
Plan de Trabajo: La biopolítica a través del umbral de la modernidad. La estructuración teórico 
conceptual de la teoría política contemporánea como biopolítica a través de las obras de Hannah 
Arendt, Michel Foucault, Giorgio Agamben y Roberto Esposito. 
 
Objetivos:  
 
Objetivo general 
Las discusiones entorno a la biopolítica se han intensificado en los últimos años en tanto intentos 
de comprender los acontecimientos políticos que tensan las conceptualizaciones fundacionales 
de la teoría política. A saber, avances en biotecnología, estabilización de regulaciones de 
emergencia, acrecentamiento de masas migrantes indocumentadas, guerras preventivas, etc.  
En tanto analistas de dichos fenómenos Giorgio Agamben y más recientemente Roberto 
Esposito se han convertido en dos referencias de obligada centralidad al mentar la temática. 
Aquí nos interesa particularmente el modo en que estos autores caracterizan la 
contemporaneidad en clave biopolítica a partir de una coincidencia fundamental entre ambos: la 
importancia que la interpretación de Hannah Arendt y Michel Foucault adquiere en sus obras. 
El objetivo será entonces dar cuenta de los diferentes caminos que toma la actual teoría en 
relación a las tensiones planteadas con anterioridad en las elaboraciones teóricas de H. Arendt y 
M. Foucault. Delimitar cuáles son esas tensiones, por qué están dadas, cuáles son las vías 
posibles de resolución ofrecidas por las teorías contemporáneas, y finalmente dar cuenta de los 
condicionamientos epocales y teóricos a los que obedecen dichas resoluciones. 
 
Objetivo específico 
De manera especifica proponemos en una primera instancia delinear la continuidades entre M. 
Foucault y H.Arendt adentrándonos en la lectura directa de los autores y sus comentaristas, y en 
una segunda etapa abordar las elaboraciones teóricas de R.Esposito y G.Agamben sobre la 
biopolítica, en tanto reapropiaciones de tensiones ya existentes en los autores antes 
mencionados. 
 

1- Delinear contrastes y afinidades entre las obras de M.Foucault y H. Arendt atendiendo 
principalmente a: 

a. Comparar la reflexión arendtiana sobre el concepto de especie con las 
elaboraciones foucaultinas en torno al concepto de población. 

b. Explorar las discusiones entorno al humanismo en ambos autores. 
2- Realizar un estudio comparativo de las conceptualizaciones de G. Agamben y R. 

Esposito sobre la biopolítica, atendiendo a las lecturas compartidas entre ambos de H. 
Arendt y M. Foucault con el objeto de estructurar el debate contemporáneo acerca de la 
biopolítica, en torno a problemáticas ya presentes en estos últimos: 

a. La relación entre cuerpo y técnica en ambos autores.  
b. La imposibilidad de la historia y el acontecimiento en la contemporaneidad. 
c. El concepto de Natalidad en H. Arendt y el de Resistencia en M.Foucault como 

pilares de una política positiva enraizada en la potencialidad de la vida misma 
como fuerza creadora. 

 
 
Antecedentes:  
 
Marco teórico 
Si bien entre Hannah Arendt y Michel Foucault existe una distancia teórica tal que en ocasiones 
han sido utilizados uno como refutación del otro (Villa, 1992; Gordon, 2002), en los últimos años 
han surgido nuevas interpretaciones principalmente sobre la pensadora alemana que la alejan 
del normativismo concensualista a partir de donde numerosas veces es leída, para aproximarla a 
una concepción agonística de la acción política afín a los postulados del autor francés. Esta 
nueva corriente interpretativa ubica a ambos autores en una línea de continuidad siendo la idea 
de biopolítica el principio de cohesión entre ambos. Entre estos intérpretes cabe destacar tanto 
G. Agamben, R. Esposito como a A. Duarte, M. Vatter, S. Forti, K. Braun y A. Allen. 



Aun considerando que adjudicar llanamente a H. Arendt el termino de biopolítica pareciera ser 
una contradicción léxica, ya que para ella el triunfo del animal laborans, de la dimensión de la 
vida activa que se ocupa de la reproducción del ciclo de la vida, es la consecuencia del proceso 
despolitizador moderno, es destacable como ambos autores muestran como un espacio 
esencialmente escénico, es conquistado por una nueva forma de poder socializante siendo el 
telos de dicha transformación la administración del bien mayor de la nueva política: la vida. O 
más precisamente lo que a posteriori G. Agamben (1998) designara como la nuda vida, una vida 
desprovista de contenido alguno orientada únicamente a su conservación. 
Efectivamente Arendt abreva en la intuición fundamental, incitada en gran medida por el 
fenómeno totalitario, de la renovada relación entre vida y política1.  De la posibilidad fáctica de 
una política orientada a la reproducción de la vida como especie. Lo que sin duda nos recuerda 
las tesis de Foucault acerca de la población como sujeto y objeto de la biopolítica (2002, 2004, 
2006). 
En oposición a la política como conservación de la especie Arendt postula la pluralidad de los 
hombres en su mostrarse (Arendt, 1998), como condición de la política distanciándose del 
humanismo clásico. Es lo impropio de los hombres, el espacio “entre” ellos lo que define la 
política y no una propiedad del hombre tanto bios politikos (Taminiaux, 19942).  
A este respecto, la obra de G. Agamben, fundamentalmente el primer volumen de Homo Sacer 
(1998), podría considerarse fundacional. Sin embargo el teórico italiano, postula una diferencia 
fundamental con ambos desanclando la biopolítica de su cristalización moderna y/o totalitaria, 
describiéndola no como un fenómeno esencialmente moderno, sino como la forma constitutiva 
de la soberanía y la política occidental. Es debido a ello que para Agamben la característica de la 
biopolítica moderna no es la captura de la vida por los mecanismos de poder, sino el proceso por 
el cual la excepción se vuelve regla. Es en esta perdida de la ciudad política, el “entre” lo 
hombres, como superficie de inscripción de la experiencia y el acontecimiento, el contenido de la 
vida bios en oposición a zoe (vida biológica), en donde la continuidad con el pensamiento de H. 
Arendt se hace patente (Duarte, 2005). La imposibilidad de la historia como inscripción de la 
experiencia es profundamente tratada en la obra del teórico italiano (Agamben 1979, 1998, 
2006). 
Mas recientemente Roberto Esposito a partir de la categoría de inmunidad (2005) a dado nuevas 
aristas a la noción de biopolítica, y a su posible reverso, la tanatopolítica. A saber, a la tesis 
foucaultiana de la vida como objeto de la política, Esposito postula la inmunización como modus 
operandi de la biopolítica para capturar dicho objeto negándolo. La protección de la vida 
mediante la inclusión en ella de su opuesto. De aquí la relevancia que otorga a la categoría de 
cuerpo, en continuidad y en oposición a la obra de Foucault (a quien le adjudica una concepción 
aun “humanista” del cuerpo). Asimismo en su última obra, Bios: Biopolítica y Fiolosofía (2006), 
Esposito va a recuperar temáticas arendtianas y foucautianas, principalmente la centralidad del 
concepto de natalidad de la primera, y nuevamente la relevancia política del cuerpo como objeto 
y sujeto del poder biopolítico del segundo, para reapropiarlas en su propio programa prospectivo 
de elaborar una biopolítica positiva.  
Aquí proponemos que es a través de revisar la relación entre natalidad y acción política, y 
postular la acción como actualización de la natalidad (Esposito 2006, Markell, 2006) que se 
puede pensar la reversión de la biopolítica en una política de liberación, y en esta línea vincular 
la espontaneidad de la acción política arendtiana enraizada en el nacimiento(Arendt, 1993), con 
la idea de resistencia de Michel Foucault que prescribe la potencialidad de la vida de emerger 
como una dynamis creativa en el contexto biopolítico contemporáneo (Braun, 2007). 
En esta línea es menesteroso revisar los numerosos comentarios que hacen de la natalidad el 
concepto central para reinterpretar el pensamiento arendtiano. (Beiner, 1984; Bowen-Moore, 
1989; Dietz, 1995; Benhabib, 1996; Tassin, 1999; Collin, 1999; Collin, 20003; Durst, 2004; 
                                                
1 En este punto el esfuerzo de esta nueva corriente interpretativa ha sido suturar el espacio conceptual, 
señalado oportunamente por G. Agamben (1998), entre las reflexiones en torno a la vida de La Condición 
Humana y los análisis sobre el totalitarismo de la autora en Los orígenes del Totalitarismo. Cf. Duarte. A 
(2005), Vatter. M. (2006), Braun. K (2007).  
2 En Hilb, Claudia (comp.), El Resplandor de lo Público. En Torno a Hannah Arendt 
3 En Birulés, Fina  (comp.), Hannah Arendt. El orgullo de pensar 



Markell, 2006; Vatter, 2006; Braun 2007) a la par de las consideraciones de R.Esposito (2006) al 
respecto y repensarlos en directa relación con los postulados foucaultianos acerca de la 
resistencia (Foucault, 1994).  
Finalmente la relación entre técnica y cuerpo ha sido otro punto de contacto entre M.Foucualt y 
H.Arendt largamente comentado por R. Esposito (2006) sobre lo que se deberá ahondar para 
completar los objetivos propuestos en el presente proyecto atendiendo a las discusiones 
contemporáneas en torno al pensamiento foucaultiano sobre el cuerpo (Haraway, 1995; Heller y 
Feher 1995, Nancy, 2003; Sibilia,  2005; Nancy, 2006) y las reflexiones arendtianas en torno a la 
técnica (Arendt, 1993, 1974).  

 
Hipótesis 

1- La lectura en clave biopolítica de la obras H. Arendt y M. Foucault descubre numerosas 
afinidades entre la descripción de cada autor de la relación entre vida y política en el 
periodo moderno. Las similitudes entre el concepto de población foucaultiano y las 
reflexiones entorno a la especie arendtianas, así como el distanciamiento mutuo del 
humanismo clásico son los mayores puntos de interpenetración entre ambas obras al 
respecto. 

2- Las obras de G. Agamben y R. Esposito elaboran sus construcciones acerca de la 
biopolítica dando un lugar preeminente a los autores arriba mencionados. 

3- La delimitación del lugar que ocupan los desarrollos teóricos de Foucault y Arendt, en las 
obras de Esposito y Agamben, posibilita una mirada esclarecedora acerca de las 
diferencias y afinidades entre las conceptualizaciones de la biopolítica de los teóricos 
italianos mencionados. 

4- A través de estructurar dos ejes de lectura aplicables a los cuatro autores, a saber, 
cuerpo/técnica e historia/acontecimiento, es posible entender el estado actual de la 
discusión entorno a la biopolítica como periodo diferente del fundante moderno, y a su 
vez subdividirlo en dos líneas fundamentales articuladas en torno a los ejes 
mencionados. Esta división puede contribuir a esclarecer la forma en que los debates 
sobre la biopolítica toman lugar actualmente, principalmente los debates explícitos e 
implícitos entre Agamben y Esposito. 

5- A partir de repensar la obra de H. Arendt dando centralidad a su concepto natalidad y su 
vinculación con las ideas de acción y de libertad, es posible vincular la idea foucaultiana 
de resistencia con la acción política arendtiana, como formas de liberación política 
provenientes de la vida misma. 
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