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de Giorgio Agamben.
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Resumen

El presente articulo analiza ciertas formulaciones de Giorgio Agamben que avanzan mas
alla de su conocido diagndstico negativo sobre el funcionamiento del poder en Occidente
que produjo la separacién y su consecuente jerarquizacioén entre hombre y animal, y permi-
ten dimensionar el alcance de aquella enigmatica sentencia con la que cerraba la conferen-
cia “La potenza del pensiero” (1987): “es toda la comprension del viviente la que debe ser
puesta en cuestion si es cierto que la vida debe ser pensada como una potencia que incesante-
mente excede sus formas y sus realizaciones” (2005, 286). Ciertamente, aquella conferencia,
da cuenta de un interés por lo “viviente” que no se agota en el analisis de la fabricacién de
“vida desnuda” y que permite pensar de un modo nuevo la cuestion de la animalidad. La
vida, asi, ha de ser pensada como potencia que no se agota en el pasaje al acto de alguna de
las formas que adopta: movimiento continuo de figuras siempre revocables, siempre nue-
vas, siempre difusamente recortadas unas sobre/con las otras. Es a partir de esta hipotesis
que se rastrea en algunos textos marginales aquello que, frente a la maquinaria biopolitica
de separacion de lo viviente, podriamos llamar: la propuesta de una politica de indistincion
entre hombres y animales.

Palabras claves: animalidad / viviente / indistincién
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I. M3s alla del recorte hombre/animal

Es sin dudas a partir de L’aperto, I'uomo e
Panimale (2002) que Giorgio Agamben
merece ser incluido entre los filésofos con-
temporaneos a los que una preocupacion
por lo “viviente” ha llevado a considerar
con profundidad el concepto de animalidad
y su relacion con la constitucion de la subje-
tividad humana. En este libro, Agamben se
propone hacer una genealogia del proceso
de hominizacién entendido como uno de
los principales pilares del dominio de la
vida. En efecto, la maquina antropolégica
—ese aparato que desde Aristdteles a Hei-
degger recorta la figura de lo humano sobre
el trasfondo de lo viviente a la vez que in-
cluye-excluye en él al animal como su con-
trafigura— es una maquina biopolitica que
construye las diferencias entre el hombre y
el animal.

Continuador del tépico antihumanista de
autores como Foucault y Derrida, Agam-
ben busca desmontar el modo en que Occi-
dente ha producido la esencia de lo humano
a partir de una contraposiciéon con lo ani-
mal, describiendo el funcionamiento de una
maquina antropogenética cuyos imposibles
engranajes producen un doble movimiento
contradictorio de exclusidon/inclusiva y de
inclusion/exclusiva en el que para construir
lo humano se excluye algo que esta adentro
(el animal) y se incluye algo que esta afuera
(el hombre). De esta manera, y a partir de
un recorrido por los aportes de diversos
personajes al funcionamiento de este apara-
to que escinde al viviente y lo separa de si
mismo, L’aperto colabora en el desmante-
lamiento de la mentira humanista del “mis-

terio metafisico de la union entre viviente y
logos”, denunciando la operacién politica de
su separacion (Agamben 2002, 24).

A pesar de que ésta pareceria ser la contri-
bucién mas importante al debate en torno a
la animalidad en la obra de Agamben,’ in-
tentaré aqui sefnalar algunos elementos,
laterales pero constantes, que permitirian
construir la hipétesis de que, ademas de esta
genealogia de la escision hombre/animal,
hay esbozado —acaso en estado embriona-
rio— un pensamiento de la comunidad de
lo viviente.

Me propongo, entonces, analizar algunas
formulaciones agambenianas que avanzan
mas alla del diagndstico negativo sobre el
funcionamiento del poder en Occidente que
produjo la separacién y su consecuente je-
rarquizacion entre hombre y animal, y
permiten dimensionar de un nuevo modo
aquella enigmatica sentencia con la que
cerraba la conferencia “La potenza del pen-
siero” (1987): “es toda la comprension del
viviente la que debe ser puesta en cuestion si
es cierto que la vida debe ser pensada como
una potencia que incesantemente excede sus
formas y sus realizaciones” (2005, 286).
Ciertamente, aquella conferencia, anterior a
la publicacién del primer volumen del hoy
finalizado proyecto Homo sacer, no sélo
reafirma la relacion intrinseca que Agam-
ben encuentra entre las dimensiones estéti-
cas y politicas de su filosofia, sino que da
cuenta de un interés por lo “viviente” que
no se agota en el analisis de la fabricacion
de “vida desnuda” y que permite pensar de

? No realizaré aqui un andlisis de este libro, pero remito a
Fleisner 2010, pp. 338-352.
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un modo nuevo la cuestiéon de la animali-
dad. La vida, asi, ha de ser pensada como
potencia que no se agota en el pasaje al acto
de alguna de las formas que adopta: movi-
miento continuo de figuras siempre revoca-
bles, siempre nuevas, siempre difusamente
recortadas unas sobre/con las otras.

Es por esto que tal vez no resulte comple-
tamente ocioso rastrear aquellos lugares en
los que nuestro autor parece hacer frente a
la maquinaria biopolitica de separaciéon, a
través de lo que podriamos, acaso osada-
mente, llamar la propuesta de una politica
de indistincion entre hombres y animales, o
mejor, una politica/poética de indistincion
de lo viviente —en la medida en que, como
veremos, sus referencias son preferencial-
mente literarias— latente desde el comienzo
en su pensamiento.

2. Antes de la ley: criaturas vivientes

En el prefacio a la compilacién de articulos
Categorie Italiane, Agamben relata la anéc-
dota que da origen al titulo de este libro: en
una serie de encuentros con Italo Calvino y
Claudio Rugafiori planeaban la publicacion
de una revista una de cuyas secciones estar-
ia dedicada, precisamente, a las “estructuras
categoriales de la cultura italiana” (1996,
VII). La revista nunca se concretdé pero
Agamben continué trabajando, nos dice, en
una lectura de la tradicion literaria italiana a
partir de una serie de oposiciones concep-
ley[diritto]
/criatura [creatura] y biografia/fabula.

tuales:  tragedia/comedia,
Acaso guiados por la hipétesis ampliamente
difundida acerca de la existencia de dos
ambitos de interés sucesivos bien definidos
en la obra de nuestro fildsofo (la estética y la

politica), sus comentadores suelen quedarse
con el segundo binomio (ley/criatura) y
asimilar rapidamente el concepto de “cria-
tura” con el de “vida humana” (cfr. por
ejemplo, De la Durantaye 2009, 202). Esto
permite explicar el problema central de la
saga Homo sacer como aquel de la relacion
entre la vida humana y la ley, y plantear una
filosofia eminentemente preocupada por el
destino de esa figura que llamamos “hom-
bre”, luego del fracaso del concepto de “su-
jeto”. Sin embargo, se deja sin explorar las
opciones de lectura —acaso algo mads hete-
rodoxas debido a la oscilacion propia del
autor— que intentaré sugerir aqui a partir
de algunos ejemplos dentro de su obra, op-
ciones que permitirian inferir una filosofia
preocupada por lo viviente mds aca de sus
eventuales declinaciones en diversas figuras
y mas alla de la equivoca importancia otor-
gada por momentos a la cifra de lo humano.
El concepto de “criatura”, tal como aparece
en Categorie Italiane, precisamente en su
oposicién a la ley, podria ser pensado aqui
como otro nombre para lo viviente, siempre
que no se lo reduzca a la vida de la humani-
dad y se recuerde la definicion, arriba cita-
da, de la vida como potencia que desborda
todas las formas en las que se plasma. Es
decir, la vida opuesta a toda ley, o mejor
aun, la vida antes de toda ley: el ser in-
humano, inidentificable —que acaso sélo
sea referible en plural— que abunda en las
fabulas; no reductible a la méscara moral de
la tragedia, sino tal vez sélo pensable a par-
tir de la parodia; y que se sitda en la zona de
indistincién entre los hombres, las bestias y
los dioses (como los seres mitoldgicos); un
ser monstruoso al que la ley busca apresar
construyendo una taxonomia de seres sobre
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los cuales aplicarse. Las criaturas son, si, la
vida: la vida que se muestra asi caracteriza-
da en su aspecto creado, es decir, ficciona-
do, fabular, antes de ser recortada en una
vida (en un “hecho” biografico). La ley es a
la criatura lo que la biografia a la fabula y lo
que la tragedia —inventora de la persona
moral— es a la comedia. Por ello, las criatu-
ras no son solo la vida humana —
desnudada y capturada bajo el peso de la
ley— sino el conjunto de los seres que, en su
caotica comunidad, constituyen una ficcion
posible de lo viviente antes de su “consagra-
cion” o de su ingreso en los dispositivos
sacralizantes constructores de lo humano.
La ley, como sefala el epigrafe de Savigny
con que se abre Homo Sacer I, no tiene exis-
tencia por si misma, sino que consiste en la
vida misma de los hombres, pero vista des-
de un cierto aspecto. En consecuencia, aun-
que Homo Sacer se ocupa, en efecto, de la
vida desde el punto de vista en que la obser-
va el derecho, y por ello, del proceso de
desnudizacion de la vida, no debe confun-
dirse ese aspecto con la totalidad de la vida,
pues encontramos en otras partes de la obra
agambeniana un pensamiento de lo viviente
como potencialidad que incesantemente
“revoca” sus diversos aspectos.’

En efecto, aunque de manera fragmentaria y
dispersa, Agamben ha comenzado a pensar
mas alla de la falsa disyuntiva entre identi-
dad personal (la asignacién social de una
identidad) e identidad sin persona (el reco-
nocimiento biométrico de una identidad
exclusivamente “bioldgica”), no ya una fi-
gura de lo humano, sino:

* No puedo aqui dar cuenta de la centralidad del concepto
de “potencia” en el pensamiento agambeniano. Al
respecto, cfr. Fleisner 2012, pp. 187-201.

una nueva figura de lo viviente—, aquel ros-
tro mds alld tanto de la mdscara [persona]
como de la facies biométrica que no logra-
mos ver todavia, pero cuyo presentimiento
nos hace sobresaltar de improvisto tanto en
nuestros extravios como en nuestros suefios,
en nuestras inconsciencias como en nuestra
lucidez (Agamben 2009, 82).

Analizaremos a continuacion, algunos de
aquellos “ejemplos” (y recordemos que
Agamben devuelve al concepto de ejemplo
su dignidad de para-deigma) en los que
nuevas figuras de lo viviente nos vienen al
encuentro a partir de un nuevo tipo de
vinculo, no jerdrquico ni estereotipado,
entre humanos y animales. Aunque no sin
cierta ambigiiedad respecto de una (mayor)
importancia de lo humano en sus planteos,
buscaremos explorar en su obra los espacios
abiertos para un pensamiento de la anima-
lidad mas alla de la evaluacion biopolitica.

III. Infancia y animalidad

En “Infanzia e Storia” (1978), antes de
avanzar hacia la formulacion de su teoria de
la infancia —que, en cuanto estadio poten-
cial del lenguaje emancipado de la necesi-
dad de actualizacion, permitiria pensar una
superacion de la infinita tarea metafisica de
division— Agamben dedica una “Glosa” a
pensar dos ejemplos de una experiencia no
subjetiva: por un lado, el recuerdo de la
caida de un caballo relatado por Montaigne
en los Ensayos, que proporciona la idea de
una experiencia producida en un estado de
inconsciencia que, sin pertenecernos, es una
experiencia de lo inexperimentable, el limite
de la experiencia en “su tension hacia la
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muerte” (Agamben 2001, 35). Por el otro, el
relato de un episodio en el que un enorme
perro derriba a Rousseau y lo deja tendido
sobre el suelo, narrado en los Ensuerios, que
ofrece también la idea de una experiencia
en la que la individualidad y la conciencia
son suspendidas y que —al contrario de la
anécdota de Montaigne, que concibe su
experiencia como una anticipaciéon de la
muerte— es vinculada por Rousseau con la
experiencia del nacimiento y con un placer
infinito.

Agamben no se detiene particularmente en
ello, aunque resulta pertinente notar que, en
ambos casos, la experiencia extrema de sus-
pension de la subjetividad se produce en
contacto con animales. En un contexto de
guerras civiles en Francia, Montaigne expe-
rimenta la cercania de la muerte no en el
fuego de la batalla, sino en el refugio seguro
de sus tierras: un “hombrecito” montado en
un “caballo comodo mas en absoluto resis-
tente” fue embestido por uno de sus criados
“alto y fuerte, montado en un poderoso rocin
que tenia una boca muy dura, fresco atin y
vigoroso” (Montaigne 1992, 56). Una muer-
te momentdnea, una vida que cuelga de la
punta de los labios, en la que el alma ya no
se reconoce a si misma. Rousseau, por su
parte, es sacado de su ensonaciéon cuando
un enorme gran danés que perseguia una
carroza se lo lleva por delante y lo tumba
dejandolo inconsciente. Un leve reingreso
en la existencia que suspende todo dolor o
temor, y despierta el placer de la indistin-
cion.

Entregados a la naturaleza como fuerza te-
rrible, pero no como un paisaje aterrador e
irresistible, sino como una fuerza salvaje
que duerme en la domesticidad de ciertos

animales, Michel y Jean-Jacques han expe-
rimentado, en la impotencia fisica, lo con-
trario del sentimiento de sublimidad kan-
tiano: no la superioridad moral del sujeto
frente al todo-poder aparente de la natura-
leza, no la humanidad que permanece sin
rebajarse (cfr. Kant § 27), sino el fluir de la
vida mas alld o mas aca de la conciencia, en
sus limites extremos (la tensién hacia la
muerte, la posibilidad del nacimiento). Una
experiencia que, como el sentimiento de lo
sublime, comienza con la suspension de las
facultades vitales, pero cuyos resultados son
exactamente inversos: aqui, el corte produ-
cido por el sentimiento de sublimidad en el
interior del sujeto entre la impotencia fisica
y la “facultad de resistencia distinta”, queda
suspendido y la “vida” del sujeto queda res-
tituida, al menos de modo momentaneo, a
la indiferenciacion comun de la que habia
sido expropiada (cfr. Kant § 28).

Sin entrar en estos detalles, que no obstante
consideramos centrales para pensar la cues-
tion de la indistincién hombre/animal la-
tente en su filosofia, Agamben encuentra en
aquellos ejemplos un adelanto de concepto
de inconsciente que dominé el siglo XIX
hasta ser reformulado por Freud. Y en este
concepto cifra los rasgos de una “nueva
experiencia” dado que la crisis de la expe-
riencia moderna se hace evidente precisa-
mente cuando la experiencia inconsciente
es atribuida a la tercera persona: ya no se
trata de una experiencia de un Yo.

No obstante la deriva argumental de esta
“Glosa” marginal, encontramos en estos
analisis el antecedente de un modo de pen-
sar la vida en comun de las especies que
corre paralelo al interés agambeniano por
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pensar una experiencia infantil frente a la
crisis de la subjetividad.

En Idea della prosa (1985), Agamben pre-
senta una mirada sobre el mundo animal
que continua en esa linea y podria ayudar-
nos a pensar aquella figura de lo viviente
antes de su divisién. “Idea della infanzia”
ofrece una clase de zoologia comparada en
la que se entremezclan elementos de las dos
perspectivas en torno a lo animal que pare-
cen convivir en el pensamiento agambenia-
no: una genealogia de la escision hom-
bre/animal —como la que propone en
L’aperto— y una ontologia de la comunidad
de lo viviente. Agamben refiere aqui las
investigaciones acerca de una especie de
salamandra albina oriunda de México, el
axolotl, que presenta un aspecto infantil y
larvario: tiene respiracién branquial y su
vida es exclusivamente acudtica. Este ani-
mal, se nos dice, ha causado cierto descon-
cierto entre los estudiosos precisamente
porque, si bien constituye una especie apar-
te —en la medida en que es capaz de repro-
ducirse—, tras algunos experimentos con
hormonas tiroideas, se ha podido determi-
nar que puede desarrollar una respiracion
pulmonar y transformarse en un ejemplar
adulto de salamandra jaspeada.

;Qué le interesa a Agamben de este extraio
caso de “regresion evolutiva”? Por supuesto,
la relaciébn que pueda tener con el ser
humano. Pero esto funciona, aunque no de
modo explicito, en un doble nivel: se nos
muestra, al mismo tiempo, una cierta “iden-
tidad de fondo” axolotl/hombre —una se-
mejanza involutiva, juna zona de indiscer-
nibilidad?— y una singular “diferencia”
hombre/resto de los animales —la trascen-
dencia humana de toda vocacion genética.

En primer lugar, y acaso siguiendo el ejerci-
cio de identidad del “Axolot]” cortaziano,
Agamben asume una “ontologia de lo
comun” entre estos animales absolutamente
disimiles para construir su comparacion.
Quizas el joven filésofo, como el narrador
del cuento de Cortdzar, sin apoyarse en
“analogias faciles” haya “comprendido desde
el primer momento [...] que algo infinita-
mente perdido y distante seguia sin embargo
uniéndonos” a los axolotl y que es precisa-
mente la “absoluta falta de semejanza de los
axolotl con el ser humano [lo que prueba la
validez de ese] reconocimiento” (Cortazar
1996, 381). Hombre y axolotl, ambos, han
evolucionado a partir de ejemplares infanti-
les que rapidamente adquirieron la capaci-
dad de reproducirse. En efecto, ciertas ca-
racteristicas del hombre corresponden no a
las de los primates adultos sino a las de sus
fetos. Criaturas larvarias, inacabadas, hom-
bre y axolotl, exponen, en su extrema dife-
rencia, la vida infantil sin rasgos individua-
lizados, vida impersonal de la que hablara
Deleuze en su ultimo texto, “La inmanen-
cia... una vida”, y que Agamben interpre-
tard en “L’immanenza assoluta” (1996).

En segundo lugar, Agamben propone el
tenaz infantilismo de estas proto-
salamandras como una “clave para entender
de manera nueva la evolucion humana” ya
que permite pensar al hombre como un
ejemplar infantil (que conserva durante
toda su vida caracteres que en los primates
son transitorios), y mostrar el caracter ines-
pecifico que tiene el hombre en compara-
cion con otras especies. El hombre seria un
infante que, no limitado como el axolotl y
los demas animales a cultivar sélo “las posi-

bilidades infinitamente repetibles que se han
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fijado en el codigo genético”, esta  “tan
abandonado a su propia infancia, tan poco
especializado y tan totipotente, como para
declinar cualquier destino especifico y cual-
quier ambiente determinado, para atenerse
unicamente a su propia inmadurez y a su

propia privaciéon” (Agamben 2002a, 82).
IV. Comunidad limbal

En 1990 Agamben publica La comunita che
viene, opusculo con el que interviene en el
debate, muy acalorado por esos afnos, en
torno a la posibilidad de fundar una comu-
nidad a pesar de los limites impuestos al
concepto desde la mortifera experiencia de
la Volkgemeinschaft nazi y desde los fraca-
sos de los “comunismos reales”. Este libro
puede —que constituye la antesala de su
encuentro definitivo con el pensamiento
foucaultiano y la hipotesis biopolitica—
presenta una ontologia que puede pensarse
como la primera formulaciéon de una pro-
ducciéon de vida singular, una forma-de-
vida que no responde al proceso de incrus-
tacion de un logos a la vida corporal, es de-
cir, que escapa a lo que aflos mas tarde sera
descripto como el producto de la maquina
antropolodgica. La “singularidad cualquiera”,
tal es el nombre de esta forma-de-vida, es
una especificacion de la potencia que cons-
tituye la polarizacion intima de la vida des-
nuda y que permite pensar el cémo se es
mas alld de la pregunta por el qué se es. La
singularidad cualquiera es, de este modo,
un concepto ontoldgico, politico, ético y
estético que describe la condicién humana
del mundo contemporaneo, pero también
una descripcion del ser en cuanto tal, toma-

do en su cémo, de los seres singulares sin
identidad ni esencia.

Es por ello, quizas, que no debe sorpren-
dernos que Agamben elija las figuras litera-
rias de Walser para pensar esta particular
fabricacién de mascaras que hacen de la
nada su maniera. La literatura de Walser,
como la de Kafka, ha sido en efecto un refe-
rente constante en la filosofia de Agamben.
El lenguaje walseriano, nos dice, se ha libra-
do de la tarea teoldgica de hacer ser el nom-
bre de Dios, de nombrar, y por ello tiene el
estatuto semantico del pseudénimo se-
parandonos artificiosa y conscientemente
de todo lo que nombra (Agamben 2001, 49-
50). Para la descripcion de la singularidad
cualquiera que habita la comunidad por
venir, Agamben recurre, entre otras fuentes
de lo mas variadas, a los personajes nulos y
perdidos del Instituto Benjamenta, criaturas
que han abandonado todas las propiedades
que podrian definir una individualidad sin
pretender por ello ninguna universalidad, y,
por ello, son cualquiera, sustraidos tanto a
la inefabilidad del individuo como a la uni-
versalidad de lo decible.

Baste citar el comienzo de la novela de Wal-
ser para dar cuenta de ello:

“Aqui se aprende muy poco, falta personal
docente y nosotros, los muchachos del Insti-
tuto Benjamenta, jamds llegaremos a nada,
es decir que el dia de mafiana seremos todos
gente muy modesta y subordinada. |...] Des-
de que estoy aqui [...] he conseguido vol-
verme un enigma para mi mismo [...] Hay
un punto en el que nosotros, los alumnos
[...] nos parecemos todos” (Walser 2003, 9).
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No se trata de apatia, de promiscuidad o de
resignacion: estos personajes son puras sin-
gularidades que se apropiaron de la perte-
nencia misma y como tales son ejemplares
de la comunidad que viene (cfr. Agamben
1989, 23-25).

Las singularidades habitan en el umbral
abierto mads aca del infierno y del paraiso, el
limbo, lugar reservado en la teologia cris-
tiana a los nifios no bautizados que, muer-
tos sin otra culpa que la del pecado original,
cumplen so6lo la pena privativa de no con-
templar a Dios. Una “idea de la politica”
surge de la hipdtesis del limbo: a diferencia
de la politica moderna relacionada con la
muerte de Dios, este modo de estar con
otros se relaciona con el olvido de Dios.
Una politica sustraida de su lastre teologico,
porque no existe el peligro de que otra cosa
ocupe su lugar, porque lo que se desbarata
aqui es la estructura jerarquica y taxonomi-
ca, porque es una ignorancia total de lo sa-
grado, una profana y alegre esperanza.
Como hipétesis acerca del lugar, el espacio
en el que se asienta la comunidad, el limbo
es una broma irreverente y poderosa. Es,
como dirda Agamben en “Parodia” al anali-
zar la obra de Elsa Morante, una parodia del
paraiso y del infierno: del primero porque
acoge criaturas que son inocentes, como los
beatos, pero con una mancha original; del
segundo —y este es el chiste mas irénico—
porque su castigo no es aflictivo, como el de
los condenados, sino que sélo consiste en la
perpetua carencia de la visiéon de Dios, por
la que no sufren dolor. La pena mas grande
se convierte en una alegria natural, “forma
mds extrema y especial de la parodia”
(Agamben 2005a, 48).

En un mundo en el que la proclama de la
muerte de Dios ha servido al acrecenta-
miento de su influencia en sus cada vez mas
numerosas “‘sombras” (cfr. Nietzsche 1989,
§108), frente a la secularizacién infinita, la
hipotesis del limbo adquiere su densidad
“tergiversante”.! En una s6lo aparente per-
tenencia al discurso teoldgico, pero sin ago-
tarse en una mera oposicion a él, suspende
desde adentro, piensa con otra légica, la
relaciéon entre vivientes —que, por lo de-
mas, son supervivientes, en la medida en
que han muerto y se demoran en la eterni-
dad; espectralidad, retorno y vida de otros
tipos se abren en esta herética hipoétesis te-
olégica. No un mas alla que reproduce
siempre la jerarquia entre los seres y el mi-
tologema de lo originario, sino un mds aca
de Dios que despliega su potencia in-
teologica en la suspension de lo divino.

Una nueva y horadante sabiduria de Sileno
podria pensarse para los tiempos monoto-
no-teistas:’ en la época del dios cristiano, lo
mejor es mantenerse, impasible —como un
nifo, un loco, un pagano o tal vez, un ani-
mal— en los margenes del dispositivo te-

4 Los situacionistas hicieron del “détournement” (tergiver-
sacion) una de las técnicas para la guerra civil en el mo-
mento del evidente declinar del arte como actividad supe-
rior. En Modo de empleo del détournement (1956), Debord
y Wolman sefialan la necesidad de formar una representa-
cion parddica de lo serio a partir de la acumulacion de
elementos tergiversados no para provocar indignacion
sino por indiferencia al “original prohibido y sin sentido”
y para producir propaganda de clase. La hipdtesis agam-
beniana del limbo puede entenderse como una alteracion
de su significado en el contexto teoldgico y por ello como
una “tergiversacion fraudulenta, o tergiversacion proposi-
tiva premonitoria”, en la medida en que aquello que aqui
se deforma es un elemento significante que adquiere un
sentido diferente en el nuevo contexto.

* Uso el término, por supuesto, en el sentido nietzscheano,
cfr. Nietzsche 1983, p. 42.
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olégico de administracion de justicia divina.
Esta es la sabiduria reflejada en el mundo
walseriano, cuyos personajes —mezcla per-
fecta de picardia y humildad, de incons-
ciencia y minuciosidad escrupulosa—, tum-
bados en el umbral entre la salvacion y la
pérdida, se regocijan en la ignorancia. Vidas
irremediables que han sobrevivido, como el
condenado de la Colonia penal kafkiana, a
la maquina —teolégica— que debia ejecu-
tarlos. Vidas irremediables en la que nada
hay por salvar, “contra las que se eleva la
potente mdquina teoldgica de la oikonomia
cristiana” (Agamben 1989, 18). Ni hybris
pagana, ni timidez criatural: impasibilidad
limbal frente a la justicia divina siempre tan
solidaria con los poderes terrestres.

Esta vida limbal, que, en principio se dice
humana, podria, aunque Agamben no lo
diga en La comunita che viene, ser también
la vida criatural en general. Exploremos,
para terminar, esta hipdtesis.

En la introduccién a la traduccién italiana
de las Prosastiicke de Walser, “Maniere del
nulla” (1994), Agamben afirma el caracter
parodico de la obra walseriana que se evi-
dencia en este libro como una serie de pan-
tomimas en las que se esconde un misterio,
un misterio del que —al revés de los miste-
rios inicidticos— no hay nada que aprender
(Agamben en Walser 2009, 10). Agamben
elige comentar —de manera muy escueta,
por cierto—, una pieza en particular: “No
tengo nada”. Alli, Walser cuenta la historia
de un joven, un genuino “sin-nada”, que
paseaba un dia por el campo dejando detras
de si “drboles, arbustos, corrales, caserios” y
atravesaba, divertido y alegre, campos y
bosques con gran buen humor. “Un tipo
animado con las mejores intenciones hacia

las criaturas, fueran hombres o animales”
(Walser 2009, 81). En su paseo, le salen al
encuentro sucesivamente un ternerito, un
perro y una cabra, y a cada uno de ellos le
dice: “;Qué quieres de mi, buen animal? Veo
que quieres algo de mi, pero desgraciada-
mente no tengo nada. Te daria algo de bue-
na gana, si tuviera” (Walser 2009, 82) y pro-
sigue su camino. Sin embargo, no logra sa-
carse de la cabeza a estos animales que
habrian querido hacerse sus amigos y con-
tarle de su muda y paciente existencia, estos
animales que lo querian, como él los queria
a ellos. El

“habria querido ayudar(los] a evadirse del
angustioso, misero reino de los animales
para conquistar una existencia mds libre y
feliz.«Pero yo no soy nada, no puedo nada,
no poseo desgraciadamente nada y, en la
inmensidad del mundo no soy nada mds que
un hombre pobre, débil e impotente»” (Wal-
ser 2009, 83).

Y justo en ese momento, “la belleza del
mundo [le] salté a la vista”, se volvid hacia
los animales y “vio” que todos sus amigos,
hombres y animales, estin abandonados en
realidad cada uno a su suerte. Ahi mismo se
detuvo, se acomodo en el prado y “llor[]
amargamente su estupida vida de chiquillo”
(Walser 2009, 84).

Agamben encuentra en este relato, como un
anticipo del voyou désoeuvré de Queneau, la
enigmatica imagen de “un ser juntos de los
hombres que no tiene ya la forma de la rela-
cion y que constituye, por lo tanto, el legado
especificamente politico que el arte de Wal-
ser confia en herencia a nuestro tiempo”
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(Agamben en Walser 2009, 11). Sin embar-
go, como hemos visto, no se describe en el
texto de Walser ninguna experiencia “entre
hombres”. No es un “ser juntos de los hom-
bres” lo que aqui estd en juego, sino un ser
juntos de animales y hombres, un borra-
miento de la excepcionalidad humana en el
reconocimiento de un idéntico abandono
en la belleza del mundo, la constatacion de
aquella precariedad en la que se demoran
necesariamente todas las especies. El misero
mundo animal, en su mudez, se revela al
joven que se sabe un chiquillo, igualmente
mudo que la impotencia humana. No es la
tenencia de logos lo que nos separa, es el
sufrimiento —potencia de lo imposible— lo
que nos une. Acaso de este modo, animales
y hombres, al margen de las maquinarias
que regulan sus relaciones podrian, ni hun-
didos ni salvados, co-habitar ese mundo
limbal parédico.

V. El sustrato comun de lo viviente, la fi-
losofia que viene

He querido poner en evidencia, en este bre-
ve trabajo, algunos elementos presentes en

la obra de Agamben que, a modo de margi-
nalia de los aspectos centrales de su pensa-
miento —que, por cierto, sigue por mo-
mentos ain muy apegado a la pregunta por
el hombre las posibilidades que le restan a
su vida— pueden resultar de alguna utilidad
para pensar un sustrato comun de lo vivien-
te en que hombres y animales entren en un
umbral de indistincién y un shabbat im-
productivo se abra entre ambos. Estos y
otros pasajes de la obra agambeniana acaso
sirvan para pensar dentro de la misma tra-
dicion filosdfica poética y literaria que los
ha separado, espacios en los que la maquina
antropologica esté fuera de lugar invitando
a que nos aventuremos en el espacio vacio
abierto por ella. Tal vez la precariedad de
todo lo existente —la posibilidad de ser y de
no ser, de comenzar a ser y de dejar de ser—
sea la cifra de la ausencia de toda excepcio-
nalidad entre las especies. Quizds en esta
linea podremos pensar nuevos vinculos
entre hombres y animales sustraidos de la
administracién metafisico-teologico-
médico-politica que hasta ahora molde6
arbitrariamente sus figuras.
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