
 

 

Programa del curso 

 

1. Nombre del curso: Antropología de la vida (en común), epistemologías nómades y 
deconstrucción (pos) humanista 
 

2. Docente: Dra Leticia Katzer 

 

3. Fecha  prevista de dictado: octubre – noviembre 2025 

 

4. Fundamentación 

El objetivo de este curso es ofrecer a  estudiantes de doctorados  vinculados al campo de la 

Filosofía y Ciencias Humanas en general, una propuesta de interpretación específica de la 
deconstrucción como programa teórico y epistemológico para abordar problemáticas antropo-
filosóficas contemporáneas  asociadas a la deconstrucción del concepto de moderno de sujeto, 
de vida y de comunidad. Para ello tomamos como referencias centrales a Jacques Derrida, 
Michel Foucault (así como relecturas posteriores, fundamentalmente la de Roberto Esposito) y 

la teoría (pos) colonial, cuyos aportes han contribuido al pensamiento de la diversidad, de la 
crítica del  sujeto moderno y de la comunidad desde una perspectiva no antropocéntrica 
(animal) e inspirada en epistemologías nómades. 
Si bien  en muchas  genealogías teóricas han visto el camino genealógico foucaultiano y el 

camino filolítico derridiano como senderos opuestos, aquí retomamos sus reflexiones como 
complementarias en tanto recortan dimensiones diferentes de análisis que conforman una 
heterogeneidad irreductible.Entendemos que podemos distinguir « rastros escriturales » por su 
singularidad a la vez que ellos mismos nos posibilitan ponerlos en conversación.  
Jacques Derrida, Michel Foucault, Roberto Esposito y la crítica epistemológica del colonialismo 

nos permiten entrever cierto potencial para pensar el mundo contemporáneo así como 
repensar la episteme que ha vertebrado y atravesado al « dominio histórico » de las ciencias 
humanas en cuanto a axiomas filósóficos y metafísicos, positividades y criterios de 
objetivación.  

Se trata de interpretaciones que parten de la filosofía, o más bien, de una manera específica de 
errabundear la filosofía en sus articulaciones y co-implicancias con otras disciplinas 
(fundamentalmente la antropología) abriendo líneas de reflexión deconstructiva como matrices 
valiosas para ensayar a modo de propuesta y desafío epistemológico, teórico y político, otros 

modos de abordar y leer las « positividades » de estudio vinculadas a la cuestión de la 
comunidad. 
 

5. Objetivos 

- Propiciar la elaboración de un mapa de acceso a la filosofía derridiana y a las epistemologías 
nómades que permita introducir y situar ciertos conceptos y problemas de sus pensamientos. 
- Retomar algunas claves de interpretación en relación a la categorías de humano, vida y 

comunidad propuestas por Michel Foucault y Roberto Esposito, ensayando modos de 
aproximación y encuentro en torno a ciertas nociones del aparato conceptual poshumanista. 
- En estrecha relación con los objetivos anteriores, proponer un material 
antropológico/etnográfico específico de análisis para leer y visibilizar operativamente los 

« motivos » relevados. 
 
 



 

 

 

6. Contenidos mínimos 

Unidades temáticas 
1.Asediando la escritura derridiana: una interpretación sobre la espectrología 
Derrida como pensador de la política. Exploraciones de la “espectropoética”, del pensamiento 

de la huella y de su crítica al colonialismo ligadas a la semántica del pensamiento de la 
comunidad, en la línea francesa e italiana, la filosofía impersonal y la nomadológica de Deleuze 
y Guattari. Distinciones entre el léxico del “fantasma” (figuras de la gubernamentalidad, la 
biopolítica, el Sujeto individual, la comunidad, la inmunidad, la soberania, la Persona, la política 

moderna, lo representacional, el espacio estriado) y el léxico del “espectro” ( figuras de la 
communitas, de lo político, de lo impersonal o tercera persona, de la animalidad, dela vida-en-
común, de lo vivencial, del espacio liso. Fantasmaticidad y espectralidad como formas de una 
relación colonial, figuras de una trama colonial. 
 

2. Genealogías del “resto”.  
Jacques Derrida, Michel Foucault  y re-visitas a la crítica epistemológica del colonialismo para 
pensar el dominio de saber de las ciencias humanas y sociales. Epistemología 
genealógica/filolítica y epistemología del “resto” (huella). La espectropoética en el marco de la 

crítica epistemológica del colonialismo, de la hermenéutica genealógica de Foucault y la 
filolítica de Derrida. Acontecimiento, evento, advenimeinto. Dimensiones no-eventuales.  
 

3. Comunalización  de “lo común”. Colonialidad/modernidad como matriz de 
subjetivación 
Criterios, dispositivos, semántica y léxico de la subjetividad moderna. « Vida-en-común » y su 
regulación jurídico-política por medio del dispositivo personal, del régimen inmunitario-
biopolítico y de la lógica de la gubernamentalidad. Crítica de la modernidad dentro del campo 
de la biopolítica, la teoría de la comunidad y la lógica colonial. « comunidades como personas 

jurídicas ». Pluralismo cultural como un dominio histórico/ de saber. Tensiones entre 
« comunalización/sujetivación », « des-comunalización/desubjetivación »  y « devenires 
comunes ». 
 

4. Biopolítica y teoría antropológica. Aproximación genealógica-filolítica 
Las etnografías clásicas en tanto “dominios de saber”, en tanto textos, en su cualidad 
acontecimental:  « invención » del « otro » y lógica colonial. La diversidad como asunto 
científico y asunto de Estado, como problema de saber-poder. Los “textos” y positividades 
etnográficas en tanto configuraciones fantasmales y “cuerpo biopolítico”: lógicas, dispositivos 

epistémicos, tecnologías de poder en las configuraciones narrativas etnográficas. Crítica a la 

universalización del dispositivo personal, de la gubernamentalidad y la biopolítica negativa 
como umbrales de particularización de lo viviente, de la vida en común en el campo de la 
objetivación etnológica. 

 
5. Antropología de la vida (en común), antropologías poshumanas. Animalidad, 
nomadismo y desierto. 
Epistemologías y ontologias nómades como matriz de reflexión sobre la « vida-en-común ». 
Deconstrucción del concepto antropocéntrico de la vida y de lo humano desde su oposición 

respecto a lo viviente/animal. Lo humano “entre” lo animal. Animalidad,  vida-en-común y “lo 
político”. Problematización de las relaciones naturaleza/cultura y vida/norma. Articulaciones 
entre los desarrollos derridianos y de Giorgio Agamben sobre la animalidad, la biopolítica y la 
filosofía impersonal con la línea de la “Antropología de la naturaleza” (Levi-Strauss, Latour, 

Descola) y miradas de la Ecología política (Guattari) y el pensamiento del “Buen vivir”.  
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Bibliografía complementaria 

 

 

8. Carga horaria - 40hs. 

9. Cronograma tentativo 
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Fechas y horarios: 

- 20 y 21 de octubre. Clases virtuales sincrónicas. 9 a 13 hs. - 14 a 18 hs. 

- 3, 4 y 5 de noviembre. Clases presenciales. Pabellón Residencial, FFyH. 9 a 13 hs. - 

14 a 18 hs. 

 

10. Modalidad de dictado: presencial intensivo 

11. Modalidad de evaluación: exposición oral y producción escrita.  

Las clases son expositivas de parte de la profesora a cargo. En cada clase 
los/las alumnos/as deberán realizar la exposición oral de un texto seleccionado 
de la bibliografía propuesta. En la última clase se realizará una síntesis 
integradora proyectando lo trabajado al análisis del material literario, material 
fotográfico y filmografía propuesto.  

 
12. Destinatarios: estudiantes de maestrías y doctorados en distintas 

disciplinas y/o áreas de las Ciencias Humanas.  

13. Cupo estimado:  

14. Condiciones de aprobación: 80% asistencia a clase.  Exposición de un texto 
seleccionado del material bibliográfico por cada alumno/a. Aprobación de 
trabajo final. El trabajo final tendrá formato de ensayo donde los y las 
estudiantes tendrán que elaborar una síntesis de las líneas de reflexión 
trabajadas en los bloques. La monografía debe tener una extensión de 15 
páginas A4, letra Times New Roman cuerpo 12 e interlineado 1,5. 
 
 

 

Aclaración: Cada curso especificará las suyas; además, deberá atenerse a lo 

establecido en el reglamento de cursos de posgrado de nuestra Facultad 

(Resolución 469/2016), a saber: asistencia al 80% de las clases y aprobar las 

evaluaciones parciales y/o finales con nota no inferior a siete (7) puntos, en una 

escala de uno (1) a diez (10). 

 


