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CUERPO, PRAXIS Y SENTIDO. 

 
 
Presentación. 
 

Esta propuesta se inscribe en la línea de investigación Semiopraxis y discurso de los cuerpos 

en relaciones interculturales poscoloniales, en la que vengo trabajando desde hace más de 20 

años.   

 

El discurso de los cuerpos ha cobrado una relevancia significativa en el pensamiento 

filosófico y en el devenir crítico de las ciencias sociales y humanas desde fines del siglo 

XIX, alterando el carácter tutelado y subsidiario y la posición subalterna que ha tenido 

todo lo referente a lo “corporal” en el dualismo heredado, renovado en la tradición 

platónica dominante y hegemónica. El cuerpo ha constituido desde siempre el lugar 

existencial de las diversas matrices civilizatorias, incluso la greco-europeo-occidental. En 

este sentido, cuerpos y emociones, han sido objeto de operaciones tecnológicas en la 

Colonización europea, generando la Modernidad eurocentrada en la construcción de los 

Estados-Nación soberanos. Pero, asimismo, cuerpos y emociones han sido medium de 

resistencias y luchas de los colonizados y subalternos en esas formaciones hegemónicas, 

tanto en las culturas populares europeas como en las reconfiguraciones interculturales de 

la varia experiencia colonial.  

 

El discurso de los cuerpos constituye un vasto campo existencial e investigativo que vincula 

cuestiones filosóficas fundamentales, tales como:  
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 las diferencias cuerpo / alma (/sóma/psyjé–,corpus/anima); 

sensibilidad / inteligencia; pasiones / lógos; materia / pensamiento; material / 

ideal (Platón; Aristóteles); popular / culto; barbarie / civilización (Vico; Sarmiento; 

Kusch);  

 las tecnologías del disciplinamiento social y la gubernamentalidad bio-política 

(Foucault);  

 la indecidibilidad simbólica reproductivo/crítica (Nietzsche; Bourdieu);  

 el ensamblaje indiscernible e inestable inorgánico-orgánico / geopoder-biopoder 

(Grosz) / que toma un volumen intercultural diferencial como 

geontología/biontología  (geontopoder/biontopoder: “biontopoder” como 

tecnología del tardo-capitalismo occidental; “geontopoder” como praxis “pre-

moderna”, “primitiva”, “salvaje”; Povinelli) / problematización vida-muerte / 

humano-inhumano / humano-nohumano / vivo-inerte (Derrida; Nancy; Grosso);  

 la irreductibilidad estética constitutiva (Kant; Benjamin; Nancy); 

 la heteroglosia de comunidades de vida antagónicamente orientadas, el espectro 

intercultural de maneras de conocer y estructuras del sentir, las diferentes 

economías sensibles y emotivas (Grosso), y las geopoéticas del habitar (Pardo; 

Noguera).  

 

En esa vastísima extensión, este seminario pone en discusión este ciclo lectivo algunas 

posiciones del pensamiento crítico (Marx, Klossowski, Bajtin), de la fenomenología 

(Husserl, Merleau-Ponty), de la deconstrucción (Derrida, Nancy), y de la semiopraxis 

(Grosso. Haber, Mensa, Rementería, Vilanova), problematizando el discurso de los cuerpos, 

en una dinámica metodológica de Seminario de Investigación.   

 

Contenidos. 
 

I. INTRODUCCIÓN 
 

 
 El nombre, y aún más los cuerpos, nos vienen de otros; venimos de otros, no somos 

origen. Y los cuerpos están constituidos por un conjunto de cuerpos diversos: los 
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cuerpos humanos, por carne, bacterias, genes… un arreglo, ensamble, composición, 
enjambre de cuerpos. 

 No es lo mismo ser-cuerpos que tener un cuerpo o que estar-siendo-cuerpos; el 
platonismo hegemónico de nuestra relación con la existencia corporal; la casa y la 
escuela. 

 Una cosa es el cuerpo-objeto, en la exterioridad de nuestra mirada objetiva sobre los 
cuerpos de los otros; otra cosa es la experiencia de los cuerpos como lugar de 
enunciación desde el cual hablamos, escribimos, pensamos, sentimos, 
interactuamos, nos movemos… Discurso sobre el cuerpo es diferente de discurso de 
los cuerpos. 

 Geopoder y biopoder: lo inorgánico en lo orgánico y viceversa: fuerzas corporales no 
exclusivamente socio-históricas y medio ambiente; los cuerpos en un mar de sales, 
minerales y dinamismos de masas y fluidos tanto “fuera” como “dentro” de los cuerpos. 

 Los muertos, los vencidos, los silenciados, los borrados, los sepultados: la dramática 
barroca del discurso de los cuerpos en relaciones interculturales poscoloniales. 
Alteraciones territoriales: espectros, espantos y aparecidos. Esperanza y 
mesianismo en los movimientos populares.  

 Lo culto y lo popular; el espíritu y la razón / el cuerpo y las emociones. 
 
 

 “”, decían los pitagóricos: , “cuerpo (de un ser vivo) muerto” – 

, “señal, indicación, tumba”. El cuerpo muerto, como la tumba, indica. El entierro 

de los muertos, la tumba, como marca/soporte del sentido; el primer gesto 

simbólico antropológico, decía Giambattista Vico (Principios de un ciencia nueva 

sobre la naturaleza común de las naciones, 1725; 1741). El cuerpo-tumba: forma mística 

sonora, comunicante con el cósmos: cosmométrica y matemática (, lo visto de 

antemano), musical, armónica (, de: cicatriz, sutura, junción, 

ajuste;: acople, juntura, ajustamiento; : cuerdas de la lira, razón, 

medida, modulación de la voz o de un instrumento musical, o de ondas sonoras, 

ampliando sus frecuencias): ya hay aquí un desplazamiento, un doble, una sutura del 

corte, un ensamble, una conjunción incoincidente, un a-justiciamiento. 

 

[Pitágoras de Samos, Jonia, comunidad pitagórica en Crotona, s. VI a.C. y sur de la 

península itálica. Influencias órficas de prácticas de purificación para la 

transmigración de las (, insuflar un alma en un nuevo cuerpo) 

y dionisíacas del (estar habitado por el dios).]  
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Una arquitectónica cosmométrica anima los cuerpos como modulación de un saber místico 

de purificación que respira lo ilimitado del universo hacia la juntura, la armonía, el 

ajustamiento de sus elementos: su justicia.  

 

Otra reunión del “ver-decir”, que no es -. tal vez tenga que 

ver con llamar, sonarle al oído. Y la muerte sea el acorde final y nunca último de 

justicia, que queda resonando en/desde la cámara de la tumba.  

 

“… Dio un golpe seco contra la tierra y se fue desmoronando como si fuera un 

montón de piedras.” (Rulfo, 1955: palabras finales). 

  

 Lectura de Pedro Páramo, de Juan Rulfo. 

 
 Imágenes:  

 
El jardín de las delicias de El Bosco, circa 1480. 
 
Iluminaciones, murales y capiteles, siglos X-XII. En Georges DUBY. Año 1000, año 
2000. La huella de nuestros miedos. 1995 Santiago de Chile: Editorial Andrés Bello. 
Ver Imágenes de pp. 12, 19, 41, 87, 103, 122, 129, 131, 132, 134, 135, y 141. 
 
Murales, imágenes y pinturas americanas coloniales. Evangelización, catequesis y culto. 
 
Carteles. En Carteles Siglos XIX-XX. 1990 Madrid: Perea Ediciones. 
  

 Alphonse Mucha. Finales del XIX. Ver Imágenes en pp. 15, 16, 21, 22, 23, 24, 
28, 29, 30, y 40. 
 

 Bicicletas. Ver Imágenes en pp. 19, 26, 27, 32, 33, 34, 36, 49, 50, 51, 58, 59 y 
110.  

 

 Destrezas corporales. Ver Imágenes en pp. 17, 18, 25, 31, 35, 41, 42, 45, 47, 
54, 55, 61, 62, 74, y 75. 

  

 (Des)composición semiótica. Ver imágenes en pp. 90 (1939), 103 (1967), 105 
(1969), y 106 (1974),    
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Primer parcial. 
 

 
II. Seminario de Investigación. Textos seleccionados: 

 
1. Mijail Bajtin. La cultura popular en la Edad Media y en el Renacimiento, El contexto de 

François Rabelais.  
2. José Luis Grosso. Fuerza de ausencia: semiopraxis del olvido. 
3. Maurice Merleau-Ponty. Fenomenología de la percepción. 
4. Jacques Derrida. El monolingüismo del otro, o la prótesis de origen.  
5. Jean-Luc Nancy. Corpus. 
 

Avances de lectura y discusión de los textos seleccionados y producidos. 
 

Segundo parcial. 
 
Tercer parcial. 
 
Cuarto parcial.  
 
Quinto parcial. 
 

 
Metodología. 
 
Cada estudiante, de acuerdo con su interés investigativo, y en relación con los textos que 
se vayan trabajando durante el año, realizará un escrito como parciales 1 a 5. El profesor 
orientará la discusión haciendo puntuaciones claves en las lecturas. Los estudiantes 
aportarán en cada sesión sus notas y breve producción escrita para su discusión.  
 
Este Seminario es de régimen PROMOCIONAL, por lo que los estudiantes deberán 
aprobar cinco parciales siguiendo en todo ello lo establecido por el Reglamento de 
Alumnos de la Facultad. En caso de no obtenerse la aprobación bajo el régimen 
promocional, los estudiantes se presentarán a examen final como alumnos regulares o 
libres, según sea el caso. 
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