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A modo de prefacio

Mario Elkin Ramirez”

Es para mi un honor y un placer pre-
sentar este texto de Jorge Yunis, a quien
conozco desde hace mucho tiempo. Pri-
mero conoci de él su escritura, por medio
de un texto bello, una lectura muy rigurosa
sobre “La ciencia y la verdad"”, el escrito
de Jacques Lacan. Una lectura que me
ensefd cdmo se debe realizar en acto la
disciplina del comentario de texto cuando
se trata de un escrito de Lacan; parrafo a
parrafo, es un texto que trabajé durante
afos con los estudiantes de la Maestria en
Psicoandlisis de la Universidad de Antio-
quia, en Medellin. En aquel entonces tenia-
mos incluso sélo un ejemplar de aquel
texto y lo hicimos circular en fotocopias
subrayadas y llenas de glosas.

Alguna vez, en un congreso de la Aso-
ciaciéon Mundial de Psicoanalisis a la que
ambos pertenecemos, NOS presentaron,
me dijo su nombre, y yo respondi: “éNo es

usted acaso el autor de Acerca de la Cien-
cia y la Verdad?", "“Si, soy yo” me dijo él.
Hay siempre un impacto cuando uno se en-
cuentra con el autor de un texto que ha tra-
bajado tanto; es posible que se desengarie.
Lacan decia que su persona hacia pantalla
de su obra y, en efecto, en todos aquellos
que lo conocieron se verifica una dimension
de transferencia que hizo que lo amaran o
lo odiaran, pero nunca quedaran insensi-
bles; esto hace reamente de la transferen-
cia una pantalla que impide muchas veces
relacionarse con la letra de un autor. Pero
ese no fue el caso con Jorge Yunis, por-
que su calidez personal, al contrario, per-
mite la confianza de preguntar y encontrar
una respuesta amistosa. Ademas, posee la
rara habilidad, entre los psicoanalistas, de
transmitir lo complejo-de manera sencilla,
como podra verificarlo el lector en las pagi-
nas que siguen en este libro.

Medellin, 4 de marzo de 2009

* Psicoanalista colombiano. Miembro de la Aso-
ciacion Mundial de Psicoandlisis, de la Nueva
Escuela Lacaniana, sede de Medellin. Profesor del
Departamento de Psicoandlisis de la Universidad
de Antioquia.



Presentacion

Las péaginas que el lector encontrara a
continuacién transcriben, casi fielmente, las
clases dictadas en el curso introductorio
sobre Fundamentos de la Clinica Psicoana-
litica llevado a cabo durante el afo 2004 en
la sala del Museo de Arte Contemporaneo
de la Universidad Nacional del Litoral y
bajo el auspicio de la Escuela de la Orien-
tacion Lacaniana Seccién Santa Fe.

Esto no comenzé alli, sin duda. A partir
del afio 1989 se genera en la ciudad un
sostenido trabajo en pos de la transmision
del psicoanalisis cuyo maximo impulsor,
German Garcia, nos acompand durante

varios afos con Sus Cursos y Con su ase-
soramiento, es decir, con su hacer y saber.
Estas clases son también legado de su
ensenanza.

En aquel entonces se crea la Biblioteca
Freudiana de Santa Fe vy, luego, en 1998,
la Seccién Santa Fe de la Escuela de la
Orientacion Lacaniana.

Este movimiento no se detuvo y, hoy,
muchos jovenes pueden usufructuar las
publicaciones, los cursos, la biblioteca, las
jornadas, presentaciones clinicas y demas
actividades que se han ido desarrollando
a partir de aquel gesto inaugural.

Jorge Yunis



Clase 1

Los origenes

La exclusion fundante
El horror al incesto

1. Los origenes del psicoandlisis

Comenzaremos nuestro estudio con una breve historia sobre el surgimiento de lo
que se conoce como e/ psicoanalisis, para luego abordar un tema algo aspero, pero
muy importante, que se desarrolla en algunos pasajes del manuscrito de Freud “Pro-
yecto de una psicologia para neurélogos”, y que alude a das Ding, la cosa.

Freud, a los 40 afos, era un médico que se dedicaba a la neurologia y habfa hecho
una especie de residencia en clinica infantil para poder ocupar un cargo como médico
de nifos. Para especializarse, viaja a Francia en donde asiste a las experiencias que
Charcot —psiquiatra muy famoso en ese momento— estaba realizando a través de la
hipnosis. También se dirige a Nancy, donde se halla Berheim. Estas experiencias basa-
das en la hipnosis —que relataré a continuacién- permiten a Freud extraer conclusiones
que no habian podido ser formuladas todavia por sus antecesores.

Por ejemplo, una de esas experiencias es lo que se conoce como “la orden poship-
nética”: a una persona se la hipnotizaba; estando en este estado, por ejemplo, se le
solicitaba que 10 minutos después de que se despertara, fuese y abriese las ventanas.
La persona, una vez despierta, iba a su asiento, tranquila, hasta que a los 10 minutos,
de golpe, se levantaba y se dirigia a las ventanas para abrirlas. Cuando se le pregun-
taba por qué lo habia hecho, decia que no sabia, que automaticamente algo la habia
impulsado a hacerlo.

Este método —la hipnosis— se utilizaba en aquel momento como forma de trata-
miento: “a partir de ahora usted no va a tener tal sintoma, o el brazo no le va a doler
mas, 0 a su pierna inmavil —para lo cual no habfa ninguna causa organica— podré vol-
ver a moverla”, etc. Pero claro, en todas estas experiencias con hipnosis, la mejoria
duraba muy poco tiempo, razén por la cual a la semana, al mes o a los tres meses, los
sintomas retornaban y habia que volver a hipnotizar a la persona.



Pero Freud, mas que pensar en la hipnosis como método curativo, pensaba que
si una orden era dada durante el estado de hipnosis, es decir cuando el sujeto no
se hallaba consciente, y luego era automaticamente cumplida, debia existir otro lugar
—algo asi como lo inconsciente, tal como luego lo denominaria— en donde se alojaran
recuerdos, percepciones, vivencias, etc., que no habfan pasado por la conciencia.

Lo més importante de esta situacion es que no sélo hay algo distinto de la con-
ciencia —por ahora considerémosle una dimensién diferente—, sino que lo que alli esta
alojado tiene un papel activo, tan activo como para comandar que una persona a la
media hora de haberse despertado de la hipnosis vaya y haga una actividad u otra.

Sobre esto hubo una serie de peliculas donde por hipnosis —~cosa que es muy dificil,
sélo en la ficcién era posible— se le inducia a alguien a que cometiera un crimen. Esto,
y otras experiencias que se divulgaron, atrajo mucho la atencién sobre un tema que, a
pesar de conocerse practicamente desde siempre, se presentaba como algo enigma-
tico, misterioso.

Freud no sélo planteara la existencia de lo que él llama “lo inconsciente” sino que
sostendra también gque este inconsciente —los materiales que o constituyen— es activo,
dinamico y posee una fuerza tal que una vez alojado un material en él, pugna por
hacerse consciente o realizarse hacia lo consciente.

Por otro lado, aquello que a Freud le sorprende de Charcot es que gran parte de los
problemas de la histeria en aguel momento —ya veremos qué consecuencias tiene— lo
atribuia a lo sexual. Comenta una anécdota en que Charcot lo aparta a un costado, un
dia en que estaban presentando un caso de histeria —no recuerdo cuél era la sintoma-
tologia (supongamos la pardlisis de un brazo)-, y le dice, moviéndose muy juguetona-
mente, algo asi como: “esto es una cuestidn de alcoba”, haciendo referencia a que el
sexo tenia, en ese caso de histeria, mucho que ver.

Freud vuelve a Viena luego de concluidas sus experiencias junto a Charcot. Trafa
novedades respecto de la histeria: no sélo habia aprendido a aplicar el método hip-
nético y descubierto la existencia de algo distinto de la conciencia, sino que también
—contrariamente a lo que se pensaba en ese entonces— proponia la existencia de la
histeria masculina. En la Sociedad Médica de Viena tenia que presentar un trabajo,
una especie de tesis para un cargo, y es alli donde sostiene esa novedosa idea de la
existencia de la histeria también en los hombres.

Esta hipdtesis fue rechazada de manera enérgica por la Sociedad Médica, con
quien luego tendra problemas a raiz de dicho tema.

Si bien algunos filésofos ya habian hablado de la cualidad inconsciente —Leibniz
en su Monadologia, Eduard von Hartmann con su Filosofia de lo inconsciente— 1o que
plantea Freud es diferente por cuanto lo inconsciente no sera concebido ya como

aquello no-consciente, sino como una fuerza con un dinamismo que incluso comanda
—por decirlo asi- a la conciencia.
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Freud, antes de escribir La interpretacion de los suefios, Psicopatologia de la vida
cotidiana, entre otros, habfa escrito un texto que no tenfa titulo, porque se lo dirigid aun
amigo —Fliess— con quien mantenia asidua correspondencia.

En el tercer tomo de la edicion publicada por editorial Biblioteca Nueva, en “Los Ori-
genes del Psicoandlisis”, se halla gran parte de las cartas de Freud a este amigo, que
fue una figura trascendente en su vida. Algunos han dicho que Freud, a través de estas
cartas (que recogen muchos de los descubrimientos tedricos, de sus aportes, de sus
elucubraciones, cuestiones, algunas, que después abandona) “hizo su autoanalisis”,
dicho en otras palabras, estaba inventado la figura del psicoanalista.

Ademas, en casa de Fliess —una vez muerto Freud-, en los anos '50, se encuentra un
manuscrito al que se le puso como titulo Proyecto de una psicologia para neurélogos.

Este texto constituye un esbozo de una psicologia, del aparato psiquico, desde el
punto de vista neurofisiolégico. Es un modelo practicamente neuronal. Freud, cuando
investiga el tema de como se conectan las neuronas, coémo se metaboliza el displacer
para transformarlo en placer, etc., esboza o plantea dos o tres cuestiones interesan-
tisimas que no estuvieron al alcance de los seguidores inmediatos, pero que fueron
retomadas, posteriormente, por Lacan.?

Sefiala Freud: “Supongamos que el objeto presentado por la percepcion —por ejem-
plo, a un nifio recién nacido o con cierto corto tiempo de vida- sea un semejante, es
decir, sea otra persona. En tal caso, el interés teérico que se le dedica —el interés que
el nifio va a mostrar por ese objeto— queda explicado por el hecho de que un objeto
semejante fue al mismo tiempo su primer objeto satisfaciente, su primer objeto hostil
y también su Unica fuerza auxiliar. De ahi que sea en sus semejantes donde el ser
humano aprende por primera vez a (re) conocer”.®

“Los complejos perceptivos —es decir, el cimulo de esas sensaciones visuales, tacti-
les, olfativas, acUsticas— emanados de sus semejantes seran en parte nuevos e incom-
parables como, por ejemplo, sus rasgos en la esfera visual”.4

Esto significa que de cada semejante incorporara cosas nuevas, mas alla de que
evoque a! otro semejante del cual el nino dependié, aprendid, se satisfizo o con quien

estuvo en sus primeros momentos de vida.

“De tal manera, ‘el complejo del semejante’ o ‘complejo perceptivo’ —que se con-
forma por la presencia de un semejante ante un nifo con poco tiempo de nacido- se
divide en dos porciones, una de las cuales da la impresion de ser una estructura cons-
tante que persiste coherente como ‘una cosa’”.®

Esta serfa la primera porcion, la qus se mantiene y persiste con la constancia y la
consistencia de una cosa, das Ding en aleman.
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“Mientras que la otra puede ser ‘comprendida’ por media de la actividad de la
memoria, es decir, reducida a una informacién sobre el propio cuerpo del sujeto” y, a
su vez, sobre las experiencias que el sujeto tuvo con los semejantes anteriores.®

Entonces habria una parte que se mantiene constante y coherente como una cosa
-y ésta es la divisidn a la que apela Freud-, y otra parte que puede ser comprendida a
partir de la memoria.

Paginas mas adelante, Freud dice: “Como ya hemos visto, cuando se inicia la fun-
cién judicativa -la funcidn del juicio, del pensamiento- las percepciones despiertan
interés en virtud de su posible conexién con el objeto deseado y sus complejos son
descompuestos en una porcién no asimilable —la cosa, das Ding— por el pensamiento
y una porcién que es conocida por el YO a través de su propia experiencia —es decir, 1o
gue antes habia llamado memoria— (los atributos, las actividades de la cosa)".”

Después de reiteradas experiencias con un otro, el nifio es atravesado por el len-
guaje. Entonces lo que Freud esta diciendo aqui es que en ese momento, tal complejo
se divide en dos partes: una gue queda no asimilable al pensamiento, como una cosa,
constante, coherente, intocada, y otra que si podré ser asimilada gracias al adveni-
miento del lenguaje, el cual permitird ponerle palabras a esos atributos o cualidades
que podran, de esta manera, permanecer en el pensamiento, por lo que luego adven-
dria el juego de lo judicativo, del juicio, del pensamiento, etc. A partir de los atributos y
de las cualidades, a partir de un olor, de un sonido, de una voz, de palabras, a partir de
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los atributos de esta cosa, va a poder comprenderse algo, va a poder surgir el pensa-
miento y todo ello fundado en el lenguaje, gracias al lenguaje.

“Este proceso que denominamos comprender ofrece dos puntos de contacto con la
expresién verbal (por el lenguaje)”. “En primer lugar existen objetos, percepciones que
nos hacen gritar, porque nos provocan dolor —ahi ya tienen un nexo entre una percep-
cioén dolorosa y el grito, lo verbal-. Esta asociacién de un sonido con una percepcién,
gue ya es de por sf compleja, destaca el caracter hostil del objeto y sirve para dirigir la
atencién a la percepcién”. Lo que Freud esté diciendo es que gracias a nuestro propio
grito conocemos la cualidad del objeto. ‘

“En una situacién en que el dolor nos impediria obtener buenos signos de la cuali-
dad del objeto, la noticia del propio grito nos sirve para caracterizario”.® Para decirlo en
otras palabras: tenemos noticia de la percepcion que se transforma en dolorosa por
medio del propio grito. De ahi aparece el nexo entre o perceptivo y lo verbal. Y Freud
sigue: “De aquf s6lo basta un corto paso para llegar a la invencién del lenguaje”.

Existe un objeto de segundo tipo —éste seria el segundo nexo con lo verbal, con el
lenguaje- que por si mismo emite constantemente ciertos sonidos; o sea objetos en
cuyo complejo perceptivo interviene también un sonido, tal cual serfa el nexo con otros
seres humanos. Asi, el sujeto va logrando comprender a través del lenguaje.

“De este modo hemos comprobado que lo caracteristico del proceso del pensa-
miento cognoscitivo —es decir del pensamiento que lleva al conocer— es el hecho de
que la atencion se encuentre desde un principio, dirigida a los signos verbales del
lenguaje”,' esto es, toda posibilidad de conocimiento del ser humano, se da a través
de acceder al lenguaje.

2. La exclusion fundante

Desde el punto de vista estructural —del cual Lacan se sirve para sus teorizaciones—
aquello que caracteriza a una sociedad humana es que haya un lenguaje, ciertas prohi-
biciones, ciertas leyes, y el culto a los muertos. Estos tres elementos estan presentes
en todas las civilizaciones, por mas primitivas que sean.

Freud sostiene que lo que hace que el hombre pase de la naturaleza a la cultura
es la prohibicién del incesto, y, a su vez, la prohibicién del incesto necesitaria de un
lenguaje, al menos minimo, para transmitirse. En resumen, estos tres elementos son
sincrénicos, no se presenta uno antes que el otro.

Lo mismo sucede con el nifio, ya que no se puede saber si es en el primer dia, o
en el dia 17 o al mes y 4 semanas, el momento en que el lenguaje hace su aparicién.
Cuando puede entender las palabras —porque hasta gue no las comprende vive en un
mundo llamémosle real, que no tiene nada que ver con lo simbdlico- eso que estaba
en el mundo de la cosa, aquella relacién primera no atravesada por el lenguaje, queda
como algo no asimilable para esa nueva etapa que comienza.
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Algo queda “excluido” para siempre del pensamiento, porque al no haber existido
palabras en aquel momento no se lo pudo pensar. Pero estuvo, fue.

En el primer momento de vida, el nifio esté inundado de puras sensaciones de las
cuales no comprende nada: la luz que se enciende, la madre que lo mece, el dolor de
panza, un ruido en la calle. ¢éCuando podré entender que un ruido es un ruido, que la
cuna es la cuna? Recién cuando sepa, a través del lenguaje, nombrarlo, aungue no lo
hable todavia, aunque no sea un lenguaje articulado. Es en esta instancia donde se
producird un cambio radical.

Cuando aquella experiencia primera, de goce puro, no atravesada por el lenguaje,
queda aparte, esto es, resulta excluida —la exclusién de das Ding—, puede comenzar
el proceso del pensamiento que va a llevar al proceso judicativo, es decir, al juicio de
atribucion y al juicio de existencia.

Respecto de este tema, especificamente, Freud si impone un orden cronolégico:
primero el juicio de atribucion y luego el juicio de existencia éPor qué? Porque gracias
a los atributos, a las cualidades de aquello ya perdido para el pensamiento, empezaré
el juicio; primero conoce los atributos —juicio de atribucién-, siendo por eso que puede
suponer que aquello existio, y, con posterioridad, se presenta el juicio de existencia.

¢Qué son esos atributos, esas cualidades? Les decia: una palabra, un olor, percep-
ciones ligadas al lenguaje, es decir, lo que queda de aquello que no puede ser més
presentado como tal sino a través de un representante.

Freud, més adelante, utilizara el término vorstellungsreprasentanz, término aleman
que significa “representante de una representacién”.

Ese nlcleo_de pensamientos que es el inconsciente, estd compuesto por represen-
tantes de una representacion, es decir, lo que ir& conformando el pensamiento son aque-
llos representantes de una representacion que jamas va a poder ser presentada sino sélo
representada. Jamas va a poder pensar eso, sino a través de algo que lo represente. Ese
ndcleo de representaciones que conforman el inconsciente son, en realidad, represen-
tantes de esa representacién primera —que iran conformando el pensamiento—ya que, una
vez que adviene el lenguaje, eso que dijimos que queda excluido no podré ser presentado
més que a través de un representante. En si, esa representacion es ya imposible.

Podemos pensar que, para Freud, todo el proceso que lleva al pensamiento, es
decir el proceso que va a concluir en que exista la subjetividad humana, éstara basado
en lo que queda excluido.

Para que el mundo del- pensamiento o el mundo humano pueda constituirse, algo
debe quedar excluido, algo debe quedar afuera, siendo que sélo va a poder ser repre-
sentado por alguna representacién, pero no directamente.

Aqui recordamos el planteo Kantiano: el néumeno y el fenémeno. Lo que aparece

«Jde las cosas, mediante la percepcion, son los fenémenos. Lo que sea esa cosa en s,
real, pura, que seria el néumeno, es imposible de saber. Kant dice que éste es pensa-
ble, pero no cognoscible. Del mismo modo, podemos pensar en términos kantianos,

esa primera representacién —das Ding— podria ser el néumeno y los representantes de
esa representacion, los fenémenos.

Para ejemplificar, supongamos que tengo un borrador en mi mano: lo que yo percibo
es lo fenoménico; una textura, un color, determinado peso. {Pero qué sera esto en tanto
cosa en si? Como néumeno, me es incognoscible. Puedo pensar alrededor de ello, pero
me es incognoscible.

Freud separa todo el cimulo de lo que va a ser el nuevo pensamiento que humaniza
al ser humano, de ese animal biolégico que después se hace humano. Es a partir de
los atributos y las cualidades de esa cosa en si, y por medio del lenguaje, que tenemos
acceso al pensamiento, al juicio atributivo y al juicio de existencia. Pero algo excluido
sostiene todo el aparato.

Desde la formulacién teérica, hay un supuesto, algo hizo lazo con el nifio (madre,
padre, etc.), el nifio tuvo un primer contacto como para que a partir de alli, y a través
del lenguaje, se separen esas dos porciones.

Mientras la experiencia no puede ser metabolizada a través del lenguaje, es una
experiencia de lo real puro —homologable a esas pesadillas donde algo inenarrable
aparece, algo imposible de relatar, de cernir en palabras, que uno no puede nombrar-.
Después, cuando uno se despierta, supongamos que hemos sofiado con algo ine-
narrable, intenta describir la pesadilla; pero es imposible, no hay palabras. Este mal
ejemplo nos deberfa servir para al menos poder suponer algo sobre aquellas primeras
experiencias previas al lenguaje.

A esa primera experiencia, donde no hay la méas minima posibilidad de simbolizar
algo, Lacan la sitGa como una experiencia de goce puro, como un momento l6gico
necesario, para suponer lo que luego devendra.

Para Freud, este objeto perdido va a ser el motivo o lo que va a empujar al sujeto a
transcurrir su vida buscando reencontrarlo.

Este objeto perdido es, en términos de Lacan, el objeto que causa el deseo, que
lanza a la busqueda permanente.

3. El horror al incesto

Segun Freud, “El camino recorrido por el hombre de la Prehistoria en su desarrollo
nos es conocido por los monumentos y utensilios que nos ha legado, por los restos
de sus artes (...) Ademas este hombre de la Prehistoria es, en cierto sentido, contem-
pordneo nuestro. Existen, en efecto, actualmente hombres a los que consideramos
mucho mas préximos a los primitivos de lo que nosotros lo estamos, y en los que
vemos los descendientes y sucesores directos de aquellos hombres de otros tiempos.
Tal es el juicio que nos merecen los pueblos llamados salvajes y semisalvajes, y la vida
psiquica de estos pueblos adquiere para nosotros un interés particular cuando vemos
en ella una fase anterior, bien conservada, de nuestro propio desarrollo.



Partiendo de este punto de vista, y estableciendo una comparacién entre la psico-
logia de los pueblos primitivos tal como la Etnograffa nos la muestra y la psicologfa del
neurdtico, tal como surge de las investigaciones psicoanaliticas, descubriremos entre
ambas numerosos rasgos comunes y nos seré posible ver a una nueva luz lo que de
ellas nos es, ya conocido.

(...) No podemos esperar, ciertamente, que estos miserables canibales desnudos
observen una moral sexual préxima a la nuestra o impongan a sus instintos sexuales
restricciones muy severas. Mas, sin embargo, averiguamos que se impone la mas rigu-
rosa interdiccion de las relaciones sexuales incestuosas.

Parece que, incluso, toda su organizacion social se haya subordinada a esta inten-
¢16n o relacionada con la realizacion de la misma”."

Es decir que la organizacién social tiene que ver, esté vinculada, con el tema de la
prohibicién del incesto.

“En lugar de todas aquellas instituciones religiosas y sociales de que carecen, halla-
mos en los australianos el sistema del Totemismo.

Las tribus australianas se dividen en grupos mas pequefos (clanes), cada uno de
los cuales lleva el nombre de su Tétem”.™? Este Tétem, generalmente, correspondia a
un animal comestible.

A partir de alli, por ejemplo, aguel que pertenecia al Tétem camello no podia consu-
mir del animal camello.

“Los individuos que poseen el mismo Tétem, se hallan por tanto sometidos a la
sagrada obligacion, cuya violacién trae consigo un castigo automatico de respetar su
vida y de abstenerse de comer su carne o aprovecharse de él en cualquier otra forma”."

Vamos a sénalar ahora aquella particularidad del sistema totémico, por la que el
mismo interesa especialmente al psicoandlisis.

“En casi todos aquellos lugares en los que este sistema se halla en vigor, comporta
la ley segun la cual los miembros de un unico y mismo Tétem no deben entrar en rela-
ciones sexuales y, por lo tanto, no deben casarse entre si. Es ésta la ley de la exogamia,
inseparable del sistema totémico. (...) La violaciéon de esta prohibiciéon no es seguida
de un castigo automatico, por decirlo asi, del culpable (como lo son las violaciones de
otras prohibiciones, por ejemplo: la de comer la carne del Tétem, automaticamente se
le da un castigo) pero es vengada por la tribu entera, como si se tratase de alejar un
peligro que amenazara a la colectividad o las consecuencias de una falta que pesase
sobre ella. (...) Teniendo en cuenta que también las aventuras amorosas anodinas
—aquellas no seguidas de procreacion— pero incestuosas —dentro del mismo Totem-—,
también son idénticamente castigadas, habremos de deducir que la prohibicién no se
ha inspirado en razones de orden préctico”.'

* Es decir, no se castiga el incesto por una razén de orden préctico, por ejemplo que
entonces habra malformaciones, etc., algo que se creia en cierta época, ya que, como

observa Freud, también se castigan las relaciones incestuosas gue no llevan a nada o
gue son una simple aventura amorosa.

“Siendo el Toétem hereditario y no sufriendo modificacién alguna por el hecho del
matrimonio, es facil darse cuenta de las consecuencias de esta prohibicién en el caso
de la herencia materna”,’® (porque ademas est4 hablando de la época del matriar-
cado). Es decir, el marido no cambia su Tétem, la mujer tampoco, pero los hijos van a
tener el Tétem de la madre.

Freud continia comentando que si por ejemplo el hombre forma parte de un clan
cuyo Tétem es el canguro y se casa con una mujer cuyo Tétem es el emUo (especie de
avestruz), los hijos varones o mujeres tendran todos el Tétem de la madre. Por tanto
un hijo nacido de este matrimonio se hallaré en la imposibilidad de entablar relaciones
incestuosas con su madre y su hermana pertenecientes al mismo clan.

“No tenemos interés ninguno en intentar orientarnos en las complicadas y confusas
discusiones que se han desarrollado sobre el origen vy la significacién de las clases
matrimoniales y de sus relaciones con el Tétem. Nos bastar4 sefalar el cuidado extraor-
dinario con que los australianos y otros pueblos salvajes velan por el cumplimiento de
la prohibicién del incesto. Podemos incluso decir que estos salvajes son mas escrupu-
losos en esta cuestion que nosotros mismos. Es posible que hallandose mas sujetos a
las tentaciones, precisen de una proteccién mas eficaz contra ellas. (...)

Este horror de los salvajes al incesto es conocido desde hace mucho tiempo y no
precisa de ulterior interpretacién, razén por la cual no nos ha dado la ocasién de mos-
trar que la aplicacion de los métodos psicoanaliticos arroja nueva luz sobre los hechos
de la psicologfa de los pueblos.

Todo lo que podemos agregar a la teoria reinante es que el temor al incesto consti-
tuye un rasgo esencialmente infantil y concuerda sorprendentemente con lo que sabe-
mos de la vida psiquica de los neuréticos. El psicoanélisis nos ha demostrado que el
primer objeto sobre el que recae la eleccidn sexual del joven, tiene naturaleza inces-
tuosa condenable, puesto que tal objeto esta representado por la madre o por la her-
mana y nos ha revelado también el camino que sigue el sujeto a medida que avanza
en la vida, para sustraerse a la atraccién del incesto”.'®

Dado que el tabu al incesto se manifiesta principalmente por las prohibiciones,
podriamos entonces suponer que tiene su base en deseos positivos. Es decir, si algo
es prohibido con tanta vehemencia, debe ser porque esta presente algln deseo, ya
que si no lo hubiese, no lo hariamos.

“No vemos, en efecto, qué necesidad habria de prohibir lo que nadie desea realizar.
Aquello que se halla severamente prohibido tiene que ser objeto de un deseo”."” Freud
cita a posteriori a Frazer, etnélogo que no tiene nada que ver con el psicoandlisis, pero
que concuerda con su punto de vista sobre el incesto.
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“La ley no prohibe sino aquello que los hombres serian capaces de realizar bajo el
impulso de alguno de sus instintos. Lo que la naturaleza misma prohibe y castiga, no
tiene necesidad de ser prohibido y castigado por la ley.

Asimismo podemos admitir sin vacilacion que los crimenes prohibidos por una ley
son crimenes que muchos hombres realizarian facilmente por inclinacién natural.

Si las malas inclinaciones no existieran no habria crimenes, y si no hubiera crimenes
no habria tampoco necesidad de prohibirlos”.”®

De este modo, resulta que en lugar de deducir de la prohibicién legal del incesto la
existencia de una aversion natural hacia el mismo, deberiamos més bien deducir la exis-
tencia de un instinto natural, o sea la de un deseo, diria Freud, que impulsarfa al incesto
y por eso se lo prohibe.

“A esta notable argumentacion de Frazer puedo afadir, por mi parte, que las expe-
riencias del psicoandlisis muestran la imposibilidad de la existencia de una aversion
innata a las relaciones incestuosas. (...) El psicoanélisis nos ensefia, por el contrario,
que los primeros deseos sexuales del hombre son siempre de naturaleza incestuosa,
(obviamente porque son siempre referidos a aquellas figuras que los criaron o lo tuvie-
ron, etc.) y que estos deseos reprimidos desempenan un papel muy importante como
causas determinantes de las neurosis ulteriores.

Fue necesario abandonar la concepcion que ve.en la fobia del incesto un instinto
innato.

Todo lo que sabemos sobre los salvajes actuales hace muy inverosimil la hipétesis
de que sus antepasados mas lejanos llegaran a preocuparse de poner a su posteridad
al abrigo de los efectos perjudiciales de las uniones consanguineas.

Ademas, estos primitivos convivian con animales que realizaban el incesto y no
habia ningn problema de consanguinidad en la descendencia. (...) Resulta casi ridi-
culo atribuir a estos hombres, incapaces de toda prevision y que vivian al dia, motivos
higiénicos (...) que apenas se tienen en cuenta en nuestra civilizacién actual. (...) Puede,
por ultimo, objetarse que no basta atribuir la prohibicién de las uniones consanguineas
arazones higiénicas puramente practicas para explicar la profunda aversion que existe
contra el incesto en nuestra sociedad”.” {Por qué? Porque el tema de la prohibicion
del incesto estaria planteando que también en las relaciones dentro de un clan o dentro
de una familia hay algo que queda fuera, que queda excluido, que permanece como
irrecuperable, es decir, algo imposible de volver a reencontrar. De esa imposibilidad se
generaria el deseo de incesto.

Lo que acabamos de mencionar sobre la prohibicién del incesto —lo que plantea luego
Freud con relacién al famoso mito de Edipo—, y aquello que habia sefialado tiempo atras
respecto de das Ding confluyen simbdlicamente en un mismo punto: en la exclusién, es
eecir, algo tiene que quedar por fuera para posibilitar que otra cosa se constituya.

Pregunta: ¢Es homologable aquella prohibicién de los primitivos a la actual?

Dice Freud que en los primitivos habia mucha méas carga sobre la prohibicion del
incesto que aun hoy en nosotros que nos consideramos civilizados. Por algo necesi-
taban cohartarlo tanto, por eso tanta presién contra el incesto —que era mucho mas
que la que hoy existe—. Actualmente el tema del matriarcado no existe. Habia normas
més precisas, la prohibicién ni siquiera recafa en un familiar directo sino sobre los
miembros del mismo clan; no podian tener relaciones entre si, ya casi a nivel social, o
a nivel de la micro sociedad que componian.

Pregunta: ¢{Tiene que ver con el inconsciente colectivo?

Freud no aceptd nunca la hip6tesis de Jung del inconsciente colectivo. Lacan, con
su conceptualizacién del Otro, va a introducir algo de lo colectivo —o, més correcta-
mente, de los lazos sociales— en el concepto de inconsciente. Reitero, no como incons-
ciente colectivo sino refiriéndose a que toda sociedad, toda época, tiene determinadas
pautas simbdlicas que la determinan y en las cuales todos estan inmersos, aun sin
saberlo. Ello no es un inconsciente colectivo pero sf, digamos, que son ciertas normas,
pautas, modismos, costumbres, etc., que van rigiendo a ese nlcleo, a ese grupo, a
esa sociedad en determinado momento. Antes eran mucho mas prolongadas en el
tiempo y méas estables que hoy, ya que esas pautas se van modificando con mayor
rapidez, tema que también tiene sus consecuencias.

En las proximas clases nos referiremos a ese enfoque que introduce Jacques Lacan
relativo al inconsciente como “el discurso del Otro”.



Notas

1. Este tema comenz6 a plantearse cuando pudo
accederse a un texto de Freud que se encontré
junto con otros manuscritos y que se publicé all4
por los afos cincuenta. Esto fue la causa de que
los posfreudianos, es decir aquellos que vinieron
inmediatamente a posteriori de Freud, no tuvieran
acceso a ese material. Jacques Lacan pudo acer-
carse a tales textos y extrajo de allf enormes apor-
tes acerca de los cuales, en el devenir de estas
clases, nos referiremos.

2. Lacan aborda exhaustivamente este tema en
su Seminario 7, La ética del psicoanélisis, Paidds,
Buenos Aires, 1988.

3. En Obra Completa, tomo |, Biblioteca Nueva,
Madrid, 1973, pag. 239.

4. |dem, pag. 240.
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5. Ibidem.

6. Ibidem.

7. |dem, pég. 260.

8. ldem, pag. 261.

9. Ibidem.

10. Ibidem.

11. Sigmund Freud: “Tétem y Tab(” en Obras
Completas, Tomo I, Ediciones Biblioteca Nueva,
Madrid, 1973, pag. 1747.

12. Ibidem.

13. Idem, pags 1748, 1749.

14. Ibidem.

15. Idem, pag. 1749.

16.ldem, pag. 1757.

17.ldem, pag 1791.

18.ldem, pag. 1826.

19.ldem, pag. 1826, 1827.

Clase 2
El lenguaje y la represion
Lo inconsciente

Desde el momento en que el nino es atravesado e inundado por las palabras gue
siempre vienen de los otrcs, se produce —segun Freud— un complejo que se separa £n
dos vertientes: algo que gueda incognoscible, constante, coherente como una cosa y
por otro lado, algo que a partir de las cualidades, de las propiedades de esa cosa, va
a devenir, por via de la representacion verbal, en pensamientc.

Es decir que a partir de la experiencia del nifo —por ejemplo, con un otro gue fo
mece, lo alimenta, lo bana, e habia, eic.—, va a sobrevenir la posibilidad del pensa-
miento, 1o cual sera posible gracias a la exclusion de esa experiencia real aue se situara
por fuera de lo simbolizable. Esc queda, dird Freud, constante, coherente como una
cosa, excluido de lo que luego devendra y dara lugar al pensamiento. al juicio.

De las cualidades de aguello que ya guedd como un vacio, de las cualidaces de
aquella cosa perdida, permaneceran los recuerdos —o huefias mriemicas—," huelias de la
memoria que se van a ir entrelazando.

A este primer paso podemos compararlo —esto planteado en la subjetividad. en lo
individual- con o que seria a nivel antropoldgico, a nivel de la civilizacion. aguello que
Freud desarrolia en Totem y Tabu? como la prohibicion del incesto' siempre hay aigo
que gueda prohibide. algo que gueda por fuera.

Freud sostiene que la prohibicion del incesto es lo que dio paso. en la filogénesis. a
la cultura. Gracias a un "no” primordial, a que algo esté limitado o excluido. se pasd del
animal llamemosle protchumano a lo gue seria el ser humano.

En lo particular la exciusion de le cosa, seria homologabie a lo que, a nivel de 1a cr-
lizacion. opera comoe profiibicion del incesto.



De esta conceptualizacién podemos derivar varios temas muy importantes:

* la represion primordial, o el constituirse del inconsciente;

* la cuestion de la realidad, es decir como, gracias a estos pasos, el sujeto va entra-
mando su realidad psiquica y, a su vez, la realidad externa;

* la repeticion;

* la eleccién de neurosis.

1. La represién primordial

Freud escribe —con muy poca diferencia de tiempo- dos articulos: La represién® y
Lo inconsciente.* La seleccién de pequerios fragmentos nos permitira analizar el tema
de la represion, relacionandolo, a su vez, con el esquema referido a das Ding y sus
consecuencias.

En el primer texto Freud sostiene que lo que se reprime —hay el supuesto de un
impulso instintivo— es la idea, lo verbal de ese impulso instintivo.

“El estudio psicoanalitico de las neurosis —las llama neurosis de transferencia, pero
son aquellas que él atendia: fobia, histeria, etc.— nos lleva a concluir que la represion
no es un mecanismo de defensa originariamente dado —es decir, no es algo que viene
con el ser, desde el nacimiento—, sino gque, por el contrario, no puede surgir hasta des-
pués de haberse establecido una precisa separacién entre la actividad animica cons-
ciente y la inconsciente”.s En la época en que Freud escribe estos articulos, no habia
tenido acceso alo que luego se conoce como estructuralismo, que es lo que inaugura
esa vision de la sincronfa; Freud lo expresa con la terminologia de la época: no puede
pensarse la represion como algo originario si antes, a su vez, no se piensa la divisién,
separacion entre consciente e inconsciente.

$Qué seria la represion?, épor qué algo se mantiene inconsciente en vez de devenir
consciente?

“La esencia de la represion consiste exclusivamente en rechazar y mantener alejado
de lo consciente a determinados a elementos. (...) Tenemos pues fundamentos para
suponer una primera fase de la represién, una represién primitiva, o primordial -0 sea,

una primera represion, algo originario, constituyente, que no depende de nada- consis- ‘

tente en que, a la representacién psfquica® de la pulsién —de esa fuerza pulsional que
después va a llamar libido—" se le ve negado el acceso a la conciencia. (...) Esta nega-
tiva (esa primera negativa) produce una fijacién, o sea que la representacioén de que se
trate perdura inmutable a partir de este momento, quedando la pulsién ligada a ella”.®
Asi como hay una inmutabilidad del lado de la cosa, también va a haber en algin
elemento de lo simbdlico, del lenguaje, algo inmutable. Es lo que Freud —antes de este
trabajo sobre la represion- va a llamar en La interpretacion de los suerios, “el ombligo
del suefo”: una persona tiene un suefio, y podria pasarse toda la vida analizandolo,
bordeando un término, el otro, lo que asocid, lo que se le ocurre, pero habra algo a lo
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que jamés podré acceder. Hay un punto de inaccesibilidad que va a quedar siempre
0SCUro, COMo un agujero negro, incomprensible.

La segunda fase de la represiéon —la represién propiamente dicha—, es decir, la de
todos los dias, la habitual, recae sobre ramificaciones psiquicas de esa representacién
reprimida. Esta represién secundaria —como la denomina Freud- es relativa a aquello
que ha quedado excluido de lo simbdlico como una plomada, como un ancla.

Supongamos cualquier idea que sea mortificante para una persona: hay fuerzas
opresoras que no permiten que eso salga a la conciencia.

“Serfa equivocado limitarse a entender que esta repulsa de lo consciente, por si
misma, produce la represion. (...) Es indispensable tener en cuenta, también, la atrac-
cidén gue lo primitivamente reprimido ejerce sobre todo aquello con lo que le es dado
entrar en contacto”.®

Es decir que no sélo la conciencia se esfuerza para no dejar pasar ciertos mate-
riales reprimidos, sino que ademas es necesario suponer que lo reprimido primordial
ejerce una atraccion constante hacia lo inconsciente mas profundo.

Esto se nota cuande sofiamos: uno se levanta, recuerda un suefo y a los 10 minutos
lo olvida, es como si de golpe algo se lo hubiera tragado; inclusc, a veces, hay perso-
nas gue concurren a analisis y han anotado tres palabras a modo de recordatorio, por
ejemplo: encendedor, teléfono y luz, y luego dicen haber sonado con eso pero que ya
no recuerdan ni siquiera por gué anotaron esas tres palabras. Se reprime nuevamente.

Freud sostiene, asf, la coexistencia de un juego de fuerzas: la que ejerce lo repri-
mido primordial y la que pone en juego la conciencia para eliminar algo de ella.

La tendencia a la represién no alcanzaria jamés sus propdsitos si estas dos fuer-
zas no actuasen en comdn y si no existiera algo primitivamente reprimido que esté
dispuesto a acoger lo rechazado por lo consciente. “La represiéon no estorba sino la
relacién con un sistema psiquico, con el de lo consciente”. "

Es decir, la represién es uri mecanismo gque o Unico que hace es estorbar la rela-
cion de una idea con la conciencia.

“El psicoanélisis nos revela todavia algo distinto y muy importante para la compren-
sién de los efectos de la represidn en las psiconeurosis. (...) la representacion de la
pulsion se desarrolla més libre y ampliamente, cuando ha sido sustraida, por la repre-
sién, a la influencia de lo consciente”."

Freud esta diciendo que esa representacién —tomemos como ejemplo la palabra
accidente— una vez que ha sido reprimida tiene mucha mas libertad y se desliza con
mucha més soltura que cuando era consciente. Supongamos que la persona se
angustia cuando piensa en el término muerte. Este término se puede vincular, simple-
mente por homofonia, con el término suerte. Y prosiguiendo entonces con nuestra
ficcidn, la persona no puede pasar por al lado de las agencias de loteria sin angustiarse.
Esa idea reprimida ahora tiene una libertad enorme; puede vincularse con otras ideas,
contaminarse con otras, asociarse, desplazarse, condensarse.
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“Crece entonces, por decirlo asi, en la oscuridad de lo inconsciente y encuentra
formas extremas de expresién gue cuando las traducimos -a través de los sintomas,
de los suefos, actos fallidos, lapsus, etc.— y comunicamos a los neuréticos, tienen
que parecerles completamente ajenas a ellos y los atemoriza, reflejando una extraordi-
naria y peligrosa energia de la pulsién. (...) Cuando tales ramificaciones se han distan-
ciado suficientemente de la representacion reprimida, bien por deformacion, bien por
el nimero de miembros interpolados —cuando ya es un elemento, un eslabdn de la
cadena, lo suficientemente lejos de o primitivamente reprimido— encuentra entonces
libre acceso a la conciencia. Sucede como si la resistencia de lo consciente contra
dichas ramificaciones, fuera una funcién de su distancia de lo primitivamente repri-
mido —a mayor distancia de lo primitivamente reprimido, mayor facilidad de acceso
a la conciencia-. (...) También los sintomas neuréticos tienen que haber cumplido la
condicién antes indicada, pues son ramificaciones de lo reprimido, que consiguen, por
fin, con tales productos, el acceso a la conciencia negado previamente”."

Es decir que lo que Freud esté planteando es que el sintoma también es una forma
en gue algo de lo reprimido emerge.

£l sostenimiento de una represion (de la represidn de una palabra, idea o, como dira
Lacan, de un significante) supone, pues, un continuo gasto de energia. Y su levanta-
miento significa, econdmicamente, un ahorro de energia psiquica. Ir levantando repre-
siones significa que ese individuo tendréd méas energia‘disponible para otras cosas.

“La observacién clinica nos fuerza a descomponer lo que hasta ahora hemos conce-
bido unitariamente, pues nos muestra que ademas de la idea —de la palabra, de ese
término que se reprime— hay otro elemento diferente de ella, que también representa a
la pulsién y que encontraré destinos de represidn diferentes al de la representacion.

"A este otro elemento de la representacion psiquica le damos el nombre de montante
de afecto... (Es decir, toda pulsién estd compuesta por una idea y un monto de afecto
ligado a ella)”."

Por un lado, esta la idea, y la otra vertiente son cargas energéticas, que en la sensa-
cién de la persona son percibidas, por decirlo asi, como afectos.

“De aqui en adelante cuando describamos un caso de represién tendremos que
perseguir, por separado, lo que la represion hizo con la idea y lo que ha sido de ese
monto de afecto (cantidad, energia pulsional) ligada a ella.

El destino general de la idea que representa la pulsiéon no puede ser sino el de des-
aparecer de la conciencia —si es que era consciente— o verle negado el acceso a ella
-a la conciencia— si estaba en vias de llegar a serlo.

El destino del factor cuantitativo, es decir, del monto de afecto —mas importante que
el de la representacién (idea, etc.)—, puede tener tres posibilidades:

* 1. puede gquedar totalmente suprimido y no dejar vestigio alguno observable;

2. puede aparecer bajo la forma de un afecto cualitativamente distinto;

3. puede ser transformado en angustia”.
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O sea, queda totalmente suprimido, o se transforma en otro afecto —supongamos el
amor en odio, el odio en verglienza, etc.—, o puede ser transformado en angustia.

“Estas dos Ultimas posibilidades —transmutacién en otro afecto y transformacién en
angustia— nos fuerzan a considerar la transformacién de las energias psiquicas de las pul-
siones en afecto y especialmente en angustia, como un nuevo destino de la pulsién”.™

Recordamos que el motivo y la intencion de la represién era evitar el displacer. Freud
parte de la idea de que se reprime aquello que, a la conciencia moral del sujeto, y por
ende al Yo, le causarfa displacer. De ello se deduce gque el destino del montante de
afecto es mucho mas importante que el que tenga la representacion, a la cual estaba
ligada. La idea va a parar al inconsciente; ahora bien, es muy importante detectar cudl
es el destino de ese montante de afecto que estaba asociado a esa idea reprimida,
circunstancia decisiva para nuestra concepcién del proceso represivo.

Entonces, cuando una represion no consiga evitar el surgimiento de sensaciones de
displacer o de angustia, podemos decir que ha fracasado —aunque haya alcanzado su
fin en lo que respecta a la idea.

2. Lo inconsciente

Freud plantea en su articulo sobre lo inconsciente que “El psicoandlisis nos ha reve-
lado que la esencia del proceso de la represién no consiste en suprimir y destruir una
idea (que representa a la pulsion), sino en impedirle hacerse consciente. Dicha idea
—aun siendo inconsciente— puede producir determinados efectos que acaban por lle-
gar a la conciencia”.'

Es decir que eso que esta reprimido no es algo pasivo, que quedd alli, sino que
esta permanentemente activo, pugnando por llegar a ser consciente. Por eso la carga
energética disponible que debe tener el psiquismo para seguir manteniendo aquello
reprimido genera un desgaste enorme. Como dice Freud, es como querer mantener un
barril lleno de aire sumergido; apenas uno lo suelta, como una boya, emerge.

Entonces, eso que estéa activo produce efectos. Es dindmico el inconsciente, no estatico.

Todo lo reprimido tiene que permanecer inconsciente, pero no forma por si solo todo
el contenido del inconsciente. En otras palabras, todo lo reprimido tiene que ser incons-
ciente, pero el inconsciente no es todo lo reprimido, es algo mas. Lo inconsciente tiene
un alcance mas amplio mientras que lo reprimido es una parte del inconsciente.

En un apartado del punto 3, donde hace referencia a las emociones inconscientes, va
aretomar lo que dijo antes en el articulo sobre la represion respecto de si las emociones,
los afectos, se reprimen o no. Hago hincapié en esto porque aun hoy hay psicoanalistas
que hablan de afectos inconscientes, como si no hubiesen leido a Freud.

‘A mi juicio la antitesis de ‘consciente’ e ‘inconsciente’ carece de aplicacién a la pul-
sién. Una pulsién no puede devenir nunca, objeto de la conciencia. Unicamente puede
serlo la idea que la representa”. (...)
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“Si la pulsién no se enlazara a una idea ni se manifestase como un estado afectivo,
nada podriamos saber de ella. Asf pues, cuando empleando una expresién inexacta
hablamos de impulsos instintivos o pulsiones inconscientes reprimidos, no nos referi-
mos sino a impulsos 0 pulsiones, cuya representacion ideoldgica del inconsciente ha
sido reprimida”.®

Esto significa que ya que no se puede reprimir la pulsién, se reprime la idea.

“Pudiera creerse igualmente facil, dar respuesta a la pregunta de si en efecto existen
emociones, sentimientos y afectos inconscientes. La situacién aqui es completamente
distinta, puede suceder en primer lugar que un impulso afectivo o emocional sea per-
cibido, pero errbneamente interpretado. La represion de su verdadera representacion
se ha visto obligada a enlazarse a otra idea y es considerada entonces por la concien-
cia como una manifestacién de esta Ultima idea. Cuando reconstituimos el verdadero
enlace, calificamos de inconsciente el impulso afectivo primitivo aunque su afecto no
fue nunca inconsciente y sélo su idea sucumbid al proceso represivo”."”

Lo que esta diciendo Freud es correlativo con lo que venimos tratando respecto de
que no hay represién de los afectos, se reprime la idea.

“De todas maneras al establecer un paralelo con las ideas inconscientes surge la
importante diferencia de que dichas ideas perduran después de la represién, en cali-
dad de producto real en el sistema inconsciente” '

Si una idea que es consciente, después se hace inconsciente équé sucede?, éuna
doble inscripcién? Esa idea étiene una inscripeion en lo inconsciente y otra en lo cons-
ciente? Freud debate contra si mismo, y recién al final llega a la conclusion de que hay
una sola inscripcién. Autores contemporaneos de Lacan —aungue algo mas jévenes-
como Laplanche y Pontalis, siguen insistiendo en el tema de la doble inscripcion.

Pregunta: Si el significante “muerte” no tiene representacién en el inconsciente,
épuede estar reprimido?

Si, es verdad que para Freud no hay representacion de la muerte en el inconsciente,
pero en el sentido de la no representacién de la propia muerte, es decir, en el incons-
ciente —sefala Freud- no hay no, no hay negativo, no hay concepto de la falta. Pero
supongamos que es la muerte de un familiar lo que esta reprimido, la idea de la muerte
de la madre. Obviamente que desde su perspectiva —ateniéndonos simplemente a lo
gue va diciendo aqui-, el levantamiento de esa represion traeria aparejado la modifi-
caciéon del monto de afecto de lo pulsional, de la libido, ligada a esa idea reprimida; se
liberaria y habria un doble o triple beneficio.

Esta idea reprimida que, supongamos, sea el tema de la muerte de la madre, hace
sin que el sujeto lo sepa —o0 aparece como sintoma— que la persona no quiera moverse
de su casa para no descuidar a la madre. Liberar eso mediante el analisis —si es que
me permiten transmitirlo de esta manera— no sélo haria que la gran carga de represién
que est4 ligada a eso se libere y el sujeto disponga de mayor potencia, libido, etc.,
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para estudiar, para trabajar, para prestar atencién, sino que también en este caso trae-
ria aparejado la modificacion de ese padecimiento que es el no poder salir por temor
—sin saberlo porque es inconsciente— de que a su madre pueda pasarle algo.

En Freud, en Lacan también, no sélo el efecto se produce a nivel de o que es la
idea, el significante, sino también a nivel del goce, que esta adherido a ese significante
o, como dirfa Freud, del montante de afecto, del displacer ligado a esa idea.

2.1. Cualidades especiales del sistema inconsciente

“En este sistena no hay negacion ni duda alguna, tampoco grado alguno de segu-
ridad. Todo esto es aportado luego, por la labor de la censura que actda entre los sis-
temas inconsciente y preconsciente”.'® Aquf Freud introduce lo que se conoce como la

primera topica.

Grafico 1
onsciente
reconsciente
—» represion
inconsciente

Lo importante aqui es el “versus”: Consciente-Preconsciente versus Inconsciente.

Entonces él est4 diciendo que la verdadera separacién, la que se ejerce al reprimir,
es entre el sistema preconsciente y el inconsciente.

Reina en &l, en el inconsciente, una mayor movilidad —las ideas se pueden conectar
entre si—. “Por medio del proceso de desplazamiento, puede una idea transmitir a otra
todo el montante de su carga, mientras que por medio del proceso de condensacion,
una idea puede tomar sobre sf partes de otras que, de este modo, guedaran conden-
sadas en una sola" @

Desplazamiento y condensacién son los dos mecanismos basicos que rigen el
accionar de lo que Freud llama el proceso primario, proceso por el cual funciona el
inconsciente. Mientras que en el sistema preconsciente domina el proceso secundario.

Para sintetizar, primero esta el proceso primario; segundo, no hay negacion en el
inconsciente siendo que pueden coexistir ideas contradictorias; tercero, los procesos
del sistema inconsciente se hallan fuera del tiempo, esto es, no aparecen ordenados
cronolégicamente, estan todos en una especie de sincronia temporal, no hay un antes
y un después, no sufren modificacion alguna por el transcurso del tiempo.
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Ademas de lo expuesto, cabe sefalar que los procesos del sistema inconsciente
carecen también de toda relacién con la realidad. Por eso podemos sofar un arbol
gue habla o una silla qgue se mueve sola. Se hallan sometidos al principio del placer,
es decir, no estan regidos por el principio de realidad sino que son guiados por la pura
economia psiquica de buscar el placer.

“Resumiendo, diremos que |0s caracteres que esperamos encontrar en los procesos
pertenecientes al sistema inconsciente son: la falta de contradiccion (conviven dos
ideas absolutamente contrarias en el inconsciente), la movilidad de las cargas (ya sea
por el desplazamiento o por la condensacién), la independencia del tiempo y la sustitu-
cion de la realidad exterior por la psiguica” 2’

Pregunta: ¢Qué significa montante de afecto?

Es una carga. Toda idea, una palabra o significante —como lo llama Lacan- tiene
una carga energética mas o menos fuerte. Si la carga es muy débil, sucumbe ense-
guida o se traspasa a otra idea.

Voy a dar un ejemplo: en Espafa, atendi una persona que al emitir ia palabra “foto-
grafia” lloraba, se angustiaba mucho, no podia proseguir hablando y se marchaba
apresuradamente de la entrevista. Luego asistia normalmente, hasta que en algun
momento y sin darse cuenta, por ejemplo, decfa: “he visto una fotograffa muy bonita
en una propaganda”. Entonces, nuevamente aparecia el llanto. Después de un tiempo,
el motivo de su angustia se fue despejando, una vez que ella pudo comenzar a hablar
de eso, porque hubo un tiempo en que le era imposible, se iba muy angustiada. Para
ella, esa palabra tenia muchisima mas carga, montante de afecto, que cualquier otra.

Pregunta: Si la represion aparece como un elemento facilitador para que la persona
pueda vivir mejor —en el sentido que mantiene alejado ciertos elementos de la conciencia—
o evita un elemento perturbador: {es nociva o es ‘positiva”?

Como todo, uno puede tomar una postura Russoniana y decir por ejemplo: la cul-
tura es absolutamente negativa para la naturaleza humana.

La cultura, la civilizacién, implica la represion, implica los no, implica las leyes de
parentesco, otras leyes, que de alguna manera regulan la convivencia para que no nos
matemos todos entre todos »

Freud descubre que el mecanismo de la represidn trae trastornos; que el retorno de
lo reprimido puede aparecer bajo la forma de un sintoma, de una mortificacién, de un
sufrimiento, etc. La civilizacion, dice, permite que el hombre se humanice pero también
le trae trastornos, es decir, le produce malestares, “el malestar en la cultura”. Freud
esté en la antipoda de Rousseau. Para Freud, seria imposible liberar al hombre de las
leyes, de las normas y retornar a la vida natural. El hombre ya esta fuera de todo lo que
pueda considerarse “natural” —por ello habla de pulsiones y no de instintos—. Ademas,
Freud considera que cuanto mas liberal y sin limites es una educacién, mas severo
seré el Supery6 y mayor el acoso de la conciencia moral de ese sujeto.
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los suefios”, en Obra Compieta, tomo |, Biblioteca
Nueva, Madrid, 1973, pag. 673.
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4. “Lo inconsciente”, en Obra Completa, tomo i,
Biblioteca Nueva, Madrid, 1973, pag. 2061.
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de la cosa.
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significacién. Es imposible empezar una discipli-
na definiendo todos los términos porque, a su

vez, cada término estd en relacién con los demas,
remite a los otros. Con ello quiero decir que sa-
bremos comprender qué es la /ibido cuando a su
vez sepamos qué es geseo, pulsién, etc.; son, és-
tos, términos que en un primer momento pueden
resultar confusos pero debemos aceptar que esa
falta al comienzo es lo que nos impulsara a seguir
buscando.

8. “Larepresién”, ob. cit, pag. 2054

9. Ibidem.

10. Idem, pag. 2055.

11. Ibidem.

12. Ibidem.
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16. Idem, pag. 2067.

17. Ibidem.

18. Idem, pag. 2068.

19. Idem, pég. 2072.

20. Ibidem.

21. |dem, pag. 2073.
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Clase 3

El grito y el llamado

Inconsciente, consciencia y realidad
El discurso del Otro

1. El grito y el llamado

Una anécdota referida a Sdcrates sefala lo siguiente: estaba Sécrates sentado en
una roca cuando pasa un filésofo llamado Hippias y le dice: "Hola Sécrates, siempre
pensandc lo mismo sobre lo mismo”, alo que él le responde: “Si, efectivamente. Como
td eres muy inteligente, seguramente no puedes pensar lo mismo sobre lo mismo”.

Los 30 afios de ensefianza de Lacan giran alrededor del tema de cdmo se consti-
tuye el sujeto humano, abordandolo por un sesgo, por otro, por una dptica, desde otra
perspectiva, etc. Nosotros intentaremos hacer lo mismo porgue, creemos, es la mejor
manera de aprender algo y, a su vez, porque es también aguello en lo gue consiste un
psicoanalisis: hablar siempre lo mismo sobre lo mismo e ir cambiando de posicién en
relacién con lo que se dice.

Pensado de este modo, no hay nada mas creativo que la repeticion; es decir, la
repeticién de algo es io que genera la diferencia. Uno no puede comparar un neuma-
tico con un cuadro. Casualmente, es entre un neumatico y otro neumético, o entre un
cuadro y una copia identica de ese cuadro, donde uno encuentra el pequeno detalle
que lo diferencia. Esa repeticién de lo mismo permite situarlo de manera diferente.

Para comenzar con nuestro anélisis, partiremos del siguiente esquema:

Graéfico 1

N A

Nifio J z J » (Otro)
Ste, - Ste. Ste. Ste., v veniii Ste.

Inconsciente
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Clase 3

El grito y el llamado

Inconsciente, consciencia y realidad
El discurso del Otro

1. El grito y el llamado

Una anécdota referida a Sécrates sefiala lo siguiente: estaba Sécrates sentado en
una roca cuando pasa un filésofo llamado Hippias y le dice: “Hola Sécrates, siempre
pensando lo mismo sobre lo mismo”, a lo que él le responde: “Si, efectivamente. Como
td eres muy inteligente, seguramente no puedes pensar lo mismo sobre lo mismo”.

Los 30 anos de ensefnanza de Lacan giran alrededor del tema de como se consti-
tuye el sujeto humano, abordandolo por un sesgo, por otro, por una éptica, desde otra
perspectiva, etc. Nosotros intentaremos hacer [0 mismo porque, creemos, es la mejor
manera de aprender algo y, a su vez, porque es también aquello en lo que consiste un
psicoandlisis: hablar siempre lo mismo sobre lo mismo e ir cambiando de posicién en
relacién con lo que se dice.

Pensado de este modo, no hay nada mas creativo que la repeticién; es decir, la
repeticion de algo es io que genera la diferencia. Uno no puede comparar un neuma-
tico con un cuadro. Casualmente, es entre un neumatico y otro neumatico, o entre un
cuadro y una copia idéntica de ese cuadro, donde uno encuentra el pequefio detalle
que lo diferencia. Esa repeticién de lo mismo permite situarlo de manera diferente.

Para comenzar con nuestro anélisis, partiremos del siguiente esquema:

Gréafico 1
N A
Nifio » (Otro)
VYA
Ste. - Ste. Ste. Ste.. ..o Ste.

Inconsciente
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El nifio (N) emite sonidos o, en el caso de un niflo mudo, se mueve, da sefales de que
algo le pasa. Desde el Otro (A) hay una cierta respuesta, mejor dicho, potencialmente hay
una respuesta. Suponemos un Otro que escucha el grito, el llanto o el gemido del nifio
como un llamado. Por ejemplo, uno esta por dormirse y ladra un perro. Uno puede escu-
char sélo un ladrido, es decir, el ladrido como un ruido, o puede ocurrir que uno escuche
ese ladrido como un llamado, como una advertencia, como algo alarmante, etcétera.

Lamentablemente, existen circunstancias en la vida que determinan que desde ese
Otro se escuche el grito como un mero grito, y no como un llamado. Eso trae conse-
cuencias a nivel de lo que serfa la constitucion subjetiva.

Pero partamos del presupuesto bésico de que el Otro escucha ese grito, ese llanto,
ese gemido, como un llamado y entonces responde. La primera flechita en el gréfico,
la que va hacia la derecha, indica el llamado al Otro. La segunda, la que retorna, la
respuesta del Otro. Supongamos que el Otro responde "estas sucio, necesitas que
te cambie”. Lo cambia. Este Otro no sabe por qué llora el nifio o la nifia, puede llorar
porgue se golped el brazo contra la cunita, porque lo picé un mosquito, por hambre,
etc. Esto significa que desde el Otro se le da un sentido a ese grito —-a lo mejor no tiene
nada que ver con el motivo que realmente determina a ese llanto—; es el Otro aquel que
dona un sentido a ese sonido que emitié el bebé. Imaginense las infinitas veces que
esto sucede en el transcurso de los primeros dias, meses, etc., en donde el sentido le
viene siempre al nifo provisto desde el Otro.

2. Inconsciente, conciencia y realidad

Hemos hablado de una primitiva relacién de satisfaccion o insatisfaccion, es decir,
de placer o de displdcer en esos primeros momentos de la vida donde todavia no se
ha instaurado la funcién del lenguaje. Como afirmamos, al nifio le llegan respuestas
hasta que en determinado momento —ldgico, no cronolégico- comienza a estar habi-
tado por el lenguaje que le viene de ese Otro, comienza a entender algo y es alli donde
se produce un corte transversal gue provoca un antes y un después respecto del adve-
nimiento del lenguaje.

Es a partir de este advenimiento del lenguaje que el nifio empezara a dilucidar aque-
llo confuso y extrafio que era la realidad en la que él estaba inmerso antes de poder
dominar algo del lenguaje. Es éste quien le permitira al nifo ir ordenando y discrimi-
nando aquello que le sucede: la realidad cobra sentido. ’

Entonces, a partir de ese corte, lo que va quedando como restos del lazo que man-
tuvo con el Otro son esas palabras, cualidades, el olor, una mirada, un perfume, que le
han venido ya sea desde la madre, el padre, un familiar, etcétera.

Esas primeras palabras que lo van habitando -significantes, para Lacan- confor-
maran un conglomerado, un enjambre, que se recorta como algo primordial que habita
al nino. De las respuestas que vienen desde ef Otro van a ir quedando huellas.?
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Freud plantea el siguiente esquema:

Graéfico 2

‘ _HM»': HM HM HM HM

Conciencia

Percepcion

Huellas mnémicas significa huellas de la memoria. Estas huellas van quedando de
aqguello que el Otro le ha ido hablando al nifio y se inscriben —segun Freud- por conti-
nuidad, por parecido, por homofonia. El las ubica entre el sistema de la percepciény la
conciencia y son las que van a conformar el inconsciente. Graficadas de esta manera,
constituyen las palabras que han venido desde el Otro para designar algo del sujeto o
incluso del mundo, de los objetos.

Entonces, esas huellas mnémicas, representaciones, Vorstellungsrepréasentanz —desde
la perspectiva freudiana— y esas palabras o significantes —segin Lacan— irdn confor-
mando el inconsciente.

Grafico 3

b A S A i
S/ S/ S/ S/

Inconsciente

Freud coloca las huellas mnémicas entre percepcion y conciencia, y ubica, donde
escribe Conciencia, a la motricidad. Veamos qué significado tiene este cuadro (Gréfico 2).

Percepcién es un término gue viene de la fisiologia, de la fisica, e implica todo aque-
llo que de una u otra forma estimula alguno de los sentidos —el gusto, el olfato, el oido,
la visién, etc—. Es decir, entre una percepcién cualquiera, un estimulo luminoso que
llega al ojo y la conciencia de eso que percibimos, pasa algo. {Por qué pasa algo?
Porque no percibimos el estimulo en si, en forma bruta, sino que lo hacemos dandole
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un sentido. Una cosa es el estimulo fisico luz que impacta en el ojo, o el estimulo fisico
acustico que impacta en el oido, y otra cosa es la conciencia que tenemos de eso.

Entre la percepcion y la conciencia esté el inconsciente. Todo aquello de lo cual
somos conscientes esté tramado por lo inconsciente. Alguien puede decir: “no, yo soy
consciente”. Si, pero de lo que uno no se da cuenta es que entre aquello que se per-
cibe en un primer momento y lo que llega a la conciencia en otro momento posterior
—aunque sean casi simultaneos—, esta la trama del inconsciente que lo configura de
una determinada manera. Muchas veces nos pasa que alguien nos dice: “eh... ayer te
crucé, pase al lado y ni siquiera me viste". La percepcién, seguramente, sf lo vio, pero
no llegd a la conciencia.

Primera consecuencia entonces: la trama del inconsciente determina que podamos
0 no tener conciencia de aquello que hemos percibido y que lo que ha sido percibido
sea de una determinada manera y no de otra. La percepcién de estimulos es innume-
rable: en un solo instante, en segundos o minutos, percibimos una multitud de esti-
mulos y los que llegan a la conciencia son muy pocos, no son todos.

Si entre percepcién y conciencia esté la trama del inconsciente, esa realidad que
vamos a ir instituyendo como nuestra realidad cotidiana (lo que uno ve, escucha o
piensa) también tiene que ver con el pensamiento inconsciente, en el sentido de que
éste determina a aquella. Por ejemplo: hace ya muchos afios se comprobd que los
nifos pobres del Harlem, aquellos que dificiimente accedian a ver, o a tocar, a tener,
poseer una moneda de un ddlar, la dibujaban enorme respecto de su tamafo natural,
mientras que los nifos de familia media, rica, etc., la dibujaban en tamario natural.

Es decir, |a realidad también esta tramada por lo inconsciente, hay cosas que pode-
mOoS ver, cosas que No, cosas que las vemos tal como se expresa vulgarmente: “todo
es segun el color del cristal con que se mira”. El inconsciente seria ese cristal, aquello
que nos determina y que, por lo tanto, hace que algo pueda ser visto de una manera
particular, tal vez diferente a la de otros. Eso serfa entonces una primera consecuencia
de este complejo del semejante del que habla Freud.

A nivel del inconsciente, no hay una identidad como la que uno tiene a nivel de lo
consciente. Es decir, desde lo consciente uno dice: "yo soy yo", “yo actlo siempre de
tal forma”; pero no bien introducimos la posibilidad del inconsciente, entonces, toda
designacién es precaria: adviene una palabra o un significante que nos designa, pero
inmediatamente se presenta otro que nos designa de manera diferente.

Supongamos gue alguien habla con otra persona, no necesariamente en analisis,
sino en la calle, y va diciendo cosas. A medida que habla y que el otro le responde,
surge el afecto vergiienza. Sigue hablando, y en cierto momento aparece una sensacién
de temor o de angustia. El Yo, que mantiene el mismo discurso, va sintiendo diferen-
tes sengaciones que no acompanan para nada a lo que aparentemente es el discurso
desde ese Yo. En sintesis, ese sujeto que se va produciendo en el inconsciente es siem-
pre interino, siempre viene otro momento en donde aparece de forma diferente, mien-
tras que el Yo tiene una inercia propia hacia la solidez, la permanencia, la constancia.
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3. Condensacion y desplazamiento

Segun Freud, en el inconsciente se produce el proceso primario. Este est4 regido
—entre otras cualidades— por dos operaciones que son la condensacion y el desplaza-
miento. Respecto de la primera, un término puede reunir en si propiedades de varios
términos distintos. Por eso en los suefios puede aparecer un personaje que tiene el
cabello de A, la ropa que usa B y se o nombra como C. Se produce, entonces, una
condensacién de A yBenC. v

En cuanto a la segunda operacion, Freud dira que consiste en que la intensidad de
una representacion puede desplazarse a otras que originariamente no eran tan inten-
sas, 0 sea que implicaria una especie de distribucion de intensidades.

Bien, vamos a ver entonces como puede entenderse esto desde una perspectiva
posterior a los descubrimientos freudianos.

Un linglista amigo de Lacan, Jakobson, que asistia a sus cursos, hace notar, en
una investigacion que él realiza sobre afésicos, que las afasias pueden ser de dos
tipos. Hay un modo de afasia, donde la persona no puede decir un término especifico,
por ejemplo, "bafo”. Como no puede pronunciar esa palabra, la va como bordeando:
sala, puerta, escalera, va enunciando lo que bordea al bafio, para explicar que fue al
bano, pero no puede decir “bafno”. Esto constituye un trastorno que reside en la impo-
sibilidad de metaforizar algo.

No puede enunciar “fui al bafo” y entonces se cumple un recorrido metonimico
—ahora les explicaré brevemente en qué consiste eso— para referirse a aquello que no
puede nombrar.

El otro modo de afasia, constituye el reverso del que acabamos de mencionar y
consiste en no poder hacer uso del desplazamiento, que es lo que utilizamos cuando
describimos algo, sino que se condensa todo en un solo término.

Uno es un trastorno de no poder decir algo que condensa, y el otro un trastorno que
lleva a condensar porque no puede decir un trayecto. Este segundo es un trastorno
afasico que consiste en que la persona no puede expresar algun desplazamiento tem-
poral, espacial, etc. y lo hace condensandolo en una sola palabra. \

Si se supone que las lesiones en las afasias se dan en lo que serfan los momentos
constitutives de la adquisicion de una lengua, Jakobson plantea entonces que una
lengua basicamente esta constituida por metéforas y metonimias, es decir por conden-
saciones y desplazamientos.

Metafora es por ejemplo decir “y en eilas es carmin la tracia luna”. Este verso forma
parte de un soneto de Quevedg, y alli, “es carmin la tracia luna” remite, alude, a ese
simbolo que es la luna arabe.

Como vemos, el verso, en dicha metafora, agrega un plus de sentido: no se refiere
simplemente a la luna, es una luna coloreada por el carmin de la sangre. Toda la poesia,
la literatura, incluso el habla cotidiana esta habitada de metéforas, a tal punto que muchas
de ellas se han naturalizado y ya ni nos damos cuenta que se trata de metaforas.
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La metonimia serfa lo contrario. Podriamos tomar un ejemplo que escuché en un
curso de German Garcia, y que es muy ilustrativo, los carteles de los émnibus: Hospital,
Tribunales, Parque Sur, Ministerios, es decir, describe un desplazamiento, no condensa
nada ni dice por donde va, pero dice 5 6 6 puntos de la ciudad por donde pasa; eso
seria un ejemplo de metonimia. '

Jakobson plantea que la estructura bésica de un lenguaje esta compuesta de meta-
foras y metonimias y le hace notar a Lacan lo que Freud argumenta respecto de los
elementos que intervienen en el proceso primario. Las metéforas serfan condensa-
ciones y las metonimias serfan desplazamientos. Esto es solidario de aguel enunciado
de Lacan: el inconsciente esté estructurado como un lenguaje. ¢Qué quiere decir esto?
Que ese inconsciente que se va conformando por las palabras que nos vienen del Otro
estd compuesto —del mismo modo que el lenguaje- por metaforas (condensaciones) y
metonimias (desplazamientos).

Pregunta: Esa constitucion del inconsciente ¢es permanente a través del tiempo o
tiene mayor conformacién al principio de la vida, y menor después?

Voy a contestar partiendo de la definicién que da Jacques Lacan respecto del signi-
ficante: un significante es lo que representa a un sujeto para otro significante. Si no
hubiese subjetividad, no se podria significar nada, seria puro jeroglifico. Entonces
Lacan da vuelta la misma definicién y dice: un sujeto es lo que representa un signi-
ficante para otro significante. El anverso y el reverso. {Que signiﬁca'esto para noso-
tros? Que, como decia anteriormente, ante un significante que designa al sujeto, por
ejemplo llorén, inmediatamente viene otro que lo sefiala como amoroso. Es decir, ese
sujeto esta dividido entre lo que representa un significante para otro significante y asf
sucesivamente. Entonces a ese conglomerado de significantes primordiales que tienen
un peso especial F’Jara el sujeto, Lacan los llamara S1.

S1 significa que habra un conjunto de significantes que representan al sujeto para
todos los otros significantes que advengan. Supongamos, un chico que, por lo que se
le dijo, por lo que él extrajo, por su decisidn, por algo que él mismo desconoce porque
es inconsciente, en su ambiente familiar esta situado como el malo de la casa, o el
buenito de la casa, o el inquieto, o el que nunca esta satisfecho, algo que lo representa
permanentemente ante cualquier otro significante que aparezca. Dicho con mucha
simpleza, este significante Amo, este enjambre de significantes (como le llama Lacan),
gue comanda la vida de una persona, es el que se trata de ir disolviendo en un anali-
sis, el que se trata de reducir en aquello que tiene de mortificante.

Entonces, volviendo a la pregunta que me han hecho, si bien es cierto que conti-
nuamente, a lo largo de la vida, el inconsciente va renovandose, también es cierto que
las huellas de esas primeras experiencias donde aparecen esos significantes que nos
designan prioritariamente ante los otros significantes, suelen ser mas importantes que
lo que nos pase mediada la vida.
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Pregunta: ¢El inconsciente es un lugar, una cualidad?

Muy buena pregunta. Si observamos los graficos, las representaciones que elucubra
Freud en referencia a lo inconsciente, no seria dificil colegir que se trata de un lugar, un
sitio. En Lacan esto se va modificando. Voy a resumir en extremo, pero es para darles
una idea.

Lacan concibe al sujeto —en sus primeros momentos de ensefianza— como un sen-
tido. Es decir, si el sujeto es un sentido que proviene del Otro, ya tenemos una primera
deduccioén: este sujeto no tiene ninguna entidad, es insustancial, no es algo dado sino
algo puramente consecuencia, efecto, de la palabra del Otro. Esto quiere decir que el
sujeto no es ninguna realidad, sino un efecto de sentido, esto es, de verdad.

Concebido esto asi, ese sujeto de la palabra, como les decia hace un momento, no
es una entidad, no es una realidad, sino que es un vacio.

Si Lacan habla de sujeto del inconsciente, precisamente se refiere a ese sujeto como
vacio y, obviamente, también el inconsciente es un vacfo. Y en virtud de esto, podra
entonces plantear al inconsciente estructurado como un lenguaje.

En su Seminario X/ Lacan sefiala que el inconsciente se manifiesta como algo que
esta a la espera, que no es ni real niirreal, sino que esté en el registro de lo no-realizado.
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Notas

1. Podemos serviros del gréfico de das Ding (el
Gréfico 1 de la Clase 1) para situar dicho corte.
El mismo separa aquella primera representacion
(la cosa en si) de los posteriores representantes
de esa representacion (cualidades o atributos de
la cosa).

2. Como ya mencionéramos, Freud denomina a
estas huellas, huellas mnémicas.
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Clase 4
Posicion subjetiva y verdad

1. La eleccion de neurosis
Para comenzar a desarrollar el tema de la neurosis, debemos recurrir nuevamente a
la mencién de una tematica ya desarrollada como es el caso de la represién primaria.
En la carta 125 escrita a su amigo Fliess,” Freud plantea el problema de la eleccién
,de neurosis: {qué cosa torna a una persona histérica en vez de paranoica??
, Ya, unos afnos antes a esta carta 125, Freud ha abordado el tema referido a lo que él
denomina neurosis de defensa. El curso clinico de estas neurosis es el siguiente:
Experiencia sexual —satisfactoria o insatisfactoria— que es prematura y traumatica y
que debe ser reprimida —lo de prematura y traumatica, podemos entrever, hace alusién a
la imposibilidad de simbolizaciéon—. El hecho de que sean prematuras y traumaticas tiene
que ver precisamente con que transcurren antes del advenimiento del lenguaje —antes
de que exista la posibilidad de tramitarlas a través del lenguaje, a través de las palabras—
de modo que se imponen al nifio recién nacido sin poder éste metabolizarlas.
Esa experiencia sexual prematura y traumatica que debe ser reprimida constituye lo
que luego denominara represion primaria.
Es decir, Freud esta suponiendo una experiencia primera, un goce primario, trau--
matico y prematuro que queda como algo reprimido primordial, por fuera del lenguaje.

Pregunta: ¢Por qué es traumatico?

Precisamente porque el nifio, ante un ruido, ante un rayo de luz, una caricia, un sonido,
un golpe, cualquier percepcién, no tiene a su alcance la posibilidad de nombrarlo, de
dominarlo mediante la palabra, por tanto escapa a su capacidad de asimilaciéon. No
puede simbolizarlo. Y Freud se esté refiriendo a experiencias sexuales de excesivo placer
o displacer cuando aun no pueden ser procesadas a través del lenguaje.
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Freud postula, entonces, la existencia de una experiencia sexual, prematura y trau-
matica que ha de ser reprimida, de modo que quedaria por fuera del mundo de las
representaciones del sujeto —primera fase—. Cuando algo de la vida viene a convocar,
a hacer rememorar algo de aquel goce perdido, dice Freud, se produce una nueva
represion que serfa la represion secundaria o represién propiamente dicha —segunda
fase-; luego viene un tiempo donde esta defensa —la represion secundaria— tiene cierto
éxito, es decir, todo sigue bien —tercera fase—; hasta que finalmente las ideas repri-
midas retornan bajo la forma de sintomas —cuarta fase—. Es decir, la tercera es una
fase neutra, no sucede nada, mientras gue en la Ultima eso que fue reprimido retorna
como sintoma. En funcién de cémo se da el retorno de esos sintomas, Freud clasifi-
caré la neurosis como obsesiva, histeria y paranoia.

Freud dice que el caracter especifico de cada neurosis, o sea, si es histeria, si es
neurosis obsesiva o si es paranoia —porque todavia aqui considera a la paranoia dentro
de lo que serian las neuropsicosis— reside en la manera de realizar esta defensa —la
defensa serfa, precisamente, esa represién primaria que deja a ese goce primitivo por
fuera de lo simbdlico-.

El término “defensa”, en ese momento, es muy importante para Freud. No se refiere
aun a lo que anos después denominara como defensas: “formacioén reactiva”, “racio-
nalizacién”, “desplazamiento”, es decir, mecanismos que el Yo emplea para protegerse
de un temor, para protegerse de la critica de otro, o como proteccién ante el tener
que confrontarse a un fracaso. Este primer concepto esté situado en un momento casi
mitico, donde todavia no hay Yo, donde todavia no hay Sujeto, es decir, es una carac-
terizacion de la defensa como algo primordial, como una eleccién que determina la
posiciéon subjetiva y que muy poco tiene gue ver con lo que luego califica con este
término como Defensas del Yo.

Freud plantea la siguiente diferenciacién: si aquella vivencia sexual, prematura y
traumatica, fue placentera, si lo que primé fue el placer, nos encontramos del lado de
la neurosis obsesiva. En la histeria, la versién es que aquello fue displacentero. Y en la
paranoia, la vivencia primaria coincidira con la del obsesivo: esté ligada a lo placentero,
pero hay algo muy importante que sucede en lo que sera luego el futuro paranoico
y es que en lugar de la represién, como segundo momento, opera otro mecanismo.
Freud sostiene que el Yo rechaza —esto considerando un Yo muy primitivo, casi neuro-
l6gico— aquellas vivencias prematuras y traumaticas. El Yo rechaza la representacion
intolerable, conjuntamente con su afecto, y se conduce como si la representacion no
hubiese jamas llegado a él.3

En la paranoia se trata de la descreencia respecto de que aquello haya existido.
Entonces alli donde en la neurosis obsesiva y en la histeria esté la represion, en la para-
noia tenemos la descreencia.

En 1925, Freud escribe un texto que esta traducido como La negacidn® o La dene-
gacion, donde habla de la importancia de la afirmacién primordial para que el sujeto se
constituya como neurético 0 como psicético.
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Si tanto en la neurosis obsesiva como en la histeria pueden ser calificadas esas
primeras vivencias sexuales como placenteras o displacenteras, es porque han sido,
en el sentido de que han existido. Ello implica el asentimiento por parte del sujeto, un
“si” en relacion con aceptar la existencia de tales vivencias. Por lo tanto, a posteriori,
pueden ser reprimidas.

En la paranoia, dice Freud, més alla de que aquella vivencia haya sido placentera
al comienzo, luego hay un rechazo, hay un rechazo a ese si. Es como si aquello nunca
hubiese existido. Hay aqui, entonces, un rechazo de esa afirmacién primordial y, en la
paranoia, no hay sintomas en tanto retorno de lo reprimido como sucede en las otras
neurosis descriptas. Esta presente otra cosa, una produccién delirante.

Treinta afos después, tal como les comentaba, Freud basa en ia existencia de esa
afirmacién primordial, la separacidn entre neurosis —si existio esa afirmacidn— o psicosis
—si no existio—.

¢{Qué quiere decir esto? Que esa afirmacion primordial también es homologable
a esa represién primaria que es la que permite —como afirmacion primordial de que
aquello fue, pero quedd excluido— que se constituya toda esta trama del inconsciente,
toda esta trama de representaciones, toda esta trama de palabras que estan sosteni-
das por ese s/'y que, cuando ese si no existe, como en el caso de la psicosis donde es
rechazado, esta trama que sera el inconsciente, va a ser defectuosa.

Pregunta: ¢Podria aclarar un poco mas la diferencia entre el sintoma como retorno de
lo reprimido en la neurosis, de lo que retorna en la paranoia?

Lo reprimido es algo que queda a nivel del inconsciente. Si decimos que lo incons-
ciente es unatrama de palabras, que esté estructurado como un lenguaje, en términos de
Lacan, lo reprimido, aquello que va a quedar alojado en lo inconsciente, por ende, es algo
que va a perdurar en lo simbdlico y, desde alli, va a retornar cuando fracasa la defensa.

Por ejempilo, el caso famoso de Juanito que analiza Freud: un nifio que tenia fobia a
los caballos. El analisis que hace Freud —y que después Lacan trébaja magistralmente
en uno de sus Seminarios— es que ese miedo a los caballos no era sino una simboli-
zacion, un desplazamiento, de algo que referia no a los caballos sino al padre.

Es decir, o que retorna en la neurosis de ese universo simbdlico que es el incons-
ciente, retorna de manera simbdlica, mientras que en la psicosis lo que fue rechazado
de lo simbdlico retorna en lo real. Una cosa es un sintoma que esté simbdlicamente
representado o metaforizado en una fobia, en un dolor de cabeza, en ciertas ideas
obsesivas, y otra muy distinta es que eso que retorna se presentifique en lo real. En un
delirio o una alucinacién la persona ve realmente un animal que lo amenaza y que esta
alli, pero que nadie puede ver, es decir que para €l es una visién real; o escucha voces
que lo atormentan.

En las neurosis, lo reprimido retorna en lo simbdlico, es decir, retorna como un sin-
toma, CorTjo una especie de metafora y puede ser interpretado. En las psicosis, lo recha-
zado retorna pero desde lo real, no simbdlicamente.
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2. Acerca de la verdad

Hay una vieja leyenda dinamarguesa que cuenta que un principe se enamora de una
campesina. Entonces va a la casa de sus padres a pedir su mano. El padre de la chica
le dice: “Te concederé la mano de mi hija el dia que encuentres a la verdad y traigas una
muestra de haberla encontrado”. El joven decide salir al mundo a buscar a la verdad. Va
a un pueblo y la gente del lugar le responde: “La verdad hace mucho que no viene por
aqui, la ultima vez que estuvo se fue por el norte”; prosigue el camino, encuentra otro
pueblo, y alli le dicen que la verdad recién habia pasado y se dirigia hacia el este. Asi
pasan los afos —ya es un sefior mayor, con canas- y un dia, mientras se halla sentado
en una piedra, escucha una voz que lo llama desde adentro de una cueva, y le dice:
“TG, ¢qué buscas?”, “Yo busco la verdad”. “Bueno, pasa”. Es asi que se encuentra con
una mujer muy vieja y muy fea que le habla: "Yo soy la verdad, équé quieres?” Entonces
él le cuenta la historia: “Yo quiero una dama, cuyo padre me envi6 a buscarte. Necesito
una prueba de que te he encontrado”. “Bueno, yo te daré esa prueba pero si tU me
prometes algo”. “Si, {qué debo prometerle? “Que cuando te pregunten como soy, les
diras que soy joven y bella”. En sintesis, la verdad es mentirosa.

Cuando Lacan establece que no existe la verdad de la verdad, que la verdad es siem-
pre a medias, que la verdad es una ficcién, cambia el estatuto del inconsciente y lo trata
como un saber. Las verdades son ficciones, ficciones que sirven hoy pero dejan de ser
Utiles mafiana, o ficciones que son hoy verdaderas y mafiana ya no son tales verdades.

Pregunta: Entonces, ¢écOmo operaria el psicoanalisis?

La idea serfa, desde un primer Lacan, pensar que esa verdad pueda ser cambiada,
modificada, incluso desalojada de ese lugar desde donde produce efectos en el sujeto.
El inconsciente es como un saber que esté ahi, que uno no sabe que o sabe y que,
sin embargo, nos determina. Entonces, es mas facil enunciar lo referido a la practica
analitica como un saber que viene a sustituir a otro saber desde el cual se produce el
sufrimiento, la mortificacion, etcétera.

Tuve un paciente en Espafia que dibujaba comics. Antes de irse a vivir a otro pais
me trajo como obsequio una tira que habfa hecho y, al entregarmela, me dijo: “Aquf le
traigo una sintesis de lo que es para m( el psicoanalisis”.

La tira cOmica era la siguiente: en la primera vifieta, habfa dibujados dos hombres
en un barco que iban remando y otros sujetos que los iban castigando con un latigo.
Uno de los hombres que remaban le decia al otro: “éHacemos un motin?”, y el otro
le respondia: “Si, dale... dale...". En la segunda vifieta estaban los dos que se habian
amotinado, parados con el latigo pegandoles a los otros que remaban, y el segundo le
decia al primero: “(Para qué hicimos el motin si no vamos a ningun lado?”. Esta vifieta
estaba tormada desde lejos y la barquita se hallaba en la arena, en el desierto. En la
tercera vifieta, el primero le contestaba al segundo: “Porque para ir a ningin lado, es
mejor ir de amo que de esclavo”.

42

Y eso es una buena representacion —bajo la forma de un comic- de aquello en que
consistirfa un analisis, al menos para esta persona: cémo poder —ya que vamos a nin-
gun lado, no hay ninguna meta predestinada, no hay ninguin orden en el universo que
nos esté predeterminado- ir de amo, en lugar de ir de esclavo de los propios signifi-
cantes amos que nos comandan, es decir, del saber del inconsciente.

Retomando el tema de la verdad, muy sucintamente voy a mencionar algunas de las
versiones que ha habido acerca de la misma en la historia del pensamiento. Para los
griegos —anteriores a los presocraticos~ la verdad era apodictica, consistia en lo que
decian los sacerdotes, los religiosos, etc., no se discutia, era incontrovertible, esto es,
tenia un caracter asertérico. Ya con los presocraticos se convierte en algo a desocultar.
La palabra que se tradujo al latin como verdad o “veritas” es aletheia.

Aletheia viene de Lethos, que en la mitologia griega era el rio que tenia la cualidad
de que si algo caia en él, al ser bafado por sus aguas, era para siempre olvidado.

Por lo tanto, a-lethos o aletheia, era lo contrario a eso, significaba rescatar algo del
olvido. Esa aletheia, como desocultar algo que estaba oculto, como rescatar algo del
olvido, se tradujo como verdad. La esencia de la verdad consiste en la desocultacion.

Luego, como tercera versién, podemos considerar la que Platén formula implicita-
mente en la alegoria de la caverna y retomada luego por Aristételes. Esta version per-
durd a lo largo de los siglos extendiéndose a todo el pensar occidental. Abandona
aquello de la desocultacién y se transforma en la adecuacion, la correspondencia entre
lo percibido y lo enunciado. Este criterio es aquel de la verdad como adecuacién, como
la correspondencia entre lo pensado y la cosa.

Un quiebro esencial con esta concepcién es el dado por Kant quien viene a plantear
que es imposible un criterio de verdad material —esto es, solo conocemos los fené-
menos mientras que la cosa en si es incognoscible, y, por tanto, ninguna verdad puede

"predicarse sobre ella—.

Por otro lado, Kant plantea que el saber 16gico’ es exacto y puede darnos muchas
verdades, verdades que son formales. Pero esta verdad formal no afecta al contenido
de las proposiciones formales, esto es, no es garantia de la verdad material. La para-
doja entonces es que el criterio de verdad formal no sirve para la verdad material, y el
criterio de verdad material es imposible. En resumen, lo que sostiene Kant es que hi
el conocimiento puramente racional puede acceder a la verdad, ni tampoco el conoci-
miento puramente empirico. Digamos que lo que viene a plantear es que el acceso a
la verdad es imposible.

Y, por uitimo, otra conceptualizacion es la que se desprende si abordamos la ver-
dad desde el punto de vista del psicoandlisis. Planteada en los términos de Freud,
y en el primer Lacan, es equivalente a decir que hay una verdad que es intima -y es
precisamente o que se trata de desocultar-, y que es una verdad que, ain sin que lo
sepamos, rige nuestra vida. Recuerden que luego Lacan medifica esto sustituyendo a
la verdad por el saber, en lo referente al inconsciente.
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Notas

1. “Los origenes del psicoandlisis” en Obra Com-
pleta, tomo IIl, Biblioteca Nueva, Madrid, 1973,
péag. 3633. ,
2. Cinco afios antes, en el articula “Las neuropsi-
cosis de defensa”, Freud ya habfa dado una res-
puesta tentativa a esa pregunta. También en su
manuscrito "K", que es del 1° de enero de 1896,
habia hecho aportes sobre este tema.
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3, “Las neuropsicosis de defensa”, en Obra Com-
pleta, Tomo |, Biblioteca Nueva, Madrid, 1973,
pag. 175.

4. Obra Completa, Tomo |ll, Biblioteca Nueva,
Madrid, 1973. :

5. En logica se habla de verdad pero en el sen-
tido de que una proposicién puede ser verdadera
o falsa.

Clase 5
El Yo, el espejo y el sujeto

por Guillermina Ritsch

Existe una disyuncién entre aquello gue llamamos sujeto y aquello que conocemos
como Yo, lo cual quiere decir que dichos términos no son equivalentes.

La nocién del Yo, desde nuestra perspectiva, puede ser rastreada a lo largo de toda
la obra de Freud. En un primer momento de sus teorizaciones, se referia al Yo como un
grupo de neuronas permanentemente investido y de efecto facilitador. Esto nos permite
pensar gue el Yo tenia a su cargo algo asi como la funcién de ligadura psiquica, es
decir que el aparato psiquico se esforzaba —a través del yo— por mantener constante
la suma de excitacién, la energia. Si una representacién posefa una carga demasiado
alta, se convertia en displacentera, de modo que lo gue el Yo debia hacer —en aquellos
primeros momentos del “Proyecto de una psicologia para neurélogos” ya citado en
clases anteriores— era ligar, atemperar, procurar la distribucion de la energfa psiquica.

Freud ubica al Yo del lado de la conciencia, de la realidad, pero el establecimiento de
la temética referida al yo —0 en todo caso las formulaciones que Freud va a ir haciendo
respecto de éste— no constituye un fin en si mismo, sino que esas teorizaciones fueron
produciéndose como consecuencia del descubrimiento del inconsciente, de eso “otro
psiquico” a lo que él aludia, puesto que todavia no lo habia formalizado como tal.

Elegi cuatro textos que, pienso, efectlian ciertos quiebres que permiten vislumbrar la
manera en que Freud va formalizando el concepto del Yo —hasta considerarlo una instan-
cia psiquica—, para poder dar cuenta, finalmente, de la lectura que Lacan hace respecto
del Yo y también respecto de las formulaciones acerca del Yo que Freud efectuara.

En Introduccidn al Narcisismo® investiga un fendmeno que se produce en las esqui-
zofrenias. Alli sostiene que en ellas hay una especie de extranamiento de la libido res-
pecto del mundo exterior. El delirio de grandeza que uno puede ver en las esquizofre-
nias no es una creacion nueva, sino que es, en realidad, la unificacién de un estado
anterior, de algo previo, de algo que ya ha existido.
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Ademés, Freud postulard que no hay desde el comienzo una unidad comparable al
Yo, es decir que el Yo no est4 presente desde el inicio sino que se ir4 constituyendo a
lo largo del tiempo. .

Ahora bien, si no hay Yo desde el comienzo, ¢qué hay?. Freud dice que en un primer
momento es dable pensar en un replegamiento de la libido, es decir que al principio
toda la libido esta concentrada en un Unico lugar.

En estas circunstancias, no existe diferenciacion entre el Yo y no Yo; digamos que el
nifio est4 en un “puro real”. Esto serfa algo asf como el narcisismo primario en Freud y
este narcisismo primario es un supuesto necesario para que pueda instalarse el narci-
sismo propiamente dicho o narcisismo secundario.

¢En qué consiste? ¢Cuando se produce el paso del narcisismo primario al secun-
dario? De acuerdo con el principio de constancia, Freud dira: demasiada energia,
demasiada libido concentrada en el Yo, se torna insoportable, displacentera, con lo cual
el Yo deberé4 arreglarselas para redistribuirla. ¢Como lo logra? Dirigiéndola hacia los
objetos. Uno puede pensar, haciendo una especie de ensamblaje forzado, que es a
partir del lenguaje que comenzara a diferenciar “Yo" de lo de afuera. Pero me parece
que lo importante en este articulo es que el Yo no estéa presente desde el comienzo sino
que tendra que ir conformandose. .

En M4s all4 del principio del Placer? pone en tension el principio o ley de constancia,
es decir, la tendencia a mantener alejada toda aquella representacion que sea displa-
centera, tarea en la cual el Yo también participa.

“Ténemos que suponer, entonces, gue dentro del Yo es mucho lo inconsciente”
probablemente el nicleo del Yo sea inconsciente. Esto es muy importante porque no
nos olvidemos que hasta aquf Freud posicionaba al Yo més del lado de la conciencia,
en contacto con la realidad, y aqui plantea que hay también algo en el Yo que se
comporta como lo inconsciente. Freud dir4 entonces que a la oposicién hasta ahora
vigente, consciente-inconsciente, convendria desplazarla utilizando, en cambio, el yo'y
lo reprimido (por él).

Psicologia de las masas y Analisis del Yo* es un texto muy importante, bastante

extenso, con diferentes subtemas. Uno de ellos se titula “La identificaciéon”. Freud venia.

siguiendo los trabajos de Lebon, quien habfa estudiado el comportamiento de las per-
sonas cuando se involucran en un fendémeno de masa. Esto le sirve para trabajar la
cuestion de la identificacion.

Sostiene, entonces, que la resignacién de una investidura de objeto tendréa como
consecuencia el advenimiento de una identificacién. Freud empieza a trabajar en este
texto la idea de que como consecuencia de la declinacion del complejo de Edipo sobre-
vienen las identificaciones mas importantes y de mayor envergadura. Hay una resig-
nacion glel sujeto respecto del objeto pero a cambio quedara en posesion de un rasgo
de ese objeto.
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Plantea que en nuestro Yo se desarrolla una instancia que se separa del resto y que
puede entrar en conflicto con él: el “Ideal del Yo", cuyas funciones son la observacion
de si, la conciencia moral, la censura y el ejercicio de su influencia en la represion.

El Ideal del Yo abarca la suma de todas las normas o pautas que el Yo debe obede-
cer, siendo que hay una tension permanente entre el Yo y este Ideal. Es decir, el Yo tiende
al Ideal. Cuando se acerca, esta todo bien, cuando no se acerca, sobreviene la culpa.

Digamos que Freud aqui emplea el término Ideal del Yo y Superyd en forma equi-
valente. Pero en E/ Yo y el Ello® los diferenciara. Dira en este texto que el psicoanalisis
no puede situar en el Yo el centro de lo psiquico. La conciencia es una cualidad que
puede estar presente o a veces faltar. Freud afirmard, entonces, que en sentido des-
criptivo hay dos clases de inconsciente: lo latente (que es susceptible de concien-
cia) y lo reprimido, que no es susceptible de devenir consciente —al menos en forma
directa—. Es decir, lo reprimido se exterioriza a través de sus retofios, pero es imposible
que pueda emerger tal cual.

En el sentido dinamico, hay sélo un inconsciente y coincide con lo reprimido primor-
dial. “En el curso de nuestras investigaciones psicoanaliticas nos hemos formado la
representacion de una organizacion coherente de los procesos animicos, es decir el Yo,
del cual depende la conciencia, aquello que se percibe o se deja de percibir y también
del cual dependen las represiones y las resistencias que opondra para que eso repri-
mido emerja”.¢

De este modo, propone llamar Yo al sistema que parte del sistema percepcién -y
que es primero preconsciente—, y Ello, a lo otro psiquico en que aquel (el Yo) se conti-
nlda y que se comporta como inconsciente. Lo que Freud esta queriendo explicitar en
este texto es que en el Yo hay algo que se comporta como reprimido, que no hay una
divisién tajante entre el Yo y el Ello.

El Yo y el Ello fue muy mal interpretado por algunos posfreudianos. De alguna
manera, pensaban que Freud pretendia erguir al Yo como cehtro y sede de todo lo
psiquico, que habia que devolverle al Yo su poderio respecto de lo inconsciente. Nada
mas alejado que esto, puesto que toda la importancia de las investigaciones efec-

tuadas por Freud reside justamente en el descubrimiento de “eso otro psiquico” que
produce sus efectos —aunque no lo sepamos- es decir, el inconsciente. Hay alli un
punto de no-coincidencia —incluso dentro del Yo— que nos indica un desdoblamiento,
es decir que no somos individuos —en el sentido de indivisos—. Tal desdoblamiento va a
ser retomado por Lacan a través del concepto de sujeto.

Esta palabra —en sentido lacaniano— no implica a aquel que esta frente a un objeto,
aquel que manipula el objeto, es decir el agente, sino que refiere justamente lo contra-
rio: aquello que estéa sujetado, aferrado por algo y en este sentido Lacan va a plantear
que el sujeto es un efecto de lo simbdlico, del Otro del lenguaje.

Ese Otro es impreciso —en el sentido de que no podemos ubicar especificamente
qué hizo las veces de Otro para el sujeto (la madre, el padre, el tio, la cultura etc.), por
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eso Lacan lo sitlia en lo simbélico en general, en el lenguaje, etc.—, pero es consis-
tente, puesto que lo determina, y esto no sera sin consecuencias para el sujeto.

Es también sujeto —dir& Lacan- de ese saber que lo habita y del cual nada sabe.

Asi como Freud fue descubriendo e inventando conceptos para seguir avanzando
en sus teorizaciones, Lacan se servird de tres registros —en los que se irdn conden-
sando determinados conceptos-. Ellos son: simbdlico, real e imaginario. Dichos regis-
tros no se van a mantener intactos a lo largo de toda la ensefianza de Lacan —en este
punto, tanto Freud como él coinciden-.

A continuacion, ubicaremos nuestro andlisis en los primeros afos de ensefianza de
Lacan, donde hay cierta priorizacién de lo simbdlico, ya que es a través de lo simbdlico
—pero sin omitir los dos registros restantes— que Lacan intentara situar al sujeto.

Dird que el orden simbdlico preexiste a la entrada que el sujeto hace em él, es decir,
es previo al sujeto, esta antes de su advenimiento. Piensen, por ejemplo, en el nombre
de un nifio que esté& por nacer: los padres eligen un nombre y no otro, y esa eleccion
de los padres ya ha comenzado a determinar al hijo todavia no nacido. Lo mismo se
puede pensar en relacion con el lugar que viene a ocupar ese nifio en el deseo de los
padres o en relaciéon con la familia. Todo eso, que corresponde al orden simbdlico, ya
se encuentra antes de la presencia real, efectiva del bebé, y comienza a determinarlo.

Lo real para Lacan tiene que ver con esas primeras experiencias, con esas primeras
vivencias, que no pueden ser simbolizadas. Como ya se ha mencionado a lo largo de
este curso, el sujeto esta sumido en un goce puro, en un real puro, es decir, no hay
palabras para nombrar eso que sucede.’

Resumiendo, lo simbdlico tiene que ver con todo aquello referido al lenguaje, al signi-
ficante, a la cultura, costumbres, etc., que se expresa y transmite a través de las pala-
bras; lo real implica aguello que no puede ser simbolizado, que no puede ser expresado;
y lo imaginario —diremos por ahora simplemente— que tiene que ver con la imagen.

Para Lacan resulta esencial una distincién entre el Yo y el sujeto. Contrariamente a
algunos posfreudianos, Lacan dird que el orden instaurado por Freud prueba que la
realidad axial del sujeto no esta en el Yo, y uno de los textos que escribe para argu-
mentar esta afirmacién es “El Estadio del Espejo como formador de la funcién del Yo
tal como se nos revela en la experiencia psicoanalftica”,® en donde él va a introduciry a
justificar las diferencias entre el Yo (moi) y el sujeto (Je).

En el idioma castellano es diffcil traducir estos términos ya que tenemos una sola
palabra para decir Yo. No obstante podemos pensar esta diferenciacion de términos
que efectta Lacan de la siguiente manera: el moi tiene que ver con el Yo en el sentido
de como uno se percibe a si mismo, ligado a la conciencia, a lo que uno se percata,
mientras que el je se utiliza para dar cuenta de la posicién simbdlica del sujeto. En
otras palabras, simplificando, el je tiene que ver con aquellas “partes inconscientes”
dentro del Yo a las que Freud hacfa referencia en su segunda tépica. Ya veremos como
el moi quedara mas ligado a lo imaginario.
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Lacan nos indica que si ponemos a un nino —entre los 6 y los 18 meses— frente a un es-
pejo veremos que recibe a la imagen que proyecta{ el espejo —su imagen- jubilosamente.

El que la imagen propia especular sea asumida jubilosamente por el nifio, en el
periodo que va entre los 6 y los 18 meses, es debido a que esa imagen totalizante con
la que se encuentra al mirarse, le permite captar como unidad aquello que, a causa de
su prematuracion, es vivido por él, en forma atomizada, desmembrada.

¢Qué quiere decir esto? Que lo que €l ve, afuera, en el espejo, no es lo que él siente,
ya que en funcién del atraso del desarrollo motor (el nifio no puede adn sostener debi-
damente la cabeza, no puede estar erguido completamente) respecto de la madura-
cion de la percepcidn visual, resulta la marcada prevalencia de la estructura visual en
el reconocimiento de la forma humana. Es decir que como el nifio no controla bien su
cuerpo, pero la vista (percepcién) ya esta desarrollada, tiene la posibilidad de encon-
trar afuera (a través de su imagen en el espejo) algo que se presenta como unidad,
como completud.

Es decir, la imagen en el espejo, su imagen completa, le permite unificar los datos
dispersos de su propioceptividad a causa de la prematuracién del desarrollo mental.

La cautividad imaginaria por la que el nifio es apresado —el nifio se aliena, se iden-
tifica a esa imagen completa que ve en el espejo— no podria constituirse —dird Lacan—
sin la mediacién de un Otro gque le refrende al nifio que eso que él ve afuera, es él. Es
decir que tiene que haber un Otro “que lo mira mirarse”, como una especie de “terce-
ridad” entre el nifo que se mira y la imagen, tiene que haber un ojo que Io mire mirarse
y que le refrende que eso que él ve es él.

El cuerpo se hace uno, se unifica en el espejo, dice Lacan, por la presencia del Otro
que lo refrenda. La unidad a la que el nifio se aliena (el nifo se identifica con eso que
ve, se apropia de eso que ve, lo hace suyo) es lo que le va a permitir designarse como
Yo, de lo que se deduce que ese Yo es una construccion imaginaria (es decir, que se
construye a través de una imagen) pero sostenida y posibilitada por lo simbélico (es
decir, por el Otro que lo mira mirarse y le indica que eso que el nifio ve, es él mismo).
De ahi que el Yo -mejor dicho, cuando uno habla desde el yo- tenga siempre la ilusién
de completud, de conocimiento, de ahi que uno diga “yo soy tal cosa”, “yo soy asi”, “a
mi me gusta”, etcétera.

Continuando con el texto, Lacan afirmara que la unidad gue el nifio perciba en los
objetos, de aqui en mas, estara posibilitada por la imagen unificada del propio cuerpo.
Esto también tiene que ver con lo que veniamos hablando respecto de Freud, aunque
él lo formula de otra forma. Lo que esta diciendo aqui Lacan es que porque el nifio se
puede ver como unidad, va a poder concebir algo externo también como unidad.

Cuando este Yo se confronta con otro Yo, es decir, con un semejante —si sacamos el
espejo y se encuentra un nifio con otro— se genera una tensién agresiva. Un Yo quiere
apropiarse de la unidad —que él supone tiene el otro-, de esa imagen de totalidad que
le brinda, y trata de volcar su propia atomizacién sobre el otro.
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Nosotros estamos situando aqui al Yo como construccién imaginaria; confrontarse
con un semejante implica —a partir del estadio del espejo- que un Yo quiera tener lo
que el otro tiene, quiera apropiarse de esa unidad y proyectar su propia atomizacion.
Esto es un poco el origen de la tensién, de la rivalidad y de la agresividad. Ahora, ¢qué
es lo que puede regular esto?

Lacan sostiene que lo imaginario, esa tensién agresiva que produce y provoca lo
imaginario, quedara atemperada, regulada, por medio de lo simbdlico; lo simbdlico
mediatiza, permite el pacto.

Pregunta: ¢Por qué es esa tension agresiva?

El Yo tiende a la completud. Ahora bien, si tiende a completar o a unificar algo, es
porque esta tratando de completar algo que se presenta como no completo, algo que
es sumamente molesto, algo que falta. Es lo que sucede con los nifos, cuando jue-
gan dos nifios, uno quiere lo que tiene el otro y por més que tengan los dos el mismo
juguete; uno quiere lo que tiene el otro y viceversa, y se arman unas rifas fantasticas.

Pregunta: Pero lo que quiere, ées la imagen del otro?
Lo que quiere es aduenarse de la completud que —supone- tiene el otro. Cuando
digo supone es porque el otro tampoco la tiene. No hay tal completud.

Comentario: En este momento vos estas planteando la formulacién de lo que es el
sujeto segun Lacan y debemos partir, justamente, de que no es una unidad, no es algo
completo, sino que es algo atravesado por el lenguaje.

Para decirlo de otra manera, cuando nos referiamos a Freud, veiamos que el Yo se
defendia de aquello que se presentaba como inconciliable, y équé mas inconciliable
que aquello que amenaza su incansable intento de completud? Esa incompletud es
estructural.

Digamos, écuando alguien adviene sujeto?: cuando es atravesado por el lenguaje y
hubo afirmacion primordial y, por ende, cuando se pudo constituir la represion, porque
.si no, no tenemos suijeto.

El sujeto es sujeto del inconsciente, entonces, esta dividido de entrada. El Yo es como
una especie de prétesis, viene a poner algo donde no hay, donde no hay de entrada.

“El Estadio del Espejo..." nos sirve para situar al Yo como funcién imaginaria. Deci-
mos que es funcién (pensandolo desde la matematica) porque depende de lo simb6-
lico para su conformacion, es decir, del Otro: su intervencién es necesaria.

Aqui ya tenemos ubicados dos registros, lo simbdlico y lo imaginario. Respecto de lo
real, podemos decir que también esta presente. £Cémo se presentifica? En esa prema-
turacién, en esa atomizacién que el nifio siente, mas alla de que se vea como algo
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unificado. Lo real esta presente ahi, en los datos dispersos —como dice Lacan- de su
propioceptividad. Vemos asf cémo se entrecruzan permanentemente los tres registros.

El sujeto busca permanentemente, a través del Yo, completarse, busca el sentido,
busca tapar lo que no hay. Nos pasamos la vida buscando cosas, y seguimos bus-
cando porque nada puede satisfacer esta falta estructural.

La cuestién es que el Yo se resiste, se defiende y el sujeto, insiste. {De qué se
defiende el Yo? Como ya hemos dicho, de esa hiancia, de esa no completud. El sujeto
insiste, en el sentido de que perfora, se hace saber, aparece. {Como aparece? Apa-
rece por donde no aparece el Yo: en las contradicciones, en los lapsus, en los suenios
etc. El sujeto est4 sujeto a aquello que lo determina y que conforma el inconsciente,
por eso es designado como sujeto del inconsciente.

Las psicoterapias —es su especificidad- trabajan desde y con el Yo. El psicoanalisis
-Su préctica- apunta a que, justamente, algo del sujeto pueda emerger v, si bien el
Yo esté presente a cada momento, lo que hacemos es producir un corrimiento del Yo
puesto que no es a él a quien nos dirigimos.
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1. Obra Completa, Tomo I, Biblioteca Nueva, Ma-

drid, 1973.
2. Ibidem.

3, |dem, pag. 2507. ‘ y
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5. Ibidem.

6. Idem, p4g. 2703.
7. Esto guarda relacién con lo ya

sobre el concepto de das Ding.

desarrollado

8. Escritos /, Siglo veintiuno editores, México, 1976.

Clase 6
Sobre “La carta robada”

Lacan dict6 seminarios durante treinta afios, en distintos lugares de Paris. Aborda-
remos aqui una de sus clases incluida en el segundo de ellos, titulado E/ Yo en /a teoria
de Freudy en la técnica psicoanalitica.!

Después de Freud —e incluso Freud mismo—, muchos psicoanalistas se dedicaron
a hacer lo que se llamé psicoanalisis aplicado, es decir, aplicaban el psicoanélisis a la
obra de arte, por ejemplo a la pintura, a la escultura, a la obra literaria. Lacan se negé
siempre a cultivar esta modalidad; es mas, puede afirmarse que, desde su perspec-
tiva, esta era una forma improcedente de aplicar el psicoanalisis. No se puede inter-
pretar una obra alli donde no hay respuestas provenientes de quien ha sido su autor.
No se puede interpretar desde los fantasmas de uno, desde la fantasfa de uno.

Pero en cambio, tomando en consideracién dicha perspectiva lacaniana, hay cosas

‘que pueden ser dichas o mostradas —ya sea a través de la literatura, la poesia, la

pintura u otras artes como la escultura—y que ejemplifican muy bien temas abordados
por el psicoandlisis, pero de una manera mucho mejor expuesta, mas claramente que
lo que podria hacerse desde la teoria psicoanalitica.

En su clase nimero 16 del 26 de abril de 1955, trabaja sobre un cuento de Edgar
Alan Poe no para analizar al autor, no para analizar literariamente el cuento, sino por-
que a través de esta obra él podra explicar mucho mejor algo que ya viene desarro-
llando en las clases anteriores.

En su segundo seminario, entonces, Lacan aborda el tema del Yo. Si bien este con-
cepto fue desarrollado en la clase anterior, lo retomamos aqui con el fin de relacionarlo
luego con “La carta robada”, el cuento de Poe, y el desarrollo que elabora Lacan sobre
el mismo.

Como ya lo hemos visto en las clases precedentes el Yo es una instancia que tiene que
ver con lo imaginario, con la imagen. En este momento de sus teorizaciones (1954/55)
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gue estaba encima de la mesa, para que no se lea su remitente. El Ministro ve eso que

el Rey no ve. Entonces el Ministro, muy habil, saluda, empieza a conversar, saca un

sobre de su bolsillo —en una distraccién del Rey, pero ante los ojos de la Reina que lo
ve y no puede decir nada-, lo cambia por aquel que estaba sobre la mesa y se lleva
ese sobre que la Reina habia querido esconder a los ojos del Rey.

Ante esto, la Reina le encarga en absoluto secreto al Prefecto de policia que trate de
encontrar la carta, porque serfa muy lesiva para los intereses del reino.

El Prefecto se las ingenia. Por ejemplo, va el Ministro caminando por la calle y fal-
sos salteadores simulan un atraco y lo revisan, no encuentran nada; van a la casa del
Ministro y cuadriculan toda la casa y centimetro a centimetro revisan muebles, pare-
des, para ver si esta escondida allf, pero no la pueden encontrar. Entonces el Prefecto
acude a Dupin para ver si él puede darle solucién a esto. Luego de relatar toda la
historia y mencionar que quien le ha encomendado la blsqueda promete una recom-
pensa enorme, el Prefecto se retira. Al tiempo regresa, y Dupin le pregunta a cuanto
asciende la recompensa; el Prefecto da la cifra, Dupin le pide un cheque por tal monto
y le entrega la carta buscada. Entre ambos actos, Dupin se habia dirigido a la casa del
Ministro para conversar con él. Una vez alli, cierto tumulto en la calle lleva al Ministro a
asomarse por la ventana para ver lo que sucede. Dupin aprovecha esta distraccion y
toma una carta que se encuentra en un tarjetero y deja otra en su reemplazo. En esa
carta que deja escribe una frase que dice “Un destino tan funesto, si no es digno de
Atreo es digno de Tiestes”, y se va.

Lacan divide el cuento en 2 escenas: la escena originaria en las dependencias rea-
les, y la segunda, en la residencia del Ministro. Ambas escenas cobran sentido en un
tercer tiempo hipotético: el del relato, que redimensiona las escenas anteriores.

Estas escenas, en distintos lugares fisicos, en distintos momentos temporales, sin
embargo, tienen una estructura similar. En ambas hay coincidencias. Lacan hace refe-
rencia a “la intersubjetividad en que las dos acciones se motivan y los tres términos
con gue las estructura”,* es decir que las dos primeras escenas se motivan en una
trama intersubjetiva similar y, ademas, ambas estructuran similarmente tres tiempos.
Si bien hay tres personajes en la primera escena y tres en la segunda, vemos que, en
general, los personajes son cinco y no seis. El Ministro se repite en una y otra.

Decfamos que aunque ambas escenas tienen una estructura similar, hay una dife-
rencia que es esencial y es que en la primera escena algo se origina, se constituye,
mientras que en la segunda, eso que se constituyd tiene un desenlace. Entre una

escena y otra esté el relato. En otras palabras, lo que hay entre una y otra es un movi-
miento significante que va a llevarnos de la primera escena ('cuyos personajes son:
Rey, Reina, Ministro) a la segunda (Prefecto, Ministro, Dupin) y,"a su vez, este movi-
miento significante, este relato, tiene que ver basicamente con los tres lugares. Hay
algo tramado, anudado entre estos tres lugares y los personajes de la primera escena,
de tal forma que el devenir del relato y sus consecuencias, podriamos pensarlo como
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un efecto de esa trama primera. Es decir, hay allf una estructura tal que el desenlace ya
esta implicito desde el momento mismo en que tal trama se constituye, o esté determi-
nado por esa trama simbdlica que es la primera escena. ,

Ademas de los dos tiempos de estas escenas —sobre las que ya hablaremos- habria
un tercer tiempo que es el del relato del cuentista que escribe el cuento, que liga a los
dos anteriores.

Primer lugar: el lugar del Rey, es el de quien no ve nada, ni siquiera se percata de la
maniobra de la Reina de dar vuelta el sobre para que no se vea el remitente, y mucho
menos se percata de la sutileza con la que el Ministro cambia un sobre por el otro,
llevandose aquel que resulta comprometedor. |

Segundo lugar: el de la Reina. Es el lugar de quien ve que el primer personaje no ve
nada y entonces su manera de ocultar es dejando a la vista. Porque ella no se gu:'arda
el sobre, no lo esconde, sino que lo deja expuesto porque se da cuenta. que tiene
enfrente a una mirada que no ve nada.

Tercer lugar: el del Ministro. Es el lugar de aquel gue ve que aquelio que deberi:.a,ser
escondido ha sido dejado a la vista, al descubierto; entonces, aprovecha la ocasion y
se apodera de ese objeto.

Recapitulando, en esta primera escena, el lugar del que no ve nada es el lugar del
Rey. El lugar de quien sabe que el otro no ve y oculta dejando a la vista, es el de Ié
Reina, y por ultimo, el que ve que el segundo esta jugando con ese “no ver" del pri-
mero, es decir, el que se percata que hay uno que deja algo a la vista porque el otro no
ve nada, ese lugar tercero que ve la maniobra del segundo y la ceguera del primero, lo
ocupa el Ministro.

Tenemos entonces una estructura donde hay un objeto cuya posesion es compro-
metedora a los ojos de otro. A este objeto hay que ocultarlo. Se lo oculta dejandolo
expuesto pero hay un tercero que ve la maniobra'y se aprovecha de ello. .

Pasemos a la segunda escena. Sefalé que Dupin encuentra la carta en un tarjetero
que estaba a la vista con una carta adentro. En realidad, el Ministro habfa dado vuelta
el sobre como se da vuelta un guante; habfa escrito su propio nombre y direccion en

el lado que ahora quedaba como cara externa —con letra de mujer— y habfa metido la
carta adentro. El sobre, asf modificado, es dejado a la vista en el citado tarjetero.

La policta buscaba una carta dirigida a la Reina. EI Ministro la habia dejado a mano,
al alcance, y por ende a la vista, porque sabfa que la policia iba a buscar una carta
oculta. De acuerdo con lo que estamos analizando, Dupin capta esta estructura de
entrada, su trama, y por ende supone la forma de ocultar a la que habria apelado el
Ministro —en clara similitud a aquella a la que habia recurrido la Reina-.

En la segunda escena, el lugar del Prefecto es el de aquel que no ve nada. Es decir, el
policiabque va, que busca, que requisa permanentemente al Ministro, que entra a la casa
cuando el Ministro no esta y la revisa toda y no encuentra nada; tiene la carta al alcance,
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ala vista, y pierde el tiempo en requisar la casa palmo a palmo. Ese primer lugar, a simi-
litud del que ocupaba el Rey en la primera escena, es el del que no ve nada.

Segundo lugar: es el ocupado por el Ministro. Es el lugar del que viendo o sabiendo
que el Prefecto es tan torpe que no ve nada, deja lo que tiene que ocultar expuesto a la
vista. Lo mismo que habia hecho la Reina en la primera escena.

El tercer lugar, es el de Dupin, que ademas de saber ver, sabe oir. Invita al Prefecto
a hablar a oscuras, es decir, en una situacién donde la primacia la tengan las palabras,
los significantes, lo simbdlico, y no las iméagenes visuales. Otro contraste mas con el
Ministro, quien en el cuento es descrito como “un ojo de lince”, priorizando siempre el
tema de la imagen, de lo imaginario, mientras que Dupin prefiere hablar a oscuras para
resolver el tema.

Tenemos, entonces, dos escenas, donde cada uno de sus lugares se repiten.

Ahora bien, notemos que todos estos lugares estan determinados por un solo
objeto, el més insignificante, pero significante al fin: una carta.

Lacan insiste mucho, a lo largo de su ensefianza, en la materialidad del significante.
El dice “la palabra es material”. Es mas, en su texto sobre La ciencia y la verdad® analiza
las causas que operan en la ciencia, en la religion, en la magia y en el psicoanalisis. Y
plantea que la causa material —que es aquella que prevalece en el marco de la coneep-
cién psicoanalitica— es el significante. ,

Esto se puede constatar a diario, simplemente a partir de una escucha como la que
permite el psicoanalisis: cdmo hay una causa material que produce efectos, siendo
nada mas que una palabra.

Si quieren un ejemplo, a comienzos de los afos 80, un periodista le pregunté a
Ronald Reagan —en ese momento, presidente de los EEUU- si la guerra contra los
rusos —en aqguellos tiempos se la mencionaba como /a guerra de las galaxias— se lleva-
ria a cabo por encima de lo que seria la zona aérea de Groenlandia, a lo que Reagan
respondié que no, que la trayectoria de los misiles iba a ser por encima de Europa.
Esas palabras de Reagan (cuyas consecuencias estan recogidasven una pelicula poli-
cial muy divertida que se llama Viva /a vida) provocaron que la gente, en algunos luga-
res de Europa, hiciera en sus casas quintas, en sus piscinas, en sus patios, refugios
nucleares. Piensen que todo se origind simplemente a partir de “una palabra”. Con
esto busco ejemplificar el poder material del significante.

Tomando este cuento de Poe como eje, Lacan no sélo hablarad de la materialidad
significante sino también de que el significante ocupa un lugar en el espacio. Toda la
Ibgica, toda la matematica se basan en el principio de identidad: A es A. Lacan dice
que para la légica del significante, A no es igual a A, porgue el simple hecho de escri-
birlos en dos lugares distintos hace que sean dos significantes diferentes. Es decir,
ningun significante es idéntico a s mismo.

En el caso de la carta, ésta es un puro significante, son letras; va determinando
lugares, y no sélo los de las personas que estan en juego con el tema que ella contiene,
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sino que, a su vez, cambia a otra escena y determina los lugares de los otros perso-
najes que estan en esa segunda escena. )

Lo que plantea Lacan es que el cuento de Poe nos permite ver cémo la carta cum-
ple con los atributos de cualquier significante: por un lado, las peculiares relaciones del
significante respecto del lugar y, por otro lado, su cualidad de no ser sino simbolo de
una ausencia.

Puede decirse que la carta robada esta y no esta alli donde se encuentra, que es
como un significante reprimido, es decir, homologable a esos significantes que esta-
rfan reprimidos en el inconsciente, como un significante retenido, que pese a estar
oculto retorna y rige a los personajes, es decir, determina el lugar de cada uno.

Esta carta que, como el titulo del cuento lo especifica, es el sujeto del cuento, un
sujeto en permanente desaparicién, que ha sufrido una desviacién en su trayecto, nos
permite pensar gue tiene un trayecto que le es propio, trayecto trazado, tramado, des-
tinado, en la dimension significante.

Si una carta es retenida, es secuestrada, es quitada de circulacion, es porgue tiene
un trayecto que deberfa recorrer, o sea, el trayecto simbdlico. Al sustraerla de su reco-
rrido originario, se producen consecuencias.

Los movimientos del significante, sus desplazamientos, sus alternancias, determinan
al sujeto desde antes de su nacimiento y hasta después de su muerte.

Esta es la cuestién planteada por Lacan al presentar el cuento: mostrar que la carta
y su desviacion, que la carta y sus avatares, modula, determina, rige el sentido Fie
cada uno de los que la poseen. Es decir que, en rigor, deberiamos expresar: determina
el sentido de cada uno de los que son poseidos por ella. '

El significante estructura al sujeto, lo determina. Para cada uno —afirma Lacan- la
carta es su inconsciente con todas sus consecuencias. Sélo rozarla es ya estar apre-
sado en su juego, y caer en su juego es ya no ser el mismo de antes.

Ahora veremos c6mo el Ministro, el licido ladrén, es transformado, transmutado por
el juego de la carta.

Lacan da varias razones para explicar la feminizacion del Ministro. E| Ministro se trans-
forma cada vez méas a imagen y semejanza de aquella, la Reina, que ante su sorpresa,
comienza e introduce el juego de la carta. .

Primera razén: es la méas obvia, el Ministro, en la segunda escena, ocupa el lugar
que ocupaba la Reina en la primera escena. .

Segunda razén: asi como la Reina apel6 a girar el sobre para que no se viese la cara
comprometedora para ella, el Ministro, para esconder la carta en su casay preservarla
de la mirada de los policias, da vuelta el sobre como si fuese un guante, dejando en
el interior la cara que estaba escrita, y en la nueva cara externa del sobre escribe su
propio nombre —como si se tratase de una carta dirigida a él- de unal m.anera muy
particular, con letra de mujer. Es decir, la carta que el Ministro escribe a si mismo, es la
carta de una muijer.

58

Lacan dice algo asf como gue el significante ha determinado, ha provocado, que el
Ministro reciba una carta de esa mujer que él es.

Tercera razédn: el Ministro calla, como calla la Reina, y no podra hacer otra cosa -tal
como la Reina en la primera escena— que dejarse quitar la carta. Por estar ante la carta en
la misma posicion en gue se situaba la Reina, el Ministro sufre las mismas consecuencias
de lo que a ésta le sucedid, es decir, la carta le es robada y no puede denunciar nada.

O sea, desde la misma estructura simbdlica, desde la misma red de determinacion
inconsciente, surge como efecto que el Ministro ocupe el lugar de una mujer.

Lacan da otras razones, otros detalles que muestran en el cuento esta feminizacion
producida en el Ministro: el aire de bella indiferencia, de hastio, que el Ministro adopta
frente al acoso de la policia y, ademas, el coqueteo ante la misma —equivalente al
cogueteo de la Reina ante la ceguera del Rey.

Deciamos gue el lugar que ocupa el Ministro es el lugar que ocupaba la Reina en la
primera escena, y no es a causa de la astucia de Dupin que esto se produce, sino a
causa de la estructura. Lo que él hace es revelarlo.

El inconsciente, dice Lacan, en su sentido preciso, es que el hombre esta habitado
por el significante (aqui dirlamos por la carta).

El orden del simbolo no esté constituido por el hombre, sino que el simbolo lo cons-
tituye, es constituyente. Este significante que es la carta va determinando en el Ministro
transformaciones, efectos que él mismo ignora.

La primera escena se constituye porque a priori hay un &mbito pautado, determi-
nado por algunza ley, por ejemplo, 1a ley que regula las facultades del Ministro.

Como esté esa ley, el Ministro realiza un acto que puede ser denominado “robo”.
Este robo otorga al Ministro un poder, pero es un poder que no va mas alla de la mera
posesion de lo robado, ya que de querer utilizarlo, puede crearle gran perjuicio a la
Reina, pero obviamente va a ser inmediatamente destituido. Es decir que su poder es
tenerlo y no hacerlo publico. Es el poder de la amenaza, que deja de ser tal una vez
ya cumplida. Lo mismo le sucede a la Reina, ya que tiene un poder —l que le otorga
la legitimidad de ser Reina- del cual no puede hacer uso, porgue la existencia misma
de la carta la lleva a una situacion incompatible con su lugar de Reina. Tiene el poder
de hacer detener al Ministro y exigir la carta, pero no puede hacer uso de este poder,
porgue la carta la compromete y ademas ambos estan trabados en una trampa imagi-
naria, puesto que el que usara ese poder —ya sea el Ministro haciendo publica la carta,
mostrando a la Reina qué poder tiene sobre ella, 0 ya sea la Reina haciéndolo meter
preso~ caerfa en la trampa.

El acto del Ministro, el robo, ha instituido una doble trampa, ha podido entrampar
a la Reina a condicion de caer él también en la trampa; y como plantea Lacan en su
Seminario sobre La angustia,® la trampa es siempre la trampa narcisistica.

Y la verdad de toda esta situacion no se sitla en la relaciéon dual Reina-Ministro, sino
que esta fuera de ella.
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La trasgresion de la Reina y la trampa del Ministro no serian tales sin esa legitimidad
que el Rey representa y soporta. El poder del Rey no es simétrico en relacién con la
Reina y con el Ministro. Mientras el Rey no ve nada, Ministro y Reina se encuentran
fascinados en la trampa especular, en espejo. Esta trampa implica que la Reina sabe
quién es el ladrén y el Ministro sabe gue ella lo sabe. La Reina, si bien intenta no
perder, no puede intentar ganar, con lo que ratifica la imagen de omnipotencia que el
Ministro tiene de si mismo. Lacan expresa algo asi como que la Reina tiembla, pero no
puede temblar demasiado pues quedarfa expuesta.

La Reina tapa una falta con el ocultamiento de la carta, y el Ministro, al apropidrsela,
no hace sino lo que Freud describiera como propio del fetichista: se aferra a un objeto
que tapay a la vez denuncia la falta en el Otro. Es decir, como efecto de la estructura,
el Ministro se sitGa en la posicién perversa.

También por estructura, la posicién de la ley -ya sea el Rey, ya sea el Prefecto-
como absoluta, encarnada, no puede ser asumida por ningin hombre. Sélo puede
alguien vestirse con esos ropajes, pero jamas creer serlo. Ese lugar, Rey-Prefecto,
implica cierto grado de ceguera. Es decir, la ceguera seria el Rey que se cree Rey, y €l
Prefecto que se cree Prefecto.

Ningdn hombre puede situarse como siendo él mismo el lugar de la ley. El lugar de
laley es un lugar vacio y ajeno a aquel que transitoriamente lo ocupa, por més alta que
sea su jerarquia o por méas autoridad que ostente. Quien se apropia de ese lugar de la
ley, quien cree que ése es su /ugar, cae en la debilidad o queda en la ceguera.

Otro aspecto interesante para mencionar es la posicion de ese policia, el Prefecto,
que no ve nada. El mismo Prefecto habla del Ministro como omnipotente y siendo €l
quien tiene que descubrirlo, hace que su propia tarea se torne imposible.

Dice Lacan: “La carta robada ha pasado a ser una carta escondida. ¢Por qué los
policias no la encuentran? No la encuentran porque no saben qué es una carta 'y no
lo saben porque son policias. Todo poder legitimo, al igual que cualquier poder, se
asienta en el simbolo, y la policia, como todos los demas poderes, también se basa
en el simbolo. En épocas de agitacion se habrian dejado detener como corderitos si al
grito de “policia” el tipo que lo lanz6, les hubiese mostrado un carnet. De lo contrario,
en cuanto le hubiese puesto las manos encima, le hubiesen replicado a trompadas.
Pero la pequefia diferencia existente, entre la policia y el poder, consiste en que sé ha
persuadido a la policia de que su eficacia descansa en la fuerza, lo cual no sirve para
hacerle cobrar confianza, sino por el contrario, para limitarla en sus funciones, y gra-

cias al hecho de que la policia cree que ejerce su funcién por obra de la fuerza, es tan
impotente como cabe desear.

La policia, creyendo en la fuerzay al mismo tiempo en lo real, busca la carta. Como
elios diden “hemos buscado por todas partes” y no la encontraron, porque se trata de
una carta, y una carta esta, precisamente, en ninguna parte.
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No es una broma, piensen ustedes, épor qué no la encuentran? Esta ahi, la han
visto, pero équé vieron? Una carta, incluso tal vez la hayan abierto, pero no la recono-
cieron. éPor qué? Contaban con una descripcién. Tiene un sello rojo y el sobre escrito
de tal manera. Pues bien, la carta tiene otro sello y no esta asi escrito, diran ustedes: &y
el texto? Pues justamente el texto es lo que no les han dado. Porque una de dos, o ese
texto es comprometedor para la Reina, y hay que esconderlo, o lo podria haber leido
cualquiera y entonces para qué tanto buscar la carta.

Ven perfectamente que sélo en la dimensién de la verdad puede haber algo escondido.

En lo real, la idea misma de un escondite, es delirante. Por lejos que haya ido
alguien a llevar algo a las entrafias de la tierra, ese algo no esta escondido, porque si
ese alguien llegd hasta ahi, también pueden llegar ustedes. Sélo se puede esconder,
aquello que pertenece al orden de la verdad. Es la verdad la que esté escondida, no la
carta. Para los policias la verdad no tiene importancia. Para ellos, sélo existe la realidad
y, por esta razdn, no encuentran nada."”

El Ministro (si pensasemos en una escena a desplegarse algun dia, cuando acuda
a la carta para consumar su extorsién o por cualquier otro motivo) es puesto por Dupin
en el lugar del Rey, no precisamente en el lugar de la ley sino en el lugar de la ceguera.

Ante sus 0jos y sin que vea nada, Dupin le roba la carta. Es asi llevado a ocupar el
lugar del imbécil o del Rey degradado. .

Es decir, en la conclusién del desenlace, el Ministro que estaba en el lugar de la
Reina pasa a ocupar el lugar del Rey, porque ante sus ojos Dupin le cambia el sobre
que estaba dentro del tarjetero y le deja otro.

Vamos a terminar aludiendo a la frase final del cuento, aquella que Dupin deja escrita
dentro del sobre cambiado que deposita en lugar de la carta robada. Frase que va dirigida
al Ministro, que un dia gquerra usar la carta robada para sus fines extorsivos o de poder:
“Un destino (o un designio) tan funesto, si no es digno de Atreo, es digno de Tiestes”.

Lacan aclara que estos versos corresponden a Creébillon. _

Atreo y Tiestes eran dos hermanos cuya leyenda se basa en el odio que los unia y
las atroces venganzas de que se hicieron objeto mutuamente. Primero, segun la version
mitolégica, asesinaron a su hermanastro Crisipo y fueron desterrados refugiandose en
Micenas. Al morir Euristeo, sin hijos, un oraculo aconsej6 que los habitantes de Micenas
eligieran Rey, de tal forma que las condiciones imponian que fuese o Atreo o Tiestes.
Alli comenzaron las intrigas. Tiestes —amante de la esposa de su hermano- consigue
el trono con malas artes. Luego, los dioses hacen justicia y queda Atreo de rey, deste-
rrando a Tiestes. Cuando Atreo se entera de las relaciones de Tiestes con su esposa,
finge reconciliarse y lo manda llamar. Una vez que Tiestes esta en Micenas, Atreo ase-
sina secretamente a los tres hijos del hermano, invita a éste a cenar y una vez acabada
la cena, le presenta las tres cabezas correspondientes a lo que habian estado comiendo
—que eran los hijos de Tiestes—. Luego, lo expulsa nuevamente. Aconsejado por un ora-
culo, Tiestes engendra con su hija y nace Egisto. Luego su hija se casa con su tio Atreo
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y un dia Atreo manda a Egisto a que mate a Tiestes. Egisto no sabfa que éste era su
padre y descubre a tiempo que era hijo de Tiestes, entonces regresa y mata a Atreo.

Si repasasemos el cuento de Poe, podemos pensar que la notita que le deja Dupin
al Ministro —la cual cobraré efectividad precisamente en el momento en que el Ministro
apele a la carta para utilizarla— es: “td, que te crees omnipotente, has caido en tu pro-
pia trampa”.

La estructura atrapa también a Dupin, no puede escapar ni a la feminizacion, ni a
la agresividad: toma parte por el lado de la Reina, es decir, busca resotver el conflicto
para que la Reina viva tranquila, pero también es presa de la rabia femenina, por eso
agrede al Ministro con esa carta que le deja, ya que le hubiese podido dejar cualquier
otra carta. Sin embargo, hay algo que, segun Lacan, lo sustrae a Dupin de este juego
imaginario, y es que Dupin, cobra por sus servicios. Podriamos decir, tiene un deseo
puesto fuera del juego perverso, de ocultar, hacer desaparecer, robar, etcétera.

‘A partir del momento en que recibe honorarios, se lava las manos, no sélo porque
le ha pasado la carta a otro, sino porque para todo el mundo sus motivos estan a la
vista. El ha tocado pasta, ya no tiene nada que ver con el asunto. El valor sacral de la
retribucién tipo honorarios, estéa claramente indicado por el trasfondo de la historieta.

No quiero insistir pero quiza hayan notado ustedes, sutilmente, que también noso-
tros que sin cesar nos dedicamos a ser portadores de todas las cartas robadas del
paciente, nos hacemos pagar mas o menos caro. Pero piénsenlo bien, si no nos hicié-
ramos pagar, entrariamos en el drama de Atreo y Tiestes que es el de todos los sujetos
gue vienen a confiarnos su verdad. Estos sujetos nos relatan historias sagradas, y por
este hecho no estamos en absoluto en el orden de lo sagrado y del sacrificio. Todos
sabemos que el dinero no sirve simplemente para comprar objetos, sino que los pre-
cios gue en nuestra civilizacién estan calculados al centavo, tienen por funcion amortizar
algo infinitamente mas peligroso que el pagar con moneda: deberle algo a alguien."®

Como conclusién, citamos las palabras con las que Lacan termina tanto su seminario
como su escrito: “Una carta, aunque desviada, robada, demorada, una carta, siempre
llega a su destino”.
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Notas

1. Paidos, Barcelona, 1984,

2, Escritos Il Siglo veintiuno editores, México,
1978.

3. Estando estas clases en fase de correccién nos
encontramos con la grata nueva de la edicién del
libro Introduccién a la lectura de Jacques Lacan, de
Oscar Masotta, con el prélogo de German Garcia,
Eterna Cadencia, Buenos Aires. En dicha publica-
cién, y dentro del apartado “Psicoandlisis y estruc-
turalismo”, hay varios capitulos dedicados al an4-

lisis que hace Jacques Lacan sobre el cuento de
Poe "La carta robada”. Remitimos al lector a tan ex-
haustiva y rigurosa exposicién de Oscar Masotta.
4. idem, pag. 15.

5. Escritos 1, Siglo veintiuno editores, México, 1978.
6. Lacan, Jacques: La angustia, Paidds, Buenos
Aires, 20086.

7. Seminario Il, Paidos, Barcelona, 1984, pags.
301y 302. ’

8. Seminario Il, ob. cit., pags. 305 y 306.
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Clase 7

El universo simbdlico
Saussure y la lengua
Lalengua de Lacan

1. El universo simbélico

En el presente apartado retomaremos el andlisis del cuento de Edgar Alan Poe para
explicar por qué Lacan inserta esta clase mientras est4 dando su segundo seminario,
referido al Yo, y qué tiene que ver con lo simbdlico.

En la reflexién a partir del cuento “La carta robada”, Lacan aborda constantemente
el tema de lo simbdlico y resultan interesantes tres o cuatro singularidades de lo sim-
bdlico que les quiero remarcar.

¢Cuél es la particularidad del orden humano? ¢éQué es lo que lo caracteriza o aque-
llo que lo diferencia del orden animal? La cualidad esencial que diferencia lo humano
de lo animal es el orden simbdlico. Puede ocurrir que un animal doméstico presente
ciertos indicios de su inclusién en este orden, pero nunca al modo del hombre, que si
se encuentra absolutamente impregnado y determinado por el mismo. Ustedes saben
que las golondrinas tienen un recorrido fijo. Hay algo asi como un saber inscripto —en
eso real que es el animal, en ese organismo—, es lo que conocemos como instinto,
como, por ejemplo, la manera de confeccionar las celdillas las abejas, o el hornero su
nido. Esto se asemeja a un saber, pero que no llega a ser lo que vamos a ver ahora,
aguello en gue consiste el orden simbélico gue rige en lo humano.

Ustedes habran visto que las abejas no se equivocan. Si encargasemos a un arte-
sano u obrero confeccionar las celdillas, mas de una vez alguno se equivocaria. En el
orden animal no hay equivoco, no hay error, no hay extravios, no hay lapsus.

Todo esto tiene que ver con la diferencia entre lo que seria ese orden de un cierto
saber que ejercita el animal, y lo que es el orden simbdlico en la naturaleza humana.

La funcién simbdlica engloba la totalidad del orden humano. Cuando me refiero a
lo simbélico, aludo al lenguaje y a la palabra, a la funcién de la palabra y el campo del
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lenguaje. Esta dimension simbolica tiene ciertas particularidades que lo diferencian,
precisamente, de lo imaginario y de lo real.

Por un lado, este orden simbdlico constituye un universo o una totalidad. ¢Qué quiere
decir esto? Que cuando algo se produce en el orden simbdlico, se produce en forma
universal.

Supongamos un término que surge y que se impone universalmente. Por ejemplo,
a partir del surgimiento de los motores turbo, todo lo que guardaba relacién con el
automovilismo, comienza a tener un antes y un después. En ese sentido decimos que
el orden simbdlico conforma una totalidad o un universo. Cuando un simbolo nuevo
aparece, todos los demés simbolos que ya existen se reordenan para vincularse a este
nuevo simbolo que ha aparecido.

O sea que la funcion simbdlica, dice Lacan, constituye un universo en el interior del
cual todo lo que es humano debe ordenarse. Esto supone que es cComo si existiese
desde siempre.

Una de las criticas que hace Saussure a la linglistica precedente es que ésta se
proponia estudiar cémo habfan surgido las lenguas estudiando para ello el origen: el
indoeuropeo, el griego, etc., y para Saussure -y asf también lo toma Lacan- la pregunta
por el origen del lenguaje a lo Unico que podria llevar es a crear un mito. El orden sim-
bélico existe desde siempre.

Lacan, a través de la linguistica y a través de lo que era la antropologia estructural
en su momento -y otras corrientes que conformaron lo que se llamé el estructuralismo
en Francia, en los afos 40, 50-, se presenta como estructuralista, considera la pre-
gunta por los origenes como imposible.

Es decir, querer saber en qué momento de la historia se pas6 del mono al ser
humano, en que momento aparecié el lenguaje —si aparecié primero con una silaba,
después continub con dos, etc.— serfa absolutamente tonto para la perspectiva del
estructuralismo. El lenguaje esta desde siempre.

En el Seminario il sobre la psicosis, Lacan plantea que para el psicoandlisis no existe
la psicogenésis. Interrogar acerca de cuando nace el lenguaje en un nifio no tiene
demasiado sentido ya que es imposible detectarlo con precision. Uno puede recordar
cuando el hijo pronuncié la primera palabra pero ello no nos lleva a ninguna génesis,
porque el nifio aun antes de hablar esta ya incluido en el circuito del lenguaje, es decir,
en el orden simbdlico.

Lo importante, entonces, es reconocerlo como una estructura que se produce y que,
cuando ello ocurre, se produce como un todo, aunque este todo sea muy rudimentario.

En resumen, la funcion simbélica constituye una totalidad. Este argumento irfa diri-
gido a desalentar todo intento de explicar el surgimiento de lo humano y de lo simbdlico
como unvproceso gradual, progresivo, y asi como la instancia simbdlica, en lo social,
funciona desde siempre, llevandolo a lo particular, el psicoanalisis también plantea que
en cada sujeto humano el inconsciente tambien funciona desde siempre.
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No sabemos qué dia se origina, a partir de cuando, pero si tenemos la certeza de
que es algo que esta alli donde hay subjetividad humana.

No olvidemos que para Freud, el pensamiento se origina siendo pensamiento
inconsciente. En el inconsciente, tal como lo descubre Freud, y después como lo for-
mula Lacan, el pensamiento es una trama simbdlica, es una trama de simbolos, de
palabras, que desde el origen nos constituye y determina.

Esto es, sucintamente, lo que quiere mostrar Lacan con la referencia y el andlisis que
hace del cuento de Poe. En un momento dice: “para cada uno la carta es su incons-
ciente".! Es decir que alll por donde vaya circulando la carta, aquel o aquellos que estén
cercanos a ella o tengan algo que ver con ella, quedara determinado por la misma. Por
ejemplo, el ministro queda feminizado por ocupar en esa trama el mismo lugar que ocupa
la Reina. Hay algo que determina al sujeto desde lo puramente simbdlico; hasta una letra,
hasta una carta, hasta el mas nimio de los significantes nos puede marcar o determinar
en la vida. Eso es lo que guiere mostrar Lacan apelando a este cuento de Poe.

Elinconsciente nos constituye desde el origen, tal como lo simbdlico funciona desde
el origen, en lo que tiene que ver con lo humano en general.

El lenguaje ya esté alli cuando advenimos al mundo y el inconsciente ya est4 alli
desde que advenimos al lenguaje. A partir de nuestra insercién en el lenguaje, a partir
de gue lo simbdlico nos constituye, ya es imposible sustraerse a ello.

Lacan dice algo asi como que las palabras fundadoras nos envuelven, y esas pala-
bras fundadoras son todo aquello que nos ha constituido, el discurso de los padres,
los abuelos, los amigos, y otros mensajes que nos habitan.

Afirmara, ademds, que el ser humano mismo es un mensaje. Nos han grabado un
mensaje en la cabeza y no hacemos mas que ir transmitiéndolo y repitiéndolo.

Borges alude magistraimente a este legado de palabras en su cuento “El Inmortal”:2
alguien remonta el Nilo para llegar hasta donde éste nace ya que, segun dicen, esta
la tierra de los Inmortales. Al llegar a esa tierra se encuentra con ellos; descubre, entre
otras cosas, que los inmortales no desean nada, como estéan inmersos en el infinito
de los tiempos, no tienen ningun deseo. Al terminar ese texto —en el Ultimo parrafo—
Borges escribe: "Palabras desplazadas y mutiladas, palabras de otros fue la pobre
limosna que le dejaron las horas y los siglos”.

Como pueden notar, el autor capta con mucha precisién lo que es el universo de lo
simbdlico, es el legado de las palabras de otros que perdura de una generacion a las
siguientes.

Otra caracteristica importante que se relaciona con la anterior es que una vez que
algo emerge en lo simbdlico —un simbolo nuevo- crea retroactivamente su propio
pasado. Es decir, cuando algun significante se cristaliza como una emergencia simbé-
lica, luego es como si hubiera estado desde siempre.

Para nosotros, por ejemplo, es absolutamente natural y pensamos que siempre se
concibi¢ la fuerza de gravedad, pero resulta que para alguien tan inteligente como Aris-
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toteles, cuya fisica predominé hasta la aparicién de la nocién de fuerza de gravedad
con Newton, los cuerpos cafan porque los elementos buscaban retornar a lo igual.
Entonces una piedra cafa porque querfa retornar a la piedra y no quedarse en el aire.
A nosotros nos parece imposible pensar asf; toda la fisica de Aristételes era una fisica
del reposo. Se suponia que por una necesidad o por un deseo, lo mévil se movilizaba:
o para retornar a su lugar natural o por el impulso de una fuerza que lo empujaba a
moverse, pero la tendencia natural era el estado de reposo.

La fisica actual es al revés. Todos los cuerpos son méviles, hasta los mas pequefios
elementos de un atomo.

Resumiendo, lo simbdlico, esas coordenadas que permiten a toda una época pensar
al mundo y las cosas de determinada manera, es lo que tiene que ver con el lenguaje,
con las palabras, muy distinto de lo imaginario y muy distinto de lo real; lo simbdlico
debe entenderse como algo fundante, como algo constituyente.

Lo imaginario se sostiene en lo simbdlico. Es decir, existe un Yo —como construccién
imaginaria— en la medida en que gracias al lenguaje, y al Otro del lenguaje, se puede
sostener esa imagen.

Si en lo simbdlico hay alguna falla, alglin agujero, algo que no funciona de manera
adecuada, correlativamente en lo imaginario habré una especie de desestructuracion,
que es lo que sucede, por ejemplo, con el Yo en la psicosis, donde algo de lo simb6-
lico no ha podido inscribirse.

2. Saussure y la lengua

Para abordar este tema, voy a transmitirles, en forma de extracto, las considera-
ciones vertidas en un libro de Ricardo Velilla Barquero que siempre recomiendo y que
explicita de manera muy clara y rigurosa los aportes de Saussure.®

Saussure, luego de un tiempo en la Universidad de Francia, regresa a su residencia
en Ginebra y desde 1906 a 1911 dicta un curso sobre lingUistica.

Dos afos después de su muerte, gracias a que algunos de sus alumnos habifan
tomado notas, se publica el contenido de estos cursos con el nombre Curso de Linguiis-
tica General.

Todos los estudios anteriores de linglistica o sobre lenguas conocidas, digamos
asi, se habian dedicado a estudiar el origen de las lenguas, sobre todo el indoeuropeo,
tomando en consideracion la historia acerca de como habfan surgido, los cambios, las
modificaciones etcétera. Saussure modifica totalmente la perspectiva y va a centrar su
planteo en el funcionamiento de una lengua. '

Si bien el curso aborda diversos temas relacionados con el lenguaje, nos centra-
remos ®n aquellos que nos seran Utiles para entender el planteo y las modificaciones
gue aporta Lacan.
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Entre los puntos esenciales, lo primero a destacar en Saussure es que entiende la
lengua como un sistema. Un sistema de elementos formales, articulados en combina-
ciones variables. En el lenguaje existe una serie de oposiciones binarias, lengua-habla,
individuo-sociedad, sincronfa-diacronia, sintagma-paradigma, significante-significado.
Saussure se propone estudiar a la lengua en lo puramente sincrénico, es decir, en lo
que se da en un momento sin entrar en el estudio histérico, genético, o evolutivo. La
describe segun sus elementos formales, definido por las relaciones de cada elemento
con los otros elementos del sistema.

Durante muchos siglos se discutié sobre el origen de una palabra, sobre su etimolo-
gia, tratando de llegar a encontrar si tal término tenfa algo que ver con el referente. Por
ejemplo, la palabra “casa” con el objeto “casa’.

Saussure rompe absolutamente con este criterio, y lo que viene a decir es: si éste es
el signo “casa”, si éste es el signo “arbol”, si éste es el signo “corcho”, el que el signo
“casa” designe al objeto casa, va a estar dado por las relaciones que tenga el signo
“casa” con el signo “corcho”, con el signo “arbol" y con todos los otros signos de la
lengua, relaciones que pueden ser de oposicién, de diferencia o de similitud. Es decir
Que no hay nada en el término “casa” que tenga que ver con el objeto casa sino que el
termino “casa” va a designar al objeto casa, no por las relaciones que la palabra tenga
con dicho objeto, sino por las relaciones que tiene dicho término —de diferencia, pare-
cido, oposicién, etc.— respecto de todos los otros términos de la lengua.

Piensen en el diccionario, donde para explicar un término se recurre a otros. Lo plan-

teado por Saussure ronda esa idea pero por el reverso: cada término refiere a algo en
relacién con lo que no designan los otros.

Gréfico 1

Signo

significado

significante

El signo, para Saussure, es la conjuncién de un significado y un significante. El signo
es el abrochamiento de un significado (concepto) a un significante (sonido), porque el
significante serfa solamente un sonido —es decir, una imagen acustica-. Esa conjun-
cion entre un concepto y un sonido conforma el signo linguistico.
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La linglfstica tiene un doble objeto: el lenguaje como actividad —el hablar, lo que se
transmite, las leyes gramaticales, etc.—, y la lengua como estructura del lenguaje. De
cémo se habla, si esté bien expresado, si la gramatica es correcta, la ortografia, etc.,
se ocuparan el filésofo, el psicdlogo y quien se dedica a la teoria estética. La lingUistica
se ocupa de la lengua como estructura.

La lengua es un conjunto de convenciones necesarias para permitir el ejercicio de
la facultad del lenguaje. Es decir, esta la facultad del lenguaje que tiene cada ser indi-
vidual y, a su vez, la lengua, que seria la convencién, ese conjunto de normas que
permite el ejercicio de esa facultad del lenguaje, propia de los individuos.

La lengua es un sistema independiente de los individuos particulares. Esta antes
que el individuo advenga, pero a su vez so6lo puede sostenerse gracias a los indivi-
duos que la transmiten y la prolongan. Preexiste a los individuos, pero sélo puede
transmitirse y persistir a través del habla de cada uno. Lengua y habla estéan, entonces,
estrechamente ligadas y se suponen reciprocamente. La lengua como estructura es
necesaria para que el habla de cada uno sea inteligible y sepamos cada uno de qué
habla el otro; el habla es necesaria para que la lengua se establezca y se transmita.

El axioma del que parte Saussure es que la lengua es un sistema de signos distintos
que corresponden a ideas distintas. Entonces, vamos a ver qué entiende Saussure por
sistema, por signo y por distincién.

2.1. Sistema

Encierra el sentido de “conjunto de” vy, a la vez, unién, enlace de componentes,
donde hay dependencia mutua entre los elementos que componen tal conjunto. Los
elementos no tienen significacién por sf mismos sino en funcién de las relaciones que
se dan entre ellos. Entonces, dird Saussure, el sistema de un lenguaje es un conjunto
de signos donde cada uno designa lo que designa, porque es distinto del otro.

Quizé nos sea mas facil comprenderlo apelando a Heidegger: unos afios después
—tal vez sin conocer la obra de Saussure— habla del mundo y dice que éste es un plexo
referencial, es una trama, una trama de referencias. Por ejemplo: el clavo existe, por-
que existe el martillo. A su vez, ambos existen porque existe la madera que hay que
clavar para hacer un armario. El armario existe, en tanto y en cuanto existe la kopa que
hay para guardar dentro; es decir, cada término siempre refiere a otro término y lo que
define al armario como armario es que no es ni clavo, ni martillo, ni ropa, ni suelo, ni
pared. Cada elemento esta en un plexo referencial, donde cada uno designa algo en la
medida en que se diferencia de otros o estéa en relacién con otros.

Entonces, para hablar del sistema, Saussure apela al ajedrez. El dice que los ele-
mentos $e diferencian por su funcién de acuerdo con las reglas del juego.

Cambia totalmente el enfoque en el estudio de la lengua. Su atencién se centra
sobre la organizacién del sistema total y no en los enunciados.
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2.2. Signo

El signo —ese dévalo representado en el Grafico 1- es aquello que evoca en el enten-
dimiento la idea de otra cosa. Es una unidad lingUistica, un elemento del sistema que
esta constituido por la asociacién de un concepto y una imagen acustica. O sea, signi-
ficado: el concepto, la idea: significante: la imagen acustica.

Siendo el significante la forma y el significado el contenido, el signo es la union, la
relacién entre esos dos términos.

Incluso Saussure dice que esta separacion que existe aquf entre el significado y el
significante es equivalente a lo que serfa una hoja de papel. Es decir, significado y signi-
ficante serian las dos caras de una hoja.

Podemos hacernos una pregunta: ¢por qué Saussure preferia el término “signo” al
de “simbolo”?

En el signo, la relacién significante-significado es contractual, es decir convencional,
no dada por la naturaleza, sino admitida por una larga tradicién. No hay nada que aso-
cie un sonido a un sentido, sino que esa asociacion es arbitraria.

En el simbolo, en cambio, hay una cierta relacion natural motivada entre significante
y significado. Asf, por ejemplo, el simbolo de la balanza correspondiente a la justicia.

En otras palabras, en el signo, significante y significado se unen por acuerdo, por
consenso.

Saussure sefiala, ademés, que el signo presenta dos caracteristicas:

a) /la arbitrariedad: la relacién significante-significado no esta motivada intrinseca-
mente puesto que el signo linglistico es arbitrario: b) e/ caracter lineal del significante:
el significante, por ser de naturaleza auditiva, se desenvuelve en el tiempo Unicamente

y tiene los caracteres que toma el tiempo, es decir, representa una extension y esa
extension es en una sola dimension.

Para Saussure, lo que caracteriza a un signo es ser distinto a todos los demés. Dice:

A es distinto a todos los demas signos, pero es igual a A. Es distinta a todas las demas
letras, pero es igual a sf misma.

A = A (Saussure)

En cambio para Lacan, el significante ni siquiera es igual a si mismo; es distinto a
todos los demés y, a su vez, distinto de sf.

A# A (Lacan)

2.3. Distincién

El mecanismo linguistico, dir4 Saussure -y siempre siguiendo el excelente andlisis de
Velilla Barquero- gira sobre identidades y diferencias. En la lengua no existe el elemento
aislado, sino las relaciones de oposicién e identidad entre ellos, por lo tanto un signo
se define como un elemento que asocia un significante y un significado y, ademas, por
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su relacion con los otros signos del sistema. Significante y significado no asociados no
tienen existencia. Es decir que si uno quisiera pensar un significado solo, sin un signifi-
cante que lo designe, o un significante sin un sentido, seria imposible.

Pregunta: Si el significante es distinto de si mismo —hago referencia a la caracteristica
que decias de lo “temporal” y “espacial”- épodria ser que el significado sea distinto
también? Cuando uno dice “arbol” y otro lo repite, lo dice con una diferencia de tiempo,
pero también se esta imaginando otro arbol diferente.

Al habrfa otra cuestién. Lacan lo resuelve con su concepto de /alengua, que seria
el caracter subjetivo de toda lengua, donde la palabra “casa” para mi esta ligada a un
sentido, y quizas para vos, a otro.

A esto no puede tratarlo la lingUistica, porque casualmente tiene que ver con lo que
seria el habla. Es decir, todas estas “hablas” particulares, donde uno menciona “casa”
pero tiene una concepcién subjetiva distinta ala de B, ala de C.

Cuando Lacan se refiere a la particularidad con que cada uno se incluyd en la len-
gua, lo llama Jalengua que seria la forma en que eso simbdlico del lenguaje se insertd
en cada uno. En otras palabras, cada uno es portador de lalengua, y después existe
el lenguaje.

Grafico 2
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El tema del sentido es muy amplio. La actitud de Saussure es despojar a la LingUistica
de su pregunta por el sentido y abordarla desde una perspectiva mucho més fructifera.
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Clase 8

Significante y significado
El muro y la arcada

El esquema Lambda

1. Significante y significado

Habiamos dicho que para Saussure, la unidad elemental de la lengua era el signo.
Sostendré que ese signo, como unidad lingUistica basica, une un significado y un sig-
nificante y constituye un elemento relacional, es decir, existe en relacién con todos los
otros signos. Ademas, esa union entre un significado y un significante, o sea, entre una
idea y una palabra, es arbitraria. Es decir, la relacion significante/significado no tiene
una motivacién intrinseca y por ende, significante y significado existen en tanto tales,
unidos en ese elemento que es el signo, de forma tal que aislados no existen. No hay
significado sin un significante y no hay significante sin un significado.

Lacan modifica sustancialmente esto. Ya a partir de la lectura que hace de Freud, se ha
dado cuenta de la importancia que tiene el lenguaje en la estructuracion del psiquismo.

Tomando la obra de Freud vemos que La interpretacién de los-suefios,’ por ejemplo,
es la interpretacion del relato, de lo que alguien relata, es decir, de algo transmitido a
través del lenguaje, no de las imagenes ni de las figuras.

En El chiste y su relacion con el inconsciente? plantea cuestiones que tienen que ver
con cosas que suceden con el lenguaje; el chiste es a través del lenguaje. Lo mismo en
La psicopatologia de la vida cotidiana® con el olvido de nombres, los lapsus, etcétera.

Es a partir de estos antecedentes y de su encuentro con la lingiistica de la época
que Lacan se aboca al estudio de como poder formular esa impronta, esa determina-
cion enorme que tiene el lenguaje en la estructura de la subjetividad humana.

Lacan reformula aquellos aportes que recoge de la lingiiistica a los fines de poder

explicar, mejor adn, la constitucion del sujeto humano. No hay que olvidar que en aque-

- llos momentos en que Lacan comienza con sus consideraciones acerca del psicoa-

nélisis, éste, no s6lo se encontraba cautivo de la psicologia del Yo sino que también
padecia una enorme “inflacién” respecto del tema del objeto.
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Es decir, gran parte del psicoanalisis se centraba basicamente en torno al tema de
las relaciones objetales, donde el peso estaba puesto absolutamente en €l objeto.

Durante los afios 40 y 50, a contrapelo de o planteado por Freud, se produce un
enaltecimiento del tema del objeto, y entonces Lacan, més all4 de la importancia def
lenguaje, reintroduce el tema del significante, de la palabra, para salir al cruce y relati-
vizar en parte el peso dado al objeto, que, en esta primera etapa de su ensefianza, él
sita del lado de lo imaginario.

Entonces, ¢qué hace Lacan con el signo saussureano? Primero, invierte la notacion
ubicando arriba al significante y abajo al significado.

Grafico 1
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Ademaés, destruye el évalo que une, condensa y retiene al significante y al signifi-
cado en su relacién, borrando el paralelismo entre los términos. En Saussure, al estar
conjugados significado y significante dentro de esa unidad lingtistica que es el signo,
habia un paralelismo.

Supongamos un conjunto de signos: La casa de José esta en el campo.

En cada uno de esos signos, si los tomasemos saussureanamente, hay arriba un
significado y abajo un significante. Los signos se relacionan entre si pero existe un para-
lelismo donde siempre estan presentes un significado y un significante. Ahora vamos a
ver de qué manera Lacan rompe con ese paralelismo.

Desde su perspectiva, la barra _contrariamente a lo que pensaba Saussure- €s
aquello que separa radicaimente el significado del significante, convirtiéndolos en dos
érdenes absolutamente diferentes. Para Lacan, no hay ningun significante que, por si
mismo, esté unido a un significado univocamente.

Si yo digo “la", puede ser la casa de Alfredo o puede ser “la” refiriendo a la nota
musical, etc., 0 sea, el “/a" va a necesitar un recorrido —una frase como minimo— para
saber qué queremos significar con ese término, con ese signo.

“La” puede tener muchas connotaciones, entonces, no hay un pasaje directo de un
significante a un significado como lo planteaba Saussure, donde “la" es “la" y estan
ligados un significado y un significante.

La barra en Lacan, en lugar de ser lo que une, es algo que denuncia la resistencia a
esa ligazén de un significante a un significado. Esto implica que la relacion del signifi-
cante con el significado jamas sera evidente, jamés estara dada de antemano.
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Por otro lado, él plantea la preexistencia y la independencia del significante respecto
del significado. Es decir, el significante es independiente del significado, cosa que no
esa Ig inversay, a su vez, el significante preexiste al significado, es previo, es anterior.

Lg importante de todo esto es que esa barra que separa radicalmente al significante
del significado, esa barra que tiene como consecuencia que ningun significante tenga
un significado univoco, es homologada por Lacan, al inconsciente.

Gréfico 2
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En este gréfico 2 hemos escrito los signos tal como lo plantea Saussure.

Si tomamos en consideracién lo que Lacan aporta, el gréfico quedarfa as:

Gréfico 2 bis
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significado

Es decir, en las consideraciones de Jacques Lacan, el significado va a surgir del
recorrido significante.

Ejemplifiquemos lo expuesto hasta aqui. En una oportunidad, alguien habfa tenido
un problema con otro profesional, y unos dias después iba a venir un colega de cierto
peso, importante, a dar una conferencia. Como se trataba de un problema sobre el que
era Ewecesario consultar con esta persona que vendria a visitarnos, le sugiero, a quien
habia tenido tal problema, que esperara hasta el viernes para hablar con el visitante.
Para mi sorpresa, aquella a quien le estaba sugiriendo esto, no aparecié el viernes, ni
el sdbado, ni nunca més. Pasaron dos o tres meses, hasta que un dia me encuentro
con un amigo de esta profesional, y le pregunto por ella, queriendo saber qué le habia
pasado que no venia mas a las actividades. Me responde: “cémo quieres que venga
con el susto que se peg6 cuando la invitaste a dar la charla con...” (y me nombra a la
persona que habia venido a dar la conferencia). En realidad, yo le habia dicho: habla
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con él y ella escuchd, desde su inconsciente, que yo la estaba invitando a que dierala
conferencia junto al disertante. _

Esto nos muestra que no hay ningun significante unido a un significado sin el previo
paso por el inconsciente.

Saussure decia que un signo sélo vale en relacién con otros signos. Lacan acuerda
con esto, pero lo pondré en términos de significante, desligandose del signo. Un signi-
ficante sélo vale como significante, en relacién con otro significante.

Para Saussure, el signo ‘A’ es igual al signo ‘A", mientras que para Lacan el signifi-
cante ya no es ni siquiera igual a si mismo, por el simple hecho de que si lo repito, esta
en dos lugares diferentes o en dos momentos distintos.

Grafico 3
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Tenemos significante uno, dos, tres, cuatro, cinco, seis. Lacan sostendra que el sen-
tido o el significado de todo este enunciado recién se producird cuando, en este desliza-
miento de significantes, haya un corte, es decir, un punto, una coma, etc., que retroacti-
vamente le dé sentido a cada uno de estos significantes que componen el enunciado.

Sintetizando, el évalo del signo se rompe. Ya la unidad minima del lenguaje no es el
signo sino que es el significante. El significado dependeré del significante. No hay una rela-
cién directa del significante con el significado, hay una barra que se interpone y esa barra,
dice Lacan, es la barra del Inconsciente. Como conclusién, entonces, podemos decir que
el significante remite a algun significado por su relacién con los otros significantes.

2. El muro y la arcada

Ademas de lo expuesto anteriormente, Lacan plantea que el significante se dife-
rencia de si mismo. De aqui podemos deducir que el significante es la diferencia de
lugares y también la diferencia de tiempos. Para alguien no atravesado por el lenguaje
serfa imposible diferenciar las cosas ya que la posibilidad de nombrarlas las discretiza,
es decir, las hace diferentes, discretiza los espacios. A su vez, también la posibilidad de
nombrar las cosas discretiza el tiempo. “Discreto” significa que lo parcializa. Aparece
el dia, aparece la noche. El dia y la noche estaban, pero recién se hacen presentes
cuando son nombrados, si no es un continuo.

El significante tiene que ver, entonces, con la diferencia de lugares y también con la
discontinuidad del tiempo. Esto es muy importante porque a su vez es solidario con lo
que el psicoandlisis plantea acerca de la temporalidad. La temporalidad del psicoana-
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lisis no es la temporalidad lineal, a la que habitualmente nos remitimos, de un antes,
un ahora y un después —pasado, presente y futuro— ni es la temporalidad griega del
tiempo circular y eterno que vuelve siempre a lo mismo.

Por otro lado, la significacion se produce cuando, por alguna razén, un significante
interrumpe su deslizamiento.

Pregunta: ¢Tiene que ver con la represién, con la censura?

La represién no es la censura. Son términos de Freud, muy finos, que se suelen
confundir y normalmente utilizamos censura por represién, represién por censura, o
censura por resistencia y son tres términos absolutamente distintos.

Supongamos que el nombre Maria me cae mal, y entonces tengo que reprimirlo.
Eso me lleva a reprimir mas cosas. No voy a poder acordarme de este enunciado (Gré-
fico IV), porque como no quiero acordarme de Maria, va en bloque a lo reprimido. Eso
serfa la represion, algo que desaparece, aunque esté en otro lugar, queda alojado en
lo simbdlico del inconsciente, pero no esta en la memoria consciente.

Gréfico 4 Gréfico 5
Represion Censura
La casa de l M;ria ] esta lejos La casa de Maria esté (----)

v
Inconsciente

En esta oracién (gréfico 5) falta el Gltimo término. Cada lector le daré la interpretacién
que prefiera: la casa de Maria esté incendiandose; la casa de Marfa esté bellisima; la
casa de Maria esta lejos; la casa de.Maria esta cerca.

La censura abre a la dimension del inconsciente, la represién cierra.

Con esta referencia a la linglistica méas con los aportes del estructuralismo podra
Jacques Lacan formular que el inconsciente estéa estructurado como un lenguaje.

El inconsciente seria un conjunto de significantes —aquello que Freud llama huellas
mnémicas— que son representantes (a través del lenguaje) de alguna representacion y
que estan estructurados como si fuese un lenguaje. éPor qué? Porque en esa estruc-

tura, hay metonimias, hay metaforas, que es lo que Freud denomina, respectivamente,
desplazamiento y condensacién. '

Gréfico 6
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Por ejemplo, el nifio emite algin sonido, y le vienen respuestas desde un semejante.
Esta situacién, graficamente, adquiere la forma de espiral, porque a su vez hay un retorno.
Es decir, a cada secuencia de un pedido, una respuesta; un pedido, una respuesta.
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Esas respuestas del otro van a producir un efecto, el efecto sujeto. Es decir, cuando
el sujeto se siente representado por un significante, inmediatamente viene otro signi-
ficante, con lo cual la representacién de ese sujeto por el significante es a medias ya
que ninguno puede representarlo univocamente, puesto que en un momento posterior,
llega otro significante diferente del primero.

Habiamos dicho, también, que este otro de las primeras experiencias es de carney
hueso pero que podiamos denominarlo como el Otro (con mayusculas) en la medida
en que los mensajes que provienen de ese Otro van a ir constituyendo la estructura
psiquica del sujeto. Entonces, €l inconsciente —ese cumulo de significantes que se van
entrelazando como un lenguaje- es el discurso del Otro.

Es decir, el discurso que viene de los otros semejantes va conformando el efecto
sujeto y, a su vez, va constituyendo el conjunto de todos esos significantes que irén
habitando al sujeto como el inconsciente, como discurso del Otro.

Para entenderlo mejor apelaremos al ya mencionado esquema Z o Lambda que
Lacan introduce en su segundo seminario.

Gréfico 8

a Semejante
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Como muestra este grafico, el nifio es (a'), y el semejante (a). (a) y (a') son dos
semejantes. Arriba, a la izquierda, se halla el efecto sujeto que se produce por ese
discurso que viene del otro, y abajo, a la derecha, el “A" maylscula que seria el incons-
ciente que se va constituyendo en ese ser viviente a partir de ir incorporando aquelios
discursos que le vienen de los otros.*

Es decir, el Otro, el gran Otro del que habla Lacan, comienza a partir de la relacién
del nifio con los otros, los semejantes.

Pregunta: La respuesta que viene del Otro, ées el significado del significante del nifio?

El nifio pide lo que sea. Desde el Otro, a través de los significantes, le llegan dife-
rentes respuestas, por ejemplo: “eres un llordn, eres amoroso, tienes calor”, que le van
dando sentido a lo que el nifio solicita. Es azaroso, porque la madre no sabe si llora
por hambre, por sed, por sueno, o por alguna molestia. Desde el Otro le vienen signi-
ficaciones, que a su vez lo representan por un momento. Por un momento es el llorén,
por un momento el amoroso, al momento siguiente el inquieto, etc. Entonces el efecto
sujeto que se va produciendo es siempre un sujeto precario, siempre viene algo que
destituye a ese sujeto y aparece otra significacion. Eso es lo que le viene al nifio desde
el Otro, a través de los significantes, de las palabras.

Volvamoes al esquema: en la dimension a - a' nos encontramos con lo que seria el
habla habitual, el lenguaje comun, aquel que utilizo cuando tomo un taxi. El chofer me
pregunta: “adénde va?". Le respondo: “liéveme a Suipacha al 3500". Es una dimen-
sidén del lenguaje que es lo que permite que me entienda con el otro. Es decir que
es una dimensién donde puedo expresar algo que tenga sentido para el otro y que
permite que a su vez el otro pueda responderme. Esa es la dimension del lenguaje de
todos los dias. Pero Lacan dice, hay otra dimensién que es la que va desde A mayUs-
cula al sujeto, la dimensién que va desde el Otro hacia el Sujeto. Como vemos, esa
diagonal es unidireccional, mientras que la diagonal a - a' es bidireccional.

Entonces Lacan plantea gue la diagonal que va de a hacia a', es /a via del lenguaje,
y la diagonal que va desde A hacia $ es la via de la palabra. El diferencia el lenguaje de
la palabra. “Funcién y Campo del Lenguaje vy de la Palabra” es un texto de Lacan, en
donde habla de el muro del lenguaje y la arcada de la palabra, la puerta de la palabra
como un boguete en el muro del lenguaje, de ese lenguaje al que tantas veces recurri-
mos para no decir nada —de alli que lo considere un muro.

En otros textos, habla de la diagonal que va de a aa’y viceversa, como la diagonal
de la palabra vacia. Sitéa en la diagonal de las dos “a" minusculas, /a palabra vacia, y
en la diagonal que esté en linea de puntos que va de A mayuscula a $ sitUa /a palabra
plena o la palabra verdadera.

Tomemos un ejemplo que da el mismo Lacan. En uno de sus Seminarios, hablando
de su clase de la semana anterior, dice algo asi -no es textual-: e/ miércoles pasado
cuando sall de aqui, me sentia disconforme conmigo mismo por la clase que habia
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dado. En la escalinata me esperaron algunos de ustedes y me felicitaron por la clase, y
€S0 me puso contento. Ante esta situacion, podriamos preguntarnos ¢cémo se resuelve
esta contradiccion?, écuél es el verdadero Jacques Lacan, el que estaba contento por-
que lo habian felicitado o el que estaba descontento por la clase que habia dado?
Porque los dos eran el mismo. Salié descontento con su clase y se puso contento con
el comentario de sus alumnos. Entonces podemos afirmar que Lacan estaba contento
en la dimensién a'----- a (los alumnos dicen: “iqué linda clase que dio!"; él se pone
contento de que ellos estén contentos). Sin embargo, desde su Otro, algo le decia: “la
clase de hoy no estuvo buena”.

A esta dimensién -a la diagonal que vade A a $— Lacan la llama palabra verdadera,
es la palabra que no engafa; mientras que la diagonal que va de a haciaa’ y viceversa
-la palabra vacia- es siempre engafnosa. Puedo decir muchas cosas para no decir
nada, mientras que en la diagonal que viene desde la A mayUscula hacia el sujeto, se
encuentra la palabra que no engana porque es la palabra que tiene que ver con alguna
verdad intima.

Cuando al taxista le doy la direcciéon a la que voy para que pueda llevarme, utilizo
el lenguaje con exactitud para poder comunicarme, pero no le expreso la méas minima
verdad intima; es una palabra vacia de verdades subjetivas pero plena de sentido.
Mientras que la palabra que nos viene desde el Otro, aunque sea insensata, siempre
se refiere a alguna verdad que me habita.

Este esquema que Lacan presenta como el esquema Z o Lambda, es muy impor-
tante en la clinica, porque en un analisis, obviamente, el que se analiza trata de hablar
en la diagonal que va de a hacia a', y lo que tiene que hacer el analista es remitirlo
permanentemente a ese Otro que lo habita, o por lo menos confrontarlo a ello. Una es
la via imaginaria, la diagonal del lenguaje, la que va de a ----- a'y viceversa, y la otra, la
~ via A——-$, es la via de lo simbélico o también la diagonal de la palabra verdadera.

La estructura del inconsciente es como. un disco rigido, se fue cargando, progra-
mando: si somos responsables de acuerdo con lo que elegimos, es porque hay una
elecciéon en cada momento de la vida, en cada palabra que uno recibe, por qué se
acoge una y por qué no otra. Esto no depende de la voluntad.

Lo que plantea Freud cuando habla de eleccién de neurosis, Lacan lo explicita ain
més y dice que hay una respuesta de lo real, lo cual quiere decir que ese organismo
biolégico —porque entre el organismo que nace y el sujeto, el Yo, etc., hay un tiempo
de constitucién- va recibiendo las palabras de los otros; y en ese cimulo de palabras
que recibe, hay una eleccién, no es que todo quede registrado, pero esta eleccién
es desde |o real mismo. Es decir, hay una respuesta que viene desde lo real mismo,
antes incluso de anegarse en lo simbdlico. Sin embargo, es lo que hace que alguien
“elija” Ro como acto voluntario ni consciente, la psicosis o la neurosis. Para Freud era
una eleccién, para Lacan también. En algin momento hay que optar por un camino u
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otro como respuesta de lo real, pero no hay nada previo. Para Lacan, el psiquismo es

un correlato de un organismo con cierta capacidad como para que eso se desarrolle
sometido al lenguaje.

Pregunta: ¢Hay diversos grados del Otro?

Para Lacan no existe el metalenguaje, porque si no, uno diria: hay Otro y équién es
el Otro del Otro?

El psicoandlisis tuvo tanto desprestigio -y aqui en la ciudad lo tuvo mucho— a causa
de psicoanalistas que se situaban como si el psicoanalisis fuese un metalenguaje que
podia interpretar a todos los demas lenguajes. Entonces, en una exposicion de pintura,
por ejemplo, interpretaban que el artista estaba absolutamente dividido, o el complejo
de Edipo del autor, o los deseos incestuosos del pintor, interpretaban todo, como si el
psicoandlisis fuera un metalenguaje que puede interpretar el lenguaje juridico, pict-
rico, literario, y eso le hizo mucho dafo al psicoandlisis. Entonces Lacan esta perma-
nentemente insistiendo con eso de “no hay metalenguaje”. El discurso analitico es sélo

aquel que se despliega entre las cuatro paredes del consultorio. Lo que yo les estoy
transmitiendo aqui, es discurso universitario.
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Notas

1. Obra Completa, Tomo |, Biblioteca Nueva, Ma-
drid, 1973.
2. Ibidem.
3. Ibidem.
4. Generalmente, decimos, repitiendo a Lacan,
que el inconsciente es el discurso del Otro. Esta
térmula seria como el final del circuito. Piensen
que el sujeto va a ir eligiendo (aunque no de un
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modo consciente) a qué significantes aferrarse.
Una vez que lo hace, su inconsciente estaré con-
formado por esos significantes y es ahi que pode-
mos situar al Otro. En definitiva, es el sujeto quien
le dar4 consistencia al Otro.

Para resumir, al comienzo, la madre, el padre etc.,
son otros (con minuscula); es a posteriori que se-
r&n investidos como Otro.

Clase 9
Goce, necesidad, demanda y deseo
Las zonas erégenas

1. El goce

Como les decia en alguna clase anterior, voy a seguir —tanto en esta como en la
préxima charla— la orientacion de unas notas de clases de Oscar Masotta.

Para abordar estos conceptos, partiremos, en primer lugar, de lo que se entiende
por placer. El principio del placer esta profundamente mancomunado al principio de
realidad, en el sentido de que éste no implica un no al placer, sino que es un principio
que intenta que el placer se mantenga regulado.

Por ejemplo: si alguien va al casino porque le gusta el juego, el jugar todo el dinero
que lleva en la primera bola iria contra dicho principio ya que el principio de realidad
implicaria jugar de a poco, poder disfrutar del juego toda la noche. El principio de reali-
dad intenta lograr que el placer no cese 0 que se mantenga regulado Esto esta magis-
tralmente desarrollado por J. Lacan en su Seminario sobre La ética del psicoanalisis.

La pulsién —tal como Freud la presenta- es algo de lo cual no se puede huir, al con-
trario de lo que sucede con el estimulo externo. Por ejemplo, si hay mucha luz en el
cuarto y uno quiere descansar, puede retirarse a una habitacién a oscuras, o cierra los
ojos, etc., mientras que el estimulo de la pulsion tiene la objetividad de los estimulos
externos y, ademas, tiene la propiedad de que no se puede huir de él.

La manera de huir, de intentar neutralizar la pulsién, es la regulacién, esto es, man-
tenerla en términos de lo que seria la moral aristotélica: ni en exceso ni en defecto. Ese
es el papel regulador, conservador del principio del placer, vale decir, mantener las
cargas en un nivel intermedio.

En Jacques Lacan, la pulsion viene a situarse dentro de la érbita de lo que concep-
tualiza como goce.

El goce, para definirlo en términos freudianos, es lo que estad mas all4 del placer.
Freud plantea? que, a pesar de que durante mucho tiempo creyé que lo que regulaba
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todo el psiquismo y el organismo era el principio del placer y su consecuente homeos-
tasis, sin embargo, hay algo que estd més alla de éste y que lo rige y lo comanda: la
pulsion de muerte. Ello significa que hay una tendencia a la descarga total, a la elimi-
nacién. Por eso lo llama Thénatos.

El concepto de goce en Lacan es més abarcativo. Englobaria la pulsién en general,
la pulsién de muerte, lo que Freud llamaba el masoquismo primordial, la repeticion, el
superyd, etcétera,

Recuerdo una clase de German Garcia en Barcelona donde planteaba que la mejor
definicién lacaniana del goce la da Freud en un pérrafo del articulo sobre el conocido
caso de “El Hombre de las Ratas":® “(habia en su rostro) el horror de un placer del que
no tenia la menor conciencia”.

Y efectivamente, creo también yo que es la mejor definicion, porque la palabra goce
—por eso la usa Lacan- es una expresion no tan habitual como la de placer o la de gusto,
pero igualmente tiene para el lenguaje coloquial la connotacién de algo placentero. El
goce —en términos psicoanaliticos— hace referencia a algo placentero pero para un sis-
tema, porque para el otro, resulta sumamente mortificante. Es perentorio, es ahora, esté
siempre en presente, no puede esperar. Por lo tanto es intempestivo, sorpresivo.

Tomemos un ejemplo muy simple: dos amigos salen a pescar y uno de ellos en
medio del rio piensa “¢y si le ha pasado algo a mi familia y yo estoy aqui aislado en
esta canoa y no me entero?”, es decir, esa tendencia a perturbar el momento placen-
tero; lo doy con un ejemplo simple, banal, pero lo importante es tener en cuenta que
todo goce perturba el placer.

El goce tiene que ver con el displacer, es decir con el sufrimiento.

Para referirnos al deseo habra que dar un rodeo, ya que Lacan va a articular el con-
cepto de deseo con otros dos términos: la necesidad y la demanda.

Freud, como ya sostuvimos anteriormente, plantea tres formulaciones respecto
de las pulsiones. La primera, pulsiones de autoconservacion y pulsiones sexuales; la
segunda hace referencia a la libido (0 narcisistica u objetal); y la tercera es la que se
refiere a pulsioén de vida y pulsiéon de muerte. Vamos a detenernos en la primera de
estas formulaciones. A

Segun Freud, las pulsiones sexuales nacen sostenidas en las pulsiones de auto-
conservacién, como por ejemplo el hambre y el amor. El amor nace apoyandose en la
necesidad, en el hambre, es decir, el nifo, por hambre, necesita alimentarse, y en este
contacto con la figura materna que le procura el alimento se va desarrollando algo que
deja de ser especificamente la necesidad y que tiene que ver con el amor.

A lo que Freud llama autoconservacion, Lacan lo ilamaré necesidad (comer, beber,
para conservar la vida), y a lo que Freud denomina pulsiones sexuales, Lacan lo llamara
demandas. Entonces, sobre esa necesidad de conservarse nace la demanda.
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2. La necesidad

Se origina en la necesidad biolégica, el hambre, comer para subsistir. Hay alli una
relacion de determinacion. {Qué quiere decir esto? Que el sujeto tiene hambre y el
unico objeto que satisface esa necesidad es la comida. Es decir, hay una determi-
nacion con respecto al objeto. El objeto es uno y es singular, no puede ser suplido
por cualquier cosa. El sujeto necesita comer y hay un objeto que satisface esa nece-
sidad. Pero esto no se agota aqui, porque si fuese simplemente asi —que el sujeto
necesita comer, se satisface el hambre, y se termina el circuito— no habria aparicién del
psiquismo, ya veremos por qué. Tomemos como ejemplo lo mas simple, la satisfaccién
de la necesidad de comer: el nifio necesita consumir cierta cantidad de leche y lo hace
cada cierto intervalo de horas. Sin que podamos situar cudndo, en alglin momento
surge algo novedoso y es la necesidad de /a satisfaccién, es decir, el nifo demanda
ahora la satisfaccién pero auténomamente de la necesidad. Entonces, la necesidad ya
no es el objeto que alimenta, no es la necesidad de la pulsion de conservacion, sino
que lo que el nifio reclama es /a satisfaccién que le brinda el hecho de alimentarse. @)
sea que ahora, el objeto le sirve al nifio de mediador. El objeto de alimentacion le sirve
como instrumento para buscar otra cosa.

Deciamos que para la necesidad, para la puisién de conservacion hay una relacién
univoca, esta el sujeto y un objeto que satisface esa necesidad. Resulta que lo que
ahora quiere el nifio es la satisfaccién “per se”, no importa cudl sea el objeto. A esa
necesidad de satisfaccion, Lacan la llama demanda.

3. La demanda
En la demanda, la relacién del sujeto con el objeto de la demanda no culmina en el
objeto, va mas alla del mismo.

Gréfico 1

Necesidad

S —» Objeto (leche)

_ Objeto (leche) (Madre)
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La relacién de demanda es una relacion del nifio con la madre o sustituto y el objeto
esta en el medio. Por eso dice Freud que las pulsiones sexuales, el amor, se apoyan
en las de conservacion. El sujeto reclama la satisfaccion, no el objeto para alimen-
tarse; ya no importa el objeto como sea, sino que o que se espera es la respuesta del
Otro. Freud lo llama “amor”, Lacan, “demanda”. Lacan dice que toda demanda, es una
demanda de amor.

Ahi queda claro lo que decia Freud, porque ese amor surge a partir del lazo que se
genera entre el sujeto y el objeto con un Otro que es portador del objeto o del don.

Entonces, a través del objeto, el sujeto se dirige al Otro. Esta relacién de demanda
es el modelo del amor. En la relacidn de amor, o sea en la demanda, el objeto que el
sujeto le pide al Otro (a aquel que ama y del cual requiere ser amado), no es el objeto
de la necesidad, sino que este objeto cambia fundamentalmente de cualidad.

El sujeto le pide al objeto que avale el amor del Otro, pero resulta que el objeto dado
por el Otro no puede testimoniar completamente respecto de ese amor, o, en todo
caso, el testimonio es tan efimero que al instante se reitera el pedido.

Sefala Lacan: “la demanda anula la particularidad de todo lo que puede ser con-
cedido transmuténdolo en prueba de amor, y las satisfacciones incluso que obtiene
para la necesidad (supongamos que alguien necesita comer y se le da comida como
prueba de amor) se reducen a no ser ya sino el aplastamiento de la demanda de
amor”.* Y agrega: “Todo esto perfectamente sensible en la psicologia de los primeros
cuidados, a la que nuestros analistas hurses se han dedicado”.®

En sus primeros afios de ensefianza se referfa irdbnicamente tanto a Melanie Klein
como a Anna Freud y a la corriente que se dedicaba al psicoandlisis con nifios.

Volvamos al pérrafo citado: “la demanda anula la particularidad de todo lo que
puede ser concedido transmutandolo en prueba de amor."® Es decir, no hay ningn
objeto que satisfaga plenamente “y las satisfacciones, incluso, que obtiene para la
necesidad, se reducen a no ser ya sino el aplastamiento de la demanda de amor."”

Recuerdo una discusion que hubo por televisién esparola: habfa varios persona-
jes, entre ellos Fernando Sabater, un filésofo, y un gran jugador de basquet del Real
Madrid, ya retirado, de apellido Corvaléan, que discutian sobre las costumbres y los
usos. El jugador de basquet afirmé: “el fumar no es natural, no existe en la naturaleza,
del cigarrillo se podria prescindir’. Y Sabater le respondié exactamente lo mismo que
hubiera contestado cualquiera que pensase en la perspectiva del psicoanélisis: “en lo
humano no hay nada natural, nada.”

La tortilla-de esparragos no existe en la naturaleza, hasta lo mas simple es un invento
humano, no existe naturalmente; el hombre ya se escapé de lo natural, se escapé de lo
que seria lo instintual, por eso Freud habla de pulsion.

El ifstinto sf tiene un objeto determinado, es muy simple, como en el tema de la
necesidad. Tal organismo necesita tal objeto. En lo humano aparecen cosas muy extra-
fias. La pulsién, desde esta perspectiva, podria ser pensada como una perversion del
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instinto. Hay complicaciones mucho mayores aun. Simplemente es cuestién de ponerse
a pensar un poco.

En este modelo de la demanda, todo objeto que se pide, en el fondo, es un pedido
de una prueba del amor del otro. Por Io tanto, el objeto, en el circuito de la necesidad,
suponiendo que fuese el objeto adecuado, es positivo —es decir, necesita comer y
recibe el objeto comidaf, si satisface. Pero cuando entramos al circuito de la demanda,
el objeto pierde su positividad, no sirve, pierde su cualidad de ser el objeto que se
necesitaba, cambia su estatuto. Es decir, ningin objeto sirve como prueba absoluta
del amor del otro. Nunca lo prueba incondicionalmente.

Como dice Lacan, “lo que la prueba de amor tiene de rebelde a la satisfaccion de
una necesidad” @

Prueben decirle a su enamorado o enamorada: “te doy todo lo que necesitas”, y
veran coémo se rebela; les dir... “4y tt crees que eso es una prueba de amor?”.

La prueba de amor se rebela contra la satisfaccién de la necesidad. En el sujeto
humano, a partir de cierto momento, lo que era la funcién bioldgica en el circuito de
la necesidad de golpe se ausenta. Ahora el nifio no pide leche porque su necesidad
biolégica lo requiere, sino que la pide porque quiere la satisfaccion que le procura la
succion, el mamar. En este alejarse de la funcién biolégica, hay una divisién entre el
objeto satisfactorio de la necesidad y el objeto insatisfactorio de la demanda. Aquel se
transformara en un objeto perdido para siempre.

Por otro lado, la demanda va a producirse invariablemente a través del lenguaje,
aln con un grito, un gesto, etcétera.

Para Freud, no hay objeto satisfactorio. Todo objeto puede satisfacer sélo momenta-
neamente. Anhelamos algo y al rato tenemos ganas de lo mismo o de otra cosa.

A partir de aquf es donde podria situarse aquel otro tema que vimos en Freud en
relacion con la eleccién de neurosis: el objeto que siendo positivo se ha negativizado,
implica en perspectiva las dos posibilidades siguientes: una, decir “si, aquel objeto -
existio”, y entonces nos hallamos frente a una “neurosis” —la afirmacién primordiaif
ha operado-; otra, si se produce una descreencia de que aquello existié, significaria
que nos enfrentamos a una paranoia. En este segundo caso es como que al pasar
del circuito de la necesidad al circuito de la demanda, aquello queda situado como
inexistente, aquello no fue. Freud utiliza el término rechazo, y Lacan lo menciona como
“forclusién”, concepto que proviene de lo juridico y que hace referencia a un paso
que no se realizd, un trdmite que si no se hizo efectivo, ya no puede realizarse, queda
perdido, es decir, no se integra a lo pasible de ser simbolizado.

Este pasaje de la necesidad a la demanda esta emplazado, sincrénicamente, en
relacién con el momento mitico en que podemos situar el goce que se pierde cuando
uno es atravesado por el lenguaje. Pero hay un resto de ese goce que no cesa, seria ese
objeto que era positivo y que ahora insiste en ser reencontrado, como plantea Freud.
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En la psicosis, precisamente, lo que se niega es la posibilidad de_que ese objeto
haya existido. Hay alli forclusion, falta aquella afirmacion primordial, falta el consepti-
miento a ese S1 (significante primordial). Si lo llamamos objeto positivo al objeto de'la
necesidad, de ese goce puro, pleno, antes del atravesamiento del lenguaje, lo que falla-
ria en la psicosis serfa ese S1, 0, en términos freudianos, esa afirmacién primordial.

Resumiendo, en la medida en que la necesidad requiere de la demanda —del
pedido- para ser satisfecha ahora, la satisfaccién de eso que se pide esta contami-
nada con el gesto, la cualidad, la forma, etc., de lo que el Otro responde.

Entonces, el paso de la necesidad a la demanda (esto para conjugarlo con los otros
esquemas: uno con el de das Ding y otro con el del circuito del pedido y de la res-
puesta desde el Otro) ya nos est4 mostrando que el sujeto recibe sus mensajes desde
el lugar del Otro. Se podria atravesar toda la obra de Lacan tomando esta perspectiva.

De aquella mitica relacién donde el objeto sf satisfacia, se conservan las huellas.

Este paso, de la necesidad a la demanda, podemos graficarlo asi:

Gréfico 2
Necesidad das Ding
Nk=4
\ .
" I
Huellas mnémicas\ s 7@ A
Demanda \

\. S S S
B

Necesidad, demanda, de la una se transita a la otra. Sefialamos anteriormente que
a partir del tema de das Ding, de sus atributos, sus cualidades, se derivaban las hue-
llas mnémicas que van a dar lugar al inconsciente. Lo expuesto aqui es equivalente a
aquel paso, porque hay algo que se pierde, que queda negativizado y que seria ese
objeto de goce primero y del cual, entonces, sélo quedaran sus huellas. Luego me
referiré a esa a pequefa que he dibujado.

4. Las zonas erégenas

Todo objeto perdido deja dos huellas: una, las huellas mnémicas -a través de las
vorstellungsreprésentanz a las que Freud se refiere—-, con las que se ira conformando
la trama del inconsciente; y otra, la huella que deja la relacién del sujeto con el objeto
cuando éste si satisfacia. Esa huella, guardada en el cuerpo, son los propios labios del
nifio que estuvieron en contacto con el objeto.
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La boca, el ano, las zonas erdgenas, tal como plantea Freud, es lo que permanece
cuando el objeto de la necesidad cae negativizado; y esta zona erégena, segln él, es
la fuente de la pulsién. Entonces, de aquel objeto mitico de la necesidad que sf servia
pero que luego se negativiza, quedan rastros, huellas, como los atributos, las cuali-
dades, los representantes de la representacion que conformarén la trama del incons-
ciente; y ademas quedan huellas también en el cuerpo, las zonas erégenas, aquellas
zonas por donde se tuvo contacto con el objeto.

Si bien todo el cuerpo es erogenizable, las zonas erégenas delimitadas y originarias
tienen que ver con bordes, con orificios, con esas regiones del cuerpo que son parte
de lo exterior del objeto y de lo interior del sujeto.

Lacan plantea que éstas no son etapas del desarrollo como si fuesen etapas evolu-
tivas (primero el nifio gatea, luego camina, etc.), sino que estas zonas erégenas —la oral,
la anal- son modos en que se constituye la relacién con el Otro. Por ejemplo, la zona
oral se constituye en la demanda a/ Otro, cuando el nifio pide, pide, pidey le responden
con objetos que pasan por la boca. La zona anal se constituye en la demanda de/ Otro,
es decir, cuando el Otro requiere ciertas respuestas del nifio, como, por ejemplo, que
pueda comenzar a controlar esfinteres. Reitero, no son etapas evolutivas.

Lacan agrega a las zonas erégenas establecidas por Freud, la mirada, que es rela-
tiva al deseo del Otro, y la voz, relativa al deseo al Otro.

Ahora bien, estos cuatro objetos: pecho, heces, mirada y voz, més otros que agrega
Lacan luego, son objetos a. Es decir, el objeto a significa para Lacan el objeto de la
pulsion.

Gréfico 3

Deseo

Objeto de la pulsion

Después designara a ese objeto a, objeto plus de goce, en relacién con ese goce
primero que se ha perdido pero del cual siempre queda un resto que insiste.

Ese objeto a, segun Lacan, va a ser el objeto causa del deseo. Es decir, es el objeto
de la pulsién, pero a su vez, es el objeto que causa, que empuja a buscar, que empuja
al deseo.

Lo importante es tener en cuenta que las zonas erégenas estan intimamente ligadas
al lenguaje, a la palabra. O, como expone Lacan en su seminario sobre Los cuatro con-
ceptos....° la pulsion transita el desfiladero de los significantes.
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En cuanto al deseo, tenemos ya la estructura de la necesidad con el objeto positivi-
zado, la estructura de la demanda con el objeto negativizado y la tercera estructura es
la relativa al deseo. Si ésta es diferente a la de la necesidad y a la de la demanda, es
precisamente porque el deseo es diferente del hambre y del amor.

El deseo es una suerte de sintesis de algo que tiene que ver con la necesidad y de
algo que tiene que ver con la demanda. El deseo, al igual que la necesidad, requiere
gue el objeto sea particular, tnico, no sustituible por otro.

El deseo tiene de la necesidad esa caracteristica de que el objeto esta absoluta-
mente determinado, es Unico y particular. La demanda —ya lo decia Freud- tiene que
ver con el amor y el amor es incondicional, el amado no quiere ser amado por tal o cual
atributo, quiere ser amado por todo; quiere ser amado mas allé de todo atributo. El
amor es incondicional significa que es “sin condiciones”.

Si retomamos las vicisitudes por las que atraviesa el objeto (es decir, de ser un
objeto que sirve en el circuito de la necesidad pasa a negativizarse cuando entra en
juego la demanda), podemos senalar que existe un cruce, una encrucijada entre la
nostalgia por el objeto aquel que si colmaba y las consecuencias de este desfiladero
de las demandas que produce que los objetos ya no sirvan plenamente como testi-
monio del amor del otro. .

El nifio se ve llevado a producir objetos fuera, es decir, fuera de la mera satisfaccion
autoerética de la pulsion, objetos que hacen de disparador del deseo, objetos causa
del deseo. O sea, este recorrido que va de la necesidad a la demanda, entre el objeto
gue servia y ya no esté y los objetos que estan pero ya no sirven del todo, posibilita
que el nifo vaya ifiventando. Se va inventando el circuito de la realidad, el mundo de
los objetos.

En términos freudianos podriamos pensar que de tantc buscar, uno va encontrando
objetos que va reconociendo, y asi se va constituyendo el mundo de la realidad psiquica.

De todos modos, no es que la busqueda lleva al encuentro, sino que el encuentro,
como es siempre fallido, displacentero, lleva a la busqueda. Esos serfan los objetos
gue hacen de disparador del deseo, los objetos causa del deseo.

Si el sujeto quedase atrapado en las estructuras de la necesidad y la demanda, como
bien lo dice ya Freud, sélo alucinaria el objeto perdido y sucumbiria. Si nos queda-
semos en el circuito de la necesidad y la demanda, el nifio, en lugar de estar pidiendo
y pidiendo, alucinaria y moriria, no comerfa nada. El deseo es una instancia tercera que
lo hace ir a buscarlo afuera, a producirlo afuera, y esto nos lleva a otro tema importanti-
simo que tiene que ver con esto del tercero.

En la relacién de necesidad y en la relacion de amor o demanda, el tercero esté
excluido. En la necesidad requiero de algo que me satisfaga: el objeto. En la demanda,
el objefo es un mero portador del don del sujeto al que me dirijo. La relacion dual alli
es sujeto-sujeto.
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Lacan senfala que en el deseo, el tercero estd necesariamente incluido. Es decir, el
deseo es deseo del deseo del Otro y es en relacion con el deseo del Otro que vamos
a tener que conceptualizar el objeto del deseo. Ya no s6lo se desea ser lo que el otro
desea —ser objeto del deseo del otro—, sino que ademés se desea el objeto deseado
por el otro, porque ese enunciado, el deseo es el deseo del Otro, incluye las dos inter-
pretaciones. Deseo ser el objeto del deseo del Otro y, a su vez, deseo lo que el otro
desea. El sujeto intenta lograr que el Otro lo desee, pero al situarse en esta via se ve
transportado hacia los objetos del deseo del Otro. Deseo ser el objeto del deseo del
Otroy, a su vez, deseo lo que el otro desea.

En resumen, el deseo se sostiene en la necesidad y en la demanda.

En el gréfico del toro (gréfico 4), que es una figura topolégica, la necesidad serfa
la vuelta cerrada, la demanda la vuelta reiterada —porque ya ningun objeto cierra y
entonces se sigue pidiendo y pidiendo—, y el deseo seria la vuelta no contada, la vuelta
que se ha dado longitudinalmente al realizar las reiteradas vueltas transversales.

Gréfico 4
"“fﬁ
X A

El deseo se realiza a través de intermediarios, nunca directamente. Siempre nece-
sita una estructura ternaria. El deseo se realiza en la articulacion.

A partir de esta afirmacién es que se puede entender aquello de que el sujeto esta
habitado, colonizado por el deseo del Otro, de ese Otro primordial que hizo de porta-
dor de las palabras con que se insertd en el lenguaje.

El deseo presenta un caracter errante, vagabundo, paradéjico —tan paradéjico como
sofar, por ejemplo en el ambito de un régimen dictatorial, que a uno lo ahorcan para
expresar que de lo que se trata es de haberse dado el gusto de insultar al dictador—;
otras veces se presenta descentrado e incluso espantoso.

Si repasamos el trayecto recorrido, hemos partido de un objeto que satisface la
necesidad y luego llegamos a un objeto que, satisfaga o no, no sirve como testimonio
del don reclamado. De la diferencia entre uno y otro queda un resto, un residuo, que ya
no sera el objeto buscado, anhelado, sino el objeto causa de esa blisqueda errante y
desviada que es el deseo.
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Notas

1. Paidos, Buenos Aires, 1988.

2. Ver “Més alld del principio del placer”, en Obra
Completa, Tomo lll, Bibliteca Nueva, Madrid 1973.
3. En Obra Completa, Tomo lI, Biblioteca Nueva,
Madrid 1973, pag. 1447.

4. “La significacion del falo” en Escritos /, Siglo XXI
Editores, México, 1976, pag. 284.
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5. Idem, pag. 285.

6. Idem, pag 284.

7. Ibidem.

8. Ibidem.

9. Los cuatro conceptos fundamentales del psi-
coandlisis, Paidés, Buenos Aires, 1987.

Clase 10
La bella carnicera y el saber

1. La histeria

Abordaremos en este apartado, a través del analisis que realiza Freud' sobre un
suefio, el tema de la histeria y, por ende, el de la identificacion.

En la histeria hay siempre una triangulacion —puede ser la histeria masculina o la
histeria femenina-. Si abordamos este tema desde la perspectiva del deseo se puede
observar que el objeto del deseo no es ni un hombre ni una mujer, sino que es relativo
a lo que se da alli entre ambos. Es decir, en el fondo, el deseo que subyace en la his-
teria es la pregunta por la mujer desde la mirada del hombre: équé ve un hombre en
una muijer?, y, a su vez, la pregunta por el hombre desde la perspectiva de la mujer. La
histeria, por lo tanto, no esté interesada en un objeto, sino en una relacion.

Hay un caso paradigmatico que relata Freud sobre una chica llamada Dora. Tenia
entre 17 y 18 afos, vivia con sus padres y recibia asiduamente un ramo de flores del
sefior K (un hombre de mas de 40 arios). Este sefior la corteja, salen a pasear por el
bosque y un dia, en uno de esos paseos, €l le dice que ella le atrae. Ella se sorprende y
le pregunta: “{pero cémo, y su mujer?” (el hombre estaba casado y su mujer era tam-
bién amiga de la familia, sobre todo amiga del padre de Dora). Y él, pobre inocente, le
dice algo asi como “mi mujer no me interesa”. Entonces ella le da una bofetada y se
retira, diciéndole que no lo quiere ver nunca mas. Es decir, el interés de Dora no era por
el sefior K, sino que queria saber qué pasaba con aquella muijer, con la que él tenia por
su mujer. Por tanto, esta respuesta del Sr. K. diciendo que su mujer no le interesa, sacan-
dola del juego, hace que a Dora, entonces, ya no le interese en lo mas minimo el Sr. K.

La histérica, en cuanto al tema del deseo, se halla siempre en relaciéon con una
pareja: la hermana y su novio, la hija y su amigo, el jefe y su seficra. Su problema
fundamental es que esta interesada en una relacién, sobre todo en el vinculo del hom-
bre con la mujer. La histeria es, precisamente, la pregunta acerca de “qué es ser una
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muijer”; necesita de este tipo de triangulaciones para comprobar si alli puede encontrar
una respuesta a esa pregunta. En términos mas acordes a Lacan, necesita a /a otra
mujer, siempre como metafora.

En La interpretacién de los suerios Freud se refiere al tema de que el suefio es la
realizacién de un deseo. El dice: “el andlisis nos demuestra, en todos los casos, que
el suefio posee realmente un sentido, el de una realizacién de deseos. Tomaré, pues,
algunos suefios de contenido penoso e intentaré su andlisis. En parte, son suefios de
sujetos histéricos, que exigen una larga informacién preliminar, y nos obliga a aden-
trarnos a veces en los procesos psiquicos de la histeria, pero no me es posible eludir
estas complicaciones”.?

A continuacion me detendré en el relato del suefio de una dama a la cual, a posteriori,
cuando hace un comentario sobre el mismo, Lacan denomina como /a bella carnicera.

Continuemos con Freud: “En el tratamiento analitico de un psiconeurético consti-
tuyen siempre sus suerios las charlas entre medico y enfermo. En ellas, comunico al
sujeto todos aquellos esclarecimientos psicolégicos, con ayuda de los cuales he lle-
gado a la comprensién de los sintomas, pero estas explicaciones son siempre objeto,
por parte del enfermo, de una implacable critica, tan minuciosa y severa como la que
de un colega pudiera yo esperar. Sin excepcion alguna, se niegan los pacientes a acep-
tar el principio de que todos los suefios son realizaciones de deseos y suelen apoyar su
negativa en el relato de suefios, que, a su juicio, contradicen rotundamente tal teoria;
expondré aqui alguno de ellos” .2 '

Vamos a leer el primero. Habla la paciente: “Dice Ud. que todo suefio es un deseo
cumplido. Le voy a referir uno que es todo lo contrario, en el que se me niega precisa-
mente un deseo. LComo armoniza Ud. esto con su teorfa?” .4

El suefio al que esta enferma alude es el siguiente: “quiero dar una comida, pero no
dispongo méas que de un poco de salmén ahumado. Pienso en salir para comprar lo
necesario, pero recuerdo que es domingo y las tiendas estan cerradas. Intento luego
telefonear a algunos proveedores, y resulta que el teléfono no funciona, de este modo
tengo que renunciar al deseo de dar una comida”.®

Freud sefiala: “Como es natural, respondo a mi paciente que tan solo el anélisis
puede decidir sobre el sentido de sus suenos, aungue concedo desde luego y a pri-
mera vista, que se muestra razonable y coherente y parece constituir todo lo contrario
de una realizacién de deseos pero ¢de qué material ha surgido este suefno? Ya sabe
Ud. que el estimulo de un suefio se da siempre entre los sucesos del dia inmediata-
mente anterior".®

Ahora comienza el andlisis que hace Freud, a partir de las asociaciones de esta per-
sona referida a lo que paso6 el dia anterior y a cosas que se le van ocurriendo.

Sin?etizando, la mujer relata lo siguiente: “Su marido, un honrado y laborioso carni-
cero le habfa dicho el dia anterior que estaba demasiado gordo e iba a comenzar una
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cura de adelgazamiento. Se levantaria temprano, haria gimnasia, observaria un severo
régimen en las comidas, y sobre todo, no aceptarfa mas invitaciones a comer afuera,
porgue en esas invitaciones se come en exceso. A continuacion, relata la paciente
—entre grandes risas— que un pintor al que su marido habia conocido en el café, quiso
empenarse en retratarlo, alegando no haber hallado nunca una cabeza tan expresiva,
pero el buen carnicero habia rechazado la proposicion diciendo al pintor, con sus
rudas maneras acostumbradas, que sin dejar de agradecerle mucho su interés, estaba
seguro de que el mas pequeno trozo del trasero de una muchacha bonita habria de
serle més agradable de pintar que toda su cabeza por muy expresiva que fuese.

La sujeto se halla muy enamorada de su marido y gusta de embromarle de vez
en vcuando y recientemente le ha pedido que no le traiga nunca caviar. {Qué significa
esto? Hace ya mucho tiempo que tiene el deseo de tomar caviar como entremés en las
comidas, pero no quiere permitirse el gasto que ello supondria. Naturalmente, tendria
el caviar deseado en cuanto expresase su deseo al marido pero, por el contrario, le ha
pedido que no se lo traiga nunca, para poder seguir embromandole con este motivo."”

Freud pone entre paréntesis: “esta Ultima razén me parece harto inconsciente. Detras
de tales explicaciones poco satisfactorias, suelen esconderse motivos inconfesados;
recuérdese a los hipnotizados de Berheim gue llevan a cabo un encargo poshipnético y
preguntado luego por los motivos de su acto, no manifiestan ignorar por qué han hecho
aquello, e inventan un fundamento cualquiera e insuficiente” .

Freud estéa planteando que esta explicacion de pedir que no le compren nunca caviar
es una especie de falsa excusa por desconocimiento del motivo verdadero: “Observo
ademas que mi paciente se ve obligada a crearse en la vida un deseo insatisfecho.
Su suefo le muestra también realizada la negacién de un deseo. (...) Las ocurrencias
gue hasta ahora han surgido en el analisis, no bastan para lograr la interpretacion del
suefo, habré pues de procurar que la sujeto produzca otras nuevas. Después de una
corta pausa, como corresponde al vencimiento de la resistencia, declara que ayer fue
a visitar a una amiga suya de la que se halla celosa, pues su marido la celebra siempre
extraordinariamente. Por fortuna esta muy flaca y a su marido le gustan las mujeres de
formas llenas. éDe qué habld su amiga durante la visita? Naturalmente, de su deseo de
engordar. Ademas le pregunté: ‘cuéndo vuelve Ud. a invitarme a comer? En su casa
se come siempre maravillosamente’.

Llegado el anélisis a este punto, se me muestra ya con toda claridad, el sentido del
suefio y puedo explicarlo a mi paciente.

Es como si ante la pregunta de su amiga, hubiera Ud. pensado: ‘cualquier dia te
invito yo para que engordes hartandote de comer a costa mia y gustes luego més a
mi marido’. De este modo, cuando a la noche siguiente suefna Ud. que no puede dar
una comida, no hace en su sueno sino realizar su deseo de no colaborar al redondea-
miento de las formas de su amiga.
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La idea de que comer fuera de casa engorda, le ha sido sugerida por el propdsito
que su marido le comunico, de rehusar de ahora en adelante toda invitacién de este
género, como parte del régimen al que piensa someterse para adelgazar.

Falta ahora tan solo hallar una coincidencia cualquiera que confirme nuestra solu-
cién. Observando que el anlisis no nos ha proporcionado dato alguno sobre el salmén
ahumado, mencionado en el contenido manifiesto, le pregunto a mi paciente: ¢Por que
ha escogido en su suefio precisamente este pescado? Entonces ella responde: sin
duda, porque es el plato preferido de mi amiga. Casualmente conozco también a esta
sefiora y puedo confirmar qué le sucede con este plato.”

Es interesante porque Freud brinda algo asi como su pesquisa, dando pequenos
indicios, tal vez los mismos que espontaneamente se le presentaban a él. La intuicion
no es una iluminacién que se adquiere porque justo pas6 un angel cerca, es un razo-
namiento hecho a nivel inconsciente. En lo inconsciente hay muchos més datos que
a nivel consciente. Freud tiene intuiciones que las pone al pasar como cosas que se
le ocurren, pero tienen que ver con todo un razonamiento que posiblemente se ha ido
gestando, aunque él conscientemente no lo supiese.

Aqui dice algo que es muy interesante y que tiene que ver con la pregunta que se
hacia en ese paréntesis: {para que puede precisar de un deseo insatisfecho la bella
carnicera?

Freud dice: “Casualmente conozco también a esta seforay puedo confirmar que le
sucede con este plato lo mismo que a mi paciente con el caviar. Esto es que, gustan-
dole mucho, se priva de &l por razones economicas.

Este mismo suefio es susceptible de otra interpretacion mas sutil, que incluso queda
hecha necesaria para una circunstancia accesoria.

Las dos interpretaciones no se contradicen sino que se superponen, constituyendo
un doble sentido habitual de los suefios y, en general, de todos los demés productos
psicopatolégicos. Ya hemos visto que, contemporaneamente a este suefo que parecia
negarle un deseo, se ocupaba la sujeto en crearse en la realidad un deseo no satisfe-
cho. También su amiga habia exteriorizado un deseo, el de engordar. Y no nos admiraria
que nuestra paciente hubiera sofiado que a su amiga le habia sido negado un deseo.""

Lo que Freud esta diciendo es que hay un segundo nivel de analisis, en donde ella,
al negérsele un deseo en el suefio, lo que esta haciendo es sofar que a ella se le niega
un deseo, pero en el fondo, en identificacion con la amiga: es a ésta a quien ella desea
que se le niegue un deseo. Vamos a ver luego ese juego, que es mucho mas rico adn.

“Su deseo propio es (el de la bella carnicera), efectivamente, que no se realice un
deseo de su amiga, pero en lugar de esto suefia que no se le realiza a ella un deseo.
Obtendremos pues una nueva interpretacion, si aceptamos que la sujeto no se refiere
en su suefio a sf misma sino a su amiga, sustituyéndose a ella en el contenido mani-
fiesto o como también podriamos decir, identificandose con ella,""
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¢De qué trata es.te suefio mas all4 de la triangulacion histérica? Trata de una cues-
tién referida al saber, porque lo que la paciente le viene a decir a Freud es: “usted sabe
mucho, es el que mas sabe de suefios pero yo le voy a mostrar un ejemplo donde su
teoria no sirve o donde ha fracasado o donde esta equivocado”.

Freud es quien sabe sobre los suefios, es decir, sobre que el suefo es una reali-
zacion de deseos y la histérica, en este caso la bella carnicera, est4 descontenta, no
acuerda con el saber de Freud, viene a decirle que esta equivocado, que si realmente
sabe, pruebe su saber.

Este es un primer tema a tener en cuenta: la proclividad en la histeria a cuestionar el
saber de aquel al que se le supone poseerlo.

Lacan plantea que un gran histérico fue Sécrates, porque se la pasaba preguntando,
es decir, cuestionaba permanentemente a todo aquel que se preciaba de poseer un
saber, y, precisamente no es casual que toda la historia de la filosofia puede dividirse
en presocréaticos y postsocraticos.

Sécrates seria el fildsofo por excelencia, por dos razones: porgue no escribié nada
y porque era un pregunton. Entonces, toda la filosofia se puede pensar como el movi-
miento en el que hay uno que expone un saber desde una posicidn amo —por decirlo
asi-, y otro que viene a interrogarlo acerca de ese saber que dice poseer.

Platén, Aristételes, gue cuestiona los planteos de Platdn, y asi sucesivamente, esta-
rian, desde esta perspectiva, en una posicion histérica, es decir, provocar al ‘amo” a
gue produzca mas, que produzca mas saber.

Quiero decir que toda la historia del pensamiento es la historia de un saber que se
instala como universal y de otro que viene a cuestionar ese saber, y de esa forma, se
van produciendo nuevos saberes.

Freud acepta gque el suefio aparenta contradecir su idea de que se trate de la reali-
zacién de un deseo, pero, como hemos visto, le sugiere a la paciente que asocie, que
diga cosas de lo que pas¢ en ese dia previo al suefio, que provea material sobre lo
que recuerda, sobre lo que relaciona con eso, el contexto. Alli inmediatamente aparece
el tema de la triangulacion histérica: ella, su amiga y el marido.

Freud interpreta, en un primer nivel: no vayas a creer que voy a satisfacer tu deseo
de comer para que engordes y que a mi marido le gustes mas. Luego agrega que mas
profundamente hay otra interpretacién, que no contradice a la primera, sino que es
un andlisis mas sutil =y aqui viene lo de la identificacién histérica-: la paciente querria
ocupar en la fantasfa del marido el lugar que ocupa su amiga. Ahora bien, si al marido
le gustan redonditas, rellenitas, écémo es que ella tiene celos de una mujer que, al
ser flaca, bien podriamos suponer que seria muy poco satisfactoria para el gusto del
marido? éSus celos histéricos se refieren a un objeto que ella sabe como no satisfac-
torio para el marido?
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Enumeremos lo que relata Freud a partir de las asociaciones de la paciente.

Primero: el marido le conté que esté cuidandose en las comidas y que no aceptard mas
invitaciones para comer fuera de casa. Freud habla del deseo insatisfecho de la que quiere
caviar, de la que quiere salmoén, pero acé también est4 el deseo insatisfecho del carnicero,
que dice que va a empezar a hacer un régimen y no va a ir mas a comer afuera.

Segundo: la respuesta del marido al pintor. Que un trozo de trasero de una muchacha
seria més agradable de pintar que toda su cabeza, por mas expresiva que fuese. Ya nos
referiremos a ello.

Tercero: la paciente le relata a Freud que siempre le dice a su marido que no le
traiga caviar. ¢Qué significa esto? En primer lugar, el caviar es lo que mas le gusta a
la paciente y, ademas, ésta sabe, COMO dice Freud, que el marido estarfa dispuesto a
comprérselo inmediatamente apenas ella expresase su deseo de que se lo compre.
De esta asociacion con el caviar, Freud deduce la identificacion con la amiga. A la
amiga le sucede lo mismo pero con el salmén. Por otra parte, es precisamente salmon
lo Gnico que tiene para dar de comer a su amiga en el suefio y quiere ir a comprar otra
cosa y esta todo cerrado. Vemos tres personajes, un triangulo, pero un triangulo muy
peculiar. Aquf ronda en los tres la cuestion del deseo insatisfecho.

Freud. en varios de sus textos, habla de la relacién de insatisfaccién consustancial
al deseo humano. El deseo, su propia estructura, contiene la relacién de insatisfaccion
con su propio objeto. Tal como ya lo hemos comentado en clases anteriores, entre el
objeto buscado y el hallado siempre hay una diferencia, diferencia que precisamente
relanza la busqueda.

Ahora bien, en las dos muijeres esta muy claro el tema del deseo y su insatisfaccion,
pero éen el carnicero? El, con otras palabras, le dice al pintor: por mas perfecto que
sea un rostro o tina cabeza, usted no se da cuenta de que un simple trozo de trasero
es mucho més atrayente que esa perfeccién. O sea, &l también se incluye en la escena
como deseante —se ve que le atraen los traseros femeninos— y a su vez le gustan

las mujeres gorditas. EI marido de ia bella carnicera también est4 inmerso —COMO suU
sefiora y la amiga-— en la dialéctica del deseo.

2. La identificacion histérica

SegUn Freud, ¢qué sentido tiene la identificacién histérica? Para esclarecer este
punto se nos hace preciso una minuciosa exposicion. Decia anteriormente que el tema
de la identificacién es muy complejo. Hay un capitulo en Psicologia de las masas y ana-
lisis del Yo,”? donde Freud se refiere exclusivamente a él.

Freud amplia alll lo referido a la Identificacion y serfa conveniente que también se
remitan a ese texto. Sin embargo, en este capftulo que estabamos comentando de "La
interpretacion de los suenos” ubica a la identificacién como uno de los factores mas
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importantes en la formacién de los sintomas histéricos. Ademas, expone que también
es f' medio para poder representar estados animicos de otras personas.

Es necesario aclarar que Freud no esté hablando de una imitacién consciente, sino
que hay como una ductilidad en la histeria que le permite al sujeto representar \,/arios
papeles, porque puede facilmente identificarse a nivel inconsciente con otro u otra. Es
decir, en la identificacidn histérica hay como una captacién inconsciente de algin rasgo
o cualidad del otro y se identifica a eso.

Freud pone como ejemplo de la identificacion histérica el siguiente episodio: en un
internado, una chica recibe una carta de su novio diciendo que la deja, se pone a llorary
todas sus comparieras cercanas lloran. Pero no es que hagan teatro, sino que se identi-
fican, también ellas padecen de la supuesta situacion de ser dejadas por un novio.

“La histérica se identifica ante todo aunque no exclusivamente en sus sintomas, con
aqguellas personas con las que ha mantenido comercio sexual, o con aquellas otra; que
lo mantienen con las mismas personas que ella. Tanto en la fantasia histérica como en
el suefio basta para la identificacion que el sujeto piense en relaciones sexuales, sin
necesidad que las mismas sean reales. {...) podriamos explicar el proceso en la fc;rma
(l:lug sigue: la sujeto ocupa en su sueno el lugar de su amiga, porque ésta ocupa en el
animo de su marido el lugar que a ella le corresponderia y porque quisiera ocupar en la
e§timacién del mismo, el lugar que aquella ocupa. De un modo més sencillo —aunque
s!empre conforme al mismo principio— seria que la no realizacién de un deseo significa
siempre la realizacion de otro."™3

Lo que Freud le dice a la paciente es que, a través del suefio, ella logra ocupar el
lugar de su amiga, respecto de su marido; esto significa estar en el lugar de su amiga,
en cuanto a la estimacién de su marido. Ahora bien, no se trata tanto de una cuestién
de /celos, sino que lo que esta aquf en juego es que lo que la histérica quiere es saber
?ue es una mujer cuando ésta se encuentra en relacién con el deseo de un hombre.
En general, Ios casos que relata Freud nos muestran que los triangulos son esenciales
y que para la histeria, /a otra mujer, no es sino lo que le permite acceder a una signifi-
cacién. Ella utiliza a la otra mujer para entender aigo respecto de la sexualidad, para
acercarse a una respuesta a su pregunta fundamental: cQué es ser una mujer? La otra
muijer le sirve a la histérica como una metéafora, es decir, una sustitucién que provee un
nuevo sentido, y en la triangulacién que organiza la histérica utiliza a la otra mujer para
producir una significacion, para poder encontrarse con una significacion. La histérica,
por identificacion a la otra mujer, esta en el triangulo, en el lugar donde la otra deberia
estar, pero no es que ella quiera estar en ese lugar sino que identificarse con la que
ocupa ese lugar la pone en vias de encontrar la significacion que busca.

Asi, la pregunta histérica por excelencia serfa la que se plantea saber qué es ser el
objeto de goce del hombre. Cuando la histérica se confronta a esto, no puede asu-
mirlo, se angustia; ocurre, entonces, que ella delega su ser mujer en la otra mujer. Asi,
su verdadero deseo es, en el fondo, el deseo de mantener un deseo insatisfecho. Este
serfa el secreto de la histeria segun Freud.
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Pregunta: {Por qué la histérica necesita saber qué es una mujer?

Hay una clase muy buena de Jacques-Alain Miller que se llama Los preguntones. El
neurdtico (la histeria, como ya sefialé con anterioridad, se ubica dentro de la neurosis)
es el preguntén por excelencia, es decir, nos pasamos la vida preguntando, por ejem-
plo, preguntando por qué me hizo esto, por qué me pasa tal cosa, por qué me dejo,
por gué se fue con otra.'

Entonces, dentro de la gama de las neurosis, digamos asi, la pregunta histérica por
excelencia seria {qué es ser una mujer?; asi como la pregunta por exceléncia del obse-
sivo seria estoy vivo o estoy muerto?ésoy 0 no soy? Agui hay dos tipos de debates: el
debate por el lado histérico y el debate de la neurosis obsesiva.

En el caso Dora, por ejemplo, ella le da la bofetada al sefior K cuando éste le dice
gue su mujer no significa nada para él, y después Dora cuenta, al pasar, por qué inte-
rrumpe el andlisis. Freud tiene algin tropiezo con este caso, tal vez le cuesta manejar en
esas circunstancias el tema transferencial. Dora aparece después observando durante
largas horas un cuadro de la Madonna, cautivada por una imagen de mujer. La pregunta
histérica es ésa.

Una idea de Lacan es que el deseo se realiza siempre por procuraciéon. Si el deseo
se realizase directamente, segin Freud, seria siniestro. Entonces, la idea es que se
realiza siempre como una cosa articulada, a través de.

Recuerdo el relato del caso de un joven que va a pasar sus vacaciones a otra ciu-
dad donde, desde la ventana de la habitacion del hotel, ve una chica, le encanta y
se enamora. Vuelve al afo siguiente, pide la misma habitacién y esta ocupada por
un hombre, y dice..."cjala se muriese el viejo éste”; y sucede que, precisamente, se
muere; y él, que habfa dicho eso, se angustia. Es decir, se pueden dar muchos ejem-
plos, la realizacion del deseo es siniestra. El deseo se procura a través de interpésitas
personas. La histérica es el paradigma de eso. ‘

Pregunta: ¢{Cual seria la particularidad de la relacién al saber en la histeria?

Tomando en consideracion esta pregunta, quiero agregar que la histeria es como
una bisagra que, por un lado, enaltece el saber pero, por el otro, al que supuestamente
sabe —como hemos visto en el texto de Freud trabajado hace unos momentos— lo
increpa con cuestionamientos para que se percate que no sabe tanto como cree que
sabe. De todos modos, no todo es alegre y simpatico en la actitud histérica, piensen,
por ejemplo en Fedra: hace un triangulo entre su marido y el hijo de su marido, que es
hijo de un matrimonio anterior, Hipdlito. Lleva a la ruina al rey, y terminan matandose
todos. O el caso de Medea y Jasén, en el que aparece una tercera y ella enloquece de
tal manera que la Unica forma que encuentra de poder herir a su ex marido es matando
a sus°propios hijos, porque sabe que cualquier otra reaccién, como matarse, no afec-
tarfa a Jasdn —seguramente le liberarfa el camino para que continuase con su amante.
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La histerica tiene su lado alegre, seductor, y su lado tragico de Fedra o de Medea,
que destruye y se destruye.

El problema de la histeria es como entorpece su propia realidad. Por venganza, por
odio, por malestar, por el competir imaginariamente con otro.

Pregunta: Me quedaron dudas respecto del tema de lo que se sabe 0 no conscien-
temente...

Si somos neurdticos, es porque hay cosas que no queremos saber, eso serfa la
represion. Entonces hay un primer nivel del saber referido a o consciente, a eso que
Freud hace referencia cuando dice ‘esta paciente quiere demostrarme que yo no sé'.
Respecto del saber, es una conquista el lograr desear saber, eso seria algo que se
lograrfa a través del andlisis, no el saber enciclopédico, no leerse toda la obra de Freud
o Platon, sino el querer saber algo mas sobre aquello gue nos determina, sobre el saber
de lo inconsciente, para poder cambiar las cosas. Entonces, la resistencia que encuen-
tra Freud es a proseguir la indagacion respecto del inconsciente, proseguir para estar
més cerca de ese saber que nos habita y nos determina y que nada tiene que ver con

-aquello que uno cree de si mismo.
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Notas

1. “La Interpretacion de los suefos”, en Obra
Completa, Tomo |, Capitulo 4, Biblioteca Nueva,
Madrid, 1973.

2. Idem, pégina 436.

3. Ibidem.

4. |bidem.

5. Ibidem.

6. Idem, pag. 437.

7. Ibidem.

8. Ibidem.

9. I[dem, paginas 437 y 438

10. Idem, pag. 438.

104

11. Ibidem.

12. En Obra Completa, Tomo lll, Biblioteca Nueva,
Madrid, 1973.

13. “La interpretacion de los suefios”, ob. cit, pag.
439. .

14. Como ya mencionamos en clases anteriores,
en la psicosis no hay cuestionamientos sino cer-
tezas. En el momento en que un psicético se halla
en crisis lo que hay es certeza (me quieren matar,
me persiguen, hablan de mi, etc.), mientras que
el neurético es un enfermo del sentido, siempre
quiere saber el tltimo porqué.

Clase 11

El sujeto y el objeto a
Edipo

La ley

1. El sujeto y el objeto

Eltérmino objeto a es creado por Lacan para resumir o condensar muchos conceptos
que estaban dispersos en Freud. Asi como el concepto de goce resume o simplifica
lo que Freud habia llamado en su momento pulsién de muerte, superyd, repeticién,
masoquismo primordial, etc., Lacan utilizara el concepto de objeto a -también llamado
plus de goce— para resumir en él otros términos freudianos."

Gréfico 1

En los textos correspondientes a los primeros afnos de su ensefianza, Lacan se sirve
de la letra a minscula —recordemos el esquema Z o Lambda- para expresar la rela-
cion entre el Yo y el semejante, es decir, entre el Yo y el Otro (@' «---» a). Menciono
esto para diferenciar esa primera notacién de Lacan respecto de lo que luego sera la
conceptualizacién del objeto a. Estas a pequefias que aparecen en el grafico 1 nada
tienen que ver con lo gue luego denominara el objeto a.

Tomando las ensefianzas de Lacan, y reiterando lo que ya hemos visto, podriamos
partir de algo muy simple, digamos el individuo S —por ahora no lo llamemos sujeto,
llamémoslo “el nifo"-. El nifio emite sonidos y desde el Otro —que puede ser la madre, el
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padre, cualquier familiar o quien lo cuide— le vienen, a modo de respuestas, mensajes.
Si pensamos concretamente en un recién nacido, que todavia no habla, un infans,
también podemos decir que desde el Otro le viene una respuesta, no basada en la
realidad sino en lo que el Otro interpreta gue el nifo reclama, porgue el nifio no puede
hacerse entender. Entonces, al nifio le van llegando respuestas.

Grafico 2

\—» Otro

Nifio J / /

Respuestas

Es decir que estas respuestas son determinadas por el puro arbitrio del otro (estos
otros que iran constituyendo a lo que denominamos, para simplificar, el Otro). El nifio
quizé llora por un dolor; la madre, o la figura que corresponde a la funcién materna,
responde pensando que el nifo llora por suefio, o viceversa. Entonces lo que dice
Lacan es que el sentido viene del Otro, desde quien responde. Por ejemplo, si yo les
digo a ustedes: “vamos a esperar hasta la siete y media para empezar la clase”, uste-
des pueden decir que soy un displicente, que estoy incumpliendo lo pactado, otro se
puede alegrar porque no me tiene que aguantar, etc. Al sentido de lo que yo digoselo
dan ustedes; el sentido viene del Otro.

Hasta aqui podriamos decir que este esquema €s nada més que un aporte a la lin-
guistica, algo que modifica los criterios del mensaje, del emisor, del receptor, etcétera.
Lo que habfa descubierto Freud, y que Lacan pone en letritas, es que el otro que res-
ponde, aungue sea con un gesto o corporalmente, responde siempre palabras. Ello
quiere decir que, aungue se le hable poco al nifio 0 en determinado momento no se le
hable —por ejemplo, respondiendo con una accion—, hay siempre un discurso en juego
tras ese gesto, tras ese acto, y, ademaés, siempre hay palabras, es decir, significantes.

Tomando esto en consideracion, lo evidente -y hasta alli es aceptado por la psico-
logia general- es que el pensamiento surge gracias al lenguaje. Esto ha sido plan-
teado por Freud, y mucho mas radicaimente por Lacan.

Grafico 3

—» Otro

Nifio J J /

Significantes
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Entonces, desde el Otro le vienen al nifio palabras que van habitando a ese ser, y
que le permitiran convertirse en un ser hablante, aunque quizés debiéramos decir, pri-
mero, ser escuchante.

Lo gue agregd Lacan a este esguema simplemente lingUistico, es que entre un
significante que le viene del Otro —el otro con mayuscula (A)- y otro significante, se
va produciendo el efecto sujeto. Es decir, el efecto sujeto no significa nada mas que
la expresion de que, en lo mas intimo de nuestro ser, estamos divididos. Eso signi-
fica que al estar el existente, como dirla Heidegger, colonizado por palabras, por el
lenguaje, pierde parte de esa consistencia del ser, y a lo que tenemos como efecto de
esa alternancia significante, Lacan lo denomina sujeto. Ya nos hemos referido suficien-
temente a ello: el sujeto esta dividido porque no hay un significante, una palabra, que
lo represente univocamente.

El ser humano vive buscando algun significante que lo designe, aunque sea el peor,
aungue sea el significante criminal.

Al decir sujeto —-normalmente decimos sujeto del inconsciente- significa que esta-
mos diciendo sujeto del Otro, porque estos significantes que vienen del Otro (recuer-
den que no es una sola persona, sino un conjunto de personas significativas) van a ir
estructurando lo que seré su inconsciente. De este modo, para ser mas explicitos, a
ese sujeto, Lacan lo llamaré sujeto del inconsciente por estar ligado a esas determina-
ciones que le vienen desde el Otro y que lo habitan bajo la forma de inconsciente.

Ahora bien, como hemos visto, el nifio toma el pecho al principio por la necesidad
de comer, de incorporar algo para sobrevivir, pero después, y muy pronto, esa satfs-
faccién de la necesidad se transforma en necesidad de /a satisfaccion. Es decir, muy
pronto el nifio quiere chupar el pecho -la sabanita, la almohada, lo que fuere- por la
satisfaccién que ello le procura en si. Eso que excede, que esta mas allé de la mera
necesidad, ese plus de goce, ese querer gozar un poco mas —ya no por hambre, ya
no por sed sino por la necesidad de seguir gozando, de seguir satisfaciéndose- es el
objeto a para Lacan. Es un plus de goce, de lo que podria ser el goce del pecho; el
nifio no sélo come, se satisface y duerme; quiere seguir chupando. Habria un pius de
goce que lo relanza a seguir buscando el objeto anhelado. Por eso Lacan dice que el

objeto a es el plus de goce y el objeto causa del deseo.

La via de los significantes que vienen del Otro es lo que Lacan denomina brecisa—
mente como lo simbdlico. Lo simbdlico tiene que ver con el lenguaje, con las palabras.
Podriamos afirmar, entonces, que estos significantes que vienen del Otro y que van
conformando la estructura del inconsciente determinan el campo de lo simbdlico.
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Gréfico 4

En este grafico observamos que hay un sujeto del inconsciente ($) determinado
desde el Otro (A) —la flecha posee una Unica direccion- y que no tiene nada que ver
con la relacion de Yo (a') a Tu (a), es decir, con el semejante. Existe la via simbolica -la
gue va desde el Otro (A) al sujeto (®)-y la via imaginaria (a'- a).

Lo simbélico viene del Otro y produce como efecto lo que hemos denominado el
sujeto. Pero, ademas, esté ese plus de goce. El nifo llora, la madre acude y lo mecg, y
después el nifio llora para que lo mezcan o lo acaricien. Si bien no necesita ser mecido
para sobrevivir, lo hace por el goce de la caricia o del ser mecido,.o de chupeteo del
pecho o del chupete, etcétera.

De esa colonizacién del nifio por las palabras que le vienen del Otro,,tenemos un
efecto sujeto, simbodlico, y un producto real, el objeto a, el plus de goce. Estas son las
dos categorias famosas de Lacan y que, también, con otros nombres, se encuentran
en Freud. En lo simbdlico, dimensién en la que se constituye el sujeto, tenemos el
deseo. En lo otfo, en lo real, en eso que tiene que ver con el objeto a, encontramos la
dimensién real de la pulsion, del goce. Tienen alli una nueva version de la diferencia
entre deseo y pulsién; el deseo del lado de lo simbdlico, la pulsion del lado de lo real.

Entre el significante y el objeto a no hay un nexo que los una pero sf el surgimiento
de la pulsién tiene que ver con la entrada del sujeto en el lenguaje.? Porque el animal,
reitero, el no domesticado —los domesticados ya pasan a incluirse en el mundo del
lenguaje— no tiene pulsion, tiene instinto, es decir, tiene un ciclo, un saber determinado;
0 sea que la pulsion es como una especie de instinto pervertido.

El objeto a designa, entonces, ese goce que relanza al sujeto al deseo y que esta
siempre como un remanente. En fisica, remanente es el campo de tensién —o electro-
magnético— que se genera entre dos cuerpos que han estado juntos y se han se;?a-
rado. Esto quiere significar que siempre queda como una energia pendiente en bus-
qued.a del encuentro.
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2. Edipo

La obra de Séfocies, desde Aristételes hasta nuestros dias, ha sido considerada por
los intérpretes méas renombrados como la mejor tragedia que se haya escrito.

Sin embargo, Edipo Rey no es el Unico Edipo de la tragedia. Existen por lo menos
doce poetas griegos que escribieron sobre Edipo y cuyas obras no se han conservado
(Esquilo, Euripides, etc.). Las versiones més antiguas con referencia a la historia de
Edipo se encuentran en la lliada y la Odisea.

El Edipo de Esquilo era una trilogia, de la cual sélo se conserva la tercera obra, Los
siete contra Tebas, y el de Euripides se ha perdido.

No obstante, por lo que hay y por referencias o citas de las obras perdidas, lo que
es evidente es la originalidad de Séfocles.

Lo predominante en las obras anteriores —y en la interpretacion clésica de la trage-
dia— como por ejemplo, el testimonio de lo ineluctable del destino, la mala fortuna que
acarrea todo destino, la culpa hereditaria que recae sobre los hijos haciéndoles pagar
los pecados de los padres, si bien estan en la obra de Séfocles, no son su argumento
central. En su obra, Edipo es un hombre que busca la verdad. No es el personaje de
los mitos anteriores, sino un personaje creado por la genialidad del poeta.

Para completar esta introduccién, debemos saber que Séfocles fue extremada-
mente popular en su tiempo. En los concursos de tragedias gano el primer premio
veinticuatro veces y en otras tantas resulté segundo. Si recordamos que al concurso
habia que presentar tres tragedias y una obra satirica, no es dificil concluir que, al
menos, Séfocles escribié alrededor de cien obras.®

Heidegger, en Introduccion a la Metafisica,* dice lo siguiente: “La interpretacion, en
sentido propio, tiene que exhibir aquello que no se halla en las palabras, a pesar de
estar dicho”. Coherente con tal enunciado, y refiriéndose a Edipo, expone: “Edipo, al
comienzo salvador y sefior de la ciudad, en el brillo de la fama y la gracia de los dio-
ses, esté arrancado de tal apariencia, que no constituye en manera alguna un parecer
subjetivo de Edipo sobre si mismo, sino que era aquello en lo cual se producia la apari-
cion de su existencia, hasta que acontecié el desocultamiento de su ser como asesino
del padre y deshonrador de la madre.

El camino que va desde aquel brillante comienzo hasta el horroroso final es una sola
lucha entre el parecer (ocultamiento y disimulo) y el desocultamiento (el ser). Lo oculto
del asesino del Rey anterior, de Laios, acampa en torno de la ciudad. Con la pasion
propia del que esta en la publicidad del brillo y del que es griego, Edipo se resuelve a
quitar los velos de lo que se oculta. ,

Al hacerlo se tiene que poner a sf mismo, paso a paso, en estado de desoculta-
miento, al que por fin sélo puede soportar arrancandose los ojos, es decir, privandose
de toda luz, haciendo caer la noche en su torno, lo cual lo cubre de velos. Asf cegado,
abre precipitadamente todas las puertas, para que se revele al pueblo un hombre que
es tal como él mismo es.
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No sdlo debemos ver en Edipo al hombre que cae; tenemos que concebir en €l
aquella forma de la existencia griega en la que ésta se atreve del modo més amplio y
salvaje a su pasién fundamental: la de quitar los velos del ser, es decir, la de la lucha
por el ser mismo. (...) Tal pasién constituye el saber y la ciencia de los griegos."

Aletheia (a-lete: lete o letos) es el nombre del rio del Olvido. Aletheia es el desocul-
tamiento que evita el olvido. Es el inquirir, el preguntar que lleva a quitar los velos que
ocultan la verdad. Toda la trama de Edipo Rey, tal como lefamos en Heidegger, es una
exposicién de esa pasién fundamental de los griegos, la de quitar los velos del ser.

Todo el recorrido de la obra es un contrapunto entre el Saber y la Verdad:

a) Layo va al or4culo de Delfos a preguntar por qué razén no puede tener descen-
dencia y recibe la prediccién de que si fuese padre, su hijo lo mataria y seria la perdi-
cién para Tebas.

b) Edipo se pregunta por su origen. Va a Delfos y el oraculo, por voz de la pitonisa,
le advierte que no vuelva a su tierra pues mataria al padre y se acostaria con la madre.

c) El encuentro entre Layo y Edipo es también una pregunta: “¢Como osas cruzarte
en mi camino?”

d) Edipo se encuentra con la Esfinge, y ella le pregunta: “éSabes ti qué es aquello
que comienza andando en cuatro patas, luego en dos y finalmente en tres™?

e) Edipo pregunta a su pueblo qué sucede.

f) Edipo, ante el enigma referido a quién maté a Layo, prosigue las interrogaciones a
pesar de las advertencias de varios de los personajes de la obra.

g) Y. por Ultimo, debemos mencionar el primer parrafo del drama, ante el palacio de
Edipo en Tebas, donde un grupo de ancianos y jévenes, a cuyo frente esta el sacer-
dote de Zeus, yace en actitud suplicante. Edipo sale del palacio y dice “¢qué significa
esta actitud de sUplica que tenéis ante mi? (...) Como estimo justo el no enterarme por
otros de la causa, he venido hasta aquf en persona”.®

Edipo quiere saber la causa de tanto lamento y padecimiento, y el desarrolio del
drama concluiré tras las vias del saber en una verdad implacable: Edipo, él mismo, es
la causa de los males que abaten a Tebas.

Esa verdad a que se llega es la verdad que fue proferida por el oraculo ya antes del
nacimiento de Edipo. La palabra del oraculo se ha encarnado en el funesto destino de
Edipo. ‘

¢Como entender esto desde el psicoanalisis? ¢Podemos admitir que sea una predes-
tinacién de los dioses?

Para plantearnos esta cuestién haremos un breve recorrido. La hipétesis central de
Freud, que subyace en su teoria del Edipo, podemos despejarla a partir de los desa-
rrollqs de J. Lacan.

En clases anteriores hemos desarrollado el tema del Otro. Entonces, la hip6tesis
central de Freud respecto del Edipo, podriamos enunciarla en términos lacanianos de
la siguiente manera: entre el nifio y la madre esta el Otro. {Qué significa esto?
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Una primera aproximacion seria decir lo siguiente: la relacion del nifio con el mundo,
con las cosas, con los demas humanos, no es una relacién directa, natural, en bruto,
sino una relacién profundamente mediada por el lenguaje, esto es, por lo simbdlico.

El Otro, tal como se extrae de las ensefianzas de J. Lacan, es el cumulo de palabras,
de mensajes, que impregnan al ser humano a partir de su nacimiento por el solo hecho
de venir a insertarse en un mundo donde todo lo que percibe (visualmente, tactiimente,
auditivamente, etc.) es tamizado y entramado en una estructura de lenguaje.

Visto asf, en una primera aproximacién, no es dificil de entender que entre el nifo
y la madre, por més cercana que sea la relacién, siempre estard mediando algo de lo
simbdlico (esto puede extenderse alin mas si pensamos gue ya antes de nacer hay
una serie de expectativas, de temores, de ideales —en los progenitores, en su entorno-
que de una u otra forma van a determinar ciertos modos de relacién, ciertas formas de
acoger a ese ser naciente).

Si seguimos la légica que traza Freud en sus primeros textos (a algunos de los cua-
les 'ya nos hemos referido) nos encontramos con lo siguiente: Freud dice gque en un
primer momento, al inicio, el nifio no diferencia entre ély lo que lo rodea: €l y el mundo,
ély el biberén, él'y el pecho de la madre, él y la cuna son un todo.

Cuando gracias a la accién del lenguaje (que siempre le viene desde el Otro) los
objetos comienzan a recortarse como tales, es dable pensar que aquello que ahora esta
afuera y que antes formaba parte de uno mismo aparezca como una pérdida, como
algo en falta.

Visto asf es lo contrario a lo que se divulgé durante afios como la teoria de las rela-
ciones objetales, donde el acento se ponfa en el objeto: segln esta teoria, el nifio se
angustiaba, se deprimia, o agredia, en sintesis, el nifio se frustraba porque no se le
provefa el objeto que él necesitaba.

Freud fue mucho més lejos que aquellos que prosiguieron con su teorfa. Lo que él
planteaba es que a partir de la intromisién del lenguaje, a partir de esa distancia que
implica el lenguaje —distancia de lo real mismo de las cosas—, €l nifio iba a anhelar un
reencuentro con aquella parte de sf perdida. Y, por lo tanto, todo encuentro con un
objeto de la realidad —el pecho, el biberdn, la mano de la madre- no podréa evocar sino
la nostalgia por “aguello”, por aquellas primitivas experiencias de satisfaccion, donde
nada faltaba.

Es decir gue en Freud, tal como ya lo hemos desarrollado, e/ objeto, todo objeto,
més que satisfacer, lo que logra es ilustrar cuan distante se encuentra de aquello que
se perdio y ya no esta. Y, por ende, para Freud, todo objeto —a partir de ese corte, de
esa distancia que introduce el lenguaje, lo simbdlico- mas que objeto de satisfaccion
es objeto de insatisfaccién.

Como podréan apreciar, el esquema freudiano es muy distinto, casi antagdnico res-
pecto de los postulados de muchos de sus sucesores y, mas en nuestros dias, a 10s
planteos de la sexologia, de la psicologia de la adaptacién y, en general, es antagonico
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a toda posicion basada en la ilusion de que entre el sujeto y el objeto, entre el sujeto y
el mundo, puede haber una concordancia, puede haber una armonia.

La idea central en el psicoanalisis tal como J. Lacan la rescata de los textos freu-
dianos es, si me permiten decirlo asi, no cémo conciliar la relacién con los objetos, no
cdémo encontrar el objeto que si satisfaga, sino que lo esencial est4 puesto en qué puede
hacer el sujeto con lo que le falta, qué puede hacer con su propia falta constitutiva.

Toda la vida del sujeto humano esta regida por una busqueda de algo perdido
desde siempre.

Y si la sexualidad —tal como aclaramos que la entendia Freud—, como busqueda de
placer, se va organizando en estos primeros tiempos del desarrollo subjetivo, entonces
no es dificil concluir que la sexualidad se instaura en el campo del sujeto por una via
que es la de la carencia. Es decir, también la sexualidad nace ligada a la falta.

Es por este sesgo que une la sexualidad a la falta, que podemos extraer dos conclu-
siones basicas: por un lado, la relacion de la sexualidad a la pérdida, a la muerte; por
otro, la relacién del sexo al no saber (recordemos que ya el sexo no es la relacién
natural que dicta el qué hacer y cudndo, como si se da en el animal debido a la fijeza
del instinto).

Esta vinculacién puede ya extraerse de los textos mas primitivos, por ejemplo el
“Génesis”: es suficiente alguna incursion que ligue algo de saber y sexo para que, a
partir de alli, se tenga vedado el acceso al &rbol de la vida eterna.

Es decir, cuando el sexo no es lo puramente instintivo sino que hay un querer saber
sobre ello, a partir de alli, podriamos decir, somos mortales. Sucintamente, cuando el
sexo va ligado a la adquisicién del lenguaje, automaticamente queda ligado a la muerte.

a) Sexo y muerte, deseo sexual y saber, la predestinaciéon que viene desde el Otro:
de eso esta hecha la trama tragica de Edipo.

b) El sabe —se |o ha dicho el Oraculo- que matara a su padre. El no sabe —o tiene un
saber equivocado- respecto de quién es su padre (lo mismo con respecto a la pose-
sién de la madre). Saber, sexo, muerte, ley, se conjugan tragicamente.

¢) El sabe descifrar el enigma de la Esfinge (qué cosa es la que camina en cuatro
patas, luego en dos y luego en tres): lo que él no sabe es que eso que descifra es su
propio enigma y que terminard deambulando los caminos apoyado en su bastén de
ciego o apoyado en su hija Antigona.

d) El sabe llevar a Tebas a la gloria. Lo que no sabe es que como resultado de su
acto, Tebas ir4 cayendo en la catastrofe.

e) Edipo quiere saber, hasta las Ultimas consecuencias, quién ha sido el que matd
al legitimo Rey de Tebas, Layo. Lo que no sabe es que persiguiendo sus huellas se
encontrara a st mismo.

L]
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3. Laley

Parricidio, incesto y la pregunta por los origenes son las sedas con que se teje el
drama edipico. Y todo ello en correlato a un eje privilegiado: la ley.

Desde el origen, la palabra del Otro (aqui metaforizado en el Oréculo) rige el des-
tino, y la ley lo refrenda.

Si el héroe, tal como lo sefiala Aristételes, es aquel que no tiene ni piedad ni temor,
he aquf, en Edipo, a un héroe clasico. El héroe no se detiene, insiste en seguir su
camino. A diferencia del hombre comun, el héroe no hace concesiones en nombre de
los bienes o de lo bueno.

Dice Lacan en su seminario La ética del psicoandlisis: “Lo que se llama deseo basta
para hacer que la vida no tenga sentido si produce un cobarde”.”

La via trégica del deseo sélo puede lograrse en la medida en que se traspasan cier-
tos limites: el temor y la compasion.

Dejando de lado la tragedia e interndndonos en la estructura edipica, podemos
resumir lo siguiente: la estructura edipica —trasladada por Lacan al momento légico de
la constitucién subjetiva- da cuenta del tiempo en que se produce la inscripcion del
sujeto en un orden simbdlico que lo preexiste.

Esta estructura determina tres lugares: el de la madre, el del hijo y el del Otro; este
lugar del Otro es el orden simbdlico que podemos por el momento homologar a la
funcién paterna, la funcién que separa, que reparte los lugares anteriores, introduce
una distancia.

Si esta instancia paterna funciona, ya el nifio no podré ocupar mas el lugar de ser
el Unico objeto del deseo de la madre. Y, por otro lado, el nifio se separa de aquella
primitiva relacién donde nada faltaba. Se genera entonces una dialéctica distinta, que
ya abordamos cuando hablamos de necesidad, demanda y deseo.

En otros términos, la trama del Edipo resume ese tiempo de la inclusién del cachorro
humano en el orden simbdlico. ,

Decimos entonces que esta inclusién en el orden de lo simbdlico es, en la pers-
pectiva lacaniana, lo que Freud enunciaba como el complejo de Edipo. Es incluirse
en una red de determinaciones simbdlicas que liga al sujeto a un linaje, a un origen,
a un cierto destino, a ciertas palabras fundadoras que lo constituyen en su ser mas
intimo; es incluirse en un orden que reparte los lugares, que discretiza el continuo de
lo puramente real. Y, ademas, es incluirse en un orden a partir del cual las experiencias
anteriores tomaran una determinada significacién.

Esta secuencia temporal donde lo que acaece con posterioridad reordena la ante-
rioridad y le da una nueva significacién, esta nueva caracterizacion de la temporalidad,
surge a partir del pensamiento freudiano.

Recordemos que en el pensar griego tenfamos un tiempo circular, el eterno retorno
de lo mismo: tiempo circular y eterno.
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El cristianismo inaugura una linealidad con un inicio, un tiempo cero —la creacion-y
una terminacién —el juicio final—.

Freud, ya desde sus trabajos tempranos, traza los esbozos de una temporalidad
subjetiva que no pasa por las vias de una idea ordinaria de sucesividad.

En Freud hay una discontinuidad esencial que podriamos resumir en dos proposi-
ciones:

* El momento en que algo sucede no es el mismo momento en que eso cobra signi-
ficacion.

* El momento en que eso cobra significacion es un momento de retrospeccion.

Esta separacion entre el tiempo de la significacion y el tiempo de la experiencia no
sblo introduce lo discontinuo sino que al mismo tiempo hace funcionar la identidad y
la diferencia.

Todo el drama de Edipo esta escrito de este modo. Cada palabra, cada hecho signi-
ficativo, va cobrando su significacion a posteriori, y desde esa nueva significacion se
reordena todo lo anterior.

Entonces, tambien podemos pensar el Edipo como el momento en que el sujeto
nace al tiempo subjetivo a la vez que nace al tiempo de las significaciones y de las iden-
tidades vy las diferencias.

A partir de las redes simbdlicas del Edipo habré un pasado porque hay un presente,
habra una busgueda porgue hay un encuentro y habra una diferencia porque hay una
identidad.

Esta temporalidad es también la del operar psicoanalitico. En sus primeros semi-
narios Lacan ‘insiste —al menos en sus primeras épocas de ensefianza— respecto de
que el camino de un psicoandlisis debe ir hacia la restitucién de la historia del sujeto
—no la reviviscencia sino la reconstruccion que, més que recordar, es reescribir la
historia—. Obviamente esto implica reescribirla con nuevos significantes (y con nuevas
significaciones) que van surgiendo durante el transcurso del tratamiento.

En sintesis, y ya con términos mas apropiados, podemos decir que el nifio efectla
su entrada en lo humano en tanto la intervencién castradora (castradora en la medida
en que instaura una falta) de la funcién paterna introduce la ley.

La prohibicién del incesto funciona como un limite que no debe ser traspasado.

El nifio, desalojado del acoplamiento con la madre, debera someterse al orden de la
ley, y esto es esencial para la estructuracién del mundo simbdlico. La célula madre-nifio
es rota, se introduce una falta estructural; es el momento de corte que inaugura la pér-
dida, y gracias a esta pérdida, hemos dicho, se instaura la posibilidad del pensamiento.

La castracién es ese sacrificio del objeto —del mitico objeto perdido— que tendra un
valor gstructural para el sujeto

La prohibicién del incesto garantiza la separacién del nifio y de la madre, sea cual
fuere el sexo del nifio. La prohibicién del incesto es la prohibicién a quedar capturado
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en la relacion dual con la madre, es la prohibicién a enquistarse en la célula narcisistica
madre-nifio, donde nada falta.

Para Freud, el Complejo de Edipo es el tiempo en el cual el nifio y la nifia se intro-
ducen en la trama de la filiacién y, como resultado, cada uno va a constituir su posicion
respecto del sexo. Homosexualidad y heterosexualidad son consecuencias de este
complejo que lleva al sujeto a una identificacion en lo referente a asumir su sexo.

Para Lacan, el complejo de Edipo tal como Freud lo formula, implica también el
acceso al universo de lo simbdlico y “le permite al nifio conquistar la via por la que se
registra en él la primera inscripcion de la Ley” 8
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Notas

1. Lacan sostiene que el objeto a es su Unica in-
vencién en el psicoanélisis.

2, Lacan se refiere a esto en varios de sus semina-
rios y textos, pero especificamente podemos en-
contrarlo en el capitulo Xit de su Seminario n® 11.
Los cuatro conceptos fundamentales del Psicoa-
nalisis, Paidés, Buenos Aires, 1986.

3. Estas consideraciones precedentes y otros
temas referidos a la tragedia en general pueden
encontrarse en la excelente obra de Walter Kau-
fmann titulada Tragedia y Filosofia, Seix Barral,
Barcelona, 1978.
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4. Introduccién a la metafisica, Nova, Buenos Al-
res 1980, pag. 198.

5. ldem, pégs. 144 y 145.

6. Séfocles, Edipo rey, Guadarrama, Barcelona,
1975, pag. 99.

7. Jacques Lacan, La ética del psicoandlisis, Pai-
dés, Buenos Aires, 1988.

8. Seminario IV, Las relaciones de objeto, Paidos,
Barcelona 1994, pag. 211.

Clase 12

Los modos de la falta: privacién,
castracion, frustracion. El falo

S. Freud. M. Klein. J. Lacan

1. La falta

M. Heidegger, a quien ya hemos mencionado varias veces, en un articulo titulado
precisamente das Ding, (la cosa), que esta recogido en Conferencias y articulos,' desa-
rrolla este ensayo tratando de despejar la cuestion relativa a lo que podriamos mencio-
nar como la cosidad de la cosa; es decir, qué hace que una cosa sea lo que es.

A tal fin, toma como ejemplo una jarra —podria ser un vaso, un recipiente, una vasija—,
gue es, tal vez, el objeto més simple de la alfareria y quiza el elemento més primordial
de la industria humana. :

Es justamente ef vacio que la vasija crea lo que introduce la perspectiva de llenarlo.
Lo vacio y lo lleno son introducidos en el mundo por la vasija. Si ella puede estar llena,
es en tanto que primero, en su esencia, esta vacia.

Sobre este tema, en el Seminario La ética del psicoanalisis,? dice Lacan: “si Uds.
consideran el vaso desde la perspectiva que promovi primero, como un objeto para
representar la existencia del vacio en el centro de lo real que se llama la cosa, ese
vacio tal como se presenta en la representacion se presenta como un nihil, como nada,
y por eso el alfarero, al igual que ustedes a quien les hablo, crea el vaso alrededor de
ese vacfo con su mano, o crea igual que el creador mitico, ex-nihilo, a partir del agu-
jero. (...) La introduccién de ese significante modelado que es el vaso, es ya la nocién
fntegra de la creacién ex-nihilo” 2

Esta incursién tan breve por el vaso 0 la vasija nos va a servir de gufa para comprender
mejor el lugar que tiene asignado el objeto en la teoria psicoanalitica.

Tomando la metafora del vaso diremos que en psicoandlisis el objeto se recorta
como tal, se constituye como tal, en la medida en que hay algo que falta. Es decir que
para Freud y para la teoria analitica, el objeto no se constituye a partir de la experiencia
empirica, a partir del desarrolio madurativo del nifio; el objéto no se va constituyendo
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paso a paso, detalle a detalle, sino que se recorta sobre un fondo de ausencia cuya
dialéctica ya vamos a considerar.

Si quisiéramos esquematizar esto podriamos hacerlo asi:

objeto 2 falta de objeto

El objeto remite siempre a una falta de objeto.

Recordemos algunos de los planteos sefialados anteriormente: cuando las instan-
cilas simbdlicas comienzan a operar, se produce un distanciamiento de la experiencia
real, ya sea ésta satisfactoria o insatisfactoria.

Hegel plantea que el concepto, la idea, la palabra, mata a la cosa. Es decir, la palabra
implica una distancia de la cosa, la cosa ya no esta.

Este distanciamiento producido por el lenguaje —distanciamiento de esa cosa real-,
esta exclusién de lo real por la introduccion de lo simbdlico, va a conformar la base fun-
damental sobre lo que se constituira el psiquismo y, por ende, el sujeto humano.

Si Freud otorga tanta importancia a esta pérdida inaugural —-ya hemos trabajado
en torno del tema de E/ complejo del semejante— es porque a partir de alli el sujeto
humano no haré sino intentar reencontrar aquello perdido.

Més aun, uno tiende a pensar gue es la busqueda de aguello perdido lo que posi-
bilita el encuentro, el hallazgo de otros objetos. En parte es asi, pero en realidad el
planteo freudiano tiene un matiz que a veces pasa desapercibido y es el siguiente: en
cada encuentro con un objeto, es como si el sujeto tratase de repetir aquella expe-
riencia primitiva. Visto de este modo, es el encuentro el que lanza a la bdsqueda, y no
la busqueda lo que lleva al encuentro.*

Esto nos permite inferir una caracteristica esencial: si todo encuentro lleva a una
busqueda de aquel mitico objeto que ya no existe, es porque en Ultima instancia todp
encuentro, toda relacién con un objeto, de la indole que sea, tiene un fondo de insatis-
faccion. Podemos enunciarlo asi; en toda relaciéon de satisfaccion hay un resto de insa-
tisfaccion que relanza el circuito. Y gracias a este resto de insatisfaccion que relanza
el circuito, el sujeto ir4 creando su mundo de objetos, es decir, ird constituyendo la
realidad. Esta es la esencia del pensamiento freudiano respecto de las relaciones del
sujeto con el objeto.

Ahora bien, en la torsién que Lacan realiza en lo referido a la nocién de objeto, hay
dos ejes muy importantes para ser destacados.

Primero, el tan conocido aporte de la lingUistica, basicamente de Saussure y Jako-
bson. Sabemos que el objeto, el referente de la linglistica clasica, ha perdido toda
consistencia, ha quedado como nuevo residuo de las operaciones entre los signifi-
cantes. Es decir, lo relevante son las operaciones entre los términos y no el referente <o
mismo podemos decir respecto de la légica.

Si reqordamos que a partir de ese aporte Lacan elabora toda su teorfa de la consti-
tucion de la subjetividad —es decir, aquella conclusion relativa a que el inconsciente esta
estructurado como un lenguaje—, entenderemos que, consecuentemente, el objeto esté
cada vez mas integrado al orden simbédlico.
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En segundo lugar, hay una tradicién filoséfica que Lacan recibe de sus lecturas de
Hegel y de los cursos de Alexander Kojeve. Trataré de presentarlo sucintamente a partir
de un texto que recoge parte de las clases gue dictaba Alexandre Kojeve sobre Hegel.

“La aceptacién sin reservas del hecho de la muerte, o de la finitud humana cons-
ciente de si misma, es la fuente Ultima de todo el pensamiento hegeliano, que no
hace sino extraer todas las consecuencias, hasta las més lejanas, de la existencia de
ese hecho".®

Estas consecuencias de que habla Kojeve son multiples. Vamos a centrarnos en lo
gue nos interesa a los fines del tema del sujeto.

Para Hegel, el entendimiento es una “potencia absoluta” que se manifiesta en y por
la actividad de /a separacién. “El hombre no revela al instante, como en un relampago,
la totalidad de lo real; (...) revela uno a uno, por palabras aisladas o discursos parciales
los elementos constitutivos de la totalidad, separandolos de ésta para poder hacerlo”.®

La potencia a la que Hegel se refiere, segun Kojeve, es la abstraccion.

“cuando se crea el concepto de una entidad real, se la desprende de su hic et nunc.
El concepto de una cosa es esa misma cosa, en tanto que desprendida de su hic et
nunc dado”.

. “desprender una entidad de su hic et nunc significa separarta de su soporte ‘material™.’

Es decir, el concepto de un ser en nada se diferencia de ese mismo ser, excepto en
que carece del ser; o, lo gue es lo mismo, el concepto de una cosa seria algo asi como
esa cosa misma menos su existencia

“Ahora bien, la 'sustraccion’ que quita el ser al Ser es el Tiempo, que hace pasar al
Ser, del presente en el cual es, al pasado en el cual no es (ya), y donde no es méas que
sentide puro (0 esencia sin existencia) (...) 0 Io que también es igual, que el Ser tiene
un sentido en la misma medida en que es (en tanto que Tiempo)".® Ese concepto que
mata a la cosa es equivalente a la temporalidad.

Esta actividad del entendimiento capaz de extraer el sentido del ser, de separar la
esencia de la existencia y darle temporalidad a la existencia, es llamada por Hegel /o
negativo.

Esta negatividad —que separa la esencia de la existencia—, por un lado mata, suprime
la cosa concreta, el ente real, existente, y por otro lado le permite la temporalidad. El
concepto es la muerte de la cosa, v, a su vez, es el tiempo de /a cosa, lo que Ja eterniza.

Esta cualidad del pensamiento —que para Hegel es el milagro de la existencia del
discurso, es decir el enlace de palabras— no es mas que el milagro de la existencia del
hombre en el mundo.

No es necesario ir demasiado lejos para percatarse que en este planteo hegeliano,
de forma anticipada, estan implicitas y explicitas tanto la idea freudiana del objeto como
objeto perdido (por la misma accién del lenguaje, de la palabra) como la idea lacaniana
del objeto integrado al orden simbdlico, del objeto determinado por la trama significante.®
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Tenemos, por lo tanto, una idea respecto de cual es el objeto del que habla Lacan
prolongando la idea freudiana sobre el tema.

Con este minimo recorrido por el Hegel de Kojeve, es mas simple entender la con-
cepcion de que al objeto hay que pensarlo con las categorias de la falta —o, si se
quiere, con la categoria de la negatividad.

El objeto en Lacan es el objeto que se constituye sobre el fondo de una falta. Y, ade-
mas, desde Freud, el objeto es un medio, un instrumento para la satisfaccion.

En “Las pulsiones y sus destinos" y en los “Tres ensayos..." Freud expone clara-
mente que el objeto es aquello a través de lo cual la pulsién se satisface.™

Pero, agrega Freud, el objeto es lo més cambiante, lo mas labil, lo mas variable de la
pulsion. Esta caracteristica liga al objeto mucho mas enfaticamente hacia el lado de lo
simbdlico —donde la cualidad esencial de sus elementos es la permutabilidad, la posi-
bilidad de intercambiarse uno por otro, condensarse, desplazarse— que hacia el lado
de la fijeza e inercia de lo imaginario, o hacia la permanencia y coherencia de lo real.

Como hemos dicho, ese objeto a través del cual el sujeto trata de procurarse la
satisfaccién, va a ser siempre insatisfactorio a causa de la diferencia con aquel objeto
perdido y nunca reencontrado; entonces, por esta via, tenemos otro nexo que vincula
el objeto a la falta.

Vamos entonces a caracterizar las distintas modalidades en que puede presentarse
esta falta. '

La nocién de falta de objeto, tan central en la teorfa psicoanalitica, no debe enten-
derse en un sentido de negatividad absoluta, sino en un sentido dialéctico, donde la
oposicién presencia-ausencia juega de tal manera que un término remite al otro.

Toda presencia se recorta sobre un fondo de ausencia, toda ausencia delata una
presencia que se esperaba o debia estar.

Desde esta perspectiva, la nocion de falta de objeto para el psicoanélisis es el motor
—como dice Lacan- de la relaciéon del sujeto con el mundo.

2. El falo

Para entender cabalmente las modalidades de la falta, es necesario precisar qué es
lo que Freud y Lacan denominan e/ falo.

El falo esté profundamente vinculado a la dialéctica de la presenciay de la ausencia.
El uso de este término, en la antigiiedad, designaba la representacion erecta (pinturas,
bajorrelieves, etc.) del pene, simbolizando la potencia, la fuerza, el principio de unidad.

Lacan expresa: “Freud nos dice que en el mundo de los objetos hay uno con una
funcion paradéjicamente decisiva, el falo. Este objeto se define como imaginario, de
niﬁg(m modo puede confundirse con el pene en su realidad, es propiamente su forma,
su imagen erecta.""
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En Freud hay una premisa muy particular y enigmética: si un nifio ve a una nifa
desnuda no dice naturalmente “es una nifia”. Si una nifia ve a un nifio desnudo, no
dice naturalmente “es un nifio”. Segun Freud, ante la diferencia anatémica “He aqui un
interesante contraste en la conducta de ambos sexos”."

De suceder este encuentro con la diferencia a edad muy temprana, suele haber
poco interés o indiferencia. Pero cuando mas tarde (en el varén) alguna amenaza de
castracion influye sobre el nifio, el recuerdo de aquella diferencia “le despierta una
terrible convulsién emocional”.™

Lo mismo pasaré en la nifa sin necesidad de ninguna amenaza: las nifias quieren
ver la diferencia, investigan, y sin embargo no quieren saber nada de ella.

Freud considera a la fase falica como epistemofilica, aparece el anhelo de saber, de
investigar sobre la sexualidad. Pero, paradojalmente, es “saber cémo no saber nada de
eso” (después de esta fase del descubrimiento félico, aparece el periodo de latencia.
Lo sexual se reprime y hay apertura a otro tipo de saber: la escolaridad, por ejemplo).

Lo importante a retener es lo siguiente: si el nifio razona “ella no lo tiene" y si la nifa
razona “yo no lo tengo” es porque en el fondo, como fundamento de este razona-
miento de ambos, esta la premisa: todos deben tenerlo.

.Lo notable es que esta premisa universal del pene, esta premisa de que todos
deben tenerlo, surge, se origina a partir de un pene en menos. Podriamos decir; es
suficiente un pene que falte para que sea necesario que todos tengan pene.

Si enuncio esto asi es porque quiero resaltar el caracter l6gico —y no el meramente
empirico— que tiene esta premisa.

Cuando afirmamos que el falo es un significante queremos decir que no hay ningun
objeto empifrico llamado falo. En el mundo de los objetos, el falo es un objeto inexistente.

Y, sin embargo, toda la posicién subjetiva va a estar determinada por este “objeto
en falta”. Y alli tenemos otra via para entender lo ya dicho, que la falta de objeto es el
motor de la relacion del sujeto con el mundo. Para resumir estos temas, voy a acudir a
un parrafo de un curso de Jacques-Alain Miller, donde expone magistralmente el tema
de la falta y la incursién freudiana relativa a lo empirico: “Simplemente, en psicoanalisis
la falta, la carencia, es algo positivo, algo que por desgracia no podemos sostener
que no existe. Incluso sélo hay una falta, con varias modalidades: en particular, la
castracién y después la privacion, la frustracién. Ademas Freud introduce en su anéc-
dota la castracién precisamente respecto del conocer por comparacién, por el efecto
que causa en el pequeno comparar lo que tiene o lo que no tiene con otro que tiene
0 no tiene. En efecto, Freud pone en escena el conocimiento por comparacién para
mostrarnos, y a la vez velarnos, la naturaleza de la castracién. Y aunque hoy creemos
estar mas avispados y ya no damos a esta experiencia visual exactamente el mismo
lugar que él le concedia —porque ahora, forzados por la realidad de la falta, recurrimos
al orden del simbolo, donde la falta tiene una verdad-, bien sabemos que puede
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quedar inscripto de manera imborrable para tal o tal el momento de esta experiencia
de comparacién que recae sobre los érganos genitales (presencia o ausencia, mas
grande o més pequefno)".™

Retomando, existe, entonces, un primer nivel en que podemos entender el concepto
de falo: el significante de una falta. Pero de una falta que a su vez no es tal en la reali-
dad. Porque équé le falta a una nifia? Lo que le falta a la nina desde su propia mirada
(cuando se confronta a un nifio) y desde la mirada del nifio, es lo que se le sustrae de
aquello que se le adjudica que deberia tener. Es decir que desde la |6gica del nifio (varén
o nena) lo que no puede ser éceptado es la diferencia. Si la diferencia fuese aceptada
—como se acepta la distincién entre un camién y un cenicero, ya que a ningun nifio se le
va a ocurrir que al cenicero le faltan ruedas—, el freudismo no tendria razén de ser.

Pero hay otra dimensién, algo més complicada, que esta en Freud de una manera
tangencial y que Lacan profundiza.

Freud plantea que la muijer, en su recorrido por el Edipo, renuncia a su deseo del
pene y pone en su lugar el deseo de un nifio. Es decir que se da la ecuacién: pene =
nifio. Freud plantea que a partir de este deseo de un nifio partira luego el camino nor-
mal que conduce al deseo de un hombre.

Ahora bien, si el nifio viene a ocupar el lugar del pene faltante, es facil darse cuenta
de que, entonces, en la relacién Madre-Nifo esta siempre presente un tercer término:
el falo. ' '

Con singular claridad, Jacques Lacan lo expresa asf: “¢Qué es lo que quiere, ésa?
Me encantaria ser yo lo que quiere, pero esté claro que no sélo me quiere a mi. Le da
vueltas a alguna otra cosa. A lo que le da vueltas es a la x, el significado. Y el signifi-
cado de las idas y las venidas de la madre es el falo"'®

El falo, desde esta perspectiva, representa esa x, ese enigma que, para el nifio, es el
deseo materno. El nifio querra ser él aquello que la madre desea —querra ser €l el falo—.
La funcion paterna sera la que debera sacar el nifio de ese lugar: dejar de ser el falo
para, a partir de alli, poder tenerlo o no tenerlo.

3. Categorias de la falta

3.1. La frustraciéon

Est4 situada en ese supuesto primer contacto con un objeto real y en relacion con
un agente: la madre. La madre ya no es el objeto real sino algo que se va recortando a
partir de su presencia y de su ausencia. ‘

Esta escansién presencia-ausencia esta muy lejos de instituir de golpe todo el orden
simbélico, pero ofrece al sujeto la posibilidad de conectar la relacién real con una rela-
cign simbdlica.

El momento de la frustracién tiene cierta fugacidad, y desembocaré en la castracion
0 en la privacion.
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La frustracién se refiere a algo de lo que uno se ve privado, pero el acento recae en que
este verse privado de algo es a causa de alguien de quien, precisamente, podria espe-
rarse aquello que supuestamente se creia prometido. Es decir, /a frustracion tiene que ver
no tanto con el objeto en si sino con aquel de quien se espera que otorgue el don.

Versagung —frustracion— acopla el prefijo ver a la sustantivacién del verbo sagen,
que significa decir. Por tanto versagung es desdecir, es /a desdicha, lo desdicho de la
promesa que no ha sido cumplida. Por eso la frustracién implica una decepcion sobre
el fondo de una espera, de una supuesta promesa.

Entonces tenemos el objeto real del cual el nifio puede ser privado y, por otra parte, la
madre en funcién de poder conceder o no conceder ese objeto real, en funcion de agente.

Por lo tanto toda frustracion —atribuida asi al don de la madre- es frustracién de amor.

La frustracion no es pues la consecuencia de la negacion de un objeto de satisfaccion
de la necesidad. En el origen la frustracion soélo es concebida como la negacién de un
don, el incumplimiento de una promesa, en la medida en que el don es simbolo de amor.

3.2. La castracion .

Se refiere a un objeto imaginario, jamas se trata de una castracion real, y el agente,
segun Lacan, es el Padre Real.

“Para que el sujeto viva verdaderamente el Complejo de Castracién, es preciso que
el padre real juegue de verdad el juego. Debe asumir su funcién de padre castrador
(...) en lo que tiene de intolerable, incluso indignante cuando se deja sentir su inci-
dencia castradora”.'s Habiamos visto que la castracién toma como punto originario
la constatacion de la ausencia de pene en la muijer, Freud lieva esto hasta las ultimas
consecuencias y dice que, en el fondo, la castracién aterradora, la castracién temida,
la insoportable, es la castracion materna.

Estructuralmente diriamos que constatar la falta en la madre es, por parte del nifio,
la prueba fehaciente de que él no la colma. Es decir, la falta en la madre recae sobre el
nifo desalojandolo del lugar del falo.

Segun Lacan, la castracién “introduce esta falta de objeto en una dialéctica en la
que se tomay se da, se instituye y se inviste, en suma, una dialéctica que confiere a la
falta la dimension del pacto, de una ley, una interdiccidn, en particular la del incesto”.!’

Por lo tanto, la castracién desaloja al nifio de la posicién de falo imaginario; es lo
gue es necesario perder para poder ganar un lugar en la posicién sexuada —perder en
lo imaginario para ganar en lo simbélico.

3.3. La privacién
Lacan plantea a la privacidn, en su naturaleza de falta, como una falta real, un agujero.
Ahora bien, en lo real nada falta, lo real no esta privado de nada, es o que es. Si en
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lo real se introduce la nocién de privacion es porque ya esta implicita la simbolizacién,
ya que argumentar que algo no est4 solo es factible desde el supuesto de que deberia
estar. “La ausencia de algo en lo real es puramente simbdlica. Si un objeto falta de su
lugar, es porque mediante una ley definimos que deberia estar alli.""®

Toda privacién se refiere a la carencia o falta de un objeto determinado simbélicamente.

La privacion esta enlazada a las otras categorfas de la falta. El verse privado de
pene, en la nifia, deriva en frustracién. El descubrir la privacién de pene en la nifa, para
el nifo, deriva en castracion.

Lacan dira: “Esta nocién es central para comprender que todo el progreso de la

integracion del hombre y de la mujer a su propio sexo exige el reconocimiento de una
privaciéon”.’®

4. Tres exponentes del psicoanalisis:

Sigmund Freud, Melanie Klein y Jacques Lacan

Para terminar, voy a referirme brevemente a Melanie Klein, Sigmund Freud y Jac-
ques Lacan, con el fin de mostrar cierta visién comparativa referida a algunos de los
temas que hemos abordado en este curso.

4.1. Melanie Klein

Un concepto importante en Klein es el de Mundo Interno. Este término proviene del
ultimo capitulo del texto freudiano Compendio de psicoandlisis.® Precisamente en el
capitulo titulado “El mundo interior”, dicha obra queda inconclusa.

Alli Freud escribe: “Una parte del mundo exterior es abandonada por lo menos par-
cialmente, como objeto, y en cambio es incorporada al Yo mediante la identificacién,
es decir, se convierte en parte integrante del mundo interior” 2!

Plantea, ademés, que todos los logros producto del avance de la cultura van sedi-
menténdose en el ello, y, por consiguiente, mucho de lo que el superyo trae como
bagaje, despertara ecos en dicho ello. Es decir que parte de lo que se adquiere se vera
reforzado por las arcaicas vivencias que se han acumulado filogenéticamente en el ello.

Para M. Klein, este mundo interno es un mundo siniestro, escabroso, dominado por
las vivencias agresivas y de muerte. En la primera realidad, una vez el nifio ha nacido, el
mundo es un vientre y un pecho provistos de objetos peligrosos, ya que este mundo se
origina en las fantasfas del lactante en relacién con el pecho y con el vientre de la madre.

Respecto del tema del Yo, desde esta perspectiva Kleiniana, ya desde el nacimiento
hay un Yo que utiliza mecanismos defensivos ante la ansiedad.

Hay una polaridad innata de instintos de vida e instintos de muerte, y el Yo, para
defenderse, divide al instinto de muerte en dos partes: por un lado, en proyeccion
hacia fuera y, por otro, en agresion, con la cual puede atacar los objetos persecutorios
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(que se han vuelto tales por esa proyeccién de parte del instinto de muerte a la que
hacemos referencia més arriba).

De esta forma, el miedo originario al instinto de muerte se convierte asi en miedo a
un perseguidor.

Correlativamente a esto, también el instinto de vida se proyecta hacia fuera y permite
conformar el objeto ideal, y, a su vez, parte de este instinto vital se conserva en el Yo.

Proyeccion e introyeccion van sucediéndose y alternando y gracias a ello se va
constituyendo tanto el mundo interno como el Yo.

Otro concepto esencial en el desarrollo kleiniano es el de posiciones. Posicién hace
alusién a una fase del desarrollo que esté caracterizada por dos cosas: el tipo de rela-
cién que el nifo establece con el objeto y el tipo de ansiedad predominante.

Hemos visto que la proyeccién y la introyeccion correspondian a los primeros
momentos constitutivos del psiquismo. Esta idea, junto a la de la escisién, division en
dos, determinan que, segun M. Klein, esta primera posiciéon sea considerada como
esquizo-paranoide.

En principio, M. Klein habfa designado esta posiciéon como paranoide, pero a poste-
riori, influenciada por un articulo de Fairbairn, le agrega la cualidad de esquizode.

Hay que aclarar que, en los comienzos de sus trabajos, Klein habia incluido a esta
posicién dentro de una més abarcativa a la que llamaba “fase depresiva”. Pero ya en
1946, en Notas sobre algunos mecanismos esquizoides,? describe lo que en 1952, en
Desarrollos en psicoanalisis,® determinara como posicion esquizo-paranoide de forma
definitiva.

La ansiedad que predomina en esta primera posicién esta determinada por el temor a
que los objetos persecutorios aniquilen al Yo'y, a su vez, aniquilen también al objeto ideal.

Contra esta ansiedad, el Yo se defiende, basicamente, con los mecanismos —como
hemos dicho— de proyeccién e introyeccion, y también con la identificacién proyectiva
que opera proyectando sobre el objeto persecutorio partes del Yo y de los objetos inter-
nos a efectos de controlarlo. Deben agregarse otros mecanismos, como la idealizacion,
negacion, etc. Incluso puede suceder que el Yo apele a la propia desintegracién en su
afén por evitar la ansiedad, siendo éste el mecanismo de mas graves consecuencias.

La escision predominante —de alli lo de esquizo- es, en esta etapa, la base de lo
que a posteriori seré la represion.

La identificacion proyectiva, en ese interjuego de proyectar partes de si en el objeto
e identificar partes del objeto como partes del Yo, seré el fundamento de la formacion
de simbolos.

En la medida en que las buenas experiencias vayan consiguiendo predominar sobre
las malas, esta etapa dara paso a la siguiente posicién: la depresiva. En este mundo
escindido entre lo bueno y lo malo, lo idealizado y lo persecutorio, si el desarrollo se da
en condiciones favorables, el bebé ira sintiendo que sus impulsos vitales son mas fuer-
tes que sus propios impulsos agresivos y que el objeto malo. El Yo se fortifica, el objeto

125



persecutorio se debilita, merman las ansiedades persecutorias, se suavizan la escision y
la proyeccion y paulatinamente el Yo se va integrando y lo mismo sucede con el objeto.

Cuando en este desarrollo gradual el objeto sea reconocido como total, alli surgira
la posicién depresiva,

Dado esto asi, el bebé, entonces, reconoce a su madre como objeto total, que a veces
puede satisfacerlo y otras veces no; y a la que puede amar y odiar al mismo tiempo.

Paralelamente, el Yo también va convirtiéndose en un Yo total. La maduracién neuro-
logica y el desarrollo de la memoria permiten organizar mejor las percepciones.

Aqui, ademas, hay un cambio cualitativo: lo que ahora predomina es el temor a que
los propios impulsos destructivos hayan dafado, roto, aniquilado al objeto amado, la
madre. De alli entonces que la ansiedad predominante sea la depresiva. Esto conlleva
el deseo de reparar los dafios ocasionados al objeto de amor.

El Yo, mas integrado y total, comienza a distinguir entre fantasfa y realidad externa.
El superyo, que tenfa sus origenes en los objetos persecutorios e ideales de la posi-
cion precedente, la esquizo-paranoide, también se va integrando, va perdiendo cierto
grado de su severidad, se torna menos persecutorio y se va transformando en un
objeto interno total aproximandose a una imagen de padres buenos y amados.

Los impulsos reparatorios van a ser el fundamento de lo que luego seran la crea-
tividad y la sublimacion. Cada posicion tiene su psicopatologia, pero sera imposible
abordar dicho tema, al menos en este curso.

Voy a finalizar —en este breve resumen referido a Melanie Kiein— comentandoles que
de acuerdo con el punto de fijacién se tendra lo siguiente: las psicosis tienen su punto
de fijacion en la posicién esquizo-paranoide (a veces en el comienzo de la posicién
depresiva); las neurosis se deberan a fijaciones alli donde la posicion depresiva ya ha
iido alcanzada y elaborada, o al menos se ha logrado llegar a ella en parte.

Sin embargo, nlcleos psicéticos van a permanecer siempre presentes en el psi-
quismo, aun en los desarrollos mas integrados, ya que todas las etapas del desarrollo
contindian incluidas en las posteriores.

En sintesis, podemos observar que para M. Klein la constitucion subjetiva consiste
en un proceso gradual donde se incluyen tanto lo innato (la polaridad de los instin-
tos de vida y muerte, imagos aterrorizantes de las situaciones méas arcaicas) como la
influencia de las experiencias cotidianas.

El'modelo es absolutamente dual: fantasia-realidad, proyeccién-introyeccioén, mundo
interno-mundo exterior, divisién-totalizacién, yo-objeto, amor-odio, etcétera.

4.2. Sigmund Freud y Jacques Lacan

. Seré mas breve con Freud y Lacan ya que muchas de estas clases han sido dedica-
das a sus textos y ensefianzas.
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Freud mantiene permanentemente un modelo pulsional dual, con la connotacion
que este término —pulsién- tiene de desprendimiento de lo puramente bioldgico, de lo
animal si se quiere, mientras que Melanie Klein retoma el término instinto. Esto ya es
una diferencia conceptual sustancial. Asf como Hegel, en su dialéctica referida al amo
y al esclavo, introduce como terceridad, como instancia tercera, a fa muerte —que es
la que va a determinar, precisamente, a las otras dos posiciones—, en Freud podemos
situar por fuera de lo dual la funcién del objeto perdido, cosa para nada contemplada
en el desarrollo kleiniano.

Sabemos que J. Lacan se ha referido permanentemente, en sus Seminarios y Escri-
tos, al tema de la constitucion del sujeto. Pero en esta ocasion, a los fines del estudio
gue estamos haciendo, lo tomaré abordando el tema de la defensa, y para ello apelaré
al escrito "Observaciones sobre el informe de Daniel Lagache”.?*

También me referiré brevemente a la formula del Discurso del Amo que presenta en
el Seminario £/ envés del psicoanalisis.?

Voy a partir de esto Ultimo:  S1 S2
k3 a

Esta escritura representa el Discurso del Amo, pero también es la del Inconsciente.

De la sustitucion significante (S1 --------- S2) surge, emerge, el efecto sujeto. Hay
sujeto ($) como efecto de la sustitucidn. Es una afirmacién del sujeto pero una afirma-
cién que se instituye bajo un aspecto negativo —no esté alli-, no hay ningun significante
que lo designe plenamente o lo represente univocamente.

Hay dos significantes, uno lo representa para el Otro. En ese proceso de represen-
tacién, el sujeto esté elidido. Y es en este vacio donde el sujeto viene a encontrar su
lugar. El sujeto emerge en el campo del Otro (S2).

Esta ausencia del sujeto ($), este lugar vacio, es lo que Lacan llama la defensa natural.

El concepto de defensa es lo que permite despejar entre lo susceptible de ser
puesto en términos significantes y lo no representable por lo simbdlico.

El sujeto del inconsciente es aquel que se somete a la eleccién forzada del “yo
pienso” (el inconsciente es pensamiento) que conlleva como correlato el “no soy”. Este
desistir del soy es caracteristico del inconsciente, ya que alli se articula el “pienso”
correlato del “no soy”. Y este “no soy”, este lugar vacante, es lo propio del sujeto que
es la consecuencia de la Defensa Primaria o Natural.

Sintetizando, si Lacan escribe al sujeto con el simbolo de una S barrada, es, preci-
samente, para exponer que, si esta defensa natural ha funcionado, a partir de alli, ya
no hay un “soy”, una identidad -0 una entidad- sino que lo consustancial al sujeto es,

“justamente, el “no ser".
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5. Conclusion

He intentado articular el tema de la constitucién subjetiva a partir de un sesgo que
no suele estar desarrollado suficientemente y que es el tema de /a defensa.

Esto puede también plantearse con Freud, a partir de su concepto de Neurosis de
defensa; eleccién, como él la llama, que a la postre determinara la posicidén subjetiva
COMO Neurosis O PSIcosis.

Sobre este tema, J. Lacan expresa |o siguiente: “El efecto de la defensa procede por
otra via, modificando no la tendencia (pulsién) sino al sujeto”.? Y en lineas posteriores
agrega: “esa ausencia del sujeto que en el Ello inorganizado se produce en alguna
parte es la defensa que puede llamarse natural (...) ese lugar hace posible, por ser el
lugar de una ausencia, (...) que toda cosa pueda no existir. (...) Es la estructura misma
de este lugar la que exige que el nada esté en el principio de la creaciéon” #7

Freud, en La negacién dice “...descubrimos, como condicién del desarrollo del exa-
men de la realidad, la pérdida de objetos que un dia procuraron una satisfaccion real” .2

Lacan, como hemos visto, retoma este concepto de falta, tanto del lado del objeto
como del lado del sujeto.

Klein no permite pensar en estos términos. Es mas, si tomamos en cuenta la carac-
terizacion que hemos sefialado sobre el Edipo, todo ello es impensable desde la pers-
pectiva kleiniana.

Si consideramos los registros de lo real, lo simbdlico y lo imaginario, veremos que
en Melanie Klein hay un predominio absoluto de lo imaginario sobre lo simbdlico, es
decir, el reverso de aquello gue plantea J. Lacan donde se insiste permanentemente en
que lo imaginario es determinado por lo simbdlico. Mas precisamente, en los desarro-
llos kleinianos se priorizan lo real —de lo puramente innato e instintual- y lo imaginario
de las proyecciones e introyecciones entre el Yo y los objetos.

Al no concebir el inconsciente como una estructura de lenguaje sino como un fan-
tasma, la relacién con el objeto —en el desarrollo gradual- puede y debe llevar a una
relacién con un objeto total, basada en el amor. Es decir, desde esta perspectiva, hay
relacion sexual, es decir, es posible la completud, la no falta. Y, ademas, el inconsciente
€S un reservorio, un sitio, un lugar.

Resumiendo, desde la perspectiva de Melanie Klein:

1. El objeto perdido (en Freud, como una consecuencia de la estructura, y sélo con-
cebido como tal a posteriori, con el advenimiento del juicio) es, en M. Klein, un objeto
con el cual el Yo se vincula, o sea, para nada es presentado como objeto perdido.

2. Por lo tanto, lo esencial en esta concepcién —para que pueda darse el proceso
del pensamiento- es el encuentro con un objeto y no su pérdida inaugural.

* 3. La significacion del falo se ve desplazada por un objeto real y fantaseado: el pecho.

4. Lo simbdlico no es lo que determina la pérdida de goce, no es ese vaciamiento
en el Otro primordial sino que lo simbdlico es una adquisicidn paulatina cuando el
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interjuego de los instintos —con un modelo mucho més biologista que en Freud- se va
regulando por las experiencias externas.

5. Coherente con la ya citada prioridad otorgada a lo imaginario, la funcién paterna
—tan importante en Freud y luego en J. Lacan— no existe como tal sino el padre como
complemento del objeto madre y, a veces, como objeto integrado a ella. Cambia por
tanto totalmente la perspectiva del Edipo.

6. Lo primordial es el sadismo, aquello que opera en la primera posicion descripta
por Melanie Klein.

7. Por Ultimo, para esta psicoanalista lo importante son las experiencias con lo externo,
ellas determinarén gran parte del curso del desarrollo.

Creo que podemos finalizar aqui.
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por Guillermina Ritsch

Clase 6. Sobre “La carta robada”
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Clase 7. El universo simbélico.

Saussure y la lengua. Lalengua de Lacan
1. El universo simbélico

2. Saussure y la lengua

Clase 8. Significante y significado.

El muro y la arcada. El esquema Lambda
1. Significante y significado

2. El muroy la arcada

Clase 9. Goce, necesidad, demanda y deseo.
Las zonas erégenas

1. El goce

2. La necesidad

3. La demanda

4. Las zonas erégenas

Clase 10. La bella carnicera y el saber
1. La histeria
2, La identificacion histérica

Clase 11. El sujeto y el objeto a. Edipo. La ley
1. El sujeto y el objeto

2. Edipo

3. Laley
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Clase 12. Los modos de la falta: privacién, castracién,
frustracion. El falo. S. Freud. M. Klein. J. Lacan

1. La falta

2. El falo

3. Categorias de la falta

4, Tres exponentes del psicoanalisis:

Sigmund Freud, Melanie Klein y Jacques Lacan

5. Conclusioén
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