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Resumen

La tragedia ha sido histéricamente relegada afuera de la polis. La politica, se dice habitualmente,
naces en las ruinas del mundo tragico. Sin embargo, la fuerza tragica es evocada constantemente
en la modernidad como impulso transformador de la politica, sea bajo la forma de un deseo de la
catéstrofe, de una revolucion pensada como destruccion y desastre del orden racional, ya sea bajo
la forma de una suspension aniquiladora del sujeto cartesiano apropiado y libre. El problema del
estar-con ha sido construido alrededor de la irrupcion de lo tragico en lo politico. El presente
articulo se interroga sobre este cruce, mostrando las recaidas ideoldgicas, pero también la
capacidad transformadora de los usos politicos de lo tréagico.
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Abstract

Tragedy has historically been relegated outside the polis. Politics, it is usually said, is born in the
ruins of the tragic world. However, the tragic force is constantly evoked in modernity as a
transformative impulse of politics, whether in the form of a desire for catastrophe, of a revolution
thought of as destruction and disaster of the rational order, or in the form of an annihilating
suspension of the proper and free Cartesian subject. The problem of being-with has been
constructed around the irruption of the tragic into the political. The present article interrogates
this intersection, showing the ideological relapses, but also the transformative capacity of the
political uses of the tragic.
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...81 se me permite la idea redundante de una tragedia politica.

Lacoue-Labarthe.

¢Qué uso puede tener la tragedia en politica? La relacion entre tragedia y politica nunca

ha cesado de representar una aporia para el pensar. Seguramente, las dos conciernen a la

experiencia primordial de nuestro estar-con y se entrelazan ancestralmente de modo casi

inextricable; pero, al mismo tiempo, tragedia y politica se mantienen una frente de la otra en una

profunda exterioridad, contrariedad, negacion. Ademas, es como si ese entrelazamiento y esa

mutua exclusion ocurrieran simultaneamente: mientras mas se las quiere separar y aislar, mas
tragedia y politica emergen una dentro de la otra, una como espectro de la otra.

Es suficiente, aun con una mirada superficial, observar la actualidad politica y el modo
en que sus dimensiones mas explicitas estan atravesadas por instancias tragicas. La guerra que
actualmente azota al frente oriental de Europa y que ya tiene rasgos “globales” por la inmensidad
del riesgo y la propaganda planetaria que la acompafia es un ejemplo. Pero obviamente todas las
veces que en politica aparece, mas o menos explicitamente, el tema del sacrificio, el de la muerte
o el de la destruccidn, o todas las veces que se evoca el desastre (ecoldgico, ambiental, social)
que esta presionando el orden del mundo, evidentemente la tragedia emerge como un motivo
interno a la reflexion politica, constituyendo su propio horizonte discursivo y atravesandolo de
punta a punta. Quizas habria que llegar a afirmar que la tragedia es ese residuo politico que la
politica no cesa de querer expulsar de si y que, en cambio, secretamente la determina (la
determina por la amenaza de que se la termine, de que la tragedia llegue a suspender o a fisurar el
lugar de lo politico).

Por supuesto, sabemos hasta qué punto es alejandose de la tragedia que nacié y que se
constituy6 la misma idea de “politica”. La detencion de lo tragico es, desde el mundo griego
antiguo, la condicién de todo discurso democratico. La tragedia ha sido histéricamente relegada a
un rango inapropiable y, por lo tanto, ha sido categéricamente excluida del buen funcionamiento
de la democracia. Toda nuestra historia se ha pensado “después de la tragedia”, como observo
Jean-Luc Nancy (2015), fijando asi un inicio que ha rebotado de inmediato a la tragedia hacia lo
inmundo, lo insignificante, hacia lo que no pertenece ni debe pertenecer a nuestro mundo
luminoso y racional, al mundo compartido de sujetos libres y pensantes. Es sabido igualmente,

por supuesto, hasta qué punto la filosofia también se ha constituido como la forma anti-tragica
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por excelencia: entre filosofia y tragedia ha habido siempre, como ya decia Platdn, una palaia
diaphora, una antigua enemistad (Republica, 607b). La tragedia no es capaz de “tejer” (es de
nuevo una imagen de Platdn, en Politico 305¢), esto es, de entrelazar de manera adecuada la
complejidad de los hilos singulares de la polis, porque el gesto del poeta tragico no esta dirigido
por la busqueda de un principio unitario y general. Al contrario, el poeta tragico juega con la
complejidad, exacerba las voces plurales y sin resolucién, acrecienta y hace proliferar el
conflicto. Por eso, la tragedia no puede formar parte de las voces de la democracia y debe ser
expulsada de todo ejercicio de lo politico que solo necesita de la filosofia en su forma mas
especulativa. La filosofia debe constituirse como esa forma de lenguaje democratica, 0 sea,
dirigida por la razon puablica, en la que hablar significa asumir el poder en nombre de todos,
generando afirmaciones univocas, sin ambiguedades, sin respuestas fisuradas o suspensivas.

Y, sin embargo, sabemos también que la tragedia ha desaparecido como cuestion
filoséfica y politica solamente para resurgir como problema de la modernidad, la cual, desde el
Romanticismo suefia (con mads o menos nostalgia) de reactivar un nivel de cuestionamiento
“transgresor” de la politica (y de la filosofia). Ya sea bajo la forma de un deseo de la catéstrofe,
de una revolucién pensada como destruccién y desastre del orden racional, ya sea bajo la forma
de una suspension aniquiladora del sujeto cartesiano apropiado y libre, o bajo la forma de una
evocacion de las fuerzas opuestas a la pedanteria intelectual, ciegas a la exigencia de otro “estar
con”, o también bajo la forma de la necesidad de evocar la noche, la oscuridad, el fondo
tenebroso del ser humano, que actuaria tras la luz de conocimiento, en varias ocasiones un deseo
manifiesto de tragedia ha hecho su irrupcion (una irrupcion, a veces bastante violenta) en la
reflexion politica.

Sin evocar las figuras explicitas de dicha irrupcion en el pensamiento moderno y
contemporaneo, baste aqui pensar en los efectos inmediatos que tiene para nosotros una
catastrofe. Imaginemos un terremoto, una inundacion, una guerra (arquetipo de la crisis de todo
sentido establecido), o cualquier situacion en la que el duelo simplemente no es sostenible (la
tragedia no es en efecto sino el dispositivo de la puesta en escena de aquello que ningun otro
dispositivo racional puede sostener sin convertir en una representacion dominada y entonces
neutralizada). Es facil observar como estas situaciones catastroficas pueden efectivamente

reavivar entre los supervivientes una profunda solidaridad y quizas un sentimiento de
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copertenencia que, por el contrario, la administracion cotidiana del espacio social no es capaz de
generar (una vez mas pienso en los recientes sucesos en Ucrania y en el efecto de cercania e
inmediatez que han generado los discursos del presidente Zelenski). Ante el peligro, las
singularidades dispersas de la existencia se encuentran reunidas, y no por una capacidad
organizativa que asigne a cada uno una funcion para el mejor éxito de una defensa organizada,
sino por la propia fuerza de la tragedia vivida. Las singularidades se reinen sin una orden y lo
hacen de inmediato, para compartir la angustia, como dice Heidegger en Ser y tiempo®. En este
caso, la katastrophé adquiere manifiestamente una connotacién politica.

Ahora bien, salta a los ojos la complejidad del ejemplo que acabo de dar, ya que remite a
una retorica ciertamente no exenta de recaidas ideoldgicas (pienso de inmediato en la frase de
Holderlin retomada por Heidegger que dice que “donde crece el peligro, crece también lo que
salva” y estoy bien consciente de todos los usos peligrosos que esta retdrica autoriza). Pero, al
mismo tiempo, me pregunto hasta qué punto las situaciones de angustia compartida descritas
anteriormente, en las que se hace evidente la falta de un orden establecido del estar-con capaz de
encarar la catastrofe y en la que emerge, por la misma razén, una exigencia de “con” sin
precedentes, no es la experiencia primordial de toda politica. Si es asi, si la accidn politica exige
de entrada compartir hobbesianamente la vulnerabilidad frente al peligro, si la politica emerge de
la exigencia de una accion fuera del orden establecido que transvalore cada vez el sentido del
“con”, ¢no es entonces la tragedia una experiencia determinante de todas las formas de nuestro
estar-con? ¢No hay que pasar por un estar-con tragico para volver accesible un estar-con
democrético?

Se ha querido siempre creer que la politica democratica era libre de todas las recaidas
catastroficas, que la democracia era puramente racional y que se alimentaba Unicamente de la
libertad de los individuos reunidos, que el estar-con provenia de un equilibrio de fuerzas y que la
civilizacion avanzaba en proporcién a su obstinado rechazo a la tragedia. Pero ¢lo que mantiene
viva la exigencia del estar-con no es precisamente lo que sorprende y excede absolutamente las
existencias singulares, esto es, lo monstruoso, das Ungeheuer, para citar Holderlin, o t6 deindn,

para citar S6focles?

1 Me refiero al famoso paso de paragrafo 26 de Ser y tiempo, cuando Heidegger discute del ser-con aludiendo a la
“auténtica solidaridad” en tanto “compromiso comtin con una misma causa”. (Heidegger, 1997: 127).
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Con ello tocamos, evidentemente, el otro lado del problema, el problema dialéctico: si
acogimos lo monstruoso en lo politico, si damos paso a una tragedia politica, terminamos
haciendo de la catéstrofe repetida un éxito; terminamos haciendo de lo utdpico o de lo distdpico
un lugar realizado. Si la catastrofe da un sentido pleno al estar-con o, dicho en palabras de
Blanchot y Nancy, si la inoperancia acaba haciendo obra, entonces todo se invierte y pervierte.
Terminamos efectivamente estando constituidos por lo que amenaza y siendo movidos por una
fuerza fuera de control, que transciende toda palabra politica y todo lenguaje racional. El pueblo
se une por una mision sacrificial histérica (como llegd a teorizar Heidegger en los afios 30), por
una muerte tragica, y esa es, evidentemente, la peor de las ideologias. La tragedia se vuelve aqui
politica en el sentido del personaje Orestes, del que habla Bataille en 1930 en un texto acerca de
la “mutilacion sacrificial” (Bataille, 2003: 74-90): Orestes, en el sumo de la desesperacion
tragica, se desgarra mordiéndose los dedos de la mano y provoca asi la ruptura de la unidad
personal en nombre de una “gloriosa introyeccion de la ruina” (Bataille, 2003: 86). “Es necesario
—escribe Bataille— que [...] el hombre conozca todavia el estado de Orestes, es decir la puesta en
cuestion de todo lo que es” (Bataille, 1997: 199). Nada es mas desterritorializante y
potencialmente fascista.

Pero entonces politica y tragedia se tienden por una doble tension: por un lado,
deciamos, tenemos la mas completa negacion de la tragedia en el espacio de la politica, lo cual
es, como hemos dicho, bastante problematico porque negamos con ello la propia inquietud de la
politica; por otro lado, nos enfrentamos a la méas peligrosa politica tragica. Jean-Luc Nancy lo
dijo bien contra Bataille: hay una grave inconsistencia en la teoria de Bataille, ya que la
comunidad de tragedia deseada es, a pesar de todo, una comunidad entregada a la experiencia de
la verdad, de su propia verdad sacrificial. En el fondo de la pérdida y del pathos tragico, Bataille
redescubre todo el capital de lo verdadero: la produccién de lo verdadero en la ruina. Con Orestes
se afirma la verdad de lo tragico, aun cuando la tragedia era pensada por Bataille precisamente
como la interrupcién de todo principio especulativo orientado a la produccion de lo verdadero
(como una “cesura de lo especulativo”, hubiese dicho Lacoue-Labarthe).

De esta forma, la tragedia politica, si bien es la exposicion a la falta de sentido, termina
asegurando un equilibrio en esta falta, y construyendo un ethos de este pathos: aun cuando no

parece haber un ethos adecuado al sufrimiento absoluto, o precisamente por esto, la grandeza

23
RE-PRESENTACIONES. Investigacién en Comunicacion



La tragedia (en) politica
Andrea Potesta

espiritual emerge en tanto esfuerzo imposible de encarar esta falta. Se trata del punto mas fino (y
peligroso) de la I6gica del sacrificio que conduce a una dialéctica insuperable e infinita: la pureza
tragica, el abandono a lo absoluto, la frustracion hiperbdlica, se transforman subrepticiamente en
éxito. Si bien no surge una unidad superior como en la dialéctica hegeliana que simplemente
supera la contradiccion, al mismo tiempo surge, en medio de la pura negatividad —y precisamente
por la supuesta pureza de la negacion— un consuelo. Lo que se presenta como auténticamente
tragico, como abandono absoluto, como fractura desgarradora se satura de sentido e
inevitablemente reconcilia los opuestos. Esto es el peligro de contorsion dialéctica que parece

consustancial a cada intento de hacer un uso politico de lo tragico.

Ahora bien, no podemos al mismo tiempo no preguntar lo siguiente: ;es esta objecion a
Bataille 0 a Heidegger y a tantos otros —objecion que ataca este uso politico de lo tragico o esta
contorsion dialéctica— un rechazo general de la tragedia en el terreno de la politica? Parece que
estamos expuestos a una alternativa sin resolucion: o bien tragedia y politica convergen hacia la
maxima afirmacion dialéctica, optimista e ideoldgica, capaz de contener lo negativo, incluido el
de la muerte, con una reunificacion final; o bien, la tragedia y la politica simplemente deben

excluirse mutuamente y sin fin. Pero ;es realmente tan bruta y frontal esta oposicion?

Quizas sea en cambio necesario correr un riesgo. Aquel de buscar las fisuras o las
brechas en las que la tragedia inspira la politica, sin coincidir con ella. De hecho, para empezar,
podriamos asumir las siguientes interrogantes: ;podemos actuar politicamente sin la amenaza de
una catastrofe? ¢No son accion y catastrofe en el fondo consustanciales? ¢Y en este sentido,
estamos seguros de que se trate efectivamente de depurar la politica de toda recaida ideoldgica?

Pienso, no sin reticencias e inquietudes, en un paso de Shakespeare sobre la guerra 'y la

catéstrofe:

ARZOBISPO: ¢Por qué razones obro asi? Tal es la cuestion, y en breves
términos os diré mi objeto. Estamos todos enfermos; los excesos de
intemperancia y de lascivia nos han comunicado una fiebre ardiente, que nos

reclama sangrarnos. De esa enfermedad fue atacado nuestro ultimo rey,
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Ricardo, y muri6. Pero, mi muy noble lord de Westmoreland, no me
considero aqui como médico, y no es como enemigo de la paz que milito en
las filas de los hombres armados; antes bien, si me muestro bajo el aspecto
temible de la guerra por un momento, es para cuidar los espiritus que sufren,
anhelantes de felicidad, y purgar las obstrucciones que comienzan a detener

en nuestras venas el curso de la vida. (Shakespeare, 1918: 80)

Estas son las palabras del personaje del arzobispo en Enrique 1V, un personaje que pretende
Ilamar a la guerra y que sostiene que la unica manera de curar las mentes enfermas de felicidad y
de purgar nuestras venas de las obstrucciones a la vitalidad es a riesgo de la catastrofe, de la
destruccidn, de la deriva sangrienta. La guerra, dice aqui el arzobispo, es la Gnica opcién contra
la fiebre que ha enfermado la humanidad: tenemos que aprender a sangrar de nuevo.

Aqui tal vez se anuncia una fisura, un intersticio de la conjuncion de tragedia y politica: la sangre
en tanto principio que hace la vida y la muerte, que decide del pasaje de la una a la otra. Se
sangra por la pulsacion del corazon. Y cuando la pulsacion se calma, todo termina. Es a riesgo de
esta interrupcion, repetida a cada latido, que la politica se mantiene viva y es inspirada por la
tragedia.

La imagen es, por cierto, fuerte. Pero, de lo contrario, si solo queremos evitar la catéstrofe,
congelar la tragedia en la politica, expulsarla fuera de esta Gltima, con ello ¢no estamos ya
decididos por una idea conservadora de la politica, incapaz de actuar en el sentido mas extenso o
incapaz de abrirse a lo nuevo? ¢(No deberiamos, pues, persistir en esta condicion de convulsion
sin retorno, en esta ineluctable contraccion y dilatacion de tragedia y politica, en este latido vital
y fatal a la vez?

La tragedia no es, en este sentido, solo antes de nosotros, antes de nuestra historia, sino que abre
nuestro mundo a su historia, “purgando las obstrucciones de nuestras venas”, tal como dice el
arzobispo: la tragedia se manifiesta en la exigencia y en la urgencia de transformacién que
insisten en el corazon de la politica, a pesar de todos los intentos por borrar los signos que la

anuncian y a pesar de todas las consecuencias ideologicas que su irrupcion pueda engendrar.
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