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			Introducció a la vida no feixista

			Laura Llevadot

			Amb aquest títol, «Introducció a la vida no feixista», Foucault prologava l’edició americana de l’Anti-Edip, probablement l’obra més soixante-huitard de Deleuze i Guattari. El títol era una paràfrasi irònica del llibre de sant Francesc de Sales Introducció a la vida devota. Amb aquest incisiu títol Foucault assenyalava dos desplaçaments respecte a la teoria política clàssica que avui han esdevingut gairebé obvis: en primer lloc, que la vida quotidiana és política, que «allò personal és polític», tal com denunciaven les feministes, que la part aparentment més íntima de la nostra vida reprodueix sovint les relacions de dominació que trobem en la societat perquè està feta a partir de les seves consignes i estructures; i, en segon lloc, que el més fàcil, allò que ens surt espontàniament si no parem atenció, és que aquesta política que regeix les nostres vides íntimes és de cap a cap feixista, que repliquem sovint en les nostres relacions, amb nosaltres mateixos i amb cada gest impensat, esquemes autoritaris, relacions jeràrquiques, judicis sumaríssims, violència i humiliació, fins a propagar la tristesa en el lloc mateix on creiem fer néixer l’amor. «L’ampliació del camp de batalla», a què fa referència el llibre d’Houellebecq, diu que el camp d’allò polític s’ha ampliat i que, també, les nostres vides, amb els seus dubtes i abstencions, amb les petites decisions que prenem o deixem de prendre, amb la nostra manera subtil d’obeir i d’odiar, han esdevingut un camp de batalla on una decisió, tant més política quant més íntima, hi està en joc a cada moment.

			El llibre de Juan Evaristo Valls Boix, Giorgio Agamben: Política sense obra, ens parla també d’això, de com la vida ha estat conquerida per les xarxes del poder, de com el poder no consisteix sinó a exercir un domini sobre la vida, a escindir la vida dels homes d’una banda en una forma de vida dotada de drets però que reprodueix les estructures de dominació i de l’altra en una vida nua a mercè de la violència de la sobirania en la seva versió més salvatge i cruenta. Aquesta escissió es reprodueix en les nostres ciutats, allà on tants de nosaltres treballem imparables, anem atrafegats, mirem de donar el millor de nosaltres mateixos, la feina se’ns acumula i els caps de setmana semblen desapareguts, i alhora tants d’altres que passen les nits en un caixer, són esbatussats per la policia a mitjanit, malviuen empresonats en el centres d’internament per immigrants o simplement esperen en terra de ningú a ser acceptats en el club dels que tenen forma de vida, estressada i mancada de sentit, sí, però amb drets polítics. Aquesta és la condició estructural dels nostres estats de dret i de les nostres democràcies, l’exclusió de tantes vides i la seva reducció a mera vida nua sacrificable i sense drets. Tot estat de dret guarda en el seu si un estat d’excepció, diria Agamben. Però no ens enganyem. També, les nostres formes de vida, per neoliberals i empresaris de nosaltres mateixos que siguem, alberguen dins seu una vida nua que podrà ser sempre devastada per la sobirania, sobre la qual pot recaure, per error o per esgotament, la violència del dret sobirà. Un empresari que se suïcida per haver perdut a la borsa, una noia que es mata a la presó per haver estat injustament acusada —com explicava el documental Ciutat Morta (2013)—, però també tantes depressions i tantes fatigues que ens deixen fora de joc i a la intempèrie, just quan arriba el moment en què ja no ens sostenim, en què la vida, esdevinguda nua, ja no se sosté com a forma de vida.

			Per què ens deixem anar, perdem les regnes, emmalaltim, ens suïcidem o ens deixem matar? La resposta d’Agamben —que Valls Boix desgrana magistralment en aquestes pàgines— no és pas psicològica sinó política. És una ontologia de l’operativitat molt antiga, però que el neoliberalisme ha exacerbat, la que ens fa definir-nos i mesurar-nos per allò que fem. Creiem ser allò que fem. El deure, l’obediència, l’eficàcia, el benefici, la culpa…, condueixen les nostres vides i estructuren la societat en guanyadors i perdedors, aclamats i aclamadors. Fins i tot quan la resistència a aquesta forma de vida s’organitza ho fa en termes d’acció, de revolució, de presa de consciència i es condemna, d’aquesta manera, a reproduir allò que criticava, a empoderar-se quan es tractava de destituir el poder, a valorar en termes d’èxit o fracàs els processos revolucionaris que ha inaugurat. És per això que Agamben ens parlarà de la inoperància com a forma de resistència, de la negativa a continuar col·laborant amb un sistema que exigeix un fer continu i ens separa de la vida fins a esgotar-la. «Preferiria no fer-ho» era la fórmula amb la qual l’oficinista Bartleby feia embogir al seu cap. No ja una vaga, ni una presa de la fàbrica per part dels obrers, sinó simplement: I would prefer not to. Sens dubte, semblarà utòpic enarborar com a posició política una figura de la passivitat com aquesta, però Agamben no ens parla tant de no fer sinó de transformar les nostres formes de vida neoliberals en vides inoperants, vides per a les quals el fer no estigui menat pel benefici, l’apropiació, el domini, el reconeixement i l’aclamació i que, per tant, no esdevingui còmplice de la proliferació de vides nues i sacrificables. Així, pot ser aquest text del Valls Boix que guia i fa llegible l’escriptura no sempre amable d’Agamben, es podria comprendre com una introducció a la vida no feixista però entesa ara, des de la perspectiva que se’ns obre en llegir-lo, com una introducció a la vida inoperant.1  

			Notes:

			
				
					1. Reprenc aquí, modificant-lo, el motiu de la ponència d’Ester Jordana: «Introducció a la vida no neoliberal», presentada a les Jornades «El temps de la Revolució en qüestió: la filosofia i el Maig del 68», que van tenir lloc a la Facultat de Filosofia de la Universitat de Barcelona el 3 i el 4 de maig de 2018.

				

			

		

	
		
			

			Vida nua i sobirania

			Com i quan esdevé la nostra vida política? Potser va ser Foucault qui va pensar seriosament per primera vegada una política de la vida, és a dir, una biopolítica. A les seues anàlisis sobre el poder, Foucault observa que el model polític de l’estat sobirà que havia caracteritzat la Modernitat, on el poder consistia en l’exercici del dret pel sobirà amb el propòsit de garantir la pau i la seguretat dels membres de l’Estat mitjançant el monopoli de la violència, canvia a partir del segle XVIII. En aquest moment, aquest model juridicoinstitucional es transforma en una altra forma de fer política, basada en la governabilitat de l’ésser humà com a espècie on la cura de la vida de la població esdevé un afer principal de l’estat. És, justament, a partir del segle XVIII que es desenvolupa una sèrie de ciències de la salut que medicalitzen la vida, unes ciències socials que la quantifiquen i estableixen sobre ella uns controls basats en estadístiques i mesures d’higiene, a més de l’obertura d’institucions estatals dedicades a la salut i a la malaltia dels cossos, com ara els hospitals. El poder, observa Foucault, ja no és una força jurídica que censura i diu «no has de», sinó, al contrari, quelcom de positiu, una miríada de dispositius que generen un subjecte normalitzat.

			El poder es caracteritza, doncs, per produir una subjectivitat i una societat determinades i «normals». Mitjançant una forma de comprendre el poder com un exercici positiu, Foucault ens permet descobrir espais polítics a l’escola, a l’hospital, al gimnàs o a les xarxes socials, és a dir, espais on la vida respon de mil maneres a la qüestió «com he de viure?». Amb l’òptica de Foucault, termes com «disciplina», «dieta», «èxit», «autorealització», «autoestima», «saber viure», «malalt» o «sa» es tornen polítics a partir del segle XVIII fins als nostres dies. 

			En aquest punt s’inicia la crítica d’Agamben i la seua prolongació del problema polític de la vida. Si Foucault trobava a la biopolítica un paradigma arrelat en un moment històric determinat, Agamben aplicarà el seu diagnòstic a tot l’ésser humà, fent de la biopolítica una qüestió ontològica. De fet, assenyala Agamben, la vida no ha estat mai un concepte propi de les ciències naturals, no són la medicina o la biologia les disciplines que ens han parlat de la «vida», sinó la filosofia i les humanitats. Aquesta observació subtil implica una altra forma d’entendre la biopolítica, en tant que tota la metafísica d’Occident i l’exercici conseqüent de la política han funcionat sempre com una operació del poder sobre la vida.

			El gest ontològic d’Agamben és precís: el model juridicoinstitucional no s’ha de diferenciar del model biopolític del poder. La política sempre ha consistit en un govern del poder sobre la vida. D’aquesta forma, la sobirania de l’Estat Modern també és una forma de biopoder, que ha tingut com a primera tasca la creació d’un cos políticament legitimat (un subjecte sobirà sota la forma de poble, uns súbdits, un individu amb drets i deures, o un ciutadà). Agamben amplia les reflexions de Foucault més enllà de la història, per pensar la política com la relació entre el poder i l’ésser a través del concepte de vida.

			En conseqüència, el canvi de paradigma que observava Foucault no és per a Agamben sinó un canvi quantitatiu, una intensificació en l’exercici de la biopolítica: el món contemporani és l’època on aquest exercici pren la màxima intensitat, en una radicalització que arriba a Auschwitz i, en el seu domini insuportable, fa del camp de concentració el nomos biopolític de la contemporaneïtat. La vida sempre ha estat a la mercè del poder, o protegida per ell com a vida política i legítima, o atacada per ell com a vida impolítica (la vida de l’enemic, del salvatge, de l’immigrant, del que trenca l’ordre del dret, de qui no obeeix). Aquesta tendència s’ha accentuat al nostre temps i la vida es troba màximament protegida pel poder sobirà (l’exèrcit a l’aeroport) o totalment exposada en la seua vulnerabilitat (els camps de concentració, els bombardeigs a Síria).

			Tanmateix, encara no hem contestat a una qüestió bàsica. La vida és un concepte filosòfic, però què és la vida? Hi ha cap diferència entre la vida i la vida política? Això sembla valorar Aristòtil quan, per anomenar la vida, utilitza dues paraules: el terme zoé, referent al simple fet de viure, a la vida metabòlica que és comuna a tots els éssers vius, i la bios, el tipus de vida pròpia en un individu o en un grup humans. A la Política, cada accepció es relaciona amb un espai: mentre que la ciutat, la polis, és l’espai de la bios, on l’home, ésser dotat de llenguatge i raó (logos), es relaciona amb altres i decideix sobre el bé comú; la llar, l’oîkos, és l’espai on aquesta vida anomenada zoé quedava reservada: alimentar-se, reproduir-se o descansar. La vida que es desenvolupa, doncs, a la política és aquella dotada d’un suplement de politicitat lligat al llenguatge, que fa de l’ésser humà una espècie diferent a qualsevol altre ésser viu, que Aristòtil qualifica com a politikon zoon. 

			En la interpretació d’aquesta qüestió es troba la manera en què Agamben concep la política. Si bé Foucault assenyalaria que, en un determinat moment històric, aquesta vida nutritiva s’insereix també en l’espai polític, Agamben se situa en un moment anterior: la distinció entre dos tipus de vides és l’exercici del poder per excel·lència, el poder és allò que practica l’escissió que distingeix una vida políticament valuosa i altra, relegada de l’espai polític. 

			El poder funciona, doncs, a través de distincions sobre els modes de viure i els modes d’ésser i, sobretot, coincideix amb el logos en aquesta discriminació, confirmant l’estructura de la metafísica occidental en la seua producció política d’una societat. Aquest mecanisme de discriminació activa la màquina política d’Occident, una màquina que, sota diferents formes, ha articulat tota la vida dels éssers humans i ha distingit entre una vida impolítica i una altra política. D’una banda, una vida aliena a la política, mancada de logos, sense visibilitat ni legitimitat a l’espai polític, menyspreable i sense més valor polític que allò exclòs: és la vida nutritiva dels animals o els vegetals, però també la de les dones i els bàrbars a la Política d’Aristòtil; és la vida de la multitud que no és poble, dels exiliats, dels refugiats, dels pobres, dels seropositius. A l’altra banda de la distinció, la vida dotada de logos, una vida amb valor polític i emparada pel poder i legitimada com a tal, que ocupa el centre de l’espai polític: és la vida dels ciutadans, del Poble sobirà, dels membres de l’estat de dret, dels que tenen una nacionalitat. Agamben qualificarà aquesta vida impolítica i vulnerable com a vida nua, mentre que la vida políticament valuosa es trobarà articulada sempre des de la sobirania.

			Com aplica el poder aquesta escissió fonamental sobre la vida? Amb un doble gest d’inclusió i d’exclusió que Agamben qualifica, seguint Schmitt, com la lògica de l’excepció. Com s’efectua? La vida nua queda exclosa de l’esfera política, però és al mateix temps inclosa com el fonament impolític de la política, importada dintre de l’esfera política com allò sense valor polític, però que possibilita, en la seua negativitat, una positivació del valor polític com a vida dotada de sentit. Precisament per estar fora de l’esfera política, la vida nua s’inclou en la política com una excepció, com allò que s’ha d’eliminar: és l’exterminable, el suprimible. Aquesta excepció és sempre complementària d’una altra: la del poder. La sobirania és també una excepció en la forma dintre-fora. El sobirà està inclòs en la política com allò que configura i produeix el cos social, que distingeix què és polític i què no ho és, què s’ha de protegir i què no, què és correcte i què no ho és: és una pura inclusió en la política. No obstant, la seua participació té sempre la forma d’una exclusió: el poder, si és sobirà, està exclòs de sotmetre’s a cap altra forma de poder, i per tant a cap altra normativitat. Si la vida nua era infinitament vulnerable, la sobirania és infinitament poderosa; si aqueixa mancava de qualsevol estructura i valor, aquesta és la font de tot valor i de tota estructura política. «Sobirana», subratlla Agamben, «és l’esfera en què es pot matar sense cometre homicidi i sense celebrar un sacrifici, i sagrada, això és, assassinable i insacrificable, és la vida que ha estat capturada en aquesta esfera» (1995: 92). Vida nua i sobirania són excepcions, però de signe contrari, oposades i complementàries. 

			Dos elements s’oposen per una matriu de distinció que els reuneix, i d’aquesta manera cadascun remet a l’altre per definir-se: aquesta és la secreta relació entre regla i excepció. La vida nua és el fonament del poder sobirà, i el poder sobirà n’és el fonament de la vida nua. No es pot separar l’un de l’altre, sinó que la tasca consisteix a aturar la màquina que genera la cesura. Així, no és qüestió, per exemple, d’assegurar-se una ciutadania de dret i evitar ésser un immigrant il·legal o un refugiat; no és qüestió, tampoc, de sotmetre’s a la llei i allunyar-se de formes de vida anormals; i no és qüestió, per descomptat, de reduir qualsevol actitud política «amb seny» a un «respecte a la llei», i apartar-se de tota dissidència d’aquest obligat respecte. Es tracta, més aviat, de qüestionar aquesta estructura metafísica de caire polític que distingeix entre vides, l’estructura de les quals és legítima i pertany al pol positiu, i vides invisibles, vulnerables, precàries. Aturar la màquina política d’Occident implicarà, doncs, pensar una vida que no estiga sotmesa a un poder que la transcendisca, una vida que no comparega davant de cap norma. 

			Un dels primers exponents d’aquesta vida nua, que prova l’extensió de la biopolítica a les formes polítiques més antigues, dóna títol al projecte principal de l’obra d’Agamben: l’Homo sacer. L’homo sacer designava al dret romà arcaic la vida humana que, un cop jutjada pel poble per un delit, podia exterminar-se impunement, però no estava permès sacrificar-la als déus. Aquesta vida pertany als déus en la forma de la insacrificabilitat, ha estat exclosa de l’esfera de la política i es manté inclosa en la comunitat en la forma de la possibilitat de donar-li una mort violenta, és a dir, com una virtual eliminació. Aquesta figura, i la interminable vulnerabilitat que carrega, s’ha repetit al llarg de la història de diverses formes i ha obert un espectre d’inhumanitat en allò definit com a humà. Avui, el (sospitós) terrorista que pot ésser assassinat sense cap judici o el condemnat a mort de Guantánamo són altres rostres de l’homo sacer, com ho va ser el Muselmann dels camps de concentració o els néomorts. 

			La intensificació de la biopolítica al món contemporani a què al·ludia Agamben consisteix en el fet que, des de la irrupció de l’Estat-nació, la dada biològica és, com a tal, immediatament política i viceversa. Si en altres èpoques la sobirania projectava una esfera de vida nua complementària i contigua a aquesta, com ocorria en la distinció entre Estat de Dret i Estat de Natura, o entre poble i multitud, aquestes esferes han anat coincidint a poc a poc fins a arribar a solapar-se, de forma que ara qualsevol vida participa i no participa al mateix temps en l’esfera sobirana i en l’esfera de la vida nua. En suma, en totes les formes de vida contemporànies, al si dels nostres cossos, hi ha una vida nua latent que pot ser reclamada pel sobirà en qualsevol moment. És per això que els dispositius d’identificació ciutadana no són més que una evolució sofisticada dels mecanismes per a identificar i expedientar criminals.

			En aquesta lògica de la sobirania com una màquina política de l’excepció descansa, en definitiva, el més gran dels riscos: que la frontera entre vida nua i sobirania és convencional. Totes les vides protegides i avalades pel poder sobirà són, potencialment, vides nues, guarden una vulnerabilitat extrema que en qualsevol moment pot ser descoberta i reclamada. 

		

	
		
			

			Estat d’excepció i camps de concentració

			Sobirania i vida nua són, en el pensament d’Agamben, dues existències complementàries, dos correlats d’un mateix gest: el gest de l’excepció de la màquina política d’Occident. No podem concebre el poder sense límits d’un sobirà sense la vulnerabilitat infinita d’una vida nua. En conseqüència, haurem d’assumir que qualsevol estat de sobirania guarda en el seu si, secretament, un estat d’excepció: la possibilitat de suspendre la llei per conservar-la, tot generant un espai d’anòmia on la seua força pot desplegar-se sense límits i tractant qualsevol vida com una vida nua.
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