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Alain Badiou y Peter Engelmann mantuvieron en 2012 un dialogo que
fue publicado en forma de libro en 2013 en aleman (Passagen), en 2015 en
francés (Bayard) y en 2017 en espaiiol (Trotta).

Como el propio Badiou aclara en el prefacio a la edicion francesa (y ahora
también a la espafiola), el libro nace del estado “absolutamente patologico”
(p. 9) y “absolutamente aberrante” (p. 43) del mundo contemporaneo, lo que
se refleja en la concentracion del Capital: el 10% de la poblacion posee el
86% de los recursos. Y todo amparado por una palabra fetiche: democracia.
De hecho, una de las criticas mas duras de Badiou va dirigida contra los
intelectuales de Occidente, siempre tan bien dispuestos a desgranar los
males del capitalismo, algo “facil e insuficiente”, pero tan incapaces de ver
la inexorable conexion capitalismo-democracia, cuando la “democracia no
es mas que la organizacion del poder hegemonico dominante” (p. 40) y “las
democracias son dominantes en los paises capitalistas” (p. 41) (algo que
ya denuncid en La Republica de Platon: “la democracia corrupta, que es el
régimen politico del capitalismo crepuscular”, p. 212).

Es este estado de cosas el que nos obliga a revisar la historia politica del
siglo XX y los medios de produccion y a resucitar la idea del comunismo.

A pesar de que este sea el nucleo del libro, Badiou y Engelmann pasan
revista a una gran diversidad de temas: la filosofia, la politica, la historia,
la ciencia, el arte, el amor, el comunismo, el cristianismo, la violencia, la
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disciplina, la familia... Esta variedad de temas, unida al hecho de que la
finalidad del libro es aclaratoria, elucidatoria, “propedéutica” (tal y como
escribe Jordi Masso, el traductor, en el epilogo “Alain Badiou, militante de
la felicidad”, p. 79), quiza consigan ampliar el espectro habitual de lectores
potenciales mas alla de los estrechos limites de los seguidores de Badiou,
los tnicos familiarizados con sus conceptos y las relaciones de estos entre
si. Aunque, eso si, que nadie se engafe: su lectura exige un ritmo lento y
una atencion aguda como un animal de caza.

Si bien he dicho que ambos autores mantienen un “didlogo” seria
mas honesto afiadir que es un didlogo al modo platonico, al menos en la
forma: es decir, mas parecido a un monologo socratico. Badiou es Socrates
y Engelmann cualquiera de sus interlocutores. Sin embargo, no ocurre
lo mismo en el fondo: Engelmann exige aclaraciones y ejemplos y pone
dificultades al autor que ayudan al lector. Por dicha razén habria sido mas
leal a la verdad haber subtitulado el libro Entrevista de Paul Engelmann
a Alain Badiou, para mostrar la asimetria que caracteriza el contenido. O,
mejor aun, Entrevistas, puesto que son dos.

La primera rastrea la génesis del pensamiento filosofico de Badiou:
Sartre y su filosofia del sujeto, su gran influencia filosofica en los afios 50;
la fenomenologia de Husserl y Merleau-Ponty, de cuyo lenguaje bebera
Badiou; Althusser, a quien conoce en la Ecole Normal Supérieure, los libros
de Derrida, la ensefianza de Lacan, el comunismo de Platon, la dialéctica
de Hegel y el analisis politico y economico de Marx. A través de estas
influencias es como se llega a la afirmacion de Badiou de que es imposible
una politica sin sujeto (pp. 12-13). Para entender esto es necesario aclarar
qué entiende Badiou por sujeto.

Para comenzar desde los cimientos, recordemos primero algo que
escribio hace ya casi tres décadas en su Manifeste pour la philosophie:
que desde Descartes y la filosofia moderna, los tres conceptos modales
“son el ser, la verdad y el sujeto” (Badiou, 1990, p. 13). Veamos entonces
a continuacion como define Badiou esos tres elementos y sus relaciones.

Mientras que “individuo” es el animal humano que nace, come y
muere, “sujeto” es aquello a lo que se incorpora el individuo cuando toca
lo universal, lo infinito, lo absoluto. Esto, que tan abstracto suena, es una
experiencia al alcance de cualquiera a través de cualquiera de los cuatro
procedimientos de verdad (pues la verdad se produce): la ciencia, el arte,
la politica emancipatoria y el amor. O, como los llam6 en aquel Manifeste
del 89: el matema, el poema, la politica inventada y la experiencia del
Dos. “Practicar la filosofia significa esforzarse por ser un sabio, un artista,
un militante y un amante”, le dice a Engelmann (p. 75). En lenguaje mas



cotidiano aun: comprender una demostracion matematica, experimentar
fascinacion por una novela, enamorarse. Estas verdades cientificas, artisticas,
politicas y amorosas se distinguen de las meras opiniones precisamente por
poseer un valor absoluto, universal, infinito e independiente.

El sujeto, entonces, seria el mediador o intermediario entre, por un
lado, los limites, particularidades y singularidades del individuo (biologicos,
familiares, culturales, nacionales) y, por el otro, lo absoluto, infinito o
universal.

Aqui reside uno de los puntos mas fuertes del pensamiento de Badiou
frente a otras filosofias contemporaneas. En Badiou es posible encontrar
algo que Engelmann califica de “hermoso, optimista, esperanzador” (p.
50): “El individuo tiene que seguir comiendo y nutriendo su cuerpo, tiene
que enfermar y finalmente morir. Nada de esto va a cambiar, si bien se
habra podido experimentar la capacidad de tocar lo infinito al incorporarse
parcialmente -en ocasiones de manera leve; otras, de forma mas intensa- a
un procedimiento en el que se toca lo infinito real. Por eso puede decirse
que todo individuo puede participar en lo absoluto” (p. 21).

Es decir, Badiou vincula la nocion de sujeto a la “capacidad, a
esta posibilidad del individuo de no estar inicamente al servicio de su
particularidad (...) sino de poder ser una parte destacada, un actor en la
construccion de algo que posee valor universal o de algo que toca lo infinito
de lo real” (p. 45). (Siempre y cuando, claro esta, el individuo encuentre
alguna esperanza en participar de lo absoluto, afiadimos). Badiou pone
como ejemplo a un modesto comerciante de El Cairo que “se convierte, de
repente en un actor historico” (p. 48) en el acontecimiento que supusieron
las primaveras arabes.

Esto no es sino otra forma de volver a la carga con el punto mas
provocador, y también mas potente, de la Republica de Platon: que todos los
dirigentes devengan fil6sofos en la medida en la que lo requiera la accion
politica, es decir, “que converjan en el mismo Sujeto -y en Badiou ese sujeto
es colectivo- la capacidad politica y la filosofia” (Badiou, 2013, p. 219),
una lucha encarnizada contra la tendencia a separar la funcion positiva del
Sujeto politico colectivo de la funcion negativa de la filosofia, o, al contrario,
a favor de articular “la politica como pensamiento practico y la filosofia
como formalizacion de una Idea” (Badiou, 2013, p. 220).

Segtin la lectura contemporanea y actualizada que Badiou hace en La
Republica de Platon, en las actuales democracias no tiene sentido ninguno ya
hablar de ningun filésofo-rey, sino mas bien de que todos los que gobiernan,
es decir, todos los que se gobiernan -y aqui se articula el cuidado de si con
el cuidado del otro- devengan filoésofos. En definitiva: no se puede ejercer
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la democracia real si todos los individuos que se adhieren al Sujeto politico
colectivo no tienen una actitud o disposicion filoséfica. O, viceversa, no
podemos ser filosofos sin adherirnos a alguna practica politica revolucionaria
y emancipatoria.

Solo asi, segun la propuesta del platonismo de lo multiple de Badiou,
las actuales democracias capitalistas dejaran de ser la mascara del poder
dominante, sanaran de su podredumbre y se transmutaran en politicas
emancipatorias.

En su charla con Engelmann, Badiou matiza que el individuo no se
convierte propiamente en sujeto politico, puesto que el sujeto politico es
colectivo, sino que el individuo mas bien se incorpora a un sujeto (p. 21).
En este sentido el individuo se incorpora a un sujeto cientifico cuando
entiende una demostracion matematica (al tiempo que entiende que
dicha demostracion puede ser entendida por cualquiera); el individuo se
incorpora a un sujeto artistico cuando experimenta atraccion por una obra
de arte; el individuo se incorpora a un sujeto politico cuando experimenta
la universalidad; y el individuo se incorpora a un sujeto amoroso cuando
experimenta el mundo desde el punto de vista del dos o de la diferencia.
(“El amor es el examen del mundo desde el punto de vista del Dos” (Badiou,
2008, p. 48); “El amor es la experiencia del mundo a partir de la diferencia”
(Badiou, 2011)).

Es decir, siempre se parte de un individuo particular, de un mundo
concreto, de unas condiciones materiales precisas antes de alcanzar lo
absoluto, infinito o universal. (Recordemos el pasaje del Banquete en el
que Soécrates recuerda como Didtima le contd que el primer escalon para
ascender hacia la Idea de la Belleza es un cuerpo bello).

(Como alcanza el individuo lo absoluto? A través de lo que Badiou
llama la “excepcion inmanente”, que, puntualiza es “interna, no externa”
(p. 75). Asi se produce el “acontecimiento” (événement): el procedimiento
(procédure) que hace posible el comienzo de un nuevo mundo, una nueva
vision, una nueva idea hasta entonces imposible o invisible. La potencialidad
del sujeto es su excepcion inmanente, dejar de ser un individuo, un mero
producto de sus condiciones particulares y cotidianas.

Engelmann se detiene en este punto para exigir a Badiou una aclaracion:
(puede algo como el nazismo incorporar al individuo a un sujeto politico
colectivo? No, responde Badiou, porque no solo son necesarios la euforia
y el entusiasmo propios de la participacion comunitaria, sino también,
y mucho mas, la universalidad, y el nazismo es justo lo contrario: pura
identidad. Ademas, “el sujeto es una fuerza afirmativa” (p. 53), mientras
que el nazismo exalta la particularidad y la identidad con consignas que



son pura negatividad como, por ejemplo, “muerte a los judios”. Por todo
esto, es necesario que “el contenido de la representacion” tenga “vocacion
universal” (p. 52).

Esto entronca con uno de los problemas mas interesantes que se tratan
en el libro: la representacion politica y su relacion con las organizaciones,
los partidos y los lideres.

Para Marx, el proletariado era lo universal porque no tenia ningin
atributo particular, y precisamente porque todo le era negado, no podia ser
representado. Sin embargo, en el estalinismo se creia que el proletariado
representaba lo universal, por lo que el partido era una representacion de
una representacion. Y, finalmente, Stalin represent6 al partido. “Partimos
de lo universal pero poco a poco, mediante sucesivas representaciones,
se ha tornado en su contrario. Al final un individuo llega a representar
el movimiento de lo universal” (p. 56). De este modo “la universalidad
primitiva de la idea de comunismo se convirtié dialécticamente en su
opuesta” (p. 57) gracias a la idea de representacion. No sin ironia, Badiou
apunta que a Marx la idea de un partido del proletariado le habria resultado
entre sorprendente y paraddjica. Ya en La Republica de Platon hizo afirmar
a Socrates en el capitulo de la justicia objetiva que “en un pais comunista
nadie puede alegar que no es responsable de nada” (Badiou, 2013, p. 159).

El problema del partido fue que se centr6 en la representacion, no en
el comunismo. Este fendémeno patologico, comun a los primeros partidos
socialistas y a las democracias, fue sin ninguna duda, asevera Badiou, lo que
falsifico la idea de una democracia universal. Para Badiou, la ruptura con el
universalismo esta asociada al partido socialdemodcrata aleman. Pero no se
queda aqui, sino que sefiala la masacre de la Comuna de Paris en mayo de
1871 como el momento central, “el balance negativo de todas las formas de
espontaneidad revolucionaria” (p. 59) que nos hizo asumir dos creencias:
que todos los fracasos tienen que ser dramaticos y que hay que estructurarse;
dicho de otro modo, que es necesaria la representacion. Por eso la nocion
de representacion se opone a la de excepcidon inmanente.

Dos lecciones extrae de aqui: una, que la violencia debe ser evitada a
toda costa (solo debe aceptarse la violencia defensiva para defender lo que se
ha decidido y construido). En politica no puede haber violencia ni secretos,
“todo deberia poder ser expuesto” (p. 63), puesto que, recuerda Badiou, “Eso
es en el fondo el didlogo socratico. Si algo es justo y correcto, se tiene que
poder convencer” (p. 62). Y dos, que en politica es necesaria la disciplina
(piénsese en una huelga), aunque en una modalidad distinta de la militar.

Badiou esta a favor de dar tiempo a los experimentos politicos locales y
abrir la posibilidad de que todos puedan exponer toda experiencia que tenga
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un valor universal; en ese sentido tiene en cuenta lo mismo la Comuna de
Paris, Die Linke o Stuttgart 21 en Alemania, las estrategias de defensa contra
la violencia (ya se trate de los manifestantes ante las unidades antidisturbios
europeas o de los campesinos de América del Sur), las primaveras arabes o
lo que ocurre en Nepal, coordenadas tan dispares que, poco a poco, rebajan
el eurocentrismo de la reflexion politica contemporanea y se abren a la
realidad de la globalizacion.

El libro termina con una vuelta a tres cuestiones fundamentales en
Badiou:

1. Platon (sobre lo que volveré al final).

2. Lanecesidad de extraer de otros &mbitos modelos para la politica.
En el caso de este libro, esos ambitos son la matematica y la
medicina.

3. Su concepcion de la verdad frente a la opinion. En palabras de
su Segundo Manifiesto por la filosofia: “Una verdad no es jamas
reductible a una opinion, puesto que su valor es transmundano:
su apropiacion se produce por una captura que acepta una dosis
de indiferencia al mundo particular o de afirmacion de la unidad
de los mundos. Las verdades, y sdlo ellas, unifican los mundos.
Ante una verdad, como ante un teorema, nadie es dejado de lado”
(Badiou, 2010, pp. 21-33) “Hay un solo mundo”, sentencié en
(Qué representa el nombre de Sarkozy? (2008, pp. 51-66). (En
su Critica de la razon negra, Achille Mbembe (Camerun, 1957)
comparte esta insistencia en un unico mundo y titula el epilogo “no
hay mas que un mundo” (Mbembe, 2016, p. 279))

“Si algo es verdadero debe poder renacer” (p. 69). Badiou reconoce
aqui su deuda con el cristianismo y aplica dicha sentencia al comunismo:
cristianismo y comunismo tuvieron sus respectivos momentos de excepcion
inmanente hasta que se unieron al Estado y se convirtieron, respectivamente,
en religion estatal (con Constantino) y en Estado o poder (en definitiva, en
representacion).

Tan interesantes como clarificadoras resultan las aplicaciones de los
conceptos opuestos de “excepcion inmanente” y “representacion” a los
cuatro procedimientos de verdad (pp. 65-66): en ciencia la excepcion da
lugar a la innovacion y la representacion a lo que Kuhn denominé “ciencia
normal”; en el amor los resultados opuestos son el reconocimiento de la
diferencia vs la familia; en el arte, creatividad frente a academicismo; en la
politica, emancipacion frente a poder estatal.



Una nota final sobre Badiou y Platon. Aunque brevisimo, este librito
reine muchos de los miembros del cuerpo platénico que Badiou ha ido
resucitando en sus obras de los tltimos 30 afios, desde que escribiera en
su Manifeste aquello de que el gesto filoséfico que proponia era un gesto
platénico: “Levantar acta del final de una edad de los poetas, convocar como
vector de la ontologia de las formas contemporaneas el matema, pensar el
amor en su funcion de verdad, inscribir las vias de un comienzo de la politica:
estos cuatro rasgos son platonicos. También Platoén tuvo que mantener a
los poetas, complices inocentes de la sofistica, al exterior del proyecto
de fundacion filosdfica, incorporar a su vision del «logos» el tratamiento
matematico de los nimeros irracionales, reconocer en la ascension hacia lo
Bello y las Ideas lo repentino del amor y pensar el creptisculo de la Ciudad
democratica” (Badiou, 1990, p. 75).

(Sigue siendo platonico el gesto filosofico de Badiou 30 afos después?
Si. Aqui las razones:

1. la reivindicacion del didlogo socratico (y el ritmo y la paciencia

que exige) frente a la violencia y la impaciencia.

2. Que lo universal se alcanza exaiphnes (€€aipvng) segin Platon
y “de golpe” segun Badiou (p. 48, 50), lo que hace imposible
anticiparlo o preverlo (razén por lo cual ninguna revolucion,
politica emancipatoria o acontecimiento son imaginables hasta
que suceden).

3. La necesidad de extraer modelos “fuera de la politica” (p. 71)
de disciplinas como las matematicas (p. 65, 69), que ya han
demostrado ser “una excepcion inmanente factible” (p. 75), y la
fisiologia -afiadimos, tras comprobar que Badiou abre y cierra su
libro refiriéndose a la democracia y al capitalismo con términos
como “enfermedad”, “patologia” y “patologico” (pp. 9, 42, 43 y
73). Lo mismo que hace Platon en la Repuiblica cuando habla del
estado enfermo y del filésofo-gobernante como un médico.

4. El comunismo expuesto por Platén en el libro V de la Republica
que Badiou extiende en su Republica de Platon mas alla de los
limites de la comunidad de los guardianes y que es la inica idea que
puede luchar contra el capitalismo que ha convertido este mundo,
nuestro mundo, en un desierto disimulado bajo la mascara de la
democracia. (“Cuanto mejor es una palabra, mas expuesta esté a
lo peor” (p. 73)).
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5. La importancia para ambos de las instancias mediadoras. En
Badiou el sujeto, “una especie de mediacion, de intermediacion,
de movimiento intermediario” (p. 45) y en Platon

a) el alma inmortal del Fedon (aunque no solo del Fedon);
b) eros y su caracterizacion como metaxy (ueta&v) en el Banquete;
¢) lamatematica de Menon, Republicay Timeo'y d) la chora (ydpo)
del Timeo.

6. Y, finalmente y segun reconoce el mismo Badiou, “puede
encontrarse en ¢l [Platon] esa especie de preocupacion por senalar
la excepcion inmanente donde quiera que pueda darse” (p. 75)
(Aunque esto, mas que el platonismo de Badiou, pareciera un
badiouismo avant la lettre de Platon).

El gesto filosofico de Badiou es como el pensamiento de Occidente:
platénico y cristiano. Digo esto por el peso que tiene en toda la obra de Badiou
la idea cristiana de resurreccion, no solo explicitamente en su San Pablo o
la fundacion del universalismo (2007) o en su Manifiesto por la filosofia,
cuando se preguntaba si era posible desuturar la filosofia y “proclamar su
renacimiento” (p. 57), sino, sobre todo, por su concepcion de la tarea del
filésofo: “El fildsofo es un obrero al reactivar verdades olvidadas™ (Badiou,
2010). Es decir, el fildsofo tiene la responsabilidad de hacer resucitar toda
verdad pasada. Badiou o sobre la potencia de lo zombie.

En cuanto a la pertinencia de la otra resurreccion, en este caso la
principal, esto es, por qué resucitar desde la filosofia la idea del comunismo,
baste una razdén, pero no una cualquiera, sino una que retne tres de los
conceptos principales expuestos, esto es, el sujeto concebido colectivamente,
la practica politica revolucionaria y lo absoluto o infinito. La idea del
comunismo debe ser resucitada porque designa “todo aquello que en la
politica tiene que ver con la emancipacion del conjunto de la humanidad y,
por consiguiente, con la posibilidad de que algo de la vida colectiva tenga
valor universal” (p. 36).

“La palabra que cobija: juntos.”
Paul Celan, Andbasis.
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