuestra sociedades el rostro del
enfermo mental. El enfermo mental no es la verdad finalmente descubierta del
fendmeno de la locura; es su avatar propiamente capitalista en la historia etnolégica del
loco” (DES3, 499).

Capitalisme [104]: AN, 271. AS, 90-91, 213. DE1, 503. DE2, 134, 235, 272, 297-299,
312-313, 316, 321-322, 332-334, 416, 431, 438, 449, 494, 553, 604, 612, 623, 638, 702,
739, 752, 777, 779, 817. DES, 113-114, 146, 159-160, 186, 201, 209, 258, 344, 360,
374-375, 401-402, 494-495, 497, 499, 569, 576, 610, 724, 781, 785, 821. DE4, 56, 68,
79, 190, 200, 216, 371, 441, 447, 450, 502. HS1, 12, 162, 185, 186. IDS, 20, 33.
MMPE, 87. PP, 88, 112, 113.

Carne



(Chair). EI concepto de “carne” hace referencia al cuerpo atravesado por el deseo, la
concupiscencia, la libido. « El cristianismo vera aqui una consecuencia de la caida, del
pecado original. Véase: San Agustin. ¢ “La técnica de interiorizacion, la técnica de la
toma de conciencia, la técnica del despertarse uno mismo a si mismo en relacién con sus
debilidades, en cuanto a su cuerpo, en cuanto a su sexualidad, en cuanto a su carne; éste
es, me parece, el aporte esencial del cristianismo en la historia de la sexualidad. La
carne es la subjetividad misma del cuerpo; la carne cristiana es la sexualidad atrapada
dentro de esta subjetividad, de este asujetamiento del individuo a él mismo que es el
primer efecto de la introducciodn en la sociedad romana del poder pastoral” (DE3, 566).
Asilo. En el encierro asilar nos encontramos con un lugar comdn a los pecados de la
carne y a las faltas de la razon, a los venerianos y a los insensatos (HF, 120). Poder
pastoral. El cristianismo encontr6 un medio de instaurar un tipo de poder que controlaba
a los individuos a través de su sexualidad. Pero, en el fondo, la sexualidad nunca
constituy6 un mal absoluto; fue, mas bien, algo que requeria una vigilancia continua. A
través de la problematica de la carne se instaurd el poder pastoral sobre los individuos
(DE3, 565-566). VVéase: Poder. Pastoral de la carne, confesion. Con la Contrarreforma,
la extension de la confesion no cesa de crecer. Por un lado, en los paises catolicos se
acelera el ritmo de la practica de la confesion; por otro, se concede cada vez mas
importancia a la carne, a su presencia en los pensamientos, en los deseos, en la
imaginacion, en fin, en todos los movimientos del cuerpo y del alma (HS1, 27-28). La
carne tiende a convertirse en la raiz de todo pecado. ¢ “Las confesiones de la carne” es
el titulo de un volumen nunca publicado de la Histoire de la sexualité; éste se ocupaba
de las técnicas cristianas del si mismo, de la formacion de la pastoral cristiana de la
carne. » “La confesion, el examen de conciencia, toda una insistencia sobre los secretos
y la importancia de la carne no han sido sélo un medio de prohibir el sexo o de correrlo
lo mas lejos de la conciencia; fue una manera de ubicar la sexualidad en el corazon de la
existencia y de ligar la salvacién al dominio de sus movimientos oscuros. En las
sociedades cristianas el sexo ha sido lo que era necesario examinar, vigilar, confesar,
transformar en discurso” (DE3, 257). Foucault aborda la evolucion de la confesion y del
poder pastoral en La volonté de savoir (71-98) y en Les Anormaux (clases del 19 y 26
de febrero). Al respecto, Véase: Confesion. Brujas y poseidas. La practica de la
confesion, del examen de conciencia, de la direccion espiritual no han sido las Unicas
expresiones culturales de la pastoral de la carne. Foucault menciona otras dos: el
misticismo y la posesién. El primero es dejado de lado, pero sobre la segunda se detiene
largamente para mostrarnos qué vinculos existen entre posesion y técnica de examen,
por un lado, y, por otro, entre los problemas que plantean los fendmenos de posesion y
la historia de la psiquiatria, es decir, la configuracion de la anormalidad. En primer
lugar, Foucault distingue y separa la posesion de la brujeria. Ambos fendmenos, es



cierto, tienen lugar en correlacion con el proceso de cristianizacion en profundidad que
se origina en la reformay en la contrarreforma, pero con un cierto desfase cronolégico:
la brujeria es mas frecuente en los siglos XVI, y la posesion en el siglo XVII. Foucault
marca las siguientes distinciones: 1) En cuanto al lugar: la bruja aparece como un
fendmeno exterior, periférico (en los bosques, en las montafias, en las regiones
maritimas, lugares a los que la cristiandad medieval no habia llegado del todo). VVa a ser
juzgada, reprimida, quemada y destruida por los tribunales y oficiales de la Inquisicion.
La posesion, en cambio, es un fenémeno interno, propio de los lugares en los que el
cristianismo se encuentra plenamente instalado, donde funcionan los mecanismos del
discurso exhaustivo y la autoridad exclusiva (la confesion del penitente y el confesor):
en el convento, en las casas religiosas. El sujeto de la posesion es un sujeto
religiosamente marcado: la superiora, la priora. 2) En cuanto a los personajes
involucrados: la brujeria pone en juego dos personajes —la bruja y el diablo-. En la
posesion hay al menos tres personajes que, a su vez, se desdoblan y multiplican: la
poseida, el diablo, el confesor-director de conciencia. La figura del confesor-director se
desdobla en las del buen y mal confesor-director. Este desdoblamiento sigue las
contradicciones de la estructura eclesiastica, como la oposicién entre seculares y
regulares. La poseida se desdobla en la figura de la sierva ddcil del demonio y la que
resiste a su influencia. EI mismo cuerpo de la poseida se desdobla o se multiplica: se
divide en una multiplicidad indefinida de movimientos, conmociones, sacudidas,
dolores, placeres. Aparece como un campo de batalla entre elementos que se oponen. 3)
En cuanto a la forma de la relacion: entre la bruja y el diablo se establece un contacto,
particularmente sexual. Entre la poseida y el diablo no hay pacto y tampoco mero
contacto, sino un habitar, una impregnacion, una residencia insidiosa. 4) En cuanto a la
forma del consentimiento: entre la bruja y el diablo existe un pacto; la forma de la
relacion es de tipo juridica. La voluntad de la poseida, en cambio, esta signada por todas
las ambigiiedades del deseo: el juego de los pequefios placeres, de las sensaciones
imperceptibles, de los consentimientos mindsculos, del querer y no querer. 5) En cuanto
al cuerpo: si el cuerpo de la bruja es un cuerpo marcado, el de la poseida, por su parte,
es aquél en el que la forma plastica del combate con el diablo se presenta como
convulsion. La carne convulsionada es el cuerpo atravesado por la exigencia de examen,
el cuerpo sometido a la obligacion de la confesidn exhaustiva; es el cuerpo erizado
contra el examen y la confesion. El cuerpo de la poseida es el producto de una cierta
tecnologia de poder, un capitulo de la historia politica del cuerpo. » A partir de la
posesion surge del cuerpo de la poseida un problema fundamental para el ejercicio del
poder pastoral: ;como mantener y desarrollar las tecnologias de gobierno de las almas,
pero evitando los efectos de resistencia, los contragolpes? ;Cémo continuar con el
examen y la confesion, pero sin generar convulsiones? Para resolver la cuestion se



pusieron en marcha tres tipos de procedimientos: 1) La moderacion interna, la retorica y
las exigencias de estilo en los discursos de examen y confesion. 2) El pasaje de la
convulsion al domino de la medicina. Como manifestacion paroxistica del sistema
nervioso la convulsién ha sido, de hecho, la forma primera de la neurologia. La
convulsion serd pensada, entonces, como un estado de liberacion involuntaria de los
automatismos, que se convertira en el modelo para pensar lo instintivo. 3) El apoyo de
los sistemas disciplinarios y educativos (AN, 187-212). Masturbacién, familia. La
atenuacion de las indiscreciones discursivas ha sido acompafiada por una
reestructuracion del espacio (dormitorios, internados) o, mejor, por la adecuacién del
espacio a los requisitos de la vigilancia. En este movimiento de transferencia de la
palabra al espacio aparece la gran cruzada contra la masturbacién (que Foucault analiza
en la conferencia del 5 de marzo del curso Les Anormaux) y el género discursivo contra
la masturbacion. Se trata de un discurso diferente tanto de la pastoral de la carne cuanto
de la psicopatologia sexual del siglo XIX. Por un lado, no se expresa en términos de
placer y deseo; por otro, no se trata, propiamente hablando, de sexualidad (AN, 219). ¢
A partir de esta gran campafia contra la masturbacion se establecen nuevas relaciones
entre padres e hijos. Se requiere a los padres para ir a la basqueda de olores, huellas,
signos de las practicas de sus hijos. “Hay ciertamente una transposicion, en el elemento
de la familia, de la carne cristiana. Transposicion en el sentido estricto del término,
porque hay un desplazamiento local y espacial del confesionario: el problema de la
carne pasd a la cama” (AN, 249). Sexualidad. La experiencia de la sexualidad se
distingue de la experiencia cristiana de la carne (HS2, 11), pero resulta necesario seguir
la formacion del dispositivo de sexualidad como una transformacion de la experiencia
cristiana de la carne. De este modo, alli donde la Edad Media habia organizado un
discurso unitario acerca de la carne, encontraremos méas tarde una discursividad
dispersa, mdultiple: la demografia, la biologia, la medicina, la psiquiatria, la psicologia,
la moral, la pedagogia, la critica politica (HS1, 46). “[...] la tecnologia del sexo, en lo
esencial, se ordenard, a partir de este momento, respecto a la institucion médica,
respecto de la exigencia de normalidad, y, mas que respecto de la cuestion de la muerte
y del castigo eterno, respecto al problema de la vida y de la enfermedad. La “carne’ es
rebajada al organismo” (HS1, 155). Ambas, la experiencia de la carne y de la
sexualidad, son dos experiencias del hombre de deseo (HS2, 11. DE4, 540). Aphrodisia.
Acerca de las diferencias entre la experiencia de la carne y de los aphrodisia, véase:
Aphrodisia. Véanse ademas: Etica, Confesion, Familia, Masturbacion, Poder, S.
Agustin, Sexualidad.

Chair [249]: AN, 91, 166, 174-176, 179-180, 187-189, 198, 201-202, 204-211, 217-220,
249-250, 259, 309. DE1, 89, 107, 177, 194, 225, 245-246, 250, 253, 304, 329, 472, 485,
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Casiano, Juan

(360/368-434/435). Foucault presta particular atencion a las Instituciones cenobiticas
de Casiano; se apoya en esta obra para estudiar la evolucion de las préacticas de la
confesion en las instituciones monacales. Ademaés, ella representa un momento
fundamental de la formacidn del poder pastoral. Nos hemos ocupado de estos temas en
los siguientes articulos, a los que remitimos: Confesién, Poder.

Jean Cassien [78]: DE4, 127, 128, 144, 145, 177, 296-297, 299-304, 306-308, 364, 416,
802-803, 809-812. HS, 25, 119, 140, 218, 286-288, 299, 391, 393, 404.

Castel, Robert

(1933-). En Le psychanalysme (Paris, 1973), Castel aborda la cuestion del psicoanalisis
desde el punto de vista de las relaciones de poder. Segin Foucault, la tesis de Castel
consiste en afirmar que el psicoanalisis trata de desplazar, modificandolas, las
relaciones de poder de la psiquiatria tradicional (DE2, 639-640; DE3, 77). Foucault se
interesa también por otra obra de Castel: L’Ordre psychiatrique (Paris, 1977). Segun
Foucault, alli Castel muestra como: “La locura de ahora en més forma parte de nuestra
relacion con los otros y con nosotros mismos, asi como el orden psiquiatrico atraviesa
nuestras condiciones de existencia cotidiana” (DE3, 274). Para una apreciacion general
de la obra de Castel por parte de Foucault, cf. “L’Asile ilimité” en DE2, 271-275.

Robert Castel [35]: DE2, 392, 639, 640, 684. DE3, 77, 92, 271-275, 331, 333-334, 351,
429. DE4, 386, 764. PP, 19, 38, 88, 198, 229, 264. SP, 29.



Castigo

(Chéatiment, Punition). Aunque muy presente en Histoire de la folie, en la obra de
Foucault el tema del poder se ubica en el centro de la escena con Surveiller et punir, con
el estudio de los modos de castigar. Nuestro autor se fija cuatro reglas generales para
llevar a cabo este analisis: 1) No centrar el estudio de los mecanismos punitivos sélo en
sus efectos negativos, represivos, que corresponden a la sancién, sino, mas bien, situar
el castigo en la serie de efectos positivos que puede inducir, lo cual implica tomar la
punicion como una funcién social compleja. 2) Considerar los castigos desde el punto
de vista de la téactica politica. La punicién no es simplemente la consecuencia de la
aplicacion de las reglas juridicas o un indicador de las estructuras sociales, sino una
técnica especifica en el campo general de los procedimientos de poder. 3) Situar la
tecnologia del poder como principio de la humanizacion de la penalidad y del
conocimiento del hombre. 4) Investigar si el ingreso del saber cientifico, del “alma”, en
la préctica judicial no es el efecto de una transformacion de la manera en la que las
relaciones de poder invisten al cuerpo (SP, 28). ¢ El cuerpo, en efecto, se encuentra
inmerso en un campo politico. Las relaciones de poder operan sobre él: le infligen
suplicio, lo marcan, lo constrifien al trabajo, lo obligan a ciertas ceremonias, exigen de
él ciertos signos. Se trata, en definitiva, de toda una estrategia de sujecion. Para ello, no
se recurre solo a la violencia o a la ideologia, sino también al célculo, a la organizacion,
a las técnicas. Hay una ciencia del cuerpo que no es el conocimiento de su
funcionamiento y el manejo de sus fuerzas, que no es sélo la capacidad de doblegarlo.
Este conocimiento y este manejo constituyen una tecnologia politica del cuerpo, difusa
y multiforme, raramente formulada en discursos sistematicos, que no se localiza ni en
un tipo definido de institucion ni en el aparato del estado. Se trata, mas bien, de una
microfisica del poder. Por ello no debemos pensar el poder como una propiedad, sino
como una estrategia constituida por disposiciones, maniobras, tacticas, técnicas,
funcionamientos, etc. En este sentido, no hay ni analogia ni homologia; las relaciones
de poder no reproducen en el nivel de los individuos la forma general de la ley o del
gobierno. De este modo, el cuerpo aparece como una realidad historica en la que se
articulan los efectos de cierto tipo de poder y ciertas formas de saber. ElI alma se ha
convertido a través de ellos en la carcel del cuerpo. « “En suma, tratar de estudiar la
metamorfosis de los métodos punitivos a partir de una tecnologia politica del cuerpo en
la que podria leerse una historia comun de las relaciones de poder y de las relaciones de
objeto. De manera que, por medio del andlisis de la dulzura penal como técnica de
poder, se podria comprender a la vez como el hombre, el alma, el individuo normal o
anormal han venido a duplicar el crimen como objetos de la intervencion penal y de qué



manera un modo especifico de sujecion [assujettissement] ha podido dar nacimiento al
hombre como objeto de saber para un discurso con estatuto ‘cientifico’” (SP, 28-29).
Mas brevemente, Surveiller et punir es, al mismo tiempo, una genealogia de la sociedad
disciplinaria y de las ciencias humanas a partir del analisis de las relaciones entre las
técnicas del poder y el cuerpo. Foucault estudia tres momentos de la tecnologia del
castigo: el suplicio, la punicion generalizada de la reforma penal de fines del siglo
XVIII y la disciplina. Nos hemos ocupado de los primeros dos en el articulo Cuerpo.
Dada la importancia del tercero en el discurso de Foucault, le hemos dedicado un
articulo: Disciplina.

Chatiment [276]: AN, 17, 76-79, 82-83, 105, 274, 311. AS, 60. DEL1, 95, 184, 257, 529,
530, 625. DE2, 138, 143, 362, 396, 458, 461-462, 528-529, 716, 727, 748, 794, 828.
DE3, 70, 73, 149, 200, 244, 287, 292, 294, 297, 413, 425, 452, 782. DE4, 9, 24, 175-
176, 195, 203, 206, 297, 559, 594, 669, 691, 781, 806, 814. HF, 38, 41, 42, 58-61, 72,
81, 84-85, 87, 99, 103, 105, 116-121, 142, 145, 155-156, 245, 292, 298, 300, 315, 373-
374, 406-407, 410, 462, 499, 535, 557-559, 561, 564, 601-602, 609, 616, 621, 626, 628,
646, 678. HS, 8, 22, 455. HS1, 111-112, 118, 155, 178. HS2, 37, 57, 69, 262. IDS, 119,
180. MC, 51. MMPE, 78. MMPS, 80, 88. RR, 48, 77, 103. SP, 13, 15-16, 18-19, 21-23,
34, 46, 47, 50-52, 54, 59-60, 76, 77, 89, 92-99, 101, 105-117, 119, 127, 130-132, 134,
162, 180-182, 208, 234-236, 238, 240, 247, 255, 258, 260-261, 264, 265, 286, 301, 306,
308.

Punition [383]: AN, 6, 8, 15, 17, 22, 29, 33, 62, 76, 81-84, 103, 105-106, 169. DE1,
312, 429. DE2, 180, 297, 390, 430, 432, 443, 457, 458, 461-462, 464, 468, 521, 530,
541, 590-592, 601-602, 606, 614. DE3, 17, 64, 66, 72-74, 79, 86, 88, 150, 179, 183,
198, 255, 273, 287-288, 290, 293-294, 309, 351-352, 357, 374, 391, 413, 452-454, 458,
461, 466, 507, 543, 544, 568, 598, 670, 674, 778, 817. DE4, 8, 21, 24, 26, 30, 73, 195,
203, 2009, 235, 346, 351, 389, 524, 594, 614, 641-642, 645, 657-658, 669, 689, 691-696,
806. HF, 41, 59, 77-78, 81, 87, 104, 117, 119, 130-131, 138, 165, 191, 197, 201, 411-
412, 452, 460, 461, 499, 548, 558-559, 620-621, 626-627, 634, 678-679. HS, 8, 426.
HS2, 186. IDS, 25, 30. MC, 51. MMPE, 47, 77. MMPS, 47. PP, 12, 33, 53, 57-58, 71,
106, 120, 144, 154, 171, 178, 182-183, 257, 304. RR, 48, 103, 117, 203. SP, 14-15, 19-
20, 23-24, 26-28, 30, 33-34, 39, 45-46, 50-52, 55-57, 59-61, 69, 71, 73, 75, 84, 90, 92,
94-97, 101, 104, 106-107, 109, 112-113, 115, 117-118, 122-123, 127, 129, 131-134,
181-183, 198, 228, 238, 241, 243, 249-250, 256, 259, 265, 273, 277, 282, 306, 311.

Cervantes Saavedra, Miguel de



(1547-1616). En Cervantes nada conduce la locura hacia la verdad o la razén; la locura
se relaciona con la presuncién y a todas las complacencias de la imaginacién (HF, 58-
59) Véase: Don Quijote.

Miguel de Cervantes Saavedra [10]: DE1, 169, 171. HF, 57-60. MC, 62, 222

Cicerén

(106-43). Foucault se ocupa varias veces de Ciceron en L’Herméneutique du sujet, es
decir, en el analisis de la cultura del cuidado de si mismo en la época helenistico-
romana, en relaciébn con la critica de la educacién recibida (HS, 92-93), la
enfermedad/pathos, el vicio (HS, 94 95), la retérica (HS, 366 367).

Cicero [2]: DE4, 585. HS, 352.

Cicéron [39]: DE1, 80, 734. DE2, 220. DE4, 175, 387, 426, 613, 794. HF, 238. HS, 21,
92, 94-95, 100, 102, 141, 160, 195, 343, 366, 376, 392, 416, 424, 433, 456. HS3, 70,
276.

Ciencias Humanas

(Sciences Humaines). VVéase: Hombre.

Sciences humaines [210]: AN, 100, 105, 305. AS, 225. DE1, 121, 418, 439-441, 443,
445-447, 499-500, 503, 515-517, 543, 580. DE2 11, 164, 169, 182-183, 405, 410, 595,
622. DE3, 29, 188-189, 279, 551, 579, 586-587, 662. DE4, 18, 75, 205, 415, 633, 651,
730, 813. HF, 108. HS, 181. IDS, 19-20, 34, 36, 153, 237. MC, 16, 259, 321, 355-378,
382-393. NC, 201. PP, 20, 59, 92. SP, 28, 186-187, 227, 287, 302, 312.

Clausewitz, Carl Von

(1780-1831). En “II faut défendre la société” Foucault se ocupa de analizar el discurso
que invirtié Clausewitz cuando afirmé que la politica es la continuacion de la guerra por



otros medios. Se trata del discurso de la guerra de razas (DE3, 171-172. IDS, 16).
Véase: Guerra.

Carl von Clausewitz [19]: DES3, 152, 171-172, 637. IDS, 3, 16, 20, 41, 146.

Clemente de Alejandria

(s. H-111). EI primer gran texto cristiano consagrado a la practica sexual en la vida
matrimonial es el capitulo X del libro Il del Pedagogo de Clemente de Alejandria (DE2,
21). En él se puede observar como el cristianismo se apropio de la filosofia moral de la
antigliedad (especialmente de la helenistica), de sus conceptos, de sus imagenes, de sus
ejemplos, de sus recomendaciones.

Clement d’Alexandrie [20]: DE4, 302, 547. HS, 79, 97, 247, 257, 416. HS2, 21, 142-
143, 281. HS3, 90, 181, 198, 206, 276, 281.

Clinica

(Clinique). El nacimiento de la clinica. Foucault comienza La naissance de la clinique
contraponiendo dos textos: uno de mediados del siglo XVIIl, de Pomme, y otro, menos
de cien afos posterior, de Bayle. A partir de ellos define el proposito de La naissance de
la clinique: describir lo que ha hecho posible esta mutacion del discurso, no en sus
contenidos tematicos o modalidades légicas, sino dirigiéndose hacia esa “region donde
las ‘cosas’ y las ‘palabras’ todavia no estan separadas, donde todavia se pertenecen, al
ras del lenguaje, la manera de ver y la manera de decir”, cuestionando “la distribucion
originaria de lo visible y de lo invisible en la medida en que ella esta ligada con la
separacion entre lo que se enuncia y lo que se calla” (NC, VII). La clinica responde, de
este modo, no a un descubrimiento del valor de la observacion y al fortalecimiento de la
objetividad, sino a una reestructuracion de las formas del ver y del hablar. Para
Descartes y Malebranche ver era percibir, pero despojando la percepcién de su cuerpo
sensible, volviéndola transparente para el ejercicio del espiritu; a fines del siglo XVIII,
ver consistira en dejar a la experiencia su mayor opacidad corporal. “Es esta
reorganizacion formal y en profundidad, mas que el abandono de las teorias y de los
viejos sistemas, la que abrid la posibilidad de una experiencia clinica, la que levantd la
vieja prohibicion aristotélica: finalmente se podrd tener un discurso con estructura



cientifica sobre el individuo” (NC, X). Esta reestructuracion se ha llevado a cabo a
través de sucesivas elaboraciones y reelaboraciones: de la medicina de las especies a la
medicina epidémica, luego a la medicina de los sintomas, a la medicina anatomo-
patologica y, finalmente, a la medicina de las fiebres. Medicina de las especies,
medicina de las epidemias. Foucault distingue tres formas de espacializaciéon de la
enfermedad. Primaria: el espacio en el que la medicina de las especie situaba las
enfermedades, un territorio de homologias donde no se le asigna ningun lugar al
individuo; un espacio l6gico de configuracion. Secundaria: también en relacion con la
medicina de las especies, la exigencia de una percepcion aguda de lo singular,
independientemente de las estructuras médicas colectivas, libre de toda mirada grupal y
de la experiencia hospitalaria. Terciaria: “el conjunto de gestos por los cuales la
enfermedad, en una sociedad, es rodeada, investida médicamente, aislada, repartida en
regiones privilegiadas y cerradas, o distribuida a través de los medios de curacion,
adecuados para ser favorables” (NC, 14). Para la medicina de las especies, el hospital,
como la civilizacién, es un lugar artificial, donde la enfermedad corre el riesgo de
perder su identidad; el lugar natural de la enfermedad es la familia. Pero el ejercicio de
la medicina de asistencia familiar, de los cuidados a domicilio, s6lo puede encontrar
apoyo en una estructura socialmente controlada del ejercicio del arte de curar. En esta
nueva forma de espacializacion institucional de la enfermedad, la medicina de las
especies desaparecerd y surgird la clinica (NC, 18-19). « La medicina de las epidemias y
de las especies se oponen como la percepcion colectiva de un fendmeno global y la
percepcion individual de la esencia de una enfermedad. Ambas, sin embargo, se
encuentran ante un mismo problema: la definicion del estatuto politico de la medicina.
Este es el origen de la Société Royale de Médecine (1776), 6rgano de control de las
epidemias y de centralizacion del saber, y de su conflicto con la Facultad (NC, 25-27).
“El lugar donde se forma el saber no es mas el jardin patoldgico en el que Dios
distribuyd las especies; es una conciencia médica generalizada, difusa en el espacio y en
el tiempo, abierta y movil, ligada con cada existencia individual, pero también a la vida
colectiva de la nacion” (NC, 31). De este modo, en los afios que siguen a la Revolucion
aparecerdn dos grandes mitos: el mito de una profesion médica nacionalizada,
organizada como el clero, y revestida, respecto de la salud y del cuerpo, de poderes
semejantes a los que se ejercen sobre el alma, y el mito de la desaparicién total de la
enfermedad en una sociedad sin disturbios ni pasiones, restituida a su salud originaria
(NC, 31-32). Al vincularse la medicina al destino del estado, la medicina no sera mas el
cuerpo de las técnicas y conocimientos de la curacion, sino también un conocimiento
del hombre sano, del hombre no-enfermo, del hombre modelo. Por ello la medicina del
siglo XIX se orienta mas a la normalidad que a la salud (Claude Bernard, por ejemplo).
De esta manera, el objeto de las ciencias del hombre (sus conductas, sus realizaciones



individuales y sociales) es un campo dividido por el principio de lo normal y lo
patolégico (NC, 35-36). Reforma de las instituciones de la medicina. La oposicién entre
la medicina de las especies y la medicina de las epidemias exigia una reorganizacion del
espacio de la enfermedad, planteando la necesidad de un espacio en el que aparecieran
libremente las especies patoldgicas, la necesidad de un espacio en el que la enfermedad
estuviera presente en su totalidad, en el que pudiera formarse un conocimiento de la
salud de la poblacion. En este punto convergen las exigencias de la ideologia politica y
de la tecnologia médica. Hacia fines del siglo XVIII asistimos en Francia a una serie de
reformas de las instituciones de la medicina. 1) Reformas de las instituciones
hospitalarias: descentralizacién de la asistencia (confiada ahora a las instancias
comunales); separacion entre asistencia y represion. Al mismo tiempo que se
descentraliza la asistencia, se medicaliza su ejercicio. EI médico juzgara acerca de a
quiénes se debe prestar asistencia, acerca de la moral y acerca de la salud publica (NC,
40-41). 2) Reformas del ejercicio y de la ensefianza de la medicina: requisito de estudios
universitarios y publicos; abolicion de las corporaciones. “Durante todo este periodo,
faltaba una estructura indispensable, aquélla que habria podido dar unidad a una forma
de experiencia ya definida por la observacion individual, el examen de los casos, la
practica cotidiana de las enfermedades, y a una forma de ensefianza que, se comprende
bien, deberia darse en el hospital mas que en la Facultad, y en el recorrido entero de la
enfermedad. No se sabia cémo restituir por medio de la palabra lo que se sabia que no
era dado sino a la mirada. Lo Visible no era Decible, ni Discible” (NC, 50-51). La
proto-clinica. La organizacion de la clinica no es correlativa al descubrimiento de lo
individual en la medicina. También la necesidad de la practica en la ensefianza de la
medicina era ampliamente reconocida (NC, 58). En este sentido, Foucault habla de una
proto-clinica de fines del siglo XVIII. Resulta necesario, entonces, distinguir esta proto-
clinica tanto de la practica espontanea cuanto de la clinica propiamente dicha. Foucault
sefiala cinco caracteristicas de esta proto-clinica: 1) Mas que un estudio sucesivo y
colectivo de los casos, ella debe hacer sensible el cuerpo de la nosologia. 2) El cuerpo
del que se ocupa en el hospital es el cuerpo de la enfermedad, no el del enfermo (que es
solo un ejemplo). 3) No es un instrumento para descubrir la verdad, sino cierta manera
de disponer de las verdades ya conocidas. 4) Esta proto-clinica es solo pedagogica. 5)
No es una estructura de la experiencia médica, sino una prueba del saber ya constituido
(NC, 58-62). Los hospitales, Cabanis. “Thermidor y el Directorio han tomado la clinica
como tema mayor de la reorganizacion institucional de la medicina. Para ellos era un
medio de poner término a la peligrosa experiencia de una libertad total; una manera, sin
embargo, de darle un sentido positivo, una via también para restaurar, conforme a los
deseos de algunos, algunas estructuras del antiguo régimen” (NC, 69). Con este
propdsito se tomaron una serie de medidas capitales. 1) Medidas del 14 frimario, afio



I11: el proyecto presentado por Fourcoy a la convencion prevé la creacion de una Ecole
de santé en Paris. En ella, a diferencia de la Facultad, lugar de un saber esotérico y
libresco, y segun el modelo de la Ecole centrale des travaux publics, los alumnos
realizaran experiencias quimicas, disecciones anatémicas, operaciones quirdrgicas. “La
clinica se convierte en un momento esencial de la coherencia cientifica, pero también de
la utilidad social y de la pureza politica de la nueva organizacion médica” (NC, 70).
Pero no se trata s6lo de experimentacion; esta clinica se define ademas como un saber
maultiple de la naturaleza y del hombre en sociedad. 2) Reformas y discusiones de los
afios V' y VI: reconstitucion de las sociedades médicas que habian desaparecido con la
universidad, ante todo de la Société de Santé; proyecto de creacion de cinco escuelas de
salud, segun el proyecto de Calés, para establecer un cuerpo médico calificado por un
sistema de estudio y exdmenes. 3) La intervencion de Cabanis y la reorganizacion del
afo XI: Foucault analiza el texto de Cabanis (Rapport du Conseil des Cing-Cents sur un
mode provisoire de police médicale (4 messidor an VI). En el contexto de las ideas
liberales, es decir, la libertad de industria y el juicio de los consumidores acerca de la
utilidad de lo que consumen, Cabanis distingue entre la determinacién del valor de una
mercancia mediante el juicio de los consumidores y la necesidad de fijar el valor de
algunas por decreto. Se trata, en este Gltimo caso, de aquellas mercancias que sirven
para fijar el valor de otras (los metales preciosos) o en las que los errores pueden ser
funestos cuando se trata del individuo humano. ;Como conciliar, entonces, la libertad
de industria, libertad econdmica fundamental, con la necesidad de fijar por decreto el
valor de aquellos bienes que conciernen a la existencia de los individuos? La solucion
de Cabanis consiste en distinguir entre un juicio acerca de los productos (que es
prerrogativa de los consumidores) y un juicio acerca de la competencia de quien los
produce (prerrogativa del gobierno). Aun cuando el informe de Cabanis no fue
aceptada, termin6 siendo la solucion adoptada para dar a la medicina el estatuto de
profesion liberal que conserva hasta nuestros dias. El principio de control sera
establecido a partir de la nocién de competencia, es decir, de las virtualidades que
caracterizan a la persona misma del médico (saber, experiencia, probidad). Es aqui
donde la relaciéon adquisicion del saber / examen sera determinante. “De este modo,
dentro de un liberalismo econémico manifiestamente inspirado en Adam Smith, se
define una profesion a la vez ‘liberal’ y cerrada” (NC, 81). Cabanis distingue, ademas,
entre los doctores y los oficiales de la salud que se ocuparan sobre todo de la gente de
vida mas simple (los trabajadores, los campesinos). “Conforme al orden ideal del
liberalismo econdmico, la piramide de las cualidades corresponde a la superposicion de
los estratos sociales” (NC, 82). No solo en el nivel de la organizacién de la profesion
médica (transmision y ejercicio del saber médico), sino también respecto de la
organizacioén de los hospitales, era necesario encontrar una solucién compatible con los



principios liberales. Resultaba imposible la utopia de una sociedad sin hospicios ni
hospitales. Paris, por ejemplo, en el afio Il, debia hacer frente a mas de 60.000 pobres.
Por otro lado, la hospitalizacion, entre otros inconvenientes, hacia demasiado costoso el
tratamiento de las enfermedades. Los hospitales fueron entonces confiados a las
administraciones comunales. “Esta comunalizacion de los hospitales liberaba al Estado
del deber de asistencia y dejaba a las colectividades restringidas la tarea de sentirse
solidarias con los pobres; cada comuna se convertia en responsable de su miseria 'y de la
manera en que se protegia de ella. Entre los pobres y los ricos, el sistema de obligacion
y de compensacion no pasaba mas por la ley del estado, sino por una especie de contrato
variable en el espacio, revocable en el tiempo, que, situado en el nivel de las
municipalidades, era mas bien del orden del libre consentimiento” (NC, 83). Otro
contrato (silencioso, segin Foucault) se establece entre la nueva estructura hospitalaria
y la clinica en la que se forman los médicos. “Puesto que la enfermedad no tiene
posibilidad de encontrar una cura a menos que los otros intervengan con su saber, con
sus medios, con su piedad, puesto que no hay enfermo curado sino en la sociedad, es
justo que el mal de unos sea transformado para los otros en experiencia” (NC, 85). El
hospital se transforma en el lugar de la experimentacion. Asi, en un régimen de libertad
econdmica, el hospital encuentra la posibilidad de interesar a los ricos. La clinica sera,
desde el punto de vista del pobre, el “interés pagado por la capitalizacion hospitalaria
consentida por el rico” (NC, 85). Signos y casos, la medicina de los sintomas. “No es
pues la concepcion de la enfermedad la que cambié primero y luego la manera de
reconocerla; no es tampoco el sistema semidtico el que fue modificado y luego la teoria,
sino todo junto y, mas profundamente, la relacion de la enfermedad con esta mirada a la
cual ella se ofrece y que, al mismo tiempo, la constituye” (NC, 89). Esta modificacion
concierne en particular a la estructura linguistica del signo y a la estructura aleatoria del
caso. El sintoma se convierte en signo para una mirada sensible a la diferencia, a la
simultaneidad o a la sucesion, y a la frecuencia (NC, 92-93). Ya no se trata de reconocer
la enfermedad en los sintomas, sino de la presencia exhaustiva de la enfermedad en
ellos. De este modo es posible la superposicién entre el ver y el decir. “La clinica pone
en juego la relacion, fundamental en Condillac, del acto perceptivo y del elemento del
lenguaje. La descripcion del clinico, como el Andlisis del fildsofo, profiere lo que es
dado por la relacion natural entre la operacion de conciencia y el signo” (NC, 95). En
cuanto a la percepcion del caso, es necesario tener en cuenta la complejidad de
combinaciones (de lo que la naturaleza asocia en su génesis), el principio de analogia (el
estudio combinatorio de los elementos pone de relieve formas analogas de coexistencia
o0 de sucesion que permiten identificar los sintomas de la enfermedad), la percepcién de
las frecuencias (la certeza médica no se constituye a partir de la individualidad
completamente observada, sino a partir de una multiplicidad de hechos individuales), el



calculo de los grados de certeza (del caracter mas o menos necesario de una
implicacion). “La clinica abre un campo que se ha vuelto ‘visible’ por la introduccion
en el campo de lo patoldgico de estructuras gramaticales y probabilistas. Estas pueden
ser histéricamente fechadas, porque son contemporaneas de Condillac y sus sucesores”
(NC, 105). Véase: Saber. En su forma inicial, la experiencia clinica representa un
equilibrio entre el ver y el hablar, entre el mirar y el decir, un equilibrio precario que
tiene como postulado que todo lo visible es enunciable y que lo totalmente enunciable
es totalmente visible. Pero la l6gica de Condillac, que sirvié de modelo epistemoldgico
a la clinica, no permitia una ciencia en la que lo visible y lo decible se encontrasen en
una adecuacién total (NC, 116-117). Como consecuencia de esta dificultad en la
evolucion de la clinica, la combinacion dejara de ser su operacion fundamental; la
transcripcion sintactica tomara su lugar. De este modo, la clinica se alejara y se opondra
al pensamiento de Condillac. Aqui nos encontramos con Cabanis y con toda una serie
de transformaciones de la mirada clinica. “El ojo clinico descubre un parentesco con un
nuevo sentido, que le prescribe su norma y su estructura epistemologica; no es mas el
oido tendido hacia un lenguaje, es el indice que palpa las profundidades. De ahi esta
metafora del tacto por la cual, sin cesar, los médicos van a definir lo que es su mirada”
(NC, 123). Abrir cadaveres, La medicina andtomo-patoldgica. Con la medicina
anatomo-patoldgica el cuerpo tangible se instalara en el centro de la experiencia clinica.
Bichat sustituye el principio de diversificacion segun los 6rganos de Morgagni por el
principio de un isomorfismo de los tejidos fundado en la identidad simultanea de la
conformacién exterior, de las estructuras, de las propiedades vitales y de las funciones
(NC, 129). La nocion de tejido desplazara a la nocién de 6rgano y la de lesion a la de
sintoma (NC, 141-142). “Como técnica del cadaver, la anatomia patoldgica debe dar a
esta nocion [la nocion de muerte] un estatuto mas riguroso, es decir, mas instrumental.
Este manejo conceptual de la muerte pudo ser adquirido primero, en un nivel muy
elemental, por la organizacion de las clinicas. Como posibilidad de abrir
inmediatamente los cuerpos, disminuyendo lo mas posible el tiempo de latencia entre el
deceso y la autopsia, permitié hacer coincidir, o casi, el ultimo momento del tiempo
patologico y el primero del tiempo cadavérico. [...] La muerte no es més que la linea
vertical y absolutamente delgada que separa, pero permite referir una a otra, la serie de
los sintomas y la de las lesiones” (NC, 143). « Con la anatomia patoldgica, a diferencia
de lo que sucedia en el siglo XVIII, la relacion entre la vida, la enfermedad y la muerte
sera pensada cientificamente. La enfermedad ingresa en su relacion interior, constante y
movil de la vida con la muerte. “No es porque se enferm6 que el hombre muere; es,
fundamentalmente, porque puede morir que le sucede el estar enfermo. [...] Ahora ella
[la muerte] aparece como la fuente de la enfermedad en su ser mismo, esta posibilidad
interior a la vida, pero mas fuerte que ella, que la hace desgastarse, desviarse y



finalmente desaparecer. La muerte es la enfermedad hecha posible en la vida. [...] De
ahi la importancia que tomo, desde la aparicion de la anatomia patoldgica, el concepto
de ‘degeneracion’ (NC, 158). La medicina de las fiebres. Con la medicina de las
fiebres asistimos al Ultimo paso en la reorganizacion de la mirada médica como clinica:
asistimos al paso de la anatomia a la fisiologia. Con la obra de F. Broussais se zanjan las
diferencias entre la anatomia patoldgica y el andlisis de los sintomas. Se trata de una
medicina de los 6rganos sufrientes que comporta tres momentos: la determinacion del
organo que sufre, la explicacion de como alcanzé ese estado, la indicacion de lo que es
necesario hacer para detenerlo (NC, 195). De este modo “[...] comienza una medicina
de las reacciones patologicas, estructura de experiencia que domind el siglo XI1X y hasta
cierto punto el siglo XX” (NC, 196). Las ciencias del hombre. Con la muerte integrada
epistemoldgicamente a la experiencia médica, la enfermedad se desprendié de su
contra-naturaleza y tomo cuerpo en el cuerpo viviente de los individuos. EIl primer
discurso cientifico sobre el individuo tuvo que pasar asi por el momento de la muerte.
“La posibilidad para el individuo de ser, a la vez, sujeto y objeto de su propio
conocimiento implica que se haya invertido el juego de la finitud en el saber” (NC,
201). De este modo, el pensamiento médico se inserta completamente en el estatuto
filosofico del hombre. “La formacién de la medicina clinica no es sino uno de los méas
visibles testimonios de estos cambios de las disposiciones fundamentales del saber”
(NC, 202). Vease: Hombre. Descripcidn, enunciacion. El discurso clinico no es solo del
orden de la descripcion; su formacion implica un conjunto de hipotesis sobre la vida y la
muerte, opciones éticas, decisiones terapéuticas, reglamentos institucionales, modelos
de ensefianza. Por otro lado, la descripcion no cesé de modificarse. De Bichat a la
patologia celular, se modificaron las escalas y los puntos de referencia. El sistema de
informacién (la inspeccidn visual, la auscultacion y la palpacion, el uso del microscopio
y los tests bioldgicos) se modificd. También se modificd la correlacion entre lo
anatomo-clinico y los procesos fisiopatoldgicos. De este modo, se configuré de otra
manera la posicion del sujeto que mira respecto del enfermo (AS, 47-48). « En el
discurso clinico, el médico es, por turnos, el que interroga, el ojo que mira, el dedo que
toca, el que descifra los signos, el técnico de laboratorio. Todo un conjunto de
relaciones estan en juego entre el hospital (lugar de asistencia, de observacion y de
terapia) y un grupo de técnicas y de codigos de percepcion del cuerpo humano. “Se
puede decir que la puesta en relacion de elementos diferentes (algunos nuevos, otros
preexistentes) fue realizada por el discurso clinico; es éste, en cuanto practica, el que
instaura entre todos ellos un sistema de relaciones que no es ‘realmente’ dado ni
constituido de antemano. Si hay una unidad, si las modalidades de enunciacion que
utiliza o a las cuales da lugar no son simplemente yuxtapuestas por una serie de
contingencias historicas, es que hace funcionar de manera constante este plexo de



relaciones” (AS, 73). Mirada, sujeto. En la medida en que las modalidades de
enunciacion manifiestan la dispersion del sujeto y no la sintesis o la funcion
unificadora, la expresion “mirada médica” no es demasiado feliz (AS, 74). Ciencia,
formacion discursiva. La clinica no es una ciencia, ni responde a los criterios formales
ni alcanza el nivel del rigor de la fisica o la quimica. Es el resultado de observaciones
empiricas, ensayos, prescripciones terapéuticas, reglamentos institucionales. Pero esta
no-ciencia no se excluye con la ciencia. Establecio relaciones precisas con la fisiologia,
la quimica, la microbiologia. Seria presuntuoso atribuir a la anatomia patoldgica el
estatuto de falsa ciencia (AS, 236). Se trata de una formacién discursiva que no se
reduce ni a la ciencia ni al estado de disciplina poco cientifica.

Clinique [559]: AN, 25, 34, 49, 63-65, 98, 110, 215, 226, 245-247, 269, 283, 302-303.
AS, 25-27, 47, 72-74, 86, 95, 99, 141, 166, 205, 208, 212, 218, 225, 227, 236, 238, 240,
242, 245. DE1, 67, 140, 148, 191, 369, 498-499, 558, 590, 602, 656, 676, 678, 680,
688-689, 691, 696, 708, 713-714, 722, 785-786, 843. DE2, 11, 29, 48, 62, 104, 107,
157-161, 239, 241, 316, 321-322, 324, 409, 481, 522, 524, 620, 676. DE3, 13, 27, 44,
50-51, 88, 141, 146, 188, 190, 214, 331, 377, 390, 393, 399, 402-403, 409, 521, 574,
585, 677, 739. DEA4, 26, 42, 46, 66-67, 80, 82, 393, 581, 618, 633, 676, 748. HF, 345,
387. HS1, 44, 87, 91, 138. IDS, 34, 167, 189. MC, 360, 370. MMPE, 35, 97. MMPS,
34, 93. NC, X XI, XIV XV, 2, 28-29, 47, 51-63, 67-79, 81, 82, 84-90, 92, 94-102, 105,
107-128, 130-132, 134-143, 149, 156, 162-166, 168-169, 172-173, 177-178, 180-181,
188, 196-197, 199-200, 202, 210-211, 213. OD, 66. PP, 12, 97, 114, 122, 132-133, 140-
141, 171, 183, 184-185, 195-198, 226, 230, 262-263, 267, 278-279, 293, 299-301, 304-
307, 309-310, 313, 316, 324-326, 328-330, 332-334, 336. SP, 226, 252.

Cogito

EL COGITO Y LO IMPENSADO. Es una de las figuras de la analitica de la finitud.
Véase: Hombre. Cartesiano y kantiano. Foucault habla de un doble desplazamiento del
cogito moderno (es decir, a partir de Kant) respecto del cogito cartesiano: 1) A
diferencia del cogito de Descartes, no es la forma general de todo pensamiento (incluso
del error y de la ilusidn); en el cogito moderno se trata, mas bien, de hacer valer la
distancia que separa y al mismo tiempo une el pensamiento con el no-pensamiento. 2)
El cogito moderno, mas que como un descubrimiento, se presenta como una tarea —la de
explicitar la articulacion entre pensamiento y no-pensamiento—. Por ello en el cogito
moderno el “yo pienso” no conduce a la evidencia del “yo soy” (MC, 334-335).
Fenomenologia. La fenomenologia unié el tema cartesiano del cogito con el motivo



trascendental que Kant dedujo de su critica de Hume (MC, 336). Enunciado. El analisis
de los enunciados se realiza sin referencia a un cogito (AS, 160-161). Véase: Discurso.
Locura. Las paginas de Histoire de la folie a I’a4ge classique dedicadas a Descartes
dieron lugar a una polémica entre Foucault y Derrida (“Cogito et Histoire de la folie”,
en L’écriture et la différence, Paris, 1967, pp. 51-97) acerca de la relacién entre cogito y
locura. Mientras que para el primero se trata de una relacion de exclusién total, para el
segundo, en cambio, la locura afecta sélo de manera contingente algunas regiones de la
percepcidn sensible; la hipotesis del suefio, en todo caso, seria mas arriesgada que la
hipotesis de la locura. Foucault respondera extensamente en dos ocasiones a la
interpretacion de Derrida: “Mon corps, ce papier, ce feu” (DE2, 245-268), “Réponse a
Derrida” (DE2, 281-295).

Cogito [49]: AS, 161. DE1, 455, 609-610. DE2, 265, 281. DE3, 442. DE4, 776. HF,
187, 209-210, 414. HS, 26, 28. MC, 323, 326, 333-337, 346-347. OD, 49.

Comentario

(Commentaire). Segun Foucault, en la episteme renacentista saber consiste en
comentar. Durante el Renacimiento, el ser del lenguaje tiene una disposicién a la vez
ternaria y unitaria. Por un lado, se distingue entre los signos (marcas, signatures), el
contenido que ellos sefialan, y el nexo entre ambos. Pero la naturaleza de las marcas, del
contenido y del nexo es del mismo orden de la semejanza (MC, 57). Dos universos de
semejanzas (de los signos y de las cosas) estan unidos por el mismo juego de las
semejanzas. La semejanza domina la trama del mundo de las cosas, ellas se relacionan
unas con otras segun las diferentes formas de la semejanza: convenientia, eumulatio,
analogia, sympathia. Pero no hay semejanza sin marca, sin signatura. El mundo de las
semejanzas es un mundo marcado. De este modo, por ejemplo, hay simpatia entre el
aconito y los ojos. Pero esta simpatia, por la que este fruto es bueno para las
enfermedades de los o0jos, permaneceria oculta si no fuese por la analogia que existe
entre los granos del aconito (pequefios granos negros rodeados de capas blancas) y los
ojos (MC, 42). La marca de la semejanza entre las cosas esta marcada por otra forma de
semejanza; la simpatia estd marcada por la analogia. Este entrelazamiento entre marcas
y cosas supone el privilegio de la escritura que ha dominado durante todo el
Renacimiento (las marcas que Dios ha puesto en las cosas) y, por lo tanto, la
subordinacion del sonido a lo escrito (Adan, cuando impuso sus nombres a las cosas,
simplemente leyd las marcas puestas en ellas); desde el origen, lo escrito precedié a lo
hablado (MC, 53-54). Por su parte, la marca de la analogia sera la emulacion; la de la



emulacidn, la conveniencia; la de la conveniencia, la simpatia. En el espacio delimitado
por el desfase entre el universo de semejanza de las marcas y el universo de semejanza
de las cosas se situa todo el saber de la episteme renacentista: la eruditio —
desciframiento de la semejanza de los signos—, la divinatio —desciframiento de las
similitudes de las cosas—. “Llamemos hermenéutica al conjunto de conocimientos y de
técnicas que permiten hacer hablar a los signos y descubrir su sentido; Ilamemos
semiologia al conjunto de conocimientos y de técnicas que permiten distinguir donde
estan los signos, definir lo que los instituye como signos, conocer sus nexos Y las leyes
de su encadenamiento. EIl siglo XVI ha superpuesto semiologia y hermenéutica en la
forma de la semejanza” (MC, 44). Por ello saber no es para el renacimiento ni ver ni
demostrar, sino comentar, doblar un lenguaje con otro. El trabajo de comentar, por un
lado, es una tarea infinita; todo comentario podra ser a su vez doblado por otro
comentario. Pero, por otro lado, por debajo de todo comentario se situa el Texto
primitivo, cuyo sentido hay que restituir. “El lenguaje del siglo XVI (entendido no
como un episodio en la historia de la lengua, sino como una experiencia cultural global)
se encuentra atrapado sin duda en este juego, en este intersticio entre el Texto primero y
lo infinito de la Interpretacion” (MC, 56).

Commentaire [115]: AN, 26. AS, 34, 77, 97, 109, 157. DE1, 165, 189, 208, 249, 296,
336, 525, 643, 682, 782, 785. DE2, 221, 284, 292, 408, 457, 461, 712, 736. DE3, 108.
DE4, 138-139, 385, 423, 554, 666, 795. HF, 32, 169, 225, 555. HS, 100, 156, 165-166,
282, 313, 333, 352, 370. HS2, 30. IDS, 121. MC, 54-57, 92-95, 114, 131, 143, 311.
MMPE, 23. MMPS, 23. NC, XII XIIl. OD, 23, 25-28, 31-32, 65-66. PP, 119. RR, 12,
73. SP, 18, 56, 130.

Comunismo
(Communisme). Véase: Marxismo.

Communisme [14]: DE2, 193, 345, 738. DE3, 610, 623, 667. DE4, 50, 412, 496.

Condillac, Etienne Bonnot

(1714-1780). Sobre la funcién de la ldeologia y de Condillac particularmente en la
organizacion de la medicina, Véase: Clinica.



Etienne Bonnot Condillac [84]: AN, 174, 185, 302. AS, 217. DE1, 178, 542, 611, 671,
751. DE2, 424. MC, 14, 70, 74-77, 79, 85, 90, 96-98, 109-110, 112, 120-122, 128-129,
133, 135, 193, 204, 209-210, 213, 234, 248, 270, 329. NC, 92-96, 99, 105, 115, 117-
118, 130. PP, 80, 93.

Confesién

(Aveu, Confession). “El hombre occidental se ha convertido en un animal de
confesion” (HS1, 80). “La confesion es un ritual de discurso en el que el sujeto que
habla coincide con el sujeto del enunciado; es también un ritual que se despliega en una
relacion de poder, porque no se confiesa sin la presencia, al menos virtual, de un partner
que no es simplemente el interlocutor, sino la instancia que requiere la confesion, la
impone, la aprecia e interviene para juzgar, punir, perdonar, consolar, reconciliar; un
ritual en el que la verdad se autentifica por el obstaculo y las resistencias que tuvo que
vencer para formularse; un ritual, finalmente, en el que la sola enunciacion,
independientemente de sus consecuencias externas, produce en quien lo articula
modificaciones intrinsecas [...]” (HS1, 82-83). En la antigledad. Estrictamente
hablando, segin Foucault, no encontramos el ritual de la confesion ni en la antigiiedad
griega, ni en la helenistica ni en la romana. Existen ciertas practicas, como el examen de
conciencia y algunas practicas de consulta. Existe también la obligacién de decir la
verdad al director de conciencia o al médico, de ser franco con los amigos; pero este
“decir la verdad” es sélo instrumental, no operador de salvacién, de salud. El sujeto de
la antigliedad se convertia en sujeto de verdad de un modo muy diferente a como lo
logra en la confesion. En la antigliedad, la verdad en cuestion era la verdad de los
discursos verdaderos (HS, 346-347). En la confesion, el sujeto de la enunciacion debe
ser el referente del enunciado; en la filosofia grecorromana, en la practica de la
direccion espiritual, por el contrario, quien debe estar presente en la verdad del discurso
es quien guia. Es él quien debe poder decir: “esta verdad que te digo, tu la ves en mi”
(HS, 391). En el cristianismo primitivo, en el monaquismo. EI momento en que la tarea
de decir la verdad sobre si mismo se inscribe en el procedimiento indispensable de la
salvacion ha sido un momento absolutamente capital en la historia de la subjetividad
occidental (HS, 346). El curso de los afios 1979-1980 en el Collége de France, Du
gouvernement des vivants (todavia inédito), estuvo en gran parte dedicado al tema del
examen de las almas y de la confesién en el cristianismo primitivo. La historia de la
practica penitencial del siglo Il al siglo V muestra que la exomoldgesis (confesion,
reconocimiento) no era una confesion verbal analitica ni de las faltas ni de las
circunstancias; por otro lado, ella no obtenia la remisién por el solo hecho de ser



formulada en la forma candnica ante quien tenia el poder de remitir los pecados. La
penitencia era, mas bien, un estado al que se ingresaba y del que se salia ritualmente.
Durante el tiempo de la penitencia, el penitente reconocia sus faltas con sacrificios,
austeridad, modo de vida; la expresion verbal no tenia un papel fundamental. En las
instituciones monasticas (Foucault se ocupa de las obras de Casiano Instituciones
cenobiticas y Conferencias), la confesién se encuadra en el marco de la direccién
espiritual. Aqui es necesario analizar el modo de dependencia respecto del maestro, la
manera de llevar a cabo el examen de conciencia, la obligacion de decir todo acerca de
los movimientos del alma. La confesion prescripta por Casiano no es la simple
enunciacion de las faltas cometidas ni una exposicién global del estado del alma, sino la
verbalizacion permanente de todos los movimientos del espiritu (DE4, 125-128). A
partir de la Edad Media, durante la Reforma. En la evolucion de la préctica cristiana de
la penitencia es necesario prestar atencion, por un lado, a la relacion
confesion/penitencia, y por otro, a la funcién de la confesion. En cuanto al primer
aspecto, como dijimos, originariamente la confesion no formaba parte del ndcleo de la
penitencia. En cuanto al segundo, la funcién de la confesion en la penitencia se ha
modificado notablemente. A partir del siglo VI, con lo que se denomind la penitencia
tarifada, la confesion comienza a inscribirse en el corazén de la préctica de la
penitencia. Se trata de un modelo irlandés, no latino, de matriz laica, judicial y penal.
Debido a que cada falta grave requeria una satisfaccion proporcionada, la enumeracion
de las faltas, su confesion, se volvio necesaria. Pero aqui la confesion de las faltas, por
si misma, no tiene valor eficaz; simplemente permite al sacerdote establecer la pena. A
partir del siglo XIII asistimos a una reinsercion de la confesion en los mecanismos del
poder eclesiastico. El Concilio de Letran de 1215 establece la obligacion para todos los
cristianos de confesar sus faltas graves. La frecuencia de esta practica debia ser al
menos anual, pero se recomendaba que fuera mensual o semanal. La practica de la
confesion se convierte asi en una obligacion regular, continua y exhaustiva (no solo
abarca los pecados graves, también los veniales). El sacerdote, por su parte, sera el
garante con sus preguntas de esta exhaustividad. La penitencia se convierte a partir de
este momento, estrictamente, en un sacramento. « A partir del siglo XV1I, asistimos a un
proceso de cristianizacion en profundidad. En este proceso nos encontramos, por un
lado, con la extension del dominio de la confesion: todo o casi todo de la vida del
individuo debe pasar por el filtro de la confesion. Por otro lado, nos encontramos con un
fortalecimiento de la figura del confesor: ademas de la absolucién, dispondrd del
derecho de examen de la vida del penitente y de toda una serie de técnicas para llevarlo
a cabo. También a partir del siglo XVI, a partir de la pastoral de S. Carlos Borromeo,
conjuntamente con la confesion se desarrollara la practica de la direccion de conciencia.
Con el director hay que abordar todo lo que concierne a la persona interior: pequefias



penas del espiritu, tentaciones y malos habitos, repugnancia al bien, etc. Durante la
época de la reforma y de la contrarreforma, la practica de la confesién se transforma,
especialmente en relacion con el sexto mandamiento (“no cometer actos impuros”): el
antiguo examen era un inventario de las relaciones permitidas y prohibidas; el nuevo, en
cambio, es un recorrido meticuloso del cuerpo, una anatomia del deseo, una cartografia
pecaminosa del cuerpo (AN, 155-186). Scientia sexualis. Seglun Foucault,
histéricamente hay dos grandes procedimientos para producir la verdad del sexo: ars
erotica y scientia sexualis. En la primera, la verdad del sexo se extrae del mismo placer;
en la segunda, la verdad del sexo aparece en un procedimiento de saber-poder cuyo eje
es la confesién (aveu). Aun cuando la confesién haya permanecido encastrada en el
ritual de la penitencia durante siglos, perdid su localizacion ritual exclusiva con la
reforma y la contrarreforma, con la pedagogia del siglo XVIII y la medicina del siglo
XIX. La confesion comenzé a utilizarse en toda una serie de relaciones: padres-hijos,
alumnos-pedagogos, enfermos-psiquiatras, delincuentes-expertos. En cuanto concierne
al sexo, el procedimiento de la confesion sufrio una serie de transformaciones que
permitieron ajustar el ritual de la confesién a la regularidad cientifica: 1) por la
codificacion clinica del “hacer-hablar” (combinando el relato con los signos y sintomas
descifrables), 2) por el postulado de una causalidad general y difusa (el sexo puede ser
causa de todo y de cualquier cosa), 3) por el principio de una latencia intrinseca de la
sexualidad, 4) por el método de la interpretacion, 5) por la medicalizacion de los efectos
de la confesion (HS1, 84-94). Como préctica judicial. En la época clasica, el cuerpo del
condenado no sélo era el objeto del castigo, del suplicio; estaba inscripto en el
procedimiento que debia producir la verdad acerca del crimen. A pesar de su caracter
secreto (es celebrado en ausencia del acusado), escrito y sometido a reglas rigurosas, el
procedimiento penal de la época cléasica tiende necesariamente a la confesion. Ella es, a
la vez, una prueba tan fuerte que no requiere de otras y una victoria sobre el acusado.
“La confesion, acto del sujeto criminal, responsable y hablante, es la pieza
complementaria de una informacién escrita y secreta” (SP, 42). Pero, por un lado, por
importante que sea, la confesion no basta para condenar; es necesario que esté
acomparfiada de indices que muestren su veracidad y, ademas, si corresponde, el juez
deberd realizar indagaciones complementarias. Por otro lado, debe ser obtenida
respetando ciertas formalidades y garantias; a pesar del uso de la fuerza y de la
coercidn, de la tortura, se requiere que sea “espontanea”. De ahi el caracter ambiguo de
la confesion en el procedimiento penal de la época clasica: elemento de prueba y
contrapartida de la informacion, efecto de la coercién y transaccion semi-voluntaria (SP,
43). En los catalogos de prueba judicial, la confesion aparece en los siglos XIl'y XIV
(SP, 43). Véanse: Parresia, Poder. Barroco y Freud. “Freud transferira la confesion de la
rigida retorica barroca de la Iglesia al relajante divan del psicoanalisis” (DE3, 675).



Aveu [375]: AN 155, 157-164, 171-173, 177, 179-180, 188-189, 198, 202, 204-205,
208, 217, 225, 235-236, 238, 309. DE1 173, 184, 270-271, 337, 666, 669, 756. DE2
341, 391, 585, 690, 695, 809-811, 813-814, 825. DE3 90, 103, 230, 235, 245-246, 248,
255, 282, 303, 314, 316-318, 326, 411-413, 444, 493, 526, 549, 564, 658-660, 662.
DE4, 125-129, 169, 282, 306-307, 352, 416, 419, 633, 656-659, 665. HF 79, 191, 507,
616, 627. HS, 216, 316, 338, 347, 352-353, 391, 393, 461. HS1, 27, 46, 53, 61, 78, 80-
91, 93-94, 96, 148, 153, 173. HS2, 74. MC, 134. MMPS, 79. PP, 12, 33, 158-160, 173,
175, 184-185, 233-234, 240, 256-257, 267, 272, 275-277, 279. SP, 42-43, 47-48, 59, 63,
72,99, 263.

Confession [186]: AN, 155, 157, 159, 161-178, 181-187, 189, 195, 202-205, 210-211,
215, 217-218, 247. DE1, 270, 438. DEZ2, 583, 695, 809-811, 814. DES, 103, 161, 230,
245, 255, 257, 303, 317, 375, 382, 411-413, 444, 526-527, 549, 564, 658, 674-675.
DE4, 125, 147, 171, 405, 407, 625, 633, 657, 783-784, 795, 798, 805-806, 811-812. HF
82, 116-118, 191, 268. HS, 111, 151, 316, 346, 352, 373, 461. HS1, 27-28, 78, 80, 82,
85, 87, 91, 93-94. HS2, 47. IDS, 5. OD, 63. PP, 257. SP, 45.

Contrato

(Contrat). La teoria politica de los siglos XVII 'y XVIII parece obedecer el esquema de
una sociedad que se habria constituido a partir de los individuos, segin las formas
juridicas del contrato y del intercambio. Pero, en esta misma época, no se puede dejar de
lado que existia una técnica para constituir efectivamente a los individuos como
elementos correlativos de una forma de poder y saber. El individuo es, de esta manera,
el atomo ficticio de una representacion contractual de la sociedad, pero, al mismo
tiempo, una realidad fabricada con la tecnologia de la disciplina (SP, 195-196). ¢ Para
pensar el nexo social, el pensamiento politico burgués del siglo XVIII se sirvio de la
forma juridica del contrato; el pensamiento revolucionario del siglo X1X, en cambio, de
la forma ldégica de la contradiccion (DE3, 426). » Se pueden oponer dos grandes
sistemas de analisis del poder. En el que encontramos en los filésofos del siglo XVIIl, el
poder es concebido a partir de un derecho originario que se cede, que es constitutivo de
la soberania y que tiene el contrato como matriz originaria. Aqui, cuando el poder
excede los limites del contrato nos encontramos con la opresion. En el otro modelo, la
opresiébn no se presenta como la trasgresion de un contrato, sino como un
enfrentamiento perpetuo de fuerzas, como la continuacion de la guerra, de la
dominacion (IDS, 17).



Contrat [106]: AN, 83, 85, 88, 141, 193. AS, 69, 110. DE1, 178, 180, 223-224, 385,
798. DEZ2, 467, 535, 683-684. DES3, 79, 83, 169-173, 204, 205, 255, 423, 426, 642, 650,
654, 776. DEA4, 211, 237, 514, 567. HF, 75, 124, 125, 589, 658. HS, 412, 423. HS1, 184.
HS3, 94, 95. IDS, 14-17, 83, 85, 186, 197, 215, 218. NC, XIl, 61, 66, 83-85. OD, 13. PP,
59. SP, 31, 33, 92-93, 158, 171, 195, 224, 228, 310.

Control

(Contrble). Con la extensién de las disciplinas, en el siglo XIX, ingresamos en la época

del control social, en contraposicién a las sociedades penales precedentes (DE2, 593). ¢
El panoptismo es una de las caracteristicas fundamentales de nuestra sociedad. Es un
tipo de poder que se ejerce sobre los individuos bajo la forma de la vigilancia individual
y continua, bajo la forma del control, del castigo y de la recompensa, y bajo la forma de
la correccion, es decir, de la formacion y de la transformacion de los individuos en
funcion de ciertas normas (DE2, 606). Humanismo. “Nosotros nos decimos: como
tenemos un fin, debemos controlar nuestro funcionamiento. Mientras que, en realidad,
es solo sobre la base de esta posibilidad de control que pueden surgir todas las
ideologias, las filosofias, las metafisicas, las religiones que ofrecen una determinada
imagen capaz de polarizar esta posibilidad de control del funcionamiento. ¢Entiende
Ud. lo que quiero decir? Es la posibilidad de control que hace nacer la idea de fin. Pero
la humanidad no dispone de ningun fin, ella funciona, controla su propio
funcionamiento y crea, a cada instante, las formas de justificar este control. El
humanismo es una de ellas, la Gltima” (DE1, 619). Véanse: Disciplina, Panoptismo,
Razon de Estado.

Contrdle [627]: AN, 36, 39, 41, 44, 47-48, 80-81, 139, 149, 151, 155, 164, 179-180,
189-191, 200-201, 206-208, 217-218, 234-236, 238-239, 241-243, 250, 253-255, 257,
260, 275, 279-280, 282, 290, 292, 307, 309-310. AS, 86, 214. DE1, 413, 415, 435, 590,
619, 690, 761. DE2, 28, 69, 175, 187, 300, 313, 315-316, 319, 323-326, 328, 337-338,
350, 353, 360, 363, 377, 383, 388, 390-391, 417, 419, 431, 445, 455-456, 460, 464-466,
468-470, 494-495, 497, 539, 592-593, 595-596, 599-602, 604-607, 610, 613-620, 638,
644, 654, 662-663, 683, 701, 717, 728-731, 748, 754-755, 758, 796-797, 822, 825-826.
DE3, 14, 17, 21-22, 25, 51, 65, 74-78, 91, 93-94, 112, 124, 150, 152-158, 159, 173, 177,
182-183, 193, 200, 202, 206, 210, 213, 220-223, 225-228, 233-234, 259, 299, 336, 340,
384, 386, 452, 464, 467-468, 494, 513-514, 516-518, 529, 550, 563, 566, 629, 642, 666,
670-671, 674, 681, 695, 731, 734, 737-738, 760, 766, 773, 802. DE4, 35, 38, 62, 71,
116, 147, 156, 175, 177, 183, 189-190, 192, 194-196, 202-203, 226-227, 240, 263, 278,



364, 405, 466, 497, 513, 557-558, 583, 604, 622, 640, 645, 662, 665, 688, 709, 721,
739, 797, 803, 809. HF, 16, 78-79, 120, 135, 152, 163, 171, 508, 518, 538, 548, 554.
HS, 60, 98, 119, 149, 269, 314, 358, 375, 413-414, 418, 438. HS1, 20, 26, 40, 56-57,
61, 66, 118, 132, 138-140, 148, 155, 157, 159, 161, 163, 167, 179, 183-184, 187, 193,
195. HS2, 34-35, 53, 64, 76, 86, 90, 105, 141, 194. HS3, 21, 78, 80-81, 273. IDS, 18,
23, 28, 30, 119, 152, 159-160, 163-164, 194, 216, 217, 223-224, 231. MC, 279. MMPE,
9, 32. MMPS, 9, 32, 81, 84-85. NC, 19, 26, 27, 30-31, 46, 66-67, 72, 75, 79-81, 179,
181. OD, 23, 37, 38, 44, 67-68. PP, 17, 19, 49-52, 71, 78, 87, 116, 124, 181, 219, 310,
318. SP, 15, 32, 34, 71, 78, 82-83, 91, 105, 128, 132, 138-139, 141-144, 149, 150-154,
156, 159, 162-163, 167, 169-171, 174-179, 185, 193, 201, 206-207, 213, 215, 216, 220,
223-224, 241, 249-251, 275, 284-285, 287-288, 302-303, 306, 313.

Convenientia

Una de las figuras de la semejanza (MC, 33). Véase: Episteme renacentista.

Convenientia [8]: DE1, 481, 484, 489. MC, 33, 36, 40.

Conversion

(Epistrophé, Conversion). Epistrophé platonica y epistrophé helenistico-romana. El
objetivo comun de las précticas de si es la conversion hacia si mismo (HS3, 81). Se trata
de un tema originariamente platonico (Foucault lo analiza a partir del Alcibiades 1), pero
que ha sufrido, como las practicas de si mismo en general, una importante
reformulacion en la época helenistica. Ademas de diferenciar la epistrophé platonica de
aquélla de la época helenistica y romana, resulta necesario distinguirla también de la
nocion cristiana de metanoia (término que también se traduce por conversion). Foucault
dedica a estas nociones la clase del 10 de febrero de 1982 del curso L’Herméneutique
du sujet (197-219). En cuanto a las diferencias entre la epistrophé platonica y la
helenistico-romana: 1) En Platon, el movimiento de la epistrophé tiene como objetivo
desviarse de las apariencias. En este movimiento esta en juego la oposicion entre el
mundo de las apariencias y el mundo del ser. En la epistrophé de la época helenistico-
romana, en cambio, el movimiento de la conversién no se despliega entre dos mundos,
sino en un espacio inmanente donde se distingue entre lo que depende de nosotros y lo
gue no depende de nosotros. 2) La conversion platénica implica el reconocimiento de la



propia ignorancia, para ocuparse de si mismo; ademas, este ocuparse de si implica la
liberacion del cuerpo. En la época helenistica y romana, ocuparse de si es también
ocuparse del propio cuerpo. 3) En Platon, el encaminamiento hacia el ser se realiza a
través del conocimiento. En la conversién helenistico-romana, el conocimiento ocupa
un lugar importante, pero no fundamental. Epistrophé y metanoia. Respecto de las
diferencias entre la epistrophé helenistica y la conversion cristiana: 1) A diferencia de la
metanoia cristiana, la epistrophé no implica un cambio brusco, sino un protegerse, un
defenderse, un equiparse. Se trata de ser sefior de si mismo, de poseerse y gozar de la
posesion de si. 2) En el cristianismo, este cambio brusco implica el paso de la muerte a
la vida, de las tinieblas a la luz. El objetivo de la epistrophé es el si mismo, concebido
frecuentemente como una fortaleza. Este si mismo es pensado unas veces como ya
dado; otras, como el resultado de una elaboracion. 3) La metanoia esta dominada por la
renuncia a si mismo; en la epistrophé, en cambio, no encontramos esta renuncia a si
mismo. La conversion es un replegarse hacia si mismo, un retirarse (anachdéresis) hacia
si. Véase: Anachoresis. Conversion de la mirada. Orientar la mirada, dirigirla
correctamente, es un componente esencial de la conversion. También aqui tenemos que
distinguir entre la conversion platdnica de la mirada (ejercicios de conocimiento), la
helenistico-romana (ejercicios de concentracién) y la cristiana (ejercicios de
desciframiento). Para Platon, la orientacion de la mirada tiene como finalidad
convertirse a si mismo en objeto de conocimiento; en el cristianismo, la mirada se
presenta como vigilancia de las imagenes, de las representaciones que pueden invadir y
turbar nuestra alma; en la cultura helenistico-romana del cuidado de si mismo, se trata
de desviar la mirada de los otros y del mundo exterior. Asi, en Plutarco, por ejemplo,
nos encontramos con toda una serie de ejercicios anti-curiosidad: abrir el propio cofre
(recordar lo que se ha aprendido), caminar mirando sélo hacia delante.

Epistrophé [40]: DE4, 356. HS, 197, 201-203, 207-209, 214-215, 218. HS3, 81.

Conversion [171]: AS, 145. DE1, 191, 524, 601. DE2, 145, 309. DES3, 70, 479, 512.
DE4, 51, 356, 410, 675, 714-715. HF, 17, 35, 49-50, 84, 138, 405, 440, 449, 453, 533,
539, 620. HS, 17, 30, 82, 97, 99, 163, 172, 174, 183, 194, 197, 199-209, 215-216, 218,
221, 237-238, 242-243, 247, 249, 257, 277, 295-296, 301-302, 313, 315, 410. HS2, 220.
HS3, 81-82. IDS, 70-71, 108, 149, 191. NC, 32, 148, 190. RR, 24, 27. SP, 125, 184,
214, 242.

Cristianismo



(Christianisme). Nos ocupamos mas extensamente de la cuestion del cristianismo en
cada uno de los articulos que tratan los temas a través de los cuales Foucault lo aborda;
remitimos a ellos. « “El cristianismo no es s6lo una religion de salvacion, también es
una religion confesional que, mucho mas que las religiones paganas, impone
obligaciones muy estrictas de verdad, de dogma, de canon” (DE4, 804). El interés
foucaultiano por el cristianismo pasa fundamentalmente por estas obligaciones de
verdad que han sido forjadoras de las formas de la subjetividad y del poder en
occidente, incluso mas alla de las instituciones del cristianismo. Enfermedad mental,
Locura. * EIl cristianismo despojo a la enfermedad mental de su sentido humano; la
penso en términos de posesion demoniaca. Pero la posesion, por ejemplo para Santo
Tomés, concernia solo al cuerpo, no a la voluntad ni a la libertad (MMPE, 77-78). « El
gran tema renacentista de la locura de la cruz tiende a desaparecer o a transformarse
durante la época clésica; no se tratard, entonces, de humillar a la razon en su orgullo,
sino solo de una falsa razon. Después de Port-Royal habra que esperar a Dostoievsky y
Nietzsche para que Cristo recupere la gloria de su locura (HF, 204). Véase: Locura.
Carne. El tema de la carne, para Foucault, define la experiencia cristiana del hombre de
deseo. Véanse: Carne, Aphrodisia. Practicas de si mismo, confesion. Con el
monaquismo las practicas de si mismo fueron incorporadas al poder pastoral. ¢ La
elaboracion cristiana de las técnicas de la confesion constituye un momento
fundamental en la historia de la sexualidad y de la subjetividad occidental en general.
Véanse: Cuidado, Confesion, Subjetivacion. Poder pastoral. “Precisamente, en la
historia que intento hacer de las técnicas de poder en Occidente, de las técnicas que
conciernen al cuerpo, a los individuos, a la conducta, a las almas de los individuos, fui
llevado a dar un lugar muy importante a las disciplinas cristianas, al cristianismo como
formador de la individualidad y de la subjetividad occidentales [...]” (DE3, 592).
Véase: Poder. Paganismo, Nietzsche. “[...] entre el paganismo y el cristianismo, la
oposicién no es entre tolerancia y austeridad, sino entre una forma de austeridad que
estd ligada con una estética de la existencia y otras formas de austeridad que estan
ligadas con la necesidad de renunciar a si mismo descifrando su propia verdad” (DE4,
406). “Si, creo que [Nietzsche] cometié un error al atribuir esto [al ascetismo cristiano
el mérito de hacer de nosotros criaturas capaces de prometer] al cristianismo, dado todo
lo que sabemos de la evolucion de la moral pagana del siglo IV antes de Jesucristo al
siglo 1V después de Jesucristo” (DE4, 406). VVéanse: Aphrodisia, Etica.

Christianisme [331]: AN, 64, 159, 191, 274. DE1, 306-307, 326, 337, 521, 632. DEZ2,
144. DE3, 103, 162, 219, 230, 234, 245, 257, 371, 412, 527, 548-549, 558-560, 562-
566, 587, 592, 593, 621, 693-694, 709, 719, 790. DE4, 108, 126, 139, 144-148, 171-
174, 176, 215-216, 229, 288, 290, 307-308, 310, 320, 384, 396-397, 399, 402, 404-406,



408-409, 417, 507, 544, 545-547, 551-553, 559-561, 572, 611, 621-624, 626, 629, 633,
653, 657, 661, 669, 672-673, 697, 699-700, 702, 706, 712, 717, 731, 784, 804-806, 812-
813. HF, 204, 207, 610. HS, 11, 15, 21, 28, 65, 79, 105, 116-117, 119, 173-174, 178,
183, 199, 202, 208, 218, 220, 228, 240, 245-247, 281, 312, 314, 340, 345,374, 378, 381,
389-390, 393, 402-404, 419, 427-428, 461. HS1, 149, 153, 154, 210. HS2, 15, 17, 18,
20, 26-27, 29, 37-39, 74, 156, 201, 274, 278. HS3, 149, 168, 214, 251, 269-271, 273.
IDS, 6. MMPE, 78. SP, 58.

Cuerpo

(Corps). Alma, espiritu, enfermedad. Ni la medicina arabe, ni la de la Edad Media, ni
tampoco la poscartesiana admiten la distincion entre enfermedades del cuerpo y del
espiritu (MMPS, 94). « La coincidencia exacta entre el cuerpo de la enfermedad vy el
cuerpo del hombre enfermo es un dato historico y transitorio (NC, 2). Véase: Clinica.
Analitica de la finitud. Cada una de las formas positivas en las que el hombre aprehende
que es finito (el modo de ser de la vida, del trabajo y del lenguaje) le es dado a partir del
fondo de su propia finitud. EI modo de ser de la vida le es dado fundamentalmente por
su propio cuerpo (fragmento de espacio ambiguo cuya espacialidad propia e irreductible
se articula sobre el espacio de las cosas) (MC, 326-327). « Con la aparicion del hombre,
este doble empirico-trascendental, surgira un tipo de analisis que se aloja en el espacio
del cuerpo y que, mediante el estudio de la percepcion, de los mecanismos sensoriales,
de los esquemas neuro-motores y de la articulacion del organismo con las cosas
constituyen una especie de estética trascendental. Se descubre, entonces, que el
conocimiento tiene una naturaleza que determina sus formas y que le manifiestan sus
contenidos empiricos (MC, 330). Aphrodisia, dietética. Toda una seccién de L’Usage
des plaisirs esta dedicada a la problematica del cuerpo en relacion con los aphrodisia en
la antigliedad clasica (HS2, 109-156). “La preocupacién principal de esta reflexion [la
dietética] era definir el uso de los placeres (sus condiciones favorables, su practica util,
su enrarecimiento [raréfaction] necesario) en funcidn de cierta manera de ocuparse de su
cuerpo” (HS2, 112). De igual modo, una seccion de Le souci de soi se ocupa del tema
en la época helenistica (HS3, 119-170). “En este cuadro, tan marcado por la
preocupacién por el cuerpo, la salud, el medio ambiente y las circunstancias, la
medicina plantea la cuestion de los placeres sexuales: de su naturaleza y de su
mecanismo, de su valor positivo y negativo para el organismo, del régimen al que
conviene someterse” (HS3, 126). Carne, sexo. Con la pastoral de la carne, aparecera un
nuevo discurso que seguird atentamente la linea de unién entre el cuerpo y el alma. Hara
aparecer la malla de la carne debajo de la superficie de los pecados (HS1, 28-29).



Véanse: Carne, Sexualidad. Ciencias humanas. Hay que edificar la arqueologia de las
ciencias humanas sobre el estudio de los mecanismos de poder que han investido los
cuerpos, los gestos, los comportamientos (DE2, 759). Cine, sadismo. A diferencia del
sadismo (que rompia la unidad del cuerpo; lo fragmentaba para el deseo), en el cine
contemporaneo (Foucault se refiere a Schroeter) el cuerpo se desorganiza, se convierte
en un paisaje, en una caravana, etc. No se trata de fragmentarlo, sino de hacer nacer
imagenes para el placer (DE2, 820). Cuerpo del rey. ¢ Cuerpo doble, segun
Kantorowitz. Comporta un elemento transitorio que nace y muere y otro que permanece
a través del tiempo (SP, 33). ¢ Es el extremo opuesto del panoptismo (SP, 210). Cuerpo
sin 6rganos. Véase: Deleuze. Cuerpo social, poblacién. La teoria del derecho reconoce
al individuo y a la sociedad: el individuo que contrata y el cuerpo social constituido por
el contrato voluntario o implicito de los individuos. En las tecnologias modernas del
poder, el objetivo no es el cuerpo social tal como lo definen los juristas, sino el cuerpo
maltiple, la poblacion (IDS, 218). El cuerpo, del castigo a la correccion. “Si se hiciese
una historia del control social del cuerpo, se podria mostrar que, hasta el siglo XVIII
incluido, el cuerpo de los individuos es esencialmente la superficie de inscripcién de
suplicios y penas. El cuerpo estaba hecho para ser supliciado y castigado. Ya en las
instancias de control que surgen a partir del siglo XIX, el cuerpo adquiere una
significacion totalmente diferente; no es mas lo que debe ser supliciado, sino lo que
debe ser formado, reformado, corregido, lo que debe adquirir aptitudes, recibir cierto
nimero de cualidades, calificarse como cuerpo capaz de trabajar” (DE2, 618). 1)
Suplicio. Surveiller et punir comienza con la descripcion del suplicio del parricida
Damiens. Foucault le contrapone un horario que regula la utilizacion del tiempo en las
prisiones. Entre una y otra tecnologia punitiva el estatuto del cuerpo ha cambiado. En el
suplicio, el cuerpo era el objeto mayor de la represién penal; se trataba de un
enfrentamiento ritual entre el cuerpo del rey y el cuerpo del condenado. Segun la
definicion de Jaucourt, un suplicio es una pena corporal, dolorosa, mas o menos atroz;
la produccion reglada y ritual de cierta cantidad de sufrimiento (SP, 37-38). El cuerpo es
a la vez el punto de aplicacion del castigo y el lugar de extorsion de la verdad (SP, 46);
un cuerpo destruido pieza a pieza, reducido a polvo por el poder infinito del soberano
(SP, 54). Pero antes del castigo, el cuerpo supliciado se inscribe en el ceremonial
judicial que produce la verdad (SP, 39); nos encontramos asi con la confesion obtenida
por tortura. En la prision, el cuerpo se convierte no en el objetivo, sino en el instrumento
de la punicion. Si se lo encierra, si se lo hace trabajar, es para privar al individuo de una
libertad que se considera peligrosa. “El cuerpo, segun esta penalidad, es aferrado en un
sistema de coercion y de privacion, de obligacion y de prohibicién” (SP, 16). Aun en la
pena de muerte el contacto cuerpo a cuerpo entre los ejecutores y el ejecutado es
reducido al minimo; se trata de alcanzar la vida mas que el cuerpo. Y, sin embargo, en



el sistema punitivo de las prisiones sobrevive un fondo de suplicio, un suplemento de
castigo que afecta al cuerpo: trabajos forzados, mala alimentacién, abstinencia sexual
(SP, 21). 2) Contrato, marca. La reforma penal que comienza hacia fines del siglo XVIII
con Beccaria, Servan, Dupaty y otros se inscribe, a nivel de los principios, en la teoria
general del contrato. El criminal aparece como el enemigo del pacto; no se enfrenta
ahora al cuerpo del rey, sino al cuerpo social (SP, 92). Las penas seran calculadas no en
razon del crimen sino de su repeticion posible, para evitar la reincidencia y, ademas, el
contagio. Castigar se convertira, entonces, en un arte de los efectos. Por ello, més que la
realidad corporal de la pena, lo que debe maximizarse es su representacion. “El arte de
punir debe reposar en toda una tecnologia de la representacion” (SP, 106). Los trabajos
publicos han sido la pena mayormente propuesta por los reformadores. “En el antiguo
sistema, el cuerpo de los condenados se convertia en la cosa del rey, sobre la cual el
soberano imprimia su marca y hacia caer los efectos de su poder. Ahora, serd& mas
propiamente un bien social, objeto de una apropiacion colectiva y til” (SP, 111). Por
otro lado, en la punicién sera posible leer la leyes mismas: asi, por ejemplo, si se trata
de un condenado a muerte por traicién, llevara una camisa roja con la inscripcion
“traidor”; si se trata de un parricida, llevara la cabeza cubierta con un velo negro y los
instrumentos que utilizé para el crimen bordados en su camisa; si se trata de un
envenenador, llevara serpientes bordadas. “Elision del cuerpo como sujeto de la pena,
pero no necesariamente como elemento en un espectaculo” (SP, 97). 3) Disciplina. La
prision no responde a los objetivos del castigo previstos por los reformadores. Sin
embargo, es ella la que colonizara las formas de la penalidad en el siglo XIX. La prision
constituye una manera de traducir en las piedras la inteligencia de la disciplina (SP,
252). Asi, aunque Surveiller et punir lleve como subtitulo “EI nacimiento de la prision”,
se trata, en realidad, de una genealogia de la sociedad disciplinaria. Con la disciplina, en
los siglos XVII y XVIII, nace un arte del cuerpo humano que no persigue solo el
acrecentamiento de las habilidades, ni tampoco el fortalecimiento de la sujecion, sino la
formacion de un mecanismo por el cual el cuerpo se vuelve mas obediente en tanto que
mas Util y viceversa. Con las disciplinas, el cuerpo entra en una maquinaria que lo
explora, lo desarticula y lo recompone. No se trata de obtener cuerpos que hagan lo que
se desea, sino que funcionen como se quiere, con las técnicas, la rapidez y la eficacia
que se pretende de ellos. Las disciplinas son, al mismo tiempo, una anatomia politica
del cuerpo y una mecanica del poder (SP, 139-140). La disciplina fabrica a partir de los
cuerpos que ella controla una individualidad dotada de cuatro caracteristicas: celular,
orgénica, genética y combinatoria. “El cuerpo ya no tiene que ser marcado, debe ser
enderezado; su tiempo debe ser medido o plenamente utilizado, sus fuerzas deben ser
continuamente aplicadas al trabajo. La forma-prision corresponde a la forma-salario del
trabajo” (DE2, 469). Para una exposicion detallada de la relacion disciplina-cuerpo, ver



el articulo Disciplina. Disciplina, soberania. Si tomamos como referencia lo que
Foucault denomina en Le pouvoir psychiatrique la singularidad somatica (PP, 56),
podemos decir que las relaciones de soberania se sitlan por debajo o por encima de ella.
Por un lado, el cuerpo de los subditos es un cuerpo fragmentado. Un ejemplo de ello es
el ritual del suplicio; aqui, el cuerpo es dividido, desmembrado, desarticulado. Por otro,
el cuerpo del rey es un cuerpo doble. El dispositivo disciplinario, en cambio, tiene como
objetivo la singularidad somatica. Mas precisamente, el objetivo de las disciplinas es
convertir la singularidad somatica en el sujeto de una relacion de poder y, de este modo,
fabricar individuos; “[...] el individuo no es otra cosa que el cuerpo sujetado” (PP, 47).
Historia, genealogia. En “Nietzsche, la généalogie, I’histoire” (DE2, 136-156), Foucault
analiza el uso que hace Nietzsche de téerminos como “Ursprung” (origen), “Herkunft”
(proveniencia), “Entsehung” (emergencia). Se trata de los conceptos que definen la
practica nietzscheana de la genealogia. Ahora bien, el cuerpo y todo lo que le pertenece
(alimentacién, clima) es el lugar de la Herkunft. Sobre el cuerpo se encuentran las
marcas de los hechos pasados; en él nacen los deseos, las insuficiencias, los errores; en
él se expresan las luchas. “La genealogia como analisis de la proveniencia es, entonces,
la articulacién del cuerpo y de la historia” (DE2, 143). Medicina, capitalismo. Véase:
Capitalismo. Muerte, cadaver. Con la anatomia patoldgica del siglo XIX, el cadaver,
resto inanimado del cuerpo humano, se convertira en la fuente y el momento mas claro
de la verdad del cuerpo (NC, 135). Véase: Clinica. Poder, politica. EI cuerpo viviente, el
cuerpo individual y el cuerpo social, la poblacion, se han convertido en el verdadero
objeto de la politica moderna (IDS, 216). « El cuerpo no existe como un articulo
biolégico o un material, sino dentro y a través de un sistema politico (DE3, 470).
Véanse: Biopoder, Biopolitica. Posesion. Para S. Tomés la libertad es anterior a su
alienacion por la posesion del demonio. La posesion concierne sélo al cuerpo; en él
penetran los &ngeles malos; pero ella no afecta ni el ejercicio ni el objeto de la voluntad
porque ésta no depende de un dérgano corporal. Con el Renacimiento, en cambio, la
posesion adquiere un nuevo sentido: serd posesion del espiritu, abolicion de la libertad,
no ya perversion del cuerpo (MMPE, 77). Véase: Locura. Si mismo, sujeto.  En el
analisis del Alcibiades I, el sujeto es el que gobierna al cuerpo, el que se sirve de él
como un instrumento (HS, 55). ¢ En el epicureismo y en el estoicismo, a diferencia del
platonismo, el cuerpo emergera nuevamente como un objeto de preocupacion; ocuparse
de si mismo sera, a la vez, ocuparse del cuerpo y del alma (HS, 104). « En la conversién
helenistica y romana, a diferencia de la platénica, no se trata de liberarse del cuerpo,
sino que la preocupacion por el cuerpo se vuelve un requisito para la adecuacion del si
mismo consigo mismo (HS, 202). Véanse: Conversion, Cuidado. Instrumentos
corporales de puniciéon. Contemporaneamente a la ley francesa de 1838 sobre la
internacion psiquiatrica, asistimos a una disciplinarizaciéon del espacio asilar. Foucault



muestra como el espacio asilar es reorganizado de acuerdo a los mismos principios que
animan la formalizacién disciplinaria proyectada por Bentham (PP, 103), esto es,
visibilidad permanente, vigilancia centralizada, aislamiento, punicion incesante. ¢ En
cuanto a los mecanismos de punicién, nos encontramos en esta época con una
alternativa: coercién fisica o no restraint (segun la expresion proveniente de Inglaterra
en torno a 1840), es decir, abolicion de los instrumentos fisicos de punicion y control.
En realidad, en la opinién de Foucault, se trata solo de una alternativa de superficie. De
hecho, en esta época nos encontramos con una maravillosa proliferacion de nuevos
instrumentos técnicos: la silla fija, la silla giratoria, la camisa de fuerza (inventada en
1790 por un tapicero de Bicétre, Guilleret), las esposas, los collares con puntas internas
(PP, 106). Foucault se detiene, aqui, en el analisis de estos instrumentos que ponen de
manifiesto una tecnologia especifica del cuerpo. Antes del siglo xix los numerosos
instrumentos corporales pueden agruparse en tres categorias: 1) instrumentos que
garantizan una prueba (cinturones de castidad), 2) instrumentos para arrancar la verdad
(el suplicio del agua), y 3) instrumentos para marcar la fuerza del poder (marcar con
fuego una letra en un cuerpo). Pero los instrumentos que proliferan en el siglo xix son
de otro tipo, pertenecen a una cuarta categoria; se trata de instrumentos ortopédicos, que
buscan garantizar el enderezamiento, el adiestramiento del cuerpo. Estos poseen tres
caracteristicas: 1) son aparatos de accién continua, 2) su efecto progresivo tiende a que
ellos se vuelvan indtiles (el efecto debe continuar cuando son quitados), 3) son
homeostaticos (menos uno se resiste a ellos, menos se los siente; mas uno se resiste, en
cambio, mas se los siente). “Ustedes tienen aqui el principio del instrumento ortopédico
que es, pienso, en la mecénica asilar, el equivalente de lo que Benthan habia sofiado
como la forma de la absoluta visibilidad” (PP, 108). Cuerpo neuroldgico. Acerca del
cuerpo de neuroldgico y de la emergencia, a partir de éste, del cuerpo sexual, véase:
Psiquiatria.
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Cuidado

(Epiméleia, souci). La expresion “souci de soi” (titulo del tercer volumen de Histoire
de la sexualité) traduce el griego “epiméleia heautod” (en latin “cura sui”); “cuidado de
si mismo” nos parece la mejor traduccion al espafiol. Desafortunadamente, la versién
espafiola de este volumen de Histoire de la sexualité traduce “souci” por “inquietud”. e
El tema del cuidado de si ha sido consagrado por Sdcrates. La filosofia posterior lo
retomo y, en la medida en que ella misma se concibié como un arte de la existencia, la
problematica del cuidado ocupd el centro de sus reflexiones. Este tema termind por
desbordar los limites de la filosofia y alcanz6 progresivamente las dimensiones de una
verdadera cultura del cuidado de si. Los dos primeros siglos de la época imperial (siglos
I 1) pueden ser considerados como la edad de oro de la cultura del cuidado de si mismo
(HS3, 59). Ademas de Le souci de soi, entre los textos publicados de M. Foucault,
L’Herméneutique du sujet estd enteramente dedicado al andlisis de la cultura del si

mismo, desde el momento socratico-platonico hasta la filosofia helenistico-romana. Esta



problematica también ha sido abordada en otros cursos en el Collége de France, de los
cuales so6lo disponemos, por el momento, de los resimenes publicados en el Annuaire
du College de France y reimpresos en Dits et écrits. Entre éstos, se destaca
especialmente Subjetividad y verdad (curso de 1980-1981, DE4, 213-218). Ademas, es
necesario tomar en consideracion el seminario de Foucault en la Universidad de
Vermont (octubre de 1982), Las técnicas de si (Technologies of the Self) (en DE4, 783-
813). Una historia del cuidado de si mismo. “La historia del ‘cuidado’ y de las
‘técnicas’ de si seria, entonces, una manera de hacer la historia de la subjetividad; pero
ya no a través de las separaciones entre locos y no-locos, enfermos y no-enfermos,
delincuentes y no-delincuentes, sino a través de la formacién y de las transformaciones
en nuestra cultura de las ‘relaciones consigo mismo’, con su armazon técnica y sus
efectos de saber. De este modo, se podria retomar desde otro angulo la cuestiéon de la
‘gubernamentalidad’: el gobierno de si mismo por si mismo en su articulacién con las
relaciones con los otros (como se lo encuentra en la pedagogia, los consejos de
conducta, la direccidn espiritual, la prescripcion de modelos de vida, etc.)” (DE4, 214).
Esta historia iria de las primeras formas filoséficas del cuidado (s. V a. C.) hasta el
ascetismo cristiano (siglo V d. C.). Se trataria entonces de una historia de mil afios en la
que habria que distinguir, al menos, tres momentos fundamentales: el momento
socratico (s. V a. C.), la edad de oro de la cultura del cuidado de si mismo (S. I-11) y el
paso del ascetismo pagano al ascetismo cristiano (s. 1V-V). 1) La prehistoria filosofica
de las practicas del cuidado de si mismo. Entre las técnicas del cuidado de si mismo
encontramos: los ritos de purificacion, las técnicas de concentracion del alma, las
técnicas del retiro (anachdresis), los ejercicios de resistencia. Estas practicas ya existian
en la civilizacion griega arcaica y fueron integradas en los movimientos religiosos,
espirituales y filoséficos, notablemente, en el pitagorismo. (HS, 46-48). El “cuidate a ti
mismo” no es una invencién filoséfica; se trata, mas bien, de una tradicion de antigua
data. Plutarco alude a un cierto Alexandrides, un espartano que hace mencion del
“cuidate a ti mismo”. Aparece alli ligado al privilegio politico, econémico y social:
quienes poseen propiedades y esclavos que las trabajen pueden ocuparse de si mismos.
Como vemos, el “cuidate a ti mismo” no est originariamente ligado con una posicion
intelectualista (HS, 32-34). 2) El momento socratico. En la Apologia, Platon nos
presenta a Sdcrates como el maestro del cuidado de si mismo. A partir de aqui, Foucault
analiza el Alcibiades I, que toda la antigliedad no duda en atribuir a Platon, como punto
de partida de la historia del cuidado de si mismo. En ese texto la problematica del
cuidado de si aparece en relacion con tres cuestiones: la politica, la pedagogia y el
conocimiento de si. A propoésito de la pregunta ¢qué significa ocuparse?, emerge lo que
podria denominarse el momento constitutivo del platonismo: la subordinacion del
“cuidado” al “conocimiento”, el entrelazamiento de las practicas (ejercicios) del



cuidado y el conocimiento (HS, 75-76). El analisis del Alcibiades | se extiende de HS,
27 a 77. 3) La época de oro del cuidado de si mismo. En la filosofia helenistico-romana
se produce una profunda transformacion del cuidado de si respecto del tratamiento de
este tema en el platonismo: 1) Se extiende temporalmente. Ya no concierne sélo a quien
abandona la adolescencia para ingresar en la vida politica, sino a toda la vida del
individuo. 2) En cuanto a la finalidad, no apunta ya a gobernar la pélis, sino a la
relacion consigo mismo. Se trata de una especie de autofinalizacion del cuidado de si. 3)
En relacién con las técnicas del cuidado, no implica s6lo ni fundamentalmente
conocimiento, sino un conjunto mucho mas vasto de préacticas (HS, 79-84). « De este
modo, se acentuard la funcion critica del cuidado de si mismo. Existe en Platon una
critica de la pedagogia; ahora bien, es este elemento el que ird acentuandose y
reformulandose. Se trata, ahora, de una correccion-liberacion. Aprender la virtud es
desaprender los vicios. El tema del desaprendizaje es frecuente en los estoicos. Aqui
nace también la oposicion entre la ensefianza de la filosofia y la ensefianza de la
retorica. Se producird, por otro lado, un acercamiento entre la filosofia y la medicina. La
practica filoséfica misma es concebida como una operacion médica. Aqui se ubica la
nocion fundamental de therapeuein (therapelein heautdn: curarse, ser servidor de uno
mismo, rendirse culto a uno mismo). El vocabulario del cuidado de si se enriquecera
notablemente. « También nos encontramos con una revalorizaciéon de la vejez. En la
época helenistica, la vejez se va a constituir como un momento positivo, de realizacion,
la cima de toda esta larga practica que debe realizar el individuo. El anciano es quien es
soberano de si mismo. La vejez, entonces, debe ser considerada como un objetivo
positivo de la existencia. « Se modifica también la posicion del “otro” en la practica del
cuidado. La ignorancia sigue jugando un papel importante, pero ahora se encuentra en
primer plano la malformacion del individuo. Nunca, ni antes de su nacimiento, el
individuo ha tenido con la naturaleza una relacion moralmente vélida, de voluntad
racional. Mé&s que de superar la ignorancia, entonces, se trata de pasar del estado de no-
sujeto al estado de sujeto. En consecuencia, el maestro no es maestro de la memoria,
sino el guia, el director de la reforma del individuo. Encontramos al menos tres formas
de esta relacién con el otro. El epicureo Filodemo de Gadara habla de la necesidad de
un hegemon y de dos principios —el intenso afecto y la relacion de amistad— que deben
vincular al director y al dirigido, y de una cualidad esencial —la parresia—. EI modelo
comunitario de los estoicos es, en todo caso, menos rigido. La escuela de Epicteto, en
Nicdpolis, es més bien un internado donde no se comparte la totalidad de la existencia.
La presencia del otro esta asegurada por las reuniones frecuentes. La forma romana: el
consejero, alguien que es recibido en la casa de una persona importante, para que lo
guie y lo aconseje y que, ademas, cumple las funciones de un agente cultural. ¢
Finalmente, es necesario sefialar la extension social del cuidado de si mismo. La figura



del filésofo ha sido desde la antigledad una figura socialmente ambigua y
frecuentemente disparadora de suspicacias y sospechas. En la época helenistica e
imperial, algunos, como, por ejemplo, Atenodoro (personaje de la corte de Augusto)
incitaban a una despolitizacién de la vida. Parece que el mismo Augusto hizo propias
estas ideas. Otros, como el epicireo Meceno, sostenian la busqueda de un equilibrio
entre la vida politica y el otium. Con todo, mas all4 de cudl haya sido la posicién acerca
de la participacion del filésofo en la vida politica y social, asistimos a una extension
social del “cuidado de si mismo”, a una propagacion de las practicas de si mismo que va
mucho mas alla del rol del filésofo profesional. ¢ En el estudio del cuidado de si en la
época helenistico-romana, Foucault aborda numerosos autores y temas: Filon (la
cuestion de los terapeutas), Seneca (la nocion de stultitia), Plinio, Proclo y Olimpodoro
(comentarios neoplatonicos del Alcibiades 1), las nociones de conversion y salvacion,
Epicuro, Filodemo de Gadara (la cuestion de la parresia), la nocion de ascesis, Marco
Aurelio (el examen de conciencia), Plutarco, etc. Las casi cuatrocientas paginas que
siguen al andlisis del Alcibiades | en L’Herméneutique du sujet estdn dedicadas al
estudio del cuidado de si en la época helenistica y romana. 4) Cristianismo. Con el
cristianismo las practicas de si mismo han sido integradas al ejercicio del poder pastoral
(especialmente las técnicas de desciframiento de los secretos de la conciencia) (DE4,
545). En los siglos I11 1V se ha formado el modelo cristiano del cuidado de si mismo.
Aungue en un sentido general se puede hablar de modelo cristiano, seria mas correcto
Ilamarlo modelo ascético-monastico (HS, 244). En él, el conocimiento de si esta ligado
al conocimiento de la verdad tal como nos es dada en el Texto de la Revelacion. Nos
encontramos con una relacion circular entre el conocimiento de si, el conocimiento de la
verdad y el cuidado de si mismo: no es posible conocer la verdad ni conocerse a si
mismo sin la purificacion de si mismo, del corazon. En segundo lugar, las practicas de
si mismo tienen como funcién esencial disipar las ilusiones interiores, reconocer las
tentaciones que se forman dentro del alma, desatar las seducciones de las que se puede
ser victima. En tercer lugar, el conocimiento de si mismo no persigue el volver hacia si
mismo en un acto de reminiscencia, sino la renuncia a si mismo (HS, 244-245). 5)
Momento cartesiano, modernidad. A partir del momento en el que Descartes hace de la
evidencia de la existencia del sujeto la puerta de acceso para el conocimiento del ser y
de la verdad, asistimos a una recalificacion del “condcete” y una descalificacion del
“cuidate”. Foucault distingue, a esta altura de su exposicién, entre filosofia y
espiritualidad. Filosofia: la forma de pensamiento que determina las condiciones de
acceso del sujeto a la verdad. Espiritualidad: la busqueda, las practicas, las experiencias
por medio de las que el sujeto se modifica para tener acceso a la verdad. Al respecto,
son necesarias tres observaciones: 1) La verdad no se ofrece inmediatamente al sujeto
por un acto de conocimiento; implica una conversion. 2) Hay diferentes formas de



conversion: éros y askesis. 3) El acceso a la verdad produce ciertos efectos sobre el
sujeto: beatitud, tranquilidad. La modernidad comienza cuando el acceso a la verdad es
una cuestion de conocimiento que ciertamente implica condiciones internas (de método)
y externas (el consenso cientifico, la honestidad, el esfuerzo, no estar loco, realizar
estudios sistematicos), pero que no involucran al sujeto en cuanto a su estructura
interna. En otras palabras, la modernidad comienza cuando la verdad se vuelve incapaz
de salvar al sujeto. La unica recompensa es que el conocimiento se proyecta en la
dimension indefinida del progreso. ¢ (Qué debemos entender por “momento
cartesiano”? En primer lugar, debemos notar que no se trata de un “momento” en el
sentido estricto del término, de algo puntual. La referencia a Descartes, por otro lado, no
atafie exclusivamente a su persona, como si su obra marcase una ruptura abrupta. En
segundo lugar, el “momento cartesiano” ha sido preparado. Ahora bien, algunas
observaciones de Foucault acerca de esta preparacion son particularmente interesantes y
significativas. En efecto, para nuestro autor, la ruptura entre filosofia y espiritualidad —
definicion del momento cartesiano— no habria que rastrearla a través de un conflicto
entre ciencia y espiritualidad, sino entre teologia y espiritualidad. Por un lado, la
existencia de ciertos saberes, como la alquimia, por ejemplo, muestra como ciencia y
espiritualidad han convivido. Por otro lado, seria precisamente del lado de la teologia
fundada en Aristételes (tomismo) que habria que buscar los antecedentes de la ruptura
entre filosofia y espiritualidad. Segun Foucault, en esta teologia escolastica de origen
aristotélico aparece una idea de sujeto de conocimiento que encuentra en un Dios
omnisciente su fundamento y su modelo. Aqui, repetimos, habria que rastrear los
antecedentes de la separacion entre filosofia y espiritualidad. Dos precisiones mas. En
primer lugar, la ruptura no ha sido ni completa ni definitiva. Aun después de Descartes
la exigencia de la espiritualidad ha formado parte de la filosofia, por ejemplo, segin
nuestro autor, en la idea de reforma del entendimiento en las filosofias del siglo XVII
(especialmente en Spinoza). La filosofia del siglo XIX (especialmente la de Hegel)
puede ser vista como un esfuerzo por pensar dentro del cuadro de la filosofia moderna
tradicional (el cartesianismo) la necesidad de la espiritualidad. En segundo lugar,
Foucault hace notar como, por un lado, se consideran falsas ciencias aquellas que
presentan elementos de espiritualidad, es decir, que exigen una conversién del sujeto
para acceder a la verdad y le prometen, a cambio, alguna forma de beatitud. Se esta
refiriendo claramente al marxismo y al psicoandlisis. Por un lado, sefiala como en
ambos campos, con excepcidn de Lacan, falta una tematizacion explicita del legado de
la espiritualidad, esto es, de la relacién ascesis del sujeto / acceso a la verdad. Ademas,
observa que las exigencias de la espiritualidad han sido reinterpretadas en términos
sociologicos, es decir, de pertenencia a un grupo (HS, 19-20, 27-32). Aphrodisia.
Mientras que L’Herméneutique du sujet es un analisis general de la cultura del cuidado



de si, L’Usage des plaisirs y Le souci de soi, volumenes 2 y 3 de Histoire de la
sexualité, se ocupan de la cultura del cuidado en relacion con los aphrodisia. Véase al
respecto Aphrodisia. Etica, libertad. El cuidado de si en el mundo grecorromano ha sido
el modo en que la libertad individual o la libertad civica se refleja como ética (DE4,
712). Véanse ademas: Alcibiades, Ascesis, Confesion, Conversion, Examen, Poder,
Salud, Subjetivacion.

Souci [829]: AN, 146, 231, 233-234, 261. AS, 32, 54, 105, 123, 213, 221, 259, 265.
DE1, 68, 120, 203, 263, 267, 429, 527-528, 530, 540-541, 575, 582, 654, 689, 802.
DEZ2, 10, 71, 136, 156, 191, 207, 212, 234, 293, 326, 483, 511, 673, 707. DES, 15, 19,
31, 75, 101-102, 105, 191, 229, 277, 326, 330, 373, 397, 437, 570, 586, 697, 732, 783.
DE4, 11, 108, 142, 149, 153, 213-215, 230, 317, 353-357, 385, 390, 400-403, 405, 4009,
415, 420-421, 462, 532, 536, 539, 544, 546, 553, 555, 609, 611, 615, 622-624, 626, 629,
636, 646, 649, 668-670, 674-675, 708-709, 712-717, 719, 721-723, 786-797, 810, 815.
HF, 24, 26, 76, 90, 104, 245, 277, 284, 300, 397, 404, 454, 513, 546, 560, 581, 585-586.
HS, 3-6, 8-16, 18, 21, 23-25, 27, 30, 32-34, 36-41, 43, 46, 49-53, 56-59, 61, 63-67, 69-
70, 73-75, 79-87, 89-90, 93-94, 96-100, 102-105, 108-110, 112-114, 117-119, 121-122,
126, 129-131, 143, 156, 159-160, 163, 167-172, 174, 179-180, 182, 185-191, 193-197,
201, 215-217, 237, 238, 242-247, 257-258, 266, 298, 361-362, 369, 375, 377, 400-401,
417, 419, 421, 429-430, 434, 436, 438, 440, 443-444, 446, 448, 455, 465, 468-469.
HS1, 31, 47, 51, 56, 165-167, 172, 197, 199, 209. HS2, 16, 18, 28, 30, 45, 47, 58, 64,
85, 112, 116, 123, 130, 137, 140, 153, 164-165, 214, 216, 232, 234, 236, 258, 268, 276.
HS3, 58-59, 61-62, 68-69, 72-73, 77, 127, 146, 151-152, 162, 166, 175, 185, 202, 242,
245, 247, 259, 264, 271-272, 274. IDS, 71. MC, 127, 150, 259, 310, 314, 345, 352, 381-
382, 390, 397-398. MMPE, 48, 98. MMPS, 48. NC, 40, 74, 127-128, 138, 142, 149,
179, 190. PP, 211-212. RR, 110, 186. SP, 23, 114, 205, 228.

Cuvier, Georges

(1769-1832). Foucault toma la obra de Cuvier para describir el nacimiento de la
biologia y el modo de ser de la vida en la episteme moderna. Véanse: Biologia,
Hombre. « “Cuvier ha liberado la subordinacion de los caracteres de su funcion
taxondmica, para hacerla entrar, mas alld de toda clasificacion eventual, en los
diferentes planos de organizaciéon de los seres vivientes [...] El espacio de los seres
vivientes gira en torno de esta nocion [de organizacion] y todo lo que habia podido
aparecer, hasta ahora, a través de la cuadricula de la historia natural (género, especies,



individuos, estructuras, 6rganos), todo lo que se ofrecia a la mirada, toma a partir de
ahora un modo de ser nuevo” (MC, 275-276).

Georges Cuvier [256]: AS, 187-188, 221, 227, 245. DE1, 499, 791, 806. DE2, 27-31,
33-36, 38-62, 66, 100, 222, 409. DES3, 28, 222, 410. MC, 14, 71, 149, 150, 157, 163,
241, 264-265, 275-280, 282-290, 293-294, 306-307, 309-310, 318, 323, 396.

CH

Chemnitz, Bogislaus Philipp VVon

(1605-1678). Foucault se ocupa de la obra de Chemnitz (Dissertatio de Ratione Status
in Imperio nostro romano-germanico, 1647) en el marco del analisis de la razén de
estado. Chemnitz define la razon de Estado en estos términos: cierta consideracion
politica necesaria para todas las cuestiones publicas, consejos y proyectos, cuyo Unico
objetivo es la preservacion, la expansion y la felicidad del Estado (DE4, 816).

Bogislaus Philipp von Chemnitz [4]: DE2, 151, 816.

Chomsky, Noam Avram

(1928-). “Estudiando la ‘linguistica cartesiana’, Chomsky no aproxima la gramética de
los clésicos y la linglistica actual. El se propone, mas bien, hacer aparecer, como su



porvenir y su futuro lugar comdn, una gramatica en la que el lenguaje seria analizado no
mas como un conjunto de elementos discretos, sino como una actividad creadora; en la
que las estructuras profundas estarian disefiadas por debajo de las figuras superficiales y
visibles de la lengua [...]” (DEL, 733). « En DE2 (471-512) se encontrard un extenso
debate entre Foucault y Chomsky. Aunque el tema de discusion propuesto era “De la
naturaleza humana: justicia y poder”, la primera parte de la discusion gira en torno de la
cuestion de la historia del conocimiento. También se encontrard una confrontacion entre
ellos acerca de la creatividad del sujeto. La Gltima parte de la discusién se ocupa de los
intereses politicos de Chomsky y Foucault. “Me parece que, en una sociedad como la
nuestra, la verdadera tarea politica es criticar el juego de las instituciones [las
instituciones del saber, de previdencia, asistenciales] aparentemente neutras e
independientes; criticarlas y atacarlas de manera que la violencia politica que se ejerce
oscuramente en ellas sea desenmascarada y se pueda luchar contra ellas” (DE2, 496).
“Finalmente, este problema de la naturaleza humana, mientras se lo planted en términos
tedricos, no provoco ninguna discusion entre nosotros. En definitiva, nos entendemos
bien sobre cuestiones tedricas. Por otro lado, cuando discutimos acerca del problema de
la naturaleza humana y de los problemas politicos, aparecieron las diferencias entre
nosotros. Contrariamente a lo que usted piensa [Chomsky], usted no puede impedirme
creer que estas nociones de naturaleza humana, de justicia, de realizacién de la esencia
humana son nociones y conceptos que han sido formados dentro de nuestra civilizacion,
en nuestro tipo de saber, en nuestra forma de filosofia, y que, en consecuencia, ello
forma parte de nuestro sistema de clases, y que no se puede, por lamentable que sea,
hacer valer estas nociones para describir o justificar un combate que deberia (que debe,
en principio) cambiar los fundamentos mismos de nuestra sociedad. Hay en ello una
extrapolacion de la que no logro encontrar la justificacion histérica” (DE2, 506).

Noam Chomsky [81]: DE1, 733, 807. DE2, 470, 472, 474, 476-477, 479-482, 484-491,
493-512. DES, 155, 671.



Darwin, Charles

(1809-1882). Cuvier, especie. La especie para Darwin no es una realidad
originariamente primera y analiticamente ultima, como para Cuvier. Para Darwin es
dificil distinguir entre la especie y la variedad (DE2, 30). Poblacion. Darwin ha sido el
primero en ocuparse de los seres vivientes en el nivel de la poblacion y no de la
individualidad (DE2, 160).

Charles Darwin [83]: AS, 50, 136-137, 166, 187, 190, 200. DE1, 170, 204, 567, 658,
696, 717, 791, 845. DE2, 30-31, 33, 35-36, 44-45, 54-56, 58, 60, 66, 100, 160, 163, 167,
269, 335, 409. DES, 48, 156, 471. DE4, 415. HF, 406, 36-37. IDS, 52, 229. MC, 14,
139, 166. MMPE, 36-37. PP, 121, 168, 220, 230.

Degeneracion

(Dégénérescence). Tecnologias del sexo. La Psychopathia sexualis de Heinrich Kaan
(1846) puede ser tomada como el indicador de la independencia del sexo respecto del
cuerpo y de la aparicion del dominio médico-psicolégico de las perversiones. Por la
misma época, el analisis de la herencia reconocia la importancia del sexo en relacion
con la especie; el sexo aparecia como el principio de ciertas patologias de la especie. La
teoria de la degeneracion permitio vincular la nocion de perversién con la herencia. El
conjunto perversion-herencia-degeneracion constituyd el ndcleo mas solido de las
nuevas tecnologias del sexo (HS1, 157). « La degeneracion, en cuanto principio de
enfermedades en elnivel del individuo y de la poblacién, ha servido como punto de
articulacion de mecanismos disciplinarios y mecanismos reguladores (IDS, 225). « La
nocion de degeneracion hace referencia a un elemento patolégico, involutivo en el nivel
de la especie, de las generaciones (DE3, 456). Psicoanalisis. El psicoanalisis rompié con
el sistema de la degeneracion; retomd el proyecto de una medicina del instinto sexual,
pero liberada de sus correlaciones con la nocidn de herencia y, por lo tanto, de todo
racismo o eugenismo (HS1, 157). Biologia, racismo. La novedad en el siglo XIX fue la
aparicién de una biologia de tipo racista centrada en torno de la nocion de degeneracion.
El racismo no ha sido en primer lugar una ideologia politica, sino cientifica. Su
utilizacion politica ha sido llevada a cabo primero por los socialistas, por la gente de
izquierda, antes que por la gente de derecha (DE3, 324). Anormalidad, psiquiatria. La
nocion de degeneracion permite aislar, recortar una zona de peligro social y al mismo



tiempo darle el estatuto de enfermedad (AN, 110). ¢ La degeneracion es la pieza tedrica
mas importante de la medicalizacion de lo anormal (AN, 298). < La figura del
degenerado permitira un relanzamiento formidable del poder psiquiatrico (AN, 298).
Enfermedad mental. Con la psiquiatria del siglo XIX, con Morel, la enfermedad mental
sera pensada en términos de degeneracion (HF, 614). Representantes. Foucault se
refiere a los siguientes autores y obras: B.-A. Morel, Traité des dégénérescences
physiques, intellectuelles et morales de I’espéce humaine, et des causes qui produisent
ces variétés maladives, Paris, 1857; V. Magnan, Lecons cliniques sur les maladies
mentales, Paris, 1893; M. Legrain y V. Magnan, Les Dégénérés, état mental et
syndromes épisodiques, Paris, 1895. « Darwinismo, evolucionismo. La elaboracién por
Morel de la nocidn de degeneracion es anterior a la obra de Darwin. En efecto, la obra
de Darwin, On the Origins of the Species by means of Natural Selection, or the
Preservation of Favoured Races in the Struggle for Life, es de 1859.

Dégénérescence [88]: AN, 110, 125, 155, 180, 223-224, 271, 297-301, 307, 311. AS,
56, 99. DEZ2, 143, 163, 355, 359, 758. DE3, 308, 314, 323-325, 419, 454, 456, 458-459.
HF, 470, 474, 570, 614, 644. HS1, 44, 56, 156-158, 171-172, 198. IDS, 53, 225, 235,
250, 258. NC, 161, 171. OD, 34. SP, 295. PP, 199, 220-221, 230-231, 267, 272.

Deleuze, Gilles

(1925-1995). “Pero un dia, quizas, el siglo sera deleuziano” (DE2, 76). Diferencia y
repeticion, l6gica del sentido. Foucault presenta Différence et répétition de Deleuze en
estos términos: “Hubo filosofia-novela (Hegel, Sartre), hubo filosofia-meditacion
(Descartes, Heidegger). He aqui, después de Zaratustra, el retorno de la filosofia-teatro.
No como reflexidn sobre el teatro, tampoco teatro cargado de significaciones, sino como
filosofia convertida en escena, personajes, signos, repeticion de un acontecimiento
unico que no se reproduce nunca” (DEL, 768). ¢ A Différence et répétition y a Logique
du sens dedica también “Theatrum philosophicum” (DE2, 75-99; de 75 a 87 se ocupa de
Logique du sens y luego de Différence et répétition). « Como sabemos, la obra de
Deleuze se presenta como una inversion del platonismo, pero no a través de una
restitucion de los derechos de la apariencia, sino a través del esfuerzo por pensar el
impalpable fantasma y el acontecimiento incorporal. Es en este sentido que Deleuze se
dirige hacia el epicureismo y hacia el estoicismo. En el primero, los fantasmas son
pensados como emisiones que vienen de la profundidad de los cuerpos, efectos de
superficie que topologizan la materialidad del cuerpo. Pero no a partir del dilema
verdadero/falso o ser/no-ser, sino como “extra-seres”. Logique du sens es, por ello, el



libro mas alejado de la obra de Merleau-Ponty, de la Phénoménologie de la perception.
Alli, el cuerpo-organismo estaba ligado con el mundo por una red de significaciones
originarias que la percepcion misma de las cosas hacia aparecer. Para Deleuze, el
organismo forma la incorporal e impenetrable superficie del cuerpo, a partir de la cual
las cosas se alejan progresivamente. Se trata de una fisica concebida como discurso de
la estructura ideal de los cuerpos; una metafisica concebida como discurso de la
materialidad de los incorporales (fantasmas, idolos, simulacros) (DE2, 79); “[...] una
metafisica liberada de la profundidad originaria como ente supremo, pero capaz de
pensar el fantasma fuera de todo modelo y en el juego de las superficies; una metafisica
en la que no se trata del Uno-Bueno, sino de la ausencia de Dios y de sus juegos
epidérmicos de la perversidad” (DE2, 80). Para Deleuze, se trata de hacer que los
fantasmas pierdan su poder de ilusion, y en este intento se cruza con el psicoanalisis
(como practica metafisica) y el teatro (el de las escenas fragmentadas, que no
representan nada), con Freud y Artaud. ¢ En los estoicos, Deleuze busca un pensamiento
del acontecimiento: “[...] en el limite de los cuerpos profundos, el acontecimiento es un
incorporal (superficie metafisica); en la superficie de las cosas y de las palabras, el
incorporal-acontecimiento es el sentido de la proposicion (dimensién légica); en el hilo
del discurso, el incorporal sentido-acontecimiento esta hilvanado por el verbo (punto
infinitivo del presente)” (DEZ2, 83). « El neopositivismo, la fenomenologia y la filosofia
de la historia han sido intentos de pensar el acontecimiento. Pero el primero lo redujo a
un estado de cosas; la segunda, al sentido para una conciencia; la tercera, al ciclo del
tiempo. “Una metafisica del acontecimiento incorporal (irreductible, pues, a una fisica
del mundo), una légica del sentido neutro (mas que una fenomenologia de las
significaciones y del sujeto), un pensamiento del presente infinitivo (y no el relevo del
futuro conceptual en la esencia del pasado); es esto lo que Deleuze, me parece, nos
propone para quitar la triple sujecién en la que es tenido el acontecimiento, ain en
nuestros dias” (DE2, 84). « Finalmente, Deleuze se propone pensar las resonancias entre
estas dos series: acontecimiento/fantasma, incorporal/impalpable; pero no a partir de un
punto comun, sino a partir de su desunién. “Después de todo, en este siglo XX, ¢qué
hay para pensar mas importante que el acontecimiento y el fantasma?” (DE2, 87). ¢
Différence et répétition constituye un esfuerzo por pensar la diferencia mas alla del
concepto, de la representacion y de la dialéctica. Desde la perspectiva del concepto, la
diferencia aparece como especificacion y la repeticion como la indiferencia de los
individuos. En una filosofia de la representacion, cada representacion nueva debe estar
acompafiada de representaciones que desplieguen todas las semejanzas; la repeticién
sera, entonces, el principio de ordenamiento de lo semejante. La dialéctica, por su parte,
no libera la diferencia; garantiza que sera siempre recuperada. “Era necesario
abandonar, con Aristdteles, la identidad del concepto; renunciar a la semejanza en la



percepcidn, liberandose de golpe de toda filosofia de la representacién; y he aqui que,
ahora, es necesario desprenderse de Hegel, de la oposicion de los predicados, de la
contradiccidn, de la negacion, de toda dialéctica” (DE2, 91). Pero la sujecién mas tenaz
de la diferencia es la de las categorias. Mostrando de qué maneras puede decirse el ser,
especificando de antemano las formas de atribucion del ser, ellas preservan el reposo sin
diferencia del ser. Cuarta condicion, entonces, para pensar la diferencia: liberarse del
pensamiento categorial, pensar el ser univocamente. Aqui los referentes de Deleuze son
Duns Escoto y Spinoza. Sin embargo, en Deleuze “[...] la univocidad no categorial del
ser no liga directamente lo maltiple a la unidad misma (neutralidad universal o fuerza
expresiva de la sustancia); hace jugar el ser como lo que se dice repetitivamente de la
diferencia. El ser es el revenir de la diferencia, sin que haya diferencia en la manera de
decir el ser. Este no se distribuye en regiones: lo real no se subordina a lo posible, lo
contingente no se opone a lo necesario” (DE2, 91-92). « En la historia de la univocidad
del ser, nos encontramos finalmente con Nietzsche, quien nos invita a pensar el retorno.
“No hay que entender que el retorno es la forma de un contenido que seria la diferencia;
sino que, desde una diferencia siempre némada, siempre anarquica, hasta el signo
siempre en exceso, siempre desplazado del revenir, se produjo una fulguracion que
llevara el nombre de Deleuze: un nuevo pensamiento es posible; el pensamiento es de
nuevo posible” (DE2, 98). G.I.P. (Grupo de informacion sobre las prisiones). Gilles
Deleuze, Jean-Marie Domenach y Pierre Vidal-Naquet han sido los fundadores del
Grupo de informacion sobre las prisiones (G.I.P.). “Nosotros quisiéramos literalmente
dar la palabra a los detenidos. Nuestro propdsito no es hacer el trabajo del socidlogo ni
del reformador. No se trata de proponer una prision ideal. Creo que por definicion la
prision es un instrumento de represion” (DE2, 204). Intelectuales, poder. En DE2 (306-
315) se encontrara una discusion entre Foucault y Deleuze acerca de los intelectuales y
el poder (“Les Intellectuels et le pouvoir”), cuyos puntos relevantes son los siguientes: o
Las relaciones entre la teoria y la praxis son parciales y fragmentarias. El intelectual
tedrico ha dejado de ser un sujeto, una conciencia representante o representativa.
Quienes luchan han dejado de ser representados. Quien habla y quien actla es siempre
una multiplicidad, aun en la persona que habla o actia (DE2, 307-308). ¢ Los
intelectuales han descubierto que las masas no tienen necesidad de ellos para saber;
ellas saben perfecta y claramente. Pero existe un sistema de poder que impide e invalida
este discurso y este saber. El papel del intelectual es luchar contra las formas del poder
alli donde es, a la vez, objeto e instrumento, en el orden del saber, de la verdad, de la
conciencia, del discurso. Se trata de una practica local y regional, no totalizante (DEZ2,
308). * Una teoria seria, entonces, una caja de herramientas. ¢ Nuestra dificultad para
encontrar formas adecuadas de lucha provienen de que todavia ignoramos qué es el
poder. La teoria del estado, el analisis tradicional de los aparatos del estado, no agota el



campo de ejercicio y de funcionamiento del poder (DE2, 312). « La generalidad de la
lucha no se logra bajo la forma de la totalizaciéon. Lo que hace a la generalidad de la
lucha es el sistema mismo del poder, todas sus formas de ejercicio y de aplicacion
(DE2, 315), Genealogia del capital. En DE2 (452-456) se encontrara una discusion entre
Foucault, Deleuze y Guattari a propdésito de la publicacion de Généalogie du capital, t.
I: Les Equipements du pouvoir. “El papel del Estado sera cada vez mayor: la policia, el
hospital, la separacién loco/no-loco. Y luego la normalizacion. Quizas la industria
farmacéutica se hara cargo de los hospitales psiquiatricos o de las prisiones cuando los
internos sean tratados con neurolépticos. [Se tratarda de la] Desestatizacion de los
equipamientos colectivos que habian sido el punto de anclaje del poder del Estado”
(DE2, 456). Edipo, psicoandlisis. Deleuze y Guattari (Capitalisme et schizophreénie, t. I,
L’Anti-Edipe, Paris, 1972) mostraron que el triangulo edipico padre-madre-hijo no es
una verdad intemporal ni una verdad profundamente historica de nuestro deseo, sino
una manera de contener el deseo. Edipo no es el contenido secreto de nuestro deseo,
sino la forma de la coercién psicoanalitica (DE2, 553-554). « Lo esencial en el libro de
Deleuze es el cuestionamiento de la relacion de poder que se establece en la cura
psicoanalitica entre el psicoanalista y el paciente; relacién bastante parecida a la que
existe en la psiquiatria clasica. Deleuze describe el psicoanélisis como una empresa de
refamiliarizacion (DE2, 623-624). « Lo que tiene de interesante el analisis de Deleuze es
que dice que Edipo no es nosotros; es los otros, este gran Otro: el médico, el
psicoanalista. El psicoanalisis como poder: esto es Edipo (DE2, 625). “El libro de
Deleuze es la critica mas radical que se haya hecho del psicoanalisis. Una critica que no
estd hecha desde el punto de vista de la derecha, de una psiquiatria tradicional, en
nombre del buen sentido, en nombre, como fue el caso de Sartre, de la conciencia, de la
conciencia cartesiana. En nombre de una concepcion extremadamente tradicional del
sujeto. Deleuze la hizo en nombre de algo nuevo. Y, con bastante rigor, provoco un
disgusto fisico y politico al psicoandlisis” (DE2, 777). « Foucault escribid el prefacio a
la edicion americana de L’Anti-Edipe (Nueva York, 1977. DE3, 133-136). Deleuze y
Guattari combaten contra tres enemigos: 1) los burdcratas de la revolucion y los
funcionarios de la verdad; 2) los técnicos del deseo (psicoanalistas y semidlogos); 3) el
mayor enemigo, el adversario estratégico: el fascismo, no solo el de Hitler o Mussolini,
sino el que esta en nosotros, en nuestros espiritus, en nuestras conductas (DE3, 134). Se
proponen con ello liberar la accién politica de toda forma de paranoia unitaria y
totalizante; hacer crecer la accion, el pensamiento y los deseos por proliferacion, no
jerarquicamente; liberarse de las viejas categorias de lo Negativo (la ley, el limite, la
castracion), preferir lo que es positivo y mdltiple; no imaginarse que es necesario estar
triste para ser militante; no utilizar el pensamiento para dar a una practica politica valor
de verdad; no exigir de la politica que restablezca los derechos del individuo tal como



los ha definido la filosofia; no enamorarse del poder (DE3, 135-136). Nietzsche. “En
todo caso, si Deleuze ha escrito un libro soberbio sobre Nietzsche, en el resto de su
obra, la presencia de Nietzsche es ciertamente sensible, pero sin que haya ninguna
referencia estridente ni ninguna voluntad de levantar alto la bandera de Nietzsche para
algunos efectos de retdérica o algunos efectos politicos” (DE4, 444). ¢ Foucault ha
escrito junto con G. Deleuze la introducciéon general a las Euvres philosophiques
completes de Nietzsche (DE1, 561-564). Genealogia. La genealogia se propone la
reactivacion de los saberes locales, menores, como dice Deleuze, contra la
jerarquizacion cientifica del conocimiento (IDS, 11).

Gilles Deleuze [135]: AN, 271. DE1, 549, 561, 573, 767-771, 775. DE2, 22, 75-81, 84,
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Democracia

(Démocratie). Clase. “Si se entiende por democracia el ejercicio efectivo del poder por
una poblacion que no estd dividida ni ordenada jerdrquicamente en clases, esta
perfectamente claro que estamos muy alejados. Es también claro que vivimos en un
régimen de dictadura de clase, de poder de clase que se impone por la violencia, aun
cuando los instrumentos de esta violencia son institucionales y constitucionales” (DE2,
495). Mercado. Dependemos de una democracia de mercado, del control que proviene de
la dominacién de las fuerzas del mercado en una sociedad desigual (DE2, 497). Grecia.
Antigona y Electra de Soéfocles pueden ser leidas como una ritualizacion de la historia
del derecho griego, la historia del proceso a través del cual el pueblo se aduefia del
derecho de juzgar, de decir la verdad, de oponer la verdad a sus jefes. Este derecho ha
sido la gran conquista de la democracia griega (DE2, 571). Control, vigilancia. A mas
democracia corresponde mas vigilancia. Una vigilancia que se ejerce casi sin que las
personas se den cuenta, por la presion del consumo (DE2, 722). » Ha sido la democracia,
mas que cierto liberalismo, que se desarrolld en el siglo XIX, la que perfecciond
técnicas extremamente coercitivas. Estas han sido el contrapeso de la libertad
econdmica; no se podia liberar al individuo sin disciplinarlo (DE4, 92). Liberalismo. La
democracia y el estado de derecho no son necesariamente liberales ni el liberalismo es
necesariamente democratico o estd necesariamente ligado al estado de derecho (DE3,
822). Socialdemocracia. La concepcidn supuestamente marxista del poder como aparato




de estado, como instancia de conservacidn, como superestructura juridica, se encuentra
esencialmente en la socialdemocracia europea de fines del siglo XIX. El problema de la
socialdemocracia era como hacer funcionar a Marx dentro del sistema juridico de la
burguesia (DE4, 189).
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Derrida, Jacques

(1930-). Coqito, locura. La lectura de las Meditaciones de Descartes, especificamente
de la relacion entre el cogito y la locura, dio lugar a una conocida polémica entre
Foucault y Derrida. VVéase: Cogito. Escritura, discurso, metafisica. Respondiendo a una
pregunta acerca de la interpretacién de Derrida de la metafisica occidental como
dominacién de la palabra sobre la escritura, Foucault sefiala: “Yo no soy capaz de hacer
tan altas especulaciones que permitirian decir: la historia del discurso es la represion
logocéntrica de la escritura. Si fuese asi, seria maravilloso... Desgraciadamente, el
material humilde que yo manipulo no permite un tratamiento tan majestuoso. [...] Me
parece que si se quiere hacer la historia de ciertos tipos de discurso, portadores de saber,
no se puede no tener en cuenta las relaciones de poder que existen en la sociedad en la
que este discurso funciona” (DE2, 409). « “Hace algunos afios, habia en Francia una
costumbre “a la Heidegger’, diria: todo filésofo que hacia una historia del pensamiento o
de una rama del saber debia partir al menos de la Grecia arcaica y sobre todo nunca
debia ir mas alla. Platdn no podia ser sino la decadencia a partir de la cual todo
comenzaba a cristalizarse. Este tipo de historia en forma de cristalizacion metafisica
establecida de una vez por todas con Platon, retomada aqui, en Francia, por Derrida, me
parece desconsolador” (DE2, 521).

Jacques Derrida [108]: DE1, 101, 813, 815. DE2, 245, 247-248, 250, 252-258, 262-267,
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Descartes, René



(1596-1650). Locura. En L’Histoire de la folie, Foucault explota el caracter
contemporaneo de la publicacion de las Méditations métaphysiques y la creacion del
Hospital general en Paris. Por un lado, el gesto institucional que excluye al loco,
confinandolo en el hospital, dando inicio al “gran encierro”; por otro, en la
interpretacion de Foucault, el gesto tedrico que excluye la no-razén, que la separa de la
razon. “En la economia de la duda, hay un desequilibrio fundamental entre la locura,
por una parte, y el suefio y el error, por otra. Su situacién es diferente en relacion con la
verdad y con aquél que la busca. Los suefios o ilusiones estan superados por la
estructura misma de la verdad; pero la locura esta excluida por el sujeto que duda” (HF,
68-69). “Si el hombre puede siempre estar loco, el pensamiento, como ejercicio de la
soberania de un sujeto que se impone el deber de percibir lo verdadero, no puede ser
insensato” (HF, 70). Esta interpretacion, acerca de la relevancia o, mejor, de la
especificidad de la locura en el camino de la duda, dio lugar a una polémica con Derrida
de la que nos ocupamos en el articulo Cogito. Cartesianismo. En Les Mots et les choses
se nos ofrece una interpretacion del cartesianismo a partir de lo que Foucault denomina
la episteme clasica, aunque —es necesario tenerlo presente— Foucault esta ocupandose de
la episteme clasica como fendmeno general, y no de Descartes en particular. Segan su
lectura, hay que distinguir tres cosas: 1) el mecanicismo que, durante un periodo
bastante breve, se propuso como modelo tedrico para otros dominios del saber; 2) el
esfuerzo por matematizar los érdenes empiricos, a veces aceptado y propuesto como
horizonte de toda ciencia, a veces también rechazado; 3) la relacién que todo el saber de
la época clasica mantiene con la mathesis como ciencia general de la medida y del
orden. Ahora bien, en la expresion de Foucault, bajo la formula méagica y vacia de
“influencia cartesiana” o “modelo newtoniano” se confunden frecuentemente estas tres
cosas Yy, por ello, se define el racionalismo como el intento por hacer la naturaleza
calculable y mecéanica (MC, 70). “Porque lo fundamental, para la epistéme clésica, no es
ni el suceso o el fracaso del mecanicismo ni el derecho o la imposibilidad de
matematizar la naturaleza, sino una relacion con la mathesis que, hasta fines del siglo
XVIII, permanecera constante e inalterada. Esta relacion presenta dos caracteristicas
esenciales. La primera es que las relaciones entre los seres seran pensadas bajo la forma
del orden y de la medida, pero con este desequilibrio fundamental: siempre es posible
referir los problemas de la medida a aquéllos del orden” (MC, 71). Medir y ordenar
seran los modos racionales de comparar. Foucault se refiere aqui a las reglas VI, VIl 'y
X1V de las Regulae de Descartes. En este sentido, el pensamiento clésico, a diferencia
del Renacimiento, excluye la semejanza como experiencia fundamental y forma general
del saber; ahora es necesario someterla al analisis segin la medida y el orden (MC, 66-
67). Modernidad. En Les Mots et les choses, Foucault opone el cogito moderno y el
cogito cartesiano. VVéanse al respecto: Cogito, Hombre. En este contexto, la modernidad



en términos filoséficos no comienza con Descartes, sino con Kant. Mas adelante, desde
la perspectiva del estudio historico de las practicas de si mismo, lo que Foucault
denomina el “momento cartesiano” se hace coincidir con el comienzo de la modernidad.
Véanse: Cuidado, Modernidad. Sujeto: La identificacion sujeto-conciencia en el nivel
trascendental es caracteristica de la filosofia occidental desde Descartes hasta nuestros
dias (DEZ2, 372). El sujeto ha sido el problema fundamental de la filosofia moderna de
Descartes a Sartre (DE3, 590).
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Deseo

(Désir). En la obra de Foucault nos encontramos con numerosisimas referencias al tema
del deseo, sin que nos ofrezca una teoria del deseo o pretenda hacerlo. Pero cada uno de
los campos de analisis de Foucault ha dado lugar a consideraciones acerca del deseo.
Saber. 1) Representacion. El fin de la episteme clasica coincidira con el retroceso de la
representacion respecto del lenguaje, de lo viviente, de la necesidad. La fuerza sorda de
la necesidad y el deseo escapara al modo de ser de la representacion (MC, 222). Véase:
Episteme clasica. 2) Finitud. En el fondo de todas las empiricidades que muestran las
limitaciones concretas de la existencia del hombre, se descubre una finitud mas radical
que esta dada por la espacialidad del cuerpo, la apertura del deseo y el tiempo del
lenguaje (MC, 326). Véase: Hombre. 3) Psicoanalisis, psicologia. » A diferencia de las
ciencias humanas (por ejemplo, la psicologia, la sociologia) que se mueven en el &mbito
de la representacion, el psicoanalisis avanza hacia una region en la que la representacion
gueda en suspenso. En esta region se esbozan tres figuras: la vida, que con sus
funciones y sus normas viene fundandose en la repeticion muda de la Muerte; los
conflictos y las reglas, en la apertura desnuda del Deseo; las significaciones y los
sistemas, en un lenguaje que es a la vez Ley (MC, 386). ¢ El psicoanalisis se sirve de la
relacion de transferencia para descubrir, en los confines exteriores de la representacion,
el Deseo, la Ley y la Muerte, que designan en el extremo del lenguaje y de la préactica
analitica las figuras concretas de la finitud (MC, 389). Poder. 1) Represion, poder, ley. o



En el tema general del poder que reprime el sexo y en la idea de la ley como constitutiva
del deseo se encuentra una misma mecanica supuesta del poder, definida de una manera
bastante limitada. Seria un poder cuya Unica potencia consiste en decir “no”, sin
producir nada; un poder concebido esencialmente segiin un modelo juridico, centrado en
el enunciado de la ley y el funcionamiento de la prohibicién (HS1, 112-113). « Es
necesario desprenderse de la imagen del poder-ley, del poder-soberania que los tedricos
del derecho y de la institucion monarquica han disefiado; desprenderse del privilegio
tedrico de la ley y de la soberania (HS1, 118). « Esta concepcién juridico-discursiva del
poder domina tanto la tematica de la represién como la teoria de la ley constitutiva del
deseo. La distincion entre el andlisis que se hace en términos de represion de los
instintos y el que se hace en términos de ley del deseo pasa por el modo de concebir la
dindmica de las pulsiones, no el poder (HS1, 109). ¢ La relacién de poder esta alli donde
hay deseo; es, pues, una ilusion su denuncia en términos de represion y una vanidad la
busqueda de un deseo fuera del poder (HS1, 108). Véanse: Poder, Represion. 2) Verdad.
« “[...] el discurso verdadero no es mas, desde los griegos, aquel que responde al deseo
0 aquél que ejerce el poder. En la voluntad de verdad, en la voluntad de decir este
discurso verdadero, ¢qué estéa en juego si no es el deseo y el poder?” (OD, 22). 3) Edipo.
Foucault considera la historia de Edipo no como el punto de origen de la formulacién
del deseo o de las formas del deseo del hombre, sino, por el contrario, como un episodio
bastante curioso de la historia del saber (DE2, 542). » Edipo no seria una verdad de la
naturaleza, sino un instrumento de limitacién y de coercién que los psicoanalistas
utilizan, desde Freud, para contener el deseo y hacerlo entrar en una estructura familiar
definida historicamente (DE2, 553). Véase: Edipo. 4) Deleuze. Deleuze y Guattari han
tratado de mostrar como el triangulo edipico padre-madre-hijo no es una verdad
atemporal ni una verdad profundamente historica de nuestro deseo, sino una estrategia
de poder (DE2, 553). Véanse: Deleuze, Edipo. 5) Conocimiento, placer. « En
Aristoteles, la relacion conocimiento-placer-verdad que es puesta de manifiesto por el
acto de ver es transportada a la contemplacion teérica. El deseo de conocer supone la
relacion entre conocimiento, verdad y placer (DE2, 243). Etica. 1) Hombre de deseo. ¢
La experiencia moderna de la sexualidad y la experiencia cristiana de la carne son dos
figuras historicas dominadas por el hombre de deseo. Los volumenes | y Il de Histoire
de la sexualité se proponen estudiar los juegos de verdad en la relacion consigo mismo
como sujeto en el &mbito del hombre de deseo. Constituirian una genealogia del hombre
de deseo desde la antigliedad clasica hasta los primeros siglos del cristianismo (HS2,
11-13). « La genealogia del hombre de deseo no es un examen de las sucesivas
concepciones del deseo, de la concupiscencia o de la libido, sino un analisis de las
practicas por las cuales los individuos se constituyen como sujetos de verdad en relacion
con el deseo, es decir, de las practicas que permiten decir la verdad del deseo (HS2, 11).



2) Dispositivos de sexualidad y de alianza. Con el psicoanalisis, la sexualidad da vida a
las reglas de la alianza, saturandolas de deseo (HS1, 150). « Freud hizo del mundo de la
imaginacion un mundo habitado por el deseo, asi como la metafisica clasica hizo que el
querer y el entendimiento habitasen el mundo fisico (DE1, 70). 3) Confesion, scientia
sexualis. « “El deseo era asi un elemento constitutivo del pecado. Y liberar el deseo no
es otra cosa que descifrar uno mismo su inconsciente como los psicoanalistas y, mucho
antes, la disciplina de la confesién catdlica lo han hecho” (DE3, 527). ¢ A diferencia de
la ars erotica, en la scientia sexualis nos encontramos con un tipo de saber que
problematiza el deseo, no el placer (DE3, 104). Véase: Confesion. 4) Sade. « La
aparicién del sadismo se sitla en el momento en el que la sinrazon, encerrada después
de mas de un siglo y reducida al silencio, reaparece no como figura del mundo ni como
imagen, sino como discurso y deseo (HF, 453). « “El gran intento de Sade, con todo lo
que puede tener de patético, reside en el hecho de que trata de introducir el desorden del
deseo en un mundo dominado por el orden y la clasificacion. Es esto lo que significa
exactamente aquello que él denomina ‘libertinaje’. El libertino es el hombre dotado de
un deseo suficientemente fuerte y de un espiritu suficientemente frio para lograr hacer
entrar todas las potencialidades de su deseo en una combinatoria que las agota
absolutamente todas” (DE2, 375). Vease: Sade. 5) Aphrodisia, placer. La atraccion
ejercida por el placer y la fuerza del deseo que lleva hacia él, junto al acto mismo de los
aphrodisia, forman una unidad esencial para los griegos de la época clasica. Con el
helenismo y con el cristianismo esta unidad comenzaré a fragmentarse (HS2, 51-52). En
el uso de los aphrodisia, el objetivo no es anular el placer; al contrario, se trata de
mantenerlo (HS2, 66). Pero en los griegos, por ejemplo en Aristoteles, puesto que el
deseo de placer es insaciable, es necesaria la medida de la razén que caracteriza a la
sophrosyne (HS2, 100). « Conceder al placer el menor espacio posible; utilizarlo, a
pesar de él mismo, para tener hijos; practicarlo solo dentro de la institucion del
matrimonio: estos tres principios que se consideran caracteristicos del cristianismo
estaban ya presentes en el helenismo y en el mundo romano (DE3, 559). Véase:
Aphrodisia. 6) Hermenéutica. ¢ En la experiencia cristiana de la carne, la
problematizacion de la conducta sexual no es el placer o la estética de sus usos, sino la
hermenéutica purificadora del deseo (HS2, 278). VVéase: Cuidado.
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Despsiquiatrizacion

(Dépsychiatrisation). El curso de los afios 1973-1974 en el College de France estuvo
dedicado al “poder psiquiatrico” (exponemos los temas centrales de este curso en el
articulo Psiquiatria). Foucault distingue, segun el resumen del curso, dos formas o dos
movimientos de despsiquiatrizacion. El primero se inicia con Babinksi, quien, a
diferencia de Charcot, quiere reducir al minimo las manifestaciones de la enfermedad
mental; en otras palabras, se trata de eliminar el teatro introducido por Charcot (una
especie de pasteurizacion del hospital psiquiatrico). Las dos formas més notables de este
proceso de despsiquiatrizacion han sido la psicocirugia y la farmacologia. La otra forma
de despsiquiatrizacion, inversa a la anterior, busca que se invierta, en la relacién
médico-paciente, la direccion de la produccion de la verdad. Hay que escuchar la verdad
de la locura. En este caso, para mantener el poder médico, ahora “despsiquiatrizado”, lo
primero ha sido desactivar los efectos propios del espacio asilar: regla del “cara a cara”
entre médico y paciente (libre contrato entre paciente y médico); regla de la libertad



discursiva; regla del divan (que sélo concede realidad a los efectos que se producen
alli). En pocas palabras, el psicoanalisis ha sido la otra gran forma de psiquiatrizacion.
“A estas dos grandes formas de despsiquiatrizacién, las dos conservadoras (una porque
anula la produccion de la verdad, la otra porque trata de adecuar la produccion de la
verdad y el poder médico), se opone la antipsiquiatria” (DE2, 683).
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Diagnosticar

(Diagnostiquer). Varias veces Foucault ha definido su trabajo como una forma de
“periodismo”, un “periodismo filoséfico” que quiere diagnosticar la actualidad.
También frecuentemente este modo de entender la filosofia es presentado como una
herencia de Nietzsche. A diferencia de una larga tradicién filoséfica que habia hecho de
lo eterno y de lo inmovil el objeto de la filosofia, Nietzsche introduce el “hoy” en el
campo de la filosofia (DE2, 434; DE3, 431, 573). Ahora bien, en los dos articulos
escritos en ocasion del bicentenario de la célebre respuesta de Kant a la cuestién
planteada por la Berlinische Monatsschrift, “;Qué es la ilustracion?”, no es Nietzsche
sino Kant quien inaugura esta forma de interrogacion filoséfica como diagndstico de la
actualidad o, segin otra expresion, como “ontologia del presente” (DE4, 564).  Se
puede interrogar el presente al modo de Platon en el Politico, es decir, como una época
del mundo distinta o separada de otras; al modo de S. Agustin, para descubrir los signos
gue anuncian un acontecimiento proximo; al modo de Vico, como un momento de
transicion hacia un mundo nuevo. Para Kant la actualidad, el presente, no es ni una
época del mundo, ni un acontecimiento revelador de lo inminente, ni la aurora de una
realizacion. Kant, en efecto, define la actualidad en términos completamente negativos:
salida del estado de minoridad. El presente, para Kant, se plantea asi simplemente en
términos de diferencia (DE4, 564, 680-681). No se trata de una relacion longitudinal del
presente respecto de los antiguos, sino de una relacion “sagital” (DE4, 681). El
interrogar el presente en términos de diferencia define para Foucault la actitud de
modernidad (un éthos, no una época) (DE4, 568). “Yo caracterizaria este éthos
filosofico propio de la ontologia critica de nosotros mismos como una prueba historico-
practica de los limites que podemos atravesar y, de este modo, como un trabajo de
nosotros mismos sobre nosotros mismos en cuanto seres libres” (DE4, 575). « Kant se
presenta asi como el fundador de las dos grandes tradiciones criticas en las que se divide
la filosofia moderna. Por un lado, la analitica de la verdad que se interroga acerca de
coémo es posible el conocimiento verdadero. Por otro, la ontologia del presente, que se



pregunta qué es la actualidad. En esta forma de filosofia, que va de Hegel a la Escuela
de Frankfurt, pasando por Nietzsche y Weber, sitla Foucault su propio quehacer
filosofico (DE4, 687-688). ¢ Foucault, en una entrevista temprana (1967): “La
philosophie structuraliste permet de diagnostiquer ce qu’est ‘aujourd’hui’” (DE1, 580-
584). « Se puede caracterizar el concepto foucaultiano de actualidad mediante tres
elementos: la repeticion, la diferencia, el limite. Diagnosticar la realidad consiste en
establecer lo que constituye nuestro presente, los acontecimientos que repetimos (por
ejemplo, la separacién razén/locura [DE3, 574]). Pero la actualidad no es solo el
presente en el sentido de la repeticion. Diagnosticar la actualidad consiste también en
marcar las diferencias. No se trata de comprender el presente a partir del pasado (como
una época del mundo) ni del futuro (como anuncio o promesa), sino en su diferencia, a
partir de si mismo. EIl concepto de critica permite vincular el presente-repeticion y el
presente-diferencia.

Diagnostiquer [27]: AN, 32. DE1, 580, 580-581, 583, 606-607, 620, 665, 753. DE2,
140, 149, 159, 686, 772. DE3, 573. DE4, 307. HF, 171, 180. MMPS, 93. PP, 10, 292.
SP, 228, 259, 310.

Dialéctica

(Dialectique). Locura. El siglo XVI privilegio una experiencia dialéctica de la locura;
mas que ninguna otra época fue sensible a lo que podia haber de indefinidamente
reversible entre la razén y la razon de la locura (HF, 222). El encierro de la época
clasica es el espacio en el que se organizan, en la coherencia de una préactica, la
inquietud dialéctica de la conciencia y la repeticion ritual de una separacion (HF, 223).
Antropologia. A comienzos del siglo XIX se constituyé una disposicion del saber en la
que figuran a la vez la historicidad de la economia, la finitud de la existencia humana y
el acabamiento de la historia. Historia, antropologia y suspenso del devenir se
pertenecen segun una figura que define una de las mayores conexiones del pensamiento
del siglo XIX. La erosion lenta o violenta de la historia (como desaceleracion indefinida
o inversion radical, Ricardo o Marx, por ejemplo) hara brotar la verdad antropoldgica
del hombre. A fines del siglo XIX, Nietzsche destruyd las promesas mezcladas de la
antropologia y la dialéctica (MC, 273-275). Véase: Hombre. Sartre. “Ahora bien, me
parece que Sartre, escribiendo la Critica de la razon dialéctica, en cierto sentido ha
puesto un punto final, ha cerrado el paréntesis para todo un episodio de nuestra cultura
gue comienza con Hegel. Hizo todo lo que pudo para integrar a la dialéctica la cultura
contemporanea, es decir, las adquisiciones del psicoanalisis, de la economia politica, de



la historia, de la sociologia. Pero es caracteristico que no podia dejar de lado todo lo que
proviene de la razon analitica y que forma profundamente parte de nuestra cultura
contemporanea: logica, teoria de la informacion, linguistica, formalismo. La Critica de
la razdn dialéctica es el magnifico y patético esfuerzo de un hombre del siglo X1X para
pensar el siglo XX. En este sentido, Sartre es el Gltimo hegeliano y, también diria, el
ultimo marxista” (DE1, 541-542). Razon analitica, cultura no-dialéctica. Foucault
identifica una serie de manifestaciones de lo que denomina cultura analitica o cultura
no-dialéctica: ella ha comenzado con Nietzsche (a través del descubrimiento de la
mutua pertenencia de la muerte de Dios y de la muerte del hombre), ha continuado con
Heidegger (a través del intento por retomar la relacién fundamental con el ser en un
retorno al origen griego), con Russell (a través de la critica l6gica de la filosofia), con
Wittgenstein (a través del problema de las relaciones entre la Idgica y el lenguaje), con
Lévi-Strauss. « Con todo, Foucault subraya la necesidad de evitar un retorno de la razén
analitica del siglo XVIII. Mientras que la razén analitica del siglo XVIII se caracterizo
por su referencia a la naturaleza, y la razén dialéctica del siglo XIX por su referencia a
la existencia (las relaciones entre el individuo y la sociedad, la conciencia y la historia,
la praxis y la vida, el sentido y el no-sentido, lo viviente y lo inerte), la razén no
dialéctica del siglo XX se constituye por su referencia al saber (DE1, 542) « En la
linglistica, la etnologia, la historia de las religiones y la sociologia, los conceptos de
orden dialéctico formados en el siglo XIX han sido en gran parte abandonados. (DE1,
585) Marx. La reactivacion y trasformacion de los temas marxistas (Althusser, por
ejemplo) buscan separar a Marx tanto del positivismo cuanto de Hegel. (DE1, 825)
Poder. En las relaciones de poder nos encontramos con fendmenos complejos que no
obedecen a la forma hegeliana de la dialéctica (DE2, 754). La dialéctica hegeliana del
amo Y el esclavo es el mecanismo por el cual el poder del sefior se vacia por su mismo
gjercicio. Foucault, en cambio, quiere mostrar cémo el poder se refuerza por su
gjercicio; no pasa del otro lado (DEZ2, 817). Las relaciones de poder son reciprocas, no
dialécticas (DE3, 471). Cuidado, Platén. En Platon, gracias al didlogo, se establecia un
nexo dialéctico entre la contemplacién de si y el cuidado de si. En la época imperial (s. |
I1) desaparece esta estructura dialéctica; estos dos temas se complementan. (DE4, 797)
Guerra, historia. La dialéctica codifica la lucha, la guerra, el enfrentamiento en una
I6gica de la contradiccidn; asegura asi la constitucién de un sujeto universal, de una
reconciliacion. La dialéctica es la pacificacion. A través de ella la filosofia colonizé el
discurso historico-politico de los siglos XVII y XVIII (IDS, 50). « La posibilidad de una
filosofia de la historia encontré en el presente el momento en el que lo universal
manifiesta su verdad. De este modo tuvo lugar una autodialectizacion del discurso
histérico (IDS, 211). Transgresiéon. El lenguaje de la transgresion (Bataille) es un




lenguaje no dialéctico del limite (DE1, 244). Véase: Transgresion. Véanse ademas:
Blanchot, Deleuze.

Dialectique [229], AN, 177. AS, 51, 169. DE1, 73, 94-95, 100, 129, 143-145, 149, 160-
161, 180, 184, 218, 236, 238-239, 241, 244, 247-249, 257, 266, 268, 328-329, 340, 523-
524, 541-544, 573, 585-586, 606, 609, 611, 613, 718, 727, 787, 815-816, 825, 840.
DEZ2, 65, 90-91, 321, 408, 424-425, 754, 808-809, 817. DE3, 34, 53, 145, 311, 426-427,
471-472,576. DE4, 20, 65, 197, 294, 297, 439, 740, 790-791, 793, 797. HF, 30, 49, 84,
86, 89, 99-100, 143, 200, 217, 222-223, 233, 237, 273, 312, 336, 349, 358, 417, 453,
469, 543, 589, 590-591, 599, 608, 651, 654, 659-660. HS, 41, 141, 284, 359. HS2, 101,
264. 1DS, 37, 50, 52, 72, 96, 193, 194, 211-212. MC, 257, 261, 275, 330-331, 350-351.
MMPE, 16, 20, 22, 25, 83, 86-87, 93-94, 100-102, 109. MMPS, 16, 20, 22, 25, 98. NC,
51, 97. PP, 150, 161.

Dietética

(Diététique). En L’Usage des plaisirs, Foucault se ocupa de cuatro formas principales
de estilizacion de la conducta sexual: en relacion con el cuerpo, la Dietética; en relacion
con el matrimonio, la Econdmica; en relacion con el amor de los mancebos, la Erdtica;
en relacién con la verdad, la Filosofia (HS2, 44). “La preocupacion principal de esta
reflexion era definir el uso de los placeres (sus condiciones favorables, su préactica Util,
su enrarecimiento (raréfaction) necesario) en funcion de cierta manera de ocuparse de su
cuerpo. La preocupacion era mucho mas ‘dietética’ que ‘terapéutica’; se trata del
régimen tendiente a regular una actividad que era reconocida como importante para la
salud” (HS, 112) EI tratamiento de la dietética del siglo V al siglo Il a. C. se extiende
de la pag. 109 a la 156. Foucault aborda al respecto cuatro cuestiones: 1) Del régimen
en general: preocupacion por establecer la medida de los ejercicios (naturales y
violentos), los alimentos y las bebidas (en relacion con el clima y las actividades), el
suefio (las horas que se le dedica, las condiciones en que se duerme), las relaciones
sexuales. En la regulacion de estas actividades no entra en cuestion solo el cuerpo, sino
también el alma. La relacion entre la salud del cuerpo y la del alma constituye un eje
central de la dietética. « La dieta, por otro lado, no era concebida como una obediencia
ciega al saber de otro; debia ser una practica refleja de si mismo y de su cuerpo (HS2,
121). 2) La dieta de los placeres: la dietética problematiza la préactica sexual no como un
conjunto de actos que se pueden diferenciar segun sus formas y su valor, sino como una
actividad a la que se debe dejar un libre curso o poner un freno segln la cantidad y las
circunstancias. Mas que una organizacion en la forma binaria de lo permitido y lo



prohibido, se sugiere una oscilacién permanente entre el mas y el menos (HS2, 131-
132). 3) Riesgos y peligros: la necesidad de moderar la practica de los placeres no
reposa sobre el postulado de que los actos sexuales serian por naturaleza malos. Sin
embargo, deben ser objeto de cuidado y medida, en razén de las consecuencias del acto
sexual para el cuerpo del individuo y de la preocupacion por la progenitura (HS2, 133,
137). 4) El acto, el gasto, la muerte: el acto sexual ha sido considerado, desde su origen,
como una mecanica violenta; se atribuye a Hipdcrates el considerarlo como una
pequefia epilepsia (HS2, 142). Al expulsar el semen, el ser viviente no s6lo evacua un
humor que tendria en exceso; se priva de elementos valiosos para la existencia (HS2,
146). El acto sexual es el punto en el que se cruza la vida individual, destinada a la
muerte, y una inmortalidad que toma la forma de la especie (HS2, 150). « De manera
general, se puede observar de la época clasica al helenismo una remarcable continuidad
de la dietética, de sus temas, de sus principios; en todo caso, han sido afinados y
detallados. Méas que de un cambio, debemos hablar de una intensificacion de la
preocupacién por si mismo y por el cuerpo. En este cuadro, marcado por la solicitud por
el cuerpo, el medio ambiente y las circunstancias, la medicina de la época helenistica
abordd la cuestion de los placeres sexuales: su naturaleza, sus mecanismos, su valor
positivo y negativo para el individuo, el régimen al que conviene someterlos (HS3, 126,
272).

Dietétique [53]: DE4, 611 HS, 43, 58-59, 102, 144, 154, 156. HS2, 44, 107, 109, 112-
116, 119-121, 124, 125, 130-131, 134, 161, 218, 224, 230, 234, 275. HS3, 124, 126,
166, 272. NC, 35.

Disciplina

(Discipline). En Foucault nos encontramos principalmente con dos usos del término
“disciplina”: uno en el orden del saber (forma discursiva de control de la produccion de
nuevos discursos) y otro en el del poder (el conjunto de técnicas en virtud de las cuales
los sistemas de poder tienen por objetivo y resultado la singularizacion de los
individuos) (DE3, 516). Pero —es necesario subrayarlo— no se trata de dos conceptos sin
relacion. A pesar de que la cuestion de la disciplina desde el punto de vista del poder, es
decir, de esa forma de ejercicio del poder que tiene por objeto los cuerpos y por objetivo
su normalizacion, haya sido la que mayormente ha ocupado a los especialistas e
interesado a los lectores, no se puede dejar de lado el uso discursivo del concepto de
disciplina. Este uso resulta particularmente interesante para iluminar el modo en que
Foucault concibe las relaciones entre el saber y el poder. ¢ La disciplina como técnica



politica no ha sido inventada en el siglo XVIII, sino elaborada a partir del momento en
el que el ejercicio monarquico del poder se volvié demasiado costoso y poco eficaz. La
historia de la disciplina se extiende hasta los comienzos del cristianismo y la
antigiiedad; los monasterios son un ejemplo de ello (DE3, 514-515). Discurso. En
L’Ordre du discours Foucault enumera los mecanismos de limitacion de los discursos
(OD, 331-338). Aqui aparece la disciplina como una de las formas internas de este
control, es decir, como una forma discursiva de limitacion de lo discursivo. Las otras
dos formas internas que preceden a la disciplina son el comentario y el autor. A
diferencia de este ultimo, la disciplina define un campo andénimo de métodos,
proposiciones consideradas como verdaderas, un juego de reglas y definiciones, técnicas
e instrumentos (OD, 32). A diferencia del comentario, no persigue la repeticion; mas
bien exige la novedad, la generacién de proposiciones todavia no formuladas. La
disciplina determina las condiciones que debe cumplir una proposicién determinada
para entrar en el campo de lo verdadero: establece de qué objetos se debe hablar, qué
instrumentos conceptuales o técnicas hay que utilizar, en qué horizonte tedrico se debe
inscribir. Disciplinarizacion de los saberes. En “Il faut défendre la société” Foucault
distingue entre historia de las ciencias y genealogia de los saberes: mientras la primera
se articula en torno al eje estructura del conocimiento/exigencia de verdad, la segunda,
en cambio, lo hace en torno al eje practica discursiva/enfrentamiento de poderes. La
tarea de una genealogia de los saberes es, ante todo, deshacer la estrategia del
iluminismo: la modernidad no es el avance de la luz contra las sombras, del
conocimiento contra la ignorancia, sino una historia de combates entre saberes, una
lucha por la disciplinarizacién del conocimiento. « Un ejemplo de genealogia de los
saberes es la organizacion del saber técnico y tecnoldgico hacia fines del siglo XVIII.
Hasta entonces, secreto y libertad habian sido las caracteristicas de este tipo de saberes;
un secreto que aseguraba el privilegio de quien lo poseia y la independencia de cada
género de conocimiento que permitia, a su vez, la independencia de quien lo manejaba.
Hacia fines del siglo XVIII, en ocasion de las nuevas formas de produccién y de las
exigencias econémicas, se hace necesario ordenar este campo. Se instala, por decirlo de
algun modo, una lucha econémico-politica en torno a los saberes. El Estado intervendra
aqui para disciplinar el conocimiento con cuatro operaciones estratégicas: a)
Eliminacion y descalificacion de los saberes indtiles, econdmicamente costosos. b)
Normalizacion de los saberes: ajustarlos unos a otros, permitir que se comuniquen entre
ellos. ¢) Clasificacion jerarquica: de los mas particulares a los mas generales. d)
Centralizacion piramidal. « Es en esta lucha econémico-politica en torno a los saberes
donde debemos colocar el proyecto de la Enciclopedia y la creacion de las grandes
escuelas (de minas, de puentes, de caminos). Y es en este proceso de disciplinarizacién
que surge la ciencia (previamente lo que existia eran las ciencias). La filosofia deja,



entonces, su lugar de saber fundamental; se abandona la exigencia de verdad, se instaura
la de la ciencia. * Es también en y por esta lucha que surge la universidad moderna:
seleccion de saberes, institucionalizacién del conocimiento y, consecuentemente, la
desaparicion del sabio-amateur. Aparece también un nuevo dogmatismo que no tiene
como objetivo el contenido de los enunciados, sino las formas de la enunciacion: no
ortodoxia, sino ortologia (IDS, 159-165). Poder. La tercera parte de Surveiller et punir
(135-229) esta enteramente dedicada al analisis del poder disciplinario. Alli Foucault
precisa en detalle qué entiende por poder disciplinario, cual es su relacion con las
ciencias humanas y cudl es su significacién para la historia social y politica moderna. Se
trata de una forma de poder que tiene como objetivo los cuerpos en sus detalles, en su
organizacion interna, en la eficacia de sus movimientos. En este sentido, hay que
distinguirla de las otras formas de poder que también tienen por objeto el cuerpo: la
esclavitud (que establece una relacion de propiedad), la domesticacion (que se define
por la satisfaccion del capricho del amo), el vasallaje (una relacion codificada entre el
sefior y los subditos, pero lejana) y el ascetismo cristiano (marcado por la renuncia, no
por el fortalecimiento de las capacidades corporales). ¢ La disciplina mantiene con el
cuerpo una relacion analitica. Segun el lenguaje de Foucault, nos encontramos con una
microfisica del poder, con una anatomia politica del cuerpo cuya finalidad es producir
cuerpos Utiles y dociles o, si queremos, utiles en la medida de su docilidad. En efecto, el
objetivo de la disciplina es aumentar la fuerza econémica del cuerpo al mismo tiempo
que se reduce su fuerza politica. « Por ello debemos considerar la disciplina desde un
punto de vista positivo o productivo como generadora de individualidad. La forma de la
individualidad disciplinaria responde, segin Foucault, a cuatro caracteristicas: celular,
organica, genética y combinatoria. Cada una de estas caracteristicas corresponde a las
técnicas del poder disciplinario: 1) La reparticion de los cuerpos en el espacio. Para ello
se utilizan varios procedimientos: la clausura (definicién del lugar de lo heterogéneo), la
cuadriculacion (localizacion elemental; cada cuerpo en su lugar; tantos espacios como
cuerpos), ubicaciones funcionales (articulacién del espacio individual, por ejemplo, con
los procesos de produccién). La unidad del espacio disciplinar es el rango (a diferencia
del territorio, unidad de dominacion, y del lugar, unidad de residencia): un espacio
definido a partir de una clasificacion. En otras palabras, se trata de ordenar la
multiplicidad confusa, de crear un cuadro viviente. 2) El control de la actividad: horario
(actividades regulares afinadas en minutos), elaboracion temporal del acto (ajuste del
cuerpo a los imperativos temporales), correlacion entre el cuerpo y los gestos (el cuerpo
disciplinado favorece un gesto eficaz), articulacion del cuerpo con los objetos,
utilizacion exhaustiva del tiempo. 3) La organizacion de la génesis (el problema es
coémo capitalizar el tiempo): division del tiempo en segmentos en los que se debe llegar
a un término, serializacion de las actividades sucesivas, el ejercicio como técnica que



impone a los cuerpos tareas repetitivas y diferentes, pero graduadas. 4) La composicion
de las fuerzas: articulacion y emplazamiento de los cuerpos, combinacion de las series
cronoldgicas, sistema preciso de mando. « Para generar la individualidad disciplinada,
esta técnica de poder se sirve de instrumentos simples: 1) La vigilancia jerarquica. Se
trata de una serie de técnicas, particularmente ligadas con la distribucion del espacio
(panoptismo) y del ver que inducen relaciones de poder. Las “piedras” de los edificios
disciplinarios (a diferencia del “palacio”, construido para ser visto, y de la “fortaleza”,
pensada para controlar el espacio exterior) vuelven a los individuos déciles y
cognoscibles. Se trata de hacer posible un poder del “ver sin ser visto” que asegure su
funcionamiento multiple, automatico y andnimo. 2) La sancion normalizadora. Hay un
modo especifico de castigar en el dominio de lo disciplinario. Para la disciplina no se
trata ni de expiar una culpa ni de reprimir, sino de referir las conductas del individuo a
un conjunto comparativo, diferenciar los individuos, medir capacidades, imponer una
“medida”, trazar la frontera entre lo normal y lo anormal. Por ello la “norma” se
distingue del concepto juridico de “ley” (que se propone diferenciar actos, distingue
entre lo permitido y lo prohibido y tiene su referencia en los codigos). Mientras la ley
separa y divide, la norma pretende homogeneizar. La norma funciona de acuerdo con un
sistema binario de gratificacion y sancion; para ella, castigar es corregir. 3) EI examen.
Esta técnica combina la mirada jerarquica que vigila con la sancién normalizadora. En
ella se superponen relaciones de saber y de poder. En el examen se invierte la economia
de la visibilidad en el ejercicio del poder; el individuo ingresa en un campo documental;
cada individuo se convierte en un caso (la individualidad tal como se la puede
describir). En contraposicién con otras técnicas de poder, nos encontramos con una
individualizacion descendente. EI examen es la forma ritual de la disciplina.  El
proceso de disciplinarizacion de las sociedades occidentales modernas puede ser visto
como un proceso que va del espacio de la cuarentena, para afrontar la peste, al espacio
del pandptico tal como lo describe Bentham. La organizacion del espacio de la
cuarentena disciplinaba el espacio de la exclusion. Se trataba de un estado de excepcion
que funcionaba a partir de la amenaza de muerte (para quien abandonara los limites de
la cuarentena o el lugar que se le habia asignado). El panoptico, en cambio, es un
modelo generalizable de vida, una tecnologia politica que es necesario separar de todo
uso especifico. El pandptico es una maquina de disociar el ver del ser visto. De este
modo reduce el nimero de quienes ejercen el poder, al mismo tiempo que aumenta el
namero de aquéllos sobre quienes se ejerce. El poder se automatiza (no es necesario el
gjercicio actual y efectivo de la vigilancia; basta el lugar del control) y se
desindividualiza (no se sabe quién vigila). Aunque discontinua en su accion, la
vigilancia resulta permanente en sus efectos: la vigilancia exterior discontinua induce en
los individuos un consciente y permanente estado interior de vigilancia continua.



Respecto de este proceso de disciplinarizacion se debe sefialar ademas: 1) La inversion
funcional de las disciplinas: no sélo evita un peligro; acrecienta la utilidad posible de
los individuos. 2) La difusion de los mecanismos disciplinarios: su extension y
desintitucionalizacion. 3) La estatizacion de los mecanismos de la disciplina: la policia.
* No solo la céarcel resulta de la aplicacion de las técnicas de la disciplina; también el
hospital, el asilo, la escuela, la fabrica. Las ciencias humanas, los saberes “psi”. Si la
investigacion judicial, tal como se deline6 en el medioevo, fue la matriz juridico-politica
de las ciencias empiricas, la disciplina ha sido la matriz politica de las ciencias
humanas. Mientras la primera pudo independizarse de su contexto politico, ligado con
las formas del poder, la segunda, en cambio, estd intimamente vinculada con él. “Todas
las ciencias, analisis o practicas con la raiz ‘psico-’ encuentran su lugar en este cambio
historico de los procedimientos de individualizacién. EI momento en el que se pasé de
los mecanismos histérico-rituales de formacién de la individualidad a los mecanismos
cientifico-disciplinarios, en el que lo normal relevo lo ancestral y la medida tomo el
lugar del estatuto, sustituyendo de este modo la individualidad del hombre memorable
por la del hombre calculable, este momento en el que las ciencias del hombre se
hicieron posibles es aquél en el que fueron puestas en funcionamiento una nueva
tecnologia del poder y otra anatomia politica del cuerpo. Y, si desde el fondo de la Edad
Media hasta hoy ‘la aventura’ es el relato de la individualidad, el paso de la épica a lo
novelesco, del gran hecho al secreto de la singularidad, de los largos exilios a la
busqueda interior de la infancia, de las justas a los fantasmas, también se inscribe en la
formacion de la sociedad disciplinaria” (SP, 195). « Como vemos, esta explicacion de
caracter genealdgico de la formacién de las ciencias humanas, es decir, esta explicacion
a partir de las formas del poder, es diferente de la explicacion arqueoldgica, en el orden
del discurso, que encontramos en Les Mots et les choses, aunque no se trata de
explicaciones mutuamente excluyentes. Monarquia, democracia, derecho. Desde el
momento en que se tuvo necesidad de un poder infinitamente menos dispendioso y
brutal que la administracion monarquica se concedié a cierta clase gobernante o a sus
representantes una mayor participacion en la elaboracion de las decisiones. Al mismo
tiempo, a modo de compensacion, se puso en funcionamiento un sistema de
disciplinamiento de las otras clases sociales y también de la burguesia. Por ello, “la
disciplina es la otra cara de la democracia” (DE2, 722). « La teoria de la soberania y la
organizacién de un codigo juridico centrado en ella permitieron superponer a los
mecanismos de la disciplina un sistema de derecho que ocultaba sus procedimientos y
eliminaba lo que podia haber de dominacion en la disciplina (DE3, 187; IDS, 33). « El
poder se ejerce en las sociedades modernas a través del juego entre un derecho publico
de soberania y una mecanica polimorfa de la disciplina (IDS, 34). Normalizacion. La
sociedad de normalizacion, la sociedad moderna, es una sociedad en la que se cruzan,



en una articulacién ortogonal, la norma de la disciplina de los individuos y la norma de
la regulacion de la poblacion, la disciplina y el biopoder. La interpretacion de la
sociedad de normalizacion s6lo en términos de disciplina es una interpretacion
insuficiente (IDS, 225). Por ello, no se trata de pensar la historia del poder moderno
como el reemplazo de una sociedad de soberania por una sociedad disciplinaria vy,
luego, de ésta por una sociedad de gobierno de las poblaciones. Actualmente nos
encontramos mas bien con un triangulo soberania-disciplina-gestion gubernamental
cuyo objetivo fundamental es la poblacién y sus mecanismos esenciales son los
dispositivos de seguridad (DE3, 654). Las grandes lineas de una historia de la
disciplina. En el curso del 28 de noviembre de 1973 de Le pouvoir psychiatrique (PP,
65-94), Foucault esboza una historia de la disciplina. En ella se muestra como los
dispositivos disciplinarios, que durante siglos habian permanecido anclados, como
islotes, en los dispositivos de soberania, comienzan a generalizarse a partir de los siglos
XVIly XVIII. 1) En la Edad Media. En esta historia, tenemos que considerar en primer
lugar las comunidades religiosas de la Edad Media. En el mundo cristiano estos
dispositivos estaban subordinados a los dispositivos de soberania, feudal y monarquica,
pero han desempefiado también un papel critico. Ellos han hecho posibles los diferentes
procesos de reforma de las ordenes, de las practicas, de las jerarquias y de la ideologia
religiosas. Foucault toma como ejemplo las reformas de la orden benedictina en los
siglos X1y XII. En efecto, la reforma de Citeaux ha sido un movimiento para alejar a la
orden de los dispositivos de soberania feudal, por los que habia sido colonizada, y para
regresar a un dispositivo disciplinario tal como el que se encontraba en sus reglas de
vida mas antiguas. Esta reforma permitio a la orden lograr determinadas innovaciones
econémicas (horarios de trabajo, anotaciones, contabilidad). Pero, por otro lado,
también posibilitd ciertas innovaciones politicas. Las nuevas formas de los dispositivos
de soberania (la soberania monarquica y papal) han utilizado estos dispositivos
disciplinarios (la orden benedictina y dominicana, sobre todo) para desarticular los
mecanismos de la soberania feudal. Méas tarde, en el siglo XVI, también los jesuitas
desempefiaron este papel. Las disciplinas también permitieron innovaciones sociales, es
decir, las reacciones frente a las jerarquias establecidas de acuerdo a los mecanismos de
la soberania feudal. Aqui debemos situar las 6rdenes mendicantes de la Edad Media y,
en la vigilia de la Reforma, por ejemplo, los Hermanos de la Vida Comun (aparecidos
en Holanda en el siglo XIV). 2) La colonizacion pedagdgica, los Hermanos de la Vida
Comun. A partir de los siglos XVII'y XVIII, como dijimos, las disciplinas comienzan a
generalizarse y extenderse. ¢Por qué? ;Como? En primer lugar, como disciplinarizacion
de la juventud estudiantil que, durante la Edad Media, formaba, junto con los maestros y
profesores, comunidades relativamente moviles y hasta vagabundeantes. Esta
colonizacion disciplinaria de la juventud estudiantil ha tenido su punto de partida con



los Hermanos de la Vida Comun. Aqui el trabajo progresivo del individuo sobre si
mismo, el trabajo ascético, ha sido el primer modelo de colonizacién pedagogica de la
juventud. “El acoplamiento tiempo-progreso es caracteristico del ejercicio ascético y
sera también caracteristico de la practica pedagogica” (PP, 69). En las escuelas fundadas
por los Hermanos de la Vida Comin (en Deventer, en Liege, en Strasbourg)
encontraremos, por primera vez, la separacion por edades y por divisiones con
programas de ejercicios progresivos. En segundo lugar, en este contexto aparecera,
también por primera vez, la regla de la inclaustracion pedagogica, es decir, la necesidad
de un espacio cerrado, con un minimo de relaciones con el mundo exterior como
condicion del ejercicio pedagdgico. En tercer lugar, la necesidad, para el ejercicio del
trabajo del individuo sobre si mismo, de la direccién constante de un guia, de un
protector que asuma la responsabilidad del progreso. En cuarto lugar, en estas escuelas
encontramos una organizacion de tipo paramilitar (grupos de trabajo, de meditacion, de
formacion intelectual y espiritual). Un esquema que ya se encuentra en los conventos de
la Edad Media y que se inspira en la organizacion de las legiones romanas. 3) La
colonizacién de los pueblos, precisamente, colonizados; los jesuitas. Aqui, como
contrapunto de la esclavitud, los mecanismos disciplinarios han sido aplicados y
perfeccionados. “En efecto, los jesuitas, adversarios de la esclavitud (por razones
teolégicas y religiosas, por razones econdmicas igualmente), son quienes se han
opuesto, en América del Sur, a esta forma ciertamente inmediata, brutal y altamente
consumidora de vidas humanas, a esta practica de la esclavitud tan costosa y tan poco
organizada con otro tipo de distribucion, de control y de explotacidn, con un sistema
disciplinario. Y las famosas republicas, llamadas ‘comunistas’ de los guaranies, en el
Paraguay, eran, en realidad, microcosmos disciplinarios [...]” (PP, 70-71). En ellas
encontramos un sistema de vigilancia permanente y una especie de sistema penal
permanente. 4) La colonizacién de los vagabundos, de los mendigos, de los nGmades, de
los delincuentes, de las prostitutas, y “todo el encierro de la época clasica”. 5) Siglos
xvii y XVIII, la disciplinarizacién “secular”. Los procesos que hemos mencionado hasta
aqui se apoyaban, ideoldgica e institucionalmente, en la religion; a partir de los siglos
XVII 'y XVIII se ponen en funcionamiento mecanismos “seculares” (no conectados
directamente con la religion) de disciplinarizacion: el ejército, las fabricas, las minas. Al
respecto, Foucault menciona el papel fundamental que desempefié Federico Il de Prusia
en la disciplinarizacion del ejército, esto es, en la transformacién de un ejército que
reclutaba, cuando era necesario, vagabundos y mercenarios en un ejército profesional
(cuarteles, adiestramiento, practicas, etc.). 6) El Pandpticon de Bentham (1787). La obra
de Bentham es una formalizacién de la microfisica del poder disciplinario. No se trata
de un modelo para las prisiones, sino para toda una serie de instituciones (escuela,
hospital, etc.). En realidad, ni siquiera se trata de un modelo institucional, sino de un



mecanismo para fortalecer las instituciones. El “pandpticon” es un multiplicador, un
intensificador de poder (PP, 75). 7) La familia (un dispositivo de soberania). Del mismo
modo que durante la Edad Media existian dispositivos disciplinarios en una sociedad
dominada por los mecanismos de la soberania, también en nuestra sociedad disciplinaria
existen mecanismos de soberania. Es el caso, para Foucault, de la familia. Por un lado,
es necesario notar que la familia no ha servido de modelo al asilo (contrariamente a
cuanto habia sostenido en la Histoire de la folie a I’age classique), a la escuela o al
cuartel. En la familia encontramos los mecanismos del dispositivo de soberania: la
mayor individualizacion se encuentra en el vértice, el padre; se funda en un
acontecimiento pasado (el matrimonio, el nacimiento); en ella, relaciones heterotopicas
(nexos locales, contractuales, de propiedad, de compromiso personal y colectivo, etc.).
Sin embargo, no se trata de una forma residual de las formas de soberania, sino de un
engranaje esencial de la sociedad disciplinaria. Ella funciona como la bisagra de
articulacién de diferentes dispositivos disciplinarios. Por un lado, la familia asegura la
insercion del individuo en los diferentes dispositivos disciplinarios (escuela, trabajo,
ejército); por otro, asegura el paso de uno a otro (de la escuela al trabajo, por ejemplo).
No se trata de un residuo, ademas, porque a comienzos del siglo xix asistimos mas bien
a una crisis de la familia. El establecimiento de una sociedad disciplinaria requirid, de
hecho, un fortalecimiento de la familia (la legislacion de los poderes del padre, la
exigencia de la union legal para ingresar en el mundo del trabajo, etc.) y, al mismo
tiempo, una limitacion, su reduccién a la célula de los padres e hijos. Ahora bien,
cuando la familia se derrumba, cuando no juega mas su funcion, entonces surgen toda
una serie de mecanismos disciplinarios para paliar esta situacion (los orfelinatos, por
ejemplo). “Y es aqui, en esa organizacion de substitutos disciplinarios de la familia, con
referencia a la familia, que ustedes ven aparecer lo que yo llamaria la funcion-Psi, es
decir, la funcién psiquiatrica, psicopatoldgica, psicosocioldgica, psicocriminoldgica,
psicoanalitica, etc. Y, cuando digo ‘funcién’, no entiendo solo el discurso, sino la
institucién, pero también el individuo psicologizado en si mismo. [...] La funcion-Psi
nacid, pues, de este cara a cara en relacion con la familia. La familia pedia la
internacién, el individuo era puesto bajo disciplina psiquiatrica y se suponia que debia
refamiliarizarlo; y, luego, poco a poco, la funcidn-Psi se extendio a todos los otros
sistemas disciplinarios: a la escuela, al ejército, a la fabrica, etc. Es decir que la esta
funcion-Psi ha desempefiado el papel de disciplina para todos los indisciplinables. [...]
Y luego, finalmente, a comienzos del siglo xx, la funcidn-Psi se convirtio, a la vez, en el
discurso y el control de todos los sistemas disciplinarios” (PP, 86). Cuerpo. “Con ello
[poder disciplinario] yo no entiendo ninguna otra cosa que una determinada forma de
algin modo terminal, capilar de poder, un altimo relé, una determinada modalidad por
la cual el poder politico, los poderes en general vienen, en el ultimo nivel, a tocar los



cuerpos, los muerden, se hacen cargo de los gestos, de los comportamientos, de los
habitos, de las palabras, la manera en la que todos estos poderes se concentran hacia
abajo hasta tocar los cuerpos mismos individuales, trabajan, modifican, dirigen lo que
Servan llamaba las ‘fibras moérbidas del cerebro’. Dicho de otra manera, yo creo que el
poder disciplinario es un determinada modalidad, muy especifica de nuestra sociedad,
de lo que se podria llamar el contacto sinaptico cuerpo-poder” (PP, 42). Escritura. “Para
que el poder disciplinario sea global y continuo, el uso de la escritura me parece
absolutamente requerido. Y me parece que se podria estudiar la manera en que, a partir
de los siglos XVI1 'y XVIII, se ve, tanto en el ejército como en la escuela, en los centros
de aprendizaje e igualmente en los sistemas policiales o judiciales, etc., cédmo los
cuerpos, los comportamientos, los discursos de las personas han sido revestidos poco a
poco por el tejido de la escritura, por una especie de plasma grafico que los registra, los
codifica, los transmite a lo largo de la escala jerarquica y acaba por centralizarlos.
Ustedes tienen aqui una relacion, creo, nueva, una relacion directa y continua de la
escritura con el cuerpo. La visibilidad del cuerpo y la permanencia de la escritura van a
la par; y tienen por efecto evidentemente lo que se podria llamar la individualizacion
esquematica y centralizada” (PP, 50-51). El alma del individuo moderno. Un efecto del
caracter onmicomprensivo del dispositivo disciplinario es que éste tiende a intervenir no
solo de manera continua, sino también a nivel de las virtualidades, de las disposiciones,
de la voluntad, es decir, a nivel de lo que puede denominarse el “alma”, “[...] un alma
muy diferente de la que habia sido definida por la practica y la teoria cristianas” (PP,
54). “Ustedes tienen, entonces, en el poder disciplinario, una serie constituida por la
funcion-sujeto, la singularidad somética, la mirada perpetua, la escritura, el mecanismo
de la punicién infinitesimal, la proyeccion de la psyché y, finalmente, la separacion
normal-anormal. Todo esto es lo que constituye el individuo disciplinario. Es todo esto
lo que ajusta, finalmente, una a otro, la singularidad somética a un poder politico” (PP,
57). + Acerca de la contraposicion entre relaciones de soberania y dispositivos
disciplinarios, véase: Soberania. Véanse también: Biopoder, Biopolitica, Dominacion,
Norma, Pandptico, Poder.
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Discontinuidad

(Discontinuité). Foucault sefiala cuatro consecuencias de la nueva disposicion de la
historia: la multiplicacién de las rupturas, la nueva importancia de la nocion de
discontinuidad, la imposibilidad de una historia global, la aparicién de nuevos
problemas metodoldgicos. “Para la historia, en su forma clésica, la discontinuidad era, a
la vez, lo dado y lo impensable: lo que se ofrecia en forma de acontecimientos dispersos
(decisiones, accidentes, iniciativas, descubrimientos) y lo que debia ser delimitado por
el analisis, reducido y suprimido para que aparezca la continuidad de los hechos [...]
Ella [la discontinuidad] se ha convertido, ahora, en uno de los elementos fundamentales
del andlisis historico” (AS, 16). La nocion de discontinuidad, segin Foucault, tiene tres
funciones: 1) constituye una operacion deliberada del historiador (quien debe distinguir
niveles, los métodos adecuados a cada uno, sus periodizaciones); 2) es también el
resultado de la descripcidn; 3) se trata de un concepto que no cesa de precisarse (toma
nuevas formas y funciones especificas de acuerdo con los niveles que se le asignan)
(AS, 16-17). La arqueologia, que se sitla a si misma dentro de este marco de renovacion
del conocimiento historico, tiene una doble tarea. Por un lado, deshacerse de aquellas
categorias con las que tradicionalmente se ha asegurado, mas alla de todo
acontecimiento, la continuidad del pensamiento, de la razon, del saber: autor, obra,
libro. Por otro lado, elaborar sus propias categorias, que permitan pensar la
discontinuidad en el orden de lo discursivo (véase: Formacion discursiva). “Se trataba
[en la arqueologia] de analizar esta historia en una discontinuidad que ninguna
teleologia reduciria de antemano, de sefialarla en una dispersion que ningln horizonte
previo podria encerrar, de dejarla desplegarse en un anonimato a la que ninguna
constitucion trascendental impondria la forma del sujeto, de abrirla en una temporalidad
gue no prometeria el retorno de ninguna aurora” (AS, 264-265). ¢ “Yo me esfuerzo [...]
por mostrar que la discontinuidad no es un vacio mondtono e impensable entre los
acontecimientos, que habria que apurarse a llenar con la triste plenitud de la causa o por



medio del agil juego del espiritu (dos soluciones perfectamente simétricas); sino que es
un juego de transformaciones especificas, diferentes unas de otras (cada una con sus
condiciones, sus reglas, su nivel) y ligadas entre ellas seguiin esquemas de dependencia.
La historia es el analisis descriptivo y la teoria de estas transformaciones” (DE1, 680).
Véanse: Arqueologia, Episteme.
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Discurso

(Discours). El término “discurso” toca uno de los temas centrales del trabajo de
Foucault. La arqueologia es una modalidad de andlisis del discurso. “La arqueologia,
como Yo la entiendo, no es pariente de la geologia (como analisis del subsuelo) ni de la
genealogia (como descripcién de los comienzos y de las sucesiones); es el analisis del
discurso en la modalidad de archivo” (DE1, 595). Desde este punto de vista, el término
“discurso” plantea una cuestion metodoldgica: la definicion de las reglas de la
descripcion arqueoldgica. Esta es, en gran parte, la tarea de L’Archéologie du savoir.
Alli Foucault define el discurso como el “conjunto de enunciados que provienen de un
mismo sistema de formacion; asi se podria hablar de discurso clinico, discurso
economico, discurso de la historia natural, discurso psiquiatrico” (AS, 141). El discurso
“esta constituido por un nimero limitado de enunciados para los cuales se puede definir
un conjunto de condiciones de existencia” (AS, 153). A medida que Foucault sustituye
la nocidn de episteme por la de dispositivo y, finalmente, por la de préctica, el analisis
del discurso comenzard a entrelazarse cada vez mas con el analisis de lo no-discursivo
(précticas en general). Este cambio esté sujeto, a su vez, a modificaciones, puesto que
Foucault varia su concepcion del poder. De este modo, desde un punto de vista
metodoldgico, es necesario abordar la cuestion del discurso en relacion con la
arqueologia, la genealogia y la ética, es decir, los ejes del trabajo de Foucault.
Claramente, en la arqueologia el concepto de discurso tiene un tratamiento mas extenso,
puesto que ésta se define como un analisis discursivo; pero seria un error restringir el
andlisis arqueoldgico al ambito de la episteme. Ahora bien, ademaés del discurso tomado



como una cuestion metodoldgica, es necesario tener presente los resultados de esta
metodologia, es decir, la descripcion de los discursos, de las formaciones discursivas, en
los trabajos de Foucault. Dos temas merecen aqui una atencién particular: la idea de
discurso en la episteme clasica y la oposicion entre el ser del discurso y el ser del
hombre (de esta ultima nos ocupamos en el articulo Lenguaje). Arqueologia, saber. 1)
Las unidades del discurso. La primera etapa de la arqueologia es negativa: consiste en
liberarse de, o al menos suspender momentaneamente, poner entre paréntesis, todas
aquellas categorias o conceptos a través de los cuales se diversifica y se conserva el
tema de la continuidad o por los cuales la historia de las ideas reduce la discontinuidad
historica valiéndose de la funcion sintetizante del sujeto. Foucault enumera tres grupos
de categorias 0 conceptos: categorias que relacionan discursos, categorias que clasifican
discursos y categorias que garantizan una continuidad infinita. En el primer grupo
encontramos: la nocién de tradicion, que nos permite descubrir en todo cambio, en toda
novedad, un fondo permanente; la categoria de influencia, que establece una causalidad
—vagamente explicitada— entre individuos, obras, conceptos o teorias; las categorias de
desarrollo y evolucion, que reagrupan una sucesion de hechos o discursos dispersos a
partir de un mismo principio organizador; las categorias de mentalidad y espiritu, que
permiten establecer entre fendmenos simultaneos o sucesivos pertenecientes a una
misma época nexos simbdlicos, semejanzas, etc. En el segundo grupo encontramos las
categorias de género, libro, obra. Foucault problematiza la aparente evidencia de estas
categorias. La unidad de los discursos no puede identificarse con la unidad material del
libro. En efecto, un discurso no puede encerrarse en los limites materiales del libro; mas
alla del comienzo, del titulo y de las lineas finales, implica un conjunto de referencias a
otros discursos y a otros autores. Ademas, aun cuando sean materialmente semejantes,
la unidad de una antologia no es la misma que la de una publicacion de fragmentos
postumos o la de un tratado de matematica. La misma indeterminacion afecta la nocién
de obra. Respecto de la funcion de la nocion de autor, no es la misma relacion la que
establece un autor con los textos publicados bajo su propio nombre que sirviéndose de
un seudénimo, ni la que establece con las obras acabadas y publicadas es la misma que
con aquéllas inacabadas que proyectaba publicar (véase: Autor). El tercer grupo esta
compuesto por las nociones de origen e interpretacion, que nos autorizan a remitir todo
acontecimiento, por nuevo que se presente en apariencia, a un origen histéricamente no
verificable, o a buscar mas alla de la formulacién de los enunciados, mas alla de lo
dicho, lo no-dicho, la intencion del sujeto, su actividad consciente o el juego de fuerzas
inconscientes (AS, 31-43). 2) Formaciones y practicas discursivas. La segunda etapa de
esta metodologia puede definirse como el proyecto de una descripciéon de los hechos
(événements) discursivos como horizonte para la investigacién de las unidades que
éstos conforman (AS, 38-39). Foucault elabora cuatro hipotesis de investigacion a fin de



establecer relaciones entre los discursos y de explicitar su unidad: 1) la unidad de los
discursos se funda en la unidad del objeto; 2) la unidad de los discursos se funda en su
forma y tipo de encadenamiento, en su estilo; 3) la unidad de los discursos se funda en
la permanencia de determinados conceptos; 4) la unidad de los discursos se funda en la
identidad de determinados temas. En un primer momento, guiado por sus
investigaciones historicas anteriores, Foucault rechaza cada una de estas hipotesis y
propone una solucion diferente, aunque paralela, a cada una de ellas: reglas de
formacion de los objetos (AS, 55-67), de las modalidades enunciativas (AS, 68-74), de
los conceptos (AS, 75-84), de las estrategias discursivas (AS, 85-93). « En otro lugar,
Foucault distingue tres criterios para la descripcion individualizante del discurso: 1)
Criterios de formacion: la individualidad de un discurso como la economia politica o la
gramatica general no depende de la unidad de un objeto, ni de la estructura formal, ni
tampoco de una arquitectura conceptual coherente, sino mas bien de la existencia de
reglas de formacidn para sus objetos, para sus operaciones, para sus conceptos, para sus
opciones tedricas. Individualizar una formacion discursiva consiste en definir este juego
de reglas. 2) Criterios de transformacién o umbrales: individualizar una formacién
discursiva consiste en definir las condiciones precisas que en un momento dado han
permitido establecer las reglas de formacion de los objetos, las operaciones, los
conceptos y las opciones tedricas, definir el umbral de transformacion de nuevas reglas.
3) Criterios de correlacion: la medicina clinica, por ejemplo, puede ser considerada una
formacion discursiva autobnoma si se pueden delimitar las relaciones que la definen y
sitlan respecto de otro tipo de discursos (la biologia, la quimica) y respecto del contexto
no-discursivo donde funciona (instituciones, relaciones sociales, coyuntura econémica y
politica) (DE1, 675). Nos hemos ocupado detalladamente de cada una de estas reglas y
de estos criterios en el articulo Formacion discursiva. 3) Enunciado. “En fin, en lugar de
restringir poco a poco la significacion tan flotante de la palabra “discurso’, creo haber
multiplicado sus sentidos: a veces dominio general de todos los enunciados, a veces un
grupo individualizable de enunciados, a veces una practica reglada que da cuenta de un
cierto nimero de enunciados; y esta misma palabra “discurso” que debia servir de limite
y envoltura al término enunciado, ¢no la he hecho variar a medida que desplazaba mi
analisis o su punto de aplicacion, a medida que perdia de vista el propio enunciado?”
(AS, 106). “En cuanto al término discurso, que he usado y abusado aqui [en
L’Archéologie du savoir] en sentidos muy diferentes, se puede comprender ahora la
razon de su equivoco: de la manera mas general y mas indecisa designa un conjunto de
performances verbales, y por discursos se entendia entonces lo que habia sido producido
(eventualmente todo lo que habia sido producido) de hecho como conjuntos de signos.
Pero se entendia también un conjunto de actos de formulacion, una serie de frases o de
proposiciones. En fin, este sentido fue finalmente privilegiado (con el primero que le



sirve de horizonte); el discurso esta constituido por un conjunto de secuencias de signos,
en tanto que ellas son enunciados, es decir, en tanto que se puede asignarles
modalidades de existencia particulares” (AS, 141). Véase: Enunciado. Genealogia,
poder. “Las practicas discursivas no son pura y simplemente modos de fabricacion de
discursos. Ellas toman cuerpo en el conjunto de las técnicas, de las instituciones, de los
esquemas de comportamiento, de los tipos de transmision y de difusion, en las formas
pedagdgicas que, a la vez, las imponen y las mantienen” (DE2, 241). 1) Control
discursivo. En esta linea, para incorporar el orden de lo no-discursivo, en L’Ordre du
discours Foucault distingue como objeto de analisis varias formas de control discursivo:
1) Procedimientos de exclusion. En primer lugar encontramos tres tipos de prohibicion
que conciernen al objeto del discurso, a las circunstancias en las que puede ser
pronunciado, al sujeto que puede pronunciarlo. En segundo lugar encontramos la
oposicién o la division razén-locura. Desde la Edad Media el discurso del loco no puede
circular como el de los otros, sea porque no se lo reconoce como admisible (en el orden
juridico, por ejemplo), sea porque se le atribuyen poderes especiales (como voz de la
sabiduria o de la verdad escondida). En tercer lugar encontramos la antitesis entre
verdadero y falso. Ciertamente, como lo subraya nuestro autor, a primera vista no
parece razonable ubicar en un mismo nivel la oposicion entre verdad y falsedad, la
oposicién entre razon y locura y los diversos estamentos de exclusion mencionados
antes; pero, si nos situamos en la perspectiva genealdgica, es decir, en la perspectiva de
la Herkunft y del Entstehung histéricos, no se ve por qué privilegiar la oposicion entre
verdad y falsedad. Para justificar este punto de vista Foucault hace referencia, como
Nietzsche y Heidegger, a ese momento esencial para occidente que se sitla entre
Hesiodo y Platon, a partir del cual el discurso deja de valer por lo que es (discurso
ritual, por ejemplo) o por lo que hace (curar o juzgar) y comienza a ser estimado por lo
que dice (OD, 17-19). 2) Procedimientos de control internos al discurso. Se trata del
control que los discursos ejercen sobre otros discursos. Entre estos procedimientos
encontramos, en primer lugar, el comentario. Foucault supone que en toda sociedad
existe un desfase entre dos tipos de textos: los textos que podriamos llamar primarios y
los otros, secundarios, que no hacen otra cosa que repetir y retomar lo que se dice en los
textos primarios con el fin de sacar a la luz una pretendida verdad originaria que ha
permanecido oculta. La relacién entre textos primarios y secundarios, entre textos que
pueden ser dichos y textos que dicen lo que ya ha sido dicho, limita las posibilidades
discursivas imponiendo como limite los textos primarios. En segundo lugar entre estos
controles Foucault sefiala la nocién de autor; lo que él denomina en L’Archéologie du
savoir las posiciones subjetivas, es decir, lo que determina en el nivel de las
instituciones y de la sociedad quién puede tener un tipo determinado de discurso. En
tercer lugar se detiene sobre la disciplina. Esta determina las condiciones que debe



cumplir una proposicién para poder pertenecer a un dominio determinado del saber,
para poder ser considerada como verdadera o como falsa (OD, 38). 3) Procedimientos
de enrarecimiento (raréfaction). Se trata de procedimientos que limitan el intercambio y
la comunicacion de los discursos y que determinan la apropiacion social del discurso:
las instancias rituales, religiosas o no, el sistema educativo, el aparato judicial, etcétera.
“Hay en nuestra sociedad, sin duda, y yo imagino que en todas las otras, pero con un
perfil y con escansiones diferentes, una profunda logofobia, una especie de miedo sordo
contra estos hechos, contra esta masa de cosas dichas, contra la aparicion de todos estos
enunciados, contra todo lo que pueden tener de violentos, contra este gran murmullo
incesante y desordenado del discurso. Y si queremos —no digo suprimir este miedo-,
sino analizarlo en sus condiciones, su juego Yy sus efectos, creo que es necesario disolver
tres decisiones a las que nuestro pensamiento actual resiste un poco y que corresponden
a los tres grupos de funciones que acabo de evocar: cuestionar nuestra voluntad de
verdad, restituir al discurso su caracter de hecho y, finalmente, eliminar la soberania del
significante” (OD, 52-53). * “Creo que este Ordre du discours habia mezclado dos
concepciones 0, mejor, para una cuestion que considero legitima (la articulacion de los
hechos del discurso en los mecanismos del poder) propuse una respuesta inadecuada. Es
un texto que escribi en un momento de transicion. Hasta ese momento, me parece que
aceptaba la concepcion tradicional del poder, del poder como un mecanismo
esencialmente juridico, lo que dice la ley, lo que prohibe, lo que dice ‘no’, con toda una
cantidad de efectos negativos: exclusion, rechazo, barrera, negacion, ocultamientos...
Ahora bien, considero inadecuada esta concepcién [...] El caso de la penalidad me
convencié de que no se trataba [de analizar el poder] tanto en términos de derecho, sino
en términos de tecnologia, en términos de tactica y de estrategia; esta sustitucién de una
grilla juridica y negativa por una grilla técnica y estratégica es la que traté de hacer
funcionar en Surveiller et punir; luego la utilicé en la Histoire de la sexualité” (DE3,
228-229). 2) Estrategias, técticas, luchas. “No intento encontrar detrés del discurso una
cosa que seria el poder y que seria su fuente, como en una descripcion de tipo
fenomenoldgico o de cualquier método interpretativo. Yo parto del discurso tal como
es. En una descripcién fenomenoldgica, se intenta deducir del discurso algo que
concierne al sujeto hablante; se trata de reencontrar, a partir del discurso, cuéles son las
intencionalidades del sujeto hablante, un pensamiento que se esta formando. El tipo de
analisis que yo practico no se ocupa del problema del sujeto hablante, sino que examina
las diferentes maneras en las que el discurso cumple una funcion dentro de un sistema
estratégico donde el poder estad implicado y por el cual el poder funciona. El poder no
estd, pues, afuera del discurso. El poder no es ni la fuente ni el origen del discurso. El
poder es algo que funciona a través del discurso, porque el discurso es, él mismo, un
elemento en un dispositivo estratégico de relaciones de poder” (DE3, 465). « No hay de



un lado discurso y de otro poder, opuestos el uno al otro. Los discursos son elementos o
bloques de tacticas en el campo de las relaciones de fuerza; puede haber diferentes y
aun contradictorios dentro de una misma estrategia (HS1, 134). « En “Il faut défendre la
société”, Foucault analiza el discurso de la “guerra de razas” como un instrumento de
lucha (IDS, 52-53). 3) Etica, sujeto. En los volimenes | y 1l de L’Histoire de la
sexualité y en Herméneutique du sujet, Foucault se ocupa de la funcion del discurso
como formador de la subjetividad. Esta funcion consistiria en ligar el sujeto a la verdad.
En la época clasica y en la época helenistica no se trata de descubrir una verdad en el
sujeto ni de hacer del alma el objeto de un discurso verdadero, sino de armar al sujeto
con una verdad (DE4, 362). Para los griegos, y también para los romanos, la ascesis
tiene como principal objetivo la constitucién del sujeto. Parte esencial de la ascesis es la
dotacién (el equipamiento, la paraskeué) al sujeto de discursos verdaderos, discursos
que puedan convertirse en la matriz de los comportamientos éticos (HS, 312). “[...] la
ascesis es lo que permite, por un lado, adquirir discursos verdaderos de los que se tiene
necesidad, en todas las circunstancias y peripecias de la vida, para establecer una
relacion plena y acabada consigo mismo; es lo que permite devenir si mismo, un sujeto
que dice verdad y que se encuentra, por esta enunciacion de la verdad, transfigurado
[...]1” (HS, 316). A partir del cristianismo, la funcion del discurso como nexo entre el
sujeto y la verdad serd diferente; se tratara, ahora, de volcar en el discurso la verdad de
si mismo, la hermenéutica de su propio deseo, de sus propios pensamientos, de sus
propias imaginaciones. De este modo el discurso se vuelve un modo de objetivacion del
sujeto en términos de verdad (HS, 317). El discurso como objetivacion del sujeto sera la
modalidad fundamental en la confesion y, posteriormente, en el discurso de las ciencias
humanas y del psicoanalisis. Véanse: Ascesis, Confesion, Deseo, Psicoanalisis. Epoca
clasica, representacion. En la época clasica la tarea del lenguaje ha sido representar el
pensamiento. Ahora bien, precisa Foucault, representar no quiere decir traducir, es
decir, ofrecer una version perceptible del pensamiento. Tampoco se requiere ninguna
actividad interior, esencial o primitiva de significacion. Podriamos decir que el rol del
sujeto consiste en reproducir el orden del mundo y no en producirlo. En este sentido, no
existe ninguna actividad humana en cuanto tal, una actividad que pueda calificarse de
trascendental. El orden del mundo es preexistente al sujeto e independiente de €l y, por
ello, la Unica actividad del sujeto, del ego cogito, es la de alcanzar la claridad de los
conceptos y la certeza de las representaciones. Entre el mundo y el hombre, entre el ser
y el pensamiento, entre el “yo soy” y el “yo pienso” existe un nexo establecido por el
discurso, por la transparencia de los signos lingtisticos y por la funcion nominativa del
lenguaje. En el discurso, representacion duplicada, se entrelazan la representacion-
representante y la representacion-representada. « “En el umbral de la época clésica, el
signo deja de ser una figura del mundo, deja de estar ligado a lo que él marca por los



nexos solidos y secretos de la semejanza y de la afinidad” (MC, 72). Segun Foucault, el
clasicismo define el signo por medio de tres variables: el origen del nexo con lo que el
signo representa (natural, convencional), la naturaleza del nexo (un signo forma parte de
lo que representa o esta separado de ello), la certeza del nexo (constante, probable).
Foucault sefiala tres consecuencias de este nuevo estatuto del signo. 1) El lenguaje deja
de pertenecer al mundo de las cosas y se instala en el ambito del conocimiento. S6lo hay
signo desde el momento en que se conoce la relacion de sustitucién entre dos elementos
conocidos. 2) Para funcionar el signo requiere que, al mismo tiempo que se lo conoce,
se conozca también aquello que representa. Para que un elemento de una percepcion,
por ejemplo, pueda servir como signo, es necesario que se la distinga y separe de
aquello de lo que formaba parte. La constitucion del signo es inseparable del analisis de
la representacion. 3) Los signos naturales son solo un esbozo de lo que se instaura por
convencion. Un sistema arbitrario de signos, por otro lado, debe permitir el analisis de
las cosas en sus elementos mas simples (MC, 72-77). Ahora bien, como vemos, un
signo puede ser mas o menos probable, estar mas 0 menos alejado de lo que representa,
ser natural o arbitrario; pero lo que lo define como signo es la relacion entre el
significante y el significado, que se establece en el orden del conocimiento, de la
representacion. Segun la definicion de la Gramatica de Port-Royal, el signo encierra dos
ideas —la de la cosa que representa otra y la de la cosa representada—, y su naturaleza
consiste en excitar la primera por medio de la segunda (MC, 78). “El andlisis de la
representacion y la teoria de los signos se penetran absolutamente la una a la otra [...]”
(MC, 79). « Durante la Epoca Clasica, pensar consistia en elaborar un método universal
de analisis que condujese a la certeza mediante una adecuada concordancia entre signos-
representantes y representaciones-representadas, de modo que aquéllos, los signos,
repitieran el mundo ordenadamente, ofreciéndonos un “cuadro” de los seres que
desordenadamente constituyen el mundo. La posibilidad de este método universal de
andlisis se funda en la capacidad de nombrar, de atribuir un nombre —un signo
representante— a cada una de nuestras representaciones y articular estos nombres entre
si. El discurso es, para la época clésica, la reduccion del lenguaje al funcionamiento en
la proposicion. Esta es la exigencia fundamental —Foucault diria “la exigencia
epistémica”- de todo el pensamiento clasico que determina la forma de todas las
ciencias clasicas: exigencia de nombrar, de duplicar las representaciones, y de articular
los nombres de las representaciones mediante la funcion copulativa del verbo “ser”. El
verbo “ser”, en efecto, afirma la coexistencia de las representaciones. Aqui radica lo
esencial de la nocion foucaultiana de discurso aplicada a la Epoca Clésica: la
posibilidad de representar articuladamente las representaciones, de analizar en la
sucesividad de la proposicion la simultaneidad del pensamiento. A través del discurso,
duplicando las representaciones, es posible disponer las series sucesivas de éstas en un



cuadro simultaneo de identidades y diferencias. En otras palabras, es posible analizar el
pensamiento y, a través de este analisis, establecer una taxonomia de los seres. El
discurso, el poder de representar articuladamente las representaciones, funda el nexo
entre el pensamiento y los seres, y funda, como dijimos, la posibilidad de reconstituir un
cuadro ordenado de identidades y diferencias a partir de cuanto nos es dado a través de
los sentidos y, sobre todo, a través de la imaginacion. “La vocacion profunda del
lenguaje clasico ha sido siempre la de hacer ‘cuadros’: sea como discurso natural,
recoleccion de la verdad, descripcidn de las cosas, cuerpo de conocimientos exactos o
diccionario enciclopédico” (MC, 322). « La gramatica general tendrd por funcion
estudiar el funcionamiento representativo del lenguaje: se trata de un analisis del nexo
que une las palabras entre si (teoria de la proposicién y del verbo), de las diferentes
clases de nombres y de la manera en que recortan la representacién y se distinguen entre
si (teoria de la articulacion), de la manera en que las palabras designan lo que dicen en
su valor primitivo (teoria del origen, de la raiz) y sus desplazamientos (teoria de la
retorica y de la derivacion) (MC, 106-107). ¢ A diferencia del Renacimiento, el lenguaje
no se mueve en el espacio del comentario, limitado por su trabajo infinito y la existencia
de un Texto primitivo. En su lugar, debido a las exigencias de la mathesis y la
taxonomia (véase: Episteme clasica) nos encontraremos con la ars combinatoria y la
enciclopedia. Ellas constituyen el momento cientificamente fuerte del clasicismo.
Literatura, linguistica. En el siglo XIX, “la literatura se distingue cada vez mas del
discurso de las ideas y se encierra en una intransitividad radical; se desprende de todos
los valores que podian hacerla circular en la época clasica (el gusto, el placer, lo natural,
lo verdadero), y hace nacer en su espacio propio todo lo que puede asegurar la negacion
ludica (lo escandaloso, lo feo, lo imposible); rompe con toda definicion de ‘géneros’
como formas ajustadas a un orden de representaciones; y se convierte en pura y simple
manifestacion de un lenguaje que sélo tiene por ley afirmar, contra todo otro discurso,
su existencia escarpada” (MC, 313). En la cultura contemporanea la literatura, como la
linglistica, viene a ocupar el lugar que ocupaba el discurso en la época clasica (MC,
394).
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Dispositivo

(Dispositif). « En Foucault se suele distinguir al menos un periodo arqueoldgico y otro
genealdgico. Para hablar en términos bibliograficos, Les Mots et les choses y
L’Archéologie du savoir, por un lado, Surveiller et punir y La volonté de savoir, por el
otro. Ahora bien, mientras las dos primeras obras estan centradas en la descripcion de la
episteme y de los problemas metodolégicos que ella plantea, las dos restantes describen
dispositivos (el dispositivo disciplinario, el dispositivo de sexualidad). La episteme es el
objeto de la descripcién arqueoldgica; el dispositivo, por su parte, de la descripcién
genealdgica. Este cambio de perspectiva y de objeto de andlisis responde a las
dificultades descriptivas de la arqueologia y a la consiguiente introduccion del analisis
del poder. En efecto, la arqueologia permitia describir los discursos de las diferentes
epistemes (renacentista, clasica, moderna), pero, encerrada en el orden de lo discursivo,
no podia describir los cambios en si mismos, sino s6lo en sus resultados. Como
reconocera el propio Foucault, faltaba a su trabajo el andlisis del poder, de la relacion
entre lo discursivo y lo no-discursivo. A esta necesidad responde la introduccion del
concepto de dispositivo como objeto de la descripcidn genealdgica. El dispositivo es, en



definitiva, mas general que la episteme, que podria ser definida como un dispositivo
exclusivamente discursivo (DE3, 301). Foucault hablara de dispositivos disciplinarios,
dispositivo carcelar, dispositivos de poder, dispositivos de saber, dispositivo de
sexualidad, dispositivo de alianza, dispositivo de subjetividad, dispositivo de verdad,
etc. « Para ser exhaustivos, podemos delimitar la nocion foucaultiana de dispositivo
como sigue: 1) El dispositivo es la red de relaciones que se pueden establecer entre
elementos heterogéneos: discursos, instituciones, arquitectura, reglamentos, leyes,
medidas administrativas, enunciados cientificos, proposiciones filoséficas, morales,
filantropicas, lo dicho y lo no-dicho. 2) El dispositivo establece la naturaleza del nexo
gue puede existir entre estos elementos heterogéneos. Por ejemplo, el discurso puede
aparecer como programa de una institucion, como un elemento que puede justificar u
ocultar una practica, o funcionar como una interpretacion a posteriori de esta practica,
ofrecerle un campo nuevo de racionalidad. 3) Se trata de una formacion que en un
momento dado ha tenido por funcién responder a una urgencia. El dispositivo tiene asi
una funcion estratégica, como, por ejemplo, la reabsorcién de una masa de poblacion
flotante que era excesiva para una economia mercantilista (este imperativo estratégico
jugé como la matriz de un dispositivo que se convirtié poco a poco en el control-
sujecion de la locura, de la enfermedad mental, de la neurosis). 4) Ademas de definirse
por la estructura de elementos heterogéneos, un dispositivo se define por su génesis.
Foucault distingue al respecto dos momentos esenciales: un primer momento del
predominio del objetivo estratégico; un segundo momento de la constitucion del
dispositivo propiamente dicho. 5) El dispositivo, una vez constituido, permanece tal en
la medida en que tiene lugar un proceso de sobredeterminacion funcional: cada efecto,
positivo o negativo, querido 0 no-querido, entra en resonancia o contradiccion con los
otros y exige un reajuste. Por otro lado, nos encontramos también con un proceso de
perpetuo rellenamiento (remplissement) estratégico. Un ejemplo es el caso de la prision.
El sistema carcelar produjo un efecto que no estaba previsto de antemano, ni tiene nada
que ver con la astucia estratégica de un sujeto meta- o transhistdrico que habria querido
o planificado. Este efecto fue la constitucion de un medio delincuente diferente de las
ilegalidades del siglo XVIII. La prision sirvi6 como filtro, concentracion y
profesionalizacion del medio delincuente. Pero a partir de 1830 asistimos a una
reutilizacion de este efecto involuntario y negativo; el medio delincuente es utilizado
para fines politicos y econémicos diversos (por ejemplo, la organizacion de la
prostitucion) (DE3, 299-300).

Dispositif [271]: AN, 45, 65, 164, 177, 282, 292, 310. DE2, 719, 759, 827. DE3, 18,
113, 159, 201, 207, 233-234, 248, 251-253, 260, 298-302, 306-307, 312-314, 320-321,
323, 331, 422, 465, 527, 570, 575-576, 594, 632, 731, 772. DE4, 28, 240-241, 368-370,



375, 659-662. HS, 305, 344, 393, 441, 450, 464, 469. HS1, 33, 58, 63, 67, 82, 91, 99,
111, 132, 139-147, 149-150, 160-162, 166-173, 185, 198, 200-201, 203-211. IDS, 152,
154, 169. PP, 14, 15, 48, 54, 55, 66-67, 79, 82-83, 86-87, 109, 143, 147, 152, 156, 163-
164, 186, 233, 299-301, 305-310, 316, 324. SP, 142, 145, 170, 173, 176, 178-179, 199,
202-203, 206, 208-209, 211, 269, 287, 306.

Dispositivo de alianza

(Dispositif d’alliance). Acerca del dispositivo de alianza, Véase: Sexualidad.

Dispositif d’alliance [15]: HS1, 140-145, 149.

Dispositivo de sexualidad

(Dispositif de sexualité). Véase: Sexualidad.

Dispositif de sexualitée [63]: DE3, 234, 260, 298, 302,312-313, 320. DE4, 662. HS1, 99,
140-147, 149-150, 160-162, 166-167, 169-173, 185, 198, 201, 203-208.

Divinatio

En el Renacimiento, forma del saber, desciframiento de las marcas de las cosas.
Véanse: Comentario, Episteme renacentista.

Divinatio [8]: DE1, 497, 566. MC, 48, 73-74, 185.

Doctrina

(Doctrine). Foucault distingue en L’Ordre du discours una serie de procedimientos de
control del discurso que agrupa en tres categorias: procedimientos de exclusion (la
prohibicion, el taba del objeto, el ritual de las circunstancias, la separacion razén/locura,



la oposicion verdadero/falso), procedimientos internos de control de los discursos
(discursos que controlan discursos: el comentario, el autor, la disciplina) y
procedimientos que no persiguen el control sobre los poderes del discurso, sino sobre su
aparicion (fijan las condiciones de su circulacion, imponen a los individuos ciertas
reglas). En este tercer grupo, junto a lo que Foucault denomina las “sociedades de
discurso” (las formas de enrarecimiento [raréfaction] del acceso a los discursos;
antiguamente, los grupos de rapsodas, contemporaneamente, el sistema de edicion), se
encuentran las doctrinas (religiosas, politicas, filoséficas). A diferencia de las
“sociedades de discurso”, donde se trata de limitar el acceso, las doctrinas aparecen a
primera vista como un mecanismo de difusion, a veces sin limite. A diferencia de las
disciplinas, la doctrina como dispositivo de control discursivo no se ejerce solo sobre la
forma y el contenido de los enunciados. La pertenencia doctrinal pone en juego tanto el
enunciado como el sujeto hablante, uno a través del otro. “Ella problematiza al sujeto
hablante a través del enunciado, como lo prueban los procedimientos de exclusion y los
mecanismos de rechazo que entran en juego cuando un sujeto hablante ha formulado
uno o varios enunciados inadmisibles. La herejia y la ortodoxia no surgen de una
exageracion fanatica de los mecanismos doctrinales; ellas les pertenecen a éstos
fundamentalmente. Pero, inversamente, la doctrina problematiza los enunciados a partir
de los sujetos hablantes en la medida en que la doctrina vale siempre como el signo, la
manifestacion y el instrumento de una pertenencia previa: pertenencia de clase, de status
social o de raza, de nacionalidad o de interés, de lucha, de revuelta, de resistencia o de
aceptacion. La doctrina liga a los individuos con ciertos tipos de enunciacion y les
prohibe, en consecuencia, otros; pero ella se sirve, inversamente, de ciertos tipos de
enunciacion para vincular a los individuos entre ellos y diferenciarlos, de este modo, de
todos los otros” (OD, 44-45). Véase también: Dogmatismo.

Doctrine [97]: AN, 162, 302. DE1, 633, 658, 784, 801. DE2, 514, 516, 668, 552, 641,
691, 756, 784, 811, 822. DE4, 81, 150, 422, 497, 517, 546, 555, 561, 570-571, 577, 595,
680. HF, 84, 106, 681. HS, 166, 234, 291, 320, 338-339, 353, 425. HS1, 184. HS2, 18,
32, 39, 60, 85, 155, 160, 252-253. HS3, 121, 175, 198, 200, 239. IDS, 189. MC, 65, 75,
138. NC, VI, 9, 181, 188, 194-195, 198, 213-214. OD, 44-45. PP, 38, 72, 122, 190, 215,
257, 259, 330.

Documento

(Document). Los problemas planteados por la transformacién tedrica en el campo del
andlisis histérico de la que forma parte la arqueologia se pueden resumir en el



cuestionamiento del documento. EI documento no es mas esta materia inerte a partir de
la cual la historia trata de reconstruir lo que los hombres han dicho o hecho; ahora se
busca definir el tejido documentario segun sus unidades, sus conjuntos, sus series, sus
relaciones (AS, 13-14). De este modo, la arqueologia no se ocupa de los discursos como
documento, como el signo de otra cosa, sino como monumento, es decir, segun su
descripcion intrinseca (AS, 15, 182). Véase: Arqueologia.

Document [49]: AN, 49, 273. AS, 13-14, 70, 182. DE1, 166, 297, 370, 429-430, 545,
690. DE2, 183, 211-212, 217-218, 277, 280, 392, 514, 761. DE3, 63, 68, 72, 270, 283,
339. DE4, 7, 118, 126, 216, 466, 472, 491, 825. HF, 169. HS3, 21, 29. MC, 141. PP,
226. RR, 195. SP, 193.

Dogmatismo

(Dogmatisme). Como consecuencia del proceso de disciplinarizacion de los saberes,
hacia fines del siglo XVIII se produce un cambio en la forma del dogmatismo. La
antigua ortodoxia —forma religiosa y sobre todo eclesiastica del saber— implicaba la
exclusion de ciertos enunciados cientificamente verdaderos y fecundos. La nueva
ortodoxia no concierne al contenido de los enunciados, sino a su forma. “El problema
sera saber quién ha hablado, si estaba calificado para hacerlo, a qué nivel se sitla el
enunciado, en qué conjunto se lo puede ubicar, en qué y en cudl medida se adecua a
otras formas y otras tipologias del saber” (IDS, 163). Esta nueva forma del dogmatismo
permite, a la vez, un liberalismo en cuanto al contenido de los enunciados y un control
mas riguroso sobre los procedimientos de enunciacion. A partir de la disciplinarizacion
podemos hablar, entonces, mas que de una ortodoxia, de una “ortologia” de los
discursos (IDS, 164).

Dogmatisme [19]: DEL1, 139, 816. DE3, 538. DE4, 65, 160, 431-433, 456, 517, 567. HF,
218. IDS, 163 MC, 256, 259, 352.

Dominacion

(Domination). La dominacion es tanto una estructura global de poder cuanto una
situacion estratégica, mas 0 menos adquirida o consolidada en un duradero
enfrentamiento entre adversarios en la historia (DE4, 243). < Las relaciones de



dominacién son relaciones de poder que, en lugar de ser moviles y permitir a los
partners una estrategia que las modifique, estan bloqueadas y congeladas (DE4, 710-
711). Las relaciones de poder, a diferencia de los estados de dominacion, suponen el
ejercicio de la libertad (DE4, 720). EI poder no es un sistema de dominacion que
controla todo y no deja ningln espacio a la libertad (DE4, 721). Gobierno, resistencia.
Entre los juegos de poder y los estados de dominacion se encuentran las técnicas de
gobierno (DE4, 728). « En la relacion consigo mismo (elemento constitutivo de la
gubernamentalidad) encontramos un conjunto de précticas que permiten constituir,
definir, organizar estrategias que los individuos pueden desarrollar respecto de los otros
(DE4, 728). * Foucault denomina gubernamentalidad al encuentro de las técnicas de
dominacién y las técnicas de si (DE4, 785). Técnicas. Foucault distingue cuatro tipos de
técnicas: de produccion (que permiten producir, transformar y manipular objetos), de
significacién o comunicacion (que permiten la utilizacion de signos y simbolos), de
poder y de dominacion (que permiten determinar la conducta de los otros) y técnicas de
si (aquellas que permiten a los individuos realizar ciertas operaciones sobre si mismos:
operaciones sobre el cuerpo, sobre el alma, sobre el pensamiento, etc.) (DE4, 171, 185).
“Yo insisti demasiado, cuando estudiaba los asilos, las prisiones, etc., en las técnicas de
dominacién” (DE4, 171). Contrato, guerra. En “Il faut défendre la société”, Foucault
opone dos esquemas de analisis del poder: el esquema juridico contrato-opresion, y el
esquema guerra-represion o guerra-dominacion. En este ultimo, la dominacién no es un
abuso de poder, sino una relacion de fuerza, de guerra perpetua (IDS, 17).  En lugar de
derivar el poder de la soberania, en “ll faut défendre la société” se trata de extraer
histérica y empiricamente los operadores de dominacién (IDS, 38) y de tomar la guerra
como analizador de las relaciones de dominacién (IDS, 40). Microfisica del poder,
disciplina. « La microfisica del poder supone que el poder no sea concebido como una
propiedad, sino como una estrategia, que sus efectos de dominacion no sean atribuidos a
una apropiacion, sino a disposiciones, maniobras, tacticas, técnicas, funcionamientos
(SP, 31). * No es la dominacion global la que se pluraliza y se distribuye hacia abajo.
Hay que analizar la dominacién desde abajo, a partir de los fendmenos, las técnicas, los
procedimientos de poder (DE3, 181; IDS, 24). « A partir del siglo XVIII no sélo hubo
una racionalizacién economica, sino también una racionalizacion de las técnicas
politicas, de las técnicas de poder y de las técnicas de dominacion. La disciplina es una
parte importante de este proceso (DE3, 392). ¢ La disciplina establece un nexo
coercitivo entre el potenciamiento de las aptitudes de los individuos y una dominacién
creciente (SP, 140).  La disciplina es una técnica de dominacion de extrema
racionalidad (DE3, 395). Practicas de si mismo. Para los griegos de la época cléasica el
individuo debe, a fin de constituirse como sujeto virtuoso y temperante, instaurar
respecto de si mismo una relacién de dominacion-obediencia (HS2, 82). Véase:



Cuidado. Luchas. Hoy en dia prevalecen las luchas contra la sujecion, la sumision de la
subjetividad, aun cuando las luchas contra la dominacion y la explotacién no hayan
desaparecido (DE4, 228). Burguesia, clase. Cualquier cosa puede deducirse del
fendmeno general de dominacion de la clase burguesa (IDS, 28). Véase: Burguesia.
Estado, soberania, derecho. EIl siglo XIX se preocup6 por las relaciones entre las
grandes estructuras econémicas y el poder del estado; ahora los problemas
fundamentales son los pequefios poderes y los sistemas difusos de dominacion (DE2,
806). « El discurso y la técnica del derecho han tenido por funcion esencial disolver la
dominacion dentro del poder para hacer aparecer, en lugar de la dominacion, dos cosas:
los derechos legitimos de la soberania y la obligacion legal de la obediencia. Foucault
intenta hacer lo inverso, esto es, mostrar como el derecho es un instrumento de
dominacion. Pero no sélo la ley, sino también el aparato, las instituciones, los
reglamentos. Por dominacion no hay que entender un hecho masivo y global de
predominio de uno sobre otros o de un grupo sobre otro, sino las multiples formas en las
que puede ejercerse el poder en una sociedad (DE3, 177-178; IDS, 30, 33). * En las
sociedades humanas no hay poder politico sin dominacién (DE4, 40). Hobbes. El
discurso filosofico-juridico de Hobbes ha sido una manera del bloquear el discurso del
historicismo politico del siglo XVII, sustituyendo la dominacion con el concepto de
soberania (IDS, 96). ¢ La soberania, sea que se trate de una republica por institucién o
por adquisicién, no se establece por una dominacién belicosa, sino por el calculo que
permite evitar la guerra (IDS, 243). Nacion. A partir de la obra de Sieyeés ¢Qué es el
tercer estado?, lo que constituye una nacion no es la dominacién sobre otras, sino sus
capacidades y virtualidades que se ordenan al Estado (IDS, 200). Razén. Se podria
concluir que la promesa del lluminismo de alcanzar la libertad por el ejercicio de la
razén ha sido cambiada por la dominacion de la razon a traves del pensamiento
cientifico, de la técnica y de la organizacion politica (DE4, 73, 438).  La historia de la
razén como historia de la dominacion de la razon forma parte de la interrogacion
filoséfica de Max Weber a Habermas (DE4, 438). Véase: Modernidad. Arendt. No se
puede hacer una distincion tan tajante entre relaciones de poder y relaciones de
dominacién, como la que realiza H. Arendt. Es necesario ser empiricos y analizar caso
por caso (DE4, 589). Véase: Arendt. Véanse también: Poder, Historia.

Domination [432]: AN, 19, 282. DE2, 24, 87-88, 145, 148, 237, 310, 361, 409, 496-497,
532, 539, 546-547, 549, 614, 640, 679, 682, 684, 694, 725, 790, 806-807, 815. DE3, 33,
35, 74, 83, 94-95, 123, 125, 127-130, 146, 152, 170, 173-174, 177-178, 180-182, 184,
187, 194, 199, 232, 280, 305, 307, 348, 378-379, 390-392, 394-395, 406-407, 424-425,
433, 500, 533, 548, 558, 560, 579, 581, 607, 681, 688, 714, 716, 798, 804. DE4, 40, 73,
82, 85, 89, 170-171, 186, 227-228, 233-234, 243, 261, 264-265, 277, 344, 438, 447,



449-451, 476, 482-483, 500-502, 517, 540, 547, 588-590, 596, 676-678, 710-711, 714-
716, 720-721, 724, 727-729, 746, 768, 785. HF, 230, 525, 607, 626. HS, 60, 177, 290,
434. HS3, 34, 43-44, 82, 84-85, 262, 272. IDS, 14, 17-18, 21, 24-28, 30, 33, 37-40, 47,
55, 57, 82, 87-88, 90, 94-96, 128, 129, 131-132, 139, 150, 170, 175-176, 178-179, 189,
193, 195, 200-202, 204-206, 208-211, 234. MC, 345. NC, 23. OD, 12. SP, 30-31, 139-
140, 147, 193, 225, 234, 277, 298, 312. HS1, 84, 112-114, 117, 121, 126, 128, 135, 158,
165, 173, 186. HS2, 11, 20, 75-77, 81, 82, 91, 96-97, 101-102, 105-106, 143, 146, 159,
190, 203, 224, 238, 242, 265, 268. PP, 84, 237, 336.

Don Quijote

La obra Don Quijote, de Cervantes, sefiala los limites de la episteme renacentista y el
comienzo de la episteme clasica. En este sentido, Don Quijote es la primera de las obras
modernas (MC, 62). En ella aparecen nuevas relaciones entre la semejanza y los signos.
“Don Quijote no es el hombre de la extravagancia, sino, mas bien, el peregrino
meticuloso que se detiene ante todas las marcas de la semejanza” (MC, 60). Don
Quijote tiene que demostrar que los personajes de los libros de caballeria dicen la
verdad, debe colmar de realidad los signos contenidos en estos relatos. “Don Quijote
debe ser fiel a este libro en el que él mismo se ha convertido realmente; él tiene que
protegerlo de los errores, de las falsificaciones, de las continuaciones apocrifas; él debe
agregar los detalles omitidos; él debe mantener su verdad. Pero este libro, Don Quijote
mismo no lo ha leido, ni lo tiene que leer, puesto que él lo es en carne y hueso” (MC,
62). Las obras Justine y Juliette, de Sade, se encuentran en la misma posicién respecto
de la cultura moderna que la obra de Cervantes (MC, 223). “Juliette extenla este
espesor de lo representado para que afloren en él sin el menor defecto, la menor
reticencia, el menor velo, todas las posibilidades del deseo” (MC, 223). Claramente,
Foucault utiliza “moderno” en dos sentidos diferentes: con el sentido especifico que
tiene en Les Mots et les choses, cuando afirma que las obras de Sade inauguran la
cultura moderna, y con un sentido mas amplio, incluyendo la época clasica, cuando
afirma que Don Quijote es la primera obra moderna. « “En el fondo, mis comentarios
sobre Don Quijote son una especie de pequefio teatro en el que queria poner en escena
primero lo que yo contaria posteriormente [...] Queria divertirme mostrando en el
Quijote esta especie de descomposicion del sistema de signos que se verifica en la
ciencia en torno de los afios 1620 a 1650. No estoy convencido de que ello represente el
fondo y la verdad del Quijote” (DE2, 171).



Don Quichotte [45]: DE1, 257-258, 278, 298, 499, 543. DE2, 171-172, 213-214, 218,
709. HF, 56-58, 60, 109. MC, 60-62, 222-223.

Quichotte [7]: DE2, 171-172.

Dumézil, Georges

(1898-1986). “Como Dumézil lo hace para los mitos, yo traté de descubrir las formas
estructuradas de la experiencia cuyo esquema puede reencontrarse, con modificaciones,
en diversos niveles” (DEL, 168). « Dumézil vuelve indtil la idea de hombre (DE1, 516).
» La obra de Dumézil muestra cdbmo un andlisis estructural puede articularse con un
andlisis historico (DE2, 276). “Pienso que Dumézil lejos de identificar o de proyectar
todas las estructuras sociales, las practicas sociales, los ritos en un universo del
discurso, reubica, en el fondo, la practica del discurso dentro de las practicas sociales”
(DE2, 636). A diferencia de Lévi-Strauss, que supone cierta homogeneidad del discurso,
Dumézil busca establecer, en el conjunto constituido por las sociedades indoeuropeas,
una comparacion entre los discursos tedricos y las practicas (DE2, 637).

Georges Dumézil [48]: DE1, 167-168, 516, 584, 585, 590, 614-615, 665, 667, 822.
DE2, 273-276, 569, 635-637. DE4, 62, 415. IDS, 73. MC, 371. OD, 73.

Durkheim, Emile

(1858-1917). Enfermedad. La concepcion de Durkheim y la de los psicologos
americanos (Benedict) tienen en comun que la enfermedad es considerada, a la vez,
desde un punto de vista negativo (como desvio respecto de la norma) y virtual (como
posibilidades en si mismas no morbidas) (MMPE, 73). Durkheim y los psic6logos
americanos, al concebir la enfermedad como desviacion, son victimas de una ilusion
cultural: nuestra sociedad no quiere reconocerse en este enfermo que persigue o
encierra; cuando se trata de diagnosticar, excluye al enfermo (MMPE, 75). Castigo. Si
se adopta el punto de vista de Durkheim en el estudio de las formas historicas del
castigo (“Deux lois de I’évolution pénale”), es decir, si solo se estudian las formas
sociales generales, se corre el riesgo de tomar los procesos de individualizacién como
principio de la “humanizacion” del castigo, cuando se trata, mas bien, de un efecto de
las nuevas tacticas del poder. Foucault sigue otra metodologia (SP, 28). » Durkheim se



planteaba el problema de saber como la sociedad puede crear una cohesion entre los
individuos; Foucault se plantea el problema inverso: como la sociedad funciona a partir
de la exclusion (la carcel, por ejemplo) (DE2, 527). Véase: Castigo. Sociologia, poder.
“Y el viejo realismo, al estilo de Durkheim, que pensaba la sociedad como una sustancia
que se opone al individuo, que, por su parte, es también una especie de sustancia
integrada dentro de la sociedad, este viejo realismo me parece ahora impensable” (DEL,
441). « Foucault quiere emancipar el analisis del poder del privilegio de la regla y de la
prohibicion que ha dominado la etnologia y la sociologia del poder a partir de Durkheim
(DE4, 184).

Emile Durkheim [35]: AN, 95, 100. DE1, 441, 447, 726, 816, 823. DE3, 478-479, 579.
DE4, 184. MC, 371. MMPE, 72-73, 75, 85. MMPS, 72-73, 75, 96. SP, 28.

Econdmica

(Economique). La econdémica circunscribe uno de los ambitos de interrogacion acerca
del uso de los placeres analizados por Foucault en L’Usage des plaisirs: el que
concierne al hombre como jefe de familia (HS2, 108). Foucault divide la exposicion en
tres partes: 1) La sabiduria del matrimonio (HS2, 159-168): segun una férmula del
Contra Nerea, atribuido a Demastenes, un griego tiene cortesanas para sus placeres,
concubinas para las atenciones de todos los dias, esposas para tener una descendencia
legitima y cuidar de la casa. Sin embargo, la separacién radical entre el matrimonio y
las pasiones no caracteriza adecuadamente la existencia del matrimonio en la
antigliedad. Si se profundiza demasiado esta separacion, se corre el riesgo de aproximar
anacronicamente la austeridad de los filésofos a la moral del cristianismo. Pero si en
lugar de considerar los cddigos se analiza la problematizacion de la conducta sexual,
entonces aparece con claridad que el nexo de conyugalidad no es el fundamento de una



obligacion reciproca y simétrica. En efecto, el hombre debe restringir sus placeres, o al
menos sus partenaires, porque esta casado; pero estar casado significa, ante todo, ser
jefe de una familia, tener autoridad, ejercer un poder en el &mbito de la casa (oikos) y
sostener sus obligaciones de ciudadano. Por lo tanto, debe dar pruebas del dominio de si
mismo (condicién de todo jefe) limitando sus placeres o sus partenaires. En el caso de la
mujer, en cambio, la obligacion de no tener otro partenaire que su marido proviene del
hecho de que esta bajo el poder de éste (HS2, 166-167). 2) La familia de Isémaco (HS2,
169-183): la Econdmica de Jenofonte es el tratado de la vida matrimonial mas
desarrollado que nos dejo la Grecia clasica. La obra se desarrolla como un gran analisis
del arte de gobernar: el arte doméstico es de la misma naturaleza que el arte politico o el
arte militar, en la medida en que se trata de gobernar a los otros (HS2, 171). Respecto de
la relacion del esposo con la esposa, Jenofonte subraya la responsabilidad que tiene el
marido de convertirla en su colaboradora para el gobierno y la administraciéon de la
casa. En el desarrollo del dialogo es Ismaco quien debe exponer como llevarlo a cabo y
mostrar como puede aprenderse este arte. En esta ética de la vida matrimonial, la
fidelidad exigida al esposo es mucho mas que la exclusividad sexual; estd en juego,
también, el mantenimiento del estatuto de la esposa, de sus privilegios y de su primacia
respecto de todas las otras mujeres (HS2, 183). 3) Tres politicas de la templanza (HS2,
184-203): éstas son las de las Leyes de Platdon, el Nicocles de Isocrates y la Econémica
atribuida a Aristoteles. A primera vista, cada uno de estos tratados, a diferencia del de
Jenofonte, pareceria sugerir un “doble monopolio sexual”, una cierta simetria entre el
marido y la esposa. En este sentido, estarian muy cerca de lo que sera luego la moral
cristiana. Pero no es asi: la fidelidad reciproca no es el efecto de compromiso personal
entre los esposos, sino la consecuencia de una regulacion politica; en el caso de Platon,
autoritariamente impuesta; en los otros, impuesta por el hombre a si mismo como
autolimitacion (HS2, 185). « Durante la época helenistica y romana, del siglo Il a. C. al
siglo Il d. C., el nexo conyugal ha sido problematizado de otra manera. Foucault sefiala
al menos dos consecuencias importantes: 1) El arte de la existencia matrimonial, sin
renunciar a ocuparse de la administracion y gestion de la casa, del nacimiento y de la
procreacion, concede un espacio significativamente mayor a la relacion personal entre
los esposos. Este elemento comienza a ser considerado como primero y fundamental.
Mas que una técnica de gobierno, hallamos una estilistica del nexo individual. 2) El
principio de moderacion de la conducta del hombre casado se situa entre los deberes de
reciprocidad, mas que en el gobierno de los otros (HS3, 174-175). « Durante esta época
nos encontramos con tres principios que, considerados desde el punto de vista del
codigo, no representan ninguna novedad: monopolio de las relaciones sexuales,
deshedonizaciéon de las relaciones, finalidad procreadora. Estos principios no estan
ausentes en los textos de la época clasica y, por otro lado, seguiran vigentes con el



cristianismo. Pero en los textos de Musonio, Séneca, Plutarco o Hierocles el nexo entre
el matrimonio y los aphrodisia no se establece, esencialmente, ni a partir del primado de
los objetivos sociales o politicos ni a través de la postulacién de un mal originario e
intrinseco de los placeres, sino vinculando ambos por una pertenencia de naturaleza, de
razon de esencia. “El principio de una fidelidad conyugal perfecta sera en la pastoral
cristiana un deber incondicional para quien se preocupa por su salvacion. Por el
contrario, en esta moral inspirada por el estoicismo, es para satisfacer las exigencias
propias de la relacion consigo mismo, para no herir lo que se es por naturaleza y por
esencia, para honrarse a si mismo como ser razonable, que conviene hacer un uso
razonable de los placeres sexuales, un uso dentro del matrimonio y conforme a sus
fines” (HS3, 215).

Economique [611]: AN, 64, 65, 81, 239, 251, 278. AS, 9, 20, 33, 41, 50-51, 72, 90-92,
135, 141, 145, 154, 197, 241-242. DE1, 151, 153, 179, 217, 616, 676, 686, 689-691,
697, 702, 707, 717-718, 721, 726, 753, 818, 820-821. DE2, 12, 68, 74, 108, 114, 129,
191, 221-222, 276-279, 297, 300, 323, 325-326, 333-334, 337, 380, 415-416, 433, 435,
438, 441, 451, 455, 467-468, 489, 496, 505, 528, 565, 573, 585, 598, 610-613, 618-619,
621, 637-638, 642-643, 651, 666, 672, 716, 718, 724, 727, 730, 742, 744-745, 748, 752,
755, 814. DE3, 13-14, 17-18, 21, 42-44, 48, 53-55, 57-58, 67, 82, 112, 114, 146-148,
153, 159-160, 170, 183, 194, 197, 208, 211-212, 232, 258, 261, 307, 311, 335, 337, 346,
366, 392-393, 395, 400, 424-425, 433, 467-468, 476, 483-484, 488, 494-495, 497, 513,
519, 533, 545-546, 548, 551, 558, 577, 586-587, 597, 609, 630, 632, 642, 650, 657, 666,
681, 683, 689, 695, 702, 713-714, 717, 722, 727, 731, 733, 745, 748-749, 819, 821,
822-824. DE4, 25, 56, 69, 74, 76, 78, 83, 92-93, 106, 129, 148, 190, 211, 226-228, 235,
237, 240-241, 263-265, 322, 339-340, 347-348, 368, 373-375, 377, 381, 398, 442, 453,
478, 480, 482-484, 487, 489, 498, 503, 510-512, 518, 579, 580, 611, 621, 645-646, 677,
721, 724, 729, 762. HF, 16, 91-94, 96-98, 101, 108, 226-227, 458, 474, 479, 502, 505-
506, 509-513, 517, 520, 523, 537-538, 545. HS, 33, 43, 59, 63, 71, 73, 82, 97, 122, 144,
155-156, 161, 181. HS1, 15, 33, 35-37, 105, 138, 143, 161, 163, 186. HS2, 44, 78, 83,
88, 93, 97, 107, 157, 161, 169-171, 175, 182-184, 193-199, 201, 218, 222, 224, 230,
234, 275-276, 280, 285. HS3, 36, 40-41, 43-45, 49, 65, 92-94, 173-174, 187-188, 203,
208, 276, 280. IDS, 3, 14-15, 29, 112, 115-116, 143, 146, 151, 161, 165, 170, 174, 184,
197, 202, 209-210, 222. MC, 90, 137, 180, 207-208, 212, 234, 258, 264, 268, 288-289,
291, 315, 326, 371. MMPE, 74, 86. MMPS, 74, 83. NC, 17, 26, 39, 40-41, 43, 49, 52,
80-82, 85. OD, 43. PP, 26, 66-67, 90, 112, 115, 117, 126, 175, 184, 217, 246, 315. RR,
102, 166. SP, 22, 30, 83-84, 86, 88-89, 92, 94, 96, 125, 140, 142, 146, 150, 155, 177,
204, 209, 215, 220, 222, 227, 234-235, 244-246, 251, 273, 284, 291, 313.



Edipo

En “La Vérité et les formes juridiques” (DE2, 538-646), una serie de cinco
conferencias dictadas en la Universidad Catdlica de Rio de Janeiro en 1973, Foucault se
ocupa de la historia de Edipo —especialmente en la segunda y la tercera conferencia—,
pero no como el punto de origen y de formulacién del deseo, sino como un episodio de
la historia del saber que coincide con el momento de emergencia de la investigacion
(enquéte) (DE2, 542). A partir de L’Anti-Edipe, de Deleuze y Guattari, donde se
muestra como Edipo no es ni una verdad atemporal ni una verdad profundamente
historica de nuestro deseo, sino un instrumento de coercion y limitacion utilizado por
los psicoanalistas, Foucault quiere mostrar como la historia de Edipo representa un
momento particular de las relaciones entre saber y poder, entre poder politico y
conocimiento, en el que todavia nos encontramos inmersos (DE2, 554). “La tragedia de
Edipo es fundamentalmente el primer testimonio que tenemos de las practicas judiciales
griegas. Como todos sabemos, se trata de una historia en la que los personajes —un
soberano, un pueblo- ignoran cierta verdad y logran, por una serie de técnicas de las
qgue hablaremos, descubrir una verdad que problematiza la soberania del mismo
soberano. La tragedia de Edipo es, pues, la historia de una bdsqueda de la verdad; es un
procedimiento de basqueda de la verdad que obedece exactamente a las practicas
judiciales griegas de la época” (DEZ2, 555). En la Grecia arcaica la determinacion de la
verdad judicial se realizaba mediante una prueba que tenia la forma del desafio, como,
por ejemplo, una carrera de carros, 0 mediante un juramento ante la presencia de los
dioses; ni juez, ni sentencia, ni investigacion, ni testimonios para establecer la verdad.
En las tragedias de Sofocles, aun cuando encontramos residuos de estas practicas, la
busqueda de la verdad tiene otra forma. Foucault describe este mecanismo a través de lo
gue denomina la ley de las mitades (para expresar el contenido literal del término
‘simbolo’) (DE2, 557). El simbolo define una de las formas de ejercicio del poder.
Quien ejerce el poder o conoce un secreto puede partir en dos un vaso de ceramica u
otro objeto, conservar una de las partes y entregar la otra a otro, para que lleve un
mensaje o atestigue de su autenticidad. En la historia de Edipo, cada personaje posee un
fragmento de esa pieza cuya unidad debe ser reconstituida: Apolo y Tiresias, Edipo y
Yocasta, los servidores y los esclavos. En el juego de este ensamblaje, lo que al inicio
habia sido dicho en forma profética adquiere la forma del testimonio. “Podemos decir
que toda la pieza de Edipo es una manera de desplazar la enunciacion de la verdad de un
discurso de tipo profético y prescriptivo hacia un discurso de orden retrospectivo, no
mas del orden de la profecia, sino del testimonio” (DE2, 561). Y finalmente, un pastor
puede vencer por si solo a los mas potentes por medio del juego de la verdad que ha
visto y que enuncia. “Edipo rey es una especie de resumen de la historia del derecho



griego” (DEZ2, 570). Esta obra representa la gran conquista de la democracia griega: el
derecho de atestiguar, de oponer la verdad al poder, una verdad sin poder a un poder sin
verdad. De aqui se desprende una serie de consecuencias: 1) la elaboracion de las
formas tradicionales de la prueba y la demostracion (como producir la verdad, en qué
condiciones, qué formas observar, qué reglas aplicar); 2) el desarrollo del arte de
persuadir acerca de la veracidad de la propia afirmacion (la retérica); 3) el desarrollo de
un nuevo tipo de conocimiento (el conocimiento por testimonio, por recuerdo, por
investigacion). “Hubo en Grecia una gran revolucion que, a través de una serie de
luchas y de cuestionamientos politicos, tuvo como resultado la elaboracion de una
forma determinada de descubrimiento judicial, juridico de la verdad. Esta constituye la
matriz, el modelo a partir del cual una serie de otros saberes —filosofico, retorico,
empirico— han podido desarrollarse y caracterizar el pensamiento griego” (DE2, 571).
Anti-Edipo, psicoanalisis. “Ser anti-Edipo se ha convertido en un estilo de vida, un
modo de pensar y de vida” (DE3, 134-135). VVéanse: Deleuze, Psicoanalisis.

Edipe [256]: AN, 96, 271. DEL1, 191, 198, 200, 375-376, 416, 768-769. DE2, 420, 542,
553-570, 577, 582, 623-626, 628-630, 634-635, 777, 781. DE3, 133-136, 162, 354, 373.
HF, 422. HS, 352, 425-426, 433. HS1, 172. IDS, 7, 20. MMPE, 26, 87. MMPS, 26, 98.

Edipo [1]: DE2, 420.

Educacion

(Education). Aunque las ideas y los analisis de Foucault han interesado justamente a
quienes se ocupan de la educacion, ningun texto de Foucault esta enteramente
consagrado a esta cuestion. El tema de la educacién, que es un tema sin duda importante
en la obra de Foucault, aparece siempre en relacién con otros, a partir de otros; en
primer lugar en relacion con la disciplina. Al respecto resulta necesario seguir los
desarrollos de Surveiller et punir y de Les Anormaux. La organizacion de la educacién
occidental se inscribe en el gran proceso de reorganizacion del poder moderno que
comienza durante la monarquia y se profundiza con el fin del absolutismo. Foucault
subrayara el proceso de disciplinarizacion de la educacién y la nueva importancia que
tomara en ella el tema del cuerpo. En Les Anormaux Foucault se ocupa de la educacién
en el contexto de la gran cruzada contra la masturbacién y de la sexualizacion de las
conductas infantiles en el siglo XVIII. « “La educacién se esfuerza por ser, de derecho,
el instrumento gracias al cual, en una sociedad como la nuestra, cualquier individuo
puede tener acceso a cualquier tipo de discurso; se sabe que ella sigue en su



distribucion, en lo que ella permite y en lo que ella impide, las lineas que estan
marcadas por las distancias, las oposiciones y las luchas sociales. Todo sistema de
educacion es una manera politica de mantener o de modificar la apropiacion de los
discursos, con los saberes y los poderes que ellos conllevan” (OD, 45-46). e
Refiriéendose a la formacion de las disciplinas modernas, Foucault sefiala: “En esta gran
tradicion de la eminencia del detalle vendran a situarse, sin dificultad, todas las
meticulosidades de la educacién cristiana, de la pedagogia escolar o militar, finalmente,
de todas las formas del adiestramiento. Para el hombre disciplinado, como para el
verdadero creyente, ningun detalle es indiferente, pero no tanto por el sentido que se
oculta en él cuanto por el enganche que encuentra alli el poder que quiere alcanzarlo.
Caracteristico es el himno a las ‘pequefias cosas’ y su eterna importancia, cantada por
Juan Bautista de La Salle en su Tratado sobre las obligaciones de los hermanos de las
escuelas cristianas. La mistica cotidiana se une aqui con la disciplina de lo minusculo”
(SP, 141-142). « A partir de la Revolucién Francesa, uno de los objetivos que se
prescribira a la ensefianza primaria sera fortificar y desarrollar el cuerpo (SP, 212). « Lo
Normal se establece como principio de coercion en la ensefianza con la instauracién de
una educacion estandarizada y el establecimiento de las escuelas normales (SP, 186). ¢
A partir de los siglos XV y XVI, occidente comienza a preocuparse por la educacion, no
solo del clero, sino de las personas destinadas a ser comerciantes, hombres de leyes, etc.
Se comienza a formar los nifios desde muy temprano. Esta educacion burguesa sera
cada vez mas popular. Este proceso se inscribe en los fendmenos de disciplinarizacién
de la sociedad (DE3, 375). « “En Surveiller et punir, traté de mostrar como cierto tipo de
poder que se ejerce sobre los individuos por intermedio de la educacion, por la
formacion de su personalidad, era correlativo, en Occidente, no del nacimiento de una
ideologia, sino también de un régimen de tipo liberal” (DE4, 90). « Hacia fines del siglo
XVIII aparece con fuerza la idea de una educacion natural, segin cierto esquema
racional. La puesta en funcionamiento de una educacién natural es, también, la puesta
en funcionamiento del contacto inmediato entre padres e hijos, la sustancializacion de la
pequefia familia alrededor del cuerpo del nifio y la racionalizacion o la penetrabilidad de
la relacion padres-hijos por una disciplina pedagdgica y médica (AN, 240). En ese
contexto, que se inscribe en la gran campafia contra la masturbacidn, se instala el debate
sobre la educacion estatal (AN, 241). « “He aqui que ahora [con la sexualizacion del
cuerpo infantil] los psicoanalistas comenzaron a decir: ‘jA nosotros!, ja nosotros! el
cuerpo del placer de los nifios’; y que el Estado, los psicologos, los psicopatélogos, etc.,
dicen: “jA nosotros!, ja nosotros! esta educacion’. Es éste el gran engafio en el que cayo
el poder de los padres” (AN, 243).



Education [326]: AN, 46, 57, 217, 240-243, 246-248, 263, 275, 283, 309. DE1, 121,
141, 151, 293-294, 311, 402, 517, 734. DE2, 67, 105, 127, 193, 232, 298-299, 334, 337,
350, 353, 430, 454, 489, 515-516, 534, 627, 664, 746, 784, 805, 825. DE3, 15, 18, 20,
34, 55, 76, 90, 103, 112, 150, 159, 184, 259, 293, 329, 352, 375, 394, 423, 588, 591,
728, 733, 741, 817. DEA4, 90, 93, 154, 192, 231, 352, 358, 375, 460, 485, 583, 785, 790,
795, 809, 821. HF, 106, 301, 435, 456, 458, 569, 599, 607, 626, 686. HS, 27, 33, 35-36,
38, 44, 52, 53, 60-61, 92, 98, 103, 121, 129-130, 215, 221, 235, 299, 313, 324-325, 336,
416, 420-421. HS1, 40, 41, 83, 137, 145, 184, 197. HS2, 50, 61, 72, 80, 87-88, 92, 172-
173, 216, 228, 238. HS3, 47, 65, 76, 99, 153, 157, 178, 183, 208. IDS, 30, 111, 136,
142, 159, 184, 201. MC, 127. MMPE, 85. MMPS, 96. NC, 31. OD, 45, 46. PP, 61-62,
80, 92-93, 117, 190, 197, 198, 207, 210, 212-214, 216, 218, 223-226, 228-230, 288,
298. SP, 101, 141, 143, 151, 158, 163, 174, 186, 201, 205, 208, 212, 217, 236, 238-239,
254-255, 257, 271-272, 275, 281, 298, 302, 313.

Enciclopedia

(Encyclopédie). En la episteme clésica, la ars combinatoria y la enciclopedia obedecen
a la necesidad de responder a las imperfecciones de las lenguas naturales. La
enciclopedia define el recorrido de las palabras, prescribe los caminos mas naturales,
describe los movimientos legitimos del saber, codifica las relaciones de vecindad y de
semejanza (MC, 217). La enciclopedia vincula los vértices de la designacion y de la
derivacion en el cuadrilatero clasico del lenguaje (MC, 225). Véase: Episteme clasica.

Encyclopédie [96]: AN, 97, 215, 246. DE1, 66, 86, 155, 309, 542, 543, 547, 564, 599,
765-766, 822. DE2, 213, 219, 424, 536. DE3, 557, 653. DE4, 823. HF, 239, 260, 278,
284, 295-296, 307-308, 324, 343-344, 348, 408-409, 419, 460-461, 509, 513-514, 597.
HS, 249. IDS, 126, 147, 161. MC, 7, 9, 10, 53, 90, 97, 100, 102, 125-126, 193, 217,
260. MMPE, 78-79. NC, 9, 18, 28, 137, 183. PP, 21, 31, 259, 265, 329. SP, 37, 177.

Encierro

(Renfermement). “El gran encierro” es el titulo del segundo capitulo de la primera parte
de Histoire de la folie. Alli se narra la formacion del espacio clésico de la locura. Véase:
Locura.



Renfermement [49]: AN, 41, 44, 276, 308. DE1, 165, 417. DE2, 296, 319, 392, 804,
824. DE3, 142, 144, 368-369, 404, 418-420, 631. DE4, 460. HF, 67, 84, 86, 90, 105,
107, 113, 141, 146, 149, 443, 480, 507, 526, 542, 582, 668, 678. HS, 406. HS1, 54. PP,
71,191, 265. SP, 143, 200, 212, 304.

Enkrateia

Foucault se ocupa de la enkrateia en el ambito de la problematizacion moral de los
placeres en L’Usage des plaisirs (HS2, 74-90). La enkrateia se caracteriza por una
forma activa de dominio de si mismo que permite resistir o luchar en el dominio de los
deseos y de los placeres. El significado de la enkréateia es vecino al de la sophrosyne,
pero en este Ultimo caso se trata mas bien de un estado en el que no sélo es necesario ser
temperante, sino también piadoso, justo (HS2, 75). El uso del término enkrateia en la
época clasica griega pone el acento, mas bien, sobre el ejercicio, del que Foucault sefiala
cinco caracteristicas: 1) EI dominio implica una relacion agonistica, de combate. 2) Esta
relacion de combate es también un combate consigo mismo. 3) El resultado de esta
lucha por el dominio de si mismo es una victoria mucho mas bella que la que se obtiene
en los gimnasios o en los concursos. 4) Esta forma autocratica se desarrolla segun
diferentes modelos, especialmente dos: el de la vida doméstica (el hombre temperante
gobierna sus deseos como a sus servidores) y el de la vida civica (los deseos son
asimilados a la plebe que es necesario dirigir). 5) Para ejercitarse para esta lucha es
indispensable una ascesis. ¢ Para el pensamiento griego de la época clésica, la ascesis
que permite al sujeto constituirse como sujeto moral forma parte del ejercicio de la vida
virtuosa, de la vida del hombre libre y politico. Mas tarde, esta ascesis obtendra su
autonomia; por un lado, el aprendizaje de los ejercicios del gobierno de si mismo se
separara del de los tendientes a gobernar a los otros; por otro, también tendra lugar una
separacion entre la forma de estos ejercicios y la virtud (los ejercicios del dominio de si
mismo tenderdn a constituirse en una técnica particular) (HS2, 90).

Enkrateia [24]: DE3, 316. HS, 417. HS2, 41, 45, 74-76, 81, 88, 96, 177-178, 180, 182.
HS3, 145.

Enrarecimiento

(Raréfaction). VVéase: Discurso.



Raréfaction [26]: AS, 15, 156. DE3, 229. DE4, 491, 555. HF, 93, 511, 675. HS, 122.
HS1, 21. HS2, 31, 106, 112, 134, 153. MC, 395. NC, 182. OD, 28, 38, 54, 67. PP, 246-
247.RR, 174.

Enunciado

(Enoncé). Condiciones de existencia. La primera tarea de la arqueologia es negativa:
desprenderse de aquellas categorias tradicionales con las que la historia de las ideas o de
la literatura describen lo que ha sido dicho (autor, libro, obra). Aparece asi un dominio
de analisis constituido por todos los enunciados efectivamente dichos o escritos, en su
dispersion de acontecimientos y en su singularidad (AS, 39). Es necesario definir,
entonces, el nivel propio de la descripcion arqueoldgica de los enunciados. Foucault lo
distingue del analisis linguistico y del analisis de la historia del pensamiento. También
los linguistas trabajan con enunciados y los describen, pero en este caso se trata de
establecer aquellas reglas que permitirian eventualmente construir nuevos enunciados.
Para la arqueologia el problema es otro: no segun cuéles reglas es posible construir
nuevos enunciados, sino como ha sucedido que sélo tales enunciados hayan existido y
no otros. La historia del pensamiento, por su parte, busca encontrar, mas alla de los
enunciados o a partir de ellos, la intencion del sujeto hablante, sus actividades
conscientes o inconscientes. El analisis arqueoldgico de los enunciados no los remite a
una instancia fundadora, sino sélo a otros enunciados, para mostrar sus correlaciones,
sus exclusiones, etc. (AS, 39-41). El enunciado es una proposicion o una frase
considerada desde el punto de vista de sus condiciones de existencia, no como
proposicion o como frase (DE1, 778). Proposicion, frase, speech act. Foucault utiliza
frecuentemente las expresiones performance verbal o linglistica, formulacion, frase,
proposicién. Es necesario entender por performance verbal o linguistica todo conjunto
de signos efectivamente producidos a partir de una lengua natural o artificial; por
formulacién, el acto individual o colectivo que hace surgir a partir de la materialidad un
conjunto de signos; por frase, la unidad analizada por la gramatica; por proposicién, la
unidad de la l6gica. Por enunciado, en cambio, es necesario entender la modalidad de
existencia de un conjunto de signos, modalidad que le posibilita ser algo mas que un
simple conjunto de marcas materiales: referirse a objetos y a sujetos, entrar en relacién
con otras formulaciones y ser repetible. Esta posibilidad de referirse a objetos, de
implicar sujetos, de relacionarse con otras formulaciones y de ser repetible no se reduce
ni a las posibilidades de la frase en cuanto frase ni a las posibilidades de la proposicion
en cuanto proposicién. Por objeto, sujeto, relaciones o posibilidad de repeticion no hay
que entender aqui ni las cosas ni el sujeto psicoldgico o trascendental, ni los conceptos



ni la estructura de la idealidad, ni las opiniones ni un proyecto teérico, sino las
instancias que hemos definido en el articulo Formacion discursiva. El enunciado se
articula sobre la frase o sobre la proposicion, pero no se deriva de ellos. En primer
lugar, el enunciado no se reduce a la proposicién por dos razones: 1) para hablar de
enunciado no es necesario que exista una estructura proposicional; 2) dos expresiones
equivalentes desde el punto de vista l6gico no son necesariamente equivalentes desde el
punto de vista enunciativo. En segundo lugar, en cuanto a la correspondencia entre el
enunciado y la frase, Foucault sefiala que no todos los enunciados poseen la estructura
linglistica de la frase. No s6lo porgue el enunciado comprende los sintagmas nominales
—aunque se podria descubrir en ellos una estructura predicativa potencial-, sino porque,
por ejemplo, las palabras dispuestas en columna en una gramatica latina, como “amo,
amas, amat...”, constituyen también un enunciado (AS, 109). Junto a estas distinciones
respecto de la unidad de la gramatica y de la unidad de la Igica, y precisamente a causa
de ellas, Foucault debe afrontar la correspondencia entre los enunciados y los speech
acts. En este sentido Foucault afirma en L’Archéologie du savoir: “No se podria
establecer una relacion biunivoca entre el conjunto de los enunciados y el de los actos
ilocucionarios” (AS, 111). La descripcion del enunciado no es ni analisis l6gico ni
analisis gramatical; se ubica en un nivel especifico de descripcién. Foucault define en
estos términos la existencia del enunciado: “Existencia que hace aparecer algo distinto
de un puro trazo, mas bien, la relacion con un dominio de objetos; algo distinto de una
accioén u operacion individual, mas bien un juego de posiciones posibles del sujeto; algo
distinto de una totalidad organica, autébnoma, cerrada en si misma y susceptible de
constituir un sentido, mas bien un elemento en un campo de coexistencia; algo distinto
de un hecho pasajero o de un objeto inerte, mas bien, una materialidad repetible” (AS,
142-143). Esta existencia no es una existencia escondida (Foucault la caracteriza como
non-cachée), pero tampoco visible. No esta escondida porque el enunciado o, mas bien,
la funcidon enunciativa se ejerce a través de elementos significantes efectivamente
producidos, a través de frases y de proposiciones. Pero no es visible puesto que se ejerce
a través de otras unidades como la frase o la proposicion, y no al lado o por debajo o por
encima: estd supuesta en el hecho de que existe el significado y el significante; esta
supuesta por todos los otros tipos de analisis linglistico, pero no se identifica con ellos.
La descripcion enunciativa no se ocupa de lo que se da en el lenguaje, sino del hecho de
que existe el lenguaje, de que existen determinadas formulaciones efectivamente
pronunciadas o escritas, y busca determinar las condiciones de posibilidad de existencia
de estas determinadas formulaciones. A modo de resumen, el nivel enunciativo se ubica
entre la materialidad bruta de las formulaciones y la regularidad formal de las frases y
de las proposiciones. ¢ Acerca de esta existencia no-escondida y no-visible, la distincion
searleana entre reglas constitutivas y reglas regulativas puede ofrecer un paralelo



clarificador. Los enunciados se comportarian respecto de las normas que determinan su
regularidad de manera analoga a como se comportan los actos ilocucionarios respecto
de las reglas constitutivas. Funcion enunciativa, formaciones discursivas. Mas que un
elemento, el enunciado es algo asi como el atomo del discurso, una funcién que se
ejerce verticalmente respecto de estas unidades como la proposicion o la frase. Ahora
bien, la descripcion de la funcion enunciativa coincide con la descripcion de las
formaciones discursivas; son correlativas (AS, 152). A partir de esta correlacion es
posible delimitar la nocion de préactica discursiva: “un conjunto de reglas anénimas,
historicas, siempre determinadas en el tiempo y el espacio, que han definido para una
época dada, y un area social, econdmica, geografica o linglistica dada, las condiciones
de ejercicio de la funcién enunciativa” (AS, 153-154).

Enoncé [367]: AN, 11, 158, 160-161, 166. AS, 39, 40, 42, 44, 79, 103, 105-126, 128-
146, 148, 150, 152, 156-157, 163, 170-171, 188, 191-192, 217, 238, 269, 272. DEL1,
171, 281, 417, 506, 519-520, 636, 638, 640-642, 644, 647-649, 705-707, 709-710, 724,
734, 745, 778. DEZ2, 28, 82, 207, 484-485, 634, 636. DE3, 32, 102, 143, 245, 260, 301,
437, 584, 602, 607, 611. DE4, 71, 126, 771. HF, 166, 318. HS, 226, 250, 279, 298, 310,
391. HS1, 15, 82, 113. HS2, 190. HS3, 80. IDS, 164. MC, 11, 103, 112. NC, XIII, 111,
114, 118. OD, 17, 25, 44. PP, 118, 143, 156-158, 160. RR, 32, 46, 50.

Epicteto

Segun Foucault, Epicteto marca la mas alta elaboracion filosofica del tema del cuidado
de si mismo: define al hombre como el ser que ha sido confiado a su propio cuidado
(HS3, 61). Las referencias a Epicteto son numerosas en los textos de Foucault. No hay,
sin embargo, una exposicion sistematica de su pensamiento, sino referencias que se
insertan en el marco general de una exposicién del tema del cuidado de si mismo en el
contexto de la filosofia helenista. Sefialamos, a continuacion, las mas importantes. o
Epicteto insiste en que la “escuela” no sea considerada como un simple lugar de
adquisicion de conocimientos; la concibe, mas bien, a partir de las metaforas médicas,
como un hospital del alma. En Epicteto, ademés, las met&foras médicas son
regularmente utilizadas para designar las operaciones necesarias para tener cura del
alma (HS3, 71; HS, 87, 96). Aunque la escuela de Epicteto no era un lugar de
residencia, existia, segun los testimonios, alguna forma de convivencia (HS, 133). En
ella se ofrecia la formacion necesaria para cumplir con la mision del filésofo: conducir a
los otros al cuidado de si mismos. Esto Gltimo requiere dos condiciones: ser protreptikos
(capaz de hacer dirigir el espiritu en la direccion correcta) y elenktikos (bueno en el arte



de la discusion, capaz de refutar los errores). En este sentido, Epicteto nos ofrece lo que
se podria llamar un esquema de formacion profesional del filésofo (HS, 134-135). ¢
Desde este punto de vista, es decir, el del acercamiento entre la medicina y la moral, se
subraya la importancia de reconocerse como enfermo, como necesitado del trabajo de
cura (HS3, 73-74). « Las metaforas que utiliza Epicteto (como, por ejemplo, aquellas
que se refieren a la actitud de vigilancia respecto de uno mismo) han tenido una
influencia considerable en la espiritualidad cristiana (HS3, 79). ¢ Para Epicteto, el
“examen”, actitud del alma respecto de si misma, consiste en distinguir las
representaciones, en probarlas, para evitar aceptar lo que nos es ofrecido en ellas “a
primera vista” (HS3, 80). * Epicteto sostiene la imposibilidad de universalizar la
renuncia al matrimonio. En su retrato del cinico ideal, la renuncia al matrimonio se
sigue de la necesidad de cumplir con la mision de ocuparse de los seres humanos. La
renuncia al matrimonio aparece, entonces, vinculada s6lo a razones circunstanciales, no
esenciales (HS3, 182-185). « Epicteto evoca el ideal de no tener relaciones sexuales
antes del matrimonio (HS3, 196). « Sostiene la exigencia de fidelidad matrimonial (HS3,
200). « Acerca de la relacion entre cuidado de si y cuidado de los otros, Epicteto nos
ofrece un desarrollo en dos niveles. En el nivel natural, el mundo est4 organizado de
modo tal que cada ser busca su propio bien. Ahora bien, al buscar su propio bien,
naturalmente busca el bien de los otros. En el nivel del hombre, el nivel reflexivo, el
hombre que tiene cura de si mismo como corresponde cumple necesariamente con sus
deberes respecto de la comunidad (HS, 188-190). « Entre los ejercicios de si mismo de
los que nos habla Epicteto encontramos la marcha (para examinar las representaciones
que nos vienen al espiritu y establecer cual seria nuestro comportamiento) y la memoria
(recordar un acontecimiento de la vida pasada, establecer qué influencia ha tenido sobre
mi, en qué medida soy libre, en qué medida dependo de él, como tengo que juzgarlo)
(HS, 185-186). * Foucault analiza también la posicién de Epicteto acerca del oido como
receptor del 16gos; es decir, los ejercicios de escucha (HS, 321-323, 329-331).

Epictéte [278]: DE4, 356-358, 362, 364-365, 391, 399, 401, 408, 417, 421, 551, 616,
628, 669, 698, 700, 712, 795, 802-803. HS, 5, 10-11, 21, 23, 56, 63, 79, 87-88, 93, 96-
100, 102-103, 115, 117, 120, 133-137, 139, 141-143, 148, 150, 176, 179, 185, 188-191,
195, 199, 206, 209-210, 214, 216-217, 255, 277, 286-287, 298, 307, 315, 319-323, 329-
331, 335, 342, 349-350, 352-353, 407, 412-414, 416, 418-419, 422-427, 432, 438-439,
441, 454, 457, 459, 461, 464, 468-469. HS2, 25, 281. HSS, 53, 61-62, 66-67, 71-72, 74-
75, 79-81, 83, 105-107, 111-112, 174, 181-183, 185-186, 196, 200, 270, 277.

Epictetus [3]: HS, 298. HS3, 67, 282.



Epicuro

En el marco del analisis de la cultura del cuidado de si mismo en la época helenistica,
Foucault se ocupa varias veces de Epicuro, especialmente a proposito de la extension
temporal del cuidado de si mismo (nunca es demasiado temprano ni demasiado tarde
para ocuparse de si mismo) (HS3, 63; HS, 85), la concepcidon de la filosofia como una
medicina cuyo remedio es la verdad (HS, 94), la estructura de la escuela epictrea (HS,
131-133), la relacién amistad-utilidad (HS, 185-186), la oposicion paideia/fisiologia
(HS, 230-233), la nocion de parresia (HS, 231-232, 373-374). « “Es [a proposito de la
parresia] la primera vez que se encuentra, me parece, esta obligacion que se volvera a
encontrar en el cristianismo, a saber: a la palabra de verdad que me ensefia la verdad y
gue, en consecuencia, me ayuda para mi salvacion, debo responder —soy incitado,
interpelado, obligado— con un discurso de verdad por el cual yo abro al otro, a los otros,
la verdad de mi propia alma” (HS, 374).

Epicure [72]: DE2, 78, 80. DE4, 354-355, 363, 421, 423, 553, 788, 792-793. HS, 10, 23,

79, 85, 94, 98, 102, 120, 130-131, 140-141, 185-186, 195, 220, 229-233, 235, 250, 338,
373, 393, 455-456. HS2, 28. HS3, 60, 63, 75, 114, 277.

Epiméleia
Véase: Cuidado.
Epimeleia [109]: DE4, 213, 353-355, 385, 400-401, 409, 622-623, 629, 716, 787. HS,

4-6, 10-13, 15, 18, 24, 28, 31-33, 38, 44, 46, 49-51, 58, 64, 66-67, 73, 76, 79, 82, 88, 97,
113, 176, 400, 421, 429, 437, 439, 443, 465. HS2, 85, 119, 176, 191, 232. HS3, 59, 65.

Epithymia
Véase: Deseo.

Epithumia [7]: HS2, 52, 66. HS3, 128, 160, 232.



Episteme

(Epistéme). La episteme define el campo de andlisis de la arqueologia. En Les Mots et
les choses, la descripcion arqueoldgica esta centrada exclusivamente en la episteme
(MC, 13), pero la episteme no es la Unica direccion que puede tomar la arqueologia.
Otras arqueologias son posibles: de la sexualidad, de la imagen —el espacio, la luz, los
colores—, de la ética, del saber politico (AS, 251-255). Foucault pasa de una concepcién
monolitica de la episteme en Les Mots et les choses a una concepcion mas abierta en
L’Archéologie du savoir. “En Les Mots et les choses la ausencia de puntos de referencia
metodoldgica pudo hacer creer en un analisis en términos de totalidad cultural” (AS,
27). En L’Archéologie du savoir, Foucault quiere dar un contenido a la nocién de
episteme a partir de otras nociones —formaciones discursivas, enunciado, archivo—,
delimitadas desde un punto de vista arqueoldgico. Es necesario remitirse a los articulos
correspondientes par comprender el concepto de episteme en la obra de Foucault. *
Ademas de este cambio, es necesario tener en cuenta que a medida que Foucault se
interesa por la cuestion del poder y por la ética, el concepto de episteme sera
reemplazado, como objeto del analisis, por el concepto de dispositivo y, finalmente, por
el concepto de préctica. El dispositivo es mas general que la episteme; ésta es s6lo un
dispositivo especificamente discursivo; un dispositivo que permite separar lo
incalificable cientificamente de lo calificable, no lo falso de lo verdadero (DE3, 300-
301). En los textos dedicados al estudio de la cultura de si mismo, por ultimo, el término
episteme aparece como sindnimo de saber: saber tedrico, saber practico (HS, 301-302).
* La episteme tiene, en primer lugar, una determinacion temporal y geografica. Foucault
habla de “episteme occidental”, “episteme del Renacimiento”, “episteme clasica”,
“episteme moderna”. En Les Mots et les choses Foucault mantiene, como dijimos, una
concepcion monolitica de la episteme: “En una cultura y en un momento dado, nunca
hay mas que una episteme que define las condiciones de posibilidad de todo saber”
(MC, 179). « En segundo lugar, segun el prefacio de Les Mots et les choses, describir la
episteme es describir la regién intermedia entre los cddigos fundamentales de una
cultura: los que rigen su lenguaje, sus esquemas perceptivos, sus intercambios, sus
técnicas, sus valores, la jerarquia de sus practicas y las teorias cientificas y filoséficas
que explican todas estas formas del orden (MC, 11-12). « En tercer lugar, la descripcion
no refiere los conocimientos ni al punto de vista de su forma racional ni al de su
objetividad, sino mas bien a sus condiciones de posibilidad (MC, 13). Se trata de
describir las relaciones que han existido en determinada época entre los diferentes
dominios del saber (DE2, 371), la homogeneidad en el modo de formacion de los
discursos (IDS, 185). De este modo, se puede pensar la descripcion de la episteme como
una mirada horizontal entre los saberes. ¢ Como dijimos, Foucault abandonara esta



concepcion demasiado monolitica de la episteme y, en L’Archéologie du savoir, buscara
definir el nivel de la descripcion arqueoldgica, de la episteme, a partir del concepto de
formacion discursiva. “El analisis de las formaciones discursivas, de las positividades y
del saber en sus relaciones con las figuras epistemoldgicas y las ciencias es lo que se ha
Ilamado, para distinguirlo de las otras formas posibles de historia de las ciencias, el
analisis de la episteme. Se sospechara, quizas, a esta episteme de ser algo asi como una
vision del mundo, una fraccién de historia comun a todos los conocimientos que
impondria a cada uno las mismas normas y los mismos postulados, un estadio general
de la razdn, cierta estructura del pensamiento de la cual no podrian escapar los hombres
de una época; gran legislacion escrita de una vez por todas por una mano anénima. Por
episteme se entiende, de hecho, el conjunto de las relaciones que pueden unir, en una
época dada, las practicas discursivas que dan lugar a figuras epistemoldgicas, a ciencias,
eventualmente a sistemas formalizados; el modo segln el cual, en cada una de estas
formaciones discursivas, se sitlan y se operan los pasajes a la epistemologizacion, a la
cientificidad, a la formalizacién; la reparticion de estos umbrales, que pueden entrar en
coincidencia, estar subordinados los unos a los otros o estar desfasados en el tiempo; las
relaciones laterales que pueden existir entre las figuras epistemolégicas o las ciencias,
en la medida en que ellas provienen de préacticas discursivas vecinas, pero distintas. La
episteme no es una forma de conocimiento o un tipo de racionalidad que atraviesa las
ciencias mas diversas, que manifestaria la unidad soberana de un sujeto, de un espiritu,
de una época; es el conjunto de relaciones que se pueden descubrir, para una época
dada, entre las ciencias cuando se las analiza en el nivel de las regularidades
discursivas” (AS, 249-250). « Caracteristicas de la episteme: 1) Es un campo inagotable
y nunca puede darse por cerrado; no tiene por finalidad reconstruir el sistema de
postulados al que obedecen todos los conocimientos de una época, sino recorrer un
campo indefinido de relaciones. 2) No es una figura inmovil que aparece un dia y luego
desaparece bruscamente; es un conjunto indefinidamente mdvil de escansiones, de
corrimientos, de coincidencias que se establecen y se deshacen. 3) Permite captar el
juego de coerciones y limitaciones que, en un momento dado, se imponen al discurso. 4)
No es una manera de replantear la cuestion critica (esto es: dada una determinada
ciencia, ¢cuales son sus condiciones de legitimidad?) (AS, 250-251; DE1, 676).
Renacimiento, clasicismo, modernidad. Segun el andlisis de Les Mots et les choses, la
arqueologia ha mostrado dos grandes discontinuidades en la episteme occidental: la que
inaugura la época clasica (hacia mediados del siglo XVII) y la que, hacia comienzos del
siglo XIX, marca el umbral de nuestra modernidad. Les Mots et les choses esta
consagrado al analisis de cada una (MC, 13). Nos hemos ocupado de ellas en los
articulos: Episteme clasica, Episteme renacentista y Hombre. Kant. La episteme no tiene
nada que ver con las categorias kantianas (DE2, 371). Paradigma. Foucault es



consciente de haber confundido demasiado la episteme, en Les Mots et les choses, con
algo asi como el paradigma (DE3, 144). Véanse también: Archivo, Arqueologia,
Dispositivo, Formacion discursiva, Practica.

Epistéme [114]: AS, 249-255. DE1, 493, 495, 676, 679, 696. DE2, 34, 172-173, 210,
216, 220, 370-372, 415. DE3, 28, 300-301, 310, 317, 575. DE4, 71, 278, 327. HS1, 189.
IDS, 20, 191. MC, 13, 45, 47, 55, 68, 71, 76-77, 85-87, 89, 100, 140, 179, 183, 192,
219-220, 222, 258-259, 261-262, 270, 320-321, 323, 336-338, 346, 356-358, 375, 376-
379, 385, 390, 395, 397. SP, 312.

Episteme [2]: HS2, 169, 283.

Episteme clésica

(Epistéme classique). La nocion de episteme cléasica se refiere a la disposicion del saber
durante los siglos XVII y XVIII. Foucault toma en consideracion los siguientes
dominios del saber: la gramética general, la historia natural y el anlisis de las riquezas.
Gramética general. La gramatica general no es la simple aplicacion de la logica a la
teoria del lenguaje ni una prefiguracion de la filologia. Es méas bien el estudio del orden
verbal en relacion con la simultaneidad que el lenguaje tiene por objeto representar
(MC, 97). La gramética general comporta cuatro teorias o ejes de elaboracion. 1) La
teoria del verbo o de la proposicion (MC, 107-111): el verbo es la condicion de todo
discurso y, para la época clasica, el lenguaje no comienza con la expresion, sino con el
discurso, con la proposicion. ElI verbo ser afirma la coexistencia de dos
representaciones. “Hay proposicion, y discurso, cuando se afirma entre dos cosas un
nexo de atribucion, cuando se dice esto es aquello. La especie entera del verbo se reduce
a lo que significa ser” (MC, 109). 2) La teoria de la articulacién (MC, 111-119): del
mismo modo que el verbo ser es esencial a la forma de la proposicidn, también la
generalidad del nombre es esencial al discurso. La teoria de la articulacion explica esta
generalizacién. “La articulacion primera del lenguaje (si se deja de lado el verbo ser que
es tanto la condicion cuanto una parte del discurso) se lleva a cabo segin dos ejes
ortogonales: uno va del individuo singular a lo general; el otro, de la sustancia a la
cualidad. En el punto en el que se cruzan reside el nombre comdn; en una extremidad, el
nombre propio; en la otra, el adjetivo” (MC, 113). 3) La teoria de la designacién (MC,
119-125): el principio de la nominacion primera contrabalancea la primacia formal del
juicio. El andlisis del lenguaje de la accidn explica codmo puede constituirse un signo a
partir de las gesticulaciones o los gritos involuntarios. Las raices o palabras



rudimentarias no se contraponen con los otros elementos linguisticos como lo natural a
lo arbitrario, sino porque han sido asumidas por los hombres a partir de un proceso de
comprension. 4) La teoria de la derivacion (MC, 125-131): explica cémo las palabras y
los signos en general se modifican en cuanto a su forma y a su contenido. La forma se
modifica en relacién con factores extralinguisticos, como, por ejemplo, la moda y la
facilidad para pronunciarlos. La teoria de los tropos explica las modificaciones del
contenido. * “Las cuatro teorias (de la proposicion, de la articulacion, de la designacién
y de la derivacion) forman como los segmentos de un cuadrilatero. Ellas se oponen de
dos en dos y de dos en dos se prestan apoyo. La articulacion es lo que da contenido a la
pura forma verbal, todavia vacia, de la proposicién; la llena, pero se opone a ella como
una nominacion que diferencia las cosas se opone a la atribucion que las vincula. La
teoria de la designacion manifiesta el punto de enganche de todas las formas nominales
que la articulacion recorta; pero se opone a ésta como la designacion instantanea,
gestual, perpendicular se opone al recorte de las generalidades. La teoria de la
derivacion muestra el movimiento continuo de las palabras a partir de su origen, pero el
deslizamiento en la superficie de la representacidn se opone al nexo Unico y estable que
une una raiz a una representacion. En fin, la derivacion regresa a la proposicion, porque
sin ella la designacion permaneceria replegada sobre si y no podria adquirir esta
generalidad que autoriza un nexo de atribucion; por lo tanto, la derivacion se lleva a
cabo segun una figura espacial, mientras que la proposicion se desarrolla segiin un
orden sucesivo” (MC, 131). Historia natural. La tarea de la historia natural es la
disposicion de los datos de la observacion en un espacio ordenado y metddico. En este
sentido, se puede definir la historia natural diciendo que es la nominalizacion de lo
visible, la disposicion taxonémica de los seres vivientes que se sirve de una
nomenclatura adecuada. Para ello recurrird, por un lado, a la nocion de estructura, y por
otro, a la nocién de caracter. La estructura de los seres vivientes se define por los
valores, no necesariamente cuantitativos, que se pueden asignar a cada una de estas
cuatro variables: la forma de los elementos, la cantidad, la manera en que se distribuyen
unos respecto de otros y las dimensiones relativas. La descripcion de la estructura es
respecto de lo observable lo que la proposicion es respecto de la representacion, es
decir, la disposicion lineal, sucesiva de lo que se nos ofrece de manera simultanea. La
nocion de caracter, por su parte, permite generalizar la descripcion de las estructuras
observables. Esta generalizacion ha seguido dos técnicas: el sistema (Linneo) y el
método (Adanson, Buffon). Linneo limita la comparacion a uno o a pocos elementos,
como, por ejemplo, el aparato reproductivo. Adanson, en cambio, describe una especie
arbitrariamente elegida, luego describe las diferencias entre ésta y una segunda, luego
con una tercera, etc. La teoria de la estructura ocupa el lugar que ocupaban en la
gramatica general las teorias de la proposicion y de la articulacion; la teoria del caracter,



en cambio, ocupa el lugar de las teorias de la designacion y de la derivacion. Estructura
y caracter permiten la disposicion en “tableau” de los seres vivientes. En la historia
natural, el conocimiento de los individuos empiricos se adquiere a través de un cuadro
ordenado, continuo y universal de todas las diferencias posibles (MC, 157). Analisis de
las riquezas. A diferencia de lo que ocurre en el Renacimiento, en la época clésica la
funcién fundamental de la moneda es la sustitucion; la moneda no sustituye porque
vale, sino que vale porque sustituye. Sobre la base de este presupuesto surgiran dos
teorias: la moneda como signo y la moneda como mercancia. Pero ambas parten del
presupuesto comun de que la moneda es como un intercambio diferido. Los precios, por
su parte, dependen de la relacion de representacion entre la moneda y las riquezas en el
proceso de intercambio. La teoria clasica de la moneda define el modo en el que los
bienes pueden ser representados en el proceso de intercambio, y también las relaciones
de representacion entre la moneda y los bienes. La teoria del valor, por su parte, define
por qué existe el comercio o, lo que es lo mismo, como se constituye el valor. “Por su
parte, la teoria de la moneda y del comercio explica como una materia cualquiera puede
cumplir la funcién significante, refiriéndose a un objeto y sirviéndole de signo
permanente; explica también (por el juego del comercio, del aumento y de la
disminucion del numerario) como esta relacion del signo con el significado puede
alterarse sin nunca desaparecer, cOmo un mismo elemento monetario puede significar
mas 0 menos riquezas, como puede desplazarse, extenderse, contraerse respecto de los
valores que esta encargado de representar. La teoria del precio monetario corresponde,
entonces, a lo que en la gramatica general aparecia bajo la forma de un analisis de las
raices y del lenguaje de la accion (funcion de designacion) y a lo que aparece bajo la
forma de los tropos y de los desplazamientos de sentido (funcién de derivacion) [...] La
teoria de la moneda y de los precios ocupa en el analisis de las riquezas la misma
posicion que la teoria del carécter en la historia natural” (MC, 215). Génesis, mathesis,
taxonomia. A comienzos del siglo XVII, la semejanza, que determinaba durante el
Renacimiento la forma y el contenido del saber, se convierte en la ocasién y en el lugar
del error: una mezcla de verdad y de falsedad que exige ser analizada en términos de
identidad y de diferencia (MC, 65-68). La critica cartesiana de la semejanza confiere al
acto de comparacién un nuevo estatuto. Comparar ya no consiste mas en buscar la
manera en la que las cosas se asemejan, sino en analizarlas en términos de orden y de
medida. Medir, calcular las identidades y las diferencias, es confrontar las cantidades
continuas o discontinuas con un patrén exterior. Ordenar es analizar las cosas, sin
referirlas a un patron exterior, sino segun su grado de simplicidad o de complejidad.
Durante la época clasica, conocer es analizar segin el orden y la medida; pero, como
todos los valores aritméticos son ordenables en forma serial, siempre es posible reducir
el medir al ordenar. « La tarea del pensamiento consistira, entonces, en elaborar un



método de analisis universal que, estableciendo un orden cierto entre las
representaciones y los signos, refleje el orden del mundo. La semejanza deja de ser la
forma comun a las palabras y a las cosas y también deja de asegurar el nexo entre éstas.
Sin embargo, la época clasica no la ha excluido de manera absoluta; la sitta en el limite
de la representacion y como condicion de ella. En efecto, la ciencia general del orden
exige doblemente la semejanza: por un lado, es necesario proporcionar un contenido a
las representaciones; por otro lado, es necesario que la semejanza sea la ocasion de la
comparacion. La idea de génesis relne estas dos exigencias, desarrollandose, en primer
lugar, como una analitica de la imaginacién, un andlisis de la facultad de referir la
temporalidad lineal de la representacion a la espacialidad simultanea de la naturaleza, vy,
en segundo lugar, como un analisis de la naturaleza, un analisis de la posibilidad y de la
imposibilidad de reconstituir a partir de la naturaleza un orden representativo (MC, 84).
» Podemos reconstruir el cuadro general de la episteme clasica, partiendo de lo
empirico, como sigue: en primer lugar encontramos la génesis; en segundo lugar, la
taxonomia; en tercer lugar, la méathesis. La génesis —analitica de la imaginacion y
analitica de la naturaleza—, se ocupa de la semejanza entre las representaciones y de la
semejanza entre las cosas, es decir, explica como, a través del murmullo insistente de la
semejanza entre las cosas y de la similitud entre las representaciones, la comparacion es
posible. En el otro extremo encontramos la mathesis, una ciencia del orden de las
representaciones simples que se sirve del algebra como instrumento. Entre la génesis y
la mathesis se sitla la taxonomia, una ciencia del orden de las representaciones
complejas que se sirve de un sistema de signos no algebraicos con el fin de poder
analizarlas y descomponerlas. En un extremo, el andlisis de la constitucion del orden a
partir de lo empirico; en el otro, una ciencia del orden calculable. Entre ambos, la
taxonomia, que analiza la representacion atribuyendo un signo a cuanto nos es dado en
ésta: percepciones, pensamientos, deseos, etc. La tarea de la taxonomia consiste en
construir el cuadro de las representaciones: el modo en que éstas se sitGan unas respecto
de otras, cdmo se asemejan y como se diferencian mutuamente. Aqui se sitdan la
gramatica general, la historia natural y el analisis de las riquezas. En este espacio
definido por la taxonomia se ubican los dos grandes proyectos del clasicismo: una
lengua perfecta, una ars combinatoria, en la cual el valor representativo de las palabras y
de los signos estaria perfectamente delimitado, y la enciclopedia, que, en relacion con el
ideal de una lengua perfecta, define el uso legitimo de las palabras en las lenguas reales
teniendo cuenta las variaciones de su valor representativo. El ideal de la ars
combinatoria esta representado, en la gramatica general, por el lado del cuadrilatero del
lenguaje que une la teoria de la atribucién con la teoria de la articulacion (podriamos
decir, también, por la teoria del juicio), en la historia natural, por la teoria de la
estructura, y en el analisis de las riquezas por la teoria del valor. El ideal de la



enciclopedia esta representado, en la gramatica general, por el lado del cuadrilatero que
une la teoria de la designacion con la teoria de la derivacién (o, si queremos, por el
momento de la significacion), en la historia natural, por la teoria del caracter, y en el
analisis de las riquezas por la teoria del precio. Ars combinatoria y enciclopedia
representan los dos momentos cientificamente fuertes del clasicismo, es decir, lo que
hace posible la gramatica general, la historia natural y el analisis de las riquezas. Entre
el lado del juicio (o de la estructura o del valor) y el lado de la significacién (o del
caracter o de la teoria del precio), los dos lados del cuadrilatero que permanecen
abiertos representan el momento metafisicamente fuerte del clasicismo: por una parte, la
continuidad de las representaciones (entre la derivacion y la atribucion); por otra, la
continuidad de los seres (entre la articulacion y la designacién). En efecto, para que
exista una gramatica general, una historia natural y un anélisis de las riquezas son
necesarios el encadenamiento de las representaciones y el encadenamiento de las cosas,
es decir, que entre las representaciones y entre los seres exista una continuidad, una
semejanza (MC, 214-221). Representacion. La Logique de Port-Royal define el signo
como sigue: el signo encierra dos ideas —la de la cosa que representa otra y la de la cosa
representada—, y su naturaleza consiste en provocar la segunda por medio de la primera
(MC, 78). Una idea es signo de otra no solo porque entre ellas existe un nexo que funda
la relacion de representacion, sino porque esta relacion de representacion esta
representada, a su vez, en el interior de la idea representante. El ejemplo candnico del
clasicismo —el cuadro—, y el ideal enciclopédico de Locke lo ilustran claramente.  Tres
variables definen el nexo entre las palabras y las cosas: un signo puede ser natural o
convencional segin su origen, puede formar parte o estar separado de lo que indica,
puede ser cierto o probable. Que un signo pueda ser mas 0 menos cierto, que pueda estar
mas 0 menos alejado de lo que indica, que pueda ser natural o convencional, todo esto
muestra con claridad que el nexo entre los signos y su contenido no esta asegurado por
una forma intermedia que, como sucedia durante el Renacimiento, perteneceria al
mismo orden que las cosas (un nexo entre dos érdenes de semejanzas asegurado por la
misma semejanza). La relacion entre el significante y el significado se sitia dentro de la
misma representacion; ésta es la relacion entre dos ideas de las cuales una representa la
otra: la idea abstracta representa la percepcion (Condillac), la idea general es una idea
individual que representa otras ideas individuales (Berkeley), las imagenes representan
las percepciones (Hume), las sensaciones representan lo que Dios nos quiere decir
(Berkeley), etc. (MC, 79). En definitiva, el signo representante es, a la vez, indicacion
del objeto representado y manifestacion de éste. “Como en el siglo XVI, ‘semilogia’ y
‘hermenéutica’ se superponen. Pero de manera diferente. En la época clésica, ellas no se
reinen mas en el tercer elemento de la semejanza; se vinculan en este poder propio de la
representacion de representarse a si misma. No habrg, entonces, una teoria de los signos



diferente de un analisis del sentido” (MC, 80). “Desde el momento en que ha dejado de
existir y de funcionar dentro de la representacion como su puesta en orden primera, el
pensamiento clasico cesd, en el mismo momento, de sernos directamente accesible. El
umbral del clasicismo a la modernidad (pero poco importan las palabras mismas —
digamos de nuestra prehistoria a lo que nos es contemporaneo) fue definitivamente
atravesado cuando las palabras dejaron de entrecruzarse con las representaciones y de
cuadrillar espontaneamente el conocimiento de las cosas” (MC, 315). Véase: Discurso.

Epistéme classique [15]: DE2, 172. HS1, 189. MC, 71, 76-77, 86-87, 89, 100, 219, 320-
321, 376.

Episteme moderna
(Epistémé moderne). Nos hemos ocupado de ella en el articulo Hombre.

Epistémé moderne [11]: DE4, 278. MC, 258-259, 336, 357-358, 376-378, 395, 397.

Episteme renacentista

En cada uno de los saberes que Foucault toma en consideracion, la semejanza, con sus
diferentes figuras, aparece como la forma y la condicion de posibilidad del
conocimiento durante el Renacimiento. ¢ Ni el problema de la representacion (como
estar seguros de que un signo designa correctamente lo que significa) ni el problema del
sentido o de la significacion (como la conciencia confiere un contenido a los signos)
ocupa la reflexion acerca del lenguaje; entre las palabras y las cosas, entre los signos y
la realidad, existe, para expresarlo de algin modo, un nexo natural, 0 mejor: ambas,
palabras y cosas, poseen una misma naturaleza y comunican a través de ella.
Propiamente hablando, el problema del “nexo” entre las palabras y las cosas ni se
plantea ni puede plantearse. Para el Renacimiento, en efecto, los signos son un sistema
de formas, de marcas (signaturae), organizado segun las diferentes figuras de la
semejanza (convenientia, @mulatio, analogia, imitatio) y ligado a través de estas
diferentes figuras de la semejanza a un contenido: el mundo de las cosas, que a su vez
estd también estructurado segun los diferentes modos de asemejarse. Dos universos de
semejanzas ligados entre si por el trabajo de la semejanza: el signo de la simpatia reside
en la analogia; el de la analogia, en la emulacién; el de la emulacion, en la



conveniencia; y el de la conveniencia, en la simpatia. EI desfase entre estos dos
universos superpuestos de semejanzas, es decir, el hecho de que el signo de la simpatia
resida en la analogia, el de la analogia en la emulacion, etc., define el espacio del saber
renacentista; conocer significa superar este desfase, pasar de las marcas de las cosas a
las cosas marcadas, esto es, leer el libro de la creacion. Las categorias de macrocosmos
y de microcosmos trazan las fronteras de este universo de similitudes; limitan el trabajo
de la semejanza encerrandolo entre el limite superior —el cosmos—y el limite inferior —el
hombre—. El conocimiento del lenguaje, por su parte, no puede ser otra cosa que
comentario, esfuerzo por referir, en forma de interpretacion, lo semejante a lo
semejante. Si llamamos hermenéutica al conjunto de técnicas que nos permiten hacer
hablar a los signos y si llamamos semiologia al conjunto de conocimientos que nos
permiten definirlos, durante el Renacimiento ambas se superponen: la semejanza define
tanto la forma como el contenido de los signos. Al igual que las nociones de
macrocosmos y de microcosmos, las categorias de Texto primitivo y de interpretacion
infinita definen el espacio y los limites del comentario; comentar consiste en restituir la
palabra originaria comunicada por Dios a los hombres, restituir el Texto primitivo a
través del esfuerzo continuo (infinito) de interpretacion (MC, 46-47). En el proyecto
enciclopédico de los siglos XV y XVI la eruditio (desciframiento de las similitudes
entre los signos) y la divinatio (desciframiento de lo que Dios ha sembrado en la
naturaleza: las similitudes de las cosas) no son las formas imperfectas de un
conocimiento que no ha alcanzado su plenitud o que no ha descubierto sus estructuras,
sino, mas bien, las Unicas formas arqueoldgicamente posibles del conocer. « No se
encuentra en Foucault la expresion “episteme renacentista”.

Epistrophé

Véase: Conversion.

Epoca Clésica

(Epoque Classique). La expresion “época clasica” tiene dos sentidos en la obra de
Foucault. Por un lado, se refiere a los siglos XVII 'y XVIII —en términos filosoficos, de
Descartes a Kant—. Aqui “clasico” hace referencia a la imitacion de los autores antiguos
en el orden de la literatura, y se opone a “romantico”. De este modo es utilizada la

expresion en Histoire de la folie y en Les Mots et les choses. El otro sentido



corresponde a la época clasica de la cultura occidental, esto es, a la época clasica de la
literatura y la filosofia griegas: los siglos V-IlI. Asi es utilizada, por ejemplo, en
L’Usage des plaisirs.

Age classique [280]: AN, 44-45, 48, 50, 53, 62, 65, 121, 152, 212. DE1, 159, 164, 217,
327, 398, 412, 479, 480, 500-502, 598-599, 656, 672-673, 721, 732, 738, 786, 842.
DE2, 9-10, 223, 408, 456, 677, 717, 773, 790. DE3, 15, 140, 229, 245, 278, 419, 548,
669, 677, 728. DE4, 315, 316, 410, 630, 673, 701, 779. HF, 48, 67, 77, 79-80, 87-88,
98-99, 102, 105, 108, 110-112, 115, 119, 130, 136, 139-140, 142, 148-150, 161, 164-
166, 176-177, 179, 181-182, 186, 188, 194, 201, 203, 210, 212, 223-228, 230, 241, 260,
265-266, 273-275, 283, 292, 304, 306, 314, 317, 319-220, 327, 341, 352-353, 355, 360-
361, 379-380, 383-384, 386-387, 405, 407, 411-413, 416, 421-423, 427, 432, 538, 543,
545, 555, 567, 573, 582, 614, 638. HS, 465. HS1, 11, 20, 26, 33, 38, 47, 158, 172, 179,
183-184, 195. HS2, 48. HS3, 184. MC, 13-15, 58, 71-72, 75-76, 79-83, 85-88, 90, 92-
93, 95, 97, 99, 102-104, 139-140, 142-144, 148, 163, 171, 175, 177, 222-223, 233-234,
238, 243, 245, 250, 259-260, 266, 277, 281, 286, 292, 305, 313, 322, 342, 348-349, 381.
AS, 78, 230, 255. MMPS, 85. PP, 19, 59. SP, 36, 51, 58, 122, 138, 141, 143, 170, 173,
186-187, 210-211, 217, 227, 304.

Epoque classique [107]: AS, 76-77, 84, 88, 90, 92, 206, 211, 219, 234-235, 238, 241.
DE1, 500, 671, 679, 721, 751. DE2, 9, 36, 55, 58, 63, 111-112, 214, 283, 297, 585, 716.
DES3, 17, 76, 149, 252, 481. DE4, 218, 317, 622. HF, 27, 88, 90, 105, 120, 126, 145,
199, 202, 256, 260, 314, 355, 454, 513, 520, 620. HS, 125, 428. HS1, 210. HS2, 62, 86,
90-91, 124, 165, 200, 203, 220. HS3, 15, 49, 93, 126, 175, 219. MC, 71, 88-89, 94, 95,
98, 109, 119, 124, 143, 173-174, 177, 258, 260, 285, 295, 300, 303, 310, 346, 357.
MMPS, 81. OD, 63. PP, 71, 74, 96, 132. SP, 46, 62, 159, 165, 306-307.

Eros

Para los griegos, el éros no es ni necesariamente homosexual ni exclusivo del
matrimonio; puede unir seres humanos de cualquier sexo que fueren. En la ética sexual
del hombre casado, no se requiere de una relacion del tipo del éros para constituir y
definir sus reglas; en el caso del amor por los mancebos, en cambio, es necesaria para
que ésta alcance su forma perfecta y mas bella (HS2, 222-223). « En la espiritualidad
occidental, éros y ascesis son las dos grandes formas por las que el sujeto puede
transformarse para convertirse en sujeto de verdad (HS, 17). VVéase: Erotica.



Eros [9]: AN, 244. DE4, 198. HS2, 104, 253. HS3, 224, 226, 254, 258. IDS, 20. MMPE,
86.

Eros [75]: AN, 244. DE1, 223, 244. DE2, 375-377, 821. DE4, 198, 359. HF, 453. HS2,
102, 166, 207-208, 210, 222, 242, 252, 257, 262-265, 267, 280-281. HS3, 206, 222,
224-225, 232, 234, 236-238, 241-245, 248, 250, 281. IDS, 20. MMPS, 97.

Erds [9]: HS, 17, 34, 38, 147, 271, 331.

Erotica

(Erotique). El capitulo cuarto de L’Usage des plaisirs esta consagrado a la erética (HS2,
205-248). La erotica define el campo de interrogacion ética acerca del uso de los
placeres cuando la relacion se establece entre hombres y, més precisamente, entre un
adulto y un adolescente. Este dominio de problematizacion ética concierne al dominio
de si del amante, al dominio de si del amado y a la relacién entre estas dos formas de
moderacion (HS2, 224). “Los griegos no se imaginaban que un hombre tuviese
necesidad de otra ‘naturaleza’ para amar a un hombre; pero ellos consideraban que a los
placeres de esta relacion era necesario darles una forma moral distinta de aquélla
requerida cuando se trataba de amar a una mujer” (HS2, 213). « La preocupacion de los
griegos no concierne al deseo que podia conducir a este género de relaciones, ni al
sujeto de este deseo. Se preocupaban, mas bien, por el objeto del placer o, mas
exactamente, por este objeto en la medida en que éste deberia convertirse él mismo en
sefior de sus placeres (HS2, 248). Para comprender, entonces, de qué manera el uso de
los placeres es problematizado en la reflexion acerca de los adolescentes, es necesario
recordar el principio segun el cual debe haber un isomorfismo entre la relacion sexual y
la relacion social. Para los esclavos y las mujeres no plantea dificultades el hecho de que
sean pasivos en la relacion sexual; ello coincide con su situacién social. En el caso de
los adolescentes, libres por nacimiento, se plantea el problema del que, precisamente, se
ocupa la erética. Ella debe establecer las reglas y los principios segun los cuales los
adolescentes, destinados a ser ciudadanos, pueden ser objeto del placer de un adulto.
“La relacién sexual con el adolescente exige pues, por parte de cada uno de los dos
partenaires, conductas particulares. Como consecuencia del hecho de que el adolescente
no puede identificarse con el papel que tiene que desempefiar, debera rehusar, resistir,
huir, escapar; sera necesario que ponga al consentimiento, si finalmente lo acuerda,
condiciones respecto de a quién cede (su valor, su estatus, su virtud) y el beneficio que
él puede esperar (beneficio mas bien vergonzoso si solo se trata de dinero, pero honroso



si se trata del aprendizaje de un oficio, de apoyos sociales para el futuro o de una
amistad durable)” (HS2, 246-247). « El capitulo quinto de L’Usage des plaisirs también
estd dedicado a la erdtica, pero ahora en lo que concierne a la relacion entre uso de los
placeres y verdad. En los griegos la reflexion sobre el nexo entre el acceso a la verdad y
la austeridad sexual se ha desarrollado a propdsito del amor por los adolescentes (HS2,
252). Foucault se interesa aqui particularmente por la erética socratico-platonica, que
marca cuatro evoluciones respecto de la erética corriente: el paso de la cuestion de la
conducta amorosa a la interrogacién sobre el ser del amor, el paso de la cuestion del
honor del adolescente a la cuestion del amor por la verdad, el paso de la disimetria entre
los partenaires a la convergencia en el amor, el paso de la virtud del amado al amor del
maestro y su sabiduria (HS2, 259-268). « En los primeros siglos de nuestra era,
asistimos a una desproblematizacion ética del amor por los adolescentes. Ello responde
a varias causas: el poder del padre en las instituciones romanas, la utilizacion de jovenes
esclavos, la institucionalizacion de las practicas pedagégicas (HS3, 219-220). « En
Plutarco y el Pseudo-Luciano, el amor por los adolescentes pierde su dimension
filoséfica; mantiene, sin embargo, un valor estético (HS3, 222-223). En esta época se
afirman los elementos de una nueva erdtica que se desarrolla a proposito de la relacién
entre el hombre y la mujer (HS3, 262). “Asi comienza a desarrollarse una Eroética
diferente de aquélla que tenia su punto de partida en el amor de los adolescentes, aun
cuando, tanto en una como en otra, la abstencion de placeres sexuales juega un papel
importante; ella se organiza en torno de la relacion simétrica entre el hombre y la mujer,
en torno al alto valor atribuido a la virginidad y a la union completa en la que ella
encuentra su culminacién” (HS3, 266).

Erotica [24]: DES3, 134, 525, 526. DE4, 390, 615, 794. HS1, 77, 83, 90, 94-96.

Erotique [159]: AN, 268-270, 273, 302. DE1, 219, 222, 226-228, 248, 615. DE2, 642,
652-653, 655-656, 765-766, 787. DE3, 102, 104, 134, 234-235, 381, 556-558, 769.
DE4, 218, 258, 260, 328, 611, 622, 701, 743, 790-791. HF, 285, 355-356, 684. HS, 43,
59, 63, 64, 73-75, 84, 144, 156, 434. HS1, 77, 83, 94-96. HS2, 44, 48, 107, 155, 159,
214, 220, 222, 224, 234, 248, 251-253, 255-257, 263, 266-268, 275-276. HS3, 217,
221-222, 229-230, 234-235, 237, 241-242, 244, 253, 262-263, 266. IDS, 118. PP, 336.

Escuela

(Ecole). « “La disciplina reina en la escuela, el ejército, la fabrica. Se trata de técnicas
de dominacion de extrema racionalidad” (DE3, 395). « La fabrica, la escuela, la prisién



o los hospitales tienen por objetivo vincular los individuos al proceso de produccion; se
trata de garantizar la produccion en funcion de una norma determinada (DE2, 614). « El
papel del intelectual consiste en hacer visibles los mecanismos de poder que se ejercen
de manera disimulada. Mostrar, por ejemplo, como la escuela no es s6lo una manera de
aprender a leer y a escribir, sino una manera de imponer (DE2, 772). « A partir del siglo
XVII, se desarrolla en las sociedades occidentales toda una serie de técnicas para
enderezar y para vigilar a los individuos en sus comportamientos corporales: para
ensefiar a la gente a pararse de determinado modo, a comportarse de cierta manera. La
escuela se convirtié en un medio de adiestramiento fisico. Cada vez mas se exige que
los alumnos se pongan en fila, que se alineen delante de un profesor, que el celador
pueda verlos a cada instante, etc. Lo mismo que en el ejército (DE3, 586). Véase
también: Examen.

Ecole [417]: AN, 4, 34, 53, 139, 143, 242, 260, 274, 277, 284. DE1, 273, 505, 546, 585,
587, 601, 769, 773, 779, 812-813, 816. DE2, 44, 47, 54, 87, 227-228, 274, 311-312,
321, 355, 378, 389, 431, 439, 443, 451, 453, 470, 508, 517, 528, 593, 609-610, 613-614,
621, 643, 671-672, 681, 709, 742, 751, 772, 780, 783, 787, 792, 806. DE3, 27, 36, 73,
76, 191, 193, 196, 200, 202, 266, 302, 344, 395-396, 432-433, 455, 457, 458, 462, 466,
478, 515, 576, 580, 586-588, 670, 739, 766, 802, 823-824. DE4, 21, 72-74, 76, 89, 91,
112, 129, 135, 170, 182, 209, 225, 274, 275, 282, 323, 351, 356-357, 358, 417, 421,
433, 438-440, 488, 519, 521, 529, 582, 650-651, 656, 662, 665, 688, 766-767, 796, 802,
814. HF, 106, 391, 491, 672. HS, 31, 44, 87, 96, 110, 119, 121, 131-134, 136-137, 139,
141-142, 144, 159, 172, 178, 179, 191, 214, 320-321, 327, 335, 336, 395, 416, 433, 448,
455. HS1, 40, 65, 167, 184-185. HS2, 184, 208, 214, 218. HS3, 67, 68, 71, 185, 257,
259. IDS, 165, 189, 222. MC, 204. NC, 47, 56, 68-71, 73, 75-77, 154, 180-181, 188,
208-209, 211. PP, 18, 41, 51, 54, 55, 62-63, 75-76, 78, 81, 82, 87, 91-92, 95, 105, 108,
113, 116, 128, 149-150, 187, 196-197, 199, 211, 215-216, 226, 229, 258, 328. SP, 12,
113, 130, 142, 149, 152, 156, 158-159, 163, 167, 168-169, 175, 178, 180, 183-185, 188-
189, 191, 213, 221-222, 225, 228, 235, 238, 288, 301-303, 306-307.

Escuela de los Anales

(Ecole des Annales). Foucault comienza L’Archéologie du savoir refiriéndose a la
transformacion que, desde hacia algunos afios, habia tenido lugar en el campo del
conocimiento histérico. Mas alla de las peripecias politicas, se ha dirigido la mirada
hacia los largos periodos, los equilibrios estables y dificiles de romper, los procesos
irreversibles, las regularidades constantes. Por ello los historiadores (Foucault alude



especialmente a la Escuela de los Anales) han elaborado nuevos instrumentos
conceptuales, como por ejemplo la categoria de civilizacion material. En el campo de la
historia de las ideas, de las ciencias, de la filosofia, en cambio, ha tenido lugar una
trasformacion inversa. La atencién se desplaz6 de las grandes unidades (época, siglo)
hacia los fendémenos de ruptura, los cortes, la discontinuidad. Por ejemplo, G.
Bachelard, G. Canguilhem, M. Guéroult. Segun Foucault, este movimiento inverso es
solo un efecto de superficie. En realidad, ha sido un mismo problema el que ha llevado
en una direccion a la historia en general y en otra a la historia de las ideas o de las
ciencias. En ambos campos lo que esta al origen de este desplazamiento de la atencién
de los historiadores es la discusion en torno al estatuto del documento. (AS, 9-14)
“Brevemente, digamos que la historia, en su forma tradicional, buscaba ‘memorizar’ los
monumentos del pasado, transformarlos en documentos y hacer hablar sus huellas que,
por si mismas, no son verbales o dicen en silencio algo distinto de lo que dicen. En
nuestros dias la historia transforma los documentos en monumentos y alli donde se
descifraba las huellas dejadas por los hombres, alli donde se buscaba reconocer en el
vacio lo que ellos habian sido, despliega una masa de elementos que se trata de aislar,
de agrupar, de hacer pertinentes, de poner en relacién, de constituir conjuntos. Hubo un
tiempo en el que la arqueologia, como disciplina de los monumentos mudos, de las
huellas inertes, de los objetos sin contexto y de las cosas dejadas por el pasado, tendia a
la historia y sélo tenia sentido por la restitucion de un discurso historico. Se puede decir,
jugando un poco con las palabras, que en nuestros dias la historia tiende a la
arqueologia, a la descripcion intrinseca del monumento” (AS, 14-15). Véase:
Documento. ¢ “Ahora, los historiadores saben bien que los documentos historicos
pueden ser combinados segun series diferentes que no tienen ni los mismos puntos de
referencia ni el mismo tipo de evolucidn. La historia de la civilizacion material (técnicas
agricolas, habitat, instrumentos domésticos, medios de transporte) no se desarrolla de la
misma manera que la historia de las instituciones politicas o la historia de los flujos
monetarios. Lo que han mostrado Marc Bloch, Febvre y Braudel para la historia a secas
se lo puede mostrar, creo, para la historia de las ideas, del conocimiento, del
pensamiento en general” (DE1, 787).

Ecole des Annales [4]: DE1, 773. DE3, 580. DE4, 651, 654.

Estética de la existencia

(Esthétique de I’existence). A partir de la nocion de ética que Foucault elabora en
L’Usage des plaisirs (véase: Etica), podemos comprender la nocion de estética de la



existencia como modo de sujecion, es decir, como una de las maneras en las que el
individuo se encuentra vinculado a un conjunto de reglas y de valores (DE4, 397). Este
modo de sujecidn estd caracterizado por el ideal de tener una vida bella y dejar la
memoria de una existencia bella (DE4, 384). Un individuo, entonces, acepta ciertas
maneras de comportarse y determinados valores porque decide y quiere realizar en su
vida la belleza que ellos proponen. La vida, como bios, es tomada como el material de
una obra de arte (DE4, 390). ¢ Foucault elabora el concepto de estética de la existencia
para describir el comportamiento moral de la Grecia clasica. La reflexion moral en la
antigliedad no se orienta ni hacia una codificacion de los actos ni hacia una
hermenéutica del sujeto, sino hacia una estilizacion de la actitud y una estética de la
existencia (HS2, 106). » Por estética de la existencia hay que entender una manera de
vivir en la que el valor moral no proviene de la conformidad con un cédigo de
comportamientos ni con un trabajo de purificacion, sino de ciertos principios formales
generales en el uso de los placeres, en la distribucion que se hace de ellos, en los limites
que se observa, en la jerarquia que se respeta (HS2, 103). « La estética de la existencia
es un arte reflejo de una libertad percibida como juego de poder (HS2, 277). En este
sentido, habria que caracterizar el modo de sujecion de la moral griega de los aphrodisia
no sélo como estético, sino como estético-politico (DE4, 395). La problematica de la
libertad, entendida como no-esclavitud, se encuentra en el corazén de esta ética: no ser
esclavo de los otros, no ser esclavo de si mismo o, en términos positivos, gobierno de
los otros y gobierno de si mismo. » Aun cuando es decision del individuo tener una vida
bella y los comportamientos y valores que definen esta belleza no tienen la forma ni de
la ley ni de la norma, esto no significa que carezcan de universalidad. La estética de la
existencia nos pone, en efecto, ante una universalidad sin ley (HS3, 215). ¢ Foucault
opone la estética de la existencia a la hermenéutica cristiana del deseo (HS2, 278).
“Me pregunto si nuestro problema hoy no es, en cierto modo, el mismo; puesto que la
mayoria de nosotros no creemos que una moral pueda fundarse en la religion y no
queremos un sistema legal que intervenga en nuestra vida moral, personal e intima”
(DE4, 385). En este sentido, el ser moderno es para Foucault una cuestion de éthos, de
estilo. Véanse: Ariés, Baudelaire, Ethos. Pero esto no significa que se trate de retomar el
modo de vivir de los griegos de la época clasica. No se trata de ninguna nostalgia
histérica. “Ellos [los griegos] alcanzaron enseguida lo que parece ser el punto de
contradiccion de la moral antigua: entre, por un lado, esta busqueda obstinada de cierto
estilo de existencia y, por otro, el esfuerzo por hacerlo comun a todos; estilo al que se
acercaron mas o menos oscuramente con Séneca y Epicteto, pero que no encontrd la
posibilidad de realizarse sino dentro de un estilo religioso. Me parece que toda la
antigliedad fue un ‘profundo error’” (DE4, 698). « La idea de que uno puede hacer de su
vida la propia obra de arte es extrafia al Medioevo; reaparece con el Renacimiento.



Burkhardt ha Ilamado la atencién al respecto (DE4, 410). Al respecto de esta idea en el
Renacimiento, Foucault se refiere también a la obra Renaissance Self-fashioning de S.
Greenblatt (1980) (DE4, 545). « Se puede encontrar en el siglo XVI una ética de si que
es también una estética de si. Se podria releer Montaigne en esta perspectiva. Lo mismo
se podria hacer con la historia del pensamiento en el siglo XIX (HS, 240-241).

Esthétique de I’existence [28]: DE4, 385, 390-391, 395, 405-406, 410,415, 488, 545-
546, 611, 616, 626, 630, 730, 732. HS, 257. HS2, 17-18, 103,106, 277. HS3, 215.

Esthétique [116]: AS, 64, 224. DEL1, 169, 341, 387, 389, 430, 548, 673, 795. DE2, 129,
172, 186, 193, 402, 418, 498, 710, 746-747, 751, 797. DE3, 10, 65, 118. DE4, 102-103,
106, 219-221, 329, 384-385, 390-391, 395, 397-398, 401, 405-406, 410, 415, 488, 495,
536, 545-546, 604, 610-611, 616, 619-621, 623, 626, 629-630, 651, 730, 732. HS, 14,
25, 240-241, 257, 411, 416. HS2, 17-18, 103, 106-107, 118, 220, 277-278. HS3, 105,
175, 215, 222. MC, 101, 330-331. NC, X, XIlIlI, 122. RR, 92. SP, 72, 108, 290, 296.

Estrategia

(Stratégie). Foucault distingue tres sentidos del término “estrategia”: 1) Designa la
eleccion de los medios empleados para obtener un fin, la racionalidad utilizada para
alcanzar los objetivos. 2) Designa el modo en el que, en un juego, un jugador se mueve
de acuerdo con lo que piensa acerca de como actuaran los demas y de lo que piensa
acerca de lo que los otros jugadores piensan acerca de cémo se movera él. 3) Designa el
conjunto de procedimientos para privar al enemigo de sus medios de combate, obligarlo
a renunciar a la lucha y obtener asi la victoria. Estos tres sentidos se resumen en la idea
de la estrategia como “eleccion de las soluciones ganadoras” (DE4, 241). “En relacion
con el primero de los sentidos indicados, se puede llamar ‘estrategia de poder’ al
conjunto de los medios utilizados para hacer funcionar o para mantener un dispositivo
de poder. También se puede hablar de la estrategia propia de las relaciones de poder en
la medida en que ellas constituyen modos de accion sobre la accién posible, eventual,
supuesta de los otros. Se puede descifrar, entonces, en términos de ‘estrategia’ los
mecanismos utilizados en las relaciones de poder. Pero el punto mas importante es,
evidentemente, la relacién entre las relaciones de poder y las estrategias de
enfrentamiento” (DE4, 241-242). Toda relacion de poder, para Foucault, implica
esencialmente a la libertad y, consecuentemente, estrategias de lucha. Las estrategias de
poder y las estrategias de lucha se limitan mutuamente.



Stratégie [229]: AN, 48, 79, 204. AS, 91, 98, 151, 192, 218. DE1, 217. DE2, 187, 218,
268, 274-275, 305, 439, 499, 519, 629-632, 634-638, 644, 684, 694, 719-721, 744, 755,
760, 791. DE3, 14, 21, 26, 87, 94, 105, 111, 125, 137, 139, 152, 157, 174, 179, 202,
206, 210, 229, 233, 261, 267, 273, 287, 300, 306-307, 309-310, 313, 330, 406, 421,
425-426, 523, 542, 573, 605, 612, 615, 637-638, 717, 733, 738, 760, 794, 796. DEA4, 14,
16-17, 19-20, 22, 80, 93, 130, 132-134, 241-242, 283, 339, 378, 506, 519, 530, 596,
639-640, 662, 711, 723-724, 742, 744, 798. HF, 10. HS1, 128-129, 132-134, 136, 180,
202. HS2, 64, 66-68, 123, 127, 274. HS3, 226. IDS, 18, 26, 40, 53, 71, 84, 150, 153,
169. MMPS, 86, 102. PP, 18, 34, 165, 237-239. SP, 31, 76, 83-84, 90-92, 132, 170, 277,
315.

Estructuralismo

(Structuralisme). Frecuentemente se incluye a Foucault en la historia del
estructuralismo. Su nocién de episteme ha sido considerada como una nocién
estructuralista. Si seguimos las declaraciones de Foucault, su relacién con el
estructuralismo parece tan problematica como su relacién con la filosofia. Algunas
veces (pocas, es cierto) afirma su pertenencia a él; en su mayor parte la niega
absolutamente. “Lo que traté de hacer es introducir los analisis de estilo estructuralista
en dominios en los que ellos no habian penetrado hasta el presente, es decir, en el
dominio de la historia de las ideas, la historia del conocimiento, la historia de la teoria.
En este sentido, fui llevado a analizar en términos de estructura el nacimiento del mismo
estructuralismo” (DE1, 583). “En todo caso, yo no tengo ningin nexo con el
estructuralismo y yo nunca empleé el estructuralismo para los analisis historicos. Para ir
mas lejos, diria que ignoro el estructuralismo y que no me interesa” (DE3, 80). “Ahora
bien, yo nunca, en ningin momento, he utilizado los métodos propios de los analisis
estructurales” (DE2, 209). A veces su insistencia en negar cualquier pertenencia al
estructuralismo lo lleva a afirmaciones manifiestamente falsas. En L’Archéologie du
savoir, por ejemplo, sostiene: “Yo no he empleado una sola vez el término ‘estructura’
en Les Mots et les choses”. (AS, 261) Esta afirmacion es ciertamente falsa; en efecto, el
término “estructura” aparece en Les Mots et les choses 79 veces, incluso una vez en el
indice (MC, 24, 47, 106, 144, 147-153, 153, 156, 158-160, 170, 172, 213, 215, 217-219,
225, 239, 240, 243, 244, 250, 252, 257, 276, 282, 286, 292-293, 296, 304, 348, 358,
367, 370, 373, 388, 391-393). Por otro lado, en la reedicion de La naissance de la
clinique Foucault se ocup6 de modificar la terminologia demasiado estructuralista de la
primera edicién. Brevemente, la situacion se podria aclarar diciendo que La naissance
de la clinique, y en parte Les Mots et les choses, marcan un acercamiento entre Foucault



y el estructuralismo; a partir de aqui se advierte cada vez un mayor alejamiento. Al
referirse a su trabajo sobre R. Roussel, aunque se puede sin dificultad extender esta
apreciacion a toda su obra, Foucault se expresa en estos términos: “...no se trataba
exactamente del problema del estructuralismo: lo que me importaba y lo que trataba de
analizar no era tanto la aparicion del sentido en el lenguaje, sino el modo de
funcionamiento del discurso dentro de una cultura dada” (DE1, 605). Sujeto. “Si [...]
interrogan a Lévi-Strauss, Lacan, Althusser y a mi mismo, cada uno declarara que no
tiene nada en comin con los otros tres y que los otros tres no tienen nada en comdn
entre ellos. [...] Me parece, ante todo, desde un punto de vista negativo, que lo que
distingue esencialmente al estructuralismo es que problematiza la importancia del sujeto
humano, la conciencia humana, la existencia humana” (DE1, 653). “Pienso que el
estructuralismo se inscribe actualmente dentro de una gran transformacién del saber de
las ciencias humanas, que esta transformacion tiene como cima no tanto el andlisis de
las estructuras cuanto el cuestionamiento del estatuto antropologico, del estatuto del
sujeto, del privilegio del hombre. Y mi método se inscribe en el cuadro de esta
transformacion de la misma manera que el estructuralismo, junto a él, no en éI” (DE1,
779). Fenomenologia, episteme moderna. Segun el andlisis de Les Mots et les choses, el
estructuralismo y la fenomenologia tienen una misma condicion de posibilidad, un lugar
comun: la disposicion epistémica de la modernidad (MC, 312). “El estructuralismo no
es un método nuevo, es la conciencia despierta e inquieta del saber moderno” (MC,
221). Existencialismo. EIl estructuralismo se opuso a las dos tendencias mayores del
existencialismo: la tentacion de ubicar la conciencia por todas partes y la de liberarla de
la trama de la I6gica (DE1, 654). Marxismo. En Francia, luego de haber querido casar el
marxismo con la fenomenologia, se buscé acoplarlo al estructuralismo (DE4, 434), aun
cuando para Sartre y Garaudy se trataba de una ideologia tipicamente de derecha (DE1,
658). Historia. A propdsito de la relacion entre el estructuralismo y la historia, Foucault
sefiala (DE2, 268-280): 1) En su forma primera, el estructuralismo ha sido un intento
por disponer de un método mas preciso y riguroso en el campo de las investigaciones
historicas. 2) La critica del caracter antihistdrico del estructuralismo proviene, por un
lado, de la fenomenologia y el existencialismo (por ejemplo, de Sartre, para quien sin
actividad humana, sin actividad del sujeto, no existiria el sistema de la lengua), y, por
otro lado, de ciertos marxistas, para quienes los movimientos revolucionarios tienen
muy poco de estructuralistas. 3) Las dos nociones fundamentales de la historia, tal como
se la practica hoy, no son el tiempo y el pasado, sino el cambio y el acontecimiento. Los
trabajos de Dumézil, por ejemplo, muestran como un analisis es estructural cuando
estudia un sistema transformable y las condiciones en las que esta transformacion se
realiza. “Yo creo que, entre los andlisis estructuralistas del cambio o de la
transformacion y los analisis historicos de los tipos de acontecimiento y de los tipos de




duracién, hay, no digo exactamente identidad ni convergencia, sino cierto nimero de
puntos de contacto importantes” (DE2, 280). Del mismo modo en el que los
estructuralistas abordan los mitos, los historiadores abordan los documentos: para
establecer el sistema de relaciones internas y externas. Los historiadores y los
estructuralistas permiten abandonar la grande y vieja metafora bioldgica de la vida y de
la evolucion, introduciendo la discontinuidad. “El estructuralismo y la historia
contemporanea son los instrumentos tedricos gracias a los cuales se puede, contra la
vieja idea de la continuidad, pensar realmente tanto la discontinuidad de los
acontecimientos cuanto la transformacion de las sociedades” (DE2, 281) Filosofia. El
estructuralismo se puede entender, por un lado, como un metodo que permitio la
fundacion de ciertas ciencias, como la lingtistica, y la renovacién de otras, como la
historia de las religiones, y que no consiste en el anélisis de las cosas, de las conductas o
de su génesis, sino de las relaciones que rigen un conjunto de elementos. Por otro lado,
también se puede entender por estructuralismo una actividad por la cual los teéricos no-
especialistas se esfuerzan por definir las relaciones actuales que pueden existir entre los
elementos de nuestra cultura. Este estructuralismo puede valer como actividad filoséfica
Yy, en este sentido, permite diagnosticar la realidad (DE1, 581).

Structuralisme [192]: AS, 20, 259-263, 265-266. DE1, 284, 430, 581-584, 599, 603,
605, 652-658, 660, 665, 774, 779, 788, 813-814, 816, 820, 831-832, 835, 838-839. DE2,
133, 210, 268, 270-271, 273, 281, 296, 301, 374, 635-636, 692, 722. DE3, 80, 89, 144-
145, 402, 493, 579, 580, 590. DE4, 52, 61-65, 70, 72, 74, 170, 431-435, 447, 752. MC,
221, 312. OD, 72. PP, 255.

Ethos

El éthos para los griegos es un modo de ser del sujeto que se traduce en sus costumbres,
su aspecto, su manera de caminar, la calma con que afronta los acontecimientos de la
vida. ElI hombre que posee un éthos bello y que puede ser admirado y citado como
ejemplo es el que practica su libertad de manera refleja (DE4, 714). Actitud de
modernidad. En lugar de tomar la modernidad como un periodo y distinguir, asi, entre
“moderno”, “premoderno” y “postmoderno”; Foucault toma la modernidad como una
actitud, como un éthos en el sentido griego del término, es decir, como una eleccién
voluntaria de una manera de pensar y sentir, de obrar y conducirse, como marca de
pertenencia y como tarea (DE4, 568). Esta actitud se caracteriza negativa y
positivamente. 1) Caracterizacion negativa: Se trata de evitar el chantaje de la
Aufkl&rung; no se trata de plantear la cuestion de la modernidad en términos de una



alternativa simplista de aceptacion o rechazo. “Es necesario intentar el andlisis de
nosotros mismos en cuanto seres histéricamente determinados, en cierta medida, por la
Aufklarung” (DE4, 572). Debemos preguntarnos por aquello que ya no es necesario
para constituirnos como sujetos autdnomos. No hay que confundir la Aufklarung con el
humanismo: el principio de una exigencia por constituirnos a nosotros mismos como
sujetos autdnomos establece una tension entre Aufklarung y humanismo. En efecto, este
ultimo supone una concepcion universal del hombre. 2) Caracterizacion positiva: Se
trata de una critica practica: la critica kantiana se preocupaba por determinar los limites
que el conocimiento no debia superar; la ontologia del presente, en cambio, es una
critica que adopta la forma préactica de la superacion posible del limite. Es una critica
arqueoldgica en su método (no es trascendental, no trata de establecer las estructuras
universales de todo conocimiento): se ocupa de los discursos que articulan lo que
pensamos, decimos y hacemos en tanto que acontecimientos (événements) historicos.
Es una critica genealdgica en su finalidad: no se trata de deducir a partir de lo que
somos lo que nos es imposible hacer o conocer, sino de deducir, a partir de la
contingencia historica que nos ha hecho ser lo que somos, la posibilidad de no ser, hacer
0 pensar lo que somos, hacemos o pensamos (DE4, 574). Se trata de una critica
experimental: un trabajo de nosotros sobre nosotros mismos en tanto que seres libres,
una prueba histérica de los limites que podemos superar. Consiste en transformaciones
parciales y no en las promesas de un hombre nuevo. Es una critica que tiene su apuesta
(enjeu), su homogeneidad, su sistematicidad y su generalidad. La apuesta es desconectar
el crecimiento de las capacidades (produccion econdmica, instituciones, técnicas de
comunicacion) de la intensificacion de las relaciones de poder (disciplinas colectivas e
individuales, procedimientos de normalizacion ejercidos en nombre del estado,
exigencias sociales y regionales). En cuanto a la homogeneidad, se refiere a que el
objeto de estudio son las practicas. No se trata de analizar las representaciones que los
hombres tienen de si mismos ni las condiciones que los llevan a pensar de una
determinada manera sin que ellos lo sepan, sino lo que hacen y el modo en el que lo
hacen: las formas de racionalidad que organizan las maneras de hacer (aspecto
tecnoldgico) y la libertad con la que actlan en estos sistemas practicos (cémo
reaccionan, como los modifican —aspecto estratégico-). La sistematicidad alude a que
este conjunto de préacticas tiene tres dominios: las relaciones de dominio sobre las cosas
(saber), las relaciones de accién con los otros (poder), las relaciones consigo mismo
(ética). ¢Como nos hemos constituido como sujetos del saber, como sujetos que ejercen
0 padecen el poder, como sujetos éticos de nuestras acciones? Por ultimo, la generalidad
alude a que estas préacticas tienen un caracter recurrente. “La ontologia critica de
nosotros mismos no hay que considerarla como una teoria, una doctrina, ni tampoco
Ccomo un cuerpo permanente de saber que se acumula; es necesario concebirla como una



actitud, un éthos, una vida filoséfica en la que la critica de lo que nosotros somos es, a
la vez, analisis histérico de los limites que nos son impuestos y prueba de su posible
transgresion” (DE4, 577). Baudelaire. Foucault también describe la actitud de
modernidad a partir de la obra de Baudelaire. VVéase: Baudelaire.

Ethos [6]: DE4, 525. HS2, 117, 191, 244. HS3, 110, 113.

Ethos [44]: DE4, 418, 526, 568, 571, 573-575, 577, 586-587, 714, 727, 800. HS, 25,
203, 227-228, 312, 318, 328, 356, 364, 398.

Etica

(Ethique). Foucault delimita de manera precisa un concepto de ética que le sirve para
definir un dominio de analisis del que se ocupa en los Ultimos volimenes de L Histoire
de la sexualité y en varios cursos del College de France, de los que sélo
L’Herméneutique du sujet ha sido publicado. En primer lugar, es necesario comenzar
con algunas precisiones sobre el término “moral”. Por “moral” se puede entender, por
un lado, un conjunto de valores y reglas que son propuestos a los individuos y a los
grupos, de manera mas o menos explicita, por diferentes aparatos prescriptivos (la
familia, las instituciones educativas, las iglesias, etc.). Por otro lado, se puede entender
por “moral” los comportamientos morales de los individuos en la medida en que se
adecuan o no a las reglas y valores que les son propuestos. En el primer caso, se puede
hablar de “cddigo moral”; en el segundo, de “moralidad de los comportamientos”.
Ahora bien, ademéas de los codigos y los comportamientos, se puede tomar en
consideracion la manera en que el sujeto se constituye como sujeto moral. Aqui es
necesario distinguir cuatro cosas: 1) La sustancia ética: la parte del individuo que
constituye la materia del comportamiento moral. Por ejemplo, una misma exigencia en
el nivel del cddigo, como la fidelidad, puede concernir a sustancias éticas diferentes: los
actos, los deseos. 2) Los modos de sujecion: la manera en la que el individuo establece
su relacion con la regla y se reconoce como ligado con ella, como, por ejemplo, porque
pertenece a un grupo, porque se considera heredero de una tradicion espiritual. 3) Las
formas de elaboracién del trabajo ético: para adecuarse a la regla o para transformarse a
si mismo como sujeto moral. Asi, por ejemplo, la austeridad sexual puede ser practicada
a través de un largo trabajo de aprendizaje, como una renuncia subita, 0 como un
combate permanente. 4) La teleologia del sujeto moral: una conducta moral no tiene
solo su singularidad; se ubica en el conjunto de las conductas morales del individuo,
tiende a la realizacién del individuo, de una forma de individualidad. Por ejemplo,



siempre en el caso de la austeridad sexual, puede perseguirse el dominio de si mismo o
la tranquilidad del alma (HS2, 33-35). “En suma, para ser llamada ‘moral’ una accion
no debe reducirse a un acto o a una serie de actos conformes a una regla, una ley o un
valor. Toda accién moral, es verdad, comporta una relacién con lo real en lo que ella se
realiza y una relacion con el codigo al que se refiere. Pero ella implica también cierta
relacion consigo mismo. Esta relacion no es simplemente ‘conocimiento de si’, sino
constitucion de si como ‘sujeto moral’, en la que el individuo circunscribe la parte de si
mismo que constituye el objeto de esta practica moral, define su posicion en relacion
con el precepto que sigue, se fija cierto modo de ser que querrd como realizacion moral
de si mismo. Y, para hacerlo, actGa sobre si mismo, emprende el conocimiento de si, se
controla, se pone a prueba, se perfecciona, se transforma” (HS2, 35). El término “ética”
se refiere a todo este dominio de la constitucion de si mismo como sujeto moral. Una
historia de estos cuatro elementos mencionados “podria llamarse una historia de la
‘ética’ y de la “ascética’, entendida como historia de las formas de subjetivacion moral y
de las practicas de si que estan destinadas a asegurarla” (HS2, 36). * Foucault propone
distinguir entre morales orientadas hacia el codigo (en las que se acentla el elemento
prescriptivo) y morales orientadas hacia la ética (que insisten en los modos de
subjetivacion). En pocas palabras, el término “ética” hace referencia, en Foucault, a la
relacién consigo mismo; es una practica, un éthos, un modo de ser. ¢ Las expresiones
“sujeto moral” y “sujeto ético” son equivalentes en el uso que Foucault hace de ellas. ¢
La ética constituiria, luego del saber y del poder, el tercer eje del trabajo de Foucault
(DE4, 576). Politica.  La ética griega de los placeres tiene la misma estructura que la
politica, es decir, se trata de una cuestion de gobierno; el individuo es semejante a la
ciudad (HS2, 83). ¢ Para nosotros, el problema es, a la vez, politico y ético, social y
filoséfico; no se trata de liberar al individuo del estado y de sus instituciones, sino de
liberarnos del estado, del tipo de individualizacion que le esta asociado. Es necesario
promover nuevas formas de subjetividad, rechazando el tipo de individualidad que nos
imponen desde hace siglos (DE4, 232). « “Estaria bastante de acuerdo en decir que lo
gue me interesa es mucho mas la moral que la politica o, en todo caso, la politica como
ética” (DE4, 586). Estética. Para los griegos de la época clasica, la ética de los placeres
constituye, desde el punto de vista del modo de sujecion, una politico-estética, es decir,
una eleccion libre en la que estan en juego el gobierno de si y de los otros, y el ideal de
una vida bella (DE4, 398). ¢ En esta moral, orientada a la ética, se trata de elaborar una
estética de la existencia y no una moral de los comportamientos estructurada
juridicamente (DE4, 488). Locura. La época clasica percibe la locura desde una
experiencia ética, es decir, desde una experiencia de una decisién de separacion, de
exclusion (HF, 181). Del mismo modo, para la época clasica la razdn nace en un espacio
ético (HF, 188). « La coherencia de la practica del encierro, de la internacion, depende



de la gran reorganizacion ética de la época clasica (reorganizacion de la sexualidad en
relacion con la familia burguesa, de lo sagrado y de los ritos religiosos, de las relaciones
entre el pensamiento y el sistema de las pasiones). El encierro constituye, en su unidad,
un espacio ético (HF, 115-116). Arqueologia. En L’Archéologie du savoir Foucault
menciona la posibilidad de una arqueologia de la ética, pero aqui el término ética hace
referencia a la manera en la que el sistema de prohibiciones y de valores esta presente
en el modo de hablar de la sexualidad (AS, 252-253). Etho-poiética. Foucault retoma
este término, que proviene de Plutarco, para referirse a la actividad por medio de la que
el sujeto se constituye a si mismo como sujeto ético (HS2, 19). Ethos. La ética tal como
la entendian los griegos es un éthos, es decir, una manera de ser y de conducirse (DE4,
714). Libertad. La libertad es la condicion ontolédgica de la ética, pero la ética es la
practica refleja de la libertad (DE4, 711-712). Para los griegos libertad significa no-
esclavitud. En este sentido, se trata de un problema politico. Ser libre significa no ser
esclavo ni de otro hombre ni de si mismo, de los propios apetitos, de los propios deseos.
La libertad es también un modo de comportarse respecto de los otros. La cuestion de la
practica refleja de la libertad es mas relevante que el problema de la liberacion (DE4,
714). EIl cuidado de si mismo ha sido el modo en el que los griegos han planteado la
cuestion de la libertad como ética (DE4, 712). Gubernamentalidad. “[...] la nocion de
gubernamentalidad permite, creo, hacer valer la libertad del sujeto y la relacion con los
otros, es decir, lo que constituye la materia misma de la ética” (DE4, 729). Kant.
Descartes liberd la racionalidad cientifica de la moral y Kant reintrodujo la moral como
forma aplicada de la racionalidad. Por ello Kant volvié a plantear la cuestion “;cémo
puedo constituirme a mi mismo como sujeto ético?” (DE4, 411). Modernidad. El
pensamiento moderno nunca ha podido proponer una moral, no porque sea sélo
especulacion, sino porque es en si mismo una ética, un modo de accién: reflexion, toma
de conciencia, elucidacion de lo silencioso, palabra restituida a lo que es mudo,
reanimacion de lo inerte. Todo esto constituye, por si solo, el contenido y la forma de la
ética moderna (MC, 338-339). Deleuze. A propdsito de L’Anti-Edipe de Deleuze y
Guattari, Foucault afirma que es un libro de ética —en el sentido de ética como éthos—,
“el primero escrito en Francia desde hace mucho tiempo. [...] Ser anti-Edipo se ha
convertido en un estilo de vida, un modo de pensar y de vida” (DE3, 134-135). Este
modo de vida consiste en liberarse del fascismo instalado en nuestras cabezas y nuestros
cuerpos. Véase: Deleuze.

Ethique [507]: AN, 16, 119, 234, 238-239. AS, 253. DE1, 82, 91-92, 113, 118-119, 152,
237-238, 344, 556, 789, 792. DE2, 242, 355, 378-379, 435, 638. DES, 21, 133-134, 252,
267, 395, 397, 487, 526, 595, 597, 608-609, 733, 787. DE4, 45, 165, 173, 176-177, 216,
229, 232, 246, 295, 301-302, 307, 316-317, 380, 382-383, 385, 389, 393-399, 401, 411,



414, 420, 422, 472, 474, 488, 505-507, 531, 536-537, 544, 546-559, 576, 579-580, 584,
586-588, 595-598, 609, 611, 614, 619-623, 631, 653, 661, 673-676, 699, 708, 710-715,
721-722, 727-729, 731-732, 739, 782, 800-802, 820. HF, 80, 87, 99, 101-104, 115-116,
119, 124, 127, 129, 133, 135, 139, 143, 144-145, 178, 181, 186-187, 188-189, 211-212,
247, 276, 320, 362, 366, 372, 413, 425, 474, 511, 565, 612, 614, 657. HS, 5, 14-15, 21,
25,41, 73, 77, 106-108, 132, 154-155, 158, 195, 227, 234, 237, 240-242, 257, 333, 338,
350, 355-356, 359, 364, 410, 416, 435, 441-442, 444-445, 455, 463-464, 467. HS1, 105,
162. HS2, 16, 19, 21, 33-34, 36-37, 39, 45, 49-51, 53-56, 58-62, 69, 73, 75-83, 88, 91,
96-97, 99-101, 105-106, 141, 156, 163, 165, 170, 183, 194, 196, 197, 199-203, 218,
222, 242, 252, 267-269, 275, 277, 280. HS3, 29, 32, 49, 82, 84, 89, 92, 97, 105, 113,
116, 160, 163, 165-166, 168, 173, 180, 187, 190-191, 194, 213-214, 216, 222, 251, 253,
258-259, 273-275. MC, 138, 339, 350. MMPE, 30. MMPS, 30, 85, 88, 103. NC, 167.
OD, 48. PP, 255. SP, 20.

Examen

(Examen). Foucault da particular importancia a la nocion de examen y a sus diferentes
formas historicas: el examen como técnica disciplinaria en la que se entrelazan el poder
y el saber, el examen de conciencia como practica de si mismo en la antigiiedad, el
examen de conciencia en el monaquismo y en la pastoral de la carne. Disciplina. El
examen, invencion de la época clésica, constituye uno de los instrumentos esenciales del
poder disciplinario. “El examen combina las técnicas de la jerarquia que vigila y las
técnicas de la sancion que normaliza. Es una mirada normalizadora, una vigilancia que
permite calificar, clasificar, castigar. Establece sobre los individuos una visibilidad a
través de la cual se los diferencia y sanciona” (SP, 186-187). ¢ “La practica masiva del
encierro, el desarrollo del aparato policial, la vigilancia de las poblaciones han
preparado la constitucion de un nuevo tipo de poder-saber que tomara la forma del
examen” (DE2, 392). Saber y poder. En la forma altamente ritualizada del examen se
conjugan la ceremonia del poder y el establecimiento de la verdad. En este sentido,
saber y poder se refuerzan mutuamente en el nivel de lo que hace posible el
conocimiento a partir de las técnicas, de los procedimientos y de las practicas (como,
por ejemplo, en el examen), y no simplemente en el nivel de la conciencia o las
representaciones. Ejemplo de ello es el papel desempefiado por el examen en la
constitucién de la medicina a partir del siglo XVIII, en la formacion de la medicina
clinica. A diferencia de la inspeccién de épocas anteriores, practica discontinua y
répida, con el examen regular el enfermo se pone en una situacion de examen casi
perpetua; el médico ingresa en un espacio al que, hasta ese momento, habia sido



externo: el hospital. Aparece entonces la figura del enfermero. El hospital se convertird
en un lugar de formacion y de conocimiento, de entrelazamiento de las relaciones de
poder con la constitucion del saber. Del mismo modo, la escuela se convertira en el
aparato de examen ininterrumpido que se superpondra a toda operacion de ensefianza.
De esta manera, la escuela garantiza la transmisién del conocimiento del maestro al
alumno, y, al mismo tiempo, obtiene mediante el examen todo un saber reservado al
maestro (SP, 187-189). El mecanismo saber-poder del examen permite: 1) Invertir la
economia de la visibilidad en el ejercicio del poder: tradicionalmente el poder se
mostraba, se hacia visible, daba lugar a un espectaculo en el que los sujetos sobre los
gue se ejercia permanecian en la sombra. En el examen, los sujetos se ofrecen como
objetos para la observacion por parte de un poder que sélo se manifiesta por su mirada.
2) Hacer ingresar la individualidad en un campo documental: esto se da mediante
técnicas de anotacion, registros, constitucion de expedientes, formacion de archivos. 3)
Hacer, con todas sus técnicas documentales, de cada individuo un caso: el examen es el
lugar de la fijacion a la vez ritual y cientifica de las diferencias individuales; hilvana a
cada uno con su propia singularidad (SP, 189-194). No s6lo la medicina o la pedagogia,
sino en general todas las ciencias humanas encuentran su condicién histérica de
posibilidad en los procedimientos del poder disciplinario, en el centro de los cuales se
encuentra el examen (SP, 195). Individuo. “Finalmente, el examen esta en el centro de
los procedimientos que constituyen al individuo, como efecto y objeto de poder, como
efecto y objeto de saber. Combinando vigilancia jerarquizada y sancién normalizadora,
asegura las grandes funciones disciplinarias de reparticién y clasificacion, de extraccién
maxima de las fuerzas y del tiempo, de acumulacion genética continua, de composicion
optima de las aptitudes. De la fabricacion, entonces, de la individualidad celular,
orgénica, genetica y combinatoria. Con €l se ritualizan estas disciplinas que es posible
caracterizar con una palabra diciendo que son una modalidad de poder para la cual la
diferencia individual es pertinente” (SP, 194). Investigacion. El siglo XVIII inventd el
examen como la Edad Media invent6 la investigacion judicial: la investigacion como
busqueda autoritaria de una verdad constatada y atestiguada. La investigacion judicial
ha servido de matriz para la formacién de las ciencias empiricas como el examen ha
servido para la formacion de las ciencias humanas. Pero mientras la investigacion pudo
desprenderse de su caracter de procedimiento inquisitorial, el examen, en cambio, esta
siempre impregnado de disciplina (SP, 226-227). Véase también: Investigacion.
Confesion, pastoral de la carne. La confesion y el examen de conciencia han sido dos de
las practicas fundamentales de la pastoral de la carne. VVéanse: Carne, Confesion. ¢ En la
codificacion clinica del “hacer hablar” se combinan la confesion con el examen: el
relato de si mismo como el despliegue de un conjunto de signos y de sintomas
descifrables; un modo, en definitiva, de inscribir los procedimientos de la confesion en



un campo de observaciones cientificas aceptables (HS1, 87). Véase: Psicoanalisis.
Examen de conciencia. En el conjunto de las practicas de si de la antigliedad nos
encontramos con el examen de conciencia. Formaba explicitamente parte de la
ensefianza pitagorica, pero se trata, en realidad, de una préactica bastante extendida. El
examen matinal tenia como objetivo considerar las tareas del dia y prepararse para ellas;
el examen de la tarde, la memorizacion de la jornada trascurrida (HS3, 77). En cuanto a
este examen, Foucault toma particularmente en consideracion a Séneca, para quien la
relacion del sujeto consigo mismo no es una relacién de tipo judicial, para establecer las
infracciones cometidas (la culpabilidad, el castigo); se trata, mas bien, de una
inspeccion, de un control para apreciar el trabajo realizado, los progresos obtenidos en
el cuidado de si mismo. En el caso de Epicteto, la finalidad del examen es poner a
prueba las representaciones, distinguirlas, para no dejarse llevar por ellas, por las
primeras impresiones (HS3, 77-80). « En L’Herméneutique du sujet Foucault analiza la
cuestion del examen de conciencia en Marco Aurelio (clases del 27 de enero y del 24 de
febrero de 1982), Séneca y Epicteto (clase del 24 de marzo de 1982). ¢« En el
cristianismo primitivo, mas concretamente en el monaquismo, la practica del examen de
conciencia se distingue respecto de la practica de dicho examen en las escuelas
filosoficas por la manera de llevarlo a cabo, por el modo de relacion con el director de
conciencia, por la exigencia de exhaustividad. Implica una relacion de obediencia
incondicional respecto del maestro, del director de conciencia, en cuanto concierne a
todos los aspectos de la vida (diriamos, una obediencia exhaustiva). EI dominio de
aplicacion del examen de conciencia son los movimientos del alma; hay que determinar
lo que es necesario hacer para no cometer faltas o reconocer si se han cometido. La
confesién que sigue al examen no es s6lo la enumeracion de las faltas cometidas, sino la
verbalizacion de todos los movimientos del alma (DE4, 127-128). “La obediencia
incondicionada, el examen ininterrumpido y la confesidén exhaustiva forman, pues, un
conjunto en el que cada elemento implica a los otros dos; la manifestacion verbal de la
verdad que se oculta en el fondo de si mismo aparece como una pieza indispensable
para el gobierno de los hombres, de los unos por los otros, tal como ha sido puesto en
funcionamiento en las instituciones monasticas y, sobre todo, cenobiticas a partir del
siglo IVV” (DE4, 129). EIl cristianismo vinculard asi la practica del examen con la
direccion de conciencia (DE4, 146). « En la comparacion entre la practica del examen
en las escuelas filoséficas de la antigliedad y en el cristianismo también es necesario
tener en cuenta la relacion con la verdad. En el primer caso, el examen de conciencia
era, ante todo, un ejercicio mnemotécnico, orientado a la memorizacion de los
principios justos, de una verdad que estd afuera. En el segundo caso, la verdad en
cuestion es la que esta en el fondo del si mismo (DE4, 659). ¢ “Hay tres grandes tipos de
examen de si: primeramente, el examen por el cual se evalla la correspondencia entre



los pensamientos y la realidad (Descartes); en segundo lugar, el examen por el cual se
estima la correspondencia entre los pensamientos y las reglas (Séneca); en tercer lugar,
el examen por el cual se aprecia la relacion entre un pensamiento oculto y una impureza
del alma. Con este tercer tipo de examen comienza la hermenéutica de si cristiana y su
desciframiento de los pensamientos intimos. La hermenéutica de si se funda en la idea
de que hay algo escondido y que nosotros vivimos siempre en la ilusion de nosotros
mismos, una ilusion que enmascara un secreto” (DE4, 810).

Examen [478]: AN, 42, 43, 63, 66, 72, 100, 125, 152, 163-165, 167-171, 173, 175-178,
187-188, 198, 202, 211, 223, 239, 273, 276, 281. AS, 32, 110, 126, 146. DE1, 67, 82,
125, 146, 215, 225, 462, 513, 676, 701, 755, 761, 790. DE2, 61, 69, 88, 261, 390, 392,
396, 461, 542, 594-595, 623, 674, 740, 751, 786, 792, 824. DE3, 13, 28, 37, 49, 52, 90,
94, 102, 131, 230, 257, 303, 375, 444-446, 517, 527, 549, 564. DEA4, 13, 23, 86, 122,
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298, 333, 335, 347, 353, 398-400, 405, 416, 439, 444-445, 454, 457, 460-464, 468-469.
HS1, 28, 41, 44, 61, 80, 87, 94, 119, 130, 142, 147, 153, 155, 158-159, 201. HS2, 12,
36, 86, 228. HS3, 65, 74, 77-80. IDS, 123, 171. MC, 94, 96, 105, 117, 149, 154-155,
181, 193, 243, 289. MMPE, 15, 88. MMPS, 15, 99. NC, 4, 44, 50, 56-57, 60, 66-67, 73,
77-79, 93, 101, 111-112, 125, 160, 167, 181, 188, 191, 194-196, 198, 209, 213. OD, 40.
PP, 54, 183, 195, 264, 301, 304-306, 311, 316, 326. SP, 25, 160, 173, 182, 186-194,
215, 226-229, 311.

Existencialismo

(Existentialisme). Se puede definir el existencialismo como un proyecto antifreudiano,
no en el sentido de que Sartre 0 Merleau-Ponty hayan ignorado Freud, sino mas bien lo
contrario: en el sentido de que el problema esencial era mostrar como la conciencia
humana, el sujeto o la libertad del hombre llegaban a penetrar en todo lo que el
freudismo habia descrito como mecanismos inconscientes. Este rechazo del
inconsciente sera el obstaculo del existencialismo. ¢ A pesar de todo, el existencialismo
es profundamente antihegeliano, pues intenta describir las experiencias de manera que
puedan ser comprendidas en sus formas psicoldgicas. La gran preocupacion del
existencialismo ha sido poner por todas partes la conciencia (DE1, 654). « “Fui formado
filoséficamente en un clima que era el de la fenomenologia y del existencialismo; es
decir, de formas de reflexion que estaban inmediatamente vinculadas con experiencias



vividas, alimentadas y nutridas de ellas. Y, en el fondo, la elucidacién de esta
experiencia vivida constituia la filosofia, el discurso filosofico” (DE3, 372) ¢ “Yo0 no
siento ninguna compatibilidad con el existencialismo tal como lo defini6é Sartre” (DE3,
671). » Nietzsche (con el tema de la discontinuidad, del superhombre) y Bataille (con las
experiencias limites) fueron la puerta de salida del hegelianismo (con su modelo de
inteligibilidad de una historia continua) y de la fenomenologia (con su afirmacion de la
primacia y de la identidad del sujeto) (DE4, 49).

Existentialisme [40]: AN, 4, 25. DE1, 346, 513, 582, 616, 653-654, 657-658, 668. DE3,
233, 337, 372, 593, 671. DE4, 48-50, 62, 392, 455, 573, 608, 617, 718.

Exomologesis

Este término designa, en un sentido amplio, la manifestacion de una verdad y la
adhesion del sujeto a esa verdad que proclama. Es una afirmacion enfatica en la que el
sujeto se vincula con esa verdad y acepta sus consecuencias. Como acto de fe, es
necesaria para el cristiano. Pero hay otro tipo de exomoldgesis: la confesiéon de los
pecados. Esta no era, sin embargo, como la confesion de la época moderna, una
verbalizacion analitica de las faltas con sus circunstancias, sino mas bien un rito
colectivo en el que se reconocian sélo las faltas graves. Foucault estudia la practica de la
exomologesis en el monaquismo (mas especificamente en la obra de Casiano
Instituciones cenobiticas), en el marco de la direccion de conciencia. Subraya tres
aspectos que la diferencian de la direccion de conciencia tal como se practicaba en las
escuelas filosoficas: la relacion de obediencia total respecto del maestro, la manera de
conducir el examen de conciencia y la obligacion de decir todo al director de conciencia
(todos los movimientos del alma, todos los detalles de la vida) (DE4, 126-127, 805-
808). Véanse: Casiano, Confesion, Examen.

Exomologése [13]: DE4, 126, 127.

Exomologésis [18]: DE4, 805-808, 812.

Experiencia



(Expérience). El término experiencia aparece en numerosas expresiones: experiencia
del propio cuerpo, experiencia de la locura, experiencia de la sinrazén, experiencia
onirica, experiencia imaginaria, experiencia vivida (vécue), experiencia patoldgica,
experiencia psicoldgica, experiencia literaria, experiencia contemporanea, experiencia
de la sexualidad, experiencia de la finitud, etc. Foucault se mueve primeramente con un
concepto de experiencia cercano al de la fenomenologia existencial: la experiencia
como el lugar en el que es necesario descubrir las significaciones originarias. Este punto
de vista lo encontramos en un texto temprano, la introduccion a la traduccion de la obra
de Binswanger Le réve et I’existence (DE1, 75-76), y también, en cierto sentido, en el
primer prefacio a Histoire de la folie. “Tratar de alcanzar, en la historia, este grado cero
de la historia de la locura, en el que ella es experiencia indiferenciada, experiencia
todavia no dividida por la separacién misma” (DE1, 159). Véase: Fenomenologia. *
Luego, a través de la lectura de textos literarios y filosoficos (Bataille, Blanchot,
Nietzsche), descubre otra forma de la experiencia: ya no aquélla que funda al sujeto,
sino como forma de de-subjetivacion. “La experiencia del fenomendlogo es, en el
fondo, cierta forma de mirada reflexiva sobre un objeto cualquiera de lo vivido, sobre lo
cotidiano en su forma transitoria para captar las significaciones. Para Nietzsche,
Bataille, Blanchot, por el contrario, la experiencia es tratar de alcanzar cierto punto de
vista que esté lo mas cerca posible de lo no vivible, lo que requiere el maximo de
intensidad y, al mismo tiempo, de imposibilidad. El trabajo fenomenoldgico, en
contraste, consiste en desplegar todo el campo de posibilidades ligadas con la
experiencia cotidiana. Ademas, la fenomenologia trata de captar la significacion de la
experiencia cotidiana para encontrar como el sujeto que yo soy es efectivamente
fundador, por medio de sus funciones transcendentales, de esta experiencia y de sus
significaciones. Por el contrario, la experiencia en Nietzsche, Blanchot, Bataille tiene
por funcién arrancar el sujeto de si mismo, hacer de modo que no sea méas él mismo o
que sea llevado a su aniquilacion o a su disolucién. Es una empresa de de-subjetivacion.
La idea de una experiencia limite, que arranca el sujeto de si mismo, era lo importante
para mi en la lectura de Nietzsche, de Bataille, de Blanchot; lo que hizo que, por
aburridos y eruditos que sean mis libros, los concibiera siempre como experiencias
directas que tendian a arrancarme de mi mismo, a impedirme ser el mismo” (DE4, 43). ¢
Finalmente, el concepto de experiencia recibe una elaboracion propiamente
foucaultiana: como forma histdrica de subjetivacion. En el primer esbozo del prefacio al
segundo volumen de L’Histoire de la sexualité, Foucault se expresa en estos términos:
“Estudiar, asi, las formas de experiencia en su historia es un tema que me vino de un
proyecto mas antiguo, el de hacer uso de los métodos del analisis existencial en el
campo de la psiquiatria y en el dominio de la enfermedad mental. Por dos razones, que
no eran independientes una de otra, este proyecto me dejaba insatisfecho: su



insuficiencia tedrica en la elaboracion de la nocion de experiencia y la ambigledad de
SU nexo con una practica psiquiatrica que, a la vez, ignoraba y suponia. Se podia intentar
resolver la primera dificultad refiriéndose a una teoria general del ser humano, y tratar
de otra manera el segundo problema mediante el recurso tan frecuentemente repetido al
‘contexto econémico y social’; se podia, de este modo, aceptar el dilema entonces
dominante de una antropologia filosofica y de una historia social. Pero yo me pregunté
si no era posible, mas que jugar con esta alternativa, pensar la historicidad misma de las
formas de experiencia, lo que implicaba dos tareas negativas: una reduccion nominalista
de la antropologia filos6fica, y también de las nociones que podian apoyarse en ella, y
un desplazamiento en relacion con el dominio, los conceptos y los métodos de la
historia de las sociedades. Positivamente, la tarea era sacar a la luz el dominio en el que
la formacion, el desarrollo, la transformacion de las formas de experiencia pueden tener
lugar; es decir, una historia del pensamiento. Por ‘pensamiento’ entiendo lo que
instaura, en sus diferentes formas posibles, el juego de lo verdadero y de lo falso, y que,
en consecuencia, constituye al ser humano como sujeto de conocimiento; lo que funda
la aceptacién o el rechazo de la regla y constituye al ser humano como sujeto social y
juridico; lo que instaura la relacién consigo mismo y con los otros, y constituye al ser
humano como sujeto ético” (DE4, 579). Y en una entrevista con P. Ranibow -
“Polémique, politique et problématisations” (1984)- sefiala: “De manera que, en estos
tres dominios —el de la locura, el de la delincuencia, el de la sexualidad-, privilegié cada
vez un aspecto particular: el de la constitucién de una objetividad, el de la formacion de
una politica y del gobierno de si, el de la elaboracion de una ética y de una practica de si
mismo. Pero siempre traté también de mostrar el lugar que ocupaban los otros dos
componentes que son necesarios para la constitucion de un campo de experiencia. Se
trata, en el fondo, de diferentes ejemplos en los que se encuentran implicados los tres
elementos necesarios de toda experiencia: un juego de verdad, relaciones de poder,
formas de relacion consigo mismo y con los otros” (DE4, 596). ¢ “Una experiencia es
siempre una ficcidn; es algo que se fabrica para uno mismo, que no existe antes y que
existira luego” (DE4, 45). « Desde esta perspectiva, Foucault criticard sus usos
anteriores de la nocion de experiencia. “Es el conjunto de ‘préacticas y discursos’ que
constituye lo que denominé la experiencia de la locura; mal nombre, porque no es en
realidad una experiencia” (DE2, 207). « La actitud de modernidad, como éthos, es una
forma de experiencia histérica libre, de experimentacion. Véase: Ethos.

Expérience [1579]: AN, 34, 50, 164, 210, 226, 244. AS, 24, 27, 35, 45, 64, 66, 75, 88,
100, 105, 129, 136, 147, 167, 180, 202, 209, 237, 247-249, 251, 263-264. DE1, 67-68,
69, 71, 73, 76, 80-83, 86-87, 88, 90-91, 96, 98-101, 121, 127, 130-131, 134, 137, 148,
153-154, 159, 162, 164-166, 168-169, 180, 196-199, 202, 206, 212, 215, 226, 231, 233,



235-236, 238-239, 241-244, 246-249, 262-263, 265-266, 268, 280, 283, 285, 292, 297,
326-328, 330-332, 339, 351-354, 356-357, 359, 362-363, 365, 371, 379-380, 390-391,
393-398, 400-401, 404, 408, 415-417, 419-420, 428-429, 433, 435-436, 437, 441-442,
449-450, 458, 460-462, 480, 502, 504, 520-523, 525, 537, 543, 555-558, 569-571, 579,
582, 604, 614, 616, 630, 665, 674, 690, 704, 710, 722, 728-730, 765-766, 782-783, 794,
800, 843-844. DE2, 32-33, 57, 72, 100, 108, 110, 112-113, 122, 172, 174-175, 178, 207,
234-236, 246-248, 250, 256, 286-287, 290, 346, 350, 391, 399-400, 417-418, 422, 472,
482, 484-485, 488, 497, 504, 513, 518, 522, 526, 546, 567, 597, 648, 685-686, 736, 758,
803, 805. DE3, 29, 57, 59-60, 62, 82, 92, 95, 104, 133, 165-166, 223, 225, 229, 294,
335, 346, 350, 352, 354, 369, 372, 377, 387, 430, 432, 451, 490, 512, 520, 534, 536,
541, 575-578, 590, 610, 616, 618, 621-622, 624, 629, 671, 676, 703, 707, 745, 749-750,
785, 811, 821. DE4, 8, 12, 19, 40-47, 49-52, 54-57, 59, 61-62, 67, 75, 77-80, 90, 97,
124, 131, 135, 148, 160, 181, 207, 211, 213, 219-220, 224-225, 228, 244, 250, 286, 289,
291, 308, 312, 316-317, 320-321, 323, 325-326, 329, 339, 343-345, 347, 369, 372, 385,
389, 405, 408, 414, 419, 437, 456, 466, 503, 517, 526-528, 533-534, 535-536, 539-542,
554-555, 559, 575, 577-581, 583-585, 590, 596, 601, 614, 628, 632-634, 636-637, 647,
667, 670-673, 684, 697-698, 701-703, 705-706, 708, 730-731, 734, 740, 742, 753, 756,
763-764, 766, 794, 801, 812. HF, 31-34, 41, 43-49, 51, 56, 59, 63, 69-71, 83-84, 99,
101-103, 106, 109, 111, 113, 115-116, 127, 135-137, 139, 141-146, 148-149, 156, 159,
164-167, 169, 172, 174-177, 179-180, 185-186, 190, 194-195, 204, 209, 211, 215-216,
222-225, 227-228, 230, 235, 237-238, 241, 247-248, 252-254, 256-257, 260, 266-267,
273-275, 288-289, 310, 318-319, 324, 332, 338, 440, 346-348, 351, 364, 374, 387, 391,
393, 405, 414, 418, 422, 424, 426-428, 432, 434, 437, 440-441, 454-456, 472, 475, 484,
493, 495, 521, 523, 532-533, 542, 548-549, 553-555, 570-573, 579, 591, 598, 610, 613,
623-625, 633-635, 640-641, 643-646, 648, 650-653, 656, 660-661, 669. HS, 16, 18, 21,
46, 105, 121, 123, 147, 151, 157, 172, 200, 207-208, 218, 221, 271-272, 304, 323-324,
335, 340-341, 386, 398, 423, 425, 455, 465-467. HS1, 77. HS2, 10, 11, 13, 26, 30-31,
37, 39, 45, 50, 52-53, 56, 58, 98, 207, 210, 212, 275-276. HS3, 15, 20-21, 25, 49-50, 69,
73, 76, 83, 85, 97, 110, 169, 226, 228, 252, 256. IDS, 10-11, 86, 159. MC, 11-13, 15,
56-57, 63, 66, 86-87, 119, 131, 133-135, 142, 144-145, 159-160, 169, 171, 179, 191,
193, 195, 216, 222, 231, 237, 255-258, 260, 273, 285, 287, 291, 311-312, 320, 322,
325-327, 331-332, 334, 338, 342-347, 350, 352-353, 368, 374, 387, 390, 392, 395, 397.
MMPE, 9, 25, 47-49, 52-55, 57, 59, 65, 82, 83, 85-87, 91-92, 97, 99. MMPS, 9, 25, 47-
49, 52, 53-57, 59, 65, 77, 78, 80, 82, 87-88, 91, 95-99. NC, VI, IX XI, XIV XV, 1-4, 6,
12-16, 18, 24-26, 28, 30, 32, 35, 37-38, 45, 49-50, 52-56, 58, 60-63, 65-71, 73, 76, 78,
81-82, 84-85, 87, 89, 93-94, 96, 98-99, 102, 108, 110-111, 116, 118, 121, 123, 128, 130,
137-138, 140, 143, 147-149, 162-163, 165-167, 170, 172, 174-175, 177, 180-181, 188-
189, 192, 196, 199-203, 211. OD, 18, 35, 49, 51, 76-77. PP, 12, 20, 61, 78, 80, 118,



141, 181, 195, 201, 225, 254, 257, 260, 280, 282-284, 297. RR, 8, 22, 24, 28, 40, 42,
110, 155, 198, 200, 203, 205, 207, 208-210. SP, 18, 142, 187, 292, 294.

Fabula

(Fable). Véase: Ficcion.

Fable [68]: AN, 266. DE1, 296, 403, 506-509, 511-512, 524, 767-768. DE2, 140, 265,
414, 553, 819, 821. DES, 251, 252, 256, 265, 307, 316, 633. DE4, 120. HF, 34, 136,
231. HS, 447. HS1, 49, 101. HS2, 230, 258, 266. HS3, 256. IDS, 105, 108. MC, 133,
141. PP, 28. RR, 98. SP, 148.

Familia

(Famille). Sexualidad. Fue en la familia burguesa o aristocratica donde se problematiz6
en primer lugar la sexualidad infantil y de los adolescentes, fue medicalizada la
sexualidad femenina, se alert6 acerca de la patologia posible del sexo, se hizo urgente la
necesidad de vigilar e inventar una tecnologia racional de correccion (HS1, 159). « “Yo
creo que la manera en la que se ha hecho de la sexualidad de los nifios un problema
fundamental para la familia burguesa, en el siglo XIX, provocé e hizo posible una
cantidad importante de controles sobre la familia, sobre los padres, sobre los nifios, y



cred, al mismo tiempo, una nueva serie de placeres: el placer de los padres de vigilar a
los hijos, el placer de los hijos por jugar con su propia sexualidad, contra y con sus
padres, toda una nueva economia del placer en torno al cuerpo del hijo” (DE4, 200).
Masturbacion, familia celular. En Les Anormaux, Foucault analiza la reorganizacién de
la familia en el siglo XIX en el marco de la gran campafia contra la masturbacion. En
primer lugar, mas que de una moralizacion, se trata de una somatizacion: 1) la ficcién
de una enfermedad total, polimorfa, absoluta, sin remision, que se instala en el cuerpo
del masturbador; 2) el delirio hipocondriaco generado por los médicos que tratan de
lograr que todo paciente vincule los sintomas de cualquier enfermedad de su cuerpo con
esa falta primera; 3) la masturbacion aparece como la causa posible de toda enfermedad
posible: enfermedades del cerebro, del corazén, de los ojos, etc. Y, sin embargo, a pesar
de tantos peligros originados en la préactica de la masturbacién, la somatizacion de ésta
ha sido acompafiada por una desculpabilizacion. En efecto, al no reconocerse causas
enddgenas de la masturbacidn, los nifios no podian ser culpabilizados. No se trata de la
naturaleza, sino del ejemplo, de la seduccion del adulto. La falta proviene, entonces, de
afuera. El origen de la masturbacion seria el deseo de los adultos, que tiene por objeto
los nifios. Pero en esta desculpabilizacién del nifio, y la consecuente culpabilizacion de
los adultos, hay que distinguir dos cosas: por un lado, el peligro representado por el
personal doméstico, los institutores y los educadores (son ellos los personajes del mal
ejemplo); por otro, los padres (en este caso, su culpa consiste en no ocuparse
personalmente de sus hijos). A partir de ello se dan dos consecuencias complementarias:
1) si es posible, es necesario suprimir el personal doméstico o, al menos, permitirle solo
el minimo contacto con los nifios; 2) se plantea la exigencia de cuidar (vigilar) a los
propios hijos. Emerge de este modo la célula familiar, la familia medicalizada: la
supresion del personal doméstico y la exigencia de vigilancia reorganizan el espacio
familiar para facilitar una especie de cuerpo a cuerpo entre padres e hijos; aparece un
nuevo espacio: el hogar, un “nuevo cuerpo familiar” marcado por su sustancia fisico-
afectiva. A partir de aqui, la familia-célula va a reemplazar la familia relacional. Pero
desde el momento en que la masturbacion se encuentra en el centro de la familia-célula,
y a causa de la somatizacion de la que hablamos antes, la familia-célula se vincula
estrechamente con la medicina. Por un lado, hay un cierto isomorfismo entre la relacion
padres-hijo y la relacién médico-enfermo: los padres deben diagnosticar, ser terapeutas,
ser agentes de sanidad. El espacio densamente afectivo de la familia-célula es un
espacio atravesado por la tecnologia de poder propia del saber médico. Dos ejemplos de
esta medicalizacion: 1) la discrecién en el nivel del lenguaje entre padres e hijos sobre
la sexualidad ha sido contrabalanceada por la discursividad entre médico y enfermo (es
necesario que el nifio masturbador lo confiese al médico); 2) se utilizan instrumentos
técnicos para controlar la masturbacion. ¢ A partir de esta familia celular y medicalizada



aparecieron, en los primeros decenios del siglo XIX, la normalidad y la anormalidad
sexual (AN, 249-255). Incesto. Podemos ver la campafia anti-masturbacién como una
transformacion de la pastoral cristiana de la carne, pero con algunas modificaciones
fundamentales: infantilizacion, medicalizacion, instrumentalizacion (mas que el
resultado de la constitucion de la familia-célula, la campafia anti-masturbacion ha sido
el instrumento de esta constitucion). Foucault hace dos observaciones a propésito de
este proceso: 1) A partir de fines del siglo XVIII la sexualidad infantil habia sido
definida en términos de no-relacionalidad, de autoerotismo. La formacién de la familia
celular ha permitido instalar de un modo nuevo la sexualidad relacional en el auto-
erotismo de los nifios. 2) Pero la teoria psicoanalitica del incesto beneficiard
moralmente a los padres: los padres son el objeto del deseo de los hijos. Esta
profundizacion de la posesion por parte de los padres de la sexualidad de sus hijos, la
propiedad —por decirlo de algin modo- del deseo, ha sido acompafiada por una
profundizacion de la posesion estatal de los cuerpos, por la extension de la
escolarizacion y de los métodos e instituciones disciplinarias. Lo dicho anteriormente se
aplica a la familia burguesa, pero ¢qué pasa con el proletariado? Al proletariado se le
dice “casense, no tengan hijos antes del matrimonio”. Se trata de contrarrestar el
fendmeno de uniones libres que se multiplican a causa del debilitamiento del
proletariado rural y la formacion de uno urbano que no requiere de los soportes del
matrimonio (asistencia entre familia, intercambio de bienes, etc.). Desde el momento en
que la estabilidad de la clase obrera ha sido necesaria por razones econémicas, también
lo ha sido una nueva cuadriculacion politica de los cuerpos. La consigna de orden ha
sido aqui “no se mezclen”. Se trata de una nueva problematica del incesto, no del tipo
hijos-padres, sino hermano-hermana, padre-hija. La sexualidad peligrosa es ahora la del
adulto. Estamos ante una teoria socioldgica y no ya psicoanalitica del incesto (AN, 257-
560). Asilo. En la Histoire de la folie a I’age classique, Foucault sostiene que la familia
sirvio de modelo para el surgimiento de la institucion asilar hacia finales del siglo
XVIII. En Le pouvoir psychiatrique, en cambio, rectifica esta afirmacion. No ha sido la
familia, sino los dispositivos disciplinarios la matriz del asilo; la conexion entre la
psiquiatria y sus instituciones es més tardia, data de finales del siglo xix (PP, 17).
Véase: Psiquiatria.

Famille [1082]: AN, 34-35, 45, 53-54, 57, 60, 96, 103, 115, 132-140, 143, 153, 217,
220, 228, 231-236, 238-247, 249-251, 253-254, 256-258, 260, 275, 279-280, 286, 296-
297, 307, 310. AS, 56, 62, 69, 75. DE1, 104, 186, 204, 342, 464, 554, 689, 718, 791.
DEZ2, 38, 53, 58, 109-110, 112, 117, 129-131, 151, 193-194, 197, 215, 232, 274, 299,
335, 338, 379, 389, 422, 465, 496, 498, 531, 553, 568, 572, 601, 614, 624-626, 628,
642-643, 652, 664, 675, 678, 684, 697, 700, 709, 724, 778, 792, 796, 822, 827. DE3, 10,



18-21, 24-25, 36, 41, 47, 62, 76, 115, 118, 151, 182, 192-193, 202, 205, 217, 219, 232-
233, 237, 244, 246-248, 256, 270-271, 305, 314, 334, 339-340, 360, 379, 395-397, 406-
407, 423, 425, 447, 453, 473, 481, 483-488, 490, 492, 494-495, 532-533, 565, 567, 569,
597, 630, 640, 641-642, 644, 647, 650-654, 672, 682, 720, 731-734, 737-738, 824. DE4,
103, 113, 150, 164, 193, 200, 231, 286-288, 309, 351-352, 358, 403, 450, 465, 477,
480-481, 485, 515, 555, 581, 646, 652-653, 710, 745, 751, 754, 757-758, 760. HF, 76,
79, 85, 96, 111, 115, 124-126, 169, 170-171, 192, 258-259, 415, 488, 491, 499, 519,
520-522, 534, 549-550, 555-557, 563, 580, 589-590, 607-609, 612, 618, 626-629, 645.
HS, 34, 37, 41, 43, 57-59, 82, 86-89, 93, 97, 99, 110, 114, 136-137, 150, 156, 160, 176,
178-179, 190-191, 285, 358, 363, 414, 422, 426, 435-436. HS1, 9, 54, 56, 63-65, 78,
112, 132, 143-150, 157, 159-161, 171, 177, 185, 197. HS2, 32, 47, 97, 107, 137, 167,
169, 172, 174, 178, 182, 185, 189, 200, 218, 222, 226, 234, 238, 254. HS3, 19, 40-41,
47,54, 56, 67, 68, 90-92, 95-96, 132, 173, 178, 183, 186, 198, 199, 201, 214, 220, 252,
281. IDS, 28-29, 39, 45, 127, 209, 212, 220. MC, 149, 154-157, 234, 239-240, 305.
MMPE, 15, 79-81. MMPS, 15, 80, 83-84, 93. NC, 8, 16, 18-19, 38, 39, 41, 43, 83, 1009,
134. PP, 17, 22, 27-28, 45, 81-88, 91, 95-103, 108-111, 113-119, 121-126, 128, 141,
144, 154, 159, 172, 181, 200, 202, 211, 214-215, 217, 219, 221, 228, 245, 251, 272-273,
275. RR, 185, 196. SP, 18, 71, 114, 122, 143, 197, 204, 213, 217, 248, 263, 265, 273,
275, 291, 296, 300-302, 304.

Fascismo

(Fascisme). El nazismo y el fascismo no hubiesen sido posibles sin que una porcién
relativamente importante de la poblacidn se hiciese cargo de las funciones de represion,
de control, de policia. En este sentido, el concepto de dictadura aplicado a estos
fendmenos es relativamente falso (DE2, 654). « El enemigo mayor de L’Anti-Edipe de
G. Deleuze y F. Guattari es el fascismo: “Y no solamente el fascismo historico de Hitler
0 Mussolini —que supo utilizar tan bien el deseo de las masas—, sino también el fascismo
gue estd en todos nosotros, que habita nuestros espiritus y nuestras conductas
cotidianas, el fascismo que nos hace amar el poder, desear esta misma cosa que nos
domina y nos explota” (DE3, 134). VVéase: Deleuze. * El siglo XX no disponia de un
aparato conceptual apropiado para pensar el fascismo y el estalinismo. Se disponia de
instrumentos tedricos para pensar la miseria, la explotacion econémica, la formacion de
la riqueza, pero no se disponia de categorias para pensar el exceso de poder (DE3, 400-
401). Esta ha sido, sin duda, una de las motivaciones del interés foucaultiano por la
cuestion del poder. ¢ “Lo que me fastidia en la afirmacion del deseo de las masas por el
fascismo es que la afirmacion cubre la falta de un analisis histérico preciso. Veo en ella



el efecto de una complicidad general en el rechazo de descifrar lo que realmente fue el
fascismo (rechazo que se traduce por la generalizacién: el fascismo esta por todas partes
y sobre todo en nuestras cabezas, o por la esquematizacion marxista). El no-analisis del
fascismo es uno de los hechos politicos importantes de estos Gltimos treinta afios. Lo
que permite hacer de él un significante flotante, cuya funcién es esencialmente la
denuncia: los procedimientos de todo poder son sospechados de ser fascistas asi como
también las masas son sospechadas de serlo en sus deseos. Bajo la afirmacién del deseo
de las masas por el fascismo hay un problema histdrico para el que no se han todavia
dado los medios de resolverlo” (DE3, 422). « A pesar de su singularidad historica, ni el
estalinismo ni el fascismo son completamente originales; han utilizado y extendido
mecanismos de poder ya existentes en las otras sociedades, han utilizado las ideas y los
procedimientos de la racionalidad politica occidental (DE4, 224).

Fascisme [64]: AN, 13. DE1, 582. DE2, 314, 340, 498, 652, 654, 761-762, 775, 805,
816, 820. DE3, 133-136, 180, 264, 387, 400-401, 422, 424, 535-536, 545, 610, 626.
DE4, 224, 751. HS1, 198. IDS, 20, 27.

Fausto

(Faust). EI Fausto es un ejemplo de la manera en la que la cuestion del placer y el
acceso al conocimiento se encuentran vinculados con el amor por la mujer, su
virginidad, su pureza, su caida y su poder redentor (HS2, 252). Se podria interpretar el
Fausto de este modo: no hay acceso al saber sin una modificacion profunda del ser del
sujeto (HS, 28). En este sentido, Foucault analiza las transformaciones de la figura de
Fausto desde Marlowe a Goethe, pasando por Lessing (HS, 296-297).

Faust [22]: DE1, 299. HS, 25, 28, 40, 277, 296-297, 300. HS2, 252.

Faustus [1]: HS, 300.

Febvre, Lucien
(1878-1956). Véase: Escuela de los Anales.

Lucien Febvre [8]: DEL, 667, 773, 787. DES3, 30, 467. DE4, 650, 652. HS, 432.



Fenomenologia

(Phénoménologie). Andlisis existencial. La formacion universitaria de Foucault estuvo
impregnada de fenomenologia. En Dits et écrits son numerosas las referencias a la
presencia e influencia de la fenomenologia durante sus estudios. Ademas, en los afios en
qgue Foucault trabajé en los hospitales psiquiatricos, los textos de fenomenologia
existencial constituyeron una de sus lecturas fundamentales. “Todos nosotros hemos
sido formados en la escuela de la fenomenologia, en el analisis de las significaciones
inmanentes a la vivencia, de las significaciones implicitas de la percepciéon y de la
historia. Yo me preocupé, ademas, por la relacion que podia existir entre la existencia
individual y el conjunto de las estructuras y de las condiciones histéricas en las que esta
existencia individual aparece, por el problema de las relaciones entre sentido e historia
0, también, entre método fenomenoldgico y método marxista” (DE1, 601). “La lectura
de lo que se llamaba ‘analisis existencial’ o ‘psiquiatria fenomenoldgica’ fue importante
para mi en la época en que trabajaba en los hospitales psiquiatricos y cuando buscaba
algo diferente de los esquemas tradicionales de la mirada psiquiatrica, un contrapeso”
(DE4, 58). Producto de esta formacion y de estas lecturas es la introduccion a la
traduccion de la obra Le réve et I’existence (1954) de L. Binswanger. Aqui Foucault
busca, bajo la égida de Binswanger, una conjuncion entre Freud y Husserl, entre el
psicoanalisis y la fenomenologia, entre el analisis psicoanalitico y la descripcion
fenomenologica. En palabras de Foucault: “Encontrar el fundamento comdn a las
estructuras objetivas de la indicacién, a los conjuntos significativos y a los actos de
expresion era el problema que planteaba la doble tradicion de la fenomenologia y del
psicoanalisis. De la confrontacion entre Husserl y Freud nace una doble problematica.
Era necesario un método de interpretacion que restituyese en su plenitud los actos de
expresion. EI camino de la hermenéutica no debia detenerse en los procedimientos de
escritura que detienen al psicoanalisis; debia ir hasta el momento decisivo en el que la
expresion se objetiva ella misma en las estructuras esenciales de la indicacién. Era
necesario algo distinto de la verificacion, era necesario un fundamento. Este momento
fundamental en el que se ligan las significaciones es lo que Binswanger intent6 sacar a
la luz en Réve et Existence” (DE1, 79). Foucault dedica gran parte de este texto al
analisis de las Logische Untersuchungen, mas concretamente, a la distincion entre
indicacion y expresion. Este es el unico texto de Foucault dedicado al anélisis de un
problema husserliano. Foucault nos promete incluso una obra ulterior en la que hubiese
examinado la situacion del analisis existencial en el marco del pensamiento
contemporaneo (DE1, 65). Esta introduccion a Binswanger puede considerarse como el
punto de mayor acercamiento entre Foucault y la fenomenologia. A partir de aqui



debemos seguir, mas bien, su alejamiento. La cuestidn del sujeto. Son varias las razones
por las cuales —segun el propio Foucault sefiala— se produce esta separacion e incluso la
oposicion a la fenomenologia: la cuestion del lenguaje (planteada por la literatura, la
linglistica, el estructuralismo), la problematica de la historicidad del saber v,
fundamentalmente, la cuestion del sujeto, es decir, la disolucidn del sujeto. “Y creo que,
como en todos aquéllos de mi generacién, se produjo en mi, entre los afios ‘50 y ‘55,
una especie de conversion que parecia intrascendente al inicio, pero que, en realidad,
nos ha diferenciado profundamente. El pequefio descubrimiento o, si quieren, la
pequefia inquietud, que esta en el origen de esta conversion, fue la inquietud ante las
condiciones formales que pueden hacer que la significacién aparezca. En otros
términos, nosotros hemos reexaminado la idea husserliana segun la cual existe por todas
partes sentido, que nos envuelve y que nos inviste ya antes de que comencemos a abrir
los ojos y a tomar la palabra. Para aquéllos de mi generacion, el sentido no aparecia por
si solo, no estaba ‘ya ahi’ 0, mas bien, ‘esta ya’, si, pero bajo cierto nimero de
condiciones formales. Y, desde 1955, nos consagramos a analizar las condiciones
formales de la aparicion del sentido” (DE1, 601). “Ahora bien, el estructuralismo o el
método estructural en sentido estricto me han servido a lo sumo como punto de apoyo o
de confirmacion para algo mucho mas radical: el cuestionamiento de la teoria del
sujeto” (DE4, 52). “Si hay un punto de vista, por lo tanto, que rechazo categéricamente,
es aquél (llamémoslo, grosso modo, fenomenoldgico) que concede una prioridad
absoluta al sujeto de la observacion, atribuye un papel constitutivo a un acto y pone su
punto de vista como origen de toda historicidad. Aquel, dicho brevemente, que conduce
a una conciencia trascendental. Me parece que el analisis histérico del discurso
cientifico deberia, en ultimo lugar, surgir de una teoria de las practicas discursivas mas
que de una teoria del sujeto del conocimiento” (DE2, 13). “Nietzsche, Blanchot y
Bataille son los autores que me permitieron liberarme de aquéllos que han dominado mi
formacion universitaria, a comienzos de los afios 1950: Hegel y la fenomenologia”
(DE4, 48). “[...] el tema nietzscheano de la discontinuidad, de un superhombre que
seria completamente diferente respecto del hombre, luego, en Bataille, el tema de las
experiencias limite por las cuales el sujeto sale fuera de si mismo, se descompone como
sujeto en los limites de su propia imposibilidad, tienen un valor esencial. Esto fue para
mi una especie de escapatoria del hegelianismo y la identidad filoséfica del sujeto”
(DE3, 49). Todo lo que ha pasado en el &mbito del pensamiento en Francia en la década
de 1960 proviene de la insatisfaccion respecto de la teoria fenomenoldgica del sujeto,
con diferentes modalidades: la linglistica, el psicoandlisis, Nietzsche (DE4, 437).
Arqueologia. La fecundidad metodoldgica del cogito no es finalmente tan grande como
se creia. Para ciertas descripciones es necesario poner el cogito entre paréntesis. Es
posible describir, como lo hace la arqueologia, las estructuras del saber sin recurrir al



cogito (DE1, 610). En La naissance de la clinique encontramos una frase que pinta
claramente la nueva posicién de Foucault respecto de la fenomenologia: “Las
fenomenologias acéfalas de la comprensién mezclan en esta idea mal ligada [la idea de
humanismo médico] la arena de su propio desierto conceptual” (NC, X). Como dijimos,
el unico texto de Foucault dedicado al analisis de un problema especificamente
husserliano es la introduccion a Binswanger; sin embargo, puede considerarse que la
arqueologia, tanto desde un punto de vista metodoldgico cuanto desde el punto de vista
de la descripcion arqueoldgica, es en gran medida un dialogo con la fenomenologia. La
arqueologia intenta liberar el anlisis histérico de la fenomenologia, es decir, de la
busqueda de un origen entendida como busqueda de los actos fundadores (AS, 265). Les
Mots et les choses puede ser leido como una anti-Krisis, esto es, como una descripcion
del conocimiento que se opone de lleno a la concepcidn husserliana de la historicidad
del saber. Foucault no va en blsqueda de los actos fundadores de la racionalidad ni
considera que la historia del conocimiento sea el desarrollo continuo y progresivo de la
racionalidad, sino mé&s bien lo contrario: se trata de una “historia” discontinua. En este
sentido, la nocion de episteme puede ser considerada como lo opuesto a la nocién
fenomenoldgica de tradicion. Para Husserl la fenomenologia esta inscripta desde el
origen en la tradicidn de la ratio occidental; para Foucault, s6lo lo esta en la disposicion
del pensamiento moderno. Las diferentes figuras de la analitica de la finitud pueden ser
leidas como las dificultades o ambivalencias de las diferentes figuras de la
fenomenologia: el analisis de las vivencias (Merleau-Ponty), el cogito y lo impensado
(Husserl), el retroceso y el retorno del origen (Heidegger). Véase al respecto: Hombre.
Por otro lado, en la disposicion epistémica de la modernidad, la fenomenologia y el
estructuralismo aparecen como dos figuras a la vez opuestas y complementarias. Para
Foucault, la fenomenologia y el estructuralismo comparten un lugar comun o, en el
lenguaje de la arqueologia, son posibles a partir de una misma disposicion epistémica.
En realidad, estructuralismo y fenomenologia representan esas dos tendencias
correlativas del pensamiento moderno que son la formalizacion y la interpretacion.
Ahora bien, se trata de dos técnicas correlativas cuyo suelo comun esta dado por el ser
del lenguaje tal como se constituyd en la época moderna. Resulta imposible que la
interpretacion no se encuentre con el problema de las formas puras del lenguaje o que la
formalizacion prescinda de toda exégesis. El esfuerzo del estructuralismo por sacar a la
luz las formas puras que se imponen al inconsciente antes de todo contenido se cruza
con el esfuerzo de la fenomenologia por recuperar en forma discursiva el suelo de la
experiencia, el sentido del ser, el horizonte de todos nuestros conocimientos (MC, 312).
Aqui Foucault se opone a la interpretacion de Sartre. El estructuralismo ha sido
criticado desde el punto de vista de la fenomenologia existencial. La objecion de Sartre
consistia en afirmar que el estructuralismo seria una forma de analisis que deja de lado



la historia. Sin sujeto hablante, sin actividad humana, ;como podria evolucionar el
sistema de la lengua? (DE2, 271). Pero, para Foucault, mientras los analisis
fenomenoldgicos se ocupan de los discursos para encontrar, a través de ellos, las
intencionalidades del sujeto hablante, la arqueologia no se ocupa del sujeto hablante,
sino que examina las maneras en las que el discurso desempefia un papel dentro del
sistema estratégico en el que el poder esta implicado (DE3, 465). Mas aun, la
genealogia como andlisis de la constitucion de los saberes, de los discursos, de los
dominios de objetos, no es una relativizacion del sujeto fenomenolégico. No se trata de
mostrar como una conciencia se transforma a través de la historia, sino de deshacerse
simplemente de toda funcién trascendental del sujeto (DE3, 147). « En los altimos
trabajos de Foucault, dedicados a la ética, el problema de la constitucion del sujeto
reaparecerd, pero no desde el punto de vista de la conciencia, sino de las practicas.
Véanse: Etica, Sujeto. Husserl. La filosofia contemporanea en Francia comienza con las
Méditations cartesiennes, pronunciadas en 1929 y publicadas en 1931. A partir de ellas,
la fenomenologia ha sido objeto de una doble recepcién: una que se mueve en la
direccién de una filosofia del sujeto (La trascendance de I’ego de Sartre) y otra que se
remonta hacia los problemas fundadores de la filosofia de Husserl, el formalismo y el
intuicionismo (Méthode axiomatique y Formation de la théorie des ensembles de
Cavailles). A pesar de sus interferencias, estas dos lineas han permanecido
profundamente heterogéneas (DE3, 430). Husserl ha planteado, en Krisis, las relaciones
entre la razén y la historia, pero lo ha hecho como busqueda del origen (DE3, 432).
Merleau-Ponty. “El paso se produjo de la fenomenologia al estructuralismo, y
esencialmente en torno al problema del lenguaje. Habria aqui, yo pienso, un momento
bastante importante: el momento en el que Merleau-Ponty se encontré con el problema
del lenguaje. Y ustedes saben que los ultimos esfuerzos de Merleau-Ponty giraron en
torno de esto. Yo me acuerdo muy bien de los cursos en los que Merleau-Ponty
comenzd a hablar de Saussure, que, aunque muerto hacia casi cincuenta afios, era
completamente ignorado, no digo por los fil6logos y los linglistas franceses, sino por el
publico en general. Entonces, surgié el problema del lenguaje y parecia que la
fenomenologia era incapaz de dar cuenta, tan bien como un analisis estructural, de los
efectos de sentido que podian ser producidos por una estructura de tipo linguistico,
estructura en la que el sujeto en el sentido de la fenomenologia no intervenia como
dador de sentido” (DE4, 434-435). « Merleau-Ponty trat6 de retomar dos lineas de la
fenomenologia: la fenomenologia existencial y los analisis fenomenoldgicos que
aparecian como un cuestionamiento de la ciencia en su fundamento, en su racionalidad,
en su historia (Koyré) (DE4, 53). Marxismo. Althusser liberé al marxismo de toda
fenomenologia (DE2, 272). Veanse: Althusser, Marxismo. Hegelianismo. Acerca de las
relaciones entre el pensamiento de Hegel y la fenomenologia en Francia, VVéanse: Hegel,



Hyppolite. Canguilhem. Ademas de las lecturas de Blanchot, Bataille y Nietzsche, para
comprender el alejamiento de Foucault respecto de la fenomenologia es necesario tener
en cuenta la influencia de los trabajos de la escuela francesa de historia de la
epistemologia, especialmente los de G. Canguilhem. VVéase: Canguilhem.

Phénomenologie [131]: AS, 265. DE1, 65, 69, 76-79, 127, 281, 345-346, 362, 370, 545,
601, 609, 613, 779, 783, 825. DE2, 79, 83-84, 170, 272. DE3, 31, 146-147, 372, 430,
432, 440, 442, 583, 597, 823. DE4, 43, 48-49, 52-54, 58, 434-437, 441, 444-445, 529,
581, 608, 651, 718, 750, 764, 767, 773, 775-776. HS, 30, 40, 340, 455, 467, 470. IDS,
19. MC, 261, 312, 332, 336, 338, 342. MMPE, 13, 56, 69, 338. MMPS, 13, 56. NC,
203. OD, 75.

Phénomenologies [1]: NC, X.

Feudalismo

(Féodalisme, Féodalité, Féodal). No encontramos en Foucault un analisis sistematico
del feudalismo, pero si numerosas observaciones acerca de su modo de ejercicio del
poder. Estas lo distinguen de las formas modernas del poder. « En sociedades como, por
ejemplo, las feudales, la individualizacion es méxima del lado en el que se ejerce la
soberania y en las regiones superiores del poder. Cuanto mas poder o privilegios se
posee, mas se es marcado por rituales, discursos y representaciones plasticas (SP, 194).
* Cuando en el siglo XVI la feudalidad debié hacer frente a las grandes revueltas
paisanas, buscé apoyo en un poder, un ejército, una fiscalidad centralizados;
aparecieron, entonces, los procuradores del rey, la legislacion contra los mendigos y
vagabundos, los primeros rudimentos de una policia, de una justicia centralizada. En
una palabra, aparecié el embrion de un aparato judicial de estado (DE2, 343). ¢ Acerca
de la préctica judicial en la sociedad feudal. VVéase: Investigacion. ¢ En las sociedades
feudales no hay nada semejante al panoptismo (DE2, 606). « El poder se ejercia
mediante signos e impuestos: signos de fidelidad al sefior feudal, rituales, ceremonias,
impuestos, pillaje, caza, guerra (DE3, 153). « La feudalidad no era exactamente un
sistema militar; era un sistema juridico complejo en el que, en determinados momentos,
cierta categoria de individuos debia ejercer la funcidn de la guerra. Pero éstos no eran
militares de profesion (DE3, 581). « El poder se ejercia sobre el cuerpo de los individuos
de tres maneras: 1) se exigia que el cuerpo del subdito ofreciera, produjera y pusiera en
circulacién signos de respeto, de devocidn, de servilismo; 2) se podia ejercer sobre ellos
la violencia, hasta la muerte; 3) se podia imponer el trabajo (DE3, 586). Este poder se



ejercia de manera discontinua (AN, 80). ¢ El feudalismo desarroll6 entre los individuos
un tejido de nexos personales muy diferente del poder pastoral (DE4, 148). « El poder
feudal establecia relaciones entre sujetos juridicos; desde el nacimiento un individuo se
encontraba inmerso en las relaciones juridicas. En el “estado de policia” los individuos
también poseen una situacion juridica, pero, ademas, el poder se ocupa de ellos en
cuanto hombres, seres vivientes que trabajan y comercian (DE4, 822-823). « La
feudalidad como sistema juridico caracterizé a las sociedades europeas desde el siglo VI
hasta el siglo XV. Este sistema no habia sido aislado ni por los historiadores ni por los
juristas antes de los analisis de Boulainvillers. VVéase: Boulainvilliers.

Féodal [36]: AN, 80-81, 93. DE2, 343, 513, 574, 576, 577, 580-581, 606, 615, 727.
DE3, 153, 185, 203, 304-305, 374, 549, 586, 631, 656. DE4, 822. IDS, 31, 189. PP, 28,
66-67. RR, 56. SP, 194, 220.

Féodale [26]: AN, 47-48. DE1, 837. DE2, 343, 359, 576-579, 606, 615, 623. DE3, 185,
548, 586. DE4, 185. IDS, 31, 182, 205-206. PP, 66-67.

Féodalisme [2]: DE4, 148, 157.

Féodalité [45]: AN, 80. DE2, 109, 276, 343, 391, 578, 582, 696. DE3, 119, 203, 493,
500, 581, 720. DE4, 90. IDS, 66, 108, 110, 125, 132, 134, 169, 179-184, 188-189, 191,
205, 209. PP, 67. SP, 29.

Ficcion

(Fiction). Fabula. “En toda obra que posee la forma del relato, es necesario distinguir
fabula y ficcion. Fabula es lo narrado (episodios, personajes, funciones que ellos
desempefian en el relato, acontecimientos), el régimen del relato o, mas bien, los
diferentes regimenes segun los cuales éste es relatado: postura del narrador respecto de
lo que narra (segun que participe de la aventura, o que la contemple como un espectador
ligeramente a distancia o que esté excluido y la perciba desde el exterior); presencia o
ausencia de una mirada neutra que recorre las cosas y las personas asegurando una
descripcion objetiva; compromiso con todo el relato en la perspectiva de un personaje o
varios sucesivamente o cada uno en particular; discurso que repite los acontecimientos
inmediatamente o que los duplica a medida que se desarrollan, etc. La fabula est4 hecha
de elementos ubicados en cierto orden. La ficcion es la trama de las relaciones
establecidas, a través del discurso mismo, entre quien habla y aquello de lo que habla.



Ficcion, aspecto de la fabula” (DE1, 506). ¢ La ficcidn consiste en el movimiento por
medio del cual un personaje sale de la fabula a la que pertenece y se convierte en el
narrador de la fabula siguiente (DEL, 507). « Una obra no se define por los elementos de
la fabula, sino por los modos de la ficcion. La fabula de un relato se sitGa dentro de las
posibilidades miticas de una cultura; su ficcién, en las posibilidades del acto de habla
(DE1, 506). Blanchot. La ficcion en Blanchot no estd nunca en las cosas ni en los
hombres, sino en la imposible verosimilitud. La ficcion no consiste en hacer ver lo
invisible, sino en hacer ver como es invisible lo invisible de lo visible (DE1, 524).
Autor. Desde el siglo XVIII, el autor ha desempefiado el papel de regulador de la
ficcién, papel caracteristico de la era industrial y burguesa, del individualismo y de la
propiedad privada (DE1, 811). Verdad, historia, politica. En respuesta a una pregunta a
proposito de La volonté de savoir, Foucault sefiala: “Respecto del problema de la
ficcién: para mi, es un problema muy importante; y me doy cuenta de que nunca escribi
sino ficciones. No quiero decir con ello que esto haya sido dejando de lado la verdad.
Me parece que existe la posibilidad de hacer trabajar la ficcion en la verdad, de inducir
efectos de verdad con un discurso de ficcion y de hacer de modo que el discurso de
verdad suscite algo que todavia no existe. Entonces, ‘ficciona’. Se “ficciona’ la historia
a partir de una realidad politica que la hace verdadera, se ‘ficciona’ una politica que no
existe todavia a partir de una verdad historica” (DE3, 236). « “Asi este juego de la
verdad y de la ficcion o, si ustedes prefieren, de la constatacion y de la fabricacion,
permitird hacer aparecer claramente lo que nos liga, a veces de manera totalmente
inconsciente, a nuestra modernidad y, al mismo tiempo, nos lo hard aparecer como
alterado” (DE4, 46). « “Yo practico una especie de ficcion histérica” (DE3, 805; DE4,
40). Gotico. La novela gotica es una novela de ciencia y de politica-ficcion: politica-
ficcion, en la medida en que se trata esencialmente de novelas centradas en el abuso del
poder; ciencia-ficcion, en la medida en que se trata de reactivar todo un saber sobre la
feudalidad (IDS, 188).

Fiction [116]: AN, 223, 224. AS, 33, 118, 123. DE1, 178, 275, 277, 279-282, 286, 298,
309, 338, 341, 399, 506-507, 509, 511-513, 518, 520, 523-525, 591, 798, 800, 811.
DE2, 223, 266, 285-286, 658, 690, 718, 810. DE3, 60, 84-85, 236, 242, 252, 254, 341,
406, 449, 628, 805. DE4, 40, 44-46, 371, 589. HF, 609. HS2, 275. IDS, 150, 188-189.
MC, 62, 66, 194. OD, 30. PP, 36, 251. SP, 199, 224, 246, 310.

Filodemo de Gadara



(s. I a.C.). Foucault presta particular atencion a la obra Acerca de la parresia de este
filésofo epicureo, encontrada en la Villa dei papiri de Herculano. VVéase: Parresia.

Philodeme de Gadara [45]: HS, 119, 132, 137, 140-141, 355, 357, 367, 369-372, 374,
375-376, 379, 382, 386, 388. HS3, 67, 278.

Filosofia

(Philosophie). En este articulo queremos presentar las observaciones que el mismo
Foucault nos ofrece acerca de la tarea de la filosofia contemporanea y, mas
concretamente, de su propio trabajo. La primera cuestion deberia consistir en determinar
si se lo puede encuadrar dentro del campo de la filosofia. No es una cuestion facil, por
dos razones. En primer lugar, porque, para poder juzgar acerca de la pertenencia o no al
campo de la filosofia, no sélo se debe disponer de un criterio que delimite qué esta
dentro y qué afuera; también es necesario mostrar que se trata del criterio justo,
apropiado, auténtico. En todo caso, proponer un criterio de este orden no iria mucho
mas lejos de abrir una polémica. La historia de la filosofia nos pone, de hecho, ante una
multiplicidad de filosofias que ni por su vocabulario, ni por su estilo, ni por sus
conceptos, ni por sus métodos, ni por sus finalidades pueden reunirse debajo de un
concepto Unico. Aqui, como nos lo ensefian los l6gicos, comprension y extension se
encuentran en relacion inversa. En segundo lugar, el propio Foucault ha negado
repetidas veces su pertenencia al campo de la filosofia. Podriamos multiplicar las
referencias, pero algunas bastaran. “Nunca me ocupé de filosofia” (DE2, 493). “Es
dificil clasificar una investigacion como la mia dentro de la filosofia o de las ciencias
del hombre” (DE1, 605). ¢(Cual es el alcance que debemos dar a éstas y otras
expresiones semejantes? En todo caso, es necesario contrabalancearlas con otras. “Que
lo que yo hago tenga algo que ver con la filosofia es muy posible, sobre todo en la
medida en que, al menos después de Nietzsche, la filosofia tiene como tarea
diagnosticar y no tratar mas de decir una verdad que pueda valer para todos y para todos
los tiempos. Yo trato de diagnosticar, de realizar un diagndéstico del presente: decir lo
gue nosotros somos hoy y lo que significa, hoy, decir lo que somos. Este trabajo de
excavacion bajo nuestros pies caracteriza desde Nietzsche al pensamiento
contemporaneo. En este sentido, me puedo declarar fildsofo” (DE1, 606) ¢ Si tomamos
como punto de referencia el contexto intelectual en el que Foucault se formd —las
filosofias del sujeto (fenomenologia, existencialismo, marxismo)—-, su trabajo
ciertamente esta afuera. Pero esta forma de no-pertenencia pone de relieve, en realidad,
un cambio en la filosofia misma. Y el propio Foucault, también repetidas veces, da



cuenta de ello. “Hubo una gran época de la filosofia contemporanea, aquélla de Sartre,
de Merleau-Ponty, en la que un texto filoséfico, un texto tedrico. Debia finalmente
decirles lo que era la vida, la muerte, la sexualidad, si Dios existia o si Dios no existia,
lo que era la libertad, lo que se debia hacer en la vida politica, cdmo comportarse con
los otros, etc. Se tiene la impresion de que esta especie de filosofia ya no puede tener
curso, de que, si quieren, la filosofia se ha, si no volatilizado, como dispersado, de que
hay un trabajo tedrico que se conjuga, de alguna manera, en plural. La teoria y la
actividad filoséfica se producen en diferentes dominios que estan como separados unos
de otros. Hay una actividad tedrica que se produce en el campo de las matematicas, una
actividad tedrica que se manifiesta en el dominio de la linguistica, o en el dominio de la
historia de las religiones o en el dominio de la historia a secas, etc. Y es en esta especie
de pluralidad del trabajo tedrico que se realiza una filosofia que todavia no encontr6 su
pensador Unico y su discurso unitario” (DE1, 662). “Me parece que la filosofia hoy no
existe mas, no que haya desaparecido, sino que esta diseminada en una gran cantidad de
actividades diversas. Asi, las actividades del axiomatizador, del etndlogo, del
historiador, del revolucionario, del hombre politico pueden ser formas de actividad
filoséfica” (DE1, 596). Mas adelante Foucault sostiene que “[...] la filosofia de Hegel a
Sartre ha sido, a pesar de todo, esencialmente una empresa de totalizacion, si no del
mundo, si no del saber, al menos de la experiencia humana. Y yo diria que, quizas, si
hay ahora una actividad filosofica autonoma, si puede haber una filosofia que no sea
simplemente una especie de actividad tedrica dentro de las matematicas, o la linguistica,
o la etnologia o la economia politica, si hay una filosofia independiente, libre de todos
estos dominios, [...] se la podria definir de la manera siguiente: una actividad de
diagndstico. Diagnosticar el presente, decir lo que es el presente, decir en qué nuestro
presente es diferente y absolutamente diferente de todo lo que no es él, es decir, de
nuestro pasado. Quizas es ésta la tarea que se le asigna ahora al filésofo” (DE1, 665)
Nos encontramos, entonces, ante esta alternativa: la filosofia diseminada en otros
dominios y la filosofia como diagndstico del presente. Desde este ultimo punto de vista,
su trabajo pertenece, sin duda, a la actividad filosofica. Es mas, se inscribe en esa
tradicion que denomina “ontologia del presente” y que se remonta a Kant (DE4, 687).
Se trata de una actividad, pero también, de un éthos, del éthos propio de la modernidad
(véase: Ethos). « Ahora bien, el aporte, si queremos, negativo de este diagnostico ha
sido la constatacion de la “muerte del hombre” (véase: Antropologia, Hombre), es decir,
del fin de las filosofias del sujeto y de las ciencias del hombre en su sentido moderno.
Nos permitimos una cita pintoresca, pero altamente reveladora al respecto. En respuesta
a una pregunta en la que se le planteaba cédmo ensefaria psicologia, Foucault afirma:
“La primera precaucion que yo tomaria, si fuese profesor de filosofia y tuviese que
ensefar psicologia, seria comprar una mascara lo mas perfeccionada posible que pueda



imaginar y lo més alejada de mi fisonomia normal, de modo que mis alumnos no me
reconocieran. Trataria, como Anthony Perkins en Psicosis, de tener una voz
completamente distinta, de manera que nada de la unidad de mi discurso pudiera
aparecer. Esta es la primera precaucion que tomaria. Luego, trataria, en la medida de lo
posible, de iniciar a mis alumnos en las técnicas que se utilizan actualmente, métodos de
laboratorio, métodos de psicologia social; trataria de explicarles en qué consiste el
psicoanalisis. Y luego, me quitaria la mascara, retomaria mi voz y haria filosofia.
Entonces, me encontraria con la psicologia como esa especie de impasse absolutamente
inevitable y absolutamente fatal. Yo no la criticaria como ciencia, no diria que no es una
ciencia efectivamente positiva, no diria que es una cosa que debiera ser mas 0 menos
filoséfica. Diria simplemente que ha habido una especie de suefio antropolégico en el
que la filosofia y las ciencias del hombre estan, de alguna manera, fascinadas y
adormecidas mutuamente, y que es necesario despertarse de este suefio antropoldgico,
como en otro tiempo se despertaba del suefio dogmatico” (DE1, 488). Foucault ha
querido liberar el pensamiento del suefio antropolégico. No es el gesto de colocarse la
mascara, sino el de quitarsela el que define su trabajo. Foucault no persigue una
filosofia travestida de ciencias del hombre, buscando en ellas aquello de qué hablar;
tampoco busca dispersarse en dominios como la etnologia, la lingulistica o el
psicoanalisis (que, en Les Mots et les choses, califica de contra-ciencias humanas). Pero
este diagnostico no se detiene en la constatacion de la muerte del hombre, como si se
tratase del acontecimiento epigonal de la filosofia, del fin de la filosofia. Més bien se da
lo contrario. La arqueologia y la genealogia constituyen dos esfuerzos por pensar mas
alld del horizonte de las filosofias del sujeto. Y los trabajos dedicados a la ética
constituyen un esfuerzo por pensar mas alla de las filosofias de la muerte del sujeto, e
incluso, en algunos aspectos, mas alla del propio Nietzsche, a quien tanto le debe (al
respecto, véase: Gobierno, Poder). Por ello, la ontologia del presente no se agota en un
diagnostico negativo, aungue a veces pueda parecerlo (por ejemplo, cuando analiza las
formas modernas del poder: la disciplina y la biopolitica). Diagnosticar, para Foucault,
es llevar a cabo el esfuerzo de pensar de otra manera. “;Qué es la filosofia, si no una
manera de reflexionar, no tanto sobre lo que es verdadero o lo que es falso, sino sobre
nuestra relacion con la verdad? Se lamentan de que no haya filosofia dominante en
Francia. Tanto mejor. No hay filosofia soberana, es verdad, sino una filosofia 0, més
bien, filosofia en actividad. Es filosofia el movimiento por medio del cual (no sin
esfuerzos y obstaculos, suefios e ilusiones) uno se distancia de lo que esta adquirido
como verdadero y busca otras reglas de juego. Es filosofia el desplazamiento y la
transformacion de los cuadros de pensamiento, la modificacion de los valores recibidos
y todo el trabajo que se hace para pensar de otra manera, para hacer otra cosa, para
devenir distinto de lo que se es. Desde este punto de vista, es un periodo de actividad



filoséfica intenso como el de los Gltimos treinta afios” (DE4, 110). En este sentido, todo
el trabajo de Foucault —"fragmentos de filosofia en el cantero de la historia” (DE4, 21)-,
ha sido un esfuerzo constante por poder pensar y ser de otra manera. Mas precisamente,
a la luz de sus ultimos trabajos, pensar y ser de otra manera consiste en elaborar nuevos
modos de subjetivacion, nuevas practicas de si; en una palabra, una ética, un éthos, una
ascesis. Por ello se podria afirmar que la practica filoséfica de Foucault esta mas cerca
de la préactica de la filosofia de la antigliedad que de Hegel o Sartre, al menos (aunque
no so6lo) del modo en que Foucault describe la practica de los antiguos. Podriamos decir,
a modo de resumen, que el trabajo de Foucault va de la muerte del sujeto (de las
filosofias del sujeto, de las ciencias del hombre) a la recuperacion del sujeto desde el
punto de vista de las practicas. “No es pues el poder, sino el sujeto el que constituye el
tema general de mis investigaciones” (DE4, 223). La filosofia de Foucault ha sido un
esfuerzo inmenso por abrir un espacio en el que las practicas de subjetividad sean
nuevamente posibles como practicas reflejas de la libertad (véase: Etica); para ello tuvo
que liberar ese espacio invadido por las ciencias humanas, las filosofias de lo
trascendental, las disciplinas, la biopolitica. Este trabajo de liberacién ubica su filosofia
en el cantero de la historia. “Después de todo, que el trabajo que les he presentado haya
tenido este aspecto a la vez fragmentario, repetitivo y discontinuo corresponderia bien a
lo que se podria denominar una ‘pereza febril’, la que afecta caracterialmente a los
enamorados de las bibliotecas, de los documentos, de las referencias, de las escrituras
empolvadas, de los textos que nunca son leidos, de los libros que, apenas impresos, se
encierran y duermen enseguida en las secciones de las que son sacados s6lo algunos
siglos méas tarde. Todo esto convendria bien a la inercia trabajosa de aquéllos que
profesan un saber para nada, una especie de saber suntuario, una riqueza de beneficios
cuyos signos exteriores, como ustedes saben bien, se los encuentra dispuestos a pie de
pagina. Esto convendria a todos aquellos que se sienten solidarios de una de las
sociedades secretas sin duda de las méas antiguas, de las mas caracteristicas también de
Occidente; una de estas sociedades secretas extraiamente indestructibles, desconocidas,
me parece, en la antigiiedad, que se han formado tempranamente en el cristianismo, en
la época de los primeros conventos sin duda, en los confines de las invasiones, de los
incendios, de los bosques. Quiero hablar de la gran, tierna y calurosa francmasoneria de
la erudicion indtil” (IDS, 6). No tan indatil. < Para finalizar, una ultima observacion. Se
acostumbra distinguir en la obra de Foucault dos o tres periodos que corresponderian a
sus ejes de trabajo y también a las pausas en la publicacion de sus libros. Nos
encontrariamos, entonces, con un periodo arqueoldgico (centrado en el analisis del
saber), un periodo genealdgico (analisis del poder) y otro ético (analisis de las practicas
de subjetivacion). El paso del periodo arqueoldgico al genealdgico estaria marcado por
la distancia entre L’Archéologie du savoir (1969) y Surveiller et punir (1975); el paso



del periodo genealdgico al ético, por la distancia entre La volonté du savoir (1976) y
L’Usage des plaisirs (1984). Estas distinciones sirven, sin duda, a la descripcion y a la
presentacion de su pensamiento. No se puede decir que sean incorrectas. Sin embargo,
no son totalmente precisas. Basta leer Histoire de la folie para darse cuenta de como
desde el inicio se encuentran entrelazadas las problematicas del saber, del poder y de las
practicas de subjetividad. Por ello, aun cuando sigamos hablando de periodo
arqueoldgico, genealdgico y ético, no habria que verlos como un desplazamiento en una
linea recta, sino como un movimiento mas complejo, cuya representacion espacial mas
apropiada seria el circulo o la espiral. “En cuanto a aquellos para quienes esforzarse,
comenzar y recomenzar, ensayar, equivocarse, retomar todo desde el inicio y encontrar
todavia el modo de titubear a cada paso, en cuanto a aquéllos para quienes, en
definitiva, trabajar manteniéndose en la reserva y en la inquietud equivale a la dimision,
bien, manifiestamente no somos del mismo planeta” (HS2, 13).

Philosophie [1602]: AN, 4, 11, 126, 220. AS, 10, 13, 20, 23, 33, 53, 72-73, 78, 179,
181, 225, 235, 253, 260, 266-268. DE1, 66-68, 78-79, 83, 87-88, 91, 96, 101, 120, 124,
126-127, 138, 140, 168, 169-171, 238-242, 245, 247-249, 263, 267-268, 291, 339-342,
345-346, 357, 370, 381, 387, 391, 430, 438-440, 444, 447-463, 499, 503-504, 515, 520,
541-543, 545-546, 548, 551-553, 556, 565, 570, 574-575, 579-582, 587, 596, 598, 604-
606, 611-613, 654-655, 657-658, 662-665, 668, 684, 696-697, 701-702, 759, 768-770,
773, 775, 779-785, 789-790, 792-793, 812, 815, 821-822, 846. DE2, 7-8, 10-11, 25, 47,
54, 65-72, 76, 78, 80, 83, 85-87, 89-91, 98-99, 105-109, 113, 124-126, 137, 141, 149,
152, 164, 166, 170, 188, 221, 229, 242-243, 265, 272, 282-284, 293, 295-296, 304-305,
369-370, 372, 376, 399, 412, 414, 424-425, 434, 470, 476, 483, 493, 506, 522, 539-540,
546-547, 549, 564, 568, 571, 594, 627, 630, 633-634, 693, 720-721, 727, 756, 781, 798,
808, 827. DE3, 29-30, 95, 112, 134-135, 150, 158, 175, 179, 193, 210, 234, 265-266,
274, 277, 279-281, 316, 349-350, 369-372, 377, 394, 399, 429-432, 434-435, 438, 442,
476, 479, 502, 534, 537-542, 547, 571, 573, 574, 576, 584, 590, 595, 597, 600-605,
607-609, 615-616, 618, 622, 763, 783, 795-796, 823. DEA4, 21, 24, 29, 34, 42, 48-50,
52-53, 56, 62, 70, 83, 103, 107-108, 110, 127, 134-135, 140, 146, 169-170, 182, 205,
219-220, 224, 232, 278-279, 291, 317, 351, 354-355, 357, 387, 397, 410, 412-413, 433,
436, 438, 448, 455-456, 462, 500, 520, 527, 535, 543, 547, 562-564, 579, 581, 586, 613,
622, 630, 644, 652, 667, 679-682, 686-688, 697, 699-702, 706-707, 721-723, 729, 763,
764-768, 770, 773, 775-776, 779, 786-787, 789-790, 795-796, 799, 811, 813, 820, 824.
HF, 43, 137, 202-203, 227, 284, 287, 298, 379, 385, 391, 416, 436, 471, 551, 611, 658,
662, 684, 685. HS, 3-4, 6, 11, 13-14, 16, 18-19, 23, 25-27, 29-30, 33, 40-41, 43, 46, 49,
61-62, 64-65, 67, 69, 72, 77, 84, 89-90, 93-96, 98, 100, 102, 111, 113-114, 119, 123,
126, 130-131, 134, 138, 141, 143-146, 148-150, 152-153, 158-160, 163-167, 171-172,



175, 178-179, 182-184, 200, 203-204, 206-208, 216-218, 248-250, 257, 262-263, 269,
280, 297-298, 306, 309, 313-314, 320-321, 324, 328-331, 333, 335-336, 349-350, 365,
369, 374, 378, 384, 390-392, 397-399, 408, 415, 442, 457, 466-467. HS1, 80, 166, 184.
HS2, 13-15, 21, 44, 51, 100, 107, 153, 200, 232, 234, 252, 262, 264, 269, 275, 282.
HS3, 50, 55, 57, 59-60, 65, 70-71, 74, 80, 102, 111, 121, 168, 179, 184-185, 187, 192,
219-220, 245, 249, 260, 270-271, 281-282, 284. DS, 19-22, 25, 45-46, 50, 55, 85, 146,
149, 153, 162, 172-173, 186, 194, 211-212, 215. MC, 80, 82-83, 88, 91, 94, 98-99, 133,
136, 145-147, 151-154, 156, 159, 161, 174, 207-208, 220, 231-233, 253, 256-257, 260-
261, 287, 292, 295-296, 304-305, 316, 326, 328, 333, 336, 339, 346, 352-353, 355, 357-
359, 375, 382, 384, 396-397. MMPE, 13. MMPS, 14, 79. NC, XI, XV, 55, 64, 92, 105,
116-117, 120, 126, 130, 142, 147, 157-158, 192, 206. OD, 29, 47, 51, 60, 64, 76-79. PP,
15, 38, 93, 121, 167, 222-223, 258, 292, 295. SP, 142, 254.

Flaubert, Gustave

(1821-1880). Foucault ha dedicado un articulo a La tentation de Saint Antoine de
Flaubert (DE1, 293-325). « “En esta obra que, a primera vista, se percibe como una
sucesion un poco incoherente de fantasmas, la Unica dimension inventada, pero con un
cuidado meticuloso, es el orden. Lo que pasa por fantasma no es nada mas que
documentos transcriptos: disefios o libros, figuras o textos. En cuanto a la sucesién que
los une, esta prescripta de hecho por una composicién muy compleja, que, asignando un
lugar determinado a cada uno de los elementos documentales, los hace figurar en varias
series simultaneas” (DE1, 308).

Gustave Flaubert [47]: AN, 4, 25. DE1, 293-303, 309, 311, 502, 660, 793. DE2, 27,
115,117, 412, 732. DE3, 108, 500. DE4, 392.

Formacion discursiva

(Formation discursive). La formacién discursiva es “un conjunto de reglas anénimas,
historicas, siempre determinadas en el tiempo y en el espacio, que han definido en una
época dada, y para un area social, econdmica, geografica o linglistica dada, las
condiciones de ejercicio de la funcion enunciativa” (AS, 153-154). Las nociones de
formacion discursiva y enunciado reenvian la una a la otra. « La primera tarea de la
arqueologia es negativa; consiste en deshacerse de las categorias con las que se ha



Ilevado a cabo, tradicionalmente, el analisis de los discursos: género, libro, autor. Una
vez suspendidas estas categorias, Foucault formula cuatro hipdtesis para delinear los
instrumentos propios de la arqueologia. A partir de cada una de ellas surgiran los
conceptos que ésta utilizard para describir las formaciones discursivas. Enunciado,
proposicion, frase. Como hemos dicho (véase: Arqueologia), la arqueologia en cuanto
método de analisis de los discursos no busca ser ni interpretacion (referir los discursos a
otra cosa, a la interioridad de la conciencia, por ejemplo) ni formalizacion (establecer
las condiciones gramaticales, l6gicas o linglisticas de la formacion de los enunciados).
La arqueologia es, mas precisamente, un analisis de las condiciones histéricas de
posibilidad (del a priori histérico) que han hecho que en un determinado momento sélo
ciertos enunciados y no otros hayan sido efectivamente posibles. Por ello, Foucault
distingue la formacion discursiva y el enunciado, como unidad de analisis, de la
proposicién/significante (objeto de la formalizacién) y de la frase/significacion (objeto
del trabajo de la interpretacion). Estas diferencias pueden resumirse como sigue: 1) En
relacion con el objeto: la frase remite a un correlato que le confiere sentido; la
proposicién, a un referente que determina su valor de verdad; el enunciado, a un
referencial constituido por las reglas que definen las condiciones histéricas de aparicién
de los objetos. 2) En cuanto al sujeto: el autor es el sujeto de la frase; el sujeto
sintagmatico es el de la proposicion; el sujeto del enunciado, por su parte, esta
determinado por el conjunto de reglas que determinan quién puede proferirlo y a partir
de cudles condiciones. 3) En cuanto al dominio asociado: para la interpretacion, las
relaciones entre los enunciados son de orden l6gico o retdrico; para la formalizacion, se
trata del orden sintactico o logico; la arqueologia, por su parte, trata de describir un
dominio de asociaciones que esta constituido por las relaciones que se pueden establecer
entre enunciados que comparten un mismo estatuto, entre enunciados que pertenecen a
unidades heterogéneas, etc. 4) En cuanto a la materialidad: la materialidad de la
escritura o del sonido constituyen la materialidad de la frase; la de los signos
corresponde a la proposicion; en el caso del enunciado, se trata del conjunto de
instancias que posibilitan y rigen su repeticion. Ahora bien, para comprender con méas
precision estas diferencias entre el enunciado, por un lado, y la frase y la proposicion,
por otro, es necesario retomar cada una de las cuatro hip6tesis que mencionabamos mas
arriba. En efecto, éstas establecen lo que se debe considerar el objeto, el sujeto, el
dominio asociado y la materialidad de los enunciados (AS, 116-135). Objeto. La
primera de las cuatro hipétesis de trabajo sostiene que la unidad de un conjunto de
enunciados diferentes por su forma y temporalmente dispersos se funda en el hecho de
que todos ellos se refieren a un Gnico y mismo objeto. Consecuentemente, lo que nos
permite individualizarlos es el referente, el correlato. A la luz de L Histoire de la folie,
Foucault concluye que, en lugar de intentar identificar un objeto Unico y permanente (lo



que, en el caso de la locura, resulta imposible), deberiamos establecer, méas bien, las
reglas que determinan el espacio en el que los objetos se perfilan y se transforman. Estas
reglas se manifiestan en tres niveles: 1) A través de las superficies de emergencias. En
el caso de la locura, se trata de los lugares donde pueden surgir y manifestarse esas
diferencias individuales que seran designadas, descriptas y analizadas en términos de
enfermedad, anomalia, neurosis, psicosis, etc. Por ejemplo, la familia, el grupo social, el
lugar de trabajo, etcétera. 2) A través de las instancias de delimitacion; es decir, los
diferentes estamentos sociales que designan, nombran o instauran los objetos. Siempre
respecto de la locura, encontramos aqui a la medicina, la justicia penal, la autoridad
religiosa, etcétera. 3) A través de las rejillas de especificacion. Se trata de los sistemas
segun los cuales se separan, se oponen, se reagrupan, o se derivan unas de otras las
diferentes locuras como objetos del discurso psiquiatrico. Por ejemplo, el par alma-
cuerpo, la vida y la historia del individuo, etcétera. « Foucault observa, ademas, que la
descripcion precedente es insuficiente por dos razones: por una parte, no se puede
sostener que el discurso sea el lugar donde vengan a situarse e instalarse objetos venidos
del exterior y, por otra parte, es necesario definir las relaciones entre estos diversos
niveles. La formacion de los objetos depende de las relaciones que se establecen entre
superficies de emergencia, instancias de delimitacion y rejillas de especificacion y estas
relaciones no son ajenas al discurso. Estas no explican como el objeto esta constituido,
sino por qué en una determinada época se ha comenzado a hablar, por ejemplo, de
determinados comportamientos y conductas en términos de locura o enfermedad mental,
como estas conductas y estos comportamientos se han evidenciado en el seno de la
familia o del grupo social, como han sido designados y circunscriptos por los distintos
estamentos sociales, de acuerdo con qué esquemas mentales han sido clasificados o
catalogados, y, sobre todo, qué relaciones se han establecido entre estas diferentes
instancias. A estas relaciones, por no ser ajenas al discurso, las podemos llamar
relaciones discursivas, y se distinguen de las relaciones primarias, que se pueden
establecer con independencia de todo discurso entre las instituciones, las técnicas u
otros componentes de la sociedad, y de las relaciones reflexivas, esto es, de lo que
discursivamente se dice a propoésito de las relaciones primarias (AS, 55-67). Sujeto. La
segunda hipétesis que Foucault examina sostiene que la unidad del discurso proviene de
la forma y del tipo de encadenamiento de los enunciados, en una palabra, del estilo. Por
ejemplo, en el caso de la medicina, podriamos sostener que lo que caracteriza a la
medicina de comienzos del siglo XIX, a diferencia de los discursos médicos que la
habian precedido, es la forma descriptiva de sus enunciados, que implica una misma
manera de estructurar la observacion (organizacion del campo perceptivo,
estructuracion de la espacialidad de los cuerpos, etc.) y un mismo modo de transcribirla.
En La naissance de la clinique, Foucault concluye que la unidad del discurso clinico no



proviene, en realidad, de la unicidad de las modalidades enunciativas, sino del conjunto
de reglas que han posibilitado la coexistencia de todas estas diferentes modalidades
enunciativas. Por ello, deberiamos interrogarnos: 1) Acerca del estatuto de quienes
pueden, por reglamento o por tradicién, por definicién juridica o por aceptacion
espontanea, pronunciar determinados enunciados. Como lo muestra claramente la
historia de la medicina, la palabra médica no puede ser pronunciada por cualquier
individuo; su valor, su eficacia y, en cierta medida, su poder terapéutico son
indisociables del personaje institucionalizado que la pronuncia. 2) Acerca de los
ambitos institucionales que circundan al hablante. Por ejemplo, el hospital, la biblioteca
oficial, el laboratorio, etc. 3) Acerca de las diversas maneras en las que el sujeto puede
situarse respecto de determinados objetos o grupos de objetos. El sujeto puede situarse
como interrogante 0 como percipiente 0 como transmisor. Asi, a comienzos del siglo
XIX el discurso médico ha sido definido por la organizacion del campo perceptivo y de
la posicion que en él pueden asumir los sujetos. 4) Por la manera en que estas instancias
se relacionan mutuamente. ¢ Las reglas que definen el estatuto de quien pronuncia o
escribe un enunciado, los &mbitos institucionales que lo circundan, las diversas maneras
en las que puede situarse respecto de un objeto o un dominio de objetos y las relaciones
entre estas instancias constituyen el sujeto de un enunciado (AS, 68-74). Dominio
asociado. La tercera hipétesis afirma que la unidad de los discursos se funda en la
permanencia y en la persistencia de determinados conceptos. A proposito de las teorias
acerca del lenguaje y de la historia natural, Foucault ha mostrado, en Les Mots et les
choses, que no es posible organizar los conceptos como un conjunto permanente y
coherente, estructurable en forma deductiva. Ante la imposibilidad de establecer un
edificio conceptual deductivo que dé cuenta de la unidad del discurso, la tarea de la
arqueologia consiste en describir la organizacion del campo en el que los enunciados
aparecen y circulan. Este campo supone: 1) Formas de sucesion, que implican: a) la
manera en la que las series enunciativas se ordenan mutuamente (inferencia,
demostracion, esquemas de generalizacion) y el modo en que la temporalidad se
espacializa en la linealidad de los enunciados; b) tipos de dependencias enunciativas:
dependencia hipotesis-verificacion, dependencia asercion-critica, dependencia ley
general-caso particular; c) esquemas retdricos: la manera en la que, por ejemplo,
deducciones y descripciones se articulan dentro de un texto. 2) Formas de coexistencia,
que incluyen: a) campo de presencias: todos los enunciados ya formulados en otra parte
gue son admitidos, criticados o excluidos y cuya admision, critica o exclusion se apoya
en la verificacion experimental, en la tradicion, en su consistencia logica, etc.; b) campo
de concomitancia: enunciados que pertenecen a otro dominio de objetos o que
pertenecen a otro tipo de discurso, pero que intervienen a titulo de analogia, o de
premisa o de principio general; ¢) dominio de memoria: enunciados respecto de los



cuales, sin que sean admitidos o discutidos, se establece una filiacion o una génesis o
una continuidad o una discontinuidad. 3) Procedimientos de intervencion: técnicas de
reescritura, metodos de transcripcion, modos de traduccion, medios para acrecentar la
aproximacion de los enunciados, modos de transferir enunciados de un campo a otro,
métodos de sistematizacién de proposiciones, modos de delimitar la validez de los
enunciados, métodos de distribucion de los enunciados. Estas relaciones definen el
campo asociado a un enunciado: los otros enunciados respecto de los cuales el
enunciado en cuestion es un elemento, el conjunto de formulaciones a las cuales hace
referencia, el conjunto de formulaciones que posibilita, el conjunto de enunciados que
poseen el mismo estatuto, etc. La existencia y la exigencia de un campo asociado
marcan una diferencia fundamental entre el modo de existencia de los enunciados vy el
modo de existencia de las frases o las proposiciones. La frase, la unidad gramatical, no
exige la determinacion de un campo asociado con el fin de ser identificada. Una Unica
frase es reconocible en cuanto tal valiéndose s6lo de las reglas de la gramatica, sin el
concurso de otras frases. En el caso de las proposiciones, se podria objetar que una
proposicién no puede ser individualizada sin conocer el sistema de axiomas del cual
depende. La objecion podria formularse también a proposito de las reglas de la
gramatica. Foucault responde distinguiendo entre lo que propiamente constituye un
campo asociado y el hecho de suponer un sistema de axiomas o de reglas. Un campo
asociado se sitta en el mismo nivel del enunciado en cuestion; los axiomas o las reglas
gramaticales, en cambio, no se ubican en el mismo nivel que las proposiciones o frases
a las cuales se refieren (AS, 75-84). Materialidad. La cuarta y Gltima hipotesis consiste
en sostener que la unidad o individualidad de una préactica discursiva proviene de la
identidad y la persistencia de determinados temas. Foucault ha demostrado la
inconsistencia de esta hipotesis a proposito de temas como el evolucionismo o la
formacion del valor en la teoria econdémica. En lugar de tratar de establecer la
permanencia de ciertos temas, de determinadas imagenes u opiniones a través del
tiempo, debemos definir las posibilidades estratégicas que los rigen. Establecer las
estrategias de una formacion discursiva implica: 1) Sefalar los puntos de difraccion: a)
puntos de incompatibilidad (dos enunciados que, aun cuando aparecen en la misma
formacidn discursiva, no pueden pertenecer a la misma serie); b) puntos de equivalencia
(dos enunciados que respondiendo a las mismas posibilidades de existencia y situandose
en un mismo nivel representan una alternativa); ¢) puntos de enganche en una
sistematizacion (a partir de los puntos de equivalencia o incompatibilidad se derivan una
serie coherente de objetos, de formas enunciativas y de conceptos con otros puntos de
incompatibilidad o equivalencia). 2) Explicitar la economia de la constelacion
discursiva que da cuenta de por qué no todas las combinaciones posibles se han
verificado. De este modo, sera necesario determinar el papel que determinados



enunciados pueden desempefiar respecto de otros en un discurso: se puede tratar de un
sistema formal del cual otros son aplicaciones en campos semanticos diversos, o de un
modelo concreto que es necesario referir a otro de mayor grado abstractivo; puede
encontrarse en una relacion de analogia, de oposicion o de complementariedad respecto
de otros discursos; se pueden delimitar mutuamente. 3) Establecer la funcion del
discurso respecto de las practicas no discursivas como la pedagogia o la politica, los
procesos y el régimen de apropiacién, las posiciones del deseo respecto del discurso. ¢
Las posibilidades de reinscripcion y de transcripcion, los limites y las condiciones, los
otros enunciados que coexisten con él determinan la materialidad de un enunciado (AS,
85-93).

Formation discursive [80]: AN, 122. AS, 53, 60, 74, 80, 84, 86-87, 89, 91, 98, 106, 141,
151-153, 156, 158, 164, 167, 173, 190, 200-201, 203, 208, 213, 215, 218, 223, 226-227,
232, 234-235, 240-245, 249. DE1, 675-678, 719, 721-723. DE2, 55. DE3, 28. DE4, 69.
OD, 68.

Formalizacion

(Formalisation). Los métodos de interpretacion hacen frente, en el pensamiento
moderno, a las técnicas de formalizacion. Aquéllos tratan de hacer hablar al lenguaje
por debajo de él mismo; éstas intentan controlar todo lenguaje eventual y cargar lo que
es posible decir con el peso de la ley. Esta divisién nos pesa y nos domina. Sin
embargo, no se trata de una separacion rigurosa; la interpretaciéon y la formalizacién
poseen un lugar comun, son parte de una misma disposicién epistémica (MC, 312). « Al
interrogarse acerca de las relaciones entre la légica y la ontologia, la formalizacion
vuelve a encontrarse con los problemas que en la época clasica se planteaban en la
mathesis (MC, 220). « La formalizacion constituye, junto con la exégesis, la literatura y
la filologia, los signos del modo de ser multiple del lenguaje, en contraposicion con la
unidad que caracteriza al discurso clasico (MC, 314).

Formalisation [58]: AN, 8. AS, 13, 194, 210, 244, 246-250, 255, 259, 270. DE1, 480,
499-500, 502, 681, 724, 726, 821. DE2, 165. DES3, 434, 439. DE4, 768. MC, 220, 225,
259, 264, 312, 314, 316, 358-360, 368, 393, 394. NC, 105. OD, 80. PP, 65, 75, 95, 103.
SP, 192.



Freud, Sigmund

(1856-1939). La relacion de Foucault con la obra de Freud es receptiva y, al mismo
tiempo, profundamente critica. En un primer momento, en la época de sus estudios de
psicologia y de la composicion de la introduccion a la obra de Binswanger (DE1, 65-
119), Foucault se interesa por el andlisis existencial, esa especie de conjuncion entre
psicoanalisis y fenomenologia, entre Husserl y Freud. Se trata de encontrar un
fundamento comun al concepto freudiano de sintoma y al concepto husserliano de
expresion (DE1, 79). Véase: Fenomenologia. De este modo, la fenomenologia vendria
en auxilio del psicoanalisis, situando el mundo de los suefios en relacion con el mundo
de la expresion. El concepto freudiano de simbolo resulta insuficiente (DE1, 72). “Freud
no llego a superar un postulado sélidamente establecido por la psicologia del siglo XIX:
que el suefio es una rapsodia de imagenes. Si el suefio fuese sélo esto, se agotaria en un
analisis psicologico, sea que se realice con el estilo mecanico de una psico-fisiologia o
con el estilo de una busqueda significativa. Pero el suefio es, sin duda, otra cosa que una
rapsodia de imagenes por la simple razon de que es una experiencia imaginaria; y si no
se deja agotar, como hemos visto, por un analisis psicol6gico, es porque pertenece
también a la teoria del conocimiento” (DE1, 80-81). « Foucault valora el esfuerzo del
pensamiento freudiano por liberar al evolucionismo de sus supuestos naturalistas y, de
este modo, abrirse a la dimension historica de la existencia (MMPE, 37; MMPS, 37).
“Pero ninguna forma de psicologia dio mas importancia a la significacion que el
psicoanalisis. Sin duda, éste permanece todavia ligado, en el pensamiento de Freud, a
sus origenes naturalistas y a los prejuicios metafisicos o morales que no cesan de
marcarlos. En la teoria de los instintos (instinto de vida o de expansion, instinto de
muerte y de repeticion) se da, sin duda, el eco de un mito biolégico del ser humano. Sin
duda, en la concepcion de la enfermedad como regresion a un estadio anterior del
desarrollo afectivo se reencuentra un viejo tema spenceriano y los fantasmas
evolucionistas de los que Freud no nos exime, ain en sus implicaciones mas dudosas.
Pero la historia del psicoanalisis hizo justicia ella misma con estos elementos
retrogrados. La importancia historica de Freud proviene, sin duda, de la impureza
misma de sus conceptos: es dentro del sistema freudiano que se produjo esta gran
transformacion de la psicologia; es en el curso de la reflexion freudiana que el analisis
causal se transformo en génesis de las significaciones, que la evolucion hizo lugar a la
historia, y que el recurso a la naturaleza se sustituyo con la exigencia de analizar el
medio cultural” (DE1, 127-128). » Luego, en los afios en los que se encuentra inmerso
en el mundo de la literatura (Roussel, Bataille, Blanchot, Artaud) y fascinado por este
“modo de ser del lenguaje”, la figura de Freud aparece junto a la de Nietzsche y a la de
Marx. Por un lado, Freud habria redescubierto una dimension del lenguaje de la locura



que lo aproxima a la experiencia de Nietzsche o al estatuto que el lenguaje tiene en las
obras de Artaud o Bataille. Con Freud el lenguaje de la locura ha dejado de ser
blasfemia proferida o significacion intolerante. La palabra de la locura aparece como
una palabra que se envuelve sobre si mismay dice, por debajo de lo que dice, otra cosa,
de la que ella es, al mismo tiempo, el Unico codigo posible. Freud no descubre que la
locura esta inserta en la red de las significaciones comunes del lenguaje de todos los
dias, autorizando asi la chatura del vocabulario psicoldgico. “Freud no ha descubierto la
identidad perdida del sentido; ha delimitado la figura irruptora de un significante que no
es absolutamente como los otros” (DE1, 417-418). « “Si uno descifra en la
correspondencia de Freud sus perpetuas preocupaciones desde el momento en que
descubri6 el psicoanalisis, puede preguntarse si la experiencia de Freud no es, en el
fondo, bastante semejante a la de Nietzsche. Lo que se cuestiona en el punto de ruptura
de la interpretacion, en esta convergencia de la interpretacién hacia un punto que la
vuelve imposible, bien podria ser ago asi como la experiencia de la locura” (DE1, 570-
571). Por ello en L Histoire de la folie el nombre de Freud aparece frecuentemente junto
al de Nietzsche (HF, 47, 209, 438). « En esta linea —la de la oposicion entre el modo de
ser del lenguaje y la existencia del sujeto— Freud y el psicoanalisis, junto con la
literatura, el estructuralismo y la preocupacion del pensamiento contemporaneo por el
formalismo, forman parte del movimiento de las “contra-ciencias humanas”, de la
disolucién del sujeto (MC, 385-386). Ademas de las consideraciones de Les Mots et les
choses, también se ubica en esta linea la intervencion “Nietzsche, Freud y Marx” (DE1,
564-579). Estos pensadores han modificado profundamente el espacio de reparticion en
el que los signos pueden ser signos (DE1, 568). « En un segundo momento, cuando
comienza a analizar las formas modernas del poder, la posicion de Foucault respecto del
psicoanalisis como practica se vuelve cada vez més critica. EI volumen La volonté de
savoir puede ser leido como una arqueologia del psicoanalisis o, mas precisamente, “la
historia del dispositivo de sexualidad, tal como se desarroll6 desde la época clésica,
puede valer como una arqueologia del psicoanalisis” (HS1, 172). Véase: Sexualidad.
Como sabemos, para llevar a cabo esta historia del dispositivo de sexualidad Foucault
critica la nocién de represion (véase: Poder). Como consecuencia de ello, el
psicoanalisis aparecera no como una forma de liberacién, sino de normalizacién, una
forma que no es sino una de las transformaciones de la pastoral de la carne. “Freud
transferira la confesion de la rigida retérica barroca de la Iglesia al relajado divan del
psicoanalista” (DE3, 675). Claramente, el analisis de Foucault muestra que Freud no
s6lo no ha descubierto la sexualidad infantil ni ha hecho posible hablar de la sexualidad,
sino que ha resituado el sexo en uno de los puntos decisivos marcados por la estrategia
de saber y de poder del siglo XVIII, y, en la opinién de Foucault, lo ha hecho con una
eficacia admirable, “digna de los mas grandes espirituales y directores de la época



clasica” (HS1, 210) (véase: Confesion). « En este momento ha sido importante la
influencia de la obra L’Anti-Edipe de Deleuze y Guattari (véase: Deleuze). « Foucault
expresa la inadecuacion de los conceptos de Freud para pensar los problemas actuales, e
incluso la necesidad de liberarse de él. Freud no es suficiente para permitirnos
comprender el poder (DE2, 313). Es necesario liberarse de Marx y de Freud,
desacralizar estos personajes; ellos no nos sirven para pensar los nuevos problemas, ni
para crear nuevas categorias. Lacan tampoco. La nocion de represion es inadecuada en
los analisis politicos, asi como lo es el concepto de superyé (DE2, 779-781). Por otro
lado, a la luz del analisis foucaultiano del poder, la metafora de la liberacién no es
apropiada para pensar la practica psicoanalitica (DE2, 813-814). « Para ser precisos, esta
apreciacion critica del psicoanalisis no es nueva en la obra de Foucault. Ya L’ Histoire
de la folie se movia en esta direccion. “Asi, mientras que el enfermo mental esta
enteramente alienado en la persona real de su médico, el médico disipa la realidad de la
enfermedad mental en el concepto critico de locura. De este modo, nada queda, fuera de
las formas vacias del pensamiento positivista, sino una Unica realidad concreta: la pareja
médico-enfermo en la que se resumen, se anudan y se desanudan todas las alienaciones.
Y es en esta medida que toda la psiquiatria del siglo XIX converge realmente hacia
Freud, el primero que aceptd en serio la realidad de la pareja médico-enfermo [...].
Freud ha desplazado hacia el médico todas las estructuras que Pinel y Tuke habian
dispuesto en el internamiento. Libr6 al enfermo de esta existencia asilar en la que lo
habian alienado sus ‘liberadores’; pero no lo libr6 de lo que habia de esencial en esta
existencia; reagrup6 los poderes de ésta, los contrajo al maximo, ligandolos en las
manos del médico; cred la situacion psicoanalitica, en la que, por un cortocircuito
genial, la alienacion se vuelve desalienante, porque, en el médico, ésta se convierte en
sujeto. ElI médico, como figura alienante, sigue siendo la clave del psicoanalisis. Es,
quizés, porque éste no suprime esta estructura Ultima y porque refiere todas las otras a
ella que el psicoanalisis no puede y no podra escuchar las voces de la sinrazén, ni
descifrar por si mismo los signos del insensato. El psicoandlisis puede desatar algunas
formas de la locura; permanece extrafio al trabajo soberano de la sinrazén. No puede ni
liberar ni transcribir, mucho menos explicar lo que hay de esencial en este trabajo” (HF,
630-632). Como vemos, se trata de una apreciacion del psicoanalisis desde el punto de
vista del dispositivo, de las practicas. “Quiero mantenerme en situacion de exterioridad
frente a la institucion psicoanalitica, resituarla en su historia, dentro del sistema de
poder que le subyace. Yo no entraré nunca dentro del discurso psicoanalitico para decir:
el concepto de deseo en Freud no esté bien elaborado o el cuerpo dividido de Melanie
Klein es una estupidez. Esto no lo diré nunca. Pero digo que nunca lo diré” (DE2, 815).
e En un tercer momento, cuando Foucault emprende el estudio de las practicas de
subjetivacion, la genealogia del hombre de deseo, el psicoanalisis se enmarcara en la



oposicién aphrodisia/sexualidad (véase: Aphrodisia, Sexualidad), en la que el punto de
vista de las préacticas se extiende de lo disciplinario a las técnicas de subjetivacion
(véase: Lacan). Fundador de discursividad. Freud, como Marx, puede ser considerado
como fundador de discursividad (véase: Discurso). Artemidoro. EI primer capitulo de
Le souci de soi esta dedicado a La clave de los suefios de Artemidoro. Aunque aqui
Foucault no menciona a Freud, en otro lugar sefiala: “La interpretacion que
[Artemidoro] da de los suefios va al encuentro de la interpretacion de Freud” (DE4,
174). Véase también: Psicoanalisis.
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Galeno



(129-~200). Foucault se ocupa particularmente de Galeno en Le souci de soi, el tercer
volumen de L’Histoire de la sexualité, a propoésito de la cuestion del cuerpo y del
régimen de los aphrodisia en la cultura helenistica del cuidado de si mismo (HS3, 127-
156). En Galeno, los aphrodisia aparecen situados en tres planos diferentes: anclados en
el orden de la providencia demilrgica, ubicados en un juego de relaciones complejas y
constantes con el cuerpo, y emparentados con un conjunto de enfermedades (HS3, 133).
A partir de estos tres planos de insercion, el pensamiento médico de Galeno mantiene
una posicién ambivalente acerca de los aphrodisia. Por un lado, éstos son objeto de una
valoracion positiva: la conjuncion sexual es algo natural que no puede ser considerado
como malo. Pero, por otro lado, la dindmica de los aphrodisia es causa de numerosos
peligros para el sujeto (la violencia involuntaria del acto, el expendio indefinido de
esperma que produce agotamiento) y ello hace necesario un régimen adecuado (HS3,
134-135). Por ello, Galeno acuerda un efecto positivo a la abstencion (HS3, 143-144).
Los actos sexuales deben estar sometidos a un régimen extremadamente cauto (que debe
tener en cuenta la edad, el temperamento de los individuos, el momento favorable, las
condiciones de la procreacion), pero este régimen no es un sistema de prescripciones
sobre la forma natural o legitima de las relaciones sexuales, sino sobre las condiciones
del uso de los placeres (HS3, 147). « Foucault también aborda la cuestién de la parresia
en el Tratado de las pasiones de Galeno (HS, 370-374, 378-389) porque, para Galeno,
no se trata sélo de curar las enfermedades, sino las pasiones y el error (HS3, 72).
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Genealogia

(Généalogie). Se habla de un periodo genealdgico de Foucault para referirse a aquellas
obras dedicadas al anlisis de las formas de ejercicio del poder. A diferencia de cuanto
ocurre con la arqueologia y con la nocion de episteme, Foucault no ha escrito una obra
metodoldgica al respecto, como sucedié con L’Archéologie du savoir. Si existen una
serie de principios metodoldgicos para abordar el analisis del poder, que encontramos,
especialmente, en Surveiller et punir e “Il faut défendre la société”; nos hemos ocupado
de ellos en el articulo Poder. Es necesario precisar que no debemos entender la
genealogia de Foucault como una ruptura, y menos ain como una oposicion a la
arqueologia. Arqueologia y genealogia se apoyan sobre un presupuesto comun: escribir
la historia sin referir el analisis a la instancia fundadora del sujeto (DE3, 147). Por otro



lado, el paso de la arqueologia a la genealogia es una ampliacion del campo de
investigacion para incluir de manera mas precisa el estudio de las practicas no-
discursivas y, sobre todo, la relacion no-discursividad/discursividad; dicho de otro
modo: para analizar el saber en términos de estrategia y tacticas de poder. En este
sentido, se trata de situar el saber en el ambito de las luchas. Una apreciacion correcta
del trabajo genealdgico de Foucault requiere seguir en detalle su concepcion de las
relaciones de poder (nos hemos ocupado de ello en los articulos Poder y Gobierno). Las
luchas no son concebidas, finalmente, como una oposicion término a término que las
bloquea, como un antagonismo esencial, sino como un agonismo: una relacion de
incitacion reciproca y a la vez reversible (DE4, 238). En esta perspectiva se podria
hablar de una genealogia de los saberes en el ambito de lo que Foucault llama
gobernabilidad. * Nos hemos ocupado de la impronta nietzscheana en la genealogia de
Foucault en el articulo Nietzsche. Ontologia histdrica. Todo el proyecto filosofico de
Foucault puede ser visto en términos de una genealogia que tendria tres ejes: una
ontologia de nosotros mismos en nuestras relaciones con la verdad (que nos permite
constituirnos en sujeto de conocimiento), una ontologia histérica de nosotros mismos en
nuestras relaciones con un campo de poder (el modo en que nos constituimos como
sujeto que actua sobre otros) y una ontologia histérica de nosotros mismos en nuestras
relaciones con la moral (el modo en que nos constituimos como sujeto ético que actla
sobre si mismo) (DE4, 618). Antropologizacion. La antropologizacion de la historia se
opone al descentramiento operado por la genealogia nietzscheana; busca, en efecto, un
fundamento originario que haga de la racionalidad el télos de la humanidad (AS, 22-23).
Critico / Genealdgico. En L’Ordre du discours, Foucault propone distinguir dos
conjuntos de analisis en el trabajo que proyecta en el College de France: uno critico y
otro genealégico. El conjunto critico pone en funcionamiento el principio de inversién
(renversement): ve en las figuras del autor, de la disciplina, de la voluntad de verdad un
juego negativo de recorte y enrarecimiento (raréfaction) del discurso y no una funcion
positiva. El conjunto genealdgico, por su parte, pone en funcionamiento las otras tres
reglas metodologicas propuestas: el principio de discontinuidad (tratar los discursos
como préacticas discontinuas, sin suponer que debajo de los discursos efectivamente
pronunciados existe otro discurso, ilimitado, silencioso y continuo, que es reprimido o
censurado), el principio de especificidad (considerar que los discursos constituyen una
violencia que ejercemos sobre las cosas, y que no hay providencia prediscursiva), el
principio de exterioridad (no ir hacia el nucleo interior y escondido del discurso, el
pensamiento, la significacion; dirigirse hacia sus condiciones externas de aparicién)
(OD, 54-55). “La genealogia estudia la formacion a la vez dispersa, discontinua y
regular [de los discursos]” (OD, 67). Estas dos practicas, critica y genealdgica, no son
en realidad separables; no se trata de dos dominios distintos, sino de dos perspectivas de



andlisis. “La parte genealdgica del analisis se concentra, por el contrario, en las series de
formacion efectiva del discurso, trata de aprehenderlo en su poder de afirmacién. Y
entiendo con ello no un poder que se opondria al de negar, sino el poder de constituir
dominios de objetos, a propésito de los cuales se podra afirmar o negar las
proposiciones verdaderas o falsas” (OD, 71-72). Alma. Surveiller et punir es “una
genealogia del ‘alma’ moderna” (SP, 34). Apunta a mostrar como el alma es
permanentemente producida en torno, en la superficie del cuerpo por el funcionamiento
del poder que se ejerce sobre él. “Este alma real e incorpdrea no es una sustancia; es el
elemento en el que se articulan los efectos de cierto tipo de poder y la referencia de un
saber, el engranaje por el cual las relaciones de poder dan lugar a un saber posible y el
saber reconduce y refuerza los efectos de poder” (SP, 34). Historia de la sexualidad.
Esta obra es una genealogia de cémo los individuos han sido conducidos a ejercer sobre
si mismos y sobre los otros una hermenéutica del deseo, es decir, de como se ha
formado la experiencia moderna de la sexualidad. Esto concierne especificamente a La
volonté de savoir. Los dos ultimos voliumenes, por su parte, intentan llevar a cabo una
historia de los juegos de verdad, esto es, de aquellos juegos de verdad que le permiten al
hombre pensar su propio ser (HS2, 11-13). En estos volumenes Foucault distingue entre
la dimensién arqueoldgica y la dimension genealdgica de la investigacion. La primera
se ocupa de las formas de problematizacion: como es pensado el ser del hombre. La
segunda se ocupa de su formacion a partir de las practicas y de su transformacion. De
este modo, incorporando la genealogia de las practicas de si mismo, el proyecto entero
de la historia de la sexualidad puede ser considerado una genealogia del hombre de
deseo (HS2, 18). Etica. Los dltimos volimenes de L’Histoire de la sexualité y también
L’Herméneutique du sujet pueden ser vistos como una genealogia de la ética, esto es,
del sujeto como sujeto de acciones éticas (DE4, 397). Interpretacion. En la intervencién
en el Collogue de Royaumont “Nietzsche, Freud y Marx” en julio de 1964 (DEL1, 564-
579), Foucault aborda la genealogia como método de interpretacion. Véase: Nietzsche.
Historia. En el extenso articulo “Nietzsche, la généalogie, I’histoire” (DE2, 136-156),
Foucault se ocupa de situar la genealogia de Nietzsche respecto de las concepciones de
la historia. Véase: Nietzsche. Arqueologia. “[...] mi arqueologia debe mas a la
genealogia nietzscheana que al estructuralismo propiamente dicho” (DE1, 599).
Anticiencia / Erudicion. La genealogia no opone la multiplicidad concreta de los hechos
a la unidad abstracta de la teoria. No es un empirismo o un positivismo en el sentido
ordinario del término. Intenta, mas bien, oponer los saberes locales, discontinuos,
descalificados, no legitimados, a la instancia tedrica unitaria que pretende filtrarlos,
jerarquizarlos, ordenarlos en nombre de un conocimiento verdadero. En este sentido, las
genealogias son anticiencias. “No es que ellas reivindiquen el derecho lirico a la
ignorancia y al no-saber, no es que se trate del rechazo del saber o de la inscripcion de



los prestigios de una experiencia inmediata, no captada todavia por el saber. No es de
esto de lo que se trata; se trata de la insurreccion de los saberes, no tanto contra los
contenidos, los métodos o los conceptos de una ciencia, sino [...], en primer lugar y ante
todo, contra los efectos de poder centralizadores que estan ligados con la institucién y al
funcionamiento de un discurso cientifico organizado dentro de una sociedad como la
nuestra” (DE3, 165, IDS, 10). “Llamemos, si ustedes quieren, ‘genealogia’ al
acoplamiento de los conocimientos eruditos y de las memorias locales, acoplamiento
que permite la constitucion de un saber de las luchas y la utilizacion de este saber en las
tacticas actuales” (IDS, 9-10). “La genealogia seria, entonces, respecto del proyecto de
inscripcion de los saberes en la jerarquia del poder propio de la ciencia, una especie de
emprendimiento para desujetar los saberes histéricos y hacerlos libres, es decir, capaces
de oposicion y de lucha contra la coercion de un discurso tedrico unitario, formal y
cientifico” (IDS, 11). Historia de las ciencias. La historia de las ciencias se sitta sobre el
eje conocimiento-verdad, el eje que va de la estructura del conocimiento a la verdad. La
genealogia de los saberes, en cambio, se sitla sobre el eje discurso-poder, practicas
discursivas-enfrentamientos de poder (IDS, 159). Modernidad. Foucault aborda la
modernidad como un éthos (véase: Ethos); este éthos conlleva una actitud critica, de
analisis de los limites. Esta critica es arqueoldgica en su método (se ocupa de los
discursos como acontecimientos historicos) y genealdgica en su finalidad: “no deducira
de la forma de lo que somos lo que nos es imposible hacer o conocer, sino que extraera
de la contingencia que nos ha hecho ser lo que somos la posibilidad de no ser, hacer o
pensar lo que somos, hacemos o pensamos” (DE4, 574). No se trata de llevar a cabo una
genealogia de la modernidad, sino de la modernidad como cuestion (DE4, 681).
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Genio



(Génie). La arqueologia pone entre paréntesis la nocion de genio, asi como también las
categorias de crisis de la conciencia o nuevas formas del espiritu, como explicacion
psicoldgica de los cambios en la historia del saber (AS, 32; DE1, 677).
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Gnosticismo

(Gnosis, gnosticisme). Foucault no se ha ocupado mayormente de la problematica del
gnosticismo. Como se puede leer en el articulo Cuidado, su preocupacion ha sido
servirse de la nocion de cuidado de si para llevar a cabo una lectura de los textos de la
antigliedad clasica y helenistica desde el punto de vista de las practicas de si mismo.
Foucault se centra en el Alcibiades | y extiende el analisis hasta los comienzos del
cristianismo y las elaboraciones ascéticas del monaquismo cenobitico. En este recorrido
hay una tesis que domina el cuadro de la interpretacion de Foucault: el acceso a la
verdad requiere un trabajo del sujeto sobre si mismo, una serie de practicas como la
anachoresis o la meditacion. Foucault se sirve del concepto de espiritualidad para hacer
referencia, en términos generales, a este trabajo de transformacion. Ahora bien, la
gnosis puede aparecer como la gran objecidn histérica a esta tesis. El propio Foucault da
cuenta de ello en L’Herméneutique du sujet (HS, 18). “Pero la gnosis, y todo el
movimiento gnostico, es precisamente un movimiento que sobrecarga el acto de
conocimiento, [al que] se da, en efecto, la soberania en el acceso a la verdad. Se
sobrecarga el acto de conocimiento de todas las condiciones, de toda la estructura de un
acto espiritual. La gnosis es, en suma, lo que tiende siempre a transferir, a transportar al
acto mismo de conocimiento las condiciones, las formas y los efectos de la experiencia
espiritual” (HS, 18). « El “platonismo” entendido como la identificacion del retorno a si
y de la memoria de la verdad ha sido retomado, dentro y fuera del cristianismo, por los
movimientos gnosticos. Frente a este modelo, el cristianismo desarrollé otro: el modelo
exegético, en el que el conocimiento de si no tiene la forma de la memoria del ser del
sujeto, sino del trabajo de desciframiento de los movimientos del alma. “Creo que estos
dos grandes modelos, platonico y cristiano o, si quieren, modelos de la reminiscencia
del ser del sujeto por él mismo y la exégesis del sujeto por €l mismo, han dominado el



cristianismo y han sido transmitidos por el cristianismo a toda la historia de la cultura
occidental” (HS, 246). « La ascesis estoico-cinica no tiene ninguna vocacion de ser
particularmente cristiana. Ella ha sido retomada por el cristianismo para hacer frente a la
tentacion gnostica (HS, 403).

Gnose [18]: DE1, 326. HS, 18, 26, 246, 395, 402-403.

Gnosticisme [4]: DE1, 295-296. HS, 25.

Gnostique [10]: HS, 3, 18, 26, 246, 402-403.

Gnosis [1]: HS, 26.

Gobierno, gobernar, gubernamentalidad

(Gouvernement, gouverner, gouvernementalité). Resulta imposible cerrar el balance del
analisis foucaultiano del poder mientras no sea publicada la totalidad de los cursos que
Foucault dicto en el Collége de France entre 1970 y 1982. Es posible reunir estos cursos
en tres grupos. El primero esta constituido por los cursos cuyo material ha sido utilizado
para la redaccion de Surveiller et punir y La volonté de savoir: éstos son La volonté de
savoir (1970-1971), Théories et institutions pénales (1971-1972), La société punitive
(1972-1973), Le pouvoir psychiatrique (1973-1974, publicado en 2003), Les Anormaux
(1974-1975, publicado en 1999). El eje de trabajo de este grupo de cursos ha sido,
fundamentalmente, la historia moderna de las disciplinas, pero Foucault se encamina de
la disciplina a la biopolitica, y abre de este modo el capitulo méas amplio del biopoder.
En efecto, tal como aparece en el Gltimo capitulo de La volonté de savoir, las sociedades
modernas no son sélo sociedades de disciplinarizacién, sino de normalizaciéon de los
individuos y de las poblaciones. El segundo grupo de cursos esta formado por: “Il faut
déféndre la société” (1975-1976, publicado en 1997), Sécurité, territoire et population
(1977-1978), Naissance de la biopolitique (1978-1979), Du gouvernement des vivants
(1979-1980). El eje tematico de estos cursos esta constituido, de manera general, por la
biopolitica en un doble sentido: como poder de vida, es decir, las formas de ejercicio del
poder que surgen a partir de lo que Foucault denomina el umbral biol6gico de la
modernidad (HS1, 188) —esto es, desde el momento en que el hombre como animal
viviente adquiere una existencia politica, cuando la vida biolégicamente considerada se
convierte en el verdadero objeto del gobierno—, y como poder de muerte, es decir, el
racismo, cuya genealogia Foucault estudia en “Il faut défendre la société”. En este



dominio de estudio encontramos el examen de la razon de Estado, de la policia, del
poder pastoral durante la época de la reforma. A partir de aqui las nociones de gobierno
y de gubernamentalidad dominan el analisis foucaultiano del poder. En el tercer grupo
de cursos encontramos: Subjectivité et vérité (1980-1981), L’Herméneutique du sujet
(1981-1982, publicado en 2001), Le gouvernement de soi et des autres (1982-1983), Le
gouvernement de soi et des autres: Le courage de la vérité (1983-1984). Parte de este
material ha sido utilizado para la redaccién de los volumenes Il y 111 de L’Histoire de la
sexualité. Este grupo de cursos se ocupa de la nocién de gobierno, de si mismo y de los
otros, durante la antigliedad clasica, helenistica y romana hasta las primeras formas del
poder pastoral con el advenimiento del cristianismo, especialmente del monaquismo
cenobitico. La nocion de gobierno se entrecruza aqui con la historia de la ética, en el
sentido foucaltiano del término, es decir, con las formas de subjetivacion (la nocién de
cuidado, de ascesis, de parresia, etc.). Como dijimos, hasta que no sean publicados
todos estos cursos resulta imposible cerrar el balance en detalle de este material. Por el
momento, ademas de los cursos aparecidos y los libros publicados por Foucault
(Surveiller et punir y L’Histoire de la sexualité) debemos apoyarnos en el Resumé des
cours del Collége de France y el resto del material que aparece editado en Dits et écrits,
especialmente en cuanto a “La ‘gouvernementalité’” (leccion del 1 de febrero de 1978
del curso Sécurité, térritoire, population). No disponemos de ningun resumen publicado
para los ultimos dos cursos. A partir de este material es posible, sin embargo, trazar el
cuadro general de los analisis de Foucault. « Podemos decir que a partir de la década de
1970 el interés de Foucault se desplazo del eje del saber al eje del poder y de la ética. A
estos desplazamientos corresponde la frecuente distincion de dos o tres periodos en la
obra de Foucault: arqueologia y genealogia, o arqueologia, genealogia y ética. A estos
desplazamientos corresponde también su interés y preocupacion por ciertas nociones
caracteristicas de su trabajo: episteme, dispositivo, practica. Este es ciertamente un
modo correcto de enfocar el trabajo de Foucault, con la condicion, sin embargo, de que
no se acentlen desmesuradamente estos desplazamientos. Por desplazamientos no
entendemos abandonos, sino mas bien extensiones, amplificaciones del campo de
andlisis. En efecto, la genealogia no abandonaré el estudio de las formas de saber, ni la
ética el de los dispositivos de poder, sino que cada uno de estos ambitos sera
reencuadrado en un contexto mas amplio. La nocion de dispositivo incluira la nocién de
episteme y la nocién de préctica incluird la nocion de dispositivo. Todo el trabajo de
Foucault podria ser visto como un analisis filosofico-histérico de las practicas de
subjetivacion. “No es el poder [podriamos agregar: ni el saber], sino el sujeto el que
constituye el tema general de mis investigaciones” (DE4, 223). Estas practicas de
subjetivacion —es necesario precisarlo— son también formas de objetivacion, es decir, de
los modos en que el sujeto ha sido objeto de saber y de poder, para si mismo y para los



otros. En el articulo para el Dictionnaire des philosophes de D. Huisman (1984), que
Foucault escribe con el pseudonimo “Maurice Florence” y aparece reimpreso en DE4,
631-636, el autor concluye en estos términos: “Se ve como el tema de una ‘historia de la
sexualidad’ puede inscribirse dentro del proyecto general de Michel Foucault: se trata
de analizar la ‘sexualidad’ como un modo de experiencia histéricamente singular en el
cual el sujeto es objetivado, para él mismo y para los otros, a través de ciertos
procedimientos precisos de ‘gobierno’” (DE4, 636). Esta afirmacion, referida aqui a
L’Histoire de la sexualité, se la puede extender a todo su trabajo. ¢ Las nociones de
gobierno y de gubernamentalidad nos permiten comprender por qué es el sujeto, y no el
saber o el poder, el tema general de las investigaciones de Foucault. Ahora bien, los
desplazamientos a los que aludimos mas arriba no responden sélo a una ldgica de la
ampliacién, sino también a ciertas dificultades tedricas precisas. El desplazamiento-
inclusion de la nocidn de episteme en la nocion de dispositivo responde a la necesidad
de incluir el &mbito de lo no-discursivo en el anélisis del saber. La formacién de las
ciencias humanas, por ejemplo, ya no sera sélo la consecuencia de una disposicién
epistémica, sino que encontrara en las practicas disciplinarias sus condiciones historicas
de posibilidad. Del mismo modo, la importancia de las nociones de gobierno y
gubernamentalidad serd una consecuencia de las insuficiencias de los instrumentos
tedricos para analizar el poder. Foucault ha criticado algunos de ellos (el concepto de
represion, de soberania) y, en “Il faut défendre la société”, ha puesto a prueba lo que
denomina la “hipdtesis Nietzsche”, es decir, el poder concebido como “lucha”, como
“guerra”. A causa de la influencia que ha tenido Nietzsche en el pensamiento de
Foucault, se podria extraer una conclusion errénea: creer que la posicion de Foucault
acerca de la cuestion del poder termina reduciéndose a la “hipétesis Nietzsche”. La
cuestion de la libertad conduce a Foucault a otra conclusion (véase: Poder). “El poder,
en el fondo, es menos del orden del enfrentamiento entre dos adversarios o del
compromiso de uno frente a otro que del orden del gobierno [...]. EI modo de relacion
propio del poder no habria que buscarlo, entonces, por el lado de la violencia y de la
lucha ni por el lado del contrato o del nexo voluntario (que, a lo sumo, sélo pueden
instrumentos), sino por el lado de este modo de accion singular, ni guerrero ni juridico,
que es el gobierno” (DE4, 237). Desde este punto de vista, se podria afirmar que en el
cuadro general de las investigaciones de Foucault han sido las préacticas de
gobernabilidad que han constituido la subjetividad occidental. De este modo, situamos
las nociones de gobierno y de gubernamentalidad en el centro de la obra de Foucault. ¢
En cuanto a la nocién foucaultiana de gobierno, ésta tiene, para expresarlo de alguna
manera, dos ejes: el gobierno como relacion entre sujetos y el gobierno como relacion
consigo mismo. En el primer sentido, “[...] [el gobierno] es un conjunto de acciones
sobre acciones posibles. Trabaja sobre un campo de posibilidad en el que viene a



inscribirse el comportamiento de los sujetos que actlan: incita, induce, desvia, facilita o
dificulta, extiende o limita, hace mas o menos probable, llevado al limite, obliga o
impide absolutamente. Pero es siempre una manera de actuar sobre uno o varios sujetos
actuantes, y ello en tanto que actlan o son susceptibles de actuar. Una accién sobre
acciones” (DE4, 237). Se trata, en definitiva, de una conducta que tiene por objeto la
conducta de otro individuo o de un grupo. Gobernar consiste en conducir conductas.
Foucault quiere mantener su nocion de gobierno lo més amplia posible. Pero, en el
segundo sentido, es también del orden del gobierno la relacién que uno puede establecer
consigo mismo en la medida en que, por ejemplo, se trata de dominar los placeres o los
deseos (HS2, 95). Foucault se interesa particularmente por la relacion entre las formas
de gobierno de si y las formas de gobierno de los otros. Los modos de objetivacion-
subjetivacion se sitan en el cruce de estos dos ejes. Esto vale sobre todo para sus
trabajos sobre la ética antigua y sobre el poder pastoral. Gubernamentalidad. Foucault
utiliza el término “gubernamentalidad” para referirse al objeto de estudio de las maneras
de gobernar. Encontramos, en consonancia con los ejes de la nocién de gobierno que
mencionamos, dos ideas de gubernamentalidad. En primer lugar, encontramos un
dominio definido por: 1) el conjunto constituido por las instituciones, los
procedimientos, analisis y reflexiones, calculos y tacticas que permiten ejercer esta
forma de ejercicio del poder que tiene por objetivo principal la poblacion, por forma
mayor la economia politica, y por instrumento técnico esencial los dispositivos de
seguridad; 2) la tendencia, la linea de fuerza que en Occidente condujo hacia la
preeminencia de este tipo de poder que es el gobierno sobre todos los otros —la
soberania, la disciplina—, y que, por otra parte, permitié el desarrollo de toda una serie
de saberes; 3) el proceso o, mejor, el resultado del proceso por el cual el Estado de
justicia de la Edad Media se convirtid, durante los siglos XV y XVI, en el Estado
administrativo y finalmente en el Estado gubernamentalizado (DE3, 655). El estudio de
las formas de gubernamentalidad implica, entonces, el analisis de formas de
racionalidad, de procedimientos técnicos, de formas de instrumentalizacion. Se trata en
este caso de lo que se podria Ilamar la “gubernamentalidad politica”. En segundo lugar,
Foucault llama gubernamentalidad “[...] al encuentro entre las técnicas de dominacion
ejercidas sobre los otros y las técnicas de si” (DE4, 785). En este sentido, el estudio de
la gubernamentalidad no puede dejar de lado la relacion del sujeto consigo mismo (HS,
241). « El estudio de las relaciones entre en el gobierno de los otros y el gobierno de si
en el marco de la gubernamentalidad permite, por otro lado, la articulacién de las
estrategias de resistencia (véase: Resistencia). Artes de gobernar. El analisis de la
gubernamentalidad abarca, entonces, en un sentido muy amplio, el examen de lo que
Foucault denomina las artes de gobernar. Estas artes incluyen, en su maxima extension,
el estudio del gobierno de si (ética), el gobierno de los otros (la formas politicas de la



gobernabilidad) y las relaciones entre el gobierno de si y el gobierno de los otros. De
esta forma, en este campo estarian incluidos: el cuidado de si, las diferentes formas de la
ascesis (antigua, cristiana), el poder pastoral (la confesion, la direccién espiritual), las
disciplinas, la biopolitica, la policia, la razon de Estado, el liberalismo. En un sentido
mas restringido, en el curso Sécurité, territoire et population Foucault aborda las
nociones de gobernabilidad y artes de gobernar para delimitar un campo de analisis que
es diferente del género “consejos al Principe” y de la ciencia politica (DE3, 635). Este
curso resulta particularmente interesante porque a partir de él podemos trazar las lineas
de desarrollo del Estado moderno o lo que Foucault llama la formacion del Estado
gubernamentalizado. Foucault se propone analizar esta literatura del arte de gobernar
desde mediados del siglo XVI hasta fines del siglo XVIII. Varias han sido las razones
de la aparicion de esta abundante literatura que responde, en realidad, a una reactivacién
de la cuestidn “;como gobernar?”. Ha existido, sin duda, un retorno del estoicismo, que
ha sido importante; pero las causas se pueden reducir esquematicamente a dos: el
movimiento de concentracién estatal (la aparicion de los estados nacionales) y el
movimiento de dispersién y disidencia religiosa (la Reforma) (DE3, 636). Foucault
toma en consideracion la obra de G. de La Perriére (Le Miroir politique, contenant
diverses maniéres de gouverner et policer les républiques, 1555) y Francois de la Mothe
Le Vayer (L’ceconomie du Prince, 1653). Este Gltimo distingue tres formas de gobierno:
el gobierno de si (la moral), el gobierno de la familia y de la casa (economia) y el
gobierno del Estado (la politica). A pesar de esta distincion, existe una doble
continuidad entre estas formas de gobernar: una continuidad ascendente (quien gobierne
el Estado tiene que poder gobernarse a si mismo) y una continuidad descendente (en un
Estado bien gobernado, los padres saben gobernar la casa y también los individuos se
comportan correctamente). La pedagogia del principe asegura la continuidad ascendente
y la policia asegura la descendente. La problematica de toda esta literatura, no sélo la de
Mothe Le Vayer, consiste, segin Foucault, en como introducir la economia en la
politica. “Gobernar un Estado serd, entonces, poner en funcionamiento la economia, una
economia en el nivel del Estado entero, es decir, tener respecto de los habitantes, de las
riquezas, de la conducta de todos y de cada uno, una forma de vigilancia, de control no
menos atento que aquél del padre de familia sobre la casa y sus bienes. [...] En el siglo
XVI el término ‘economia’ designaba una forma de gobierno; en el siglo XVI1II, designa
un nivel de realidad, un campo de intervencion [...]” (DE3, 642). Desde este punto de
vista, y a diferencia de los otros géneros acerca del gobierno, el objeto del gobierno no
es el territorio, sino la poblacion. “Para decir las cosas muy esquematicamente, el arte
de gobernar encuentra hacia fines del siglo XVI y comienzos del XVII una primera
forma de cristalizacion. Esta se organiza en torno al tema de una razén de Estado,
entendida no en el sentido peyorativo y negativo que se le da hoy (destruir los principios



del derecho, de la equidad o de la humanidad en el solo interés del Estado), sino en un
sentido positivo y pleno. El Estado se gobierna segun las leyes racionales que le son
propias, que no se deducen de las solas leyes naturales o divinas, ni de los solos
preceptos de la sabiduria y de la prudencia; el Estado, como la naturaleza, tiene su
propia racionalidad, aunque sea de un tipo diferente. Inversamente, el arte de gobernar,
en lugar de ir a buscar sus fundamentos en reglas trascendentes, en un modelo
cosmoldgico o en un ideal filos6fico y moral, debera encontrar los principios de su
racionalidad en lo que constituye la realidad especifica del Estado” (DE3, 648). El
mercantilismo ha sido la primera forma de racionalizacion del ejercicio del poder como
practica de gubernamentalidad, la primera forma de un saber constituido para ser
utilizado como téctica de gobierno. El desarrollo de esta primera forma ha sido
bloqueado, fundamentalmente, a causa de la preocupacion por conjugar este arte de
gobernar con la teoria de la soberania y con la teoria del contrato. Sin embargo, en el
siglo XVII ciertas circunstancias determinan la reactivacion del género “artes de
gobernar”: la expansién demogréafica, la abundancia monetaria, el aumento de la
produccion agricola o, para ser mas precisos, el recentramiento de la economia no sobre
la familia, sino sobre la poblacion (DE3, 650). Esto conlleva una serie de
consecuencias: desaparicion del modelo familiar como modelo del gobierno (la familia
se convertird ahora en instrumento del gobierno de las poblaciones), surgimiento de la
poblacion como el objetivo dltimo del gobierno (mejora de la situacion de la poblacién,
aumento de las riquezas, de la duracion de la vida, mejora de la salud), aparicién de un
saber propio del gobierno que, en sentido lato, se llamara “economia politica”.
“Sintéticamente, el paso de un arte de gobernar a una ciencia politica, el paso de un
régimen dominado por las estructuras de la soberania a un régimen dominado por las
técnicas se lleva a cabo, en el siglo XVIII, en torno a la poblacion y, en consecuencia,
en torno al nacimiento de la economia politica” (DE3, 653). Esto no significa, sin
embargo, que se haya dejado de lado las cuestiones de la soberania y de las disciplinas.
Ambas seran profundizadas, pero desde la perspectiva del gobierno de las poblaciones.
“De manera que es necesario comprender bien las cosas no como un reemplazo de una
sociedad de soberania por una sociedad de disciplina, y luego de una sociedad de
disciplina por una sociedad, digamos, gubernamental. Se da, de hecho, un triangulo
soberania-disciplina-gestion gubernamental cuyo objetivo principal es la poblacion y
cuyos mecanismos esenciales son los dispositivos de seguridad” (DE3, 654). “Nosotros
vivimos en la era de la gubernamentalidad, la cual ha sido descubierta en el siglo
XVIII” (DE3, 656). Esta gubernamentalidad se ha formado, segiin Foucault, a partir de
tres fendmenos: la pastoral cristiana, la técnica diplomatico-militar, la policia. Dos
observaciones mas para concluir. Asistimos, segun nuestro autor, a una
sobrevalorizacién del Estado bajo el lirismo de un monstruo frio que nos enfrenta o bajo



la forma, paradojal y aparentemente reductiva, de una limitacion del Estado a ciertas
funciones consideradas esenciales (el desarrollo de la produccion, por ejemplo). Pero no
es el Estado ni la estatizacion de la sociedad lo que tiene importancia para nuestra
actualidad, para la modernidad, sino la gubernamentalizacion del Estado. En segundo
lugar, Foucault se mueve con una tipologia de los estados que se puede resumir de este
modo: el estado de justicia (nacido en una territorialidad de tipo feudal), el estado
administrativo de los siglos XV y XVI (que corresponde a una sociedad de reglamentos
y disciplinas con una territorialidad de fronteras y no feudal), el Estado gubernamental
(que tiene por objetivo la poblacion y no el territorio, que utiliza un saber econémico,
que controla la sociedad por dispositivos de seguridad) (DE3, 656-657). « Se puede
comprender, a la luz de cuanto acabamos de exponer, la importancia que tendré en el
pensamiento de Foucault la cuestion del liberalismo desde el punto de vista de la
racionalidad de las préacticas de gubernamentalidad.
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Guerra

(Guerre). Poder, politica, Clausewitz. En las teorias modernas (la concepcién juridica
liberal y la concepcién marxista), el poder es pensado siempre a partir de la economia,
aunque de diferentes modos. Para la concepcion liberal, el poder es una especie de bien,
gue de algin modo se cede, se posee, se enajena. De ahi que el poder politico sea
pensado en términos de contrato. La teoria del poder tiene aqui una forma econdmica.
El economicismo aparece en la teoria politica marxista de modo diferente. No se trata
tanto de la forma del poder, sino de su funcion. La economia se presenta como la razon
historica del poder: el poder sirve esencialmente para mantener las relaciones de
produccion y la dominacion de una clase. Pero, ¢es esto necesariamente asi? ¢Contrato
y dominacion son un andlisis adecuado del poder? Es posible plantear varias preguntas:
1) ¢El poder esta siempre en un segundo plano respecto de la economia? 2) ;Hay que
pensar el poder como si fuese una mercancia? En las teorias contemporaneas nos
encontramos con dos respuestas al problema del poder que tratan de pensarlo en
términos no economicistas: 1) el poder concebido como represion, lo que Foucault
Ilama la hipotesis Reich, y 2) el poder pensado como combate, lucha, enfrentamiento, lo
que Foucault denomina la hipotesis Nietzsche. En realidad, estas dos hip6tesis no son
irreconciliables; se podria oponer a la concepcion moderna clasica, poder-contrato, un
andlisis en términos de guerra-represion. El objetivo de Foucault en “II faut défendre la
société” es abordar el poder en términos de guerra, de lucha, de combate, es decir,
siguiendo la hipotesis Nietzsche. Mas concretamente, Foucault se pregunta por el



discurso que habria sido invertido por el principio de Clausewitz segun el cual “la
guerra es la continuacion de la politica por otros medios”. Foucault quiere estudiar el
desarrollo historico del discurso que dice: “la politica es la continuacion de la guerra por
otros medios”. Se trata, entonces, de estudiar el poder a partir de este discurso, en
términos de oposicion de fuerzas, de enfrentamiento, de combate (IDS, 14-19). Hobbes.
La hipdtesis de trabajo de Foucault lo lleva a confrontarse necesariamente con la teoria
hobbesiana de la soberania, es decir, la teoria de la instauracion de la soberania como
medio para acabar con la guerra primitiva de todos contra todos. Al respecto, Véase:
Hobbes. Guerra de razas, lucha de clase. Ahora bien, contrapuestas la teoria de la
soberania y el andlisis en términos de relaciones de dominacion, Foucault se pregunta si
el concepto de “guerra” (de “tactica”, de “estrategia”) es adecuado para el analisis de las
relaciones de poder. Desplaza, en realidad, esta pregunta hacia una interrogacion
histérica acerca de cuando y cémo aparecié el principio que Clausewitz habria
invertido. Es decir, ¢cuando y cémo surgié el principio segun el cual “la politica es la
guerra continuada con otros medios”? Segln nuestro autor, este principio y el discurso
que él sintetiza, un discurso historico-politico, han circulado a lo largo de los siglos
XVII'y XVIII. Paraddjicamente, se trata de un momento en el que, con el fin de las
guerras de religion, las luchas y los combates dejaron de formar parte de la vida
cotidiana de los pueblos. Pero, por otro lado, se trata de un momento en el que el Estado
se habria arrogado la exclusividad del uso de la fuerza organizada con la creacion de las
instituciones militares. Podemos caracterizar este discurso historico de la lucha, de la
guerra, del siguiente modo: 1) Se trata de un discurso histdrico-politico cuyos
representantes han sido, entre otros, Edward Cook, John Lilburne, en Inglaterra, H. de
Boulainvilliers, el conde d’Estaing, Augustin Thierry, en Francia. Es un discurso que
sostiene el caracter binario de la sociedad, en cuya estructura se es siempre enemigo de
alguien, y cuyo sujeto de enunciacion no pretende ser el sujeto universal y neutro del
discurso filosofico, sino el sujeto interesado que estd en uno u otro de los lados
enfrentados. 2) Consecuentemente, se trata de un discurso que ve la racionalidad
abstracta como una quimera y la verdad como brutalidad y sinrazén, un discurso que
invierte los valores. 3) Finalmente, es un discurso de perspectiva (enteramente histérico,
sin relacion con ningun absoluto) que encuentra en la mitologia escatoldgica la fuerza
que alimenta su pathos, su pasiéon. Un discurso critico y mitico a la vez. Este discurso
comenzd a circular en Europa a partir de los siglos XVI1'y XVII, como consecuencia del
cuestionamiento popular y aristocratico del poder real. Y a partir de alli ha atravesado
los siglos XVI1II 'y XIX. Ahora bien, no hay que ver la dialéctica filoséfica, cuya forma
emblematica la encontramos en Hegel, como una continuacion filosofica de este
discurso histdrico sobre la guerra. La dialéctica, mas bien, ha tratado de colonizarlo,
codificando légicamente la contradiccion a fin de constituir un sujeto universal de la




historia. La historia de este discurso debe descartar, en primer lugar, las “falsas
paternidades” (el principe en Maquiavelo, la soberania absoluta en Hobbes). Debe
comenzar por el discurso de reivindicacién popular y de la pequefia burguesia en la
Inglaterra del siglo XVII, para seguir luego, en Francia, a fines del reinado de Luis X1V,
con las reivindicaciones de la nobleza contra la monarquia administrativa. A partir de
aqui, es necesario seguir la historia del discurso de la guerra de razas, sus
transformaciones durante la Revolucién Francesa, su conversién biologicista (el
racismo de Estado, el momento en que se convierte en discurso de Estado). Se trata,
claramente, de un discurso polivalente, multifacético (IDS, 40-44). « EIl elogio del
discurso histérico de la guerra como constitutivo esencial de la sociedad, aun en
tiempos de orden y paz, no es un elogio del racismo. El racismo ha sido una de sus
maultiples facetas, aquélla que aparece con la transformacion bioldgico-socioldgica de
un discurso ya secular, con fines politicos conservadores. El elogio del discurso
histérico sobre la guerra es, para Foucault, el elogio de un cierto uso de la erudicion
histérica, de un uso que respecto de una concepcién “romana”, “indoeuropea”,
constituye mas bien una contra-historia. Segun Foucault, el sistema indoeuropeo de
representacion del poder esta atravesado por una doble exigencia o dimension. Por un
lado, a través de la obligacion, el poder une, vincula; por otro, mediante los juramentos
0 los compromisos, el poder fascina. Japiter es, a la vez, el dios de los nexos y de los
rayos. La historia de la soberania, discurso del poder, es, en este sentido, una historia
jupiteriana. Tres funciones vinculan el uso jupiteriano de la historia con el poder: 1)
Funcion genealdgica: narra la antigledad de reinos y dinastias. 2) Funcion
rememorativa (los anales): cronica de los gestos, decisiones, actos (aun los mas banales)
de soberanos y reyes. 3) Funcion ejemplificadora: narracion de aquellos
acontecimientos en los que se puede percibir la ley como viva. Esta historia jupiteriana
no es otra cosa que un ritual del poder. Ahora bien, a esta historia romana se va oponer a
partir de fines del medioevo una especie de contra-historia, una narracién en la que no
se trata de fundar la antigiiedad de una dinastia, de recordar los gestos de los soberanos
0 mostrar los ejemplos capaces de ser imitados. No tiene por funcién unir el pueblo con
el soberano, no piensa que la historia de los fuertes incluye en si la historia de los
débiles; tampoco se propone mostrar la gloria luminosa del poder, sino su lado oscuro,
sus sombras. Se trata de una historia, una contra-historia, mas cercana a aquélla mitico-
religiosa de la tradicion judia (con sus formas épicas, sus profecias y sus promesas).
Esta emparentada con el uso critico que se ha hecho de la Biblia en la segunda mitad de
la Edad Media. Es con este discurso que comienza a formarse Europa, en el sentido
moderno del término. Algunas observaciones son necesarias para caracterizar
correctamente este discurso: 1) No pertenece por derecho propio a ningin grupo; no se
trata exclusivamente del discurso de los pobres o de los oprimidos. Ha sido utilizado por



la burguesia en Inglaterra y por la aristocracia en Francia. 2) El concepto de raza no
tiene ni necesaria ni originariamente un sentido bioldgico. Designa un cierto clivage
(corte transversal) historico de dos grupos que no se mezclan porque no tienen la misma
lengua, la misma religién o el mismo origen geografico. 3) El entrecruzamiento de estos
dos usos de la historia, ritual del poder y reivindicacion critica, ha permitido la
explosién de toda una gama de saberes, ha determinado la formacion de la historiografia
moderna. 4) La idea de revolucién, en su funcionamiento politico, es inseparable de la
aparicion de esta contra-historia. La “lucha de clases” ha sido una de las
transformaciones de la “lucha de razas”. « Es capital comprender que el discurso de la
lucha de razas es un discurso que ha sufrido numerosas transformaciones, conversiones,
traducciones. La revolucionaria ha sido una de ellas. Pero la oposicion al discurso
revolucionario, una contra-historia de la contra-historia, también ha sido otra de sus
transformaciones. Entre estas transformaciones aparecera el racismo cuando el Estado
se dé como mision proteger la integridad de la raza superior en su pureza. Lo que
funciona en el racismo de Estado no es el poder en el sentido juridico de la soberania,
sino el poder en el sentido de la norma, de las técnicas médico-normalizadoras
(acompafado, en la transformacion nazi, por una dramaturgia mitoldgica; en la
soviética, por el cientificismo de una “policia de la higiene y el orden de la sociedad™)
(IDS, 58-73). Boulainvilliers. Boulainvilliers generaliza el concepto de guerra: 1)
Respecto del derecho: la guerra ya no es una interrupcion del derecho. En este sentido,
Boulainvilliers argumenta a favor de la inexistencia de un derecho natural. Lo que la
historia nos muestra es que siempre han existido diferencias y desigualdades. Toda
situacion de derecho surge de una relacién de fuerzas (del combate, de la lucha, de la
guerra). 2) Respecto de la forma de la batalla: la relacion de fuerzas no depende ni de
una batalla ni de las precedentes, sino de la organizacion de las instituciones militares
(quiénes y cdmo poseen las armas). La guerra no es, entonces, un acontecimiento, sino
mas bien una institucion. 3) Respecto de la relacion invasion/rebelion: no interesa si
hubo invasién o rebelion, sino como los fuertes se debilitan y los débiles se vuelven
fuertes. En definitiva, la inteligibilidad de la historia pasa por la lucha entre “razas”
(francos-galos, por ejemplo) y es aqui donde la historia se vuelve politica en un doble
sentido: en el orden de los hechos y en el orden del conocimiento. En los hechos, uno es
siempre enemigo de otro. En los conocimientos, el saber historico se convierte en un
arma fundamental. VVéase: Boulainvilliers.

Guerre [948]: AN, 23, 25. DEL1, 141, 151, 163, 205, 215, 218, 230-231, 342-343, 361,
370, 502, 508, 514, 517, 550, 576, 582, 634, 657, 764, 779, 785, 840. DEZ2, 19, 21, 26,
74, 143, 145, 194, 234, 237, 340, 342, 344, 353, 359, 411, 426, 442, 453, 459, 498, 501-
506, 509-511, 515, 529, 531-532, 549, 572-573, 575-578, 646-652, 657, 659, 687, 689-



690, 701-702, 704, 735, 772, 813. DE3, 17, 34, 40, 42, 47, 71, 87, 94, 110, 125-126,
128-130, 133, 139, 145, 150, 152-153, 155, 171-175, 189, 206, 211, 251, 267, 268, 271,
280, 295, 311, 338, 363-364, 391, 401, 430, 462, 501, 503, 507, 561, 573, 581-582, 606,
609-610, 612-613, 627, 648, 671, 699, 701, 703, 718, 724, 729, 751, 760, 784-785, 802,
811, 823-824. DE4, 48-49, 51, 58-60, 71, 78, 95, 103, 111, 130-133, 138, 167, 169, 185,
202, 206, 210, 241, 265, 267, 269, 274, 338, 342, 344-345, 348, 350, 357, 368, 378,
381, 431, 452, 455, 464, 472, 496, 497, 509, 519, 525, 528, 538, 586, 591-592, 647-648,
666, 685, 696, 733, 746, 749, 764-765, 815-816. HF, 91, 182, 473, 479, 503, 505-506,
508. HS, 49, 71, 140, 216-217, 266, 325, 366, 410. HS1, 123, 135, 138, 177, 181, 194.
HS2, 80, 117, 171. HS3, 18, 29, 164, 234. IDS, 3, 16-21, 36-37, 40-53, 57, 61-62, 64-
70, 72, 75, 76-85, 89, 92-97, 105, 108, 110-111, 121, 125, 131-134, 137-147, 153-155,
157, 170, 174, 176, 178, 193-195, 201-205, 208-211, 213-214, 229-231, 234. MC, 99,
187. MMPE, 87, 91. MMPS, 99. NC, 33, 64, 206-207. PP, 44-45, 47-48, 50, 53-55, 265.
SP, 52, 54, 60, 90, 118, 144, 147-148, 150, 165, 170-171, 174, 212, 266, 292, 314.

Gulag

(Goulag). Plantearse la cuestion del Gulag implica cuatro cosas: 1) en lugar de
preguntarse qué error, desviacion, desconocimiento o distorsién especulativa de los
textos de Marx y Lenin han hecho posible el Gulag, preguntarse qué lo ha permitido y
continda justificAndolo a partir de estos textos; es decir, plantearse la cuestion en
términos de realidad, no de error; 2) plantearse la cuestion en términos positivos, como
operador econdmico-politico en un Estado socialista; 3) rechazar, para llevar a cabo la
critica del Gulag, el manejarse con un filtro que permitiria distinguir un falso y un
verdadero socialismo; 4) rechazar la disolucion universalista de todos los encierros
posibles en términos de Gulag (DE3, 419-420). » “Yo temo de cierto uso de la
aproximacion Gulag-encierro. Cierto uso que consiste en decir: todos nosotros tenemos
nuestro Gulag, esta a nuestras puertas, en nuestras ciudades, en nuestros hospitales, en
nuestras prisiones, estd aqui, en nuestras cabezas” (DE3, 418). ¢ El andlisis de las
practicas disciplinarias del siglo XVIII no es una manera de hacer a Beccaria
responsable del Gulag. (DE4, 16)

Goulag [39]: DE3, 142, 278-279, 326, 335, 357, 418-421, 625, 717. DE4, 16.



Habermas, Jirgen

(1929-). Técnicas. Foucault atribuye a Habermas la distincion que él mismo utiliza entre
técnicas de produccién, técnicas de significacion o de comunicacién y técnicas de
dominacién. Al mismo tiempo, sostiene que es necesario agregar, a partir de sus
analisis, un cuarto tipo de técnicas, que le permiten al individuo efectuar ciertas
operaciones sobre si mismo: sobre su cuerpo, sobre su alma, sus pensamientos, sus
conductas. Este cuarto grupo son las técnicas de si (DE4, 170-171). Segun nuestro
autor, Habermas no ve aqui tres dominios diferentes, sino tres “trascendentales” (DE4,
234). Foucault es critico respecto de la centralidad que Habermas atribuye a las
relaciones de comunicacion: “La idea de que podria haber un estado de comunicacion
que sea tal que los juegos de verdad pudieran circular sin obstaculos, sin impedimentos
y sin efectos coercitivos me parece del orden de la utopia” (DE4, 726). Historicismo.
“De hecho, el problema de Habermas es, después de todo, encontrar un modo
trascendental de pensamiento que se oponga a toda forma de historicismo. Yo, en
realidad, soy mucho mas historicista y nietzscheano” (DE4, 280). Modernidad. Existi
el proyecto de un seminario en el que hubiesen participado Foucault y Habermas y que
habria tenido como tema la cuestion de la modernidad. Este seminario nunca tuvo lugar
(DE4, 446-447). En el material publicado en Dits et écrits aparecen con claridad las
diferencias que Foucault marca respecto del analisis habermasiano de la modernidad.
Refiriéndose a la perspectiva de Habermas acerca de la modernidad como tradicion de
la razon, Foucault sostiene: “Este no puede ser mi problema, en la medida en que yo no
admito absolutamente la identificacién de la razén con el conjunto de las formas de
racionalidad que han podido, en un momento dado, en nuestra época y todavia
recientemente, ser dominantes en los tipos de saber, las formas técnicas y las
modalidades de gobierno o de dominacion, dominios en los que se hacen las mayores
aplicaciones de la racionalidad. Dejo de lado el problema del arte, que es complicado.



Para mi, ninguna forma dada de racionalidad es la razon. Por ello, no veo por qué razén
se podria decir que las formas de racionalidad que han sido dominantes en los tres
sectores de los que hablo estan en camino de derrumbarse y de desaparecer. Yo no veo
desapariciones de este tipo. Yo veo multiples transformaciones, pero no veo por qué
Ilamar a esta transformacion un derrumbe de la razdn; otras formas de racionalidad se
crean, se crean sin cesar. Por ello, no hay ninguin sentido debajo de la proposicion segln
la cual la razén es un largo relato que ahora ha terminado, con otro relato que
comienza” (DE4, 447-448).

Jurgen Habermas [22]: DE4, 170, 234, 278-280, 438-440, 446-447, 562, 584, 588, 726.

Hadot, Pierre

(1922-). En la redaccion de los volumenes Il y 11l de L’Histoire de la sexualité,
Foucault contd con los consejos valiosisimos de P. Hadot. En efecto, Foucault debia
afrontar un dominio en el que no era especialista (HS2, 14). También la presencia de
Pierre Hadot es significativa en L’Herméneutique du sujet. Foucault se interesa
particularmente en la obra de Hadot Exercises spirituels et philosophie antique (1981).
Foucault, como Pierre Hadot, considera la cuestion de las técnicas de si como una
perspectiva esencial para la lectura de la produccion filosofica de la antigiiedad.

Pierre Hadot [25]: DE4, 542. HS, 25, 61, 77, 119, 141, 196, 207, 218, 280, 298, 337,
352, 370, 399-400, 415. HS2, 14, 264, 282. HS3, 57, 65, 70, 282.

Hegel, Georg Wilhelm Friedrich

(1770-1831). “Nietzsche, Blanchot y Bataille son los autores que me permitieron
liberarme de aquéllos que han dominado mi formacion, a comienzos de la década de
1950: Hegel y la fenomenologia” (DE4, 48). “[...] toda nuestra época, sea por medio de
la I6gica o la epistemologia, sea por medio de Marx o Nietzsche, trata de escapar de
Hegel” (OD, 74). Esta frase, que expresa una posicion general, puede ser aplicada
especificamente a la filosofia de Foucault; su genealogia y su arqueologia son un
esfuerzo constante por desprenderse de una concepcion de la historia de tipo hegeliana,
en términos de recomposicion dialéctica, de totalidad, con un sujeto unitario (la razon,
el absoluto). Las historias de Foucault son historias discontinuas y multiples; en ellas no



habita la promesa de una reconciliacion-acabamiento. Las referencias a Hegel son
numerosas en los escritos de Foucault. No encontramos, sin embargo, ningun anélisis en
detalle de los textos de Hegel. Excepto algunas pocas referencias a la filosofia hegeliana
del derecho y la Enciclopedia de las ciencias filosoficas, mayormente aluden a la
Fenomenologia del espiritu. Locura, alienacion. A partir de la segunda mitad del siglo
XVII1, la alienacién no es mas del orden de la naturaleza o de la caida, sino de un orden
nuevo, en el que se comienza a presentir la historia; alli se forman, con un parentesco
oscuro y originario, la alienacion de los médicos y la alienacion de los filésofos. A
partir del siglo XVI1II aparecera el esfuerzo por incluir las practicas del encierro en el
gran mito de la alienacion que Hegel formulara algunos afios mas tarde (HF, 465, 597).
* La locura solitaria del deseo para Hegel, como también para los fil6sofos del siglo
XVIII, arroja al hombre en un mundo natural que sera retomado inmediatamente por un
mundo social (HF, 659). Hyppolite. Con su traduccion de la Fenomenologia del
espiritu, Hyppolite dio una presencia concreta a la sombra de Hegel que desde el siglo
XIX recorria el pensamiento en Francia (OD, 75). Hyppolite no dejé de confrontar el
pensamiento de Hegel con Marx (en cuanto a la cuestion de la historia), Fichte (respecto
del problema del comienzo absoluto de la filosofia), Bergson (en relacion con el
contacto con la no-filosofia), Kierkegaard (respecto del problema de la repeticién y de
la verdad), Husserl (en relacion con el tema de la filosofia como tarea infinita ligada con
la historia de nuestra racionalidad) (OD, 79). Hyppolite ha llevado a cabo cinco
desplazamientos respecto de la filosofia tal como la concebia Hegel: la filosofia, en
lugar de pensarse como totalidad en el movimiento del concepto, es una tarea infinita,
sin término. Como tarea sin término, la filosofia es también una tarea que siempre
recomienza, destinada a la paradoja de la repeticion. Por ello, la filosofia no debe
perseguir el edificio de la abstraccion; debe romper con las generalidades adquiridas y
aproximarse a la no-filosofia. Debe retomar, para pensarlas, la singularidad de la
historia, las racionalidades regionales de la ciencia, la profundidad de la memoria en la
conciencia. Por ello, Hyppolite sustituye el tema hegeliano del movimiento de lo
inmediato por el tema del fundamento del discurso filoséfico y de su estructura formal.
Finalmente, Hyppolite se pregunta: si la filosofia debe comenzar como discurso
absoluto, ¢qué sucede con la historia y con el comienzo que se inicia con un individuo
singular, en una sociedad, en una clase social, en medio de las luchas? (OD, 77-79). ¢
Para Hyppolite, Hegel es el momento en que la filosofia occidental retoma la tarea de
decir el ser en una logica y el proyecto de descubrir las significaciones de la existencia
en una fenomenologia, y busca volver sobre si misma como acabamiento y término de
la filosofia (DE1, 783-784). Humanismo, Sartre. Para Foucault existe un nexo esencial
entre la dialéctica y el humanismo contemporaneo; Foucault se refiere con esto
especialmente a Sartre. La dialéctica promete al ser del hombre que se convertird en un



hombre auténtico y verdadero. En este sentido, Hegel y Marx son los grandes
responsables del humanismo contemporaneo. La Critique de la raison dialectique de
Sartre es el Gltimo episodio, el punto final de este periodo de nuestra cultura que
comienza con Hegel (DE1, 541). Totalidad. Antes de Hegel la filosofia no tenia
necesariamente la pretension de totalidad (DE1, 611). « “[...] la filosofia de Hegel a
Sartre ha sido, a pesar de todo, esencialmente una empresa de totalizacion, si no del
mundo, si no del saber, al menos de la experiencia humana. Y yo diria que, quizas, si
hay ahora una actividad filosofica autonoma, si puede haber una filosofia que no sea
simplemente una especie de actividad tedrica dentro de las matematicas, o la linguistica,
o la etnologia o la economia politica, si hay una filosofia independiente, libre de todos
estos dominios, [...] se la podria definir de la manera siguiente: una actividad de
diagnostico. Diagnosticar el presente, decir lo que es el presente, decir en qué nuestro
presente es diferente y absolutamente diferente de todo lo que no es él, es decir, de
nuestro pasado. Quizas es ésta la tarea que se le asigna ahora al fildsofo” (DE1, 665). ¢
“De este modo se despliega de Hegel a Marx y a Spengler el tema de un pensamiento
gue por el movimiento en el que se realiza (totalidad reunida, recogimiento violento en
la extremidad de la pobreza, declino solar) se curva sobre si mismo, ilumina su propia
plenitud, acaba su circulo, se reencuentra en todas las figuras extrafias de su odisea y
acepta desaparecer en este mismo océano del cual habia surgido; en oposicién a este
retorno que, aun si no es dichoso, es perfecto, se delinea la experiencia de Holderlin, de
Nietzsche y de Heidegger, donde el retorno no se da sino en el extremo retroceso del
origen —alli donde los dioses se han alejado, donde el desierto crece, donde la téchne ha
instalado la dominacién de su voluntad; de modo que no se trata aqui de un acabamiento
ni de una curva, sino, mas bien, de esta cesura incesante que entrega el origen en la
medida misma de su retroceso; el extremo es entonces lo mas proximo” (MC, 345).
Antigliedad. « Mientras que en el siglo XVI el retorno a los griegos intentaba encontrar
a través del cristianismo una filosofia grecocristiana, a partir de Hegel y Schelling el
retorno a los griegos tomo la forma de una recuperacion de la cultura fuera del
cristianismo. Libertad antigua. Contrariamente a un lugar comin méas o menos derivado
de Hegel segun el cual la libertad del individuo no tendria ninguna importancia frente a
la bella totalidad de la ciudad, la libertad individual era para los griegos muy
importante. La preocupacion por la libertad ha sido un problema esencial y permanente
en la cultura antigua (DE4, 712). Espiritualidad. Se podria repensar toda la filosofia del
siglo XIX, especialmente la de Hegel, como un esfuerzo por pensar las exigencias de la
espiritualidad en el ambito del conocimiento (HS, 29). Véase: Cuidado. Hegelianismo.
En el ambiente intelectual de Francia en la posguerra, dominaba en las universidades un
hegelianismo fuertemente impregnado de fenomenologia y existencialismo (DE4, 48).
Véanse también: Dialéctica, Existencialismo, Fenomenologia, Historia.



Georg Wilhelm Friedrich Hegel [150]: DE1, 108, 340, 462, 499, 521, 541, 551, 553,
574-575, 582, 611, 654, 656, 665, 768, 770, 779, 782-785. DE2, 71, 90-91, 105-106,
124-125, 156, 164, 378, 594, 607, 621, 627, 719, 753, 817. DE3, 28, 134, 193, 278, 281,
289, 350, 368, 394, 442, 471, 476, 538-539, 597-598, 603, 608-609. DE4, 48, 232, 433,
446, 562, 645, 665, 688, 702-703, 712, 775, 814. HF, 437, 465, 597, 642, 659. HS, 29,
40. IDS, 15, 20. MC, 111, 232, 318, 339, 345, 396. OD, 74-77, 79.

Hegelianismo

(Hégélianisme). Véase: Hegel.

Hégélianisme [13]: DE2, 272. DE3, 592. DE4, 43, 48-50, 444, 529. HF, 471. OD, 76.

Heidegger, Martin

(1889-1976). “Ciertamente, Heidegger ha sido siempre para mi el filésofo esencial.
Comencé por leer a Hegel, luego a Marx, y me puse a leer a Heidegger en 1951 o0 1952;
y, en 1953 o 1952, lei Nietzsche. Tengo todavia aqui las notas que tomé sobre
Heidegger en el momento en que lo leia (jtengo toneladas!), y son mas importantes que
las que habia tomado sobre Hegel y Marx. Todo mi devenir filos6fico ha sido
determinado por mi lectura de Heidegger. Pero reconozco que es Nietzsche quien gand.
Yo no conozco suficientemente Heidegger, no conozco practicamente Ser y tiempo ni
las cosas editadas recientemente. Mi conocimiento de Nietzsche es mucho mejor que el
gue tengo de Heidegger. Sin embargo, éstas son las dos experiencias fundamentales que
he tenido. Probablemente, si no hubiese leido a Heidegger, no habria leido a Nietzsche.
Yo habia intentado leer a Nietzsche en los afios cincuenta, jpero Nietzsche solo no me
decia nada! jMientras que Nietzsche y Heidegger fue la conmocidn filosofica! Pero yo
jamas escribi nada sobre Heidegger y escribi s6lo un pequefio articulo sobre Nietzsche;
sin embargo, son los dos autores que mas he leido” (DE4, 703). Como vemos, Foucault
no ha escrito ningun texto sobre Heidegger. La influencia esencial de éste sobre su
pensamiento habria que rastrearla a través de los temas que aborda. Esto excede
ciertamente los limites de un vocabulario. Sin embargo, algunas indicaciones pueden
guiar el trabajo. En primer lugar, habria que seguir la presencia de Heidegger a través de
las lecturas que Foucault hace de la psiquiatria existencial, de la version psiquiatrica de
la Daseinanalyse. Véanse al respecto: Binswanger, Fenomenologia. En segundo lugar,



seria necesario seguir su concepcioén del lenguaje y de la literatura en el periodo de Les
Mots et les choses (véase: Lenguaje). En tercer lugar, a pesar de la declarada
dependencia esencial, Foucault ha sido critico respecto de la filosofia de Heidegger. En
este sentido, hay que tomar la tercera figura de la analitica de la finitud —el retorno y el
retroceso del origen (véase: Hombre)—, la critica de cierta manera “a la Heidegger” de
hacer historia de la filosofia (véase: Derrida) y la historia de la verdad en términos de
olvido (véase: Verdad). ¢ Seria posible distinguir dos especies de filésofos: los que
abren nuevos caminos al pensamiento, como Heidegger, y los que juegan el papel de
arqueologo, los que estudian el espacio en el que se despliega el pensamiento, sus
condiciones, sus modos de produccion (DE1, 553). ¢ “Husserl y Heidegger
problematizan todos nuestros conocimientos y sus fundamentos, pero lo hacen a partir
de lo que es originario. Esta busqueda se produce, sin embargo, a expensas de todo
contenido histdrico articulado. Por el contrario, lo que me gustd de Nietzsche es su
intento de cuestionar los conceptos fundamentales del conocimiento, de la moral y de la
metafisica recurriendo a un andlisis histérico de tipo positivista, sin referirse a los
origenes” (DEZ2, 372). « La filosofia husserliana, la filosofia marxista y Heidegger han
querido aclarar el problema de la voluntad; pero la filosofia occidental ha sido incapaz
de pensar la cuestiéon de la voluntad de manera pertinente (DE3, 604-605). « Se podria
leer a Heidegger como un esfuerzo por recuperar la dimension de la espiritualidad en la
filosofia (HS, 29). Veanse: Ascesis, Cuidado.

Martin Heidegger [64]: DEL, 342-344, 542, 545, 547, 551, 553, 582, 598, 768, 770.
DE2, 372, 424, 521. DE3, 193, 604, 619. DE4, 455, 584-585, 703, 764, 780, 814. HS,
29, 182, 470. IDS, 19. MC, 345. MMPE, 64. PP, 255.

Hermafroditismo}

(Hermaphrodisme). Monstruosidad, criminalidad. En el siglo XIX encontramos una
nueva teoria de la monstruosidad que ha sido preparada a partir del siglo XVIII a
propdsito de un caso privilegiado de monstruosidad: el hermafrodita. Si durante la Edad
Media los hermafroditas eran quemados (se pensaba que su origen se debia a una
fornicacion con el diablo), en el siglo XVIII aparece un nuevo tipo de legislacion. Para
dar cuenta de este cambio Foucault compara dos casos: el caso de Rouen (1601) y el
caso de Lyon (1765). El caso de Rouen: se trata de alguien bautizado/a con el nombre
de Maria, pero que poco a poco comienza a comportarse como un hombre y vive con
otra persona, aparentemente mujer. El tribunal de apelacion finalmente suspende la
condena a muerte de la sentencia apelada. Libera a la “mujer” y, bajo amenaza de ser



condenada a muerte, la obliga a vivir como mujer y abstenerse de toda relacién sexual.
Este caso, y aqui se encuentra el interés de Foucault, dio lugar a un debate entre dos
médicos, Riolan y Duval. El primero no reconoce signos de virilidad en el sujeto; el
segundo, en cambio, si. En el analisis de Duval encontramos los rudimentos de una
clinica sexual. Duval lleva a cabo un examen minucioso, no sélo ocular, del sujeto. Por
un lado, contrariamente a la costumbre hasta ese momento, Duval se sirve de un
vocabulario explicita y detalladamente sexual; pero, ademas, ofrece una teoria del
discurso médico. En lineas generales nos dice lo siguiente (muchos elementos de esta
explicacién, vale la pena subrayarlo, no resisten un analisis histérico, pero ésta era la
vision de Duval): 1) La no utilizacion de un lenguaje sexual se justifica por el objetivo
de evitar la concupiscencia. 2) Esto se comprende porque las mujeres de la antigiiedad
se conducian de manera desenfrenada e inducian a los hombres en el mismo sentido. 3)
Pero, a partir del cristianismo, con la figura de la Virgen Maria, se rehabilita la figura de
la mujer, de la maternidad y de la biologia sexual femenina. La madre ha sido
sacralizada por la religién, por el matrimonio y por su funcién econémica en el hogar.
4) Para evitar la mortalidad infantil (que se presenta, en relacion con las teorias
econdmicas mercantilistas, como un factor de empobrecimiento para la nacion) es
necesario romper con el silencio médico. Es necesario, entonces, disponer de un saber
sobre la sexualidad y sobre su organizacion anatomica. El informe de Riolan, que, como
dijimos, no reconoce los signos de virilidad del sujeto, sostiene explicitamente que el
hermafroditismo es una monstruosidad. Sin embargo, desde un punto de vista legal, no
se sigue una condena a muerte. El caso de Lyon: se trata de un sujeto bautizado como
mujer que experimenta cierta atraccion respecto de sus compafieras, se muda a Lyon y
contrae matrimonio con una mujer. Apelada la primera sentencia de condenacion, el
tribunal le exige que se vista como una mujer y le prohibe tener relaciones con la mujer
con la que habia contraido matrimonio. Las similitudes entre ambos casos dejan ver, sin
embargo, algunas diferencias importantes. En los informes médicos, el hermafroditismo
deja de aparecer como una monstruosidad producida por la mezcla de los sexos. Se
trata, mas bien, de una forma de imperfeccion, de una desviacion de la misma
naturaleza. Esta imperfeccidn puede ser el principio de ciertas conductas criminales. En
conclusion, entre uno y otro caso, la monstruosidad pasa de ser pensada como nocién
juridico-natural a ser pensada en términos juridico-morales. Lo monstruoso no es la
mezcla de elementos naturales, sino las conductas criminales que pueden originarse en
una desviacion de la naturaleza. Dicho de otra manera, si antes un monstruo era
potencialmente un criminal, ahora el criminal es siempre virtualmente un monstruo.
Para ser mas claros, la monstruosidad siempre fue percibida como la posibilidad de
transgredir la ley. Ahora se invierten los papeles: toda criminalidad es referida a un
fondo de monstruosidad, de desviacién de la naturaleza (AN, 63-70). Iconografia,



simbolismo. En la iconografia y en la literatura del siglo XVI, el hermafroditismo se
encuentra ligado con la Reforma, con la dualidad de la religidn cristiana; también puede
ser la expresion simbdlica de la dualidad del papado y del imperio. En el siglo XVII, en
cambio, el hermafroditismo se liga directamente al erotismo. En el siglo XIX, en una
perspectiva mistico-religiosa, nos encontramos entre las nuevas significaciones del
hermafroditismo con aquélla de la pareja original. Una historia del hermafroditismo
deberia elucidar cémo se llegd a la condena de estos dos fendmenos tan distintos: el
hermafroditismo y la homosexualidad (DE3, 625). Herculine Barbin. Foucault ha
publicado la memoria de Herculine Barbin (Herculine Barbin dite Alexina B, Paris,
1978). “Lo que me Ilamd la atencion en el caso de Herculine Barbin es que, en su caso,
no existe sexo verdadero. El concepto de pertenencia de todo individuo a un sexo
determinado ha sido formulado por los médicos y los juristas solamente en el siglo
XVIII aproximadamente. [...] En la civilizacion moderna se exige una correspondencia
rigurosa entre el sexo anatémico, el sexo juridico, el sexo social; estos sexos deben
coincidir y nos sitan en una de las dos columnas de la sociedad. Antes del siglo XVIII,
sin embargo, habia un margen de movilidad bastante grande” (DE3, 624).

Hermaphrodisme [17]: AN, 63, 66-68, 72. DE3, 499, 625. DE4, 121. HS1, 59, 134.

Hermenéutica

(Hermenéutique). Arqueologia. Mientras la hermenéutica intenta determinar lo que los
signos expresan, la arqueologia, en cambio, intenta determinar sus reglas historicas de
formacion (AS, 212). Renacimiento. Si definimos la hermenéutica como el conjunto de
conocimientos que permiten hacer hablar a los signos y descubrir su sentido, la
semiologia como el conjunto de conocimientos y de técnicas que permiten distinguir
donde estan los signos, conocer lo que los instituye como signos, sus nexos y la ley de
su encadenamiento, entonces ambas se superponen durante el Renacimiento en la forma
de la semejanza (MC, 44). Hermenéutica del sujeto. La hermenéutica del sujeto se funda
en la idea de que hay en nosotros algo oculto y vivimos siempre en la ilusion de
nosotros mismos, una ilusién que enmascara el secreto (DE4, 810). De ahi se desprende
la exigencia continua para el sujeto de descifrarse a si mismo y su deseo (DE4, 672).
L’Herméneutique du sujet, el curso de 1981-1982 dictado en el Collége de France,
estuvo dedicado al analisis de la formacion de la hermenéutica del sujeto, desde las
practicas de si de la filosofia antigua hasta la época helenista y cristiana. Véase:
Interpretacion.



Herméneutique [75]: AS, 144, 212. DE1, 68-69, 72, 74, 79, 279, 442, 444, 446-447,
493, 497, 500, 566, 569, 571-574. DE4, 176, 353, 362, 364, 390, 401, 541, 563, 615,
622, 672, 708, 728, 784, 786, 810-811. HS1, 89. HS2, 11-12, 102-103, 106, 252, 278.
HS3, 274. MC, 44-45, 48, 71, 80, 384. NC, 12, 60.

Historia

(Histoire). Foucault ha afirmado que todos sus trabajos son fragmentos de filosofia en
el cantero de la historia (DE4, 21) y también que es el sujeto el verdadero tema de sus
investigaciones (DE4, 223). En realidad, la relacion entre el sujeto y la historia
constituye, sin lugar a dudas, el eje en torno al cual se puede comprender toda su
produccion intelectual, desde las primeras hasta las ultimas obras. Por un lado, la
relacion historia/sujeto aparece como el dominio de trabajo de Foucault. Ya en su
primera obra, Maladie mentale et personnalité (1954), nos encontramos con esta
problematica; el capitulo Il se titula, en efecto, “La enfermedad y la historia
individual”. Foucault se ocupa de mostrar (en un contexto materialista) el origen de la
enfermedad mental a partir de las contradicciones de la historia concreta del individuo.
Es en el concepto de alienacién donde se cruzan estos dos ejes del sujeto y de la
historia. En el marco de los estudios de psicologia de Foucault, el psicoanalisis era uno
de los &mbitos donde aparecia de modo particular esta relacion entre el sujeto enfermo y
la historia personal, asi como también lo era la psicologia de matriz existencial. En
Histoire de la folie el enfoque de Foucault se modifica, se concentra en las condiciones
historicas en las que surge no la enfermedad mental como hecho patoldgico, sino los
modos institucionales y discursivos en que el sujeto es objetivado como alienado, como
enfermo mental. Esta es la historia del gesto que excluye, que separa la sinrazén de la
razon. Una historia de la diferencia. La naissance de la clinique trata las condiciones
historicas que hicieron posible el discurso de la clinica, que hicieron cognoscible al
individuo. Les Mots et les choses es una arqueologia de las ciencias humanas, es decir,
una historia, en el nivel de las condiciones de posibilidad del saber, de la formacion del
sujeto moderno, de las ciencias humanas. “La historia de la locura seria la historia de lo
Otro, de lo que, para una cultura, es a la vez interior y ajeno, y por tanto destinado a ser
excluido (para conjurar el peligro interior), pero encerrdndolo (para reducir su
alteridad); la historia del orden de las cosas seria la historia de lo Mismo, de lo que para
una cultura es a la vez disperso y emparentado, y por tanto destinado a ser distinguido
por las marcas y recogido en las identidades” (MC, 15) Surveiller et punir es una
historia genealdgica del sujeto disciplinado. L’Histoire de la sexualité es una genealogia
del hombre de deseo, de las préacticas de subjetivacion. Por otro lado, la relacion entre la



historia y el sujeto aparece como una preocupacion metodoldgica. Foucault, en efecto,
quiere definir una metodologia de analisis histérico que esté liberada de presupuestos
antropoldgicos, que rompa con la sujecion de la historia a una subjetividad (la razon, la
humanidad) que garantizaria, por encima de todo, su unidad y su sentido. Desde este
punto de vista, Foucault se opone a la fenomenologia y a las diferentes concepciones,
mas 0 menos hegelianas, de la filosofia de la historia. La arqueologia, en este sentido,
quiere romper con la historia lineal, progresiva, unitaria, totalizante de una razén que
desde su origen se encamina hacia su acabamiento en la forma de la realizacién. De este
modo, las concepciones husserliana y hegeliana de la historia (y especialmente lo que
une esta representacion de la historia a una filosofia del sujeto en términos de
conciencia) son la antipoda de la concepcién foucaltiana de la historia del saber. La
lectura de Canguilhem, de Bachelard, entre otros, de la epistemologia histérica de la
tradicion francesa, en definitiva, con sus conceptos de ruptura y umbrales, ha
desempefiado un papel de primer orden. Foucault opondra a la historia unitaria y
totalizante el concepto de acontecimiento (véase: Acontecimiento). En un primer
momento, en L’Archéologie du savoir, Foucault establece los criterios de trabajo para
una historia concebida segtn el modelo del andlisis discursivo. Luego, para incluir en el
analisis el ambito de lo no discursivo y las relaciones entre discursividad y no
discursividad, el objeto de descripcidén no sera la episteme, sino el dispositivo. Aqui,
cerca de Nietzsche, el concepto de arqueologia, si no pierde terreno, es acoplado al
concepto de genealogia. Finalmente, la episteme y los dispositivos seran incluidos en el
concepto mas amplio de practica (de modo que también las relaciones que el sujeto
establece consigo mismo estén contenidas en €l). De esta forma, la historia aparece en la
obra de Foucault en una doble manera: como objeto de descripcion y como cuestién
metodoldgica. En realidad, estos dos aspectos estan tan entrelazados en una relacion que
hablar de historia en Foucault es hablar del sujeto e, inversamente, hablar del sujeto es
hablar de la historia. Las historias de Foucault son, de este modo, historias de las
practicas que han constituido historicamente la subjetividad occidental. Episteme,
dispositivo y practica definiran, progresivamente, el campo del anélisis de Foucault;
arqueologia y genealogia definirdn su método. Remitimos a los articulos
correspondientes. VVéase también: Subjetivacion. Ontologia del presente. La historia de
las précticas de subjetivacion es una ontologia de nosotros mismos, de la constitucion
histérica de nuestro ser. Véanse: Genealogia, Ontologia del presente. Episteme
moderna, la madre de las ciencias humanas. Por extrafio que pueda parecer —y el mismo
Foucault lo hace notar—, la historia no forma parte del triedro de saberes de las ciencias
humanas; es presentada, sin embargo, como la primera y la madre de todas las ciencias
del hombre (MC, 378). Nos interesa exponer aqui cémo sitla Foucault la historia en la
época de las ciencias humanas, particularmente tres puntos: la relacion entre historia y



modernidad (MC, 229-233), entre historia y economia politica (MC, 270-275) y entre
historia y analitica de la finitud (MC, 378-385). 1) Historia y modernidad. Para
expresarlo de alguna manera, la forma fundamental de la episteme renacentista habia
sido la semejanza; la de la episteme clasica, el orden; la de la modernidad, la historia.
Lo que el Orden ha sido para la episteme clasica —la forma y el contenido de lo que
puede ser conocido con certeza—, la Historia lo ha sido para la episteme moderna. La
historia, el flujo de la temporalidad, definira tanto el modo de ser de las empiricidades
como aquello a partir de lo cual éstas son posibles, el modo de ser de todo lo que nos es
dado en la experiencia. “La filosofia del siglo XIX se alojard en la distancia de la
historia a la Historia, de los acontecimientos al Origen, de la evolucion al primer brote
de la fuente, del olvido al Retorno. Ya no sera entonces Metafisica sino en la medida en
gue sea Memoria, y necesariamente reconducira el pensamiento a la cuestién de saber lo
que es para el pensamiento tener una historia. Esta cuestion urgira sin cesar la filosofia
de Hegel a Nietzsche y més alla. No veamos aqui el fin de una reflexion filoséfica
auténoma, demasiado matinal y demasiado orgullosa para inclinarse, exclusivamente,
sobre lo que ha sido dicho antes de ella y por otros; no hagamos de ello un pretexto para
denunciar un pensamiento impotente para mantenerse de pie solo y siempre obligado a
enrolarse en un pensamiento ya concluido. Basta con reconocer aqui una filosofia
desprendida de cierta metafisica en tanto se ha despegado del espacio del orden, pero
destinada al Tiempo, a su flujo, a sus retornos, porque esta capturada en el modo de ser
de la Historia” (MC, 231-232). 2) Historia y economia politica. En cuanto concierne a la
economia politica, se trata particularmente de David Ricardo. Foucault encuentra cuatro
consecuencias fundamentales de la introduccion de la historicidad en la economia. a) En
primer lugar, la nocién de produccion. El andlisis de las riquezas (el saber de la
economia de la época clasica) concebia el valor de cambio de las mercaderias en
términos representativos, en términos de la capacidad de las mercaderias de
representarse unas a otras por medio de la medida comun del trabajo, analizada en
términos de jornadas de subsistencia. Se suponia que la cantidad de trabajo necesaria
para producir una cosa equivalia a la cantidad de trabajo necesaria para producir aquélla
por la cual se la podia cambiar. Para la economia politica de Ricardo, la cantidad de
trabajo necesaria para la fabricacion de cualquier mercancia depende de la forma de
produccion: de la division del trabajo, de la masa de capital, de los instrumentos de los
que se dispone. Esta nocion de produccion, de cadena de produccién, introduce un
indice temporal, de acumulacién en serie, en la formacion del valor, no analizable en
términos de jornadas de subsistencia. b) La nocion de rareza. El analisis de la renta
marginal nos muestra que el hombre econémico es aquél que pierde su vida para
escapar a la inminencia de la muerte. ¢) La evolucion econdmica. En la medida en que
la poblacién crezca y sea necesario cultivar tierras cada vez menos propicias, 10s costos



de producciéon aumentaran y llegard un momento en que los salarios sélo alcanzaran
para cubrir las necesidades basicas de vestido, alojamiento y alimentacién; las ganancias
industriales seran cada vez menores. Entonces, la mano de obra no podra crecer; el
crecimiento de la poblacion se estancara. En pocas palabras, la historia se inmovilizara.
Un modo alternativo de pensar las relaciones entre la economia y la historicidad —
alternativo respecto de Ricardo—, lo encontramos en Marx. La evolucién de la historia
econdmica no tiende a la inmovilidad sino a la revolucidon, a causa del aumento del
namero de quienes se encuentran al limite de las condiciones de subsistencia en razon
de la acumulacién del capital, el crecimiento de las empresas y su capacidad productiva,
la baja de los salarios y el desempleo. Entonces, en lugar de inmovilizarse, la historia
misma producira las condiciones para una nueva historia. Foucault encuentra en Ricardo
y en Marx una misma disposicion epistémica, en la que se conjugan la economia, la
finitud del hombre y el término de la historia, en la que se enraiza el pensamiento
utopico del siglo XIX y respecto de la cual es necesario situar el pensamiento de
Nietzsche. “Esta disposicion ha sido durante mucho tiempo apremiante; y, a fines del
siglo XIX, Nietzsche la ha hecho centellear una ultima vez, incendiandola. EI tom6 el
fin de los tiempos para hacer de él la muerte de Dios y la errancia del ultimo hombre; él
tom6 la finitud antropoldgica, pero para hacer surgir el brote prodigioso del
superhombre; él retomd la gran cadena continua de la Historia, pero para curvarla en el
infinito retorno. [...] Es Nietzsche quien, en todo caso, consumio para nosotros y antes
de que hubiésemos nacido las promesas mezcladas de la dialéctica y de la antropologia”
(MC, 275). 3) Historia y analitica de la finitud. Por analitica de la finitud debemos
entender, segun Foucault, las diferentes estrategias propias del pensamiento moderno
para pensar el hombre a partir de si mismo, la finitud a partir de la finitud. Estas
estrategias son: la oscilacion entre lo empirico y lo trascendental, la oscilacion entre el
cogito y lo impensado y la oscilacién entre el retorno y el retroceso del origen (MC,
323-346). En el suefio antropoldgico en el que se ha sumido el pensamiento occidental a
partir de la ruptura epistémica que se produce entre los Gltimos afios del siglo XVII y
los primeros del X1X, el hombre aparece, a la vez, para servirnos de una terminologia
kantiana, como lo que se ofrece al conocimiento y lo que debe ser pensado; es un ser
doble: empirico y trascendental, pensado e impensado, originado y originante. Las
ciencias humanas, desde el momento en que proyectan sobre las otras ciencias (la
biologia, la economia politica, la filologia) la analitica de la finitud, son por ello
constitutivamente anfiboldgicas, oscilantes. En una situacion similar se halla la historia:
por un lado, nos encontramos con una historicidad de las empiricidades y, por otro, con
una historicidad trascendental a partir de la cual es posible la historicidad de las
empiricidades. Desde el punto de vista de las empiricidades, nos encontramos con una
fragmentacion de la historia, con un hombre deshistorizado (MC, 380). La época clasica



habia pensado la historia como unitaria, ya fuera porque proyectaba la temporalidad de
la naturaleza sobre lo humano o, inversamente, porque subsumia toda temporalidad en
la historicidad humana concebida segiin un modelo providencial. Con los saberes
modernos la historia se fragmenta, aparece una temporalidad propia de la vida, otra del
trabajo, otra del lenguaje (MC, 380). Desde un punto de vista trascendental, en cambio,
esta historicidad desnuda del hombre aparece como su historicidad propia y como
fuente de la dispersion radical de todas las formas historicas. Aparece tambien la
necesidad de buscar y pensar las leyes de esta forma pura de la temporalidad. De ahi se
desprende la situacion de la relacion entre la historia y las ciencias humanas. a) Por un
lado, el hombre historico es el hombre que trabaja, que vive, que habla. Los contenidos
histéricos del hombre son objeto de conocimiento de las ciencias humanas. Pero, por
otro lado, estos contenidos no son estables; dependen de la historicidad radical del
hombre. b) La historia, que hace posibles las ciencias humanas, les impide el acceso a la
universalidad. c) La historia, posibilidad de las ciencias humanas en cuanto a sus
contenidos y sus formas, erosiona la relacion sujeto/objeto desde afuera, desde el
exterior. Pensar la finitud sin recurrir a lo infinito es pensar una finitud sin fin, sin
acabamiento. (MC, 384) d) Por ello la analitica de la finitud hace frente al historicismo
con la metodologia de comprension de la Lebenswelt, con la comprension de la
comunicacion interhumana y con la hermenéutica. Arqueologia, historia de las ideas.
Foucault opone la arqueologia a la historia tradicional de las ideas. Véase: Arqueologia.
Genealogia, erudicion. Acerca de la relacién del concepto foucaultiano de historia con
Nietzsche y la historia en el sentido decimondnico del término, Véanse: Genealogia,
Nietzsche. Guerra de razas, guerra de clases, historia jupiteriana. “Il faut défendre la
société” es una genealogia del discurso histérico de la guerra de razas, de su
dialectizacion filosofica y de su transformacion biologicista con el advenimiento del
racismo de Estado. Véase: Guerra. Estructuralismo. Foucault no considera al
estructuralismo como una posicion contraria a la historia. Véase: Estructuralismo.
Ficcion. “Yo no soy verdaderamente un historiador. Y no soy un novelista. Practico una
especie de ficcion histérica” (DE4, 40). Véase: Ficcion.
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159-166, 168-171, 176, 189, 192, 202, 204, 209, 221, 229, 232, 250-254, 258, 265, 278-
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760, 763, 765-773, 775, 777-779, 781, 784-785, 813-815, 819, 821, 824. HF, 15-16, 19-
20, 23, 33, 70, 72, 79, 91, 104, 108, 111-112, 114, 116, 118, 144, 158-159, 165, 169,
187, 204, 208, 221, 227, 232, 239, 245-247, 261, 264, 266, 319, 359, 396-397, 402, 408,
414, 423, 426, 432, 455, 457, 465-466, 469-475, 492, 494, 502, 506, 523, 532, 538, 541,
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416, 424, 426, 428, 430, 442-444, 446, 457. HS1, 11-14, 18, 21, 32, 44-46, 59, 73, 75,
81, 91-93, 101-105, 107, 109, 116, 119, 126, 133, 149, 152, 157-158, 172-173, 186-189,
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77, 86, 93, 101-102, 124, 140-142, 152, 161-164, 173-174, 186-187, 204, 218, 225,
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Historicismo



(Historicisme). Analitica de la finitud. En el pensamiento moderno, el historicismo es
una manera de hacer funcionar la relacion critica que existe entre la historia y las
ciencias humanas. El conocimiento positivo del hombre esta limitado por la positividad
historica del sujeto que conoce; de este modo, la finitud se disuelve en el juego de una
relatividad de la que no es posible escapar. “Todo conocimiento se enraiza en una vida,
una sociedad y un lenguaje que tienen una historia; y, en esta historia misma encuentra
el elemento que le permite comunicarse con otras formas de vida, otros tipos de
sociedad, otras significaciones. Por ello el historicismo implica siempre una
determinada filosofia, o al menos una determinada metodologia de la comprensién
viviente (en el elemento de la Lebenswelt), de la comunicacién interhumana (sobre el
fondo de las organizaciones sociales) y de la hermenéutica (como comprension, a través
del sentido manifiesto, de un discurso de un sentido a la vez segundo y primero, es
decir, mas oculto pero fundamental)” (MC, 384). Pero, contra el historicismo, la
analitica de la finitud reivindica la finitud que hace posible toda finitud.
Estructuralismo. Los estructuralistas nunca atacaron a los historiadores, sino a cierto
historicismo (DEL, 773). Historia. La historia nos protege de un historicismo que invoca
el pasado para resolver los problemas del presente (DE4, 280). Historicismo politico. ¢
El enemigo de Hobbes y su teoria de la soberania era el historicismo politico (IDS, 96).
» Segun Foucault, toda la estrategia del pensamiento en el siglo XIX habria sido
antihistoricista, tanto en la ciencia (se refiere especialmente a las ciencias humanas)
cuanto en la filosofia. Por historicismo Foucault entiende aqui la equivalencia entre
guerra e historia: el saber histdrico, por lejos que vaya, no encuentra nunca ni la
naturaleza, ni el derecho, ni el orden, ni la paz, sino la guerra. La posicion contraria
seria ese platonismo que no puede concebir el conocimiento sino en términos de orden 'y
paz. La forma que reviste este platonismo en el Estado moderno es la disciplinarizacion
de los saberes (IDS, 153-154). Burguesia. La burguesia ha sido profundamente
antihistoricista. Véase: Burguesia.

Historicisme [41]: DE1, 598, 696, 773. DE4, 279, 280. HS1, 198. IDS, 75, 92, 96, 149,
153-155, 166, 169, 186. MC, 353, 357, 384, 389.

Hitler, Adolf

(1889-1945). Véanse: Fascismo, Nazismo.

Adolf Hitler [24]: AN, 27, 124. DE1, 546. DE2, 194, 348, 656, 735. DE3, 64, 134, 278,
280, 539, 677, 699, 724. DE4, 31, 102, 587, 666. IDS, 232, 235.



Hobbes, Thomas

(1588-1679). Dejando de lado algunas referencias a la Logica de Hobbes en Les Mots
et les choses, el Leviatan es el texto de Hobbes que mas ocupa a Foucault. En efecto, al
proponer como hipotesis de trabajo servirse del concepto de guerra para analizar las
relaciones de poder, la confrontacién con Hobbes resulta inevitable. En la hipotesis de
Foucault, la politica, y en consecuencia también el Estado, se fundan en la guerra,
mientras que para Hobbes se fundan en la no-guerra. Foucault aborda extensamente la
cuestion en “Il faut défendre la société”. La idea de Foucault es que la guerra, como
analizador del poder, es un recurso para estudiar el poder fuera de lo que ha sido el
discurso tradicional en occidente al respecto: el politico-juridico. Lo que Foucault tiene
en mente, como es obvio, es la necesidad de reinterpretar la significacion de la obra de
Hobbes. Es cierto: Hobbes hace surgir el estado de la guerra de todos contra todos, de
una guerra de iguales o casi-iguales, de la no-diferencia, de la indiferenciacion natural.
¢Como es este estado de guerra originario? En él encontramos: 1) representaciones
calculadas —a) me represento mi fuerza, b) me represento que mi enemigo se representa
mi fuerza—; 2) manifestaciones enfaticas de voluntad (es necesario manifestar que se
quiere la guerra, que no se renuncia a la guerra); 3) tacticas de intimidacion (se muestra
la fuerza, pero no se llega a la batalla). Como vemos, en esta guerra no corre sangre;
todo en ella se juega en el campo de las representaciones y de las amenazas. No es la
guerra efectiva sino el miedo a ser vencido, la posibilidad de serlo (dado que no hay
diferencias originarias), lo que nos lleva a constituir el Estado, a constituir una
soberania. Hobbes distingue tres tipos de soberania: 1) De institucion: varios individuos
acuerdan que alguien o algunos (una asamblea) los represente total e integramente. La
soberania asume, asi, la personalidad de todos. 2) De adquisicion (aparentemente se
opone a la anterior): una republica se constituye luego de una batalla de conquista,
cuando por la fuerza algunos dominan a otros. Sin embargo, la soberania no surge de la
batalla misma, de la victoria. Quienes han sido vencidos se encuentran ante la
alternativa de retomar la guerra hasta morir (y en este caso un pueblo y una soberania
desaparecen) o, a cambio de la vida, aceptar obedecer a los vencedores. Entonces se
constituye la soberania. 3) Un nifio cuando acepta espontaneamente seguir la voluntad
de su madre. Lo importante es que en cada uno de estos casos la soberania se constituye
desde abajo. Porque para Hobbes lo fundamental consiste en eliminar estratégicamente
el historicismo politico. Este es el objetivo de Hobbes: su enemigo es el discurso que
hace del conocimiento histérico un uso politico, contra la legitimidad de los poderes e
instituciones constituidos (IDS, 78-86). « En el articulo Soberania nos hemos ocupado
de la posicién de Foucault respecto de esta nocion y de la metodologia que ella implica



en relacion con el andlisis del poder. “En otros términos, mas que preguntarse como el
soberano aparece en lo alto, tratar de saber como poco a poco, progresivamente,
realmente, materialmente se han constituido los sujetos, el sujeto, a partir de la
multiplicidad de los cuerpos, de las fuerzas, de las energias, de las materias, de los
deseos, de los pensamientos, etc. Captar la instancia material en tanto que constitucién
de los sujetos; esto seria, si ustedes quieren, exactamente lo contrario de lo que quiso
hacer Hobbes en el Leviatan” (IDS, 26).

Thomas Hobbes [81]: AN, 141. DE3, 128-129, 174, 179-180, 450, 650. DE4, 722. HS1,
178. 1DS, 19, 26, 36, 44, 51, 75, 77-86, 89, 96-97, 109, 144. MC, 77, 82, 96, 108, 133,
191. PP, 59, 63.

Holderlin, Johann Christian Friedrich

(1770-1843). El nombre de Holderlin aparece frecuentemente en L’Histoire de la folie
a I’age classique y en Les Mots et les choses junto con el de Nietzsche, Mallarmé,
Artaud. Sus obras representan para Foucault la literatura en el sentido moderno del
término (véase: Literatura). “Y, por la misma época, el mayor poeta aleméan, Hélderlin,
estaba loco. La poesia del final de su vida, precisamente, esta para nosotros lo mas cerca
de la esencia de la poesia moderna. Es justamente esto lo que me atrae de Holderlin,
Sade, Mallarmé y también Raymond Roussel, Artaud: el mundo de la locura que habia
sido dejado de lado a partir del siglo XVII, este mundo festivo de la locura ha hecho
irrupcion de repente en la literatura. De este modo, mi interés por la literatura se une a
mi interés por la locura” (DE2, 109). « Foucault dedica el articulo “Le ‘Non’ du pére”
(publicado en Critique, n°® 178, marzo de 1962, 195-209, y reimpreso en DE1, 189-203)
al texto de J. Laplanche sobre Hdélderlin, Holderlin et la question du pere (Paris, 1961).

Johann Holderlin [96]: DE1, 189-191, 195-197, 199-203, 255, 335, 408, 426, 521, 522,
545, 547, 579, 768. DE2, 105, 107-109, 113, 124, 132, 171. DES, 350, 490, 575. DE4,
254. HF, 437, 440-441, 455, 472, 632, 639, 661. MC, 59, 345, 396. MMPS, 89. NC,
202.

Hombre



(Homme). Les Mots et les choses se abre y se cierra con el anuncio de la inminente
muerte del hombre. “Alivio, sin embargo, y profundo apaciguamiento, el de pensar que
el hombre es s6lo una invencién reciente, una figura que no tiene dos siglos, un simple
pliegue en nuestro saber, y que desaparecera a partir del momento en que éste encuentre
una forma nueva” (MC, 15). Con el término “hombre” Foucault se refiere aqui a dos
figuras de la disposicion de la episteme moderna: la analitica de la finitud y las ciencias
humanas. Estas se formaron hace apenas dos siglos, cuando se comenz6 a pensar lo
finito a partir de lo finito (MC, 329), cuando desaparecio la metafisica de lo infinito. La
muerte del hombre es, en definitiva, la desaparicion del sujeto moderno, tal como lo han
concebido la filosofia (particularmente las diferentes formas de la fenomenologia) y las
ciencias humanas, la desaparicion de la figura que “la demiurgia del saber fabricé con
sus manos” (MC, 319). “Una cosa, en todo caso, es cierta: el hombre no es el problema
mas viejo ni el mas constante que se haya planteado al saber humano. [...] El hombre es
una invencioén de la que la arqueologia de nuestro pensamiento muestra facilmente la
fecha reciente. Y, quizas, el fin préximo” (MC, 398). Foucault sostiene que la figura del
hombre se formé a partir de la desaparicion del discurso clasico (véase: Discurso), en
los intersticios de un lenguaje en fragmentos. La reaparicion del lenguaje en la
literatura, en la linguistica, en el psicoanalisis, en la etnologia, nos anuncia que la figura
del hombre esta por descomponerse. Nos hemos ocupado de esta incompatibilidad
fundamental entre el ser del lenguaje y el ser del hombre en el articulo Lenguaje. Nos
centraremos ahora en la disposicion epistémica de la modernidad (siglo XI1X) y en el
lugar que ocupan en ella las ciencias humanas. Analitica de la finitud. Con la aparicion
de la biologia, la economia y la filologia y, consiguientemente, con la desaparicion del
discurso clasico (lugar de encuentro del ser y la representacion) aparece el hombre, pero
en una posicién ambigua: objeto del saber y sujeto que conoce. Objeto finito y sujeto
finito. Por un lado, la finitud del hombre se manifiesta en la positividad de los saberes.
El hombre esta dominado por la vida, el trabajo y el lenguaje; éstos son anteriores y mas
antiguos que €l. La anatomia del cerebro, los mecanismos de los costos de produccién o
el sistema de la conjugacion indoeuropea nos muestran, con los limites que le imponen
al hombre, que éste es finito, aunque —es necesario precisarlo— esta finitud se presenta
bajo la forma de lo indefinido. La evolucion de la especie no estd concluida, los
mecanismos de produccion no cesan de modificarse, nada prueba que no se descubriran
sistemas simbdlicos capaces de disipar la opacidad histérica de las lenguas. Por otro
lado, cada una de estas formas exteriores que le marcan al hombre su finitud no puede
ser aprehendida sino a partir de su propia finitud. Tengo acceso al modo de ser de la
vida, fundamentalmente, a través de mi propio cuerpo; a las determinaciones de la
produccion, a través de mi deseo; a la historicidad de las lenguas, mediante el instante
en que las pronuncio. Surge asi la necesidad de remontarnos de la finitud de las



empiricidades (la finitud de la vida, del trabajo, de las lenguas) hacia esa finitud, mas
fundamental (del cuerpo, del deseo y del habla) a través de la cual nos es dada la
primera. La analitica de la finitud designa este movimiento de una finitud a otra. La
primera caracteristica de esta analitica, el modo en que marca el ser del hombre, sera la
repeticion entre lo positivo y lo fundamental: “[...] la muerte que gasta anénimamente la
existencia cotidiana del viviente es la misma que aquélla fundamental a partir de la cual
se me da mi vida empirica; el deseo, que liga y separa a los hombres en la neutralidad
del proceso econémico es el mismo a partir del cual todo es para mi deseable; el tiempo
que lleva los lenguajes, se aloja en ellos y acaba por gastarlos es este tiempo que estira
mi discurso aun antes de que yo lo haya pronunciado en una sucesion que nadie puede
dominar” (MC, 326). Si bien es cierto, como afirma Foucault, que no era necesario
esperar al siglo XIX para descubrir la finitud, hasta entonces la finitud habia sido
pensada en relacion con lo infinito, en su seno. La analitica de la finitud, en cambio,
piensa lo finito a partir de lo finito. En este sentido afirma Foucault: “[...] el fin de la
metafisica [pensar lo finito en relacion con lo infinito] es solo la cara negativa de un
acontecimiento mucho mas complejo. Este acontecimiento es la aparicion del hombre
[de la analitica de la finitud]” (MC, 328). ¢ Foucault describira tres grandes formas que
ha tomado la analitica de la finitud (la oscilacién entre lo positivo y lo fundamental): lo
empirico y lo trascendental, el cogito y lo impensado, el retroceso y el retorno del
origen. 1) Lo empirico y lo trascendental. En el ser del hombre se tomara conocimiento
de lo que hace posible todo conocimiento. Por un lado, las formas de anélisis que se
dirigen al cuerpo (estudios de la percepcion, de los mecanismos sensoriales, de los
esquemas neuromotores) dan lugar a una especie de estética trascendental; nos muestran
que el conocimiento tiene una naturaleza. Por otro lado, las formas de analisis que se
dirigen a la historia (estudios de las condiciones historicas, sociales y economicas del
conocimiento) dan lugar a una especie de dialéctica trascendental. Ahora bien, ninguno
de estos andlisis se piensa como un mero conocimiento empirico: suponen una cierta
critica, entendida como determinacion de divisiones y separaciones. Entre éstas, la
fundamental es la division a propdsito de la verdad. Se distinguira, por ello, una verdad
del orden del objeto, de la naturaleza, que se esboza a través del cuerpo, y otra que se
bosqueja, en cambio, a través de la historia, con el disiparse de las ilusiones. Existe
también una verdad que es del orden del discurso, una verdad que permite tener un
discurso verdadero sobre la historia y la naturaleza del conocimiento. Pero el estatuto de
este discurso es ambiguo: o bien encuentra su fundamento en la verdad empirica que se
esboza en la naturaleza y en la historia del conocimiento, o bien el discurso anticipa la
verdad que se esboza (la verdad del discurso filosofico constituye la verdad en
formacion). En el primer caso, tenemos un analisis de tipo positivista; en el segundo, un
andlisis escatolégico. A fin de evitar esta ambigiiedad, el pensamiento filoséfico ha



buscado dar lugar a una especie de analitica, a un discurso que no sea ni reduccion ni
promesa. Esta ha sido la pretension del analisis de las vivencias (vécu). “[El anélisis de
las vivencias] trata de articular la objetividad posible de un conocimiento de la
naturaleza en la experiencia originaria que se esboza a través del cuerpo, y de articular
la historia posible de una cultura en el espesor semantico que a la vez se oculta y se
muestra en la experiencia vivida” (MC, 332). 2) El cogito y lo impensado. En el modo
de ser del hombre se funda esta dimension siempre abierta que va de una parte de si
mismo que no se refleja en el cogito al acto de pensamiento mediante el cual el cogito
retoma lo impensado e, inversamente, de esta recuperacién pura a la pesadez empirica.
La reactivacion del tema del cogito tiene lugar, segin Foucault, a partir de un cuadruple
desplazamiento de la problematica kantiana: no se trata de la verdad, sino del ser
(retomar en el cogito lo impensado del ser del hombre); no se trata de la naturaleza, sino
del hombre; no se trata de la posibilidad de un conocimiento, sino de un
desconocimiento primero; no se trata del caracter infundado de las teorias filoséficas
respecto de las cientificas, sino de retomar en una conciencia filoséfica todo el dominio
de las experiencias infundadas en las que el hombre no se reconoce. A diferencia del de
Descartes, por otro lado, el cogito moderno (de la analitica de la finitud) no se preocupa
por hacer del pensamiento la forma general de todo pensamiento (aun del error, de la
ilusion). En el cogito moderno se hace valer la distancia que separa y liga el
pensamiento como presencia a si mismo, a lo impensado. En este espacio, que va del
cogito a lo impensado y de lo impensado al cogito, se sitla la fenomenologia de
Husserl. “Para nosotros, el proyecto fenomenolégico no cesa de disgregarse en una
descripcion de las vivencias, que es empirica a pesar de si, y una ontologia de lo
impensado que deja la primacia del ‘yo pienso’ fuera de circulacion” (MC, 337). Lo
impensado ha sido el An-sich de la fenomenologia hegeliana, el Unbewusste de
Schopenhauer, el hombre alienado de Marx, lo implicito, lo inactual, lo sedimentado de
Husserl. La tarea del pensamiento moderno sera recuperar lo impensado, como toma de
conciencia, como elucidacion de lo silencioso, como el esfuerzo por sacar a la luz la
parte de sombra que retira el hombre a si mismo. Esta tarea constituye en la modernidad
el contenido y la forma de toda ética. “Desde la superficie se puede decir que el
conocimiento del hombre, a diferencia de las ciencias de la naturaleza, esta siempre
ligado, aun en sus formas més indecisas, a éticas o a politicas; mas fundamentalmente,
el pensamiento moderno avanza en esta direcciéon en la que lo Otro del hombre debe
convertirse en lo Mismo que éI” (MC, 339). 3) El retroceso y el retorno del origen. En
el pensamiento clasico, la cuestion del origen se presentaba como el origen de la
representacion: el origen de la economia a partir del trueque (en el que se representaban
dos deseos), el origen de la naturaleza en la casi-identidad de los seres representados en
el “cuadro de la naturaleza”, el origen del lenguaje en las formas elementales en las que



el sonido (en forma de grito) y el gesto (en forma de mimica) comenzaban a representar
las cosas. En el pensamiento moderno, en cambio, el trabajo, la vida y el lenguaje han
adquirido una historicidad que les es propia. No es mas aquélla que comienza con el
primer instante de la representacion. “Ya no es el origen el que da lugar a la
historicidad, sino la historicidad la que, en su propia trama, deja perfilarse la necesidad
de un origen que seria a la vez interno y extrafio [...]” (MC, 340). EI hombre se
descubre, asi, en una historicidad ya hecha: la de una vida que comenz6 mucho antes
que él, la de un trabajo cuyas formas ya han sido institucionalizadas, la de un lenguaje
en el que nunca encuentra la palabra primera a partir de la cual se ha desarrollado. “El
origen es, mas bien, la manera en que el hombre se articula sobre lo ya comenzado del
trabajo, de la vida y del lenguaje [...]” (MC, 341). Lo originario para el hombre es este
plegarse hacia las historicidades ya constituidas, esta delgada capa de contacto entre su
ser y el de la vida, el trabajo y el lenguaje. Pero esta capa no tiene la inmediatez de un
nacimiento; esta poblada de mediaciones. Por un lado, como vemos, el origen de las
cosas se sustrae siempre al ser del hombre; por otro, es sélo a partir de aquél que el
tiempo puede reconstruirse, que puede brotar la duracion y, de este modo, plantearse la
cuestion del origen a partir de la posibilidad misma del tiempo. En este movimiento que
va de la sustraccion del origen al retorno de su cuestionamiento a partir del ser del
hombre encontraremos tanto los esfuerzos positivistas por articular el tiempo del
hombre en la cronologia de las cosas cuanto los esfuerzos contrarios por articular,
ahora, en la cronologia del hombre la experiencia de las cosas. En el pensamiento
moderno, nos encontraremos con todos aquellos esfuerzos en los que el pensamiento va
en busqueda de su origen, se curva sobre si mismo hasta desaparecer alli de donde habia
partido (Hegel, Marx, Spengler), y también con aquellos otros en los que no hay
cumplimiento, sino desgarramiento (Holderlin, Nietzsche, Heidegger). Ciencias
humanas. Lo que Foucault denomina el triedro de saberes de la episteme moderna esta
formado por las ciencias llamadas exactas (cuyo ideal es la concatenacién deductiva y
lineal de las proposiciones evidentes a partir de axiomas), las ciencias empiricas (la
economia, la biologia y la linglistica, que para cada uno de sus respectivos objetos —el
trabajo, la vida y el lenguaje— procuran establecer las leyes constantes de sus
fendmenos) y la analitica de la finitud. Cada una de estas tres dimensiones esta en
contacto con las otras dos. Por un lado, entre las ciencias exactas y las ciencias
empiricas existe un espacio comun definido por la aplicacion de los modelos
matematicos a los fenémenos cualitativos. Surgen de este modo los modelos
matematicos, linguisticos, bioldgicos y econdmicos. Por otro lado, entre la analitica de
la finitud y la matematica encontramos todos los esfuerzos del formalismo, y entre la
analitica de la finitud y las ciencias empiricas encontramos las filosofias que tematizan
los objetos de éstas como a priori objetivos: las filosofias de la vida, de la alienacion y



de las formas simbolicas, por ejemplo. Las ciencias humanas —la psicologia, la
sociologia, las teorias de la literatura y de los mitos— no se ubican en ninguno de estos
tres dominios, sino en el espacio definido por las relaciones que mantienen con cada
uno de ellos. Algunos de sus procedimientos y varios de sus resultados pueden ser
formalizados siguiendo el modelo matematico, pero las relaciones entre la matematica y
las ciencias humanas son las menos importantes por dos razones. Por una parte, la
problematica de la matematizacion del orden cualitativo no es una cuestion que afecte
exclusivamente a las ciencias humanas; mas bien es comdn a éstas y a las ciencias
empiricas; por otra parte, como surge del andlisis de la episteme clasica, la aparicion de
las ciencias modernas no es, con excepcién de las ciencias fisicas, correlativa de una
extension progresiva de la matematica, sino de una especie de desmatematizacion o,
mas propiamente, de una regresion del ideal taxonémico (MC, 360-361). Lo que segun
nuestro autor define a las ciencias humanas es la manera en que éstas se sitlan, por un
lado, en relacién con las ciencias empiricas y, por otro lado, en relacion con la analitica
de la finitud. Su espacio esta delimitado por el analisis de cuanto en el hombre hay de
positivo (el trabajo, la vida y el lenguaje) y lo que posibilita al hombre saber qué es la
vida, el trabajo y el lenguaje. Las ciencias humanas se ubican asi en el dominio que va
de la positividad del hombre a la representacion de esta positividad, de las
empiricidades a la analitica de la finitud. Ocupan la distancia que va de la economia, de
la biologia y de la filologia a lo que las hace posibles a partir del ser mismo del hombre
(MC, 365). Cuanto acabamos de decir plantea dos problemas especificos: el primero,
respecto de la positividad propia de las ciencias humanas, respecto de las categorias en
torno a las cuales y a partir de las cuales este saber es posible; el segundo, respecto de
las relaciones entre las ciencias humanas y la representacion. Estos dos problemas
deben aclarar en qué sentido las ciencias humanas deben ser consideradas como una
duplicacion de las ciencias empiricas y, al mismo tiempo, como una explicitacion y
como un desarrollo de la analitica de la finitud. En cuanto a la primera cuestion,
Foucault distingue entre los modelos secundarios y los modelos constitutivos de una
ciencia. Por modelos secundarios debemos entender la transposicion de conceptos que,
en razon de su eficacia en determinados dominios del saber, pueden ser aplicados y de
hecho son utilizados en otros dominios, pero que no desempefian sino un papel
accesorio, dando origen a imagenes y a metaforas. Los modelos constitutivos, en
cambio, son las categorias a partir de las cuales es posible construir como objetos un
grupo de fendmenos. Foucault establece tres pares de modelos constitutivos para las
ciencias humanas: a partir de la biologia, las categorias de funcion y de norma; a partir
de la economia, las categorias de conflicto y de regla; y a partir de la filologia, las
categorias de significacion y de sistema. Estos tres modelos estructuran,
construyéndolos, los fendmenos que son el objeto propio de las ciencias humanas: los



dominios de la psicologia, la sociologia y el analisis de la literatura y de los mitos. Dos
precisiones son necesarias para entender correctamente la posicién de Foucault. En
primer lugar, que la psicologia duplique la biologia desde el momento en que el ser
viviente se ofrece a la representacion y que las categorias de funcién y de norma
procedan de la biologia no significa que éstas sean una propiedad exclusiva del dominio
psicoldgico. Lo mismo debemos decir a proposito de las relaciones entre sociologia y
economia y de las categorias de conflicto y regla, y a propoésito de las relaciones entre el
andlisis de los mitos y el analisis de la literatura y de las categorias de significacion y
sistema. En el campo de las ciencias humanas, los modelos constitutivos gozan de una
movilidad tal que no se los puede encerrar en un dominio determinado, aun cuando
ciertamente lo caractericen. En segundo lugar, se podria escribir la historia de las
ciencias humanas siguiendo la primacia de cada uno de estos tres modelos constitutivos;
asi pasariamos de la primacia del modelo bioldgico a la primacia del modelo econémico
y a la primacia del modelo filolégico. Volviendo al problema de la relacion de las
ciencias humanas con la representacion, ¢en qué sentido las ciencias humanas
desarrollan y explicitan la analitica de la finitud en la direccion de la exterioridad? Estos
modelos dobles aseguran la representabilidad de cada uno de los objetos de las ciencias
empiricas, es decir, la forma en que pueden ser pensados y, al mismo tiempo, la forma
en que aquello que es pensado se sustrae a la conciencia bajo la forma de lo impensado.
La categoria de significacion muestra como el lenguaje, este objeto que la filologia
estudia de manera objetiva y empirica, puede ofrecerse a la conciencia, y la categoria de
sistema muestra como la significacion es solo una realidad secundaria y derivada. La
categoria de conflicto muestra como las necesidades y los deseos de los individuos
pueden ser representados en la conciencia de un individuo, y la categoria
complementaria de regla muestra como el deseo y las necesidades responden a una
estructuracion que no es consciente para los individuos que los experimentan. La
categoria de funcion asegura la forma en que la vida puede ser representada, y la
categoria de norma asegura la forma en que las funciones se dan sus propias reglas, las
cuales no son conscientes (MC, 373-374). Esta posicion intermedia entre las ciencias
empiricas y la filosofia, esta estructura, o, mas propiamente, la funcion que cumplen las
categorias estructurantes tomadas de las ciencias empiricas, hace que las ciencias
humanas no sean, estrictamente hablando, ciencias; pero esto no significa que se las
deba considerar como una creacién imaginaria o artistica desprovista de una
conformacidn racional. Foucault las compara con la situacién en la que durante la época
clasica se encontraban la gramética general, el andlisis de las riquezas y la historia
natural. Tal como éstas, las ciencias humanas se ubican en una region
metaepistémoldgica (MC, 366). Contra-ciencias humanas. El psicoanalisis, la etnologia
y la linglistica ocupan una posicion diferente de la de las ciencias humanas; nuestro



autor las denomina, en relacion con estas ultimas, contra-ciencias. Hemos visto que lo
que para Foucault define a las ciencias humanas es este espacio intermedio entre las
ciencias empiricas y la analitica de la finitud, en el cual las ciencias humanas hacen
pasar por el elemento de la representabilidad a los objetos de las ciencias empiricas —el
lenguaje, la vida y el trabajo— y, al mismo tiempo, refieren lo empirico de las ciencias
empiricas a lo que las hace posibles en la analitica de la finitud. La etnologia y el
psicoandlisis no se sitlan en este espacio de oscilacion entre lo empirico y lo
fundamental, sino que, por el contrario, se sitan en los limites de uno y de otro. Por un
lado, el psicoanalisis se ocupara de las figuras de la analitica de la finitud —aqui nuestro
autor realiza un paralelo entre la Muerte y el doble empirico-trascendental, entre el
Deseo y el doble cogito-impensado, y entre la Ley-Lenguaje y el doble retorno-
sustraccion del origen— (MC, 386). Por otro lado, la etnologia, situandose en el punto de
discontinuidad entre la naturaleza y la cultura, se dirige hacia la region en la que las
ciencias humanas se articulan en la biologia, en la economia y en la filologia. Se trata
del punto de interseccion de una etnologia (que, en lugar de asimilar los mecanismos
sociales a la presién o a la represion de los fantasmas colectivos, define el conjunto de
las estructuras formales que vuelven significantes los discursos miticos, las reglas que
rigen los intercambios y las funciones de la vida como un sistema inconsciente) y de un
psicoanalisis (que, en vez de instaurar una psicologia cultural como manifestacion
socioldgica de los fendmenos individuales, descubre que el inconsciente posee o0 es una
estructura formal). Aparece de este modo el tema y la necesidad de una teoria pura del
lenguaje que ofrezca a ambos, etnologia y psicoanalisis, un modelo formal, es decir: la
linglistica, la tercera contra-ciencia (véase: Lenguaje). Humanismo. La “desaparicion
del hombre en el momento mismo en el que se lo buscaba en su raiz no hace que las
ciencias humanas vayan a desaparecer; yo nunca dije esto, sino que las ciencias
humanas van a desplegarse ahora en un horizonte que ya no esta méas cerrado o definido
por este humanismo. ElI hombre desaparece en la filosofia, no como objeto de saber,
sino como sujeto de libertad y de existencia. Ahora bien, el hombre sujeto de su propia
conciencia y de su propia libertad es, en el fondo, una especie de imagen correlativa de
Dios” (DE1, 664).

Homme [3150]: AN, 3, 4, 7, 14, 16-18, 21, 23, 25, 35, 52-53, 58-63, 70-71, 73, 78, 84-
85, 87, 90, 92-93, 95, 97, 123, 126, 132, 144, 148, 169, 183-184, 203, 223, 225, 231,
244, 270, 274, 283, 307. AS, 22, 24, 43, 80, 108, 172, 255, 266, 275. DE1, 65-67, 69,
73, 81, 83-85, 87-94, 96-97, 100, 104, 109, 118-122, 124-126, 128, 132, 135-137, 151-
154, 157-158, 160, 162-163, 165-166, 170-173, 178, 181-182, 186, 189, 193-194, 202,
205, 2009, 216, 219, 221, 227, 230-232, 234, 242, 246, 248-250, 256-257, 271, 277, 283,
286, 290, 292-293, 315, 327, 334-335, 338, 342-345, 347-349, 352, 354, 358, 361, 364,



366, 369-371, 374-375, 389, 400, 402, 404, 412-415, 420, 424, 428, 432, 436, 439, 441,
445-448, 452, 456, 459, 463, 472, 473, 480-482, 484-486, 489-492, 496, 501-505, 515-
518, 522, 526-527, 536, 538-544, 552-553, 555-556, 567-569, 578, 580, 596, 599, 604,
607-608, 615-619, 622, 625-627, 629, 645, 651, 654, 656, 658-661, 663-664, 666, 693-
695, 709, 720, 735, 738, 756, 762-763, 767, 773-776, 779, 781, 788, 792, 796, 812-813,
816-818, 832, 834, 835-836, 840. DE2, 17-18, 24, 40-41, 51, 62, 66, 77, 96, 99-100,
102-103, 113, 125, 130, 138-139, 142, 147, 151, 153, 155-156, 166, 180-181, 190, 192,
198-201, 210, 216, 219, 223, 226-227, 230-232, 238, 247-249, 261, 275, 280, 286-287,
290, 295, 302, 304, 350, 375-376, 378, 386-387, 390, 395, 405, 413, 424-425, 431, 434,
470, 474, 481, 483, 488-489, 491-492, 498, 511, 535-536, 539, 541-542, 545-546, 551-
552, 558, 562, 564, 567-570, 579, 607, 621-622, 625-627, 629, 631, 634, 647, 653, 657,
685, 691-692, 700-701, 733, 737, 778-779, 789, 799, 802, 817, 822-823, 827. DE3, 9-
13, 28, 31, 36-37, 41, 46, 48, 53-54, 70, 81-82, 84, 88, 107-108, 110-111, 117, 125-126,
144, 156, 180, 184, 197, 201, 222, 232, 249, 261, 270, 278, 281, 284-286, 288-289,
315-316, 324, 332, 336-339, 354-356, 361-362, 370, 381, 399, 406-407, 413, 415, 429,
440-441, 443, 447, 454-455, 464, 466, 470, 474-475, 503, 507, 513, 515, 524, 541, 545,
550, 562, 570, 586, 607, 611, 619, 623, 625, 658-662, 669, 671-673, 675, 679, 681-682,
686, 689-692, 698, 702, 705, 712, 715-716, 741, 749, 752, 756, 759, 770, 773-774, 780,
782, 788-791, 793-794, 796, 812. DEA4, 19, 28, 35, 47, 49, 52, 54-58, 62, 74-75, 88-89,
103, 106, 111, 118, 120-122, 124, 131, 141, 143, 152, 155, 157, 160, 164, 166, 174-176,
200-201, 208, 218, 223, 231, 238, 244-246, 249-250, 254, 258, 260, 286-287, 291, 305,
313-316, 319, 322-323, 328-330, 332, 337, 349-350, 356-358, 373, 387-388, 398-399,
406, 423, 433, 441, 465, 4609, 475, 478-482, 485-486, 504-505, 522-523, 532, 536, 540-
542, 546, 550-551, 554-555, 565-566, 569-571, 573, 575, 582, 612-613, 619, 622, 626,
646, 648-649, 657, 661, 665-667, 684, 707, 710, 714-716, 720-721, 732, 753, 763, 773-
774,777, 781-782, 787, 789, 792, 794, 797, 803, 807, 813, 817-818, 822, 826, 828. HF,
24-27, 30-31, 35-43, 45-54, 58, 62-63, 69-70, 80, 83, 95-96, 99-101, 107, 112-113, 125,
130-131, 136, 138-141, 145-147, 157, 172-180, 183-186, 189-190, 193, 195-209, 225,
231, 234, 236, 240, 245, 253, 256, 271, 280, 287-288, 292, 294-298, 300, 306-307, 310-
314, 343-346, 365, 372, 378, 380, 382, 389-390, 396, 403, 406-409, 411, 418-419, 422-
426, 436, 439-440, 443, 451, 453-455, 457-458, 459-460, 462-473, 475-476, 486, 494,
496, 510-512, 514, 516, 518-521, 526-527, 533, 534, 536-538, 544, 547-548, 551-552,
554-555, 557, 559-563, 565-569, 574-575, 579, 582-584, 587-588, 590-592, 594-597,
600-603, 607, 610-611, 615, 624, 637-644, 646, 648-649, 651-659, 677, 679, 683-685.
HS, 3, 10, 23, 35, 39, 55, 60, 74, 84, 86-88, 97-98, 100, 102, 106, 115, 123-124, 132,
136, 141-142, 146-147, 150, 166, 171, 179-180, 187-189, 191-194, 196, 214-215, 218,
221-224, 226, 228, 230, 235, 254, 257, 264, 279, 283, 285, 293, 313, 327-330, 342, 349,
352, 364, 371, 373, 382-383, 385, 410, 421, 423, 426-428, 431-433, 438, 446-447, 448,



450, 453, 457, 469. HS1, 28, 31-33, 80, 103, 158, 187-191, 201-202, 207. HS2, 11-13,
18-19, 24, 26, 30, 45, 53-54, 56-57, 64, 69, 71, 76-77, 80, 82-84, 89-99, 101, 104, 107,
111, 116, 118, 122, 124-126, 131, 136, 138, 141, 143-145, 147, 149, 152, 155, 159-160,
162-165, 167, 170-181, 183-189, 194-198, 200-202, 207-208, 210, 212, 214, 216, 218,
220, 222, 224, 226, 228, 230, 232, 234, 238, 240, 242, 244, 246, 248, 251-255, 265-266,
268-269, 274, 276-277, 282. HS3, 19, 25, 33-34, 36-37, 41, 43, 46, 48, 60, 62, 68, 72,
76, 92-95, 97, 99-100, 110, 112, 122, 129-130, 137, 139, 141, 143-144, 150, 155, 158,
160, 173, 175, 177-178, 180-181, 183, 187-189, 191, 194-197, 199-203, 205-206, 208,
211, 213, 215-216, 227-230, 232, 236, 238, 240, 245, 248-249, 251-254, 256-257, 259,
262, 266, 283. IDS, 20, 26, 30, 41, 54, 80, 119, 156-157, 173-176, 187, 213, 216, 220,
226. MC, 11, 15-16, 26-27, 32-38, 41-43, 47, 60, 62-63, 68, 75-76, 84-86, 99, 107, 109-
110, 118, 120-122, 160, 164-165, 169, 174, 184-185, 189, 191, 207, 210, 212, 234, 237-
238, 254, 269, 271-273, 275, 283, 287, 299, 311, 314, 317, 319-334, 336-339, 341-376,
378-394, 396-398. MMPE, 2, 16, 26, 29, 31, 36, 45, 53, 65, 68, 71-72, 74, 76-80, 83,
84, 86-87, 89, 102, 104, 107, 110. MMPS, 2, 16, 26, 29, 31, 36, 45, 53, 65, 68, 71-72,
74, 88-89, 92, 94, 96, 98-101, 103-104. NC, XI, 1, 7, 12, 28, 33-36, 43, 50, 54, 64, 66,
72, 84-85, 96, 101, 120, 158, 164, 176, 193, 200-203, 206-207, 211. OD, 30. PP, 10-11,
31, 41, 58-60, 74-75, 80-81, 84, 88, 93, 102, 121, 129, 139, 141, 144-145, 147, 149,
157, 168, 170, 202, 205, 219-220, 226, 245, 255, 283, 294, 298, 327, 332-335. RR, 18,
45, 52, 58, 66, 77, 80, 107-108, 112-113, 121-122, 136, 141, 145, 152-153, 179, 199,
210. SP, 11, 28, 34, 41, 58, 64, 72, 76, 91, 94, 101, 104, 106-107, 111, 116, 119, 124,
137-138, 141-142, 143, 157, 160, 166, 171, 173, 193, 195, 205, 227, 238-239, 241-242,
243, 258, 263-264, 270-272, 284, 288, 293, 311-312.

Homosexualidad

(Homosexualité). La época en que se quema por ultima vez a los sodomitas (en Europa
a partir de 1726) es la época en que desaparece todo el lirismo homosexual que la
cultura del renacimiento habia soportado. En el renacimiento, en efecto, se condenaba la
homosexualidad como también se lo hacia con la magia y la herejia; en la época clasica,
en cambio, la homosexualidad no es condenada por razones religiosas, sino morales.
“La homosexualidad, a la que el Renacimiento habia dado libertad de expresion, de
ahora en mas va entrar en el silencio y a pasar del lado de la prohibicion, heredando las
antiguas condenaciones de una sodomia ahora desacralizada” (HF, 122-123). En la
época clasica, la homosexualidad sera el amor de la sinrazén. Los homosexuales, en
consecuencia, seran internados junto con los que tienen enfermedades venéreas, los
desenfrenados, los prodigos (HF, 126). « “No hay que olvidar que la categoria



psicoldgica, psiquiatrica, médica de la homosexualidad se constituyd el dia en que se la
caracterizé (el famoso articulo de Westphal en 1870 sobre las ‘sensaciones sexuales
contrarias’ puede valer como fecha de nacimiento) menos por un tipo de relaciones
sexuales que por una cierta cualidad de la sensibilidad sexual, una determinada manera
de intervenir en si mismo de lo masculino y lo femenino. La homosexualidad aparecio
como una de las figuras de la sexualidad cuando fue reconstruida, desde la practica de la
sodomia, sobre una especie de androginia interior, un hermafroditismo del alma” (HS1,
59). En el siglo XIX aparece en la psiquiatria, la jurisprudencia y la literatura toda una
serie de discursos sobre las especies y las subespecies de homosexualidad. A través de
estos discursos, por otro lado, la homosexualidad comenzé a hablar, a reivindicar su
naturalidad (HS1, 134). « En la cultura griega clasica, la linea de separacién entre un
hombre afeminado y un hombre viril no coincide con la oposicion entre homo vy
heterosexual. Mas bien marca una diferencia de actitud respecto de los placeres. El
afeminado se caracteriza por la pereza, la indolencia (HS1, 99). « La categoria de
homosexualidad es poco adecuada para analizar la experiencia griega de los placeres
(HS2, 207). « “La homosexualidad es una ocasion historica de reabrir las virtualidades
relacionales y afectivas, no particularmente por las cualidades intrinsecas del
homosexual, sino por su posicion de alguna manera de costado; porque las lineas
diagonales que él puede trazar en el tejido social permiten que aparezcan estas
virtualidades” (DE4, 166).

Homosexualité [171]: AN, 6, 19, 156, 220, 293. DE1, 416. DE2, 117-118, 131, 536-
537, 572, 660, 814. DE3, 149, 193, 260-261, 297, 321-322, 356, 525, 625, 763. DE4,
163-164, 166-167, 254-255, 281, 286-288, 290-295, 308, 311-312, 314-316, 318, 320-
321, 323-326, 328-330, 332-333, 335-336, 532, 660, 662-664, 711, 737, 741, 744-745.
HF, 122-123, 126. HS1, 52, 59, 134. HS2, 43, 48, 98, 99, 207-208, 212, 216, 220, 232,
240, 244, 277, 281. HS3, 36, 220. MMPE, 46. MMPS, 46. SP, 175.

Humanismo

(Humanisme). Sobre pocos temas se hallara en los textos de Foucault manifestaciones
tan enfaticas y constantes como las que encontramos contra el humanismo: “...el
humanismo ha sido, de alguna manera, la pequefia prostituta de todo el pensamiento, de
toda la cultura, de toda la moral, de toda la politica de los ultimos veinte afios” (DEZ2,
616). Liberarse del humanismo es, para Foucault, una exigencia y una tarea filosofica y
politica. Por un lado, hay una raz6n metodolégica para el combate contra el humanismo.
Esta se enmarca en el cuadro de la critica a las filosofias del sujeto (al existencialismo, a



la fenomenologia, al marxismo humanista) y en el marco de la critica a la concepcion de
la historia solidaria de cada una de estas posiciones filosoficas. La arqueologia, en
efecto, se propone liberar la historia de la sujecion antropoldgica, de las promesas
mezcladas del humanismo y de la dialéctica (AS, 22, 262, 264). Contra la historia
unitaria, progresiva y teleoldgica, la arqueologia, en efecto, haré valer los derechos del
acontecimiento. Pero, por otro lado, por encima o como raiz de esta razon
metodoldgica, hay una razon ética y politica. Para comprenderla es necesario referirse,
en primer lugar, a aquellas paginas de Les Mots et les choses en las que Foucault
plantea la dificultad del pensamiento moderno para formular una ética. Segun Foucault,
la instauracion del hombre en el campo del saber (la formacion de la analitica de la
finitud y de las ciencias humanas), a la vez como sujeto y objeto de conocimiento,
implica un imperativo que atormenta el pensamiento desde el interior, bajo la forma de
una moral, de una politica, de un humanismo: el deber de hacerse cargo del destino
occidental, la obligacion de cumplir con la tarea de funcionario de la historia. A causa
de este imperativo todo saber es a la vez conocimiento y modificacion, reflexion y
transformacion del modo de ser de aquello que se conoce. En efecto, a partir de la
disposicion de la analitica de la finitud (véase: Hombre), todo el saber sobre el hombre
busca “pensar lo impensado”, “tomar conciencia”, “elucidar lo silencioso”, “reanimar lo
inerte”. En este sentido, el pensamiento moderno no ha podido proponer una moral
porque él mismo es una forma de accién; es la forma y el contenido de una ética (MC,
338-339). Ahora bien, como lo muestran los andlisis de Surveiller et punir (en una
perspectiva ciertamente diferente de la de Les Mots et les choses), la instauracion del
hombre en el campo del saber ha sido posible a partir de un modo de sujecién (la
disciplina y, mas ampliamente, la normalizacion) y, al mismo tiempo, el poder
normalizador ha hecho posible el conocimiento del hombre. Foucault rechaza desde las
primeras paginas una lectura de la historia moderna de los modos de vigilar y castigar
en términos de progreso del humanismo (SP, 27-28). Describe la formacion de la
disciplina como anatomia politica del cuerpo en términos de “una observacion
minuciosa del detalle y, al mismo tiempo, una consideracion politica de estas pequefias
cosas para el control y la utilizacion de los hombres, creciendo a través de la edad
clasica, llevando con ellas todo un conjunto de técnicas, todo un corpus de
procedimientos y de saber, de descripciones, de férmulas y de datos. Y de estos detalles,
sin duda, naci6 el hombre del humanismo moderno” (SP, 143). El humanismo moderno
es correlativo de la sociedad de normalizacion; ésta es su condicion de posibilidad y
aquél es la justificacion de ésta. En una entrevista de 1967, Foucault se expresaba en
estos términos: “Nosotros nos decimos: como tenemos un fin, debemos controlar
nuestro funcionamiento. Mientras que, en realidad, es sélo sobre la base de esta
posibilidad de control que pueden surgir todas las ideologias, las filosofias, las



metafisicas, las religiones que ofrecen una determinada imagen capaz de polarizar esta
posibilidad de control del funcionamiento. ¢Entiende usted lo que quiero decir? Es la
posibilidad de control que hace nacer la idea de fin. Pero la humanidad no dispone de
ningun fin, ella funciona, controla su propio funcionamiento y crea, a cada instante, las
formas de justificar este control. EI humanismo es una de ellas, la dltima” (DE1, 619).
“Yo entiendo por humanismo el conjunto de discursos por medio de los cuales se ha
dicho al hombre occidental: ‘Aunque tu no ejerzas el poder, a pesar de ello, tl puedes
ser soberano. Mejor: cuanto mas renuncies a ejercer el poder y mejor estés sometido a
quien te lo impone, méas serds soberano.” ElI humanismo es el que ha inventado,
alternativamente, estas soberanias sujetadas que son el alma (soberana sobre el cuerpo,
sometida a Dios), la conciencia (soberana en el orden del juicio, sometida al orden de la
verdad), el individuo (soberano titular de sus derechos, sometido a las leyes de la
naturaleza o a las reglas de la sociedad), la libertad fundamental (interiormente
soberana, exteriormente consintiente y acordada con su destino). En sintesis, el
humanismo es todo esto por medio de lo cual en Occidente se ha blogueado el deseo de
poder, se ha prohibido querer el poder, se ha excluido la posibilidad de tomarlo. En el
corazon del humanismo: la teoria del sujeto (en el doble sentido del término)” (DEZ2,
226). “Lo que me aterra del humanismo es que presenta una determinada forma de
nuestra ética como un modelo universal valido para cualquier tipo de libertad. Yo
pienso que nuestro futuro comporta mas secretos, libertades posibles e invenciones que
las que nos deja imaginar el humanismo en la representacion dogmatica que dan de él
los diferentes componentes del espectro politico: la izquierda, el centro y la derecha”
(DE4, 782). Véase: Libertad. « Una entrevista realizada a Foucault por C. Bonnefoy
(“L’Homme est-il mort?”, DE1, 540-544) resulta particularmente interesante en relacion
con la interpretacion foucaultiana de la cuestion del humanismo. En primer lugar,
Foucault precisa que, contrariamente a cuanto se sostiene habitualmente, el humanismo
no es una constante de todas las culturas, ni siquiera de la nuestra; ello es s6lo una
ilusion. El término “humanisme”, por ejemplo, no aparece en el famoso diccionario
Littré de la lengua francesa. EI movimiento humanista data de fines del siglo XIX.
Segun Foucault, el hombre no tiene ningin lugar en las culturas de los siglos XVI 'y
XVIII. Estas se han ocupado de Dios, del mundo, de la semejanza de las cosas, de las
leyes del espacio, también del cuerpo, de las pasiones, de la imaginacion; pero no del
hombre (DE1, 540). Foucault se refiere al hombre como esa figura epistemoldgica
formada por la analitica de la finitud y las ciencias humanas (véase: Hombre) cuya
arqueologia llevo a cabo en Les Mots et les choses. “Ahora bien, el humanismo no sélo
no existe en las otras culturas, sino que es probablemente, en la nuestra, del orden del
espejismo” (DE1, 540). En Sartre, el humanismo, la antropologia y el pensamiento
dialéctico estan ligados. En este sentido, Hegel y Marx son los responsables del



humanismo contemporaneo y la Critique de la raison dialectique es el paréntesis que
cierra este episodio de nuestra cultura. La cultura contemporanea, a diferencia de la
razon dialéctica del siglo XIX, se caracteriza por la aparicion de una razén analitica que
los representantes del humanismo ignoran. Esta aparece ya con Nietzsche, que mostrd
que la muerte de Dios conlleva la desaparicion del hombre. En Heidegger aparece
cuando trata de retomar la relacion fundamental con el ser mediante el retorno a los
griegos; en Russell, con la critica I6gica de la filosofia; en Wittgenstein, cuando plantea
las relaciones entre légica y lenguaje. También aparece en los linguistas y socidlogos,
como Leévi-Strauss. Por otro lado, mientras la razon analitica del siglo XVII se
caracteriza por su referencia a la naturaleza, y la razon dialéctica del siglo XIX por su
referencia a la existencia (las relaciones entre el individuo y la sociedad, la conciencia y
la historia, la praxis y la vida, el sentido y el no-sentido, lo viviente y lo inerte), el
pensamiento no-dialéctico del siglo XX se caracteriza por su referencia al saber (DE1,
542-543). En otros textos, la interpretacion foucaultiana de la historia del humanismo es
mas amplia. EI humanismo aparece entonces como un conjunto de temas que han
reaparecido numerosas veces en las sociedades europeas a través del tiempo. Estos
temas estan siempre ligados a juicios de valor, pero han variado tanto sus contenidos
como lo que se considera valioso. Ademas, el humanismo ha servido de principio critico
de diferenciacién. Hubo un humanismo como critica del cristianismo y de la religion en
general; en el siglo XVII hubo un humanismo cristiano en oposicion a un humanismo
ascetico mas teocéntrico. En el siglo XIX hubo un humanismo critico de la ciencia y
otro que ponia en la ciencia sus esperanzas. Hubo un humanismo del nacionalsocialismo
y también los estalinistas se llamaron humanistas. La tematica del humanismo es
demasiado mdvil, diversa, inconsistente para servir como eje de reflexion. El
humanismo sirve para colorear las concepciones del hombre. Foucault opone a esta
temética del humanismo el principio de una critica y de una creacion permanente de
nosotros Mismos en nuestra autonomia, es decir, un principio que esta en el corazén de
la Aufklarung. En todo caso, hay que escapar del confusionismo historico que identifica
la Aufkl&rung con el humanismo (DE4, 572-573). « La tecnocracia es una forma de
humanismo; los humanistas consideran, en efecto, que son los Unicos que pueden
definir lo que es la “dicha de los hombres” y los Unicos que la pueden realizar (DE1,
617). « “[...] el humanismo del siglo XIX estuvo siempre ligado al suefio de que, un dia,
el hombre seria feliz. Para hacerlo feliz, se ha querido trastocar las estructuras politicas
y sociales, se han edificado sistemas filosoficos y el hombre ha sofiado el hombre para
el hombre. Lo que se vuelve claro ahora, quizas a la vez, es que el hombre no es ni el
problema fundamentalmente tedrico ni el problema practico que se habia representado,
y que no es el objeto del que debemos ocuparnos sin cesar, quizas porque el hombre no
puede pretender ser feliz” (DEL, 651). « “El discurso de las ciencias humanas tiene,



precisamente, por funcién gemelar, acopla este individuo juridico [el individuo tal como
aparece en las teorias filosoficas y juridicas] y este individuo disciplinario, de hacer
creer que el individuo juridico tiene por contenido concreto, real, natural, lo que ha sido
recortado y constituido por la tecnologia politica como individuo disciplinario. [...]
Conjuntamente, en direccién inversa, por otra parte, a estos discursos de las ciencias
humanas, tienen el discurso humanista, que es reciproco del primero y consiste en decir:
el individuo disciplinario es un individuo alienado, subyugado, es un individuo que no
es auténtico; escarbenlo o, mas bien, devuélvanle la plenitud de sus derechos y
encontraran, como su forma originaria, viviente y eficaz, un individuo que es el
individuo filosofico-juridico. [...] Y lo que se Ilama el hombre, en el siglo xix y en el
XX, N0 €s ninguna otra cosa que una especie de imagen remanente de esta oscilacion
entre el individuo juridico, que ha sido el discurso con el cual la burguesia ha
reivindicado el poder, y el individuo disciplinario, que es el resultado de la tecnologia
empleada por esta misma burguesia para constituir al individuo en el campo de las
fuerzas productivas y politicas. De esta oscilacion entre el individuo juridico,
instrumento ideolégico de la reivindicacion del poder, y el individuo disciplinario,
instrumento real de su ejercicio fisico, de esta oscilacion entre el poder que se reivindica
y el poder que se ejerce han nacido esta ilusion y esta realidad que se Ilama el Hombre”
(PP, 59-60).

Humanisme [137]: AS, 22-23, 26. DE1, 170, 345, 358, 502, 516-517, 540-542, 607,
615-619, 651, 653, 658, 664, 771. DE2, 170, 226, 227, 231-232, 272, 281, 435, 692,
735, 751-752, 817. DEA4, 52, 74, 572-573, 585, 634, 666-667, 782. HF, 48, 159, 270,
535. MC, 329, 333, 338. MMPS, 84. NC, X. PP, 15, 30, 92. SP, 28, 34, 143, 186, 311.

Hupomnémata

Foucault ha dedicado a los hupomnémata el articulo “L’Ecriture de soi” (Corps écrit, n°
5: L’Autoportrait, febrero de 1983, 2-23, reimpreso en DE4, 415-430). « En un sentido
técnico, los hupomnémata podian ser libros de cuentas, registros publicos, cuadernos de
notas personales. Su utilizaciébn como “libros de vida” o “guias de conducta” era
frecuente para el pablico culto. En ellos se anotaban citas de obras famosas, ejemplos de
conducta, reflexiones, razonamientos. Constituian la memoria material de las cosas
leidas, escuchadas o pensadas; un tesoro acumulado para la relectura y la meditacion.
Este material servia para la composicion de tratados mas sistematicos en los que se
presentaban los argumentos y los medios para luchar contra un vicio o para sobrellevar
los obstaculos y las desgracias de la vida (DE4, 404, 418). Pero no eran diarios intimos



o relatos de la experiencia espiritual, como los que se pueden encontrar posteriormente
en la literatura cristiana; su objetivo no era sacar a la luz los arcana de la conciencia. En
lugar de develar lo indescifrable, de revelar lo oculto, los hupomnémata retnen lo que
se ha dicho, lo que se puede escuchar o leer. Tienen como objetivo la constitucion de si
mismo (DE4, 405, 419). “No habria que considerar estos hupomnémata como un simple
soporte de la memoria que se podria consultar cada tanto, si se presentaba la ocasion.
No estan destinados a sustituir el recuerdo eventualmente débil. Constituyen, mas bien,
un material y un cuadro para los ejercicios a realizar frecuentemente: leer, releer,
meditar, conversar consigo mismo y con los otros, etc. [...] Se trata de constituir un
I6gos boethetikds [el texto de Dits et écrits dice “bioethikos”; a nuestro juicio, por el
sentido del texto, se trata de “boethetikds”], un equipamiento de discursos que sirven de
ayuda, susceptibles, como dice Plutarco, de levantar ellos mismos la voz y de hacer
callar las pasiones como un amo que con una palabra aplaca el aullido de los perros”
(DE4, 419). Séneca insiste en que la préctica de si implica la lectura; en efecto, nadie
podria sacar de su propio fondo ni armarse a si mismo de los principios de razén que
son necesarios para manejarse en la vida. Pero el leer no puede disociarse del escribir.
La escritura como manera de reunir las lecturas hechas es un ejercicio de la razén que se
opone, sin embargo, al gran defecto de la stultitia provocada por el exceso de lecturas y
el pasar de un libro a otro (DE4, 420; HS, 343). « La escritura de los hupomnémata es
una préactica reglada y voluntaria de lo heterogéneo. Se opone asi a la practica del
gramatico, que se propone conocer toda la obra o todas las obras de un autor (DE4,
421). « Sin embargo, esta heterogeneidad no excluye la unificacion; se establece en
quien escribe los hupomnémata. Por un lado, se trata de unificar estos fragmentos por
medio de su subjetivacion en el ejercicio de la escritura personal. Séneca utiliza al
respecto la metéafora de la digestion. Se trata de digerir lo que se lee y se escribe. Los
pensamientos y observaciones se convierten, en el mismo escritor, en principio de
accion racional. Por otro lado, el escritor constituye su propia identidad mediante la
recoleccion de las cosas dichas (DE4, 422-423). ¢ Los cuadernos de notas que
constituyen un ejercicio personal de escritura pueden servir también como material para
los textos que se envian a otros. Sin embargo, a pesar de los puntos de contacto, la
correspondencia no debe ser considerada como la mera prolongacion de los
hupomnémata; la correspondencia es algo mas que el entrenamiento de si mismo por la
escritura: constituye también una manera de manifestarse a si mismo y a los otros (DE4,
423-425).

Hupomnémata [48]: DE4, 361, 403-405, 418-423, 425-426, 430, 624-627. HS, 343-344,
349-350, 352.



Husserl, Edmund
(1859-1938). Véase: Fenomenologia.

Edmund Husserl [64]: AS, 265. DEL, 69, 74, 76-79, 101, 127, 500-501, 554, 582, 612-
613, 667, 770. DE2, 106, 164-165, 372. DE3, 31, 141, 430, 432, 823. DE4, 53, 169,
434, 446, 455, 764, 767, 780, 789, 801, 814. HS, 29, 40, 443, 455, 469. IDS, 19. MC,
261, 336, 338. OD, 79. PP, 255.

Hyppolite, Jean

(1907-1968). Foucault fue el sucesor de Jean Hyppolite en el College de France. ¢
Hyppolite ha desempefiado un papel fundamental en la transmision y critica de la
filosofia hegeliana, especialmente con su traduccion de la Fenomenologia del espiritu.
Véase: Hegel. « “No hay que engafarse: todos los problemas que son los nuestros (de
sus alumnos del tiempo pasado o de sus alumnos de ayer), todos estos problemas, es él
quien los establecié para nosotros; es el él quien los ha escandido en esta palabra que
era, a la vez, fuerte, grave, sin dejar de ser familiar. Es él quien los ha formulado en este
texto, Logique et existence, que es uno de los grandes libros de nuestro tiempo. Después
de la guerra, él nos ensefio a pensar las relaciones entre la violencia y el discurso; él nos
ensefid ayer a pensar las relaciones entre la légica y la existencia; adn hoy, €l nos
propone pensar las relaciones entre el contenido del saber y la necesidad formal. El nos
ensefio finalmente que el pensamiento filoséfico es una practica incesante; que es una
manera de utilizar la no-filosofia, pero permaneciendo siempre lo més cerca de éste alli
donde éste se liga a la existencia. Con él, es necesario recordar sin cesar que ‘si la teoria
es gris, es verde el arbol de oro de la vida’” (DE1, 785).

Jean Hyppolite [67]: DEL, 167, 199, 448-455, 457, 459-461, 463, 779-785. DE2, 136.
DE3, 442. DE4, 48, 775. HS, 40. OD, 74-75, 77, 79-80.



latriké

Filon de Alejandria distingue entre el ejercicio de la filosofia como cura del alma y el
ejercicio de la medicina como cura del cuerpo. Para la primera utiliza el término
therapeutiké; para la segunda, iatriké (HS, 95).

latriké [2]: HS, 95.

Ideologia

(Idéologie). Foucault se muestra particularmente cauteloso respecto del uso de la
nocion de ideologia en la descripcion de la historia del saber y del ejercicio del poder.
“La nocidn de ideologia me parece dificilmente utilizable por tres razones. La primera
es que, se quiera 0 no, esta siempre en oposicién con algo que seria la verdad. Ahora
bien, yo creo que el problema no es hacer la division entre lo que, en un discurso,
proviene de la cientificidad y de la verdad y, luego, lo que proviene de otra cosa, sino
ver histéricamente como se producen dentro del discurso efectos de verdad que no son
en si mismos ni verdaderos ni falsos. Segundo inconveniente: creo que se refiere
necesariamente a algo asi como el sujeto. Y, en tercer lugar, la ideologia esta en una
posicion secundaria respecto de algo que funciona para ella como infraestructura o
determinante econdmico, material, etc. Por estas tres razones, creo que es una nocién
que no se puede utilizar sin precaucion” (DE3, 148). Por ello la historia del saber o de
las formas de ejercicio del poder tal como la concibe Foucault es una historia de
practicas, no de ideologias. Véase: Practica. Ciencia. Para Foucault, plantear la cuestion
de la ideologia respecto de la ciencia no es plantear la cuestion de las situaciones o
practicas que se reflejan de manera mas o menos consciente ni tampoco la cuestion de
su utilizacion eventual o de su mal uso, sino que es plantear la cuestion de su existencia
como practica discursiva y su funcionamiento en relacion con otras précticas (AS, 241).
Asi, por ejemplo, la economia politica desempefié un rol en la sociedad capitalista:



sirvid a los intereses de la burguesia; pero toda descripcidn precisa de las relaciones
entre la estructura epistemoldgica de la economia y su funcién ideoldgica debera pasar
por el analisis de la formacion discursiva que ha dado lugar a la economia y del
conjunto de objetos, conceptos y opciones tebricas que ésta pudo elaborar y
sistematizar. Se deberda mostrar, ademas, como esta practica discursiva ha funcionado
entre otras practicas discursivas. “Ocuparse del funcionamiento ideoldgico de una
ciencia para hacerlo aparecer y para modificarlo no es sacar a la luz los presupuestos
filosoficos que pueden habitar en ella, no es volver a los fundamentos que la han hecho
posible y que la legitiman; es problematizarla como formacién discursiva. No es
ocuparse de las contradicciones formales de sus proposiciones, sino del sistema de
formacion de sus objetos, de sus tipos de enunciacion, de sus conceptos, de sus opciones
tedricas. Es retomarla como préactica entre otras practicas” (AS, 243). Desde este punto
de vista no hay una relacién de exclusion entre ciencia e ideologia; por otro lado, el
analisis arqueoldgico permite escapar del dilema “ciencia o ideologia” (HS2, 10). Poder.
Aungue las grandes maquinarias del poder hayan sido acompafadas de producciones
ideoldgicas, en la base, en el punto donde terminan las redes de poder, no se forma la
ideologia, sino instrumentos efectivos de constitucion y acumulacién del saber (métodos
de observacion, técnicas de registro de datos, procedimientos de investigacion y
busqueda) (IDS, 30). Ideblogos. Foucault se ocupa repetidas veces de los fildésofos de la
ideologia (Destutt de Tracy, por ejemplo) y de su ubicacién en la episteme clasica.
Desde el momento en que la relacién entre el significante y el significado se establecid
en el seno de la representacion era necesario “[...] que la teoria clasica del signo se diese
como fundamento y justificacion filosofica una ‘ideologia’, es decir, un andlisis general
de todas las formas de la representacion, desde la sensacion elemental hasta la idea
abstracta y compleja” (MC, 81). En el espacio de la episteme clasica el proyecto de la
ideologia, asi como tambiéen la universalidad del discurso exhaustivo (la reconstruccion
de la génesis de todos los conocimientos posibles) y la universalidad de la lengua en
general (que despliega los 6rdenes posibles en la simultaneidad de un cuadro), se opone
a la caracteristica universal. (MC, 99) Ideologia burguesa. VVéase: Burguesia.

Ideologie [1]: DE3, 502. PP, 258.

ldéologie [277]: AN, 14, 85, 123, 210. AS, 12, 53, 206, 232, 240-243. DE1, 341, 607,
617, 653, 658, 666, 836. DE2, 116, 172, 195, 230-231, 235, 272, 303, 308, 311, 315,
336, 338, 342, 345, 352-353, 356, 358-362, 368, 438, 481, 493, 516-517, 523, 531, 533,
552, 569, 596, 600, 622-623, 630, 646, 654, 672, 685, 726, 756-757. DE3, 8, 29, 68, 79,
83, 111-112, 114, 147, 148, 157-158, 160, 184, 186, 210, 263, 307, 324, 337-338, 345-
347, 348-349, 386, 435-438, 469, 476, 502, 583, 601, 626, 632, 666, 688, 715, 744, 746,
807, 817, 819, 821. DE4, 11, 19, 22, 24, 36, 51, 53, 59, 64, 69, 80, 90, 97, 100, 166,



220, 280, 349, 514, 517, 540, 654, 663, 718, 770-772, 828. HS, 92. HS1, 91, 135, 165,
168, 184. HS2, 10. HS3, 89. IDS, 30, 33, 73, 169, 230. MC, 79-83, 86, 96-97, 99, 101,
107-108, 111, 120, 126, 128, 133, 238, 249, 253-255, 259, 328, 339, 376. NC, 37, 78,
96, 104. OD, 64-65. PP, 20, 66. SP, 31, 33-34, 187, 239.

Ilegalidad

(IMégalisme). “Sélo una ficcion puede hacer creer que las leyes estan hechas para ser
respetadas, con la policia y los tribunales destinados a hacerlas respetar. S6lo una
ficcién tedrica puede hacer creer que nosotros hemos adherido, de una vez por todas, a
las leyes de la sociedad a la que pertenecemos. Todo el mundo sabe bien que las leyes
estan hechas por unos e impuestas a otros. Pero parece que podemos dar un paso mas
hacia adelante. La ilegalidad no es un accidente, una imperfeccion mas o menos
inevitable. Es un elemento absolutamente positivo del funcionamiento social, cuya
funcidn esta prevista en la estrategia general de la sociedad. Todo dispositivo legislativo
ha dispuesto espacios protegidos y provechosos d otros
donde puede ser ignorada, otros, finalmente, donde las infracciones son sancionadas.
Llevado al limite, diria de buena gana que la ley no esta hecha para impedir un tipo de
comportamiento u otro, sino para diferenciar las maneras de desviar la misma ley” (DE2,
718-719). » Durante el Antiguo Régimen, cada clase social tenia su propia forma de
ilegalidad y las ilegalidades aseguraban el funcionamiento de la sociedad. De este
modo, la burguesia transgredia las reglas éticas de las practicas econdmicas, las reglas
de la aduana, de las corporaciones, de las practicas comerciales. Las clases populares
tenian también sus propias formas de ilegalidad respecto de las leyes fiscales y las
reglas de las corporaciones. En cierto sentido, la burguesia tenia necesidad de la
ilegalidad popular. Por un lado, toleraba sin dificultades las ilegalidades en materia
fiscal; ella misma tenia sus propios comportamientos ilegales respecto de la politica de
impuestos. Por otro lado, la ilegalidad de las clases populares (el contrabando, por
ejemplo) era un modus vivendi. A fines del siglo XVIII y comienzos del XIX, la
ilegalidad popular se volvio intolerable. Esta intolerancia estaba vinculada al hecho de
que la riqueza de la burguesia ya no era sélo del orden de los bienes inmobiliarios, sino
de tipo industrial y comercial. A partir de ese momento se volvid necesario combatir
todas aquellas ilegalidades que afectaban esta forma de propiedad: el robo, por ejemplo.
Hacia fines del siglo XVIII asistimos a una nueva economia de la ilegalidad. La
ilegalidad de los derechos (fraude, evasion fiscal) continuara siendo tolerada; la
ilegalidad contra los bienes (robo, pillaje) ya no lo sera. En esta coyuntura tiene lugar la
reforma penal: tribunales ordinarios y castigo para éste ultimo, tribunales especiales y



acuerdos para el primero (SP, 84-91; DE2, 435-436). “En suma, la reforma penal nacié del
punto de encuentro entre la lucha contra el superpoder del soberano y aquélla contra el
infrapoder de las ilegalidades conquistados y tolerados” (SP, 90). En el paso del siglo
XVIII al X1X nos encontramos con una triple generalizacién de las ilegalidades. La
prision forma una poblacion marginalizada para presionar contra las formas intolerables
de la ilegalidad: conduciendo poco a poco las formas de ilegalidad a la infraccion,
integrando los delincuentes al sistema de vigilancia (reclutando agitadores,
provocadores, informantes), canalizando la delincuencia hacia las clases que se desea
vigilar (robar a un pobre es mas facil que robar a un rico) (SP, 276-282; DE2, 469-470). *
“La prision no es el instrumento que el derecho penal se da para luchar contra las
ilegalidades; la prision ha sido un instrumento para reorganizar el campo de las
ilegalidades, para redistribuir la economia de las ilegalidades, para producir una
determinada forma de ilegalidad profesional: la delincuencia, que, por un lado, hara
presion sobre las ilegalidades populares y los reducira, y, por otro, servird de
instrumento de la clase en el poder frente al obrero cuya ‘moralidad’ era absolutamente
indispensable, desde el momento en que se tenia una economia de tipo industrial” (DES3,
93).

Véase: Prision.

[llégalisme [115]: AN, 20, 81. DE2, 435, 436, 466-467, 469, 470, 689, 719, 743-745,
797. DES, 67, 86, 94, 139, 816. DE4, 190, 209, 639. HS1, 52. SP, 66, 72, 78, 84-91,
122, 278, 279-286, 288-290, 292, 296-299, 304, 312.

Imaginacion

(Imagination). Locura. El capitulo primero de la segunda parte de Histoire de la folie
estd dedicado a la clasificacion de las especies de locura durante la época clasica. En
este esfuerzo taxondmico intervienen el juicio moral y el analisis de las causas fisicas, la
pasion y la falta, con lo que éstas pueden tener de libertad, o la mecéanica de los espiritus
animales. “Pero es s6lo una antinomia aparente, y para nosotros solamente: hay, para el
pensamiento clasico, una region donde la moral y la mecanica, la libertad y el cuerpo, la
pasion y la patologia encuentran, a la vez, su unidad y su medida. Es la imaginacion la
que tiene sus errores, sus quimeras y sus presunciones, pero en la que se resumen
igualmente todos los mecanismos del cuerpo. Y, de hecho, todo lo que estas tentaciones
de las clasificaciones pueden tener de desequilibrado, de heterogéneo, de oscuramente
impuro, lo deben a una determinada ‘analitica de la imaginacion’ [...]. La imaginacion,



perturbada y desviada, la imaginacién a mitad de camino entre el error y la falta, por un
lado, y las perturbaciones del cuerpo, por otro, es lo que los médicos y fildsofos
acuerdan Illamar, en la época clasica, delirio” (HF, 256). La cura de la locura supone un
retorno a lo inmediato, no del deseo, sino de la imaginacién; este retorno aleja de la vida
del hombre y de sus placeres todo lo que es artificial, irreal (HF, 423). Episteme clésica.
La imaginacion, en la costura entre el alma y el cuerpo, ejerce una doble funcién: una
negativa, que impide percibir directamente las identidades y las diferencias de las cosas;
otra positiva, que permite, duplicando la representacion, restituir el orden de las cosas.
Por un lado, sin la imaginacion las sensaciones se sucederian sin ninguna semejanza, en
una pura monotonia. Ninguna comparacion seria entonces posible; tampoco seria
posible la representacion del orden que existe entre ellas. Por otro lado, a través de la
imaginacion, volviendo sobre ella, la representacién puede ordenar las impresiones.
Ambos aspectos encuentran su unidad en la idea de “génesis”. Asi Descartes y
Malebranche, por ejemplo, han analizado la imaginacién como el lugar del error y como
la posibilidad de acceder a la verdad (MC, 83-84). “Si las nociones de naturaleza y
naturaleza humana tienen en la época clasica alguna importancia, no es porque se ha
descubierto como campo de investigaciones empiricas esta potencia sorda,
inagotablemente rica que se llama naturaleza; tampoco es porque se ha aislado dentro de
esta vasta naturaleza una pequefia region singular y compleja que seria la naturaleza
humana. De hecho, estos dos conceptos funcionan para asegurar la pertenencia, el nexo
reciproco de la imaginaciéon y la semejanza. [...] Naturaleza y naturaleza humana
permiten, en la configuracién general de la episteme, el ajuste reciproco de la semejanza
y de la imaginacion, que funda y hace posibles todas las ciencias empiricas del orden”
(MC, 85). Suefio. En la introduccion a la obra de Binswanger (véase: Fenomenologia)
Foucault se ocupa del nexo entre la imaginacion y el suefio, y de su significacion en la
Daseinanalyse. « En una carta dirigida a Pierre Balling (1664), Spinoza distingue dos
tipos de imaginacion: la que depende solamente del cuerpo y la que ofrece un cuerpo
sensible a las ideas del entendimiento. La primera es la que se encuentra en los delirios.
La segunda constituye una forma especifica de conocimiento. Esta ultima es la que
aparece en la Etica. El analisis de los suefios proféticos en el Tratado teoldgico-politico
se sitlia entre ambas. La imaginacion ligada al cuerpo ofrece la coloracién individual a
los contenidos de los suefios proféticos; pero el sentido de estos suefios, que requiere de
una exégesis, pone de manifiesto el nexo entre la imaginacion y la verdad. El suefio y la
imaginacion son, por ello, una forma concreta de revelacion. De este modo, Spinoza,
como Malebranche, establece un nexo entre la imaginacion y la trascendencia (DE1, 82-
83). “La imaginacion, signo de trascendencia; el suefio, experiencia de esta
trascendencia bajo el signo de lo imaginario” (DE1, 83) « “Es la existencia misma la
que, en la direccion fundamental de la imaginacion, indica su propio fundamento



ontoldgico” (DE1, 109). El suefio no es una modalidad de la imaginacion; es la
condicion primera de su posibilidad. (DE1, 110). Para ser auténtica, toda imaginacién
debe aprender a sofiar, y el arte poético solo tiene sentido si ensefia a romper la
fascinacion de las imégenes para abrirle el camino a la imaginacion (DE1, 118). e
“Hemos querido mostrar todo lo que en el texto de Binswanger sobre el suefio podia
aportar a un estudio antropoldgico de lo imaginario. Lo que €l saca a la luz en el suefio
es el momento fundamental en el que el movimiento de la existencia encuentra el punto
decisivo de la separacién entre las imagenes, en el que la existencia se aliena en una
subjetividad patoldgica, y la expresion en la que la existencia se realiza en una historia
objetiva. Lo imaginario es el medio, el ‘elemento’ de esta opcion. Es posible, entonces,
al alcanzar en el corazon de la imaginacion la significacion del suefio, restituir las
formas fundamentales de la existencia, manifestando la libertad, designando la dicha y
la desdicha, puesto que la desdicha de la existencia se inscribe siempre en la alienacion,
y la dicha s6lo puede ser, en el orden empirico, dicha de expresion” (DE1, 119).
Roussel. Roussel descubre una forma de imaginacion hasta ahora desconocida. Los
juegos de Impressions d’Afrique y los muertos de Locus solus no pernetecen ni al suefio
ni a lo fantastico. Estan cerca de lo extraordinario pero minasculo, artificial e inmovil
(DEL1, 422-423). Imaginacion politica. Los hombres de los siglos XVIII y XIX poseian
el poder de sofar el futuro de la humanidad. Nosotros padecemos de una aridez de
imaginacion politica. “Una cosa es determinante: que el marxismo haya contribuido y
contribuye siempre al empobrecimiento de la imaginacion politica [...]” (DE3, 599).
Véase: Marxismo.

Imagination [396]: AN, 91, 249, 264-267, 271, 288. AS, 35, 237, 240, 251, 262. DE1,
68, 76-77, 82-84, 86, 88, 96, 106, 109, 110-119, 186, 268, 279, 283, 297-298, 304-308,
310, 327, 422-423, 428-429, 433, 480, 505, 540, 556, 628, 630-631, 686, 704, 716, 757,
764-765. DE2, 17, 142, 192, 214, 251, 253, 255-256, 288, 535, 677, 739, 797, 820.
DE3, 81, 84, 239, 434, 505, 524, 599-600, 607, 633, 671, 678-779. DE4, 87, 111, 115,
123, 284, 329-332, 458, 570, 603-604, 661, 762, 769, 800-801. HF, 24, 28, 30, 37, 43,
53, 57, 67, 121, 140, 150, 167, 202, 249, 250-251, 254-258, 264, 266, 284, 296-298,
300-301, 306-307, 311, 321-322, 330, 333, 335, 339, 341, 348, 354, 359, 372, 380, 383-
384, 396, 407, 416-417, 423-424, 451, 453, 456, 458, 499, 519, 520, 523, 544-545, 561,
566, 583, 602, 634, 656. HS, 351, 375, 414, 418, 445-446, 453. HS3, 165. IDS, 189.
MC, 7, 8, 62, 72, 76, 81, 83-85, 87, 105, 127, 135, 158, 160, 172-175, 216-217, 219,
231, 252, 320, 329, 340, 346, 355. MMPE, 4. MMPS, 4, 77, 85-86, 91. NC, VIII, 33,
107. PP, 19, 146, 202, 223. RR, 15, 25, 49, 53, 98, 193, 197. SP, 37, 93-94, 242, 245.



Inconsciente

(Inconscient). Véase: Psicoanalisis.

Inconscient [207]: AS, 22, 35, 39, 65, 160, 197, 252, 262, 264. DEL1, 69, 87, 122-123,
127-129, 142-143, 152, 280, 338, 440-443, 445, 514, 522, 569, 576, 578, 580, 609, 653-
654, 656, 661, 663-666, 704, 706, 708, 774, 779, 802, 804. DE2, 9, 13, 189, 232, 284,
313, 326, 373-374, 448, 479, 523, 553-555, 562, 662, 666, 719-720, 746, 770, 779.
DE3, 30, 97, 118, 263, 293, 297, 315, 318, 372, 526-527, 539, 568, 590, 595, 766, 817.
DE4, 52, 62, 386, 435, 611, 652, 667, 737. HF, 144, 456. HS, 41. HS1, 40, 94. HS3,
196. MC, 312, 337, 338, 373-376, 378, 383, 385-386, 388, 390-392. MMPE, 43, 56, 86,
108. MMPS, 43, 57, 88, 98. SP, 24, 311.

Individualizacion

(Individualisation). Sujeto, poder. Las disciplinas marcan una inversion del eje politico
de la individualizacion. En las sociedades feudales, la individualizacion es maxima del
lado en el que se ejerce el poder, en las regiones superiores del poder. Cuanto mas poder
se tiene, mas se es marcado como individuo. En el régimen disciplinario, en cambio,
son fuertemente individualizados aquéllos sobre quienes se ejerce el poder mediante la
vigilancia continua y el examen (SP, 194-195). Todas las ciencias y practicas con la raiz
“psi” encuentran su lugar en esta inversion del eje de individualizacién (SP, 195). « La
individualizacion no se opone al poder; al contrario, nuestra individualidad, nuestra
identidad obligatoria es el efecto y el instrumento de una forma de ejercicio del poder:
el poder disciplinario (DE2, 663). « La espiritualidad cristiana y su técnica es una
busqueda creciente de individualizacién (DE3, 621). « La racionalidad politica moderna
se enraiza en el poder pastoral y en la razén de Estado; es a la vez individualizante y
totalizante (DE4, 161). Se puede ver en el Estado moderno una matriz de
individualizacion y una nueva forma de poder pastoral (DE4, 230) Discurso. La
descripcion de los enunciados y de la manera en que se organiza el nivel enunciativo
conduce a la individualizacion de las formaciones discursivas. (AS, 152) Véase:
Enunciado.

Individualisation [83]: AN, 43. AS, 16, 33, 51, 53, 110-111, 123, 131, 137, 152, 262.
DE1, 558, 674, 702, 718, 792. DE2, 42, 49, 663, 673. DE3, 219, 516-518, 550, 621.
DE4, 28, 161, 191, 192, 227, 229-230, 232, 758, 827. HS, 391. HS1, 78. IDS, 216. PP,



17, 46, 47, 51, 54, 56-58, 71, 77, 79, 81, 87, 105, 148. SP, 28, 101-102, 194-195, 201,
240, 242, 252, 312.

Intelectual

(Intellectuel). En Dits et Ecrits 1l se encuentra una interesantisima entrevista con G.
Deleuze acerca de los intelectuales y el poder (DE2, 306-315). Nos hemos ocupado de
ella en el articulo Deleuze. Otros textos fundamentales sobre la misma cuestion son “La
Fonction politique de I’intellectuel” (DE3, 109-114) y “Entretien avec Michel Foucault”
(DE3, 140-160). Tradicionalmente la politizacion de un intelectual se llevaba a cabo,
segun Foucault, en torno de dos ejes: su posicién de intelectual en la sociedad burguesa
y la verdad que sacaba a la luz en su discurso. Un intelectual decia la verdad a aquellos
gue no la veian y en nombre de aquéllos que no podian decirla (DE1, 308). De este
modo, el intelectual llamado “de izquierda” tomaba la palabra y se le reconocia, como
representante de lo universal, el derecho de hablar como maestro de verdad y de justicia.
“El intelectual seria la figura clara e individual de una universalidad de la cual el
proletariado seria la forma oscura y colectiva” (DE3, 109). A esta figura del “intelectual
universal” Foucault opone la figura del “intelectual especifico”. Mientras el intelectual
universal deriva del “jurista-notable” (el hombre que reivindicaba la universalidad de la
ley justa), el intelectual especifico deriva del “sabio-experto”. Este Gltimo es una figura
gue se desarrolla a partir de la posguerra; la figura de Oppenheimer ha servido de
bisagra entre uno y otro. “Y, por primera vez —yo creo— el intelectual ha sido perseguido
por el poder politico, ya no méas en funcion del discurso general que tenia, sino a causa
del saber que poseia; es en este nivel que constituia un peligro politico [...]” (DE3,
110). Es necesario, segun Foucault, redefinir la figura del intelectual especifico. Seria
peligroso descalificarlo por su saber especifico diciendo que es para especialistas y que,
por lo tanto, no interesa a las masas (pues ellas tienen conciencia de este saber y estan
implicadas en él), o que sirve a los intereses del capital o del Estado (pues esto muestra
el lugar estratégico que ocupa), o que es el vehiculo de una ideologia cientificista (lo
cual es secundario respecto de los efectos de poder propios de los discursos verdaderos)
(DE3, 112). Esta redefinicion de la figura del intelectual especifico pasa por la manera
en que se plantea la cuestion de la verdad. Foucault sefiala al respecto cinco
caracteristicas de la “economia politica” de la verdad: 1) La “verdad” esta centrada en
los discursos cientificos y en las instituciones que los producen. 2) Esta sometida a una
constante incitacion politica y econémica. 3) Es objeto de difusion y consumo. 4) La
verdad es producida bajo el control dominante, no exclusivo, de los aparatos politicos y
econémicos (la universidad, el ejército, la escritura, los media). 5) Esta en juego en todo



debate politico y todo enfrentamiento social. A partir de aqui, Foucault ofrece cinco
proposiciones para redefinir la figura del intelectual: 1) Se ha de entender por “verdad”
un conjunto de procedimientos para la produccion, la ley, la reparticion, la puesta en
circulacién y el funcionamiento de los enunciados. 2) Entre la verdad y el poder existe
una relacion circular; los sistemas de poder la producen y sostienen y ésta induce
efectos de poder. Seria una quimera oponer una verdad sin poder a un poder sin verdad
(proposicion caracteristica del intelectual universal). 3) Este régimen de la verdad no es
solo ideoldgico o superestructural; ha sido una condicién para la formacién y desarrollo
del capitalismo que funciona aun en los paises socialistas. 4) El problema politico
fundamental del intelectual no es la critica de los contenidos ideoldgicos, sino la
posibilidad de constituir otra politica de verdad. 5) No se trata de liberar la verdad de
todo sistema de poder, sino de separar el poder de la verdad de sus formas hegemonicas
(sociales, econdmicas, culturales) (DE3, 112-114). Por ello el intelectual especifico esta
inserto en una triple especificidad: la de su posicién social, la de sus condiciones de
vida y trabajo, la de la politica de verdad de nuestras sociedades.  “Pero, si el
intelectual se pone a desempefiar nuevamente el papel, que jugd durante ciento
cincuenta afnos, de profeta respecto de lo que ‘debe ser’, de lo que ‘debe pasar’, se
tendra nuevamente estos efectos de dominacion y se tendra otras ideologias que
funcionan de la misma manera” (DE3, 348). “La funcion del intelectual no es decir a los
otros lo que tienen que hacer. ;Con quée derecho lo haria? Acuérdense de todas las
profecias, promesas, mandatos y programas que los intelectuales han formulado en los
ultimos dos siglos y cuyos efectos se ven ahora. El trabajo del intelectual no es modelar
la voluntad politica de los otros; es, por medio de los analisis que ha hecho en los
dominios que le son propios, reinterrogar las evidencias y los postulados, sacudir las
costumbres, las maneras de hacer y de pensar, disipar las familiaridades admitidas.
Retomar la medida de las reglas y de las instituciones y, a partir de esta
reproblematizacion (en la que pone en juego su oficio de intelectual especifico),
participar en la formacion de una voluntad politica (en la que tiene que desempefiar su
rol de ciudadano)” (DE4, 676-677). Mas sintéticamente, la funcion del intelectual
consiste en diagnosticar el presente, no en razonar en términos de totalidad para
formular las promesas de un tiempo que vendra.

Intellectuel [245]: AN, 5. AS, 55. DE1, 132, 513, 516-517, 550, 652, 791. DE2, 192,
236, 307-309, 331, 364, 400, 421-422, 473, 478, 492, 498-499, 507, 517, 525, 703, 720,
737,759, 772, 775-777, 782, 789. DES, 8, 80, 85-86, 107, 109, 110-114, 133, 154-160,
268, 329, 348, 384, 399, 475, 531, 537, 594-596, 604, 605, 610, 626, 634, 667, 669,
794, 806. DE4, 48-50, 59, 64, 78, 84, 86-87, 92, 95-96, 105, 181, 205, 210, 329, 335,



347, 350, 373, 449, 452, 496, 498, 520, 529, 535-536, 573, 638, 675-677, 689, 747, 749,
778. HS, 32, 113, 135, 282, 424. NC, 121. PP, 62, 219, 225, 230, 264, 282, 292, 329.

Interioridad

(Intériorité). Arqueologia. Con su principio descriptivo de exterioridad, la arqueologia
renuncia a describir los enunciados como la traduccion de operaciones o de procesos
que se desarrollan en otro lugar —en la interioridad del sujeto, en la conciencia
psicoldgica o en un dominio de constituciones trascendentales—, y trata de reconstruir el
proceso de expresion en sentido inverso. De este modo, debemos describir los
enunciados como un espacio anénimo cuya temporalidad es diversa de la temporalidad
subjetiva psicoldgica o trascendental (AS, 158-160). Pensamiento del afuera. El paso
hacia un lenguaje en el que el sujeto esta excluido, la incompatibilidad entre la aparicion
del ser del lenguaje y la conciencia de si mismo en su propia identidad, es una
experiencia que se anuncia en diferentes puntos de nuestra cultura: los ensayos de
formalizacion, el estudio de los mitos, el psicoanalisis, la basqueda de un l6gos como
lugar de nacimiento de toda la razon occidental. EI pensamiento de esta relacion de
exclusion entre el ser del lenguaje y el ser del hombre, el pensamiento de la interioridad
de nuestra reflexion filosofica y de la positividad de nuestro saber, puede ser llamado
“pensamiento del afuera” (DE1, 520-521). Psicologia. Con la desaparicion del asilo
clasico, hacia fines del siglo XVI1I, la locura emerge de nuevo en el dominio publico. El
concepto negativo de alienacion definido por el derecho va a dejarse impregnar y alterar
por las significaciones morales que el hombre cotidiano atribuye a la locura. La
psicologia y el conocimiento de lo que hay de interior en el hombre nacieron de la
conciencia publica convocada como instancia universal, como forma inmediatamente
valida de la razén y la moral para juzgar a los hombres. “La interioridad psicoldgica ha
sido constituida a partir de la exterioridad de la conciencia escandalizada” (HF, 560).
Helenismo, cristianismo. “Lo que se Ilama interioridad cristiana es un modo particular
de relacion consigo mismo que comporta formas precisas de atencién, de sospecha, de
desciframiento, de verbalizacion, de confesion, de autoacusacion, de lucha contra las
tentaciones, de renuncia, de combate espiritual, etc. Y lo que es designado como la
‘exterioridad’ de la moral antigua implica también el principio de un trabajo sobre si
mismo, pero en una forma muy diferente” (HS2, 74). En las practicas de si mismo de la
cultura helenistica, conocerse a si mismo en el movimiento de la conversién no implica
el conocimiento de una interioridad. No hay tampoco una oposicion entre el
conocimiento de si y el conocimiento de la naturaleza. En Séneca, por ejemplo, se da




mas bien lo contrario: el conocimiento de si pasa por el conocimiento de la naturaleza.
(HS, 267) Véase: Subjetivacion.
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Interpretacion

(Interprétation). La cuestion de la hermenéutica y de la interpretacion en general
encuentra en Foucault una doble ubicacion. Por un lado, Foucault se ocupa de establecer
las condiciones historico-epistémicas de las diferentes concepciones de la
interpretacion, especialmente de la interpretacion durante el renacimiento y en el siglo
XIX. El objetivo de este trabajo es llevar a cabo la arqueologia de las ciencias humanas.
Por otro lado, la arqueologia como método de anélisis histérico quiere ser una forma de
analisis que se distancia de los presupuestos y de los procedimientos de la
hermenéutica. “Las ciencias humanas aparecieron desde fines del siglo XIX como
sometidas a una doble obligacion, una doble postulacién simultanea. Aquélla de la
hermenéutica, de la interpretacion o de la exégesis: es necesario comprender el sentido
que se esconde. Y la otra: es necesario formalizar, encontrar el sistema, lo invariante
estructural, la red de las simultaneidades. Ahora bien, estas dos cuestiones parecen
enfrentarse de manera privilegiada en las ciencias humanas, hasta tal punto que se tiene
la impresion de que es necesario que éstas sean esto o lo otro, interpretacion o
formalizacion. Lo que yo emprendi es, precisamente, la bisqueda arqueoldgica de lo
qgue habia hecho posible esta ambigliedad; quise encontrar el punto de bifurcacién”
(DE1, 500). Renacimiento. Durante el renacimiento la interpretacion, en la que se
superponian una semiologia y una hermenéutica, era esencialmente un conocimiento de
la semejanza (MC, 71). Véase: Episteme renacentista. Episteme moderna. En la
episteme moderna los meétodos de interpretacion hacen frente a las técnicas de
formalizacion. Interpretacion y formalizacion son los dos grandes métodos de la época
moderna. No se trata, sin embargo, solo de la oposicidn entre ellas; son técnicas
correlativas cuyo suelo comin estd dado por el ser del lenguaje. Era necesario, en
efecto, compensar la aparicion multiple del lenguaje en la época moderna o bien
haciéndolo transparente a las formas de conocimiento, o bien hundiéndolo en los
contenidos del inconsciente. El estructuralismo y la fenomenologia encuentran asi su



lugar comun y su propio espacio (MC, 312). Arqueologia. La descripcion arqueoldgica,
el andlisis enunciativo, es un método de analisis historico que renuncia a toda
interpretacion (AS, 143, 164). La arqueologia no pretende, en efecto, descubrir un
sentido que se encontraria de algiin modo oculto debajo de los signos; por ello no refiere
los enunciados a la interioridad de una intencién, de un pensamiento, de un sujeto.
Artemidoro. Foucault dedica la primera parte de Le souci de soi al andlisis de la obra La
clave de los suefios de Artemidoro. La interpretacion de Artemidoro se sitla en una
linea que va del actor del acto sexual al sofiador del suefio, del sujeto al sujeto.
Partiendo del acto sexual y del rol del sujeto tal como el que suefia se lo representa en su
suefio, el trabajo de la interpretacion tendra por objetivo descifrar lo que sucedera al que
suefia cuando regrese a la vida despierta. Husserl, Freud. “De la confrontacion entre
Husserl y Freud nacia una doble problematica; era necesario un método de
interpretacion que restituyese su plenitud a los actos de expresion” (DE1, 79).
Nietzsche, Freud, Marx. La presentacion de Foucault en el Colloque de Royaumont en
julio de 1964 estuvo consagrada a las técnicas de interpretacion en Marx, Nietzsche y
Freud. Se encuentra reimpresa en DE1, 564-579. Segun Foucault, para comprender el
sistema de interpretacion del siglo XIX es necesario compararlo con el sistema del siglo
XVI, es decir, con la superposicion de hermenéutica y semiologia en el espacio de la
semejanza. Luego de que las criticas de la semejanza (Bacon, Descartes) mantuvieran
en suspenso la interpretacion durante los siglos XVII 'y XVIII, en el siglo XIX Marx,
Nietzsche y Freud han fundado nuevamente la posibilidad de una hermenéutica. Ellos,
en primer lugar, han modificado profundamente el espacio de reparticion de los signos,
un espacio definido por la categoria nietzscheana de profundidad, la categoria marxista
de bajeza (platitude), la topologia freudiana y las reglas para la atencién psicoanalitica.
En segundo lugar, la interpretacion se ha vuelto una tarea infinita. “Yo creo que este
inacabamiento esencial de la interpretacion esta ligado a otros dos principios, también
ellos fundamentales, que constituyen con los primeros, de los que acabo de hablar, los
postulados de la hermenéutica moderna. En primer lugar, éste: si la interpretacion no
puede nunca acabar es simplemente porque no hay nada que interpretar. No hay
absolutamente nada primero que interpretar porque en el fondo todo es ya
interpretacion; cada signo es en si mismo no la cosa que se ofrece a la interpretacion,
sino interpretacion de otros signos” (DE1, 571). El segundo principio es el siguiente: la
interpretacion se encuentra ante la obligacion de interpretarse a si misma infinitamente.
De este Gltimo principio Foucault saca dos consecuencias. En primer lugar, el principio
de la interpretacion no es otra cosa que el intérprete; la interpretacion es siempre la
interpretacion para un “quién”. Este es el sentido que Nietzsche atribuye al término
“psicologia”. En segundo lugar, el tiempo de la interpretacion es circular. “Me parece
que es necesario entender correctamente lo que demasiados de nuestros contemporaneos



olvidan: la hermenéutica y la semiologia son dos enemigas furiosas. Una hermenéutica
que se repliega, en efecto, sobre una semiologia cree en la existencia absoluta de los
signos; abandona la violencia, lo inacabado, la infinidad de interpretaciones, para hacer
reinar el terror del indice y sospechar del lenguaje. Nosotros reconocemos aqui al
marxismo después de Marx. Por el contrario, una hermenéutica que se envuelve sobre si
misma entra en el dominio de los lenguajes que no cesan de implicarse a si mismos, esta
region mediana de la locura y del puro lenguaje. Es aqui donde reconocemos a
Nietzsche” (DE1, 574).
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Investigacion

(Enquéte, Inquisitio). Para Foucault, ningin saber se forma sin un sistema de
comunicacion, de registros, de acumulacion, que es una forma de poder en si mismo y
que esta ligado con otras formas de poder. Por su parte, el poder no se ejerce sin la
apropiacién y la distribucion de saber. Ambos, saber y poder, funcionan
entrelazadamente (DE1, 389). En esta perspectiva aborda la historia de las teorias e
instituciones penales. Foucault le ha dedicado a ésta el seminario de 1970-1971 y el
curso de 1971-1972 del College de France (DE1, 389-393). Este ultimo, Surveiller et
punir y las conferencias dictadas en Brasil bajo el titulo “La Vérité et les formes
juridiques” (DE1, 538-646) constituyen los textos fundamentales acerca de esta
cuestion. Foucault ha examinado las nociones de medida (mesure), investigacion
(enquéte) y examen como formas de poder-saber. La medida, ligada con la constitucion
de la ciudad griega, tenia la funcion de ordenar. En la evolucion de la practica judicial
en Grecia, la busqueda de una justa medida no s6lo en el orden de los intercambios
comerciales, sino en las relaciones sociales dentro de la ciudad, era un requisito para



asegurar el orden en ésta (busqueda de un némos como justa ley de distribucion) (DE1,
244). La investigacion ha sido un medio para constatar los hechos, los acontecimientos,
los actos, las propiedades, los derechos, pero también la matriz de los saberes empiricos.
Ha tenido, como veremos, una funcion de centralizacion en las instituciones penales de
occidente. El examen ha constituido un medio de restauracion de la norma, de
calificacion y descalificacion y, por ello, de inclusién y exclusién. Ha sido la matriz de
las ciencias humanas (DE1, 391) « En la tercera conferencia de “La Vérité et les formes
juridiques” la historia de la investigacion comienza en Grecia. Las primeras
conferencias estan dedicadas a una lectura de la historia de Edipo desde este punto de
vista (véase: Edipo). Luego de esta gran revolucion democrética en el derecho griego, el
segundo nacimiento de la investigacion se sitla en la Edad Media. A diferencia de la
investigacion griega, que cayd en el olvido, la forma medieval de la investigacion
alcanzara dimensiones extraordinarias en la historia occidental de las relaciones entre el
saber y el poder (DE1, 572). En primer lugar debemos notar que la investigacion, como
método de acertamiento de la verdad mediante la experiencia y los testimonios, no
existia en el antiguo derecho germanico. Excepto en los casos de traicion y
homosexualidad, no habia accion puablica en el orden penal; la confrontacion penal se
situaba en el nivel de los individuos, sin la intervencion de ningun representante de la
autoridad. Existia un proceso penal desde el momento en que un individuo o un grupo
se considerara victima, perjudicado por la accion de otro individuo o grupo de
individuos. El proceso, por otro lado, era del orden de la lucha, de la