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Resumen

Este ensayo busca desarrollar una definicién de “infrapolitica marrana” a partir del analisis
comparado de las dos interpretaciones de la primera oda coral de la Antigona de Séfocles
por Martin Heidegger, de 1935 y 1942 respectivamente. El ensayo aduce que “habitar
la intemperie” guarda en si la diferencia entre polis y politica y la empuja hacia una
“Infrapolitizacién” existencial que se hace particularmente urgente. La imposibilidad de
retorno al origen de cualquier determinacién histérica de lo humano deja hoy al existente
en una situacién de errancia contracomunitaria que puede ser asumida en cuanto tal bajo

el apelativo de marranismo.

Palabras clave

Infrapolitica, marranismo, polis, politica, casa, unheimlich.

! Profesor de Estudios Hispanicos de la Universidad de Texas A&M (College Station, Estados
Unidos). Correo electrénico: moreiras@tamu.edu.

113



Infrapolitica marrana.
Cercania contra comunidad: la errancia y el ojo de mas

Marrano Infrapolitics.
Proximity Against Community: Errancy
and the Eye-Too-Many

This essay develops a definition of “marrano infrapolitics” from the comparative analysis
of Martin Heidegger’s two interpretations on the first choral ode of Sophocles’ Antigone,
of 1935 and 1942 respectively. The essay argues that “to inhabit the open” keeps itself the
difference between polis and politics and pushes it throw an existential “infrapolitization”
of particular urgency. Today, the imposibility of the return to origin for any historical
determination of the human unleashes into a condition of counter-community vagrancy

that can be assumed under the name of marrano.

Keywords

Infrapolitics, Marrano, Polis, Politics, Home, unheimlich.
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Con la “gran divisoria platénica™, no es la centralidad del logos la que

recede sino su sentido abarcador. La comprension y extensidn del logos se estrechan

progresivamente. Desde Platén y Aristételes, logos viene a significar “proposicion™,
EEN1Y EEENN13

“orden cdsmico™, “orden de razon”, “concepto” y, finalmente, al menos en la
deconstruccion heideggeriana, “cibernética” y “logistica”™.

REINER SCHURMANN

Marranismo infrapolitico

Habitar en la intemperie, en el sentido fuerte de fabitar, es una frase que le
debemos a Heidegger y que requiere interpretacion. Podria, por lo pronto,
tomarse como definicién valida, aunque vaga, de una infrapolitica marrana en el
tiempo de la ruina epocal de la politica, del fin de la comunidad, del vencimiento
del principio de equivalencia general y del abandono del nihilismo. Pasa por la
aceptacion de lo que Reiner Schiirmann llama la condicién tragica de lo humano,
y requiere una vasta labor de destruccién arquitecténica. Ofrece una traza o
marca existencial para el pensamiento que pasa por la diferencia entre la polis y
la politica. Llamémosla diferencia infrapolitica’.

En la primera temporada de la serie de television Better Call Saul, por ejemplo,
podemos ver en acto cierto marranismo errante, de naturaleza infrapolitica. Jimmy,
el protagonista, decide que “hacer lo que es correcto” ya no va a determinar su
conducta. Toma esa decisién sobre la base de la traicién de su hermano, Chuck,
un personaje que un amigo de Jimmy define como un stuck-up douchebag, lo cual
refiere, en imposible traduccién, a un trapo para limpiarse el culo por otra parte
estirado y engreido, una especie de “chulo palanganero”. Chuck no considera
que su hermano tenga suficiente categoria como persona para ser abogado
en la compania en la que ¢l es codirector. Asi, Jimmy, rechazado, habiendo
perdido quiza su Gltimo apoyo, renuncia a sus intentos de ser un buen ciudadano
respetuoso de la ley. En su arenga a los del bingo, en el altimo episodio, que es
cuando Jimmy decide hacerse canalla, enfatiza la traicién de su hermano. Cuenta
que habia dejado de ser el Jimmy cabeza loca de su juventud y se paso6 diez afios
como empleado en la oficina de correos de la compania mientras se conseguia
un titulo de abogado por internet. Pasé el examen de abogacia para el Estado de
Nuevo México en su tercer intento. Su hermano deberia haberse sentido contento
y orgulloso, sobre todo porque Jimmy hizo lo que hizo no solo para si mismo,
sino para conseguir el respeto de Chuck. Pero no sirvi6 de mucho: Chuck sigue

2 Infrapolitica es una nocién que ha venido siendo explorada insistentemente por el Colectivo
de Deconstruccién Infrapolitica en los ultimos afios. Pueden encontrarse abundantes
materiales y bibliografia en https://www.infrapolitica.wordpress.com.
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considerandolo un desastre y no permite que su compania lo contrate. Ahi Jimmy
toma su decision. Su subjetividad heroica sale por la ventana. Ahora habra que
romper la ley.

Hay un problema en la historia de Jimmy. Puede entenderse que una traicién
del “sistema” lleve a alguien a hacerse pirata, ni siquiera por pulsién de venganza,
solo por desco de libertad: no puedes vivir en el sistema porque el sistema es
tramposo y corrupto, y te ha excluido, asi que dejas de intentarlo, y desde ese
momento es ya solo cosa de buscarte la vida y tu beneficio, como los picaros.
Pero ¢puede la traicién de un familiar o un amigo producir el mismo efecto?
¢No es entonces el caso que contintias subordinando tu vida al pequeno drama
familiar que te llevé a hacerte un cabeza loca de entrada? Se trata de un proceso
edipico que te mantendra prisionero: quieres tener éxito fuera de la ley solo para
confirmar las ideas de tu hermano sobre ti y mostrarle qué se puede hacer desde
ellas. Pero eso tiene un precio: colapsar a la familia en el sistema y al sistema en
la familia mediante una absorcién total del tridngulo edipico; por mas que sea
tradicién del pensamiento reaccionario, no pasa de ser una inversion de la ley y
no su ruptura. La decisién de Jimmy no es suficientemente infrapolitica, y no lo
llevard a casa.

La desconcertante serie documental Making a Murderer narra la historia de
Steven Avery, un pobre diablo de Wisconsin que fue falsamente (pero no se sabe del
todo) acusado y convicto de un crimen que no cometié (o quiza si), y condenado a
treinta y cuatro afios de carcel’. El primer episodio —todo se complica mas tarde,
pero atengamonos a este— explica que fue liberado de la carcel tras dieciocho anos,
cuando nuevas técnicas de analisis de ADN lo exoneraron y probaron su inocencia.
Los recursos de sus abogados se habian agotado por entonces, el Tribunal Supremo
de Wisconsin habia confirmado la sentencia contra Avery, y Avery podria haber
salido de la cércel en libertad condicional mucho antes si hubiera declarado su
culpa: no tenia ya nada que perder, o casi nada. Solo tenia que decir, “Si, esta bien,
lo hice”, y le hubieran dejado salir de la carcel. Pero no quiso hacerlo, prefirié no
hacerlo. ;Por qué? Prefirié no decir “si, lo hice”, porque no lo habia hecho (dice).
Asi encard lo mas terrible (una vida en la carcel) porque su verdad era lo tnico que
le quedaba, su posibilidad relativa de no perderse para siempre.

Pero Jimmy y Avery son criaturas extrafas, escogen lo extraflo, asumen una
intemperie radical, abrazan lo siniestro desde un sentido de habitamiento. En
cierto sentido, toman la decisiéon de salir de la politica. Jimmy es el que deja
que todo dependa de la aprobacién de su hermano, pero quizas sea Mike, otro
personaje de la serie, el que enfatiza en metonimia lo que tiende a la casa en la

3 Se trata de una serie documental controvertida, producida por Netflix pero todavia no

publicada en formato pvp. Para una critica de varias estrategias narrativas importantes en
la serie, ver Kathryn Schulz, “Dead Certainty: How ‘Making a Murder’ Goes Wrong”, New
Yorker, enero 25, 2016, 60-64.
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decisiéon mas intempestiva. Cuando era detective en la policia de Chicago Mike
tuvo que matar a los oficiales que habian matado a su hijo. Se escapa a Nuevo
México para estar cerca de su nuera y de su nieta. Alli trabaja como guardia de
un aparcamiento, lee los peridédicos, hace los crucigramas y espera la llamada de
los que quedan en su familia. Claro, mientras tanto acepta encargos y no pasa
juicio, hace lo que le pagan por hacer, asesina si hay que asesinar, pero lo que le
importa es la vuelta a casa, a lo que queda de ella, si puede ser, sile dejan. Y Avery
convierte su verdad en la tnica casa que tiene, su agalma, su tesoro.

Se piensa en la historia de Antigona, y en destinos marranos®. Los marranos
histéricos nunca fueron una clase social, sino un grupo sin grupo de individuos
acusados de ser marranos, esto es, acusados de judaizar en una sociedad en la
que tal acusacién significa encarcelamiento, ruina, tortura, quizas muerte. Ser
marrano por entonces era una condicién factica a la que se podia no sobrevivir.
La represion directa del Estado (o del “poder en el Estado superior al Estado
mismo”, la Inquisicién®) hacia de ello no una condicién solo social sino también
sometida a la presion politica —ni una identidad social (el marrano no tenia mas
identidad que la impuesta por el proceso acusatorio) ni una posicién politica (el
marrano no hacia politica desde su marranismo), sino una condicién factica de
riesgo existencial bajo presion politica—. Lo que podemos llamar marranismo
hoy, que es por supuesto una tropologia, una extrapolacién metaforica, remite
también en cuanto tal a una condicién infrapolitica. El marranismo alude a
una situacion factica no directamente politica de desplazamiento existencial
respecto de la articulacion hegemoénica dada —es especifica en cuanto tal-. Un
criminal también estda desplazado, pero la condicién criminal no es comparable
a la condicién marrana, son mutuamente heterogéneas. El marranismo, como
condicién infrapolitica en el presente, es disidencia existencial e intelectual o
disidencia intelectual internalizada existencialmente. El marranismo es por lo
tanto aquello que el marrano decide abrazar, como recurso en contramovimiento.

El marrano ha sido excluido, ¢l lo sabe, pero su exclusion permanece tacita
y no traspasa la linea politica sino que la antecede. El marrano de hoy es un
subalterno, pero es un tipo especial de subalterno —no un subalterno producido por
la economia politica sino por algo mas dificil de conceptualizar: por la economia
hegemonica en el punto mismo de su articulaciéon (dado que toda hegemonia

*  Enlo que sigue voy a discutir las dos interpretaciones heideggerianas mayores de la tragedia
de Sofocles, de 1935 y 1942. Hay una gran cantidad de literatura secundaria (y primaria) sobre
Antigona en la que no voy a entrar aqui, pero puedo usar esta nota para referirme a un futuro
ensayo mio sobre las interpretaciones de Judith Butler y Bonnie Honig en el contexto de una
reflexién sobre Luce Irigaray como pensadora infrapolitica. Para una introduccién fascinante
a destinos marranos ver Nathan Wachtel, Faith of Remembrance: Marrano Labyrinths, trad. Nikki
Halpern (Filadelfia: University of Philadelphia Press, 2013).

> Ver Henri Charles Lea, A History of the Inquisition in Spain (Nueva York: McMillan, 1906-1907),
1.357.
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se impone en la exclusién y abyeccién de cuerpos no sometibles)—. El marrano
puede elegir en cada caso entrar en politica, sumarse a la hegemonia o prestarse
a la contrahegemonia —pero no como marrano—. Lo especificamente marrano es
unicamente el contramovimiento inmévil, la traza que marca en el cuerpo toda
condena hegemonica.

En el limite, puede remitirse a Antigona, cuyo acto, malentendido por Creén
como acto politico, es un acto marrano que expresa una diferencia radical
respecto de las condiciones politicas facticamente dadas. Con su acto, Antigona
no busca inscripcién sino desinscripcién. Como revela su primera conversacién
con su hermana Ismene, Antigona hace lo que tiene que hacer, sin atender a las
consecuencias. jPor qué? Porque se debe. ¢Pero se debe a qué o a quién? Eso
permanece oculto. Lo que se debe, se debe quizas a un destino o a un caracter,
a la forma en la que son las cosas. Creén no puede tolerarlo. La persistencia de
Antigona la vuelve lo que la tragedia llama dein/a/, terrible, siniestra, infamiliar,
unheimlich. Pero Antigona se hace unheimlich y entra en su intemperie desde la
necesidad de no perder totalmente su casa, de no quedar en la destitucién mas
atroz. En el trasfondo, en la diferencia entre los dos sentidos de casa con que
Antigona y todo marrano deben hacerse entender, podemos ver como aparece
lo que Martin Heidegger en Introduccion a la metafisica (1935) todavia llamaba la
“diferencia ontolégica”, de la que dijo: “[L]a divisién originaria, cuya intensidad
y disyuncién sostienen la historia, es la distincién entre el ser y los seres”.

Si el ser es la casa, lo que esta en juego para Antigona —también ahora como
tropologia para el presente— o el marranismo es la contestaciéon existencial al
nihilismo en el sentido nietzscheano. Para Nietzsche el nihilismo era “el mas
unheimlich de todos los invitados”, y el marranismo incorpora apotropaicamente
la posicién mas unheimlich en virtud de un contramovimiento’: el marrano, no el
acusado de serlo sino el que lo ha internalizado en marranismo y ha aceptado su
condicién en el rechazo de una casa caida, de la casa social, de la casa politica,
en el rechazo del compromiso, de la norma social o de la hegemonia, el marrano
invoca una verdad secreta, otra casa u otra nocién de casa que abre la diferencia
ontolégica en la historia singular. En su comentario a la elegia “Heimkunft/An
die Verwandten” de Friedrich Holderlin Heidegger dice que “la vuelta a casa es
el retorno a la cercania del origen. Solo puede regresar a casa quien previamente,

Martin Heidegger, Introduction to Metaphysics, trad. Gregory Fried y Richard Polt (New
Haven: Yale University Press, 2000), 218-19.

La observacion de Nietzsche es de los fragmentos postumos de La voluntad de poder. Heidegger
la cita en varios lugares, pero ver “Sobre la pregunta del ser”, donde le aflade una rara muestra
de humor: “Por eso no sirve de nada mostrarle la puerta, porque hace ya mucho que anda
dando vueltas invisiblemente por la casa. La tarea es echarle la vista encima y traspasarlo con
la mirada”. M. Heidegger, “On the Question Concerning the Determination of the Matter for
Thinking”, Epoché 14, no. 2 (2010): 292.
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y quizas durante mucho tiempo, ha errado como viajero y llevado sobre si la
carga del viaje (...) la esencia de la cercania parece ser que acerca aquello que
estd cerca manteniéndolo sin embargo a cierta distancia. Esta cercania al origen
es un misterio™®.

El misterio permanece, ni Antigona ni el marrano buscan desvelarlo. Por
eso no funcionaran los nombres 6nticos. No es asunto de religién, ni de ética, ni
tampoco de seguir algtn principio alternativo. Heidegger también dice: “[L]o que
es mas caracteristico de la tierra natal, lo que es mejor en ella, consiste solo en esta
cercania al origen —y en nada més que en eso”—. No hay que apelar a patria o
ideologia alguna. Podemos descontar toda retérica pesada: lo que Heidegger dice
es que en el tnico sentido relevante la casa o el hogar son la relacién con el ser
entendido como lugar esencial del Dasein, del existente: el humano es humano en'y
a través de una relacién originaria con algo que se escapa a nominaciones énticas
pero que, para el humano, solo puede suceder histéricamente. Hay una relacién
originaria que el marranismo reclama, que es el limite absoluto del lugar donde
puede narrativizarse la politica. Lo llamo infrapolitica y arriesgo el pensamiento
de que tiene todo que ver con la diferencia entre la polis y la politica.

El marrano no puede no invocar una cercania a algo sin lo cual la vida
seria invivible. Ese algo no es la politica, y es precisamente no la politica. Esa es
también la necesidad de Antigona, lo que no es decir que Antigona sea marrana:
mas bien se trataria de decir que el marranismo es necesariamente antigénico.
El pensamiento de la diferencia ontolégica —la diferencia entre seres, en el
sentido habitual de las cosas, y el ser, que establece el horizonte de aparicién y
presencia— se abre infrapoliticamente como llamada a ese algo. Creo que esto
es consistente con la segunda gran interpretaciéon heideggeriana (de 1942) de la
Antigona de Soéfocles, que termina en la nocién de “habitar la intemperie”. Asumir
una distancia —necesidad marrana— es un gesto vacio y doblemente terrible si
ese asumir no busca siempre ya algo otro que la distancia misma. Se asume la
distancia a favor de una cercania, y es la cercania la que importa mayormente.

Falsos comienzos

El epigrafe de Schiirmann apunta a un proceso de abstraccion. Si es verdad que
la historia del pensamiento en Occidente es la historia del progresivo vaciamiento
del ser (hasta que, con Hegel, que trae a su final el comienzo de la filosofia lanzado
por los griegos, ser es sustancia y sustancia es sujeto, y el ser se hace entonces la mas
general y abstracta de las palabras), ese agotamiento sustancial es el punto final de

8 M. Heidegger, Elucidations of Holderlin’s Poetry, trad. and ed. Keith Hoeller (Ambherst:

Humanities Books, 2000), 42.
o Ibidem.
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la abstraccioén, y la abstraccion, habiendo accedido a un lugar sin salida, un final,
habiéndose vuelto aporos, se hace distraccién. Vivimos en tiempos distraidos, en
tiempos aporéticos.

Reiner Schirmann comienza su texto péstumo y monumental, Broken
Hegemonies, en referencia al conocimiento nocturno de Edipo. “La condicién
tragica” es la condicién infrapolitica especifica de nuestro tiempo aporético:
“Pensar es demorarse en las condiciones en las que uno vive, demorarse en el sitio
en que se vive. Asi pensar es un privilegio de esa época que es la nuestra, con tal
de que la fragilidad esencial de sus referentes soberanos se le haga evidente”™.
La “retirada singularizante” que abria lo tragico en época premetafisica, a
través del conflicto con el “impulso universalizante” de los principios histéricos o
“politicos”, esta de nuevo con nosotros. Ambas instancias de presencia no pueden
reconciliarse en apelacién a ningn principio mas alto. Este vaciamiento o kenosis
del principio, dice Schiirmann, abre un tiempo nuevo de anarquia tragica''. La

?12_ El nuestro es un “sitio

palabra fundadora da paso a un “silencio insuperable
patético” que una vez mas revela, contra toda abstraccion, “la condicién tragica”
del ser’. El marranismo infrapolitico entiende y asume esa condicién, mora en
ella, como Jimmy o Avery muestran suficientemente.

El filosofo espafol Felipe Martinez Marzoa desarrolla su nocion de distancia
en el contexto de su propio ajuste de cuentas con el nihilismo histérico. Para
Martinez Marzoa la polis griega fue, para Occidente, la primera y también la
dltima instancia de comunidad politica. La tltima por primera en el sentido de
que, toda vez que piensa en si misma como la explicitaciéon de la comunidad en
la ley, la polis ya no puede sino implosionar, autodestruirse, como consecuencia
de tal explicitacién: un juego que se estudia a si mismo como juego, nos dice, ya
no puede jugarse. La comunidad no le es dada a Occidente como posibilidad
politica desde entonces. Cuando Heidegger dice de la polis que es “el sitio de
la historia, el Aqui, en el que y desde el que y para el que sucede la historia™",
Martinez Marzoa querrd decir que, si es asi, la historia se terminé y se ha venido
terminando desde los antiguos griegos. Pero la historia no se termind, y eso
significa que tenemos que investigar la historia misma de la ruina de la polis, la
historia misma de la destruccién de la posibilidad de comunidad politica, para
entender lo que “historia” podria todavia significar para nosotros.

10 Reiner Schiirmann, Broken Hegemonies, trad. Reginald Lilly (Bloomington: Indiana University
Press, 2003), 4, 3.

o Ibid., 4.

2 Ibid., 17.

3 Ibid., 532.

Heidegger, Introduction, 162.
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En las paginas de El himno de Holderlin “El Ister” (1942), en las que Heidegger
retorna ala interpretacion de la primera oda coral de Antigona que ya habia ofrecido
en Introduccion a la metafisica, habla de la polis como el lugar de un giro/contragiro
que organiza la existencia histérica del humano: “Quizas la polis es ese reino y
local en el cual todo lo extraordinario y digno de pregunta gira en un sentido
excepcional. La polis es polos, esto es, el polo, el remolino en el que y alrededor
del que todo gira. Esas dos palabras nombran el momento esencial que el verbo
pelein dice en la segunda linea de la oda coral: eso que es constante, y el cambio”?.
Para Heidegger la polis, en cuanto “el lugar de estar en casa en medio de los seres
en su totalidad”'®, es también el lugar de un contragiro en el sentido de que, si
la polis estd determinada “por su relacién a la esencia de los seres humanos™’,
y sila oda coral define esa esencia como fo deindtaton, lo mas terrible pero sobre
todo lo mas unheimlich, lo mas extrano, lo mas infamiliar, entonces el polos de la
polis organiza el giro y contragiro de lo familiar: “[L]o que es infamiliar ya no es
meramente lo no-familiar que se busca pero no se encuentra a si mismo, porque
se busca por medio de un distanciamiento y de una alienacién de si mismo (...)
lo que propiamente caracteriza a lo infamiliar es un contragiro que pertenece
intrinsecamente a su esencia”'®.

La polis: el sitio familiar-infamiliar, el sitio originario, el sitio fundador de toda
apropiacion historica y, por lo mismo, de toda desapropiacién histérica. Pero esto
significa que “la polis es y permanece lo que es propiamente digno de pregunta
en el estricto sentido de la palabra, esto es, no simplemente algo cuestionable
y abierto a cualquier tipo de pregunta, sino aquello con lo cual la meditacién
misma, la mds alta y extensa, se ocupa”'.

La polis es por lo tanto el lugar mismo de la diferencia ontolégica para el
humano. Es aqui que Heidegger introduce unas palabras que se hace necesario
atender especialmente. No hay politica sin polis y, sin embargo, la esencia de la
polis no es politica, dice. Hay una diferencia, unheimlich en su naturaleza, entre la
polis y la politica y, sin embargo, esa diferencia también es una diferencia logica.
Esta es la logica: “[S]i ‘lo politico’ es lo que pertenece a la polis, y por lo tanto
es esencialmente dependiente de la polis, entonces la esencia de la polis nunca
puede ser determinada en términos de la politica, de la misma forma que el

fundamento no puede ser explicado ni derivado desde la consecuencia”®. :Qué

15 Martin Heidegger, Holderlin’s Hymn “The Ister”, trad. William McNeill y Julia Davis
(Bloomington: Indiana University Press, 1996), 81.

6 Ibid., 82.

7 Ibid., 83.
8 Ibid., 84.
1 Ibid., 85.
2 Ibidem.
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determina la esencia de la polis? La politica no puede explicar la polis, aunque
la polis determina la politica. La politica puede haber comenzado siempre de
antemano, pero la polis encuentra su comienzo, su origen, en un “reino” que no
puede reducirse a la politica.

Entiendo la meditacion de Martinez Marzoa en este contexto. Incluso me
atrevo a decir que la obra de Marzoa esta enteramente contenida en tal esfuerzo, de
forma que es al mismo tiempo sistematica y también completamente idiosincratica.
Como consecuencia, cualquier cita aislada resultara insuficiente. En Heidegger y su
tiempo dice, por ejemplo: “Que el juego que siempre ya se estd jugando pretenda
hacerse relevante ¢l mismo, eso es lo que llamamos la polis, no doctrinas acerca de la
polis, sino precisamente la polis misma; y el que esa relevancia sea a la vez la pérdida
podria decirse exponiendo como la polis perece no por el ataque de los barbaros,
sino precisamente porque se sostiene”!. O, en El concepto de lo civil, Marzoa dice:

una polis no es un Estado ni es nada civil, y (...) alegamos que (...) si es
una comunidad (...), la polis pertenece a una situacién histérica en
la que el intercambio de cosas, por muy floreciente que sea, estd por
principio limitado a tipos particulares de cosas o, dicho de otra manera, la
alienabilidad es lo relevante, no lo obvio, de manera que no puede hablarse,
ni siquiera tendencialmente o estructuralmente, de ausencia de contenidos
vinculantes®.

La polis es un espacio en el que el intercambio ocurre antes de que se haya
instalado principio alguno de equivalencia general y es, al mismo tiempo, un espacio
donde el intercambio se tematiza como intercambio en cuanto tal. La tematizacion
del intercambio, en cuanto politica, es la polis, asi que la polis hace el juego politico
explicito, es el lugar de explicitacién del juego politico, lo cual significa que se
mantiene a distancia del juego politico. Pero tal distancia sera su caida porque

la centralidad del intercambio equivale a que la comunidad en cuestion esté
embarcada en la aventura de reconocer expresamente su propio estatuto
como tal; entonces se esta en la linea de reconocer algo que seria lo mismo
para todos y para todos los casos y, por lo tanto, en la de asumir un espacio
uniforme, consiguientemente un espacio sin limites; se pone con ello una
base para algo que ciertamente tardard mucho en darse por sentado y
mucho mas atn en ser un concepto de la validez misma®.

2 Felipe Martinez Marzoa, Heidegger y su tiempo (Madrid: Akal, 1999), 28.
2 Felipe Martinez Marzoa, El concepto de lo civil (Santiago: Ediciones Metales Pesados, 2008), 105.

» Ibid., 105.
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La pérdida de la comunidad, en la politica, es resultado directo del
autorreconocimiento de la comunidad. Como “comunidad” la polis vincula lo
familiar, pero como comunidad que explicita su propio juego se abre a lo extrano.
Este es el primer comienzo histérico, para Heidegger y también para Marzoa: la
tematizacion del juego de la vida coman como un juego de pérdida vinculante
que abre, en cuanto tal, el espacio de la politica.

Podemos traer la historia de la polis a nuestro propio tiempo. “La distancia”
es para Marzoa:

la distancia o reparo o reserva que queda irremisiblemente instalada en la
raiz o en la retaguardia del propio proyecto idealista o del propio proyecto
moderno (...) la irremediable secundariedad de lo moderno, irremediable
en el sentido de que reconocerla no es en manera alguna retroceder a lo
primario, sino solo intentar entender lo secundario como secundario?!.

La politica es una tematizaciéon de secundariedad con respecto a la dignidad del
preguntar acerca de la polis misma. Pero la politica también es una reflexion
secundaria, siempre tardia, sobre la pérdida de la relaciéon de giro/contragiro
con el ser que hace a la polis histérica en primer lugar. Para Marzoa, inicamente
la distancia puede ofrecer, minimamente, la diferencia entre lo primario y lo
secundario que organiza la posibilidad misma de un paso-atras respecto de la
politica contemporanea. Tal distancia es distancia infrapolitica.

Si la historia marrana, como historia de los marranos, puede testificar una
situacion de doble exclusion —los marranos son simultaneamente excluidos de
su procedencia originaria, judia, y de su procedencia secundaria, catblica—, una
proyecciéon metonimica hace de lo marrano una figura general de desplazamiento
e intemperie. La inscripcién marrana es contracomunitaria y singular, gatos en
el tejado, pero también sitiada y precaria, gatos perseguidos por perros. Una
posicién marrana nunca es inmune a la politica, pero se relaciona con la politica
para- o poshegemoénicamente: la hegemonia la mata. Prefiere no ser matada,
no morir. Habita infrapoliticamente, en cuanto sobreviviente, en su secreto, que
habita como uno habita un ethos (que significa “madriguera” originalmente),
sabiendo que no habra mas protecciéon que la suerte. La suerte es su condicion
tragica. Si, como dice Michel Foucault, “uno esta ‘en lo verdadero’ solo si uno

”2 entonces la no-verdad de lo

obedece las reglas de alguna policia discursiva
marrano permanece fuera, en una disidencia o desobediencia que la convierte
en diana perpetua. Desde ahi, suefia en una relacién con la historia que no

sera hegeliana ni marxista, que ha renunciado desde siempre a la dialéctica y

2% Ibid., 110-11.
»  Michel Foucault, The Archaeology of Knowledge (Nueva York: Pantheon, 1972), 224.
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a la mediacién. (Puede establecerse tal relaciéon? ;O mas bien es la infrapolitica
marrana estructuralmente optar fuera de la historia, abandonar el guion de la
historia hacia una intempestividad sin medida? Como lo es para Antigona, o
Jimmy, o Avery. Pero no: nadie sale de la historia, nadie sale de su historia.

Cuarto comienzo

Una tarde de primavera de 1976, cuando yo era un estudiante muy joven, fui
invitado formalmente a la casa del profesor de filosofia que admiraba mas en la
Universidad de Barcelona. El era miembro del Partido Comunista (pSuc), y queria
reclutar a algunos de nosotros. Iranco acababa de morir, la transicién espafiola
a la democracia se iniciaba, y el Partido Comunista empezaba a entender que
su papel protagonista en la resistencia antifranquista se marchitaba. El profesor
sac6 de algin estante un ejemplar de las Obras completas de Jorge Luis Borges
en la edicién argentina, y lo abrié en las paginas de “Deutsches Requiem”, un
cuento de la coleccion llamada £1 Aleph (1949). Procedi6 a leerlo en voz alta para
sus invitados, linea a linea, hasta que terminé el texto. En la conversacién que
sigui6 —pero todo tenia que ser callado, inarticulado, implicito, porque el Partido
Comunista era todavia ilegal en Espana y no podiamos saber quién estaba entre
nosotros, no realmente— se hizo claro que nos decia que la totalidad de la historia
europea, incluyendo la Segunda Guerra Mundial, incluyendo el nazismo, fue una
historia sacrificial, que preparaba el mundo para una nueva aurora que solo el
Partido Comunista estaba en condiciones de crear. La lectura del profesor puso
especial solemnidad enfatica en los tltimos parrafos:

Muchas cosas hay que destruir para edificar el nuevo orden; ahora sabemos
que Alemania era una de esas cosas. Hemos dado algo mas que nuestra
vida, hemos dado la suerte de nuestro querido pais. Que otros maldigan
y otros lloren; a mi me regocija que nuestro don sea orbicular y perfecto.

Se cierne ahora sobre el mundo una época implacable. Nosotros la
forjamos, nosotros que ya somos su victima. ;Qué importa que Inglaterra
sea el martillo y nosotros el yunque? Lo importante es que rija la violencia,
no las serviles timideces cristianas. Si la victoria y la injusticia y la felicidad
no son para Alemania, que sean para otras naciones. Que el cielo exista,

aunque nuestro lugar sea el infierno®.

% Jorge Luis Borges, “Deutsches Requiem”, en Prosa completa 11 (Barcelona: Editorial Bruguera,

1980), 67-68.
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Por supuesto fue un momento fuerte, seductor en cierto sentido, aunque un poco
siniestro. El profesor, performativamente, mediante lo que nos fue dado por el
tono y por el timbre en la interpretaciéon de las lineas de Borges, del cuento de
Borges, expuso una filosofia de la historia con la cual yo intuia no poder acordar,
porque me parecia implicar que estabamos en posicion de hacer historia, de
controlar acontecimientos, de ordenar el destino, aunque no bajo condiciones de
nuestra factura. Pensaba o pensé entonces que el mundo no podia ser tan simple,
y pensé o pensaba que no se podia regular la inmensidad del azar, lo aleatorio, y
conformarlo a una secuencia estructurada. Ademas, pensé y pensaba también que
nunca se ordenaria a si mismo.

Pero, si Borges no estaba invocando, consciente o inconscientemente,
irébnicamente o no, un mundo comunista, si el mismo Borges no participaba en
la filosofia de la historia del profesor, ;entonces de qué hablaba Borges? (A qué
se referia? ¢A nuestro mundo, el que tenemos ahora, el que teniamos en 1976?
¢Acaso el mundo que sigue a las catastrofes de la Segunda Guerra y al nazismo
y al estalinismo abre un tiempo y un espacio en el que alguien (y quién) puede
reclamar “la victoria y la injusticia y la felicidad™? ¢Ha llegado ya la nueva aurora
sin que nos hayamos dado cuenta desde lo oscuro? ¢Llegara? Era mejor pensar
que Borges no daba respuesta, ni implicita ni explicita, a las preguntas que su
texto abre, y que tnicamente el preguntar era importante.

En el texto de Borges, el narrador, Otto Dietrich Zur Linde, espera su ejecucion
como torturador y asesino. Un hombre formado en Brahms y Schopenhauer, en
Nietzsche y Spengler, que se uni6 al Partido Nazi en 1929 y que fue nombrado
subdirector de un campo de concentraciéon en 1941, habia probado su calidad. Si para
¢l “el nazismo, intrinsecamente, es un hecho moral, un despojarse del viejo hombre,
que esté viciado, para vestir el nuevo™”, su trato a David Jerusalem fue el epitome de
su ética: “Ignoro si Jerusalem comprendié que si yo lo destrui, fue para destruir mi
piedad. Ante mis 0jos, no era un hombre, ni siquiera un judio; se habia transformado
en el simbolo de una detestada zona de mi alma. Yo agonicé con ¢l, yo mori con ¢él, yo
de algin modo me he perdido con él; por eso, fui implacable”. Ahora, en la vispera
de su muerte, Zur Linde tiene un mensaje para nosotros, sus lectores: “Quienes sepan
oirme, comprenderan la historia de Alemania y la futura historia del mundo”*. Nos
cuenta que en algin momento, con la derrota acercandose, sintié “el misterioso y cast
terrible sabor de la felicidad™. La explicacion de la felicidad de Zur Linde la hemos
leido ya: Alemania tenia que ser derrotada para que ocurriera una nueva aurora en
el mundo, Alemania fue un sacrificio necesario para el triunfo del espiritu del mundo.

¥ Ibid., 65.
# Ibid., 66.
¥ Ibid., 63.
% Ibid., 67.
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¢Pero hablaba Borges del espiritu del mundo? (O Zur Linde? Hegel no se
menciona. La historia sacrificial viene a ser fuertemente confirmada y anunciada para
el futuro, pero su resultado final no se proyecta especificamente. El texto se abre asi
a su propia apuesta, a su propio abismo: ges verdad que “la historia de los pueblos
registra una continuidad secreta™!? Pero eso es ilusion interesada. El paradigma de
la injusticia y de la felicidad que Zur Linde promete, a través de esa misma palabra,
“Injusticia”, entre “la victoria” y “la felicidad”, no puede ser la espuma del infinito que
Hegel promete en el final mismo de la Fenomenologia del espiritu como la autorrealizacién
del sujeto en sustancia histérica.

En 1935, durante el periodo nazi para Alemania y para el mismo Heidegger (pero
todavia no tiempos de guerra abierta), Heidegger dio una serie de conferencias que
serian publicadas en los aflos cincuenta, con algunas correcciones, bajo el titulo de
Introduccion a la metafisica (1953). En cierto momento dice Heidegger: “Una y otra vez
debemos enfatizar que precisamente porque nos atrevemos a asumir la grande y larga
tarea de destruir un mundo que se ha hecho viejo y de reconstruirlo de nuevo, esto es,
histéricamente, debemos conocer la tradicion. Debemos saber mas, esto es, debemos
saber de forma mas rigurosa y decisiva que todas las épocas mas tempranas y que
todos los levantamientos que anteceden al nuestro. Solo el conocimiento histérico mas
radical nos trae cara a cara con la extrafieza de nuestras tareas y nos preserva de una
renovacion que sea mera restauracion e imitacion no creadora”.

Hay en el texto una estructuracién sacrificial de la historia que, sin embargo,
nunca se hace explicita®. Heidegger habla claramente de un nuevo tiempo histérico y
a favor de un nuevo tiempo histérico que debe prepararse mediante un conocimiento
apropiado de la tradicién. La tradicién significa, tanto en este pasaje como quiza
en la totalidad de la obra heideggeriana, preeminentemente la manera griega, que
debemos conseguir entender mejor de lo que ella se entendia a si misma. Esta es
la tarea del receptor de un nuevo comienzo de la historia, un sine gua non para una
invencion histérica activa y creadora a la que Heidegger llamé con frecuencia “nuevo
comienzo™*. Preparar ese nuevo comienzo: ces eso lo que Otto Dietrich Zur Linde
tenia en la cabeza? Si fuera asi, segin Heidegger, se haria necesaria “una nueva

3 Ibidem.

#  Heidegger, Introduction, 133.

% Estd desde luego explicita en otros textos de esa época. Menciono como ejemplo las primeras

conferencias de Ser y Verdad, de 1933-1934.

No en Introduccion a la metafisica, pero ver por ejemplo Contribuciones y la discusion sobre
pensamiento inceptual: “Solamente lo que ocurre una vez tiene la posibilidad de re-peticion.
Solo eso tiene en si el suelo de la necesidad de una reversion a €l y de un recomienzo de su
incipiencia (...). Lo que es inceptual nunca es lo nuevo, porque lo nuevo es meramente lo
que ya rapidamente se hace passé. Ni es el comienzo nunca ‘lo eterno,” porque el comienzo
es precisamente lo que nunca se saca de la historia”, en Martin Heidegger, Contributions
to Philosophy (Of the Event), trad. Richard Rojcewicz y Daniela Vallega-Neu (Bloomington:
Indiana University Press, 2012), 45.

34
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determinacion de la esencia del ser humano”, puesto que, dice Heidegger, la decision
en este asunto es “histérica —no solo en general, sino como esencia de la historia”®—.
Antes de este lugar textual Heidegger ya nos habia dado una mirada respecto de su
propia elucidacién de la esencia del ser humano en el mundo griego. Lo hizo con

referencia a Edipo, con palabras poderosas:

Edipo va a revelar lo que esta oculto. Haciéndolo, debe, paso a paso, colocarse
en un desocultamiento que a fin de cuentas solo puede soportar arrancandose
sus propios 0jos —esto es, situandose fuera de toda luz, dejando que el velo de
la noche caiga sobre ¢él- y luego clamando, como ciego, para que todas las
puertas se abran de modo que pueda revelarse un hombre al pueblo como el
hombre que es. Pero no deberiamos ver a Edipo solo como el ser humano que
encuentra su caida; en Edipo debemos entender esa forma del Dasein griego
en la que la pasion fundamental de tal Dasein se arriesga en lo que es mas
salvaje y mas extremo: la pasion por el desvelamiento del ser —esto es, la lucha
por el ser mismo. Holderlin, en el poema “In lieblicher Bléiue bliihet...” pronuncia
esta palabra de vidente: “El Rey Edipo tiene un ojo de mas”. Este ojo de mas
es la condicién fundamental de todo gran preguntar y saber ademas de serlo
de todo suelo metafisico™.

Ese ojo de mas que le crece a Edipo, ¢es también nuestro ojo necesario hoy? El ojo de
mas de Edipo le capacita para distinguir parecer de ser, pero no le ahorra su errancia.
La errancia, definida como “el espacio (...) que se abre en el entrelazamiento del

9937

ser, el desocultamiento y el parecer”™’, es un estado del ser que incluye la lucha
contra la errancia. Esta lucha contra la errancia basta quiza para definir lo que
sea que quede en el Heidegger de 1935 de la nocion de autenticidad expuesta en
Ser y tiempo (1927). Es una lucha tragica que llevara eventualmente a Heidegger a
una meditacion sobre el posible fin de la errancia, que es una meditaciéon sobre
Bodenstindigkeit, enterramiento o enraizamiento, una meditacion sobre una forma
de habitar no (o no solo) dependiente de arrancarse los propios ojos, o los ojos de
otros, para conseguir una forma de vida historica ya no sacrificial. Este es un habitar
poético, desarrollado mediante lecturas de Holderlin en varios afios sucesivos que
llevaran a Heidegger, o ayudaran a llevarlo, desde un claro compromiso entusiasta
con la violencia politica hacia algo otro que senalaria eventualmente su abandono
del nazisimo, y con ¢l de la regién de la politica, de la idea misma de politica, como
sitio de salvacion histérica.

% Heidegger, Introduction, 149.
% Ibid., 112-13.
% Ibid., 115.
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En su comentario al himno “Andenken” (1942) de Holderlin, Heidegger

definira el pensamiento poético de Holderlin, que es pensamiento fundador para

¢l, de forma, si bien algo cursi, no menos tendiente hacia algo que ya no se basa

en la confrontacion violenta y terrible con el destino:

Lo poético es lo finito que se somete a los limites de su destino. Lo poético
es lo pacifico en el descanso pensativo que abandona todo conflicto. Lo
poético es el vinculo que vincula todo lo disperso. Lo poético es lo que se
retiene en el vinculo y la medida, lo que estd lleno de medida. En cualquier
direccién que vaya, lo poético no quiere rebasar los limites, el descanso, el
vinculo, la medida. La poesis piensa en algo que permanece y aguanta®.

Ese algo que permanece y aguanta es la casa o el hogar, solo recuperable en el

recuerdo:

Esta timidez es el centro de gravedad en el que debe reposar el corazon de
estos poetas cuyas palabras fundan el curso histérico de una humanidad
en marcha hacia lo que es casa para ella, de forma que no se desequilibre.
La timidez no obstruye. Pero pone en camino lo que es lento y paciente.
Es el estado de animo fundamental de las fiestas para el camino lento. La
timidez acuerda el curso hacia caminos poéticos. La timidez determina el
curso hacia el origen. Es mas decisiva que cualquier violencia®.

Un camino lento hacia la cercania del origen, un retorno a casa que es mas decisivo

que cualquier violencia: el ojo de mas de Edipo, y con ¢l de todos los habitantes de

la condicién tragica, estd ahora fijado en la experiencia de una familiaridad “més

decisiva que cualquier violencia”. Los origenes de tal meditacién, que marca una

importante alteracién y cambio de tono con respecto a los textos de la primera

mitad de la década de los treinta, pueden sin embargo rastrearse en el analisis del

texto de 1935 de la primera oda coral en Antigona. Cuando vuelve a ella, en 1942,

Heidegger establece una correccién fundamental. Mas tarde en su vida, en textos

ya de los afios sesenta y setenta, habran mas correcciones. Convendra referirse

sucintamente a tal desarrollo®.

38

39

40

Heidegger, Elucidations, 149.
Ibid., 153.

Antes de entrar en mi discusion debo reconocer la influencia del trabajo de Richard Capobianco
en este asunto. Ver las tres referencias a Capobianco en mi bibliografia, pero en particular su
capitulo “The Turn Towards Home” en Engaging Heidegger (Toronto: University of Toronto
Press, 2010) cuya deriva general yo sigo. (También he aprendido de Clare P. Geiman sobre las
Antigonas de Heidegger y de David F. Krell sobre das Unheimliche heideggeriano). Capobianco
ofrece sus argumentos y luego su “impresion” de que en afos tardios Heidegger corrigié su
presuncion temprana de la radical calidad de Nicht-zu-Hause ontoldgica del Dasein, y avanzd
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Pantoporos-aporos; hupsipolis apolis

El capitulo cuatro de Introduccidn a la metafisica se llama “La restriccion del ser”.
Tiene cuatro subdivisiones, y en la tercera subdivisién, “Ser y pensar”, ocurre la
primera confrontacién de Heidegger con la oda coral de la tragedia de Sofocles.
“Sery pensar” nombra para Heidegger el espacio “de la orientacién fundamental
del espiritu de Occidente que es la diana real de nuestro ataque”*'. Si ha de haber
una nueva historia, Occidente debe deshacer su confusiéon fundamental sobre
la relacién de ser y pensar que el comienzo griego concibié. Debe darse una
destruccion: la destruccion de una estructuraciéon falsa y meramente aparente de
la relacién entre ser y pensar. Tal destruccién desbrozard el camino para una
nueva determinacién de la esencia del ser humano, que es al mismo tiempo una
nueva determinacién de la historia y una nueva dispensacién histérica.

La oda empieza: polla ta deina kouden anthropou deindteron pélei, “mucho es lo
terrible y lo extrano, pero nada mas terrible ni mas extrano que lo humano se alza
mas alla de é1”*2. Si no hay nada mas unheimlich que el ser humano, el ser humano

en la direccién de decir que tal estado de intemperie tendria que ver predominantemente
con nuestra propia época: “En el comentario de 1942, lo unheimlich permanece constitutivo
del ser humano; pero en [una] afirmacion de 1955, lo unheimlich parece ser relegado a ser un
rasgo principal de la edad presente, que esta dominada por el “pensamiento calculativo’ ”,
en Capobianco, Engaging Heidegger, 65; y: “En el pensamiento tardio de los cincuenta y los
sesenta”, dice Capobianco, la narrativa heideggeriana sobre “el estar en casa del Dasein en
relacion con el ser parece aplanarse y perder la complejidad y la profundidad de su perspectiva
de los anos medios. Esta impresion -y digo impresién porque no quiero sobreafirmar la cosa—
esta basada en varios textos tardios” (Heidegger, Elucidations, 69).

Por mi parte reconozco, siguiendo a Capobianco, un cambio bastante radical entre 1935 y 1942,
pero me gustaria indicar algunas diferencias de matiz en mi entendimiento de la posicion final
de Heidegger sobre el asunto de la casa y del retorno a casa. En mi opinién, incluso para el
Heidegger mas tardio la relacion con el habitar es todavia una lucha que el Dasein pierde con
frecuencia, sea que la libre o que la deje ir en distraccion abyecta. Asi que solo hay, en todo
caso, una préctica del habitar. Conviene pensar en la palabra ankhibasie, la tinica palabra del
fragmento heracliteo que Heidegger asume como palabra guia en Conversaciones en un camino
rural: un acercarse como tarea. No creo que Heidegger haya renunciado nunca a tal palabra
guia: acercarnos, acercarnos a lo cercano, es todo lo que es posible, en la lucha, dado el drama
de la mortalidad y todo lo que la mortalidad supone. Mi intuicién es que Heidegger siempre
penso6 que no habria retorno a casa, solo siempre una practica de ello, y esa practica es la
filosofia. Es una practica en la lucha. Y esto a pesar de pasajes como el siguiente, que parece
confirmar la tesis de Capobianco: “Todo habla de abandono en lo mismo. El abandono no
toma. El abandono da. Da el poder inagotable de lo simple. El mensaje nos deja estar en casa
en un largo origen”, Martin Heidegger, “The Pathway”, en Listening. Journal of Religion and
Culture 8, no. 1-3 (1973): 39.

# Heidegger, Introduction, 123-24.

4 Citado en Ibid., 156. La traduccion es mia, aunque basada en la traduccion heideggeriana, y
trata de mantener un campo semantico consistente con el resto de este trabajo. Pero ver la
mencion a to deinon en el seminario de 1933-1934 Ser y verdad, en Martin Heidegger, Being and
Truth, trad. Gregory Field y Richard Polt (Bloomington: Indiana University Press, 2010), 76. En
general, Ser y verdad esta muy cerca del pathos de Introduccion a la metafisica, inequivocamente
cercano al nazismo.
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es lo mas unheimlich. Para Heidegger, “el dicho ‘el ser humano es lo mas unheimlich’
provee la auténtica definicién griega de la humanidad. Nos movemos en primer
lugar plenamente hacia el suceder de lo unheimlich cuando experimentamos el
poder del parecer junto con la lucha contra el parecer en su pertenencia esencial

al Dasein™*

. Reconocemos que Edipo también era superlativamente unheimlich
y que su lucha contra el parecer lo deshizo, y al deshacerlo lo hizo el hombre
que fue. Esta es la condicién tragica del humano a la manera griega (a lo que
Heidegger llama la manera griega).

Hay tres pasajes en la oda que reciben especial atencion de Heidegger: los versos
360, pantoporos aporos ep’ouden erchetat; 370, hupsipolis apolis; y 372-73, met'emot parestios
genotto met’ison phronon. Heidegger traduce pantoporos aporos por algo asi como “por
todas partes buscando salida, en camino; sin salida, sin camino, viene a la nada”. La
traduccién normal, como recuerdan los traductores ingleses Gregory Iried y Richard
Polt, es diferente, pues “donde Heidegger ve una paradoja en la frase, la mayor parte
de los traductores ven simplemente una expansion de la nocién de ‘lleno de recursos
para todo’ (pantoporos)”**. La traduccion de Loeb Library dice (en retraduccién mia):
“[L]leno de recursos en todo; no se encuentra con nada en el futuro sin recursos”*.
Heidegger traduce fupsipolis apolis més o menos asi: “[A]lzandose alto en el sitio,
perdiendo el sitio (aquel para quien lo que no es es siempre cuestién de atreverse)”.
Los traductores ingleses anaden (en retraduccién mia): “[U]na traduccién mas
convencional serfa ‘si sigue las leyes de la tierra y la justicia jurada de los dioses esta alto
enla ciudad (...) pero es desterrado de ella si habita con deshonor por su atrevimiento’
18 Y los versos 372-373 se vierten: “[Q]ue no sea compaiiero en mi hogar, y que mi
saber no comparta los enganos del que hace tales obras”*. Loeb dice “que el que hace
tales cosas no se siente a mi hogar ni comparta mis pensamientos”™*.

Heidegger presenta pantoporos aporos y hupsipolis apolis como interpretaciones del
superlativo unheimlich en lo humano (deindtaton)”. En cuanto tales, son caracterizaciones
de lo humano en el contexto de la explicitacién de la unidad y disyuncion originaria
de sery pensar. Si pensar significa aprehender (noein como Vernelimen), esa aprehension
es, dice Heidegger, “un suceder [Geschehen] en el que la humanidad misma acaece™.
¢Como acaece? Pensar es una relaciéon con el ser que queda canalizada, en el

#  Heidegger, Introduction, 161-62.
#  Ibid., 157; n. 52, 157.

¥ Sofocles, “Antigone”, en Antigone. The-Women of Trachis. Philoctetes. Oedipus at Colonus, ed.
Hugh Lloyd. y trad. Loeb Classical Library (Cambridge, ma: Harvard University Press, 1994),
37.

% Heidegger, Introduction, n. 53, 157-58.

7 Ibid., 158.

¥ Sofocles, “Antigone”, 37.
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Heidegger, Introduction, 162.
%0 Ibid., 150.
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momento de su formulacién, como violenta apropiaciéon reciproca. Si el humano
puede disponer del mar y de la tierra, de los animales, del lenguaje y de la pasién,
es porque el prevalecer violento del ser lo dispone a ellos y lo dispone por ellos. Los
humanos asi acechan su propia perdiciéon de varias maneras: son aporos y apolis porque
“estan en la no-salida de la muerte” como limitacién esencial y constante® —y tal
limite regula el hecho de que la #e¢hné humana esta en choque con la diké—.

La confrontacion techné-diké, que Heidegger encuentra claramente expresada en
la oda coral, es al mismo tiempo, importantemente, lo que al fin de su libro dira que
constituye “la verdad interna y la grandeza del nacionalsocialismo”, la confrontacién
historica al final de la metafisica que podria restituir la posibilidad resolutiva de un

2952

“encuentro entre la tecnologia global y la humanidad moderna™”. También esto es

el ser:

Aquel que hace violencia, el creador, que se lanza hacia lo no-dicho, que
irrumpe en lo impensado, que compele lo que nunca ha sucedido y hace
aparecer lo no-visto, este hacedor de violencia esta en todo tiempo en el
atrevimiento (folma, verso 371). En la medida en que se atreve al vencimiento
del ser, debe arriesgar el asalto de los no-seres, los me-kalon, la desintegracién,
la inconstancia, la des-estructura, el desajuste. Cuanto mas se alce el pico del
Dasein historico, mas se abrira el abismo para la brusca caida en lo a-histérico,
que entonces se debate en una confusion que no tiene salida y al mismo
tiempo no tiene sitio™.

Aqui se insinta lo sacrificial. La perdicion (Verderb), entonces, se abre en relacion de
oposicion de las dos formas de deindn, techné y diké. La perdicion es también lo mas
unheimlich. No llega al final de una actividad fallida, sino que “prevalece y acecha en
espera fundamentalmente™*. Si Edipo encara el desastre es porque el desastre encara
a Edipo. Cuando Heidegger le presta atencion a la conclusion de la oda coral, en
cuyos versos el humano atrevido queda excluido del hogar y del consejo, dice que
“aquel que es de esta manera (...) debera ser excluido de casa y consejo (...). En la
medida en que el coro se vuelve contra lo unkeimlich, dice que esta manera de ser no es
la cotidiana (...). En su actitud defensiva el coro es la confirmacién directa y completa

9955

de lo unheimlich de la esencia humana’.

U Ibid., 169.
%2 Conviene notar que esta tltima frase fue afiadida al manuscrito en 1953, y hay controversia
sobre si fue pronunciada o no en la conferencia de 1935. Ver Ibid., 213.

% Ibid., 172.

* Ibid., 173.

% Ibid., 175-76.
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La determinacién de la humanidad griega asume asi su condicion tragica en
la extraia errancia y en la necesaria pérdida del hogar y de la participacién en
la deliberacién colectiva, en el pensamiento comin. Para Heidegger esto —la oda
coral en su totalidad, lo que la oda dice— marca la entrada de Occidente en la
historia, o de Occidente como historia. Esta es también la deriva privilegiada por
Martinez Marzoa en su interpretacién de la pérdida de la polis y de la polis como
necesaria pérdida a la que me referi arriba.

Heidegger dice que la relacion reciproca entre diké y techné es la misma que la
relacion reciproca entre ser (emnai) y pensar (noein). La relaciéon es una relacién de
violencia. Hace que ocurra lo terrible (deindn, que Heidegger prefiere traducir por
unheimlich), y hace que aparezca una intemperie acosada:

El asalto de la fechné contra la diké es el suceder mediante el cual los seres
humanos se hacen sin casa (...). La aprehensiéon es el paso por el cruce
del camino triple. La aprehension puede constituirse en pasaje solo si
es fundamentalmente una de-cisiéon por el ser contra la nada, y asi una
confrontacién con el parecer. Pero tal decidir esencial, cuando se lleva a
cabo y cuando resiste la trampa que acecha incesante en lo cotidiano y
lo acostumbrado, tiene que usar la violencia. Este acto de violencia, esta
marcha de-cidida por el camino del ser de los entes, saca a la humanidad
de su familiaridad con lo que esta mas directamente cercano y es usual™.

“La intemperie resulta, originariamente, en el primer comienzo histérico, de
la relacién mutuamente apropiante del ser y el pensar. Que el coro excluya al
humano de casa y consejo confirma la intemperie pero, al mismo tiempo, permite
también que la casa se abra en cuanto tal”’. La infrapolitica marrana debe
preguntarse si algin posible segundo comienzo, ese “otro comienzo” del que
Heidegger empieza a hablar a finales de los afios treinta con insistencia, y que en
todo caso remite a una practica del presente, estaria en relaciéon semejante con la
intemperie. Heidegger encuadra enteramente su discusiéon de la oda coral en el
contexto de una confrontaciéon abrumadora entre techné y diké cuyo producto es la
necesaria perdicion violenta.

¢Es la intemperie, entonces, una condiciéon de la infrapolitica marrana que
abre, como por primera vez, la necesidad de una casa, o revela la necesidad de
casa en su anverso? (O debe la infrapolitica marrana asumir lo siniestro, incluso
lo mas siniestro, como constancia necesaria y prevaleciente? ¢(Es la infrapolitica
marrana, en cuanto infrapolitica y en cuanto marrana, ya un resignarse a la
violencia tragica y necesaria? (Es la infrapolitica marrana una infrapolitica de

% Ibid., 178, 179.
7 Ibid., 178.
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la perdicién? Sin duda el Heidegger de 1935 apostaba a la perdicién tragica.
Podriamos preguntarle a Jimmy o a Avery cémo lo ven ellos, desde situaciones
ampliamente diferentes a la heideggeriana de los anos nazis.

En cuanto a Heidegger, criticos como Clare Pearson Geiman o Richard
Capobianco en particular®® han notado una diferencia poco investigada (y
no reconocida de forma explicita por el mismo Heidegger) en su tratamiento
de la primera oda coral de Antigona en Introduccion a la metafisica y en la serie de
conferencias de seminario de 1942 titulada El fumno “El Ister”, de Hilderlin. Esa
diferencia es también para mi una diferencia esencial, pues coloca a Heidegger
en camino hacia un proyecto infrapolitico, fuera y aparte de la politica en el fin
de la metafisica.

El falso aspecto hegeliano de “Deutsches Requiem” de Borges oculta algo. Zur
Linde es lector de Schopenhauer, Nietzsche y Spengler, se nos dice. Quiere morir
para que otros florezcan, su muerte seria una precondicién, y es una precondicién
sacrificial para la renovacién de la historia, para una nueva manifestacién de la
esencia de lo humano. Suponiendo que esa renovacién de la historia, entendida
como comienzo otro —donde “otro” significa nada mas que una relacion distinta
con la tradicién de pensamiento— esté en el horizonte de la infrapolitica, no es
facil aceptar a Zur Linde, el comandante de un campo de concentracién nazi,
como guia. Desde luego ya el Heidegger de 1935 refiere indirectamente al suicidio
y al suicidio histérico. Heidegger entiende, un tanto cripticamente pero de forma
suficientemente patente, que la versiéon nazi de la conflagracién general en el
conflicto entre diké y techné que define al Dasein estd siendo tan intentada como
abocada al fracaso. Lo que Heidegger sefiala es la perdicién necesaria en ese
monumental acto de violencia a favor de un vencimiento del nihilismo. No esta
tan lejos de Borges el Heidegger de 1935:

Meramente perseguir seres en medio del olvido del ser: eso es nihilismo. El
nihilismo asi entendido es el suelo del nihilismo que Nietzsche expuso en
el primer libro de La voluntad de poder. En contraste, ir expresamente hacia
el limite de la nada en la cuestién del ser y llevar la nada a la cuestiéon del
ser: ese es el primer y Gnico paso fructifero hacia el verdadero vencimiento

59

del nihilismo®.

Los nazis fallaron, fallaron en experimentar de nuevo el ser, fallaron en su misién

de “poner a trabajar nuestro Dasein histérico como historia”®.

% Ver nota 40.
% Heidegger, Introduction, 217-18.
0 Ibid., 218.
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En 1935, antes de la guerra, antes del Holocausto, Heidegger habla ya de
suicidio, y dice, invocando Edipo en Colono: men phunai ton hapanta nika logon, “mejor
no haber nacido nunca, nunca haber pasado al Dasein supera haber entrado en

el logos™'. Heidegger escribe en esa misma pégina, y por lo tanto en relacion
8 g £
abierta con la idea de que mejor seria no haber nacido, palabras sorprendentes

para el que tiene oidos dispuestos a escucharlas:

[H]ay momentos en los que destella la posibilidad de que la lucha por
superar lo abrumador pueda ser librada mas plena y ciertamente si el
ocultamiento del ser —la prevalencia emergente, que en si se despliega
esencialmente como logos, como el recogerse de lo que estd en conflicto—
queda simplemente preservado, y st asi, de clerta manera, se retiene toda
posibilidad del aparecer. Esta audacia [que en verdad es el reconocimiento
mas alto] pertenece al hacer-violencia de lo mas unheimlich: abrumar la
prevalencia apareciente reteniendo toda apertura hacia ella, y medirse
con ella manteniendo cerrado el lugar del aparecer en su prevalencia
todopoderosa®.

Este cierre absoluto al logos como forma final de la conflagracion entre diké y
lechné no puede entenderse sino como apelacion al suicidio historico, el mismo que
resuena en la narraciéon de Borges. En 1942, ya en plena guerra, Heidegger dira:
“Los que pierden el sitio esencial de su historia, esto es, los que cumplen en cada
destino, al alzarse altos sobre ese sitio, estan de esa manera en la intemperie solo

996

porque los no-seres pueden estar en el ser para ellos”®. Esta analizando otra vez
el verso de Antigona sobre hupsipolis-apolis. Lia condicién tragica resuena: “Cuando
se le da al riesgo toda indulgencia, y cuando todo comportamiento hacia los seres
es como es por amor al riesgo, la relaciéon de los humanos con los seres queda
tensionada en la mas extrema tensiéon entre las alturas supremas de dominio del
sitio de su historia y las profundidades mas hondas de la pérdida de ese sitio”®.
La pérdida del sitio historico para la Alemania nazi es la conclusiéon de Zur Linde.
Pero Zur Linde —quizas Borges— anuncia una mera posibilidad en el tiempo de
una retirada radical hacia lo oculto, el tiempo de la muerte histérica como tiempo
sacrificial. En el Heidegger de Introduccién a la metafisica también lo sacrificial

aparece como opcion curiosamente antidialéctica. Pero ese fue un camino muerto.

ot Ibid., 189.

& Ibidem.

% Heidegger, Holderlin’s Hymn, 87.
o Ibid., 89.
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El vencimiento del nihilismo es el otro comienzo o el otro comienzo es el
vencimiento del nihilismo. La dificultad consiste en postular que la historia de
la metafisica, desde el primer comienzo, es en si aporos en su misma pretensiéon
de ser pantoporos. En politica, eso se traduce en el juego de hupsipolis-apolis. En
el texto de 1942 se persiguen estos temas, pero desde una posiciéon ya mediada
ostensiblemente por la lectura intensa de Hélderlin (menos ostensiblemente, dada
la falta efectiva de explicaciones al respecto, por la situacién politica existente).

En 1942, la interpretacién de la oda coral de Antigona es la misma, pero es
también fundamentalmente diferente. (Doénde estd la diferencia? En el marco.
A Heidegger no le interesa ya la confrontacién histérica entre techné y diké, o al
menos no le interesa en su pathos politico contemporanco. Lo que ahora importa
y alcanza el centro del escenario es la relacién entre casa e intemperie, entendida
no desde lo heroico y lo violento sino en términos de hogar y consejo, phronein.
Una vez mas, Heidegger enfoca su comentario en la elucidacion de los versos que
ya le habian ocupado en Introduccion a la metafisica. Pero ahora la interpretacién
toma su punto de partida en algo que se le atribuye a Holderlin: “Para Hélderlin,
esa esencia [de la historia] se oculta en el hacerse-casa de los seres humanos, un
hacerse casa que es un paso por y un encuentro con lo extranjero”®. Desde ahi,
para Soéfocles también “los seres humanos son, en un sentido singular, no-en-casa,

?66 Esta es la diferencia: ahora la “esencia de lo

y su cura es (...) hacerse casa
humano” es el cuidado por la casa, y ya no la aceptacién del caracter destinal de
la perdicién forzada por la violencia siniestra y necesaria de la confrontaciéon con
el ser de la diké. Es otro universo afectivo el que se abre aqui y, primariamente, de
forma sin duda sobredeterminada, lo que ha tenido lugar es un abandono de lo
politico, en términos heideggerianos. Y también un abandono del entendimiento
sacrificial de la historia.

Pantoporos-aporos y hupsipolis-apolis son la marca de un contragiro, lo que es
especifico al contragiro en el giro de la polis. EIl humano “se aventura en todas
partes” pero se encuentra “sin experiencia ni salida”®. El humano “se alza alto
sobre el sitio” pero se encuentra “perdiendo el sitio”, sin sitio®. Los seres humanos
no estan accidentalmente condenados a esas experiencias contrarias, sino que la
polis es el lugar en el que los humanos encuentran su esencia histérica en la tensién
misma de esos contragiros. “Los seres humanos no ‘tienen’ esas posibilidades
como suma extrinseca a si mismos, sino que su esencia consiste en ser esos que,

269

al ascender en el sitio de su esencia, al mismo tiempo estan sin sitio”". Esta es la

% Ibid., 54.

% Ibid., 71.
& Ibid., 73.
8 Ibid., 79.

% Ibid., 87.
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condicién tragica, la que marca la culminacién de la determinacién griega de la
esencia de lo humano en la consideraciéon heideggeriana. Que lo humano sea lo
deindn, incluso lo deindtaton, queda dicho por Séfocles por primera y tltima vez en
el mundo griego. Pronto, con Platén, la tensién tragica quedaria escondida en
la afirmacién de la prioridad de uno de sus polos. “Pues solo aqui [en Séfocles]
hay la necesidad de permanecer dentro del suelo de lo que contragira, en lugar
de escaparse hacia el uno o el otro polo. En ese momento histérico en el que un
lado del caracter de contragiro del ser queda devaluado como menor y mas bajo,
el mundo griego cae de la 6rbita de su esencia y su declinar queda decidido™.

Pero el momento crucial para el reencuadre heideggeriano de su lectura de
Antigona hay que encontrarlo en la discusién del primer didlogo entre Antigona e
Ismene, ausente en la discusion de Introduccion a la metafisica. Heidegger se centra
en las palabras de Antigona a su hermana, cuando le anuncia que ella misma —
Antigona— estd dispuesta a pathein to deindn touto, esto es, en traduccion de Heidegger
(retraducida), “tomar en mi esencia la intemperie que aparece aqui y ahora”’’.
Sufrir lo terrible, soportar lo unheimlich: Antigona lo acepta, no huye de ello:
“[D]entro de lo més unheimlich, Antigona es suprema unheimlich”™. Y Heidegger
pregunta: “¢Qué si lo que fuera lo mas intrinsecamente unheimlich, asi lo maés
remoto de todo lo que es casa, fuera aquello que en si mismo simultaneamente
preservara la pertenencia mas intima a la casa?””.

Todo depende de la interpretacién, en el contexto de la tragedia, de los
ultimos versos de la oda coral, cuando el coro afirma su rechazo de los terribles:
met’emoin parestios genotto met’ison phronon hos tad’erdoi, que Heidegger vierte como
“esos que ponen en obra tales cosas no seran confiados a mi hogar, ni compartiran

su engafo con mi saber”’

. ¢Hemos de pensar que el coro rechaza a Antigona, la
rebelde, la que no se conformara a las leyes de la ciudad, como la interpretacion
de Introduccién a la metafisica parecia intimar? Si fuera asi, la oda coral se habria
convertido, en estos tltimos versos, en “una cancion en alabanza de la mediocridad,
en una cancién de odio a la excepcién”. Pero la tragedia, en su totalidad, no
aguanta esa interpretaciéon. Heidegger retorna al pensamiento de que en ella, y
en esas mismas palabras, se sostiene una diferencia entre la polis y la politica, de
la que anade: “[Plara los griegos, la polis es lo que es eminentemente digno de

pregunta. Para la conciencia moderna, lo ‘politico’ es lo que va necesariamente

7 Ibid., 77.
71 Ibid., 103.
72 Ibid., 104.
7 Ibidem.

7 Ibid., 92.
7 Ibid., 97.
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e incondicionalmente por descontado”’®

. La interpretacion segin la cual el
coro rechaza a Antigona, la expulsa del hogar y del consejo, solo puede ser la
interpretacion de la conciencia moderna. Pero hay una lectura alternativa incluso
para nosotros, inmersos en esa conciencia moderna.

La disposicién de Antigona a llevar la carga en su corazén, a sufrir cualquier
pesar en su compromiso de honrar a sus muertos, debe entenderse de otra manera.
Hay también una forma estapida de vivir la intemperie, que consiste en “un olvido

»77
y una ceguera

respecto del hogar, pero esa no es la forma de Antigona, sino la de
Creoén. La intemperie de Antigona es de una clase enteramente diferente, puesto
que consiste en una afirmacién radical del hogar: “[E]l hogar, la casa del que
busca lo familiar, es el ser mismo, en cuya luz y radiancia, en cuyo brillo y calidez,
se han recogido en cada caso todos los seres. Parestios es el que, demorandose en
la esfera del hogar, pertenece a aquellos a los que se les confia el hogar, de forma
que todos los que pertenecen al hogar estdn en confianza, vivos o muertos”’®.
Antigona se hace capaz —y esa es su accion suprema— de asumir el pasaje por la
intemperie y por la muerte para recoger la intemperie en su propia esencia. Dice
Heidegger que Antigona “se hace casa en el ser””. Estd por lo tanto exenta del
rechazo del coro porque ella misma funda la esencia misma del hogar que el coro

EEINT3

celebra. “Habitar en la intemperie”, “hacerse casa en la intemperie”, “morar en lo

280

unheimlich”™ es Antigona misma, su esencia. Heidegger le llama a esto “lo poético™:

“El infamiliar estar en casa de los seres humanos en la tierra es ‘poético™®!.
Privada del simple recurso a la casa entre los seres, la decision de Antigona apela
al habitamiento mas alto del ser, que funda la polis igual que funda toda otra

posibilidad de habitamiento histérico para el humano.

Sin empresas

Prefiero llamar infrapolitico lo que Heidegger llama poético. El desplazamiento
desgarrador desde un compromiso cotidiano con las cosas hacia un trato con lo
oscuro de la casa originaria, que nunca se alcanza, pero que siempre es susceptible
de acercamiento (esta estructura —no se llega al origen, pero se busca la cercania—
es una estructura existencial posiblemente irrenunciable), puede quiza ser descrito
poéticamente, pero habitar la intemperie, fabitar en la intemperie, es una tarea
infrapolitica. No es en cuanto tal una tarea menor. Tiene que ver con establecer

76 Ibid., 94-95.
77 Ibid., 109.

78 Ibid., 114-15.
7 Ibid., 117.

80 Ibid., 121.

81 Ibid., 120.
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un acuerdo con el hecho de que hoy por todas partes la politica no es sino un
aventurarse sin salida, una empresa sin sitio. La politica es hoy en todas partes
lo mas siniestro y a la vez lo mas ridiculo. La politica es lo que hace Creén, la
aserciéon errante y sin cabeza de un poder siniestro perdido en el no-ser, perdido
en la nada de la reclamacién administrativa. ¢(Es esa la injusticia del mundo
imaginada por Zur Linde en el cuento de Borges? ;O deberiamos mas bien seguir
tratando de que advenga una nueva dignidad de la politica a través de una nueva
aurora histérica, hegeliana o no?

También quiero traducir la nocién de que la polis —en su diferencia misma
respecto de la politica— es lo mas digno de pregunta, a la nocién de que es la
infrapolitica lo digno de pregunta, particularmente cuando ya no quedan
preguntas para la politica: la politica es hoy tecnologia, tecnologia acéfala por
la derecha o por la izquierda, empresa tecnoldgica en un contexto ya privado de
diké, o en el que la diké no puede interpretarse mas que como violencia divina.
La otra diké, la diké politica, ha sido plenamente absorbida por la techné bajo la
forma de administracién social desde el principio de equivalencia general, que es
también la forma contemporanea del nihilismo. Ya no hay polis —la polis es solo
un fantasma de la tradicion—. Su espectralidad subsiste en la forma infrapolitica
como memoria oscura del origen; como recuerdo del hecho de que también
nosotros, esto es, también todos, fuimos alguna vez, inmemorialmente, apropiados
histéricamente. Pero ya no, o sera que la radical desapropiacién es nuestra forma
de apropiacién. Nos han desanclado como marranos, lo que no deja de llevar en
si una promesa.

Meditando sobre la polis Martinez Marzoa nota que:

o bien la comunidad misma no se hace relevante en manera alguna,
permanece opaca, pero entonces en cierta manera puede decirse que no
la hay, que no tiene lugar, puesto que en ningtin modo se hace manifiesta,
y esta era la situacién en el modelo del cambio entre comunidades; o
bien la comunidad no se ve en situaciéon de conformarse con su propia
opacidad, los vinculos, esto es, las contraposiciones, siempre ya supuestos
se ven forzados a decirse, a hacerse relevantes, y entonces la comunidad
ciertamente tiene lugar, ciertamente la hay, pero esta por verse si también
entonces y por eso mismo lo que ocurre es que la comunidad revienta®.

Una vez que la distancia del juego se hace no ya relevante sino patente, una
vez que la distancia se ha naturalizado y comparece como tal distancia, una vez se
ha hecho primaria, entonces ya solo hay distancia, pero distancia vacia, distancia

8 F. Martinez Marzoa, “Estado y polis”, en Los fildsofos y la politica, ed. Manuel Cruz (Ciudad de

Meéxico: Fondo de Cultura Econdémica, 1999), 106.
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que rige en un espacio que no es ya el espacio de la comunidad sino que es un
espacio continuo e indiferenciado, un espacio ilimitado donde solo hay cortes
arbitrarios que no son solo posibles sino consuetudinarios. Las consecuencias
alcanzan a la modernidad de la siguiente forma: el “problema politico” de la
modernidad es que no puede ya buscarse consenso alguno “ni se haga uso de ¢l, o,
si se prefiere decirlo asi, que solo en una cosa haya de haber consenso, a saber, en
no buscar consenso alguno; que solo haya de haber acuerdo en crear y mantener
las condiciones para que se pueda vivir sin que ello requiera estar de acuerdo en

nada ni comulgar con nada”®

. Esta es para Marzoa la “reptblica democratica”

o solo “la democracia” en la modernidad. Pero el otro lado de esta moneda de

la disolucion o la imposibilidad del consenso y de la comunién comunitaria en la
y

modernidad es:

qué ocurre a medida que esa disolucion y desvinculaciéon empieza a ser
(parcialmente) real y el Estado empieza a encontrarse no ya frente a
aquellas otras cosas, sino a solas consigo mismo; habria que ver si hay
alguna razoéon para que a partir de ese momento el Estado sienta panico
ante si mismo y se apresure a buscar la reconciliacién y la sintesis con todas
las otras cosas®™.

La tersa vacuidad de la determinacion politica, su formulacién democratico-
moderna, anclada en el principio de equivalencia segun el cual toda cosa es
cambiable por toda otra cosa, y no hay nada fuera del sistema de circulacion,
significa que no hay lazos sustanciales, solo lazos formales, no hay posibilidad de
una casa politica o de una cercania politica a ninguna clase de origen. Pero esto
también significa que:

aquella formaciéon o estructura que proyecta como concepto de la
legitimidad el de la ausencia de vinculos y que no puede funcionar sin ese
concepto, a la vez tampoco puede funcionar sin fabricar siempre de nuevo
unos u otros vinculos supuestamente dados, en nombre de los cuales, antes
o después, se viola el conjunto de condiciones a la vez reconocido como
el concepto de la legitimidad (...) la nihilidad tiene a toda costa que evitar
reconocerse, tiene que fabricar siempre de nuevo algo a lo que agarrarse,
y ello porque justamente el rconocimiento de la nihilidad seria lo Gnico no
nihilico®.

% F. Martinez Marzoa, “Estado y legitimidad”, en Los filosofos y la politica, 88.

8 Ibid., 89.
8 Ibid., 100.
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Este es un nihilismo que muerde. En la reaccién del Estado a su propio formalismo
vacio, hay opresién. En la democracia se asienta la condicién hiperboélica de su
desastre. Pero el nihilismo reconocido es nihilismo infrapolitico.

Fue Schirmann el que dijo: “Solo un desgarro del pensar permite a uno
pasar del ‘tiempo’ ocupado en el pensamiento epocal al tiempo originario, que es
Lretgnis —a libramientos polémicos y agonistas—. Asi, (...) la discordancia temporal
fisura los postulados referenciales sobre los que las épocas han construido sus

concordancias hegemonicas™®.

JSeria preciso referirse a este desgarro del
pensar como capaz de una nueva determinacién de la esencia del ser humano,
de una nueva determinacién de la historia, de una nueva dispensa historica?
La respuesta debe ser negativa: esos “libramientos polémicos y agonistas” no
coalescen en ninguna nueva concordancia hegemonica. La infrapolitica marrana
es la mera posibilidad —o también, el ejercicio de la posibilidad, la practica de la
posibilidad— de un desgarro del pensamiento hacia la cercania: hacia la cercania
de lo mas cercano, no de una nueva época. La infrapolitica marrana no es una
politica, y sin embargo establece las condiciones y abre el camino de una practica
poshegemonica de la democracia, que es el libramiento, polémico y agonista, del
tiempo infrapolitico en y para la existencia marrana. No una nueva politica, sino
una forma otra de habitar la politica.

Mi epigrafe dice que el logos originario de Occidente, el logos del primer
comienzo, evoluciond por tiempos platénicos y posteriores hacia la cibernética y
la logistica contemporanea, siguiendo un proceso de abstracciéon que convirtié al
ser en el mas general y vacio de todos los conceptos. Mi intento es darle alguna
concrecién al ser asociandolo a la casa infrapolitica. En una conferencia tardia,
titulada “Sobre la cuestién de la determinacién del asunto del pensar”, Heidegger
mantuvo que el cambio desde la dominancia de los principios de la subjetividad
moderna hacia la dominancia de la cibernética, que supone la ordenabilidad total
del mundo, consuma el avatar final de la historia de la presencia, y ya no es posible
pasar mas alla en ella.

En esa imposibilidad (que es la confirmacion de la hipétesis del cierre
metafisico) la pregunta por el presentarse, en forma verbal, todavia parte de la
experiencia griega de la vida pero hoy encubierta y olvidada, vuelve como senal
del impasse contemporaneo. La ordenabilidad total del mundo, que nuestra edad
presente y sus politicas continuard reforzando mas y mas, constituye el principio
ultimo de la metafisica. La ordenabilidad total es la apoteosis de la equivalencia
general. Pero la equivalencia general como ordenabilidad total es también el fin
de la politica: no su fin factico, puesto que habrd politica, y habra mas politica,
sino el fin de la politica como mediacién histoérica.

8 Schiirmann, Broken Hegemonies, 598.
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Lo esencial hoy, la ordenabilidad equivalencial en cuanto tal, no puede

combatirse politicamente. La ordenabilidad solo admite la lucha infrapolitica,

que desarrolla una relacién con la existencia en la que busca habitar lo otro de

la ordenabilidad, la mera traza que es también el residuo inmemorial del ser

del primer comienzo. Esta es la infrapolitica marrana. Es, como lo dice otro

ensayo heideggeriano todavia mas tardio, el intento de habitar “lo que sostiene

y determina y deja crecer en el niacleo de nuestra existencia

”87 contra toda

imposicién de conformidad: al fin y al cabo, una condicién hiperbdlica de la

democracia politica®.

87

88

Martin Heidegger, “Messkirch’s Seventh Centennial”, trad. Thomas J]. Sheehan,
acceso en octubre de 2016, http://religiousstudies.stanford.edu/WWW/Sheehan/
heideggertranslationonline.html, 40-57.

No es que Heidegger viera la democracia como condicién de retorno a casa alguna, desde
luego nunca explicitamente. Pero es una consecuencia necesaria del marranismo, que piensa
que “nadie es mas que nadie”, y nadie tiene una legitimidad mas alta que la de otro cualquiera.
La ilegitimidad de todo principio de dominacion sostiene el desarrollo libre de la existencia.
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