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Reunimos nuestro tiempo, nuestros dolores,
nuestros o0jos, las manos que tuvimos,

los corazones que ensayamos;
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nos traemos al libro,

y quedamos, no obstante,

mas grandes y mas miserables que el libro.
El lamento no es el dolor.

El canto no es el pajaro.

El libro no soy yo, ni es mi hijo,

ni es la sombra de mi hijo.

El libro es sdlo el tiempo,

un tiempo mio entre todos mis tiempos,
un grano en la mazorca,

un pedazo de hidra.
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RESUMEN

Nuestros rostros estan rayados por el fuego mientras el saber se presenta
como semblante. Hay que saber sabiendo que, sin cierto no saber, nada ocurre.
Es en ese cruce de senderos que se bifurcan, donde Freud me presenta a un
psicoanalisis que yo admito como signo creador de un nuevo instante fluido en un
abierto movimiento épico del universo que se expande, universo de
descubrimientos, universo dentro de una cascara de nuez; gesto que deja de ser
centro de exclusiones para convertirse en plataforma de inclusiones. Centro
superficie. Estamos montados en una estrella verbal. La palabra se despliega en
el aire de escamas, en el valle de plumas, en la danza del deseo. Compruebo que
cuando letra, imaginacién y mentira se combinan, su producto es la verdad de un
texto. Lacan aguarda tras bastidores, mientras tanto, Nietzsche rie con toda su
risa y llora con todo su llanto. Descubro al psicoanalisis y soy descubierto por él.
Lo leo y soy leido en un espacio donde las antiguas bestias son desterradas, sus
templos aniquilados, sus sacrificios prohibidos. Arte de la paradoja desconstructiva
semejante a un espejo acelerado. Arte de la abundancia infinita. Instante
convertido en eternidad. Un arte que amarra el esplendor del origen mitico con los
trastrabados accidentes de lo posible.

INTRODUCCION

Lo que sigue es especulacién, a menudo
de largo vuelo, que cada cual estimara o
desdenara de acuerdo con su posicién
subjetiva. Es, ademas, un intento de ex-
plotar consecuentemente una idea, por
curiosidad de saber addnde lleva.

Sigmund Freud.

Sigmund Freud fue un hombre que triunfé sobre una religién que lo oprimia.
En una de las contadas ocasiones que dio una definicion acerca del psicoanalisis
escribid lo siguiente:



1. Es un método de investigacion de los procesos inconscientes que

dificilmente podriamos conocer si no fuera por este medio;

2. Es un método de tratamiento de los padecimientos y alteraciones psico-

neuroticas y;

3. Es un conjunto de intelecciones que sirven para dar cuenta de la relacién del

hombre en su circunstancia cultural.

Partiendo entonces de percibir al psicoanalisis como una busqueda de aquélla
zona tan misteriosa y “profunda” que daria cuenta de todo un cumulo de
posibilidades, como una psiquiatria mucho mas apegada a la medicina que a la
psicologia 0 como una sociologia que mas que antropologia de la sociedad y la
cultura intentd resolver preguntas filoséficas, me permito afirmar que se inicia un
movimiento que no sélo le permitiria al sujeto resignificar su realidad, sino lanzarla
hacia insélitos parajes.

El psicoanalisis como toda una revolucién que implica arriesgarse para des-
cubrirse, que de igual forma significa romper los cristales y salir al aire libre, que
invita a romper el cascardn que otorga el mundo viejo.

El psicoanalisis como una jugada que posibilita la singularidad, y con ello
una nueva posicion frente al sistema, frente a lo absoluto, a lo totalitario, frente a
las estupidas obsesiones del Otro. El psicoanalisis como un desmontaje de
escenarios.

Ahora quiero hacer un sefialamiento muy importante:

Una cosa fue el psicoandlisis de Freud.

Otra cosa es el psicoandlisis freudiano.

_Y algo, muy diferente sera el psicoanalisis en tanto representacion de cada
quién .

El despliegue conceptual de este trabajo se inclina por un abordaje desde el
psicoanalisis freudiano.

Intentare abrir algunas puertas para evocar el pensamiento de Freud.

Cuando incursionamos en el abordaje del psicoandlisis freudiano, no sélo
es necesario hacer referencia al valor teérico de los contenidos de su discurso,
creo que también evocamos un recorte de una historia que da matiz al
descubrimiento de nuevas zonas y nuevos instantes, de suefos intercambiables,
sintomas atascados y palabras de humo. Textos y discursos que se desenvuelven
en periodos de saberes, de deseos, incertidumbres, fantasias, de guerras y de
muertes, donde la palabra es el factor catapulta y la letra es el trazo iconoclasta
que impulsa.

Por lo tanto, miremos al inconsciente como aquello genuinamente psiquico
que esta en la base de toda creacion y construccion que merece todo un estudio
genealdgico con riesgo al silencio y a la grieta.

Afirmo que no sélo abordo una idea sino que también abordo un imaginario
que se solidifica en aportaciones respecto al discernimiento de lo cultural en el ser
y en la existencia.

* . Lqe . ., . . .. . .

Cabe aclarar que el psicoandlisis también se puede problematizar, estudiar, definir y diferenciar en tanto
teorfa, ética, politica, perspectiva y clinica. Sin embargo creo que elegir una de estas categorias implicard
elegir a todas las demads.



Propongo un sendero en el que iran de la mano el psicoanalisis y la filosofia,
el existencialismo y la epistemologia, la fabula y la literatura.

Pues ¢qué es el psicoanalisis sino una filosofia puesta en acto? ;Qué es el
psicoanalisis sino una epistemologia en la que el sujeto no esta excluido de su
propia epistemologizacion?

El psicoanalisis también es una fabula que sirve para dar cuenta del ser en
relacion con su espectaculo social.

Intentemos abrir algunas ventanas a la plena luz del pensamiento de Freud.

En la primera parte, el vértigo de un tiempo posible nos hara preguntar a los
héroes acerca de lo prohibido, buscar en la letra de los abuelos aquella promesa,
intentar encontrar en sus discursos todos esos acontecimientos que también
pudieron haber sido, para concluir con una postura ante un universo de laberintos
fulgurantes. Nuestro contexto: mas Europa que América Latina, y no, no es
malinchismo, ni olvido de la agresién, ni sumision cobarde; es mas bien una
politica de resistencia que mediante la furia de la autonomia, interpela por mi
seduccion. Solamente es eso.

En la segunda parte saludaremos a Sigmund Freud y daremos un paseo
por su teoria, sobre todo por aquellos textos que nos permitan seguir por la ruta
social y su convulsiéon. La muerte sera el actor invitado y entre nuestro publico
frecuente no faltara el malestar. Alli intentare rastrear similitudes entre Freud y
Nietzsche. Para finalizar en un rincén del existencialismo y de algunas otras
historias.

En la tercera parte nos plantearemos el momento donde los caminos se
separan para reflexionar acerca del ser y la existencia como terreno abierto a las
posibilidades infinitas.

En el psicoanalisis freudiano encuentro una sofisticada y enriquecedora
metafora explicativa.

Quiza confio en que un filésofo debe predicar con el ejemplo. Confio en los
rituales como cosas llenas de juegos, desenmascaramientos ludicos. Tal vez
encuentro en el psicoanalisis un esteticismo como un proceso de transformacion
individual. Transformacién del ser mismo por el propio saber es, en mi opinién,
algo cercano a la experiencia estética.

Y asi finalizo, buscando la critica no como el rechazo, sino como un
ejercicio de tension de punto a punto entre los diversos saberes.

Y asi comienzo, tratando de no capturarme en una objetivacién estética,
enajenada. Quiza ese sea el peligro: la certidumbre subita y el espejismo
recurrente.

Aqui tienen una propuesta, una fabula, una poesia que es realista y pide lo
imposible.






CAPITULO 1
Inconsciente Transcurrido

Todo es su culpa, todo es su mérito.

Goethe

1. El vértigo de la historia

El pasado esta enterrado vivo, al exterior de una mirada que palpita
verbalmente frotando el porvenir. Trataré de espiar ese filo en movimiento
partiendo del inicié que plantea Braunstein': En el principio era Freud.

a) En el principio...el lenguaje

El principio era s6lo un problema dinamico. Historia dinamica.

El comienzo, el principio y el porvenir son historia. Y la historia no existe. Y
digo que no existe por su infinitud relativa. Y si es que llega a existir es
inabordable. Remotamente inabordable. En algun momento el genio enérgico y
melancélico de Schopenhauer ya nos hablé al respecto.

Soélo se hablara de una historia, se escribird de un sentido del ayer, pero no
de toda la trama ramificada. ;Acaso se puede denunciar todo lo visto? No
alcanzarian ni las palabras ni las letras ni el tiempo ni la saliva para hablar o para
escribir acerca de Todo. Entonces, ¢Sélo vale lo que la mirada capté? ;y qué hay
de lo que no se vio, de lo que no se escuchd, de lo no olido? Es decir, ¢sélo
existid lo que percibieron los sentidos de unos cuantos hombres? ;S6lo una
version para tantas versiones? ;Qué hay de aquél lugar del vencido, que ni la
camara ni los reflectores captaron? ;Y si la adolescente que miré aquel baile no
tenia lengua? Y si el extranjero que escuchaba aquél combate era ciego? ¢ Como
y de qué manera dieron cuenta de ese corte de realidad?

“Nadie es testigo de nadie ni de nada, cada quien lleva encima su propio
recuerdo no visto, no oido, sin testimonios™.

Antes de continuar con estrambéticas interrogantes me gustaria tratar de
manera general otro tépico que esta deslizandose por toda la existencia, que nos
es constituyente y que ademas nos atraviesa. Me refiero al lenguaje.

El lenguaje como historia.

El lenguaje como ese vacio que siempre existira entre el objeto (las cosas,
lo Real) y las palabras (los signos, aquello Simbdlico); en esas palabras que
siempre seran imperfectas ante lo visible. Un hueco impenetrable se pone a rumiar
en la relacién infinita que crece entre lo olfateado y lo nombrado; pues por bien
qgue se diga lo que se ha sentido, lo sentido no residird jamas en lo que se dice,
¢, Por qué? Porque aquella ranura nos muestra que la palabra es un artificio. Tal
vez esa es la ley maxima de la naturaleza: Una diferencia que no permite la

! Braunstein, N. en “Goce” p. 11.
2 Revueltas, J. en “Estatuas y cenizas” p. 78.



interseccion. Y ese no, es el lugar donde habita un vacio, un hueco, una carencia
gue soélo sera resanada con artificios y ficciones.

La historia es un artificio.

Paralelismo quiz4; interseccion jamas.

El lenguaje es historia.

La historia, posiblemente, como la particién vertical entre el lenguaje y
aquello que por debajo de él esta encargado de designarlo.

El lenguaje es la historia.

“El hecho de que considere el discurso como una serie de acontecimientos
nos coloca automaticamente en la dimensién de la historia”®, proponiendo al
“acontecimiento como objeto principal de investigacién...y el término "arqueologia”
remite al tipo de investigacion que se dedica a extraer los acontecimientos
discursivos como si estuvieran registrados en un archivo... Mi propésito no es, por
tanto, hacer un trabajo de historiador, sino descubrir por qué y como se establecen
relaciones entre acontecimientos discursivos™.

Pero no todo lo que empuja a un discurso se vierte entero en el espacio de
la letra®.

Como decia el maestro Arreola, ni la ortografia es fija ni la explicacién
satisfactoria.

La historia cabalgando el dinamismo del lenguaje, y el lenguaje entonces
definido como la serie de convenciones de palabras entre si, una gran red
horizontal que forma las palabras unas a partir de las otras y las propaga hasta la
eternidad.

“Consideré que aun en los lenguajes humanos no hay proposicidon que no
implique el universo entero; decir el tigre es decir los tigres que lo engendraron, los
ciervos y tortugas que devord, el pasto de que se alimentaron los ciervos, la tierra
que fue madre del pasto, el cielo que dio luz a la tierra. Consideré que en el
lenguaje de un dios toda la palabra enunciaria esa infinita concatenacion de los
hechos, y no de un modo implicito, sino explicito, y no de un modo progresivo,
sino inmediato™®.

El ser es naufrago de las susurrantes olas del mar de las palabras.

“Alli donde faltan los conceptos, se presenta una palabra en punto y sazén.
Con palabras se puede discutir a las mil maravillas, con palabras es posible erigir
un sistema; en las palabras se puede creer a ciegas”.’

La palabra como medio, la palabra como vacio que se hace oir. La palabra
cargada de ternuras y de temores posibles. Palabra provista de imagen. Palabra
provista de hueco, por lo tanto, cargada de variadas definiciones: lo que definié y
lo que pudo haber definido que no defini6é. En la palabra también se encuentra lo
que ella misma no pudo decir.

La definicion de la palabra siempre corriendo el riesgo de tener otro valor.
“Toda palabra llama a una respuesta...no hay palabra sin respuesta’.

? Foucault, M. en “Estética, ética y hermenéutica” p. 62.

* Ibid., p. 64.

5 Heli Morales.

% Borges, J. L. en “El aleph”p. 137.

7 Goethe, J.W en “Fausto” Parte I, escena 5 ‘Gab inete de estudio”p. 61.
8 Lacan, J. en “Escritos I’ p. 237.



Palabra que pide, palabra que ruega, palabra que llama en medio de un
dilema que da existencia. “Pues la funcién del lenguaje no es informar, sino evocar.
Lo que busco en la palabra es la respuesta del otro. Lo que me constituye como
sujeto es mi pregunta™. Para que exista didlogo es necesario un intercambio de
respuestas, y para que haya respuestas, es necesario que un mensaje lleno de
palabras se conteste con otro mensaje lleno de palabras.

“Palabras, palabras, palabras..”'°

Palabras como esa franja mas alla de la palabra que intenta colmar el vacio.
Palabras formando lenguaje. Lenguaje como vértigo de la historia y la historia
como elogio de alguna boca ingenua.

“El mundo es asi como es sblo porque hablamos con nosotros mismos
acerca de que es asi como es™'".

Para Heidegger la muerte rodea y merodea al ser. Segun él la existencia y
el tiempo estan hechos de palabras y de muertes. La muerte esta en el pasado, en
el presente, en el futuro y en los costados. Esta en el inicio y aun antes del inicio,
pues las palabras que creiamos nuestras, en realidad no son nuestras, esas
palabras nacen de nuevo en mi boca. Alguna vez estuvieron en la boca de otros.
Esos otros ahora son muertos conmemorados. Con cada palabra dicha se avanza
sobre la tumba de otros. El ser en tanto es, trae la nada futura al propio presente.
Con el limite de la muerte el ser gana su potencialidad por ser (multicolorido).

“Estamos inextricablemente ligados a los acontecimientos discursivos. En
cierto sentido, sbélo somos aquello que ha sido dicho hace siglos, meses o
semanas...”'?

Y ante la historia, no se puede desatender la espesura de la muerte ni la
densidad del lenguaje’®.

Michel Foucault nos comenta que algo se inquieta de nuevo ante nuestros
pies y es €l quién, al analizar la obra Las meninas de Velazquez, recuerda que el
lenguaje es fatalmente inadecuado ante lo visible. Las imagenes que
resplandecen desde la pintura no podran ser mas que metaforas y comparaciones
que poco a poco encenderan su existencia desde alguna definicién en la sucesion
de la sintaxis.

El lenguaje no es la naturaleza en su visibilidad “original”.

El lenguaje tampoco habla del sonido, ni del sabor, ni del olfato “original”.

El lenguaje que habla no dice nada mas que la sintaxis que lo liga. “Lo
especificamente humano del campo de la comunicacion es que la significacién no
se da entre las cosas y las palabras, sino entre los elementos lenguajeros de la
significacion. Un discurso no es de un objeto, en el discurso no se habla de un
objeto, sino de un mensaje situado en el campo mismo del lenguaje. En el
discurso se habla de otros discursos; un mensaje se relaciona siempre con otros
mensajes. Todo mensaje tiene como origen la retransmisién de otro mensaje.”'*

% Ibid., p. 288.

10 Shakespeare, W. en “Hamlet” Acto II, escena 2. p.42.

! Castaneda, C. en “Relatos de poder’p. 25.

12 Foucault, M. en “Estética, ética y hermenéutica”, Op. cit., p. 64.

13 Morales, H. en “Sujeto en el laberinto” p. 11.

'* Morales, H. en “Sujeto y Estructura”p. 78. Respecto a esto Heidegger decia que ‘€l lenguaje es su propio
todo”.



“En el momento en que hablo, hablo en relaciéon con otras palabras y las
cosas no estan sino como canto funebre. La palabra no existe en relacién con la
cosa sino con su canto: con su oracion de sepelio. Con su falta”™.

El lenguaje discurre sobre discursos: retransmision.

Y encuentro otro ejemplo en la obra El perfume de Suskind: el pequefio
Grenouille captaba su entorno mediante el olfato, pero el lenguaje le habia
resultado escaso para designar todas aquellas cosas olorosas. Designar todas
aquellas percepciones olfativas y dotarlas de conceptos y definiciones, le
presentaban serias dificultades. Primero olié la “madera”. Madera. Madera y
pronto el olfato rebaso la sola palabra madera. El olfato le pedia mas nombres que
los campesinos daban; y asi fue como llegaron nuevas designaciones, arce, roble,
peral, pino, olmo, etc., pero pronto también estas palabras serian insuficientes.
Después oli6é el humo, pero “el humo, aquella mezcla de efluvios que constaba de
cien aromas diferentes y cuyo tornasol se transformaba no ya cada minuto, sino
cada segundo, formando una nueva unidad, como el humo del fuego, sélo tenia un
nombre "humo’... que la tierra, el paisaje, el aire, que a cada paso y a cada aliento
eran invadidos por un olor distinto y animados, en consecuencia por otra identidad,
sblo se designaban con aquellas tres simples palabras. Todas estas grotescas
desproporciones entre la riqueza del mundo percibido por el olfato y la pobreza del
lenguaje hacian dudar al joven Grenouille del sentido de la lengua y sélo se
adaptaba a su uso cuando el contacto con otras personas lo hacia
imprescindible”™®.

La falta habita en el lenguaje.

Hasta aqui, el transcurso del tiempo dependera del eco del reflejo de las
interpretaciones concebidas en algun sitio. Desde luego que desde algun lugar
tendran algun sentido (;Sera?), pero decir y hablar de la historia como unidad,
como La Historia, como una sola historia es un intento absurdo. El transcurso del
tiempo es sblo un efecto imaginario que aterriza dando tumbos y rodando,
marcando simbolos y aguijoneando nuestro ser.

Cada sujeto construye su historia oficial. Toda historia es una construccion
propia, una metafora individual. Ya lo decia Octavio Paz :

Habitamos poéticamente el mundo.

b) Quiza la historia

Con la tranquilidad de la leyenda contada en mito, se aproxima el vértigo
de lo que no se dijo y pudo haber sido dicho. La relacién del lenguaje con la
historia es una relacion infinita. Insisto, lo narrado no reside jamas en lo vivenciado.
Mucho menos en lo sucedido. Hay un tiempo real que existe perdido. Quiza el
dinosaurio (todavia estaba alli); quiza la Edad Media; quiza la llustracién; quiza el
Romanticismo; quiza mi primer beso. No se sabe en donde fue, como fue, desde
dénde viene, hasta donde va. No se sabe a qué hora ni en qué tiempo; no se sabe
pero se puede suponer.

" Ibid., p. 91.
'® Siiskind, P. en “El perfume. Historia de un asesino”p. 29.
"Y también Holderlin.



Nos recuerda Foucault que toda historia no sera mas que “la historia de las
opiniones, es decir, de las elecciones hechas segun los individuos, los medios, los
grupos sociales”’, y no olvida recordarnos que si se quiere intentar un abordaje
de la historia sera “necesario reconstituir el sistema del pensamiento, cuya red, en
su positividad, hace posible un juego de opiniones simultaneas y aparentemente
contradictorias. Es esta red la que define las condiciones de posibilidad...y es ella
la que porta la historicidad del saber’’®. A lo que Heli Morales complementa
diciendo que “la historia no es la narracién de los sucesos, ni la fabula que
resguarda el olvido. Es la manera como la cuestion del archivo vincula los diversos
elementos del campo social en la configuracion de las transformaciones”®.

La historia como recopilacion del sentido de los datos. Los instantes como
tiempos instituidos.

Para Pierre Menard, autor del Quijote, “la verdad histérica no es lo que
sucedid; es lo que juzgamos que sucedi®™.

Interesante, aunque también me gusta el estilo de Don Jaime:

Yo no lo sé de cierto. Lo supongo.

Y el de Carlos Fuentes, citando al mistico argentino:

“..y la Unica edad, como en los cuentos de Borges, es la de la muerte
deshilvanada en la ilusién de una biblioteca o de un laberinto.”

¢) Una censura histérica

Ahora permitanme hacer una (casi) Ultima pregunta inicial: ;Eso a lo que
nombramos lo inconsciente, se encuentra escrito en el transcurso de la historia?
Nos dice Lacan que “el inconsciente es ese capitulo de mi historia que esta
marcado por un blanco u ocupado por un embuste: es el capitulo censurado™'. El
inconsciente es el capitulo censurado de toda historia. Es un enigma ocupado por
una estafa. “De este modo puede decirse que el inconsciente es la escritura de lo
que falta en el libro de la historia”?.

Pero a raro tiempo extrafia cara, asi es que motivado por el poeta,
impulsado por el escritor y potenciado por el fildsofo, intentaré (absurdamente)
hablar de una historia, ;Cual? La de la puesta en escena del inconsciente. Pero si
aun sigo pensando que el tiempo es sélo un inquilino que habita el pensamiento,
¢,cémo dar cuenta de dicha historia?... ;cémo?... O.K, les diré lo que haré: Tomo
pulsos astillados de espacio, de tiempo y de palabras. Friccion tan gigantesca que
es parecida a la cinta de una pelicula muda, después la estiro en toda su
extension; consigo unas tijeras para, posteriormente, cortarla en pequenos trozos.
Tomo los restos con mis dos manos y los lanzo fuertemente hacia el cielo azul con
el propédsito de que el viento los revuelva y se encargue de su destino, para
finalmente recoger los pedazos dispersos que yacen adormecidos en la acera
cadtica. Con cinta adhesiva concluyo mi labor, pegando pacientemente estas

"7 Foucault, M en “Las palabras y las cosas”p.81.

'8 Idem.

19 Morales, H. en “Sujeto en el laberinto”, Op. cit., p. 11.
* Borges, J.L. en “Ficciones” p. 53.

2 Lacan, J. en “Escritos I’ p. 249.

22 Morales, H. en “Sujeto en el laberinto”, Op. cit., p. 28.



secciones al azar, mientras mi sonrisa sonrie. Esa retaceria de coincidencias
(relativas) con todo y sus personajes y bajo un recorrido supuestamente
cronolégico; es lo que les voy a presentar para llegar a terrenos mas complejos.
De indecible en indecible via la metafora llegaremos a la intuicion. No me importa
que Kundera me advierta que las metaforas son peligrosas; que con las metaforas
no se juega. Yo me arriesgo. El amor también surge de una metafora.

Antes de continuar hago la siguiente observacion:

d) La flor

Las fechas y los hechos historicos se dan a conocer como simbolos escritos
sobre la carne del tiempo. Como acontecimientos discursivos. Pero ya hemos
hablado acerca de un tiempo que se esconde fuera del conteo y de la cifra, un
tiempo que “no soporta que lo marquen ni que lo clasifiquen™®. Un secreto que
detona haciendo sintoma. Un instante que no alcanza a vertirce completamente en
el lugar de la palabra y de la letra. Una pieza que es fragmento avasallado en la
detonacién.

“Hubo de repente una sacudida que no hizo temblar el espacio, sino el
tiempo; digamos un temblor de tiempo. No hay palabras para explicar como se
sentia. Este suceso se vio acompanado de un sonido como no lo habia oido
nunca ningun hombre. Era como un suspiro que surgiera de la profundidad de los
siglos™.

El transcurrir del tiempo se comprende como un simbolo que evoca a un
tiempo que falta, al tiempo faltante que se extiende sobre el azar, la ficcion, la
opcidn y los silencios atragantados de olvidos con sabor a ojos cerrados.

A lo largo del camino (de este trabajo), iran apareciendo imagenes,
personajes y discursos que fueron construyendo y deconstruyendo bifurcaciones
que se anuncian a partir de hechos, acontecimientos y de lo que Massimo
Modonesi designaria como “crisis histéricas”.

“En este sentido, tratamos de entender una crisis histérica no como un
simple acontecimiento —un hecho histérico- aun cuando éste pese y actue como
detonador, sino como un proceso de acumulacién de contradicciones y de
conflictos que revientan y abren paso a la transformacién. De esta concepcién
surge la metafora que marca los titulos de los capitulos, una crisis puede
ocasionalmente compararse al ciclo de vida de una flor: tiene raices subterraneas,
florece cuando sale a la luz del dia, revela sus colores y sus matices y se somete
a la intemperie, marchita cuando regresa a la homogeneidad de la tierra pero deja
una semilla que anuncia un porvenir indeterminado, la posibilidad de otra flor’?.

La existencia es el campo abierto a las posibilidades.

“Entonces, ;qué hemos de elegir? ;El peso o la levedad?®

2 Carroll, L. en “Alicia en el pais de las maravillas”p. 71.

24 Ende, M. en “Momo” p. 253.

25 Modonesi, M. en “La crisis histérica de la izquierda socialista mexicana’ p. 20.
26 Kundera, M. en “La insoportable levedad del ser’p. 13.



Me reincorporo después de este cruce de senderos. Pero antes lanzo el
angustioso dilema de Horacio: El destino acepta a quien lo acepta, y arrastra al
que rehusa admitirlo.

Y ya sin mas por el momento y con estos conceptos definidos desde mi
subjetividad, partamos a tensar palabras y saberes.

Por ahora no suspenderé el largo discurso “cronol6gico”.

iRecomencemos!

2. Los antepasados

En el comienzo estaba Freud. Pero aun antes de él existian abordajes,
tratamientos y curaciones que movian, alteraban o solucionaban la existencia
palpitante.

a) Curacién y magia
Ya desde los antepasados mas arrumbados nos encontramos con

curaciones ceremoniales 0 “magicas” que contenian ritos, cantos y oraciones. La
creencia en estas curaciones magicas es universal aun hoy, entre los pueblos mas



recénditos y quiero poner en mayusculas el hecho de que se trata de algo mas
que una creencia supersticiosa.

En efecto, también en aquél remoto pasado y en algunas zonas actuales y
alejadas de la supuesta civilizacibn nos encontramos con curaciones que
consisten en la extraccion del espiritu maligno del cuerpo dafnado. Una especie de
exorcismo que después mutara hasta convertirse en un tratamiento por confesién.
El objetivo principal de esta curacién por confesién era hacer que emergiera por
medio de la palabra aquél origen torturante.

La intrusion del objeto-enfermedad, era curada por medio de la extraccién.

El hombre (se creia) llevaba un duplicado dentro de si mismo, un doble, un
otro que tenia que ver con el alma. Pero a veces esta alma se perdia y vagaba
confundida en la penumbra. La curacién del ser incompleto consistia en busqueda,
recuperacion y la restauracién del alma perdida.

La mayoria de los hechizos propiciados por un mago o hechicero, eran
rotos por otro hechicero que elaboraba una poderosa dosis de contra magia.

Otro tratamiento comun para el hombre-medicina, era la curaciéon por
incubacién’. Este consistia en pasar una noche en una cueva sagrada, tendido
sobre la tierra, enterrado en visiones, sofando imagenes que anunciaban la
curacién. En ciertas ocasiones a todo esto se le sumaba el beber agua especial
para recordar o para olvidar, dependiendo el malestar. Después de ciertos ritos se
tenia que tender en el suelo, boca arriba, listo para hablar, alucinar y finalmente
dormir. Al sofnar desaparecia la enfermedad. Estos suefios después serian
recordados por medio de la hipnosis , claro, estoy hablando de una hipnosis
primitiva”

Para el chaman o el brujo la hipnosis permitia la verdad. Sin embargo
también se le utilizaba como clarividencia.

En estas practicas de medicina antigua se utilizaban ciertas drogas,
venenos, trucos, la sugestién y algin otro misterio eficaz.

b) Medicina cientifica

Es hasta finales del siglo XVI y durante todo el XVII, donde se inaugura un
nuevo modo con el nacimiento de la Ciencia Moderna, basada en la
experimentacién y en las certezas.

En esta nueva medicina cientifica existe una dicotomia entre lo fisico y lo
psiquico: Nace la fragmentacién del cuerpo. El inicié6 de la separacién Mente-
Cuerpo. Y el abordaje, la nocion y el aprendizaje de los supuestos problemas ya
es puramente racional. Con esta fragmentacion se divide lo que es la medicina
cientifica en problemas fisicos y problemas psiquicos. Centrémonos en el segundo
caso. En la terapéutica, es decir, el tratamiento como terapia (terapia cientifica).

" Creo que un buen ejemplo para ampliar la nocién de esté tratamiento, lo encontramos en la obra de Carlos
Castaneda “Viaje a Ixtldn”(Fondo de Cultura Econémica, p. 157) y en un ejercicio ofrecido por Paulo Coelho
en “El peregrino” (Grijalbo, p. 122)

" La palabra hipnosis parte del griego ‘hypnos”, que significa suefio.

" Charcot y Oskar Pfister crefan y se interesaban en la medicina ‘primitiva”.



Poco a poco, con el desenvolvimiento de esta terapéutica cientifica se deja
atrds al curandero y su experiencia, para dar paso a una nueva ola de
magnetizadores e hipnotizadores. Son ellos quienes llevaron a cabo la exploracién
y utilizacién de las energias psicolégicas que mas temprano que tarde y con una
vasta experiencia acumulada de varias generaciones, los conduciria al
inconsciente.

Con ellos se generalizd un nuevo modelo de la mente humana, una
psicoterapia basada en la dualidad del psiquismo: consciente e inconsciente.

Esta psicoterapia se apoyaba en el uso de la sugestién, en donde la
personalidad era su mas importante herramienta terapéutica.

Otra herramienta que no conviene olvidar es la imaginacion (imaginatio),
pues era considerada como causa y efecto de las emociones humanas y gracias a
ella era posible la sugestién y la autosugestion.

Ya entrados en el siglo XVIII, la mayoria de las enfermedades fisicas,
mentales y emocionales eran generadas por la imaginacion. Y si ella era la
causante, entonces también podia ser el alivio. Es ahi que se le considera como el
principal acceso a la mente desconocida y profunda: El inconsciente.

A mediados de este siglo surge una moda espiritista. Mediums que
escribian bajo dictado del espiritu, adivinos que miraban espejos y bolas de cristal
al interior de un cuarto lleno de humo, magnetizadores que estrechaban viejos
robles, etc.

C) Mesmer y el magnetismo animal

Uno de los precursores de este evento fue Franz Anton Mesmer (1734-
1815), un aleman que trataba enfermedades por medio de imanes. Atendia a sus
pacientes en sesiones magnéticas. Estas sesiones tomarian el nombre de
magnetismo animal.

El magnetismo animal era para Mesmer una energia misteriosa que
habitaba en el interior de cada ser humano, energia que se almacenaba en las
personas, objetos y lugares. Aunque él era un racional, creia que esa energia era
un fluido fisico, fluido magnético. Y para él la curacion sélo se podia obtener por
medio del magnetismo. Sélo atendia pacientes que tenian que ver con la
aristocracia. )

Mesmer no utilizaba otra mediacién que el agua magnética y el sonido que
emitia su armonica de cristal. A veces sus sesiones eran cerca o alrededor de
arboles magnetizados: olmos o perales. Su ayudante y alumno fue Puységur, que
después aplicaria sus ensefanzas.

Aunque Mesmer fue un eminente representante de la llustracion, tenia
reputacion de mistico y de mago misterioso.

A finales del siglo XVIII, en medio de las asperas guerras linglisticas que
generaba el toma y daca de los territorios del mundo, se da el paso del
magnetismo al hipnotismo, es también un paso de la aristocracia a la burguesia.
Un hipnotismo de enfoque racional y sistematico.

" Sobre un ‘baquet”, que era una especie de pila recargable.



En este momento no estan separadas burguesia e hipnosis, es mas, estan
ligadas por ese culto a la razén que dejara la llustracién.

3. La llustracion

Una llustracion (1730-1785) que culminaria finalmente con la Revolucion
Francesa (1789) , una llustracién de esencia politica y antirreligiosa, interesada en
la economia, pero sobretodo adoptando un despotismo basado en la razén.
Reinaba la conviccién de que la humanidad habia alcanzado por fin la mayoria de
edad después de un largo periodo de ignorancia y servidumbre, y de que ahora

podia, bajo el control de la razén, dirigirse hacia un futuro de progreso ilimitado.
a) Entre la razény la asfixia

La caracteristica fundamental de la llustracion fue el culto a la razén,
considerada como una entidad universal y permanente, igual para todos los
hombres de todas las edades y de todos los rincones del mundo. La razén se
oponia a la ignorancia, al error, al prejuicio, la supersticién, las creencias
impuestas, a las pasiones, a la imaginacién y a la fantasia. Es decir, la llustracién
se oponia a lo propiamente humano. “...Lo que le cala muy dentro y aterra a los
hombres es lo imprevisto, todo lo imprevisto™®.

Tras estas ideas estaba la nocién del ser (figura) social, como persona
sociable, en tanto individuo aislado, que dejara como surco inolvidable el Contrato
Social de Rousseau y el Imperativo de Bien desarrollado por el racionalismo
Kantiano, que dicho sea de paso también implicaba la sumisién de un sujeto a una
ley de un deber asfixiante: Era un imperativo que torturante que demandaba

* Dias antes de la Revolucién francesa, desde una ventana de su celda en al Bastilla y haciendo usé de un
altavoz improvisado, el Marqués de Sade lanzé un discurso hacia los transetntes lleno de invectivas contra el
rey, la reina y el gobernador de la bastilla. El resultado del incidente fue que lo llevaran al asilo de Charenton.

¥ Bukowski, C. en “El amor es un pero infernal” p. 68.



virtuosismo. Sin embargo, la llustracién luché, en nombre de la ciencia”, contra el
empleo de la tortura, la inquisicion y contra el juicio de algunas brujas de largos
cabellos.

Es en ese momento, cuando la llustracién consider6 a la enfermedad
mental como una alteracién de la razén, por causas especificamente fisicas,
lesiones cerebrales o el efecto de pasiones incontrolables (hablar de pasién era
hablar de enfermedad). En consecuencia los representantes de la llustracién
ensefaron principios de lo que se podia denominar “higiene mental”’, basada en el
entrenamiento de la voluntad y en la subordinacién de las pasiones a la razén.
Muy al estilo del padre de Schreber.

El interés por los enfermos mentales se extendié en muchos ambitos.

Quiero subrayar que el espiritu de la llustracién constituye la columna
vertebral de la moderna civilizacion occidental. Los principios de libertad,
pensamiento, expresion, justicia social, igualdad, Estado Social, bienestar publico,
educacion libre y obligatoria, las Revoluciones y la nocién de democracia, son
conceptos arrastrados desde la llustracion.

Por supuesto que tuvo mas puntos negativos que positivos, pues traté de
colocar a todos los hombres bajo la misma categoria sin atender a la diversidad,
subestimando las diferencias y anulando las singularidades. Promovié un
concepto unilateral de las emociones y las conductas, generando (fuera de este
parametro) la nocion de alteracion de la mente racional, sin reconocer los
procesos en si mismos.

Ante este acontecer parece l6gico el origen del Romanticismo.

“La hora de los desengafnos no tarda. El harapiento con trazas de mendigo,
el peregrino, el poeta, despierta bruscamente al sentir que le escupe al rostro el
desprecio por los palacios, llenos de lacayos galoneados, y el crujir insolente de la
seda meretricia™®.

b) Kant y los imperativos

Cogito ergo sum, (Pienso, luego existo) dictd Rene Descartes. Inaugurando
una nocién de sujeto que trajo consigo la separacién tajante mente-cuerpo. Sujeto
cognoscente; personaje del conocimiento de pensamiento quién atrapado en el
pensar emite una y mil veces mas: “Pienso luego soy; Alli donde pienso soy,
entonces donde pienso existo pues la existencia esta donde vive la razéon.”Y la
inauguracion de esta nocién nos dejara ver que también esta sujeto a la duda
pues: “Si pienso es por que dudo.” Desde ahora el sujeto se divide, atravesado por
la duda entre el existir y el pensar, entre el mundo de objetos y otro de sujetos .

B ., ., . . .
Para Bachelard, todo este alarde que la Ilustracién promovié como ciencia no fue sino solo una
manifestacion pre-cientifica.

29 .
Dario, R. en “Azul”p. 35.

* VT . . z
Descartes llamo a este concepto ‘Du da metddica”, en la cual la duda misma se convierte en método de

investigacion y reflexion.



Aparece en escena el yo como certeza absoluta.

Immanuel Kant (1724-1804), filosofo aleman, estudio con impetu este
idealismo de Descartes . Estudié también el racionalismo de Leibniz, el empirismo
de Newton y el geometrismo ético de Spinoza.

Tal vez convenga anotar a Kant como el pensador mas influyente de la era
moderna.

El conocimiento y la filosofia Kantiana, refiere siempre a dos aportaciones
significativas: Teoria del conocimiento y teoria de la moralidad; dos areas que
Kant denomina como dominio de la razén pura y dominio de la razdn practica.

Con Kant entramos a la dimensién ética del sujeto, en tanto la raz6n como
valor sublime. Aparte, esto significé que el yo no esta dado de antemano, sino que
se constituye consigo mismo como sujeto.

También gracias a Kant, fue como pudimos destapar ese contrario de la
razén, esa otra version, aquél sinsentido inaccesible al ser.

Gran parte de su vida, antes de crear el idealismo trascendental, se dedico
a ensenar teologia (basada mas en el racionalismo que en la revelacién divina). La
obra princeps de la filosofia Kantiana es, pues, Critica a la razén pura (1781), en
la que examina las bases del conocimiento humano. Diferenciaba los modos de
pensar en proposiciones analiticas y sintéticas. Analiticas por que la verdad se
descubre por el andlisis del concepto en si mismo. Sintéticas, en cambio, son
aquellas a las que no se puede llegar por analisis puro. Las proposiciones pueden
ser divididas, segun Kant, en dos tipos: empiricas y a priori. Las primeres
dependen tan sélo de la percepcion, pero las segundas tienen una validez
esencial. Los conceptos a priori son llamados categorias. Resulta posible,
entonces, formular juicios sintéticos a priori : los objetos del mundo material son
incognoscibles en esencia. La razén no puede penetrar en la esencia de las cosas.
Sin embargo, la razén nos dira (lateralmente) que sirven tan sélo como materia
pura a partir de la cual se nutren las sensaciones. Los objetos, en si mismos, no
tienen existencia, y el espacio y el tiempo, basados en las formulaciones de Platon,
pertenecen a la realidad s6lo como parte de la mente, como intuiciones con las
que las percepciones son medidas y valoradas.

En la Metafisica de las costumbres (1797) Kant describié su sistema ético,
basado en la idea de que la razdn es la autoridad ultima de la moral. Afirmaba que
los actos de cualquier clase han de ser emprendidos desde un sentido del deber
que dicte la razén. Describi6 dos tipos de o6rdenes dadas por la razén: el
imperativo hipotético, que dispone un curso de accién para lograr un fin, una
condicionalidad; y el imperativo categorico, que dicta una trayectoria de actuacion
que debe ser seguida con exactitud; no admite condicionalidad, es un deber
absoluto. El imperativo categorico es la base de la moral y dice: “Obra como si la
maxima de tu accién pudiera ser erigida, por tu voluntad, en ley universal de la
naturaleza.” Es decir, “Obra de tal manera que la maxima de tu voluntad pueda
valer, al mismo tiempo, como principio de una legislacién universal.”

" “Ydealismo”, siguiendo a Descartes, por que pone de manifiesto la prioridad de las ideas sobre las cosas y
por que propone como tarea esencial de la filosofia, el estudio del conocimiento como tal, lo que luego se
llamaré epistemologia.

" Idealismo trascendental: trascendentalismo.



Estas ideas éticas son un resultado de su creencia en la libertad
fundamental del individuo, como nos dice en su Critica de la razon practica (1788).
Consideraba la libertad como una libertad del gobierno de si mismo, la libertad
para obedecer a conciencia las leyes de la razon.

Dos cosas llenan siempre el animo de Kant: Conocimiento y moralidad;
razén pura y razén practica; juicios analiticos y juicios sintéticos, a priori y a
posteriori; imperativos hipotéticos y categoéricos; “el cielo estrellado sobre mi y la
ley moral dentro de mi™°.

En la Critica del juicio (1790) nos dira que el entendimiento bien puede ser
el autor de la experiencia donde aparecen los conceptos. El estudio de estas
formas previas que hay en el entendimiento son las que hardn factible la
construccién de toda ciencia.

Nace el positivismo.

Pero Kant ademas de haber descubierto los fundamentos de la ciencia,
abrié la caja de pandora del irracionalismo. La razén no puede penetrar en la
esencia de las cosas: Dios, la libertad y la inmortalidad. Se podra creer, se podra
interpretar, serviran como materia pura a partir de la cual se podra aseverar, pero
siempre seran incognoscibles.

Desde entonces el espiritu cientifico s6lo puede captar causas y efectos
anclados a lo condicionado.

Kant abre la herida de la razdén y el sujeto sumergido en estados
progresivos de iluminacién también tiene que aprender a vivir con sus
imposibilidades®'.

Kant inicia un acontecer de sentido al inaugurar dentro del hombre un
territorio que sera, mucho mas amplio, complejo y enigmatico que el ambito del
conocimiento cientifico (socratico) que regia en su contexto.

Creia que el mundo progresaba hacia una sociedad ideal donde la razén
era la clave: la razon es exaltada.

Para Kant, entonces, la razébn como pregunta y explicacién. Pregunta en
tanto deseo de saber.

El deseo humano para Kant es el deseo de lo absoluto.

Kant fue capaz de ver las necesarias tinieblas de la razén y entonces, las
necesarias tinieblas de la razén y su omnipotencia ird cediendo, poco a poco,
lugar a un territorio problematico, a las sombras, dentro del ser del hombre.

La razén se desmorona.

La razon desesperada, la razén desgarrada entre sus preguntas y la
imposibilidad de respuestas, abre nuevas zonas. Se inaugura un insospechado
acontecer de sentido, se convierte en lo que, afnos mas tarde, Schopenhauer
nombrard como voluntad; en esa voluntad que no tiene ni causa ni razén ni
explicacion ni fin. La voluntad cae fuera del principio de razén: “La voluntad misma,
la cosa en si, carece de causa por estar situada fuera del dominio del principio de
razon...En efecto, la esencia de la voluntad en si implica la ausencia de todo fin,
de todo limite, por que es una aspiracién sin término”*2.

3 Kant, 1. en “Critica de la razén prdctica” p 32.
*! Rebeca Maldonado.
3% Schopenhauer, A en “El mundo como voluntad y representacion.” p. 137.



Nos dice Nietzsche: “La valentia y sabiduria enormes de Kant vy
Schopenhauer consiguieron la victoria mas dificil, la victoria sobre el optimismo
que se esconde sobre la esencia de la ldgica, y que es a su vez el sustrato de
nuestra cultura..., la posibilidad de aniquilar el satisfecho placer de existir del
socratismo cientifico, al demostrar los limites de éste, como con esta demostracion
se inicio un modo infinitamente mas profundo y serio de considerar los problemas
éticos y el arte, modo que podemos calificar realmente de sabiduria dionisiaca.”

Ya comencé a crear puentes. Ahora continto. Puentes de un tiempo,
espacio y subjetividad a otro momento, lugar e igualmente, subjetividad. Lo creo
urgente, pues las dos obras estan hablandose entre ellas, a ellas mismas.
Intentaré relacionar una mediacion entre el pensamiento de Kant con el
pensamiento de Freud; a partir del punto de vista de la responsabilidad de Kant en
mediacién con lo que Freud llamara mecanismos inconscientes®.

En la terminologia Kantiana la razén sera justamente la facultad de desear y
esa facultad de desear es un mar sin orillas, sin término visible, tal y como el
inconsciente de Freud.

Para Kant y para Freud eso que deseamos, anhelamos y apetecemos saber
es lo que mas profundamente nos constituye.

La obra de Kant esta presente en los textos freudianos; quiza es una
cuestion, en psicoanalisis, de la responsabilidad, asuntos éticos y el Mal . Cuestion
que trataremos mas ampliamente en el capitulo tres.

Hay textos en los que Freud hace referencia a estos mecanismos
inconscientes (la vida pulsional), los cuales entran en conflicto con las normas que
establece la sociedad: la moral, y aunque ésta implique una funciéon necesaria
ante lo intolerable, no deja de ser intolerante.

Para Kant la cuestién ética estd emparentada con la libertad, un asunto que
compete a la vida racional; pero reconoce que hay una inclinacién, un devenir
paralelo y marginal; pasién que impulsa a los seres humanos a comportarse mas
de acuerdo con el logro de su felicidad que a lo dictado por la moralidad. Contra
ese “devenir’ hay que estar en lucha constante.

Kant nos dice: “La conciencia de una libre sumisién bajo la ley unida sin
embargo con una inevitable, s6lo empero, por la propia razoén, es, pues, el respeto
hacia la ley”. El castigo referira a ese no respeto a la ley, suficiente para inducir
el respeto a dicha ley.

El psicoanalisis freudiano explora ese devenir que plantea Kant: el camino
del mal, la transgresion; y a ese castigo de la ley justamente como el incentivo
para infringirla.

La inclinacién, el devenir, es para Kant el camino a vencer por la razén,
para Freud es un enigma al que tiene que relativizarse desde el porqué de la
transgresién, en el nivel inconsciente, no so6lo racional. Punto de desencuentro.
Sin embargo, Freud dird que esta otra legalidad a nivel inconsciente tendra que
ser reconocida como nuestra. Punto de contacto. Somos responsables por el

3 Nietzsche, F. en “El nacimiento de la tragedia’p. 148 -150.
3* Eunice Michel.

" Entendido como un discurso filoséfico.

3 Kant, L. en “Critica de la razén prdctica”, Op.cit. p. 88.



deseo inconsciente y la vida pulsional. Esta otra legalidad, que no corresponde a
la vida consciente, procede, entonces, del deseo inconsciente, manifestado en los
momentos que puede ser anestesiada la censura.

El psicoanalisis de Freud reconoce como una conclusién que lo reprimido
que hay en el “yo” es el “yo”:

“Puedo llegar a averiguar que eso desmentido por mi no sélo esta en mi,
sino en ocasiones también produce “efectos” desde mi”*.

Para Freud y para Kant, este devenir, esta inclinacion (al mal) no puede
eliminarse. Para Kant se trata de domarlo, de reprimirlo. Pero para Freud, de lo
que se trata no es sélo de reprimirlo, sino de contar con él, de encontrar un camino
para vivir con él. La meta de la vida, dira Freud, es encontrar la propuesta de qué
hacer con él.

Freud parte de Kant y lo integra en su reflexién; sin embargo, Freud
extiende el campo de la responsabilidad, asumiendo que hay otra cuestion mas
alld de lo racional: el inconsciente. Y es del inconsciente de lo que no puede dar
cuenta la estrechez de lo que con criterios sociales puede considerarse como
bueno o malo.

Propongo ahora, colocar sobre esta linea histérica al maximo representante
del idealismo.

C) Hegel: el espiritu dialéctico

Georg Wilhelm Friedrich Hegel (1770-1831), filosofo aleman y uno de los
tedricos que han construido e influido en el pensamiento universal desde el siglo
XIX. Muy influido por las ideas de los grandes pensadores griegos, también
conoci6 a fondo lasobras de Spinoza, del escritor francés Jean-Jacques
Rousseau y del filésofo aleman Kant.

El proposito de Hegel fue elaborar un sistema de pensamiento filoséfico que
pudiera abarcar las ideas de sus predecesores, creando un marco conceptual
cuyos términos, tanto pasado como futuro, pudieran ser entendidos desde
presupuestos tedricos racionales. Este propdsito requeria tener en cuenta, primero,
a la realidad misma; asi Hegel la concibié como un todo de caracter global. A esta
realidad o proceso de desarrollo total de todo aquello que existe, se refiri6 como lo
absoluto o espiritu absoluto.

Para Hegel el sujeto de la historia es el sujeto de la conciencia; por lo tanto
es el sujeto absoluto.

En Hegel el cometido de la filosofia es explicar el desarrollo del espiritu
absoluto. Esto implicaba esclarecer la estructura racional de lo absoluto,
demostrar de qué forma lo absoluto se manifiesta en la naturaleza y en la historia
humana, y finalmente explicar la naturaleza teleol6gica de lo absoluto, es decir,
mostrar el destino o el propdsito hacia el que se dirige.

Por lo que se refiere a la estructura racional de lo absoluto, Hegel,
siguiendo al filésofo clésico Parménides, afirm6 que: “lo que es racional es real y
lo que es real es racional”. La légica que rige este proceso de desarrollo es la
dialéctica, que por si misma constituye un método de pensamiento.

% Freud, S en “Algunas notas adicionales a la interpretacion de los suefios en su conjunto.” p. 135.



La dialéctica fue un método platénico del pensamiento, tomado en tanto
fluyente. El método dialéctico, instaurado por Hegel, se basa en que el movimiento,
ya sea proceso o progreso, es el resultado del conflicto entre opuestos; también se
ha analizado en términos de tesis, antitesis y sintesis . La tesis puede ser una idea
o un movimiento histérico. Tal idea o movimiento tiene carencias que dan lugar a
una oposicién o antitesis, que genera una conflictividad interna. Como resultado
de este conflicto aparece la sintesis que supera el conflicto conciliando en un
plano superior la verdad contenida en la tesis y la antitesis. Esta sintesis se
convierte en una nueva tesis que genera otra antitesis, dando lugar a una nueva
sintesis, y asi sucesivamente, infinitamente, conformando el proceso de desarrollo
histérico e intelectual. .

El sistema desde la dialéctica es un método para resolver contradicciones ;
y al incluirse la dialéctica, la cuestién de la razdén aparece ligada a la otredad en
tanto sujeto absoluto, es decir, la relacion de identidad y diferencia.

Para Hegel, el propio espiritu absoluto era la suma total de la realidad que
se desarrolla por cierto camino hacia un fin Gltimo o meta mas alta. La realidad se
entiende como lo absoluto desdoblandose por la via dialéctica en un proceso de
autoevaluacion. En este proceso lo absoluto se muestra en la naturaleza
(identidad, el ser-en-si) idéntica a si misma y en la historia de la humanidad
(diferencia, el ser-para-si). La naturaleza es el pensamiento absoluto, o ser, que
se objetiva a si mismo bajo una apariencia material.

Hegel pondera una filosofia de la identidad: “el sujeto se presenta como un
sujeto de un saber absoluto, es decir sabiendo su propia identidad™’. Y si el sujeto
sabe su identidad, entonces también sabe (discernir) lo que no es su identidad La
diferencia surge de la identidad, es decir, la diferencia aparece en la identidad por
que parte de ella.

Hegel pondera, también, una filosofia de la diferencia.

Esta meta del proceso cosmico dialéctico se comprenderse desde el ambito
de la razon. Conforme la razén finita avanza en el entendimiento, lo absoluto
progresa hacia el autoconocimiento: las mentes finitas y la historia son el proceso
de lo absoluto que se manifiesta en lo que le es mas cercano a saber, al espiritu o
la consciencia. Asi lo absoluto llega a conocerse a través de una mayor
asimilacion de la realidad, o de lo absoluto, por parte de la mente humana. La
progresién entendida en tres aspectos: arte, religion y filosofia.

Proclamo a Hegel en el momento de la llustracion, pues posiciona a la
razon en un lugar definitivo. Nos dice: “la razén es la soberana del mundo, la
historia del mundo se nos presenta, por tanto como un proceso racional”. Como
proceso racional, la historia es el registro de la evolucién de la libertad humana,
por que la historia humana es una progresion desde una libertad menor hacia un
estado de libertad méaxima.

" Hegel no utilizé dichos conceptos, pero resultan muy ttiles para comprender su visién dialéctica.

" Nos dice Soffa Saad que desde ahi tiene lugar el surgimiento del existencialismo y la fenomenologia.
" Morales, H. en “Sujeto y estructura’ p. 106.

" La suprema religién para Hegel es el cristianismo, ya que —segiin - en el cristianismo lo absoluto se
manifiesta en lo finito y esta reflejado de modo simbélico en la encarnacién.



Sus ideas sociales y politicas se muestran en sus discusiones sobre
moralidad y ética social. Ideas en las que los individuos sb6lo son integros en la
medida que mantienen relaciones sociales, ideas que pronto se difundirian
convirtiéndolo en el filésofo aleman mas importante, razén por la cual sus
seguidores se dividieron entre hegelianos de derechas y de izquierdas.

Los hegelianos de derecha ofrecieron una interpretacion conservadora de
su obra. Subrayando la compatibilidad entre la filosofia de Hegel y el cristianismo,
considerando que la pertenencia a un Estado es uno de los mayores deberes
posibles que cabe asumir al individuo.

Los hegelianos de izquierda evolucionaron hacia el ateismo, adoptando en
el plano politico, posturas revolucionarias. En este grupo de izquierdas figuraron
Ludwig Feuerbach, Max Stirner, Friedrich Engels y Karl Marx. El pensamiento de
estos dos ultimos estuvo muy influido por la idea hegeliana de que la historia se
rige por un proceso dialéctico, pero sustituyeron su idealismo filoséfico por el
materialismo.

Hegel también es integrado en la reflexion de Freud. Para ser mas precisos,
Freud retoma la concepcién dialéctica de Hegel: la construccion, a partir de
contrarios irreconciliables, algo que no es ni lo uno ni lo otro, aun cuando contiene
elementos de ambos; donde, a su vez, los opuestos son parte de la misma cosa,
complementarios porque no pueden subsistir el uno sin el otro.

_Quiza Freud logra trascender la indagacion positivista gracias a Hegel y al
poeta . Es gracias a la nocidén y a la poesia, como puede pensar todavia mas alla:
En la dicotomia del ser.
En la dialéctica del ser.
El ser existiéndose en una ambivalencia.

Nosografias; dicotomias, todos procesos de acuerdo a los tres momentos

en las entidades clinicas freudianas:

1. La pulsion sexual (pulsion de objeto) en contraposicién al Yo
(antes de 1914)2.

2. Libido de objeto en contraposicién a libido narcisista (1914)°.

3. Pulsién de vida en oposicion a la pulsion de muerte (1920)°.

Nosografias que trabajaremos en la convulsion social.

" Goethe con el poema ‘Naturaleza”.

* Primer momento: libido vs pulsion yoica.

® Segundo momento: libido de objeto (Neurosis obsesiva, neurosis histérica y neurosis transferenciales) vs
libido del yo (Neurosis narcisistas que después llamara psicosis; donde hay una refraccién de la libido del yo).
¢ Tercer momento: es a partir de 1924, donde Freud desarrolla varios conflictos: neurosis actuales, neurosis de
transferencia, neurosis narcisistas y psicosis.



4. El Romanticismo

“Creemos ademas, que la poesia debe cultivarse como medio de mejorar,
deleitando el espiritu y elevandolo, y entonces, las brillantes fruslerias de los
versos, las alas azules de mariposa, se convertiran en estrella que guia, en las
alas de aguila que levantan™®.

El Romanticismo tuvo su origen en Alemania, entre 1800 y 1830. Fue una
visién caracteristica de la existencia nombrada en una ideologia y un movimiento
conformado por poetas, artistas y filosofos. Fue también una reaccién cultural
frente a la llustracién; ya que el Romanticismo mantenia culto a lo irracional, a lo
impulsivo y lo apasionado, a lo mistico, lo individual y principalmente al amor.

Fue el romanticismo quién enserfio al pensamiento a atender a la fantasia,
al mito, a la poesia y, en general, a todas las afloraciones (del lenguaje) que el
racionalismo habia considerado ficciones o wuna burda y desfigurada
representacion de las cosas.

El Romanticismo implicaba una profunda sensibilidad por la naturaleza
combinada con un fuerte intento de penetrar en sus entrafias profundas y
hermosamente crudas, para descubrir la verdadera esencia del ser.

Movimiento vital que rescataba la fuerza de las pasiones frente a la
opresora razén, y encontraba un estatuto artistico.

a) Arte, poesia, pasion y locura
Ademas de la naturaleza visible, el romantico -via el arte- aspiraba a

penetrar en los secretos del fundamento no visible, fundamento, a la vez, de su
propia alma: de ahi el interés romantico por todas las manifestaciones del

3 Darfo, R. en “Azul’p. 16.



inconsciente: los suerios, la genialidad, la locura, la enfermedad mental, el destino,
el azar, los poderes ocultos, la profundidad del cosmos y la duda de los animales
(esto nos explicaria el entusiasmo por el magnetismo).

Si, fue el romanticismo el que se atrevi6 a gritar en voz alta las limitaciones
de la pobre razén.

Recordemos a Holderlin quién mas tarde, en su Hiperion, resalta al ser
mendicante de la razén:

“El hombre es un dios cuando suefia y un mendigo cuando reflexiona™®.

El romanticismo fue un momento donde la vida estaba involucrada como
una propuesta artistica. El Romantico vivia como artista y moria como artista .

En este movimiento habitaba un sentimiento del devenir: La vida humana
no era percibida en forma de progreso de la humanidad, largo periodo de madurez
después de un periodo de inmadurez, como lo notaba la llustracién. La vida era un
proceso espontaneo y efimero de un movimiento en completa metamorfosis.

El Romanticismo supuso una nueva curiosidad hacia la historia, evocando
el espiritu de los siglos pasados. Un sentimiento de historia propia que culminaba
en un nacionalismo arraigado en culturas particulares, no en la sociedad en
general. Claro ejemplo lo notamos con mayor fuerza en el nacionalismo aleman.

El Romanticismo hacia un fuerte hincapié por la singularidad del individuo.

Dentro del romanticismo filoséfico, Schelling en 1809, en franca oposicion al
hegelianismo, expresa que la razén es algo derivado, que tiene un fundamento
oscuro y que ademas ese fundamento es creador: “Sin esta oscuridad preliminar
no hay realidad alguna para la criatura; las tinieblas son su necesario
patrimonio...La vanidad del hombre se opone a la idea de ese origen a partir del
fundamento, e incluso busca razones morales en contra de ella. Con todo, no
sabriamos de nada que pudiera estimular al hombre a aspirar con todas sus
fuerzas hacia la luz, que la conciencia de la noche oscura , de la que surgié
elevandose desde alli a la existencia...En todo lugar en el que hay deseo y apetito,
existe ya en si una suerte de libertad, y nadie podra creer que los apetitos, que
constituyen el fundamento de toda vida particular de la naturaleza, ni la tendencia
a la conservacion...hayan sido afiadidos a la criatura ya creada, sino antes bien,
que fueron ellos mismos lo creador™®.

En Schopenhauer la voluntad es creadora del mundo, también en Schelling.

Las fuerzas que emergian de una oscuridad inicial y que eran creadoras,
también fueron pensadas en relacién con los apetitos y las pasiones. Sin embargo
la transformacion de esas fuerzas en fuerzas simbolizadoras y creadoras es obra
de Nietzsche con su concepcion del lenguaje como condicién de vida.

Para Nietzsche de esas fuerzas surge el suefo, el arte y el mundo de la
forma y el simbolo.

Para el filésofo tanto lenguaje como pensamiento son el efecto de un
movimiento de pulsiones, fuerzas e instintos.

Pero continuemos con el romanticismo y los romanticos.

% Holderlin, F. en “Hiperién” p.26.
" Alejandro Judrez Buchan.
0 Schelling, F.W. en “Investigaciones filosdficas sobre la esencia de la libertad humana”p. 169 y 207.



Los Romanticos trabajaban y vivian de forma comunitaria o como
vagabundos libres en la naturaleza abierta e independiente de la voluntad del
hombre. En las relaciones amorosas, se solicitaba una cualidad emocional y
espiritual y se aborrecia la idea del matrimonio de la razén, al estilo de la
llustracion.

Me atrevo a sugerir el amor romantico como una fusion de pasion
enteramente fisica y atraccién espiritual.

Respecto al amor romantico, el poeta Novalis nos dira que: el amor debe
impartir la energia para perfeccionarse uno mismo con la persona amada y ayudar
a ésta a alcanzar la perfeccién.

Asi es, los Romanticos eran entusiastas, sensibles y sentimentales; héroes
que vagaban por la inconsistencia, a la aventura, llevando una vida errante que
terminara al borde del colapso. La enfermedad romantica era el suicidio.

b) Hélderlin, himno a la brusca tragedia

Friedrich Hoélderlin (1770-1843) el poeta aleman, alejado y enfermo, de
aspecto “deplorable”, fue un dramatico exponente de este Romanticismo tragico.
Dependiente de su madre, amigo de Hegel y duefio de una intensa creatividad,
siempre estuvo en atormentada busqueda de una promesa de salvacion de esta
humanidad decadente. Lleno de amores imposibles y con una creciente y dolorosa
decepcion por la conducta de los ejércitos franceses, que al principio se
presentaron como aliados de la resistencia antifeudal alemana y poco a poco iban
agravando su crueldad y afan de dominio. Todo esto sumado a una sociedad
burguesa que lo catalogaba como “loco furioso”, lo arrojarian a la profunda
melancolia, la genialidad, a una brusca crisis existencial, a la incomprension y
finalmente al encierro dentro de si mismo. Un si mismo quebrado por el exceso de
sufrimiento.

Holderlin, el poeta de poetas, detona al lenguaje y convoca a la locura en su
torre del tiempo. Al ser desgarrado por el lenguaje traza una verdad. Escribiendo
da cuenta de la esencia de la poesia en un nuevo tiempo: el tiempo de la
indeterminacion, el instante de negatividades dolientes. El tiempo donde los dioses
nos han abandonado y lo divino es puro vacio. El episodio de ausencia y de
nostalgia.

Holderlin fue el poeta favorito de Nietzsche, quién a los diecisiete afios nos
define —de una forma exquisita y apasionada- los versos del objeto de su devocién:
“Estos versos que brotan de un espiritu excelso, puro y delicado, estos versos
cuya naturalidad y originalidad eclipsan el arte y la elegancia; estos versos repito,
que fluctian entre la inspiracibn mas sublime y los sones mas delicados de la
melancolia, ¢acaso puede calificarseles con otra palabra que no sea la topica y
manoseada de “perfectos’?"*!

*! Frenzel, I. en “Nietzsche” p.32.



Nietzsche descubre a Hoélderlin cinco décadas antes que los alemanes, y
ante todo y sobre todo, se pone de manifiesto la estrecha afinidad entre futuro
fildsofo y poeta melancalico.

También nos dice Frenzel que son muchos los elementos que obligan a
Nietzsche a salir en defensa de Hélderlin: la comprension de un lenguaje fuerte y
poco comun, propio del idealismo romantico, de la critica a los alemanes
provocada por un fervoroso patriotismo, e incluso de las tensiones y problemas
derivados de la amenaza de la locura. El mundo del poeta trasluce el propio
mundo de Nietzsche.

Holderlin y mas tarde Schopenhauer y Wagner, demuestran que también
Nietzsche es un hijo del romanticismo, un héroe incomprensible al limite de un
movimiento, y al mismo tiempo uno de los que lo culminaron y lo trascendieron.

¢) Max Stirner y su individualismo anarquista

Nacido de la izquierda hegeliana, Max Stirner’ (1806-1856) fildlogo y filésofo
aleman, el dnico, intenta elevar el individualismo a categoria social y ética del
hombre.

En Berlin, oy6 lecciones de metafisica de su maestro Hegel y estudi6 la
teologia racionalista de su profesor Schleiermarcher, para posteriormente, estudiar
los cursos de Michelet.

Si con Kant entramos a la dimension ética del sujeto, y con Hegel el sujeto
de la historia es el sujeto absoluto de la conciencia; entonces con Max Stirner el
sujeto, en tanto nihilista, es el sujeto que no tiene necesidad de Dios, porque él es
el Dios de su mundo.

Stirner pone en duda la moral y el cristianismo; ha comprendido la Esencia
del cristianismo de Feuerbach, por lo que nos dira que es a partir de esa obra de
donde deriva toda la ética patoldgica de la izquierda hegeliana: “Bastaba exagerar
el ateismo racionalista de Feuerbach, que daba origen al socialismo, para llegar al
ateismo dogmatico de Stirner, creador del doctrinarismo anarquico™?.

Feuerbach, partiendo de un andlisis histérico y psicolédgico del cristianismo,
llegéb a la conclusién radical de que Dios era sélo una ilusién subjetiva, una
proyeccion fantastica de la personalidad humana. Dios quedaba afuera. Stirner, a
partir de esta conclusion, dira que el hombre sin Dios, en tanto él es su propio Dios,
tiene como unico interés el bienestar egoistico. Esta filosofia comenzd a ser un
inmenso depdsito de energia revolucionaria.

Todo movimiento revolucionario con orientaciones practicas procede de ahi.

La pluma de este poco conocido pensador aleman no tiembla nunca, y
parece no tener escrupulos, ni remordimientos, mientras trastorna al mundo
intentando completar el ateismo por la via del egoismo.

El yo real, el sujeto de Stirner, es un mundo brutal, salvaje, cruel, poderoso,
que deriva del panico doctrinal.

* . . . . .
Su verdadero nombre era Juan Gaspar Schmidt. Parece que ‘Stirner” es un apelativo, pues significa
Ee )

‘Frentdn”, haciend o referencia a la fuerza del martillo. Max el frenton.
2 pedro Gonzélez Blanco.



Durante toda su vida permanecié apartado y oscurecido sin sofiar ni en la
vida activa ni en la politica militante.

Stirner nos dird: Ya es hora de que“tu escindas tu Yo y erigas tu Yo
propiamente dicho”*®. Con esto, nace un nuevo héroe: “iEl héroe no intenta
escalar el cielo, sino atraerlo a él, forzarlo a hacerse terrestre!”**

Encuentro una gran similitud entre este “héroe stirneriano” y los avaros
balzacianos. En efecto, el escritor francés Honorato de Balzac (1799-1850),
mediante el arte y su Comedia humana, sefal6 a la civilizacion decadente y al ser
moral como inacabado e imperfecto.

Quiza para muchos el avaro principal de Balzac es Papa Goriot, pero a mi
juicio, consideré al tio Grandet (papa de Eugenia Grandet) como el clasico de esta
dinastia: “El sefior Grandet tenia algo de tigre y de boa, nadie le veia pasar sin
experimentar un sentimiento de admiracion mezclado de respeto y de terror...no
iba nunca a casa de nadie, no queria ni invitar a comer él ni que nadie le invitara;
no hacia nunca ruido, parecia economizarlo todo, hasta el
movimiento...escuchaba friamente, hablaba poco y generalmente expresaba sus
ideas con frases cortas y sentenciosas...asi pues, aunque de costumbres sencillas
y suaves en apariencia, el sefior Grandet tenia un caracter de hierro™®.

Estos avaros (balzacianos) “son avaros, y no otra cosa; su monomania no
los deja ser padres de familia, ni maridos afectuosos, ni familiares con los que se
pueda contar. Estan hechos de una sola pieza y ocupan una determinada posicién
en el tiempo y el espacio. Es decir, a pesar de ser individuos amorales, eran
fantasias humanas bien acabadas: individuos estabilizados, confiables y sin
bruscas variaciones en sus palabras, acciones y pensamientos” *®. Seres
autébnomos que nunca titubean.

Stirner no escribi6 mas que un solo libro, E/ tnico y su propiedad (1843),
obra cumbre, con la cual se férmula esta nueva ideologia para todos los
revolucionarios alemanes. Todo un estado de alma egoistico-anarquico.

Giovanni Papini, hace una analogia entre Stirner y el Demonio. Para él, esta
obra maestra “que en nuestros tiempos ha llegado a ser el texto sagrado de la
anarquia absoluta, puede hacer pensar, especialmente en su primera parte, en
una tétrica insuflacién del Adversario™’.

Mas de un grupo de escritores florece al abrigo de la nueva doctrina:
grandes agitadores anarquistas, profundos e indisciplinados.

Nietzsche estudié a este gran agitador y encontré en el individualismo de
Stirner el venero de su argumentacion.

Nietzsche es perteneciente al grupo stirneriano.

* Stirner, M en “El iinico y su propiedad’p. 45.
“ Ibid., p.48

* Balzac, H. en “Eugenia Grandet” p. 15y 17.
4 Cordedo, C. en “La derrota del hombre” p- 82.
" Papini, G. en “El diablo” p. 196.



5. Revolucion Industrial y la urgencia de nuevos saberes

En la segunda mitad del siglo XIX, el liberalismo est4 demasiado asociado a
la actividad econémica que establece la formacién social. Con las revoluciones de
1848 son derrocados los regimenes monarquicos. La ideologia es legitimada por
el triunfo de la burguesia y por el avance de la industrializacién. Con el reinado de
la burguesia, aparece una nueva corriente politica entre la clase obrera: un
movimiento de la masa trabajadora cuya miseria plantea problemas similares en
todos los paises industrializados. Las reivindicaciones obreras sélo propugnan por
una mejora de sus condiciones de vida. La sociedad temblorosa se da cuenta de
qgue aquél suefio de emancipacién individual no puede ser llevado a cabo mientras
exista la pobreza y la miseria. Ahi aparecen grandes inquietudes sociales, los
movimientos de masas nacionalistas ingresan con fuerza y la convulsién politica
toca las puertas de todos: obreros, burgueses, aristécratas, fildsofos y cientificos.

Después de 1850, el Romanticismo parecia haberse colapsado por
completo. Los cientificos producen y descubren conocimientos que intentan
modificar el paradigma. Es entonces el momento en que la Revolucion Industrial,
con su libre empresa, su competencia y la pugna por los mercados mundiales,
hall6 una racionalizacion aparentemente cientifica en el darwinismo, doctrina que
ejercié una gran influencia cada vez mayor y que alcanz6 todas las areas posibles.

a) Darwin y el origen de una especie

Charles Darwin (1809-1882) era un completo anénimo hasta que se dio a
conocer después de que participara voluntariamente, en calidad de naturalista, en
el viaje de circunnavegacion realizado por el Beagle, surcando las areas costeras
del hemisferio sur. El viaje se prolong6 alrededor del mundo y duré cinco anos. El
resultado de las observaciones llevadas a cabo por esté viajero incomparable, lo
elevo a la categoria de naturalista eminente de su época.

Influenciado por la lectura del Ensayo sobre el principio de la poblacion de
Malthus, en el cual se concebia la lucha por la existencia como principio regulador
del desarrollo de las poblaciones humanas y por Lamarck quién atribuia la
transformacién (evolucion) a la adaptacion y al uso-no uso de los 6rganos, se le
ocurrid entonces que la lucha por la existencia explicaba la seleccion natural, a
partir de la cual se originaba el progreso y la transformacion de las especies
naturales: la evolucidon de las especies por medio de la seleccidén natural y la lucha
por la existencia. En 1859 la publicacién de El origen de las especies le hizo
conquistar fama mundial; de repente pasé a ser el centro de diversas, enconadas
y catastréficas controversias cientificas, filoséficas y religiosas, las cuales apenas
y logro evitar.

En esta, su principal obra, Darwin no decia nada acerca de la especie
humana, pero su teoria fue pronto extendida al origen del hombre*®.

En La descendencia del hombre, segunda en importancia, sustenté la
hipétesis de que: el hombre desciende de un cuadrupedo peludo, con cola,

* Por Thomas Huxley en Inglaterra y Ernst Haeckel en Alemania.



probablemente de habitos arboéreos y habitante del nuevo mundo. Pronto esta
teoria se elevaria a la categoria de verdad cientifica indiscutible. Ahora todo se
suponia bajo el proceso evolutivo: La evolucién de las sociedades humanas, la
evolucion de la familia, de las lenguas, de las morales, de las instituciones, etc.
Todo se traducia como lucha por la existencia.

Todo se convertia en un teatro en proceso de universal evolucion, que
abarcaba desde la molécula mas escondida, hasta los lejanos cuerpos celestes.

El problema fue que ahora también los infames genocidios se justificaron: El
aplastamiento del proletariado o las llamadas “razas inferiores o primitivas” por la
burguesia y los blancos colonizadores, asi coma la teoria de Hobbes (el hombre
es un lobo para el hombre) encontraron excusa en la formula de Darwin y de un
momento a otro, todo recordaba a La ley de la jungla de Kipling. En cierto
momento, el darwinismo emulaba un estandarte de la burguesia.

Freud era un lector entusiasta de Darwin y su influencia sobre el
psicoanalisis es evidente. No pienso ahondar al respecto pues es obvio que la
teoria de Freud deriva de Darwin; solamente diré que dos son las columnas
retomadas en la edificacion del paisaje teorico:

1. El desarrollo individual del hombre (del ser), pasa por fases
semejantes que las de su especie.
2. El mito de la horda primitiva.

Continuemos con esta tensidén entre saberes y contextos.

Entonces, por un lado la Revolucion Industrial, con su competencia
descabellada, encontr6 una racionalizacion aparentemente cientifica en el
darwinismo, mientras que el Marxismo proporcioné una base filoséfica a los
partidos socialistas surgidos de este creciente proletariado industrial en donde el
hombre se volvia cadena®. Se intensificaba la lucha de clases. Se intensificaba la
represion .

Veamos: desde antes del Marxismo, se comienza a propagar una nueva
teoria por los medios obreros, y sus adeptos toman el nombre de socialistas. Los
obreros establecen contacto: en Inglaterra, en Francia, Alemania e Italia se
enlazan formando el movimiento obrero. EI movimiento obrero (desde un principio)
ha adoptado un caracter internacional. El radicalismo ha concertado una alianza
con las organizaciones obreras a fin de obtener, con el apoyo del pueblo,
importantes reivindicaciones.

En 1847, antes de las revoluciones, varios miles de obreros ingleses
intentan dar a la clase obrera una doctrina Unica, expuesta por Marx y Engels en
un famoso manifiesto en que se invitaba a los obreros del mundo a unirse a ella.
Habia nacido el comunismo.

El darwinismo en su origen fue un sistema de hipo6tesis enunciadas en
apoyo de la teoria de la evolucién, poco a poco fue transformado por sus
seguidores en un darwinismo social. Filosofia que racionalizaba el espiritu de
competencia despiadada que animaba al mundo industrial, comercial, politico y
militar; en contraste con este darwinismo social, el marxismo fue un sistema
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Linhart, R. en ‘De cadenas y de hombres .
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Una represion practica...y que después se hizo tedrica.



filosofico desde el comienzo; pero pronto se convirtié en una filosofia de la historia,
una teoria econémica, doctrina politica para culminar en un estilo de vida.

Tanto marxismo como darwinismo compartian la nocién de progreso de la
humanidad. Pero el marxismo adscribe el progreso de la humanidad a un proceso
dialéctico, el cual, sin embargo, necesitaba de la ayuda del esfuerzo volitivo y
consciente del hombre: Materialismo histérico , historia de la lucha de clases.

b) Marx, filésofo proletario

Karl Marx (1818-1883) considerd su ciencia como proletaria y revolucionaria.
Una ciencia que surge entre fines de 1843 y principios de 1845, cuando él, aun un
joven filésofo, adopta las posturas comunistas de Francia. En el momento en que
el marxismo aparecid6 en la escena mundial ya existia un movimiento obrero
organizado, politicamente influyente a escala nacional y bajo la forma de
sindicatos, cooperativas de consumo y con dirigentes politicos liberales-laboristas.

Marx era radical, demdcrata jacobino antes de ser comunista, pertenecié
junto con Engels al movimiento liberal del hegelianismo joven.

En efecto, la principal fuente del marxismo como sistema filoséfico fue
Hegel, con su Método Dialéctico. Un método para analizar conceptos
aparentemente contradictorios y para descubrir el principio comun que los une,
progresando asi de nocion en nocion hacia lo absoluto. Hegel lo utiliz6 para la
construccién de un poderoso sistema del idealismo filoséfico; Marx lo aplicé a una
filosofia materialista. Marx también tomé de Hegel el concepto de alienacion: El
hombre esta alienado (extrafiado) de si mismo.

Feuerbach (seguidor de Hegel) afirmaba que el hombre esta alienado de si
mismo por que ha creado un Dios a su propia imagen; proyectando asi la mejor
parte de su espiritu fuera de si mismo y adorandola como si fuera un ser superior.
Marx modificé y amplié el concepto de alienacion.

Para Marx, no sélo son la religion y las filosofias abstractas una alienacién,
sino que también existe una politica, social y econémica: El hombre esta alienado
de si mismo, debido a la divisién de la sociedad de clase, donde la clase dirigente
oprime y explota a las clases dirigidas.

Por lo tanto, planteaba una sociedad sin clases. Una comunidad socialista
traeria consigo la desaparicién de la alienacion.

Marx afirmaba que hasta aquél momento la filosofia habia tratado de
explicar el mundo, mientras que el verdadero problema consistia en transformarlo.
Su filosofia es, por tanto, inseparable de la accién, es decir, de la accién
revolucionaria.

Al igual que Hegel, Marx afirma que la especie humana sufre un proceso
dialéctico de evolucién, aunque ve este proceso de forma diferente. Su filosofia de
la historia se basa en la idea de que dicha historia se puede interpretar mediante
la lucha de clases.

El descubrimiento de los medios de produccion determina un cambio de la
estructura social, de la division de clases y de la relacion de éstas entre si: las
clases dirigentes oprimen a las inferiores hasta el punto de imponerles sus

“Enla primavera de 1844, a los 25 afios, Marx ya habia desarrollado la Teoria Materialista de la Historia.



sistemas y organizaciones politicas, sus ideologias, su religién, una moral y una
filosofia, y que es al mismo tiempo un reflejo de la estructura social y un medio
para oprimir a las clases inferiores.

Foucault (en el siglo XX) precisaria esta férmula, estudiando los
acontecimientos de las estructuras, hasta notar el dinamismo y producciones de
estas relaciones de poder, a gran escala y en los detalles minusculos; relaciones
formadoras de cuerpos ddciles: “A estos métodos que permiten el control
minucioso de las operaciones del cuerpo, que garantizan la sujecion constante de
sus fuerzas y les imponen una relacion de docilidad-utilidad, es a lo que se puede
llamar las “disciplinas’...El momento historico de las disciplinas es el momento en
que nace un arte del cuerpo humano, que no tiende unicamente al aumento de
sus habilidades, ni tampoco a hacer mas pesada su sujecion, sino a la formacién
de un vinculo que, en el mismo mecanismo, lo hace tanto mas obediente cuanto
mas util, y al revés.. El cuerpo humano entra en un mecanismo de poder que |o
explora, lo desarticula y lo recompone. Una "anatomia politica’, que es igualmente
una “mecanica del poder’, estd naciendo; define cémo se puede hacer presa en el
cuerpo de los deméas™.

La disciplina como una anatomia politica del detalle.

La alienacibn como una mecanica del poder, via todas aquellas
meticulosidades de lo cotidiano. Via la microfisica del poder.

Sin embargo, y a pesar de una pronta similitud; habita un punto de vista
diferente. Nos dice Foucault: “Marx pensaba que el trabajo constituye la esencia
concreta del hombre. Creo que ésa es una idea tipicamente hegeliana. El trabajo
no es la esencia concreta del hombre. Si el hombre trabaja, si el cuerpo humano
es una fuerza productiva, es por que esta obligado a trabajar. Y esta obligado por
que se halla rodeado por fuerzas politicas, atrapado por los mecanismos de
poder®'.

Recordemos que Foucault no acepta la palabra dialéctica. Para él aceptar
el término, significaba aceptar el esquema hegeliano de la tesis y la antitesis vy,
con él, un tipo de légica que no permite una descripcion verdaderamente concreta
de los acontecimientos. )

Retornemos a Marx. El sospecha y llega a la conclusion de que cuando los
hombres de las clases dirigentes aplican su ideologia, no son conscientes en
muchas ocasiones de lo que estan haciendo, por tanto, una regla practica de
analisis marxista es: “Detrds de lo que la gente dice, detras de lo que la gente
piensa de si misma, descubrir lo que es, analizando lo que hace.” A esta regla del
analisis, Marx la denomina como mistificacién. Las mistifaciones son procesos
mediante los cuales la gente se engafa a si misma y a los demas en su propio
beneficio.

La epistemologia marxista, con respecto al proletariado, establece que es la
ultima clase revolucionaria para alcanzar el reino de la libertad, o sea, el dominio
consciente y racional de la comunidad humana sobre su vida social.

*% Foucault, M. en “Vigilar y castigar’p. 141-143.
31 Foucault, M. en “Estética, ética y hermenéutica” p. 65, 66.



Finalmente me gustaria apuntar que como doctrina politica, el marxismo
clasico no cree en la posibilidad de un cambio gradual y pacifico del poder de una
nueva clase a otra. Tarde o temprano tendra que actuar la revolucion.

Muy bien, ahora sefalare ciertos paralelismos entre algunas ideas basicas
de Freud y Marx®?:

1. Paralelismos en la historia personal:

-Ambos contaban con rabinos entre sus antepasados.
-Los dos pertenecian a familias judias que habian caido bajo la influencia
de la ilustracion.

2. Paralelismos en su obra:

-En su respectiva creacién (obra), la teoria esta unida a la practica .
-Ambos consideraban a la religibn como una ilusién:
Para Marx la religion es:

- Un sueno consolador para el proletariado frustrado,
creado por la clase dirigente para explotarlo vy
perpetuar su opresién.

- El opio del pueblo.

Para Freud es:

- Una ilusién determinada por los deseos.

- Un acontecer represivo.

- Una ilusién que anestesia al hombre
ante la cruda realidad.

-Marx hace hincapié en el aspecto economico del hombre; Freud hace
hincapié en el aspecto sexual del hombre.

-Para Marx la cultura de una sociedad es una superestructura edificada
sobre una infraestructura de relaciones entre clases y factores econémicos; en
Freud la vida consciente es una “superestructura” edificada sobre la infraestructura
de fuerzas inconscientes, en conflicto y en busca de salida.

-En Marx la clase dirigente crea una ideologia para apoyar su interés de
clase, y el individuo, bajo la influencia de dicha ideologia, cree que actua y piensa
con libertad; Para Freud, el individuo cree que actua libre, determinada vy
conscientemente, mientras que toda su accion vital esta determinada por pulsos
inconscientes.

-Segun Marx, el hombre estéa alienado de si mismo debido a la division de la
sociedad en clases sociales, lo que da lugar a la lucha de clases; Segun Freud el
neurotico esta alienado de si mismo por la cultura y sus prohibiciones morales.

-El objetivo de Marx es establecer una sociedad sin clases donde el hombre
ya no esté alienado por si mismo; Parece que los objetivo de Freud (en sus

>2 Henri Ellenberger.
" En forma de andlisis para Freud y de actividad revolucionaria para Marx.
" Aspecto sexual, no genital.



diversos momentos) son: hacer consciente lo inconsciente, fortalecer al yo y
finalmente encontrar un sendero para existir ante los embates del inconsciente.
Marx aplicaba este sistema de pensamiento a hechos econdémicos vy
sociales.
Freud aplicaba este sistema de pensamiento al psicoanalisis.

6. Fin de Siecle

Después de la crisis politica y cultural de mediados del siglo XIX, el
positivismo, epigono de la llustracion, fue ganando fuerza.

La caida de la aristocracia y el auge consiguiente de la burguesia
determinaron en gran medida, la propagacién de una forma mas autoritaria de
terapéutica (de tratamiento como terapia). Por un lado se da relevancia a las
psicoterapias individuales, pero al mismo tiempo brotan diversas psicoterapias
colectivas.

Se establece la sugestion hipnatica.

Hacia 1885 ocurrié en toda Europa un cambio rapido y sefialando por la
orientacion intelectual; una reaccién contra el positivismo y el naturalismo: una
vuelta al Romanticismo, motivo por el que recibié el nombre de Neorromanticismo.
Esto afectd a la filosofia, la literatura, las artes, la musica y la forma general de
vida. Incluyé un niumero mucho mayor de poetas, artistas, musicos y pensadores.

La figura de Narciso, era un simbolo general y una encarnacién del espiritu
de la época, y a su vez existia un sentimiento de desmoronamiento vy
degeneracion; bajo todas las formas y disfraces imaginables, tal simbolismo y
tales sentimientos impregnaron el pensamiento de decadencia.

a) Hamlet, Dorian Gray y el fin del mundo

Esta tendencia general culminé en el espiritu de fin de Siécle, expresion
francesa. El romanticismo habia experimentado el mal de siglo (mal du Siécle).
Pero para darnos idea de lo sucedido miremos un retrato, pues sin duda
alguna es Lord Henry, el influyente hedonista, quién logra captar magistralmente
el sentir de su época:
“Hay algo terriblemente morboso en nuestra época por el dolor. Debemos



interesarnos por los colores, por la belleza, por la alegria”, recuerden que

‘cuanto menos se hable de las miserias de la vida, tanto mejor. Fin de

Siécle -murmur6 Lord Henry.

-Fin de Globe —respondié su anfitriona.

-Si que me gustaria que fuese el fin del mundo —dijo Dorian con un

suspiro-. La vida es una gran desilusion™?. ]

iOh! Dorian Gray: “era, al principio, el mas bello de los Angeles; luego de su
pecado se convirtié en el mas feo de los monstruos™*.

El hombre de fin de siglo es un monstruo que se siente a veces comodo a
veces incbmodo en las ciudades atroces en expansion constante, civilizado,
rindiendo culto a todo lo opuesto a la naturaleza, corrompido, debilitado.

El mal de fin de siglo era principalmente el espiritu Victoriano.

Los escritores adoptaron un nuevo procedimiento literario, el mondlogo
interior, que pretendia ser una reproduccién exacta del flujo de conciencia del
individuo.

Y al respecto de flujo catartico, creo que el obsesivo Hamlet, quiza el primer
existencialista, es quién emite proféticamente el malestar de una cultura:

“De poco tiempo a esta parte, el porqué es lo que ignoro, he perdido
completamente la alegria, he abandonado todas mis habituales ocupaciones, y, a
la verdad, todo ello me pone de un humor tan sombrio, que esta admirable fabrica,
la tierra, me parece un estéril promontorio; ese dosel magnifico de los cielos, la
atmoésfera, ese espléndido firmamento que alli veis suspendido, esa majestuosa
boéveda tachonada de ascuas de oro, todo eso no me parece mas que una
hedionda y pestilente aglomeraciéon de vapores. jQué obra maestra es el hombre!
iCuan noble por su razén! jCuan infinito en facultades! En su forma y movimiento,
iCuan expresivo y maravilloso! En sus acciones jqué parecido a un angel! En su
inteligencia, jqué semejante a un dios! jLa maravillosa del mundo! jEl arquetipo de
los seres! Y, sin embargo, ¢qué es para mi esa quinta esencia del polvo? No me
deleita el hombre, no, ni la mujer tampoco, aunque con vuestra sonrisa des a

entender que si”™®.

b) Bram Stoker y las vampiresas

El erotismo fue culto en el fin del siglo XIX, se nota en el vampirismo con
caracter de “macho”, al estilo de Lord Byron, destructor, seductor, lobo.

A fin de siglo el vampiro existe, ayudado por el irlandés Bram Stoker quién
logra ubicar su novela gética Dracula (1897) en Transilvania, lugar donde rétornan
los muertos; tomando en cuenta a sus antecesores romanticos, manteniendo el
espiritu decadente, consagra a su protagonista como un principe de las tinieblas
que viaja hacia Inglaterra, en una época de moral ambivalente que mantiene con
disciplina militar algunos de los modos de conducirse mientras un asesino de
nombre Jack descuartiza mujeres, amparado por la espesa niebla londinense, en

> Wilde, O. en “El retrato de Dorian Gray”p.58 y 238.

> Papini, G. en “El diablo”, Op. cit., p. 235. Respecto a la fealdad de Lucifer.
35 Shakespeare, W. en “Hamlet”, Acto 11, Escena segunda p.46.

" Basada en la historia del malvado rumano Vlad Tepes.



el mismo espacio donde un detective llamado Sherlock Holmes desentrana los
misterios de la ciudad.

iNadie esta a salvo!

Estoy de acuerdo con Vicente Quirarte cuando dice que Dracula “esta
escrita en una época cuando el inconsciente y sus tuneles comenzaban a ser
sistematicamente explorados, y cuando la ideologia victoriana manifestaba su
rigidez en todos los érdenes, la novela de Stoker es un tratado de contenidos
latentes donde la sexualidad se encuentra entre lineas con poderosas cargas de
profundidad”™®.

El reviniente como simbolo erético. El penetrante mordisco del vampiro no
sblo es anestesiante, sino que provoca un delirio erético en su victima que roza
todas las ensonaciones y sensaciones de un mas alla, de lo inalcanzable, lo
prohibido. Como el amor de los muertos: cruel y egoista, cuanto mas apasionado,
mas egoista. Aquello que cumple Baudelaire cuando escribe: La voluptuosidad
Unica y suprema del amor es la certeza de hacer el Mal.

Pero también el “vampiro hembra” fue apareciendo en escena hasta crear,
finalmente, la figura de la femme fatale. Bellas difuntas de alucinado deseo,
obscenas y deliciosas, melancélicas y Iésbicas. Damas todas derivadas de la
represion “bienpensante” del nuevo mundo burgués, mostraban los miedos que
desprendia entonces la mujer libre.

Un arquetipo que reune todas las seducciones, vicios y voluptuosidades de
la mujer, estrechamente unidas a la presencia inequivoca de la Muerte.

“No miréis jamas a una mujer, y caminad siempre con los ojos fijos en tierra,
pues, aungue seais casto y sosegado, un solo minuto basta para haceros perder
la eternidad”™”’.

Goethe, al final de la ultima frase del ultimo parrafo de su mito faustico
también hablara de /a belle dame sans merci:

“Los Eterno Femenino nos atrae a lo alto™®.

c) Feliz nuevo siglo Dr. Van Helsing

A fin de siglo el vampiro existe, aunque la sola idea sea tan intolerable para
la mente racional, positivista, para toda conciencia moral, que intenta apartarla con
repudio, al representar lo mas repugnante para el destino humano.

El vampiro es el destino del sujeto, tan dudoso, tan insano como un cadaver
que abandona su tumba por las noches para succionar la sangre del otro y
prolongar asi su incierta existencia.

Quién mejor para hablarnos al respecto que Robert Neville, el hombre que
sobrevive al Apocalipsis y se encuentra, dias después, con que los Unicos
sobrevivientes ademas de él son vampiros: “Y antes que la ciencia hubiera
destruido la leyenda, la leyenda habia devorado la ciencia y todo lo demés.. Aqui
estoy, comodisimo, tomando whisky, rodeado de un batallén de sedientos de

%% Stoker, B. en ‘Drdcula ”p. 9. La presentacién de Vicente Quirarte.
57 Gautier, T. en “La muerta enamorada” p. 191.
58 Goethe, J.W en “Fausto” p. 400.



sangre %ue sOlo aspiran a sorber libremente mi normal hemoglobina... Soy
leyenda™®.

Neville ya no pudo ser salvado por el holandés Abraham Van Helsing
(cazavampiros y doctor en medicina, doctor en filosofia, doctor en literatura, etc.,
etc.,) el cruzado de una empresa cuya finalidad manifiesta es acabar con el
monstruo que amenaza los elementos de la civilizacién occidental, burguesa y
acomodaticia, pero cuyo contenido latente es el de reprimir los deseos ocultos
despertados por el vampiro.

Y para acabar con el vampiro hay una serie de consideraciones que nos
recomienda el Dr. Van Helsing: “El ajo, que ya conocemos. Y las cosas sagradas,
como este simbolo, mi crucifijo, en torno al cual nos hemos comprometido, lo
hacen retroceder y guardar un respetuoso silencio, pues ante ellas su poder es
nulo. Y, ademas, hay otras cosas de las que también les hablaré, pues es posible
que las necesitemos en nuestra busqueda. Una rama de rosa salvaje sobre su
féretro impide que pueda abandonarlo. Una bala bendita, disparada contra el
féretro, puede matar verdaderamente al vampiro. Y ya sabemos que cortarle la
cabeza o clavarle una estaca en el pecho puede darle el descanso eterno. Esto lo
vimos con nuestros propios 0jos".

iTambién el Dr. Van Helsing es un reflexivo de la sospecha! si no lo creen
escuchemos lo que nos tiene que decir respecto a la verdad: “Es preciso tener
amplitud de criterio y no permitir que una pequefia verdad nos impida acceder a
una verdad mayor, de igual manera que una pequefia roca puede parar a un
vagén de ferrocarril. Primero, es necesario que asimilemos la verdad pequefa.
iEso esta muy bien! Hay que valorarla6y atesorarla. Pero no debemos pensar que
se trata de toda la verdad del universo™'.

Cuando el Dr. Van Helsing se une a Mina Harker para destruir a Dracula
utiliza el hipnotismo como instrumento principal, no se olviden que el Dr. Seward
(quién lo invita a la caceria) fue alumno de Charcot.

En el fin de una época el vampiro existe. El Dr. Van Helsing despierta. Se
viste, peina su enmarafado cabello, toma su reloj de bolsillo y va a la caza.
Todavia hay tiempo, aun no amanece. Se acerca al castillo. No tiene opcién jesta
rodeado! Sin miedo. EI cazavampiros sonrie, toma su revolver y grita: “jHemos
estado ciegos-como sélo los hombres pueden estarlo-, pues tenemos que mirar
hacia atras para ver lo que podriamos ver si miraramos hacia adelante, si
fuésemos capaces de ver lo que no vemos!”®2

% Matheson, R. en “Soy leyenda” p. 26,27 y 179.
% Stoker, B. en “Drdcula”p.297.

' Ibid., p. 241.

5 Ibid., p. 382.






CAPITULO II
La exploracién

Lo que quiero ensefar es: como pasar de un
sinsentido no evidente a un sinsentido evidente.

Wittgenstein

1. Al encuentro del Inconsciente

En la ultima década del siglo XIX, el concepto filoséfico del inconsciente era
muy popular, segun lo ensefiaban los filosofos de la naturaleza: Schopenhauer y
Von Hartmann'.

La mayoria de los filosofos contemporaneos admitian la existencia de una
vida mental inconsciente.

a) Schopenhauer y el ser como voluntad

Arthur Schopenhauer (1788-1860), nos presenta —antes de Darwin- al ser
como voluntad, como sometido a un proceso evolutivo. Aparece validando la
teoria de la voluntad como el principio de todo movimiento, desde las fases mas
elementales del proceso evolutivo hasta las reflexiones del pensamiento
contemporaneo.

Pero este movimiento de la voluntad es en realidad una “antihistoria”, pues sus
logros no consisten en otra cosa que en un progresivo desprendimiento de si
misma. La voluntad es toda realidad, no existe el sujeto absoluto hegeliano (la
concentracion en si). La voluntad es la cosa en si, el ser en si.

Schopenhauer postula que la voluntad es lo primario, el fundamento de todo,
lo originario de lo que todo se deriva.

La voluntad como aspiracion sin término.

En 1818 aparece su obra capital E/ mundo como voluntad y representacion, en
donde identifica la distincion Kantiana entre cosa en si, y fenomeno, con la
“inmediatez” por él establecida entre las nociones de voluntad y representacion;
s6lo que esta distincion se establece sobre la base de una absolutizaciéon de uno
de los dos términos de la oposicién, la voluntad, mientras qué el otro, la
representacién, no sera otra cosa que una modificacidn experimentada por el
primero en su desarrollo, modificacion en la que la voluntad se presentara como
un querer conocer:

“El cuerpo humano no es otra cosa que la voluntad dentro de la
representacion, la voluntad misma intuida en la forma intelectual de espacio””.

No se desembaraza completamente del sistema categorial Kantiano, pues
retiene las nociones de espacio, tiempo y casualidad, que aparecen a lo largo de

" Schopenhauer y Hartmann concluyeron en la nada.
" Schopenhauer, A. en “Sobre la voluntad en la naturaleza” Cap. 1.



su filosofia, consideradas por él, como ideas platénicas; pero acentia la
incapacidad de la razén humana para conocer la verdadera esencia de las cosas.

Como ya se mencionaba en el primer capitulo, Schopenhauer al definir la
voluntad como aspiracién sin término hace del deseo fuerza irreductible y a la par
hace de la voluntad, algo mas fundamental que la razén, por su fuerza creadora.

En 1836 con Sobre la voluntad en la naturaleza, dird que el cuerpo organico -
después de la gravedad- es la siguiente forma en la evoluciéon de la voluntad.
También en esta obra se da explicacion fundamentalmente a las primeras y mas
elementales fases del proceso evolutivo que realiza la voluntad.

Todo cuerpo es objetivacion de una voluntad. Absolutamente todos los
movimientos (y peticiones) del cuerpo seran expresion de la voluntad.

La voluntad de vivir se objetiva de este modo en el cuerpo organico, lugar que
presenta el desolador aspecto de una incesante guerra entre todos los seres
vivos, en la que todos son dominadores y dominados, perseguidores y
perseguidos, que tendra como resultado la estéril fragmentacién de la voluntad en
individualidades organicas: El dolor universal.

El cuerpo mismo todo entero, no es otra cosa que el mundo y la manifestacién
de la voluntad como fuerza ciega, sin meta, sin término y sin embargo creadora
del mundo, de la apariencia, de lo escondido, del devenir, de la historia y de las
generaciones.

La voluntad de vivir en el ser, determinando tanto el caracter total del cuerpo
cuanto la figura del organismo, revistiendo una multiplicidad infinita y posible de
aspectos respecto al espacio, al tiempo y a la casualidad; una multiplicidad que
no es otra cosa que la polimorfa manifestacién del principio Unico: La voluntad.

Para Schopenhauer, el arte adquiere un valor absoluto, y entre todas las artes,
la musica disfruta de una posicion privilegiada, y Unica porque es expresion
directa de lo real y de la esencia de las cosas: La musica libera al hombre de los
conceptos, del espacio, de la casualidad y de todas las ataduras temporales.

El Unico camino para escapar de la infelicidad radical de la existencia humana
pasa por el ascetismo individual, por la mas completa renuncia, por la extincion de
la voluntad propia. Este pesimismo no abriga esperanza alguna en la moral, ya
sea de tinte socratico o cristiano.

A Schopenhauer se le consider6 el primer hombre tragico de la Era Moderna y
con él se inicia una serie de hombres que pretenderan vivir la muerte del dios
cristiano como un desesperanzado dolor que no se negara a si mismo, si no que,
por el contrario, pretendera aceptarse con orgullo. Con violentas quejas desprecia
y se opone a Hegel y al hegelianismo. Su obra marca el comienzo, también, de un
viraje radical en la filosofia occidental: la historia del pensamiento de Occidente,
dominada desde la Patristica por las ideas centrales de la religién cristiana, toma
nuevos senderos e intenta hallar un nuevo punto de apoyo en las religiones
orientales, especialmente en el budismo. Del placer de lo interior del si mismo, se
pasa, sin transicion, bruscamente, al dolor sin sentido de una subjetividad a la que
es negado hasta el tener por exilio al abandono de la nada.

El encuentro decisivo de Nietzsche con la filosofia, tuvo lugar durante el
primer semestre en la universidad de Leipzig y estuvo enmarcado por las lecturas
de Schopenhauer.

Schopenhauer, despertd y dio alas al genio que llevaba dentro.



Para Nietzsche, Wagner representaba la vanguardia musical, y
Schopenhauer, la concepcion del mundo mas acorde con su tiempo. “Habia
intentado domesticar su caracter, proclive al romanticismo, con la filologia, y ahora
éste se vengaba de toda esa represion, por que tras la lectura de Schopenhauer
aflor6 con mucha mas fuerza y vehemencia... Como fildlogo, debia estar muy
familiarizado con Platon y Aristételes; sin embargo, no fueron éstos quienes
avivaron su pasion por la filosofia, sino Schopenhauer™.

Para Nietzsche, el pesimismo y los aspectos estéticos de Schopenhauer, le
atraian con fuerza irresistible, pues compaginaba muy bien con su tendencia a la
soledad y a sus gritos de renuncia, negacion y resignacion.

Se diria que la filosofia de Schopenhauer es la mas perfecta consagracion a
lo que afios mas tarde habria de denominar Freud como pulsion de muerte: Un
retorno a lo no-nacido ... a la nada salvadora del dolor de existir. La aniquilacion.
La trascendencia en la operacién inversa.

El placer principal de la vida es que ya se acabe®.

Entonces las relaciones entre vida y dolor, y el predominio del cuerpo sobre
el alma, seran dos puntos de capital importancia en la doctrina de dos grandes
seguidores de Schopenhauer: Nietzsche y Freud. En el primero el ascetismo
estético de su predecesor se convierte en un heroismo tragico que no se inquieta
por la felicidad , pretendiendo dar un rotundo si al placer y al dolor, aceptar con
pasiébn cuanto de bueno y de malo pueda ofrecer la vida; la voluntad
schopenhaueriana de renuncia, de retorno a la nada, se transforma en Nietzsche,
por el camino de la voluntad de contencién, en el limite que la propia voluntad es
para si misma: voluntad de voluntad. La posicion de Freud es distinta; pues hay en
él una decidida vocacién de lucidez, de conciencia de la realidad, y una sobria
decisién de apartarse de la busqueda del placer; sin embargo la facticidad de la
existencia es pensada como obtencién de la disminucién del dolor®.

Aun quedara mucho por decir en las ideas que el filésofo ejerce en estos
dos hombres. Pero uno de los mayores aportes que Schopenhauer legara a sus
coetaneos y a generaciones futuras sera, sin duda, la nocion del inconsciente,
entendida como “una consideracién de la sustancia como dominada por la
impulsién a querer su propio ser en otras formas, mas profundas, incrustadas en la
formas de la subjetividad... el lugar de un vivir ciego, quiza una voluntad que,
siendo toda realidad, no puede, sin embargo, referirse a si misma”.

En el cuerpo, una diversidad de formas organicas que toma la voluntad, en
permanente lucha, en perpetuo combate, y una de esas batallas sera conformada
por la conciencia y un inconsciente, el cual, reprimido y relegado, busca por todos
los medios la salida ante las especificas exigencias impuestas sobre de él.

b) Los exploradores del Inconsciente

* Frenzel, 1. en “Nietzsche”, Op. cit. p. 43.
" Itivuttaka: La palabra de Buda.
300 .
Juliana Gonzilez.
" Llegard a decir Nietzsche que “Una vida feliz es imposible”.
* Santiago Gonzilez Noriega.
> Schopenhauer, A. en “El mundo como voluntad y representacion” p.71.



“Sentidos rudimentarios, dormidos, parecieron cobrar vitalidad dentro de mi,
hablandome de fosos y vacios poblados por horrores flotantes que conducian a
océanos y simas sin sol y a populosas ciudades de torres basalticas sin ventanas
y sobre las que nunca brillé ninguna luz"®.

Ya deciamos anteriormente que la mayoria de los filésofos de fin de siglo,
admitian la existencia de un movimiento mental inconsciente. Retrocedamos un
poCO mas.

Fue Leibniz el que propuso la primera teoria sobre la mente inconsciente en
1701, apoyado por argumentos puramente psicoldgicos. El hablé de las “pequenas
percepciones” que estan debajo del umbral de conciencia y de la percepcién.

Fue Herbart quién tomé el concepto de pequenas percepciones y de umbral
de Leibniz, pero introduciendo un punto de vista dindmico en 1824. El concebia el
umbral como una superficie donde habia una multitud siempre cambiante de
percepciones y representaciones que estaban luchando constantemente entre si.
Las mas fuertes empujaban bajo el umbral a las mas débiles; estas, reprimidas,
luchaban por volver a emerger y por esta razon se asociaban muchas veces con
otras representaciones. El dio formulas matematicas a las fuerzas existentes. Esta
teoria, que era mas que nada especulativa, ejercié una gran influencia sobre la
psicologia alemana durante todo el siglo XIX.

Un enfoque especulativo biolégico fue utilizado por Hering, cuando hablaba
de la memoria de instinto y memoria de la especie. Ideas semejantes fueron
expresadas por el suizo Eugen Bleuler .

El enfoque experimental del estudio del inconsciente fue introducido por
Fechner con su psicofisica, en 1860. Con su hip6tesis metafisica de la relacion
mente y cuerpo. Comenzo6 con una larga serie de experimentos sobre la relacién
matematica entre la intensidad de los estimulos y la intensidad de las
percepciones.

Helmholtz descubrié el fenédmeno de la inferencia inconsciente en 1859.
Para él la percepcion era una especie de reconstruccidn instantanea e
inconsciente de lo que nuestra experiencia anterior nos ha ensefiado acerca de
cierto objeto.

Cheureul, con un enfoque experiemental nuevo, demostr6 que los
movimientos de la vara magica, del péndulo y de los mensajes de los espiritus,
estaban ocasionados por movimientos musculares inconscientes del sujeto,
producidos por pensamientos inconscientes.

En 1870 surgi6 un movimiento en la Universidad de Cambridge, en
Inglaterra dedicado a la investigacion parapsicolégica: Lectura mental,
clarividencia, adivinacién del futuro, comunicaciéon con los muertos y vivencias
después de la muerte.

Frederick Myers opinaba que el si mismo subliminal ejerce funciones
inferiores y superiores.

El enfoque clinico de la exploracién del inconsciente habia sido muy
utilizado por magnetizadores e hipnotizadores.

En 1880 Charcot y Bernheim iniciaron el estudio clinico de la hipnosis.

® Lovecraft, H.P. en “El abismo en el tiempo” p. 91.
" Gran influyente de Jung, a quién el psicoandlisis debe el término de ‘ambivalencia”.



Héricourt, en 1889, establece que la actividad inconsciente de la mente es
una verdad cientifica establecida fuera de toda duda. Como manifestaciones
cotidianas de la vida inconsciente, menciona espontaneamente los problemas del
sueno y los sentimientos de simpatia, empatia y antipatia. Incluso en la vida diurna,
nos dice, nuestra mente consciente permanece bajo la direccion del inconsciente.
Cuando existe una especie de desvio, el inconsciente se organiza formando una
segunda personalidad y la enfermedad se manifiesta cuando la mente consciente
ha cedido ante el inconsciente.

En 1889 Janet publico su Automatisme psychologique, respecto a la
exploracion clinica del inconsciente, y su impacto dominé el tema durante algun
tiempo. En seguida hablaremos de Janet.

Théodore Flournoy (1854-1920), médico, filésofo y psicologo; discipulo de
Wundt, fue profesor de la Universidad de Ginebra. Estudio las “fabulas de la
imaginacion subliminal” de una medium; basadas en recuerdos olvidados, que
expresaban cumplimientos de deseos. El trataba de seguir numerosos fenédmenos
hacia atras hasta llegar a recuerdos lejanos y olvidados; a esto le llamé
“criptomnesia”.

Para el ano 1900, se habian demostrado cuatro aspectos diferentes de la
actividad inconsciente: El conservador, el disolutivo, el creador y el mito poético.

1. Las funciones conservadoras eran concebidas a modo de un
registro de un gran nimero de recuerdos almacenados de forma
inconsciente y de las cuales el individuo consciente no sabe nada
en absoluto.

2. Las formas disolutivas del inconsciente se entienden como los
fendmenos psiquicos que en una ocasién fueron conscientes pero
que se han hecho automaticos (habitos) y también como las
formas por partes disociadas de la personalidad que todavia
pueden llevar una existencia parasitaria e interferirse en los
procesos normales.

3. La funcién creadora habia sido destacada por los artistas y los
romanticos. .

4. La funcion mito poética es una region del si mismo subliminal
donde tiene lugar perpetuamente una extrafa fabricacion de
fantasias internas. En esta concepcion, el inconsciente parece
estar entretenido en crear ficciones y mitos, que en ocasiones
permanecen inconscientes o aparecen unicamente en los suefios.

Bergson declaré en 1901, bajo la emocion del Gran Aio , que explorar el
inconsciente, trabajar en lo subterrdneo de la mente con métodos especialmente
adecuados, debia ser la tarea principal de la psicologia en el siglo que habia
empezado.

Mientras tanto, se habia puesto de moda un nuevo término, la palabra
“psicoterapia”, utilizada al principio por algunos de los discipulos de Bernheim.

" ‘Término invetado por Myers.
" 1900 adquiri6 el valor de un simbolo. El espiritu decadente de fin de siglo fue remplazado por la emocién
de un camino abierto a una nueva era.



c) Pierre Janet y su andlisis psicoldgico.

Pierre Janet (1859-1947) fue el primero en fundar un nuevo sistema de
psicologia-psiquiatria, destinado a remplazar a los del siglo XIX.

En Janet podemos notar una manifestacion existente del espiritu de la
ilustracion, “fue un representante péstumo; un hombre activo y no emocional; de
aqui su interés por encontrar una especie de psicologia de la conducta: su
actividad era mas bien desapasionada. Todo eso se refleja en su psicoterapia
racional”’, pues sélo él permanecié fiel a la tradicién de la ciencia unificada.

Pierre Janet nacié en Paris y alli muri6; toda su vida vivié en la capital
francesa y era completamente parisiense en sus modales y costumbres. Su idolo
de juventud fue Francis Bacon, un verdadero heredero del conocimiento de los
antiguos alquimistas.

Estudid filosofia y medicina. Construyo su teoria de la histeria, a partir de su
tesis doctoral. Su asesor y sinodal fue Charcot. Trabajé con hipnosis las
emociones “normales” y las “morbosas”, la conciencia, la psicastenia, la
psicoterapia, la percepcidn y las tendencias sociales.

Entre los nombres mas populares de las histéricas de Janet encontramos a
Léonie y Lucie (1886), Marie (1889), Marcelle (1891), Justine (1894) e Irene (1897).

Con la mayoria de estas mujeres trabajo la hipnosis (sugestion), la escritura
automatica, el automatismo psicoldgico y el automatismo parcial, la distraccién, la
narracion de los suefios y la alucinacion; las manifestaciones conscientes y
subconscientes . Todo desde un enfoque dinamico.

Sonaba con construir una especie de filosofia que lograra la reconciliacién
de la religién con la ciencia.

Esta es la definicion que Janet da de ciencia: “Los hombres se han
defendido contra las fuerzas naturales, las han dominado y a continuacién han
tratado de modificar el mundo. La ciencia ha surgido por la necesidad del hombre
de conquistar el mundo, que exige una comprension previa del mismo mediante la
adquisicién de conocimientos acerca de él; de aqui la necesidad de obtener un
método apropiado basado en el andlisis y la sintesis”.

Llevé a cabo un andlisis de la religién, de la filosofia y sobre todo de la
psicologia.

En este analisis psicologico, Janet resaltaba el papel del subconsciente'y lo
ponia como actor principal.

En su analisis reiteraba que “en la mente humana nada se pierde”, o que
daria como resultado las ideas subconscientes. Estos recuerdos subconscientes,
se gestaban debido a un trauma psiquico que les impedia hacerse conscientes.

Y fue mediante la escritura automatica como comenzé a explorar recuerdos,
manifestaciones de imagenes olvidadas y distracciones. Procedimiento que
después cambiaria para convertirse en la charla automatica.

7 Ellenberger, H. en “El descubrimiento del Inconsciente”, Op. cit. p.989.

* Tres semanas después del examen de Janet, Charcot murid.

" La teorfa de las ‘fepresentaciones morbosas” fue creacién de Moebius.

™" Propongo no confundir subconsciente con inconsciente. El subconsciente tendrd que ver con la fuerza de la
sugestion.

¥ Ellenberger, H. en “El descubrimiento...”, Op. Cit. p 396.



La charla automatica (1892), consistia en dejar al paciente charlar en voz
alta al azar, en lugar de escribir al azar como en la escritura automatica.

La charla y escritura automéatica derivaron su atencién a la palabra, not6 sus
repeticiones, y notd, también, que los nombres y las silabas eran asociados con
otras terminaciones.

En 1894, después de trabajar (analizar) un caso de posesion por exorcismo,
concluyé: “El hombre, demasiado orgulloso, se imagina duefo de sus movimientos,
sus palabras, sus ideas y de si mismo; pero es quiza sobre nosotros mismos
sobre los que tenemos menor dominio. Hay multitud de cosas que operan dentro
de nosotros sin nuestro consentimiento. Los seres humanos tienen una
propension a conformarse con la triste realidad contandose a si mismos bellas
historias. En algunas personas estas historias toman el mando, hasta el punto de
que asumen mas importancia que la realidad™.

Es momento de evidenciar los hallazgos principales de Pierre Janet y su
analisis psicologico. Sin duda alguna y a mi parecer, como antecedentes
imprescindibles:

1. Fue el descubridor de las ideas fijas subconscientes y de su papel
como formador de “patologias”. La existencia del subconsciente,
nos dice Janet, es (0o fue) un acontecimiento traumatizante o
atemorizador que se ha convertido en subconsciente y ha sido
remplazado por sintomas.

2. Las ideas fijas subconscientes son al mismo tiempo causa vy
efecto de debilidad mental.

3. La idea fija subconsciente ha de ser buscada por medio de los
suenos, pero el medio principal es la hipnosis; por la cual el
paciente rendia sus recuerdos olvidados con mas o menos
resistencia. La hipnosis se completaba con la escritura automatica
y la charla automatica, el método de la distraccion o el de la
contemplacién en (bolas de) cristal.

4. Las ideas fijas subconscientes son caracteristicas de la histeria, y
en estados tales como el insomnio y los espasmos musculares.

5. El tratamiento debe estar dirigido a la idea fija subconsciente,
aunque Janet resalté desde el principio que hacer salir ésta a la
conciencia no es suficiente para curar al paciente, pues no hace
sino cambiar una idea de este tipo por una obsesion fija
consciente. Las ideas fijas deben ser destruidas por medio de la
disociacién o la transformacion.

6. Para él, las neurosis basicas son la histeria y la psicastenia;
descarté la palabra neurastenia, pues implicaba una teoria
neurofisiolégica sin pruebas; y cred el término psicastenia para
designar un grupo de neurosis en las que incluia las obsesiones,
las fobias y otras manifestaciones. La histeria, considerada como
una enfermedad psicégena, dependia de la existencia de ideas
fijas subconscientes.

® Ibid., p. 399.



7. Sus estudios sobre la histeria no mencionan los fenémenos hoy
conocidos como “transferencia” .

8. Janet consider6 entonces que no era suficiente pensar en la
energia mental en términos de cantidad, sino que habia que tener
en cuenta “la tensién psicolégica” del individuo. Una energia a un
cierto nivel en la jerarquia de funciones.

Es evidente la influencia que Janet tuvo en el psicoanalisis de Freud. Quiza
Janet fue el mas grande influyente de entre otros grandes pensadores, nunca lo
sabremos.

Freud incluye a Janet en la construccién de su sistema de pensamiento, a
pesar de sus francas y no tenues diferencias.

Por su parte, Pierre Janet consideraba al psicoanalisis como un sistema
metafisico ; pues para €l el psicoandlisis recurria a conceptos abstractos e
inventados: “En agosto de 1913 tuvo lugar en Londres el Congreso Internacional
de Medicina. En la seccidén psiquiatrica habia sido organizada una sesion para
discutir el psicoanalisis. Janet estaba invitado para leer una critica del mismo y
Jung para defenderlo. La critica de Janet se referia fundamentalmente a dos
puntos: primero, reclamaba la prioridad en el descubrimiento de la cura catartica
de la neurosis producida por la aclaracion de los origenes traumaticos, y creia que
el psicoandlisis era simplemente un desarrollo de ese concepto fundamental. En
segundo lugar, criticaba agudamente el método de interpretacion simbdlica de los
suenos por parte de Freud y su teoria acerca del origen sexual de la neurosis.
Consideraba al psicoandlisis como un sistema “metafisico '°.

" Sus estudios no analizan el papel de la sugestion.
" Por metafisico se refiere a la concepcién que retoma de Augusto Comte y su idea de que la interpretacién de
la naturaleza por parte del hombre ha pasado por tres estadios: religioso, metafisico y cientifico:
a) Religioso: Los fendmenos naturales se explican mediante la intervencion de los dioses o espiritus.
b) Metafisico: Se recurre a conceptos abstractos y ficticios.
¢) Cientifico: Sélo se toman datos experimentales para la formulacién de leyes generales.
' Ellenberger, H. en “El descubrimiento del inconsciente” p. 394.



CAPITULO Il
Psicoanalisis y sociedad

Freud médico y neurélogo, escenario mas que autor
del descubrimiento del inconsciente.

Braunstein

1. El comienzo: Freud y la teoria psicoanalitica

Pierre Janet y otros hombres se habian mantenido dentro de los limites de
las organizaciones cientificas tradicionales, en las universidades o en las
sociedades culturales establecidas por los grupos médicos .

Como hemos visto, la idea del inconsciente ha estado a lo largo y ancho de
la apreciacidon de muchos pensadores, sin embargo, fue Freud quién lo definié y
delimit6 por primera vez como un concepto, como una categoria y como
fenémeno fundante.

“Freud fue el primer hombre verdaderamente importante que llegué a
conocer. Ningun otro hombre de los que hasta entonces habia conocido podia
compararse con él. En su concepcibn nada era trivial. Me parecio
extraordinariamente inteligente, perspicaz y notable en todos los sentidos”".

Estas frases son procedentes de las memorias escritas por Jung en su
vejez.

Cuando Sigmund Freud naci6é el 6 de mayo de 1856 en Freiberg Moravia,
Nietzsche era un solitario nifio campesino y provinciano de 11 afos, que amaba la
naturaleza y componia poemas reflejando la grandiosidad de los temporales y las
tormentas. Freud “desde el principio sinti6 que pertenecia a una minoria
perseguida y atribuyé su fuerza creadora en parte al hecho de haber sido
obligado a pensar de forma distinta que la mayoria™.

En efecto, Freud comienza su carrera bajo una atmdésfera de aislamiento y
desconfianza, rompe abiertamente con la medicina oficial y crea toda una
revolucidbn que equivaldra a un viaje por el inconsciente del que el hombre
emergera necesariamente modificado.

Quiza debamos reconocer que el psicoanalisis nace del sentir y del pensar
de un joven judio pobre, tolerado a medias por la sociedad de su tiempo.

El psicoanalisis como un posible brote de aquella sensacion que José
Revueltas llamaria como “sensacién judia”: “Ese malestar por sentirse perturbado
por un miedo a los hombres, esa aprensién torturante a causa de haber cometido
un crimen del que era imposible conservar memoria alguna, pero que
indudablemente era un crimen que habia cometido... Sensacién que no entra en
el campo de los sentidos Unicamente, es un estado de conciencia permanente y
atroz, una enfermedad provocada por el odio y las persecuciones, es el miedo a

" La Sociedad Imperial de Médicos.
"'Wehr, G. en “Carl Gustav Jung. Su vida, su obra, su influencia” p. 101.
* Ellenberger, H. en “El descubrimiento del...” Op. cit. p.532.



adquirir la certeza de que los hombre no existen, que eso que nos parece serlo no
lo es, y lo peor, de que no llegaran a existir jamas... Sensacion de haber sufrido el
desprecio del hombre zoolégico. Sensacién de los perseguidos del mundo™.

También existia en Freud, una necesidad de expresarse estéticamente, de
dar libre curso a la imaginacion que su medio, su formacién y fuertes prohibiciones
interiores lo habia llevado a reprimir desde muy temprano.

“Bajo sus sienes artisticas se siente palpitar el pensamiento, y se ve algo
como el aleteo de millares de mariposas prontas a derramarse por los aires™.

Titulado como médico neurélogo realizé su practica con pacientes de la
clase proletaria, pertenecientes a los estratos mas bajos de la poblacion, pero su
practica privada, en la que basé el psicoanalisis, se desarrollé entre “enfermos” de
los mas altos circulos sociales.

Durante seis meses en 1885 estudio en Paris con Charcot.

Después de muchas cartas, se casa con su querida Martha Bernays en
1886 y tienen seis hijos: Matilde, Jean Martin, Oliver, Ernst, Sophie y Anna.

A Freud le gustaba caminar por el parque. Un paseo cotidiano le caia muy
bien, paseo que aprovechaba para renovar su provision de tabaco, también era
afecto a una partida de cartas todos los sabados por la noche en compania de sus
amigos, ademas una visita al teatro o alguna asistencia a la épera de cuando en
cuando.

Algunos viajes eran de su agrado. Para él eran una necesidad por ser el
unico medio de escapar de una vida excesivamente sedentaria, el Unico medio de
evadirse de su eterna Viena. Sélo los Estados Unidos habrian de dejar un mal
sabor de boca en Freud, ya que nada de ese pais le interesd, no conservd ni un
solo buen recuerdo de ese lugar, y es mas, la detestable comida estadounidense
le hizo dafno. Para él |la patria estadounidense era un gran y completo error.

Pero al hablar de distracciones, mas alld de cualquier diversion, la
busqueda y coleccién de objetos arqueoldgicos ocupaba un lugar muy importante
en su vida.

a) Estudios sobre la histeria; Breuer y Freud (1893-1895)

El primer escrito donde Freud participa con sus nuevas ideas es Estudios
sobre la histeria, escrito con Breuer en el transcurso de 1893 a 1895.

Alli tanto Breuer como Freud proponen por primera vez una clinica sobre
las afecciones histéricas. Este texto es fundante en lo que respecta en Freud al
campo de la funcion de la palabra.

“Es un texto sobre la manera en la que el cuerpo de esas mujeres habla del
dolor de su historia. Los estudios sobre la histeria dan ciudadania al silencio por el
cual se decia lo que la medicina no podia escuchar. En las histéricas el cuerpo se
llena de bocas que se multiplican por la geografia de sus pasiones...Eso hizo
Freud: prest6 oidos a lo que el silencio queria decir. No sélo escucha al corazén
espinado o a la vagina satanizada, sino al cuerpo en su canto callado...su cuerpo
nombra la palabra que falta. La histérica estd habitada de palabras que se dicen

3 Revueltas, J. en “Los motivos de cain” p.49.
* Darfo, R. en “Azul’, Op. cit. p 40.



por el cuerpo...Freud no hizo otra cosa que dar ciudadania a las voces del silencio
y a un cuerpo poblado de historia™.

Pero también Freud comienza a sospechar: jAlli hay algo mas!

A partir de alli Freud reconocera que a la histérica le duele una historia, el
recuerdo, el tiempo, y por lo tanto el olvido. Los sintomas toman forma en el olvido
que los ocasiona. Ese sintoma recuerda algo que la histérica olvidé en el recuerdo
de ese olvido y que, ademas, no alcanzé el tranvia de la palabra.

En el recuerdo de ese olvido, via la palabra, esta la cura. En la mueca
verbal se concentraba la verdad de sus pasiones y era la palabra la que removia
el dolor. La palabra enlazada y relacionada a otra palabra y a otra palabra y a otra
palabra, y asi eslabonadamente se permitia la abreaccion.

Y con la palabra como arma clinica, nace el psicoanalisis.

“Alli hay algo” nos dice Freud, ¢como comprobarlo si todavia no alcanza
ningun método? Pero a Freud ningin camino de los que la medicina ofrece le
basta. Por lo que se respondera: “Si no hay un método, un modelo, entonces es
hora de hacer uno”.

b) Proyecto de psicologia para neurdlogos (1895)

Aunque Freud rompe con la medicina oficial y ha localizado la importancia
de la palabra, continia adherido a una concepcion mecanica y fisiologica del
sistema nervioso como aparato de reflejo que recibe y descarga las excitaciones
que le llegan del organismo como senderos nerviosos que buscan evitar tension y
dolor y provocar estados de distension: habia un sistema phi de recepcion de
excitaciones y un sistema psi que equilibraba las cargas y facilitaba los caminos
de descarga, y un sistema omega para registrar los sucesos como experiencia
memorizada.

Estas excitaciones que viene del organismo son representadas como Q'n;
cantidad enddgena, fuerza constante, el apremio de la vida .

Entonces Q'n viene desde el interior, “cuyo orden de magnitud es
intercelular...Con la complejidad de lo interno, el sistema de neuronas recibe
estimulos desde el elemento corporal mismo, estimulos endégenos que de igual
modo deben ser descargados. Estos provienen de células del cuerpo y dan por
resultado las grandes necesidades: hambre, respiracion, sexualidad. De estos
estimulos el organismo no se puede sustraer como de los estimulos exteriores™:
Q, cantidad del mundo externo.

Freud continla con sus sospechas.

En este Proyecto de psicologia de 1895, el yo se forma y forma parte de un
sistema psi, ocupando un lugar en un proceso defensivo al servicio del principio
displacer-placer. Con este aparato se presenta una primera versién del origen del
inconsciente’.

El inconsciente pulsa, es Q'n, es pulsion.

> Morales, H. en “Sujeto en el laberinto” p.29 y 30.

" Estos estimulos endégenos son precursores de las pulsiones.
® Freud, S. en “Proyecto de psicologia”p. 341.

7 Néstor Braunstein.



El proyecto, en si, es una teoria de las neuronas, el psiquismo como un
sistema de neuronas. Recordemos que para este tiempo las neurosis son
enfermedades del sistema nervioso.

En los “enfermos”, tanto en la histérica como en el nifo, las rendijas del
corazon tienen labios. Quiza han experimentado una seduccion por parte de un
adulto y se ha registrado, en omega, la irrupciéon de lo sexual. “El recuerdo es una
huella que no puede integrarse en el sistema de representaciones o de neuronas,
que es el sistema del yo, psi, por que su presencia provoca un aumento tensional
gue no encuentra vias para su descarga. El recuerdo traumatico es una suerte de
cuerpo extrano al yo que amenaza al sistema en su conjunto. Pero este recuerdo
es inasimilable, no cabe en la memoria, y por ello es separado del sistema
reconocido de las representaciones. Es asi que el recuerdo ha devenido
traumatismo, a la vez herida y arma hiriente que no se puede tolerar. Dolor y
tortura inconciliables con el yo. El aparato neurénico —o el sujeto, si se quiere
arriesgar una premonicién de lacanismo-, se aparta horrorizado del recuerdo. Pero
este apartamiento, esta represion (a partir de la defensa surge la represién), lejos
de hacer desaparecer la evocacion del trauma, la eterniza: imposible de
metabolizar y de digerir queda como un quiste localizado en la estructura
psiquica™. A este réprobo del psiquismo ya no se le puede atenuar, ni esquivar
con la razén o con el olvido y se conserva para siempre. “Pero al escindirse como
nucleo reprimido de representaciones inconscientes, se conserva para siempre, se
hace indestructible, atrae y liga con él a las experiencias ulteriores y retorna.
Martilleante, una y otra vez en las después llamadas ° formaciones del
inconsciente” de las cuales es el sintoma la mas estrepitosa™.

Y con el inconsciente como profundidad recurrente, también nace el
psicoanalisis. )

Con este hallazgo, Freud violenta el principio de razén y comienza a buscar
en los intestinos de la humanidad, en lo profundo del ser, en sus rebrotes,
prestando oidos y dando crédito a los sintomas, los suefos, los lapsus del
lenguaje, las ocurrencias espontaneas, las operaciones fallidas, los olvidos, y a
todo aquello que desmiente el imperio de la razén, dando espacio a lo posible en
la existencia.

En 1896 las Nuevas puntualizaciones sobre la neuropsicosis de
defensa, seran la primera vez que Freud utilizara el término psicoanalisis.
Inmediatamente después del nombre naci6 la critica de que el psicoanalisis
parecia un cuento de hadas cientifico .

c) La interpretacién de los suefios (1900)

“Habrias entendido que la historia del mundo se relata con actos y que el
hombre puede interpretarlos considerando dos lenguajes: el denotativo o de la

¥ Braunstein, N en “Goce”, Op. cit., p. 19. Los paréntesis son mios.

* Idem.

" Rebeca Maldonado.

" Comentario hecho en 1896, por Krafft Ebing, presidente de la Sociedad de Psiquiatria y Neurologia, al
término de una conferencia que diera Freud exponiendo la teoria de la seduccién precoz como causa de la
histeria.



observacion trivial y el connotativo o del inconsciente, que se descifra atendiendo
los simbolos establecidos en La interpretacion de los suefios de Freud”°.

Freud colocé al inicio de la interpretacion de los suernos un epigrafe tomado
de Virgilio: “Flectere si nequeo superos, Acheronta movebo”.

Ellenberger plantea que la traduccion dicta: “si no puedo doblegar los cielos,
despertaré los infiernos.”

Personalmente creo que con esta traduccion Ellenberger nos intenta
presentar a un Freud frustrado e iracundo que anda en busca de venganza por su
“fracaso” al no obtener una “digna” plaza de docente, pues dice que “el
nombramiento largamente esperado de Freud como profesor extraordinario, se
debié al soborno que hizo uno de sus pacientes ricos al ministro de educacion™".

James Strachey nos muestra que lo que Freud escribié como “Acheronta
movebo”, en realidad significaba “remover el mundo subterraneo”. Respecto a la
cita dice Freud: “pretendi meramente destacar con él lo mas importante de la
dinamica del suefo. El deseo rechazado por las instancias mentales superiores (el
deseo onirico reprimido) remueve al mundo mental subterraneo (el inconsciente)
para ser oido”'.

Hay quién afirma que los trabajos de Freud se dividen en: antes de 1900
(de 1890 a 1900) y después de 1900. Antes de la interpretacion de los suefnos y
después de la interpretacién de los suefos.

Ya para ese entonces, el psicoanalisis de Freud apuntaba a reconstruir la
historia. Freud va reconstruyendo la escena en sentido retroactivo. Como detective
va reconstruyendo (obsesivamente) la historia. Su propdsito era inventar nuevos
caminos para llegar a lo inédito.

Freud siempre estuvo atraido por la misteriosa consistencia de los suefios,
Veia en ellos un gran enigma y consideraba que tenian que ver con toda la
esencia humana.

Se encontré con que habia un deseo detras del sueno. Un deseo como la
parte nodal del suefio. Un suefio como fendmeno psiquico de pleno derecho, mas
precisamente, un cumplimiento de deseo. Un sueiio como cumplimiento de deseo.

El contenido onirico es una contraposicion entre el contenido manifiesto y el
contenido latente. Donde lo manifiesto sera aquello que se presenta a primera y
simple vista (percepcion), correspondiéndole un anudamiento con lo vivenciado
recientemente; y donde lo latente “se refiere al contenido de pensamiento que se
discierne tras el suefio”'® y corresponde a un anudamiento con lo vivenciado méas
antiguo, contenido en el cual se apoya (y explora) el psicoanalisis.

Para Freud, en esta obra, lo importante no es la interpretacién del suefio,
sino el sentido del sueno. La interpretacion del sentido del sueno.

Parece que por interpretacion Freud entiende un intento de explicacién ante
la conducta de la desfiguracion onirica. Desfiguracion que tendra que ver con una
censura: el suefo es desfigurado por la censura. Censura y desfiguracion,“dos

19 Calderén, M. en “Destino y otras ficciones” p. 6.

" Ellenberger, H. en “El descubrimiento del...” Op. cit. p 518. Hojas mas adelante Ellenberger se retracta

echédndole toda la culpa a la burocracfa.

ij Freud, S. en “La interpretacion de los suefios” p.17. Cita correspondiente al epigrafe del titulo de la obra.
Ibid., p.154.



poderes (0 corrientes, o0 sistemas) psiquicos que hay en cada individuo, de los que
uno forma el deseo expresado mediante el sueno, mientras que el otro ejerce una
censura sobre este deseo onirico y por ende lo obliga a desfigurar su
exteriorizacion. Cabe preguntarse: 4En qué consiste la autoridad de esta segunda
instancia, en virtud de la cual ella ejerce su censura?...no es de mucho suponer
que el privilegio de esta segunda instancia haya de ser precisamente la admision a
la conciencia”*.

Entonces, cuanto mas estricta reine la censura, tanto mas extremado e
ingenioso sera el disfraz: sustituto ilegible, murmullo incomprensible.

Disfraces que suponen la pieza esencial del trabajo del suefo:
desplazamiento y condensacién. “El desplazamiento y la condensacién oniricos
son los dos maestros artesanos a cuya actividad podemos atribuir principalmente
la configuracién del suefio”'®. El desplazamiento como via eslabonada de una
representacion a otra, enlazadas una con otra: “representaciones al comienzo
cargadas con intensidad (pulsional) débil, tomando para si la carga (pulsional) de
otras representaciones investidas mas intensamente” '®, mas fuertes. Y la
condensacion como una amplia acumulacibn comprimida, como una
concentracion de pensamientos sueltos, dispersos, que busca confluir toda la
energia en un solo representante; como una reunidén de varios rasgos de dos o
mas representaciones en una sola.

Freud ha descubierto que todas las formaciones (manifestaciones) del
inconsciente, se forman de la misma manera que se forma un suefio, razén por la
cual la Interpretacion de los suerios revoluciona y reconstruye la teoria y la clinica
psicoanalitica.

Y al respecto de la definicibn que nos da Freud de desplazamiento, se
puede decir que es muy parecida a la descripcibn que muy pronto dara de
transferencia. )

Transferencia definida como la representacién con carga pulsional (de mi
historia) a otra representacion (en mi historia).

También es por los suenos que se le dara un lugar en la clinica al concepto
de transferencia.

Son el desarrollo de la interpretacién de los suenos, el complejo de Edipo y
la teoria de las fantasias, asuntos que tendran que ver con el padre de Freud.

Pero es hasta que Freud rompe su relacién (autoanalisis) con Fliess,
cuando pasa a ubicarse como el padre del psicoanalisis. Con la interpretaciéon de
los suefnos y su ruptura con Fliess, Freud se hace padre.

A partir de ese momento, Freud sélo hace una transferencia: con su propia
teoria, y nunca, nunca mas se movera de ahi.

El saber psicoanalitico es un saber que se debe a las transferencias de
Freud.

" Ibid., p.162.

" Ibid., p.313.

'® Ibid., p.193. Los paréntesis son mios.

" En 1895, Freud comienza a llamar ‘enlace falso” a lo que después llamar transferencia.



Ahora cada vez que Freud escribe, logra una creacién inédita, novedosa, en
donde él es el autor, en donde él sera el autor, el creador. Cada vez que Freud
escribe, crea 0 da un paso, va construyendo el psicoanalisis.

El psicoanalisis como cuerpo tedrico es una creaciébn y como practica
(clinica) exige una creacién del ser; y la creacion tendra que ver con la muerte, la
destruccion y con lo posible.

d) El inconsciente y la pulsion

El término inconsciente, en sus inicios, habia sido utilizado por Freud para
designar todo lo no consciente.

Posteriormente la teoria del inconsciente para Freud constituye, como
instancia psiquica, el lugar de las representaciones reprimidas y la hipétesis
fundante del psicoanalisis.

Con la Interpretacion de los suenos lanza la primera tépica del aparato
psiquico, donde denomina inconsciente a la instancia constituida por elementos
reprimidos, que van negando y oponiendo su acceso a la instancia preconciente-
conciente. Las representaciones inconscientes estan investidas de energia. Son
estos elementos representantes pulsionales que obedecen a mecanismos del
proceso primario.

De origen infantil, los deseos inconscientes estan siempre activos, son
atemporales, eternos e inmortales.

En la segunda tépica del aparato psiquico, el inconsciente califica a la
instancia del ello y se aplica, en cierta medida, a las instancias del yo y del
supery6. De pronto se convirtié en el atributo eventual de estas instancias.

Ahora hablemos de la pulsién:

La pulsion es una invencion filoséfica.

La pulsion es una invencion metaférica.

La pulsion es un extrafio animal mitologico. .

La pulsién es un concepto fundamental del psicoanalisis .

La pulsién intenta la relacion con el objeto y anda en busqueda de la
satisfaccion. Esta busqueda tiene multiples formas.

Las caracteristicas comunes a todas las pulsiones son cuatro términos:
fuerza o presién, fuente o empuije, el objeto y el fin .

La pulsién implica una fuerza constante e interna, no se puede huir de ella,
es Q n. No se puede huir de ella como se huye de Q, el estimulo exterior
displacentero.

La pulsién es acéfala, porque no tiene duefio y no tiene objeto.

La pulsion insiste, y la libido es precisamente esa energia psiquica de (lo
que estan " hechas’) las pulsiones sexuales que encuentra su régimen en
términos de deseo. Es la energia de Eros que da cuenta de la presencia y de la
manifestacion de lo sexual en la vida psiquica.

Mientras tanto, el inconsciente pulsa.

" Nos dice Rinty D"Angelo que en tanto concepto fundamental hay que pensarlo como una construccién
soporte del edificio tedrico de toda una ciencia, como una convencion.
" En 1920, Freud diré que solo existe una pulsién.



El inconsciente es un universo de pulsiones.

“Forma parte de los descubrimientos de Freud el hecho de que el
comportamiento humano esta mas poderosamente gobernado por motivos
inconscientes de lo que antes se habia considerado posible; que en la vida
humana desempefian un papel inesperadamente importante los deseos reprimidos
que son expulsados de la conciencia y trasladados al inconsciente; que las
neurosis no son el resultado de pequefas alteraciones, llamadas funcionales, del
tejido cerebral, sino de complicados procesos psiquicos y de fuertes conflictos
emocionales, y que el conocimiento de esos hechos puede poner al médico en
condiciones de comprender las enfermedades psiquicas y, en los casos
apropiados, incluso de * curarlas™’.

2. Por la ruta social

“Sin duda era Freud, el que inventé la manera de cavar el espiritu y a
desenterrar a los muertos cotidianos™'®.

Llegando hasta aqui y como ya mencionaba desde el inicio de nuestro
recorrido teorico, intuyo al psicoanalisis como un método de investigacion de los
procesos inconscientes, que ademas aporta un conjunto de procesos de
sofisticadas coreografias y suposiciones de insdlitos (y fantasticos) paisajes, que
sirven para dar cuenta del ser en relacidén con su circunstancia social.

El psicoanalisis no como cosmovision, sino como un intento explicativo.

El psicoanalisis como una serie de metaforas explicativas.

Partiendo de lo anterior, después de haber atravesado nociones donde se
entrelazan la historia y el lenguaje; el inconsciente como concepto palpitante; la
exploracion y la construccion de conocimiento como pista de posibilidades; hemos
llegado, finalmente, al surgimiento de una sugerencia freudiana que bajo el manto
de la sospecha nos invita a deambular por el espacio (en tanto arqueolégico) y por
el tiempo (en tanto arcaico) de toda una sociedad.

Hay un concepto que evidencia a Freud, mas alla del médico neurélogo,
como antropdlogo, como sociélogo, o quiza como filésofo. Concepto que
denuncia al Freud que siempre estuvo tratando con la cultura, en tanto institucion
y vida moral. El concepto al que nos referimos es el concepto de represién: lo
reprimido implica un mundo, una dimensién; lo reprimido es el mundo del (y lo)
inconsciente.

Algo de caracter fundante es el responsable de reprimir a ese mundo: la
cultura y la sociedad.

" Wehr, G. en “Carl Gustav Jung...” Op. cit. p 103.
' Lépez Ramos, S. en “Entre la fantasia, la historia y la psicologia”p. 137.



Freud, el médico burgués, averigua que jla moral social reprime el mundo
inconsciente!

a) Freud, escritor de exquisita urbanidad

Concuerdo con Braunstein y encuentro en Freud la pista de aterrizaje del
descubrimiento del inconsciente , aunque puntualizo diciendo que una cosa es el
descubrimiento del inconsciente y otra, el psicoanalisis.

Freud no descubrié el psicoanalisis. Freud inventd el psicoanalisis.

iFreud creo el psicoandlisis! Lo fue creando poco a poco.

El es el creador. He ahi su grandiosidad y su originalidad.

Y en tanto lo iba creando, lo iba escribiendo. Cada vez que Freud logra una
creacién novedosa, va escribiendo. Y cada vez que Freud da un paso y escribe
va construyendo el psicoanalisis.

“Desde el comienzo, es preciso considerar que el hablar de Freud remite a
una escritura que se produce siempre en el campo de la invencién. Inventar el
inconsciente y continuar inventandolo no fue labor sencilla. A lo largo de su obra,
Freud mismo se corrigié en repetidas ocasiones, transformé conceptos y cre6
otros™'®.

La vida de Freud es un ejemplo de ascenso social gradual desde la clase
media baja hasta la alta burguesia.

Freud poseia en alto grado los modales de la alta burguesia Vienesa de su
época: cultura refinada y polifacética, exquisita urbanidad, buen humor natural y el
disfrute del arte genuino de la conversacién; sin embargo, se oponia a la vida
frivola y ociosa de la clase aristocratica. Por lo mismo, concebia al mundo del
trabajo e investigacion como el mundo real, en contraposicion al mundo del placer
(hedonismo) total, que él concebia como el de los nifos, los inmaduros, los
neuroticos, la mujer y, como ya dije, la aristocracia.

El trabajo al que se referia Freud era a la medicina, la neurologia y la
investigacion. Dandole singular importancia a la escritura. Escribir para dar cuenta
de dichas investigaciones.

Freud era un investigador.

Freud era un escritor.

Su obra recorre el campo de la creacion artistica, llamese inspiracion de
poeta, llamese dones de novelista o enfermedad creadora. Siempre impulsado por
la necesidad de respuestas.

Hallaba esta satisfaccion de escribir, mas en sus observaciones clinicas
gue en sus ensayos puramente teoricos .

Freud era un tanto reservado, no asistia frecuentemente al teatro, ni a la
Opera, ni tenia aventuras con las bellas actrices del momento.

" Toda la primera parte de este trabajo, Genealogia, trata de demostrar esa afirmacion.

19 Novoa, V. en “Psicoandlisis, teoria y clinica’ p. 43.

* Las herofnas freudianas (Anna O, Emma Von N, Elisabeth Von R y Dora) son historias cortas escritas al
estilo de Schnitzler.



Aun siendo Freud contemporaneo de la Alemania de Bismark, sus ideales
eran los de la Alemania de Goethe: era un romantico.

Para Roazen®, Freud no fue ni revolucionario, ni conservador. Para él fue
un libre pensador con fe en la ilustracion y en la razon.

En el otofio de 1902, Freud empez6 a reunirse con un pequeno grupo de
personas interesadas en el psicoandlisis. Se citaban en su casa todas las tardes
de los miércoles para discutir problemas respecto a la teoria psicoanalitica. El
grupo se autodenomind Sociedad Psicoanalitica de los Miércoles. Los primeros
seguidores fueron Kahane, Reitler, Adler y Stekel.

Después de las deserciones de Adler y Stekel, Ernest Jones propuso la
organizacion de un comité consistente en formar una guardia alrededor de Freud.
El nuevo comité se constituyé con Karl Abraham, Sandor Frenczi, Ernest Jones,
Hanns Sachs y Otto Rank. Max Eitingon se les unié en 1919. Ese fue el comienzo
del movimiento psicoanalitico que se expandiria hasta alcanzar dimensiones
mundiales: la Sociedad Psicoanalitica de Viena se fundd en 1908 y en 1910 la
Asociacién Psicoanalitica Internacional.

La Sociedad de los miércoles era un grupo secreto de seis discipulos
elegidos que juraban su lealtad a la defensa del psicoanalisis y recibian un anillo
de Freud . Estas reuniones semanales eran habituales entre los poetas y jovenes
romanticos.

Recordemos que Freud gustaba de comprar distintos tipos de cigarros,
jugar cartas, coleccionar antigiiedades y caminar por el bosque y el campo con
sus perros , los cuales eran los mismos que podian estar en el consultorio durante
las sesiones.

Respecto a la musica, las obras de Carmen de Bizet y Don Giovanni de
Mozart eran sus favoritas.

Freud tenia ideas eminentemente romanticas y poéticas.

Mantenia que los temas esenciales de sus teorias estaban basados en la
intuicion de los poetas y referia que los grandes escritores habian precedido a los
psicélogos en la exploraciéon de la mente humana. Eligié la psicologia con el
propésito de unir a la ciencia con el sistema de intuicibn y conocimiento
psicolégico que poseia la literatura y los grandes escritores.

Freud, hombre de ciencia y poeta tragico. Con la experiencia del médico y
la imaginacion del poeta, logré encender una vela en la obscuridad de la alcoba.

Freud introduce metafora en la ciencia, en la medicina, y al introducir
metéafora introduce la castracion, la Falta que posibilita y potencia.

b) Estudios sociales

Freud se distingui6 como estudioso de la literatura, la antropologia, la
arqueologia y la historia. Sabia de la importancia de los relatos miticos en la
historia de las distintas organizaciones humanas y como la preservacion de los
mismos sirve para explicar los origenes y trascendencia de cada civilizacién.

0 Roazen, P. en “Freud, su pensamiento politico y social”p.219.
ok ., . L. .
Freud les obsequi6 un anillo con una cabeza de Jipiter montada, como simbolo de poder.
* . . . . . . ,
Freud apreciaba la cultura egipcia. Para los egipcios, los perros son guardianes y los guias de los muertos.



Su interés al abordar el problema del mito en las culturas, le permitié un
tratamiento de los padecimientos y alteraciones psiconeuréticas, encontrando
algunas semejanzas entre la vida y sufrimiento psiquico de estos pacientes y el
comportamiento de los grupos primitivos®'.

Freud estudi6 y leyé muchisimo.

De la literatura biblica recuperé el tema de la creencia como un conjunto de
mecanismos de proyeccion en la vida de los seres humanos.

De la literatura universal, la antropologia y la arqueologia retomé el
problema de la vocacion a la cultura, al problema de la regulacién del deseo, y el
lugar del tabl y de la prohibicién en cada organizacién social.

También se dio la oportunidad de hablar de los origenes del sentimiento
religioso, del funcionamiento de la horda primitiva y del lugar de la figura paterna
como garante de la ley de prohibicién del incesto, asi como del lugar de la
rivalidad y el crimen en los origenes de toda organizacién humana.

Leer, también, le llevo a valerse de los argumentos mas candentes de la
literatura universal: Séfocles, Shakespeare y Goethe, principalmente.

También incluira diversas notas del razonamiento filoséfico. Pero seran
Schopenhauer y Nietzsche quienes, a partir de un llamado subversivo, le daran al
psicoanalisis una base en la teoria de la denuncia y la sospecha.

Todas estas investigaciones son esenciales porque le permiten conocer los
dispositivos de represion y de transmisidbn de los prejuicios y mecanismos
psicolégicos que operan en la vida de los pacientes neuréticos. A partir de ahi,
pondra en evidencia la convulsion social, los equivocos de la humanidad y el
reinicio constante de su propia teoria.

Intentaré hacer un recorrido por las investigaciones sociales realizadas por
Freud, partiendo desde 1913 con Totem y tabu, tocando las puertas de 1915 con
De guerra y muerte, pasando por el polémico y deconstructivo texto de 1920: Mas
alla del principio del placer, evidenciando la Psicologia de las masas y analisis del
yo de 1921, y sospechando en 1927 con El porvenir de una ilusion. Alli me
detengo y rastreo paralelismos entre Freud y Nietzsche. Con El malestar en la
cultura, de 1930, proyecto un pesimismo existencial; para ir aterrizando en 1932,
sobre la pregunta que brota entre Einstein y Freud de ;Por qué la guerra?

Antes me gustaria explicar que, a pesar de la mencion “investigaciones
sociales realizadas por Freud”, no creo que exista una division entre escritos
especificos de psicoandlisis y escritos sociales. Existe una articulacion indisoluble
entre la teoria psicoanalitica de la cultura y la teoria psicoanalitica del sujeto (de la
transferencia). En Psicologia de las masas y analisis del yo, Freud menciona que
aquello que se presenta en el fendmeno de masas tiene su paradigma en lo que
ocurre en un psicoanalisis. No hay oposicidon entre sujeto individual y sujeto
colectivo. Sujeto y cultura, individuo y sociedad, son efecto de un orden social, de
una religiéon, de una moral y sobretodo, de la insercion de un lenguaje. Iniciemos:

c) Tétem y tabu (1913)

2! Esteban Cortes Solis.



El motivo primordial que arroja a Freud hacia un intento por resolver los
problemas que su psicologia individual venia planteando, es sin duda alguna,
recurrir a diversos materiales y reportes de la psicologia de los pueblos. El ser
como eco y reflejo de un corte de realidad.

Es asi como encontramos una extraordinaria e inicial peculiaridad del
psicoanalisis: la de hacer puentes multidisciplinarios.

A partir de 1913, el psicoanalisis se engancha con la etnologia, la lingUistica,
la antropologia, el folclor, los mitos y las historias de cada espacio y tiempo al cual
dirige su analisis. Lleva a cabo una exploracion hermenéutica para posteriormente
rebasar la hermenéutica, construyendo y sefalando un sentido originario del
totemismo en la historia humana.

Pero para aproximarnos a una comprension hacia el sistema del totemismo,
es relativamente necesario lanzar una pregunta al fondo de nuestra existencia:
¢, Qué es el Tétem? Intentaré resolver la cuestién, con todo el riesgo que esta
aventura implica, palpando huecos e interpretando insinuaciones.

El Tétem pudo haber sido un animal, una planta, un efecto climatico, que
de alguna manera encontraba su articulacion con la estirpe entera, vinculado a
todos los de la especie, heredado por linea materna o paterna, recorriendo el
territorio de los antepasados, o anticipandose a los que habran de aparecer en el
futuro; razén por la cual los miembros de ese linaje, de la estirpe, se dan por
llamar de igual forma que su tétem, pues descienden de él, son protegidos por él,
éste los aconseja y los advierte durante los suefios o0 en no pocas ocasiones el
alma del individuo es protegida por el tétem, encontrandose éste en plena
identificacion con el animal totémico.

Pero en la medida que protege, también castiga.

Angel guardian, fuerza protectora o enemigo acérrimo, inofensivo o
peligroso, amado y odiado, dependiendo el caso otorgaba ayuda o castigo,
constitucion ambivalente que convierte al Tétem en un sistema que proporciona
las bases para una organizacion social.

Es evidente que al ser una forma de organizacién social, es constituido en
Su esencia por ciertas normas, reglas y leyes.

Freud reclama singular interés al encontrarse con una ley que se generaliza
mas alla de los limites de las fronteras.

Una ley en particular, que encuentra no soélo en los pueblos occidentales
sino en otros lugares, como son: Nueva guinea en Australia, Africa y América; en
ciertos pueblos donde residen los que el da por llamar salvajes o semisalvajes :
La ley de la exogamia.

* Cabe aclarar que en la mayoria de las ocasiones el Tétem es un animal, por lo tanto no se le da caza, no se le
mata y no se le come.

* Al nacer, el espiritu del individuo se otorgaba al cuidado de tétem. Para ser més especificos, el espiritu se
resguardaba en el alma del animal totémico, entonces no se cazaba ni mataba a ningtin animal de dicha
especie pues como no sabia que individuo de esa especie animal era el portador de la suya, nada m4s natural
que respetara a toda la especie.

" A estos términos, acompafiados a los de ‘Sociedades primitivas”es a lo que posteriormente Levi Strauss se
opondra. Pues €l se niega a ver la sociedad occidental como la punta de lanza, como la raza superior, como el
punto de inicio desde donde se parte todo tipo de medicidn al respecto del resto del mundo.



La exogamia esta eternamente conectada con el tétem. Y esta conexidon
demuestra ser muy sélida.

La exogamia dicta a los miembros del mismo tétem que no entren en
vinculos sexuales reciprocos. No permite casamientos, pues todos los que
descienden del mismo tétem son parientes, forman una gran familia, son de la
misma sangre, con los mismos huesos, los mismos ritos y similares danzas. La
exogamia prohibe el incesto, es una barrera totémica.

El tétem entonces tendra que ver con una prohibicion.

Prohibicién que suele tornarse severa. Es por esa razén que no carece de
importancia el que estas comunidades puedan mostrarnos qué sentian como
amenazador, y dignos de las mas severas medidas de defensa, esos deseos
incestuosos del individuo, deseos que tenian que ser reprimidos y exiliados u otro
territorio. Territorio no geografico no temporal: al territorio del inconsciente.

Pero dos preguntas: ;Por qué esta prohibicion del incesto? y ¢Cual es la
razon de la exogamia?

Sigamos de cerca las huellas del maestro vienes para intentar resolver
estas cuestiones.

Esta prohibicion planteada como una reserva por el intento de realizar algo,
una restriccidn, es lo que Freud definié como tabu. Pero el tabu también incluye el
caracter de sacralidad que seria el producto de violar esa prohibicién.

Se trata pues de una serie de limitaciones a las que estas comunidades se
sometian convencidas de que una violacién se castigaria con la maxima severidad.

Si en algun extrafio caso alguien consiguiera violar una prohibicion,
adquiriria él mismo el caracter de lo prohibido. Y nos dice Freud, con un puro entre
los dedos, que quién ha violado un tabu, por ese mismo hecho se vuelve tabu.

Antes de continuar quisiera aclarar que mientras Freud profundiza mas en
el enigma del Tabu, se va dando cuenta de que esta restriccion de aquellos
pueblos no es algo tan remoto como parece serlo al primer vistazo, pues las
prohibiciones a las que obedecemos “hoy en dia”, designadas por la moral y las
instituciones, tienen un parentesco esencial con ese tabu primitivo, y “si
esclareciéramos el tabu acaso arrojariamos luz sobre el oscuro origen de nuestro
propio * imperativo categérico™?.

El tabu principal, que era el tabu de los animales, consistia principalmente
en la prohibicion de matarlos, comerlos o por decirlo asi: transgredirlos, pues un
miedo escondido proviene del interior del objeto tabu.

Entonces si se plantearon prohibiciones y restricciones, seguramente fueron
seguidas por deseos de transgredirlas, pues lo prohibido es lo deseado, y esta
pulsion de transgredir, de cometer incesto, implicaria la exclusiéon social, el
destierro, el odio, la marginacion, el horror, el castigo o la muerte.

Toda una angustia dificil de soportar para el individuo que internamente
desea lo que externamente esta prohibido. Interior que pulsa y exterior que
reprime.

Y notamos aqui que el sujeto, desde los tiempos remotos, se ha encontrado
aprisionado entre dos actitudes opuestas, en un terreno entre dos sentimientos

" La época victoriana.
2 Freud, S. en “Tétem y Tabii”’p.31. (Al final de la frase, una clara alusién a Kant y a su razonamiento.)



opuestos, entre el deseo y la represion. jEl individuo se construye en una
tendencia paraddjica!, en una ambivalencia.

Freud dira que estas prohibiciones tabu tienen una semejanza singular con
la enfermedad obsesiva, pues la violacion del tabu (la figura de la ley) conllevaria
a una desgracia insoportable. Si acaso la prohibicién fuera derribada, la pulsion se
abriria paso hasta la conciencia y se pondria en ejecucion. Pero todo queda en
una situaciéon no tramitada, que genera una fijacién psiquica producto del conflicto
entre prohibicién y pulsion. Ciertamente existe un intenso placer por alguna
realizacion y pronto una limitacion contraria, ésta justa o injustamente prohibiria su
realizacion, pero la prohibicion no consigue cancelar la pulsion, sélo logra
reprimirla o desplazarla a fin de escapar del bloqueo en que se encuentra.

Freud desplegara esta idea dos anos después en 1915; donde desarrollara
la nocién de los destinos de la pulsion bloqueada o reprimida. Alli nos dira que el
destino de la pulsién es muy incierto, gracias a que la represiébn genera una
desviacion que:

a) Obligaria a la pulsion a la adaptacion, al disfraz, a acomodarse
entre las costumbres mas aceptadas socialmente, llevando a
cabo la sublimacion.

b) Se resolveria mediante una conversion entre la vuelta de una
pulsion de la actividad a la pasividad, un proceso de pares
opuestos que contiene las metas de la pulsién, una mudanza
total que guiaria a la pulsiéon hacia una simulacién reactiva en
su contenido. Como si el egoismo se hubiera convertido en
altruismo, y la crueldad, en compasién, lo “malo” que pulsa
cambiaria en lo que es clasificado como “bueno”, un trastorno
hacia lo contrario.

c) Alteraria la direccidn de la pulsién a tal grado que lo que por un
momento intenta depositarse en un objeto externo, acabaria
depositado en el mismo lugar de donde salid, en el mismo sitio
donde se produjo. Una pulsién vuelta hacia el Yo propio, una
vuelta hacia la persona propia.

d) Empujaria a un autolimite y la tendencia del Deseo tendria que
inhibirse para seguir siendo: Meta inhibida.

Esto nos da cuenta que los destinos de la pulsion, a partir de la represion,
son: sublimacion, conversion, vuelta hacia lo propio e inhibicion.

Volvamos a Totem y tabd.

Entonces el individuo quiere realizar una y otra ves cierta accién, pero como
no tiene permitido realizarla la aborrece y como por una fuerza mistica (de
conversion) el amor se convierte en odio. Permaneciendo en el ser humano la
cualidad que insita la tentacion de violar la prohibicién, pues en él se ha
despertado un conflicto ambivalente, inclinacion que corresponde a dos
capacidades: una, la aptitud de recordarle a un hombre sus deseos prohibidos; y
dos, en apariencia mas sustantiva, de inducirlo a violar la prohibicion al servicio de
esos deseos.

Recordemos que los detonadores de la neurosis son estas tendencias
contrapuestas, tendencias ambivalentes.



Es asi como queda certificada la similitud psicolégica entre el tabu y la
neurosis obsesiva.

Cabe sefalar por lo tanto que siendo el tabu una formacién social, una
creacion cultural, nos demuestra que no es una neurosis, mas bien la neurosis es
producto del tabu, pues incumbe el relegamiento de esos factores sociales.

Una conclusion arrojada entre lineas muestra que las neurosis son
formaciones asociales, pues procuran lograr con medios intimos lo que en la
sociedad surgié en comunion, tendiendo siempre a refugiarse de una realidad
insatisfactoria en un placentero mundo de fantasia.

Dice Freud que el neurético da la espalda a la sociedad donde gobiernan y
habitan hombres e instituciones que se han creado en comun, saliendo de esta
manera de la comunidad humana, creando un mundo particular, en el cual, sélo
es eficaz lo pensado con intensidad, un acaecer psiquico que implicaria
pensamientos de singular magnitud, representaciones obsesivas que parece ser,
obedecen a la confianza que el hombre primitivo (como el hombre actual) tiene en
el poder de sus deseos, todo aquello que tiene que acontecer sélo por que él lo
quiere. Lo que aqui se destaca es la fuerza de un mero deseo, como soélida
creencia en algo, movimiento de fe, como narcisismo, narcisismo intelectual, una
omnipotencia de los pensamientos, que seria el principio que rige la magia: el
inicio del animismo.

En este “estadio animista” (asi lo define Freud) el hombre se atribuye la
omnipotencia a si mismo , existe una necesidad practica que es la de apoderarse
del mundo, controlarlo, y a su vez aduefnarse de otros hombres o de sus espiritus,
de animales o cosas, esto explica el modo de proceder de la magia. Es entonces
la magia un recurso importante, particular, pieza mas originaria y sustantiva de la
técnica animista.

Afirmo pues que los motivos que incitan a la practica de la magia son los
deseos del hombre, el deseo por alcanzar lo deseado.

Pero ahora intentaré responder a la segunda pregunta y, asi, regresar a la
exogamia senalada como impedimento del incesto, planteando dos de las
principales hipétesis de esta obra: la horda primordial y el asesinato de padre
primordial.

Freud, basado en Darwin, postula la tesis de las hordas, dentro de las
cuales los celos del macho dominante impedian la promiscuidad sexual, la ley del
mas fuerte implicaba los celos generados por los débiles: este macho, amo
celoso , poseia a todas las hembras del grupo, a quienes defendia celosamente
de los demas varones. El proceso era siempre el mismo, cuando en alguna
ocasion el macho joven se rebelaba o crecia, sobrevenia una pelea por el poder,
por el predominio; entonces el vencedor, por supuesto el mas fuerte, después de

" Si no se lee con detenimiento esta definicion, parece més bien, la que se da de psicosis.

" Freud destaca este periodo como un periodo narcisista, pues esta omnipotencia del yo implica una
emanacion de la libido que permanece en el yo, un amor hacia uno mismo, es un estado de amor al yo, el yo
estd sobre envestido. El pensar esta sexualizado en gran medida. Por otra parte este periodo animista difiere
del periodo religioso pues este tltimo ha cedido a la omnipotencia de los dioses toda omnipotencia sobre si
mismo, un estadio de omnipotencia divina, o a diferencia del periodo cientifico que busca explicaciones
certeras al respecto de la esencia del universo.

" Tétem.



matar o expulsar a los otros se establecia como el jefe de la horda. Y era asi como
los machos jovenes, después de lo sucedido, estaban impedidos de entrar en
apareamiento consanguineo demasiado estrecho dentro de los miembros del
grupo. Es de esta manera como rige una prohibicién del comercio sexual merced a
los celos del jefe, fenbmeno que, transcurrido el tiempo, estableceria reglas
después concebidas como leyes: “jNingiin comercio sexual dentro del Tétem!",

Entonces el animal totémico es sustituto del padre.

El padre protector y amado se ha convertido en el padre odiado y
desalmado. Ahora se crea una actitud ambivalente hacia él (sentimiento similar
que caracteriza al complejo paterno en los nifos actuales).

De acuerdo a esto, la exogamia es consecuencia de las leyes totémicas. “Si
el animal totémico es el padre, los dos mandamientos del totemismo, los dos
preceptos-tabu que constituyen su nucleo, el de no matar al tétem y no usar
sexualmente a ninguna mujer que pertenezca a él, coinciden por su contenido con
los dos crimenes de Edipo, quién matd a su padre y tomé por mujer a su madre, y
con los dos deseos primordiales del nifio, cuya represién constituye quizas el
nucleo de toda psiconeurosis™-.

Pero la ley que prohibe es la misma ley que llama al deseo y quiza los
hombres de aquél tiempo, humillados, derrotados, expulsados, vencidos y
deseosos del poder que no poseian, pensaron en aliarse y de esa forma mataron
y devoraron al padre.

Tal vez en el acto de devoracion, acto de canibalismo, se pensoé, aparte de
dar fin al opresor, en recibir el poder y la fuerza de las partes del cuerpo de la
persona admirada.

Pero después del asesinato y la cena totémica®, solamente se recuerda la
parte amable y protectora del desaparecido, entonces acontece el arrepentimiento,
asi fue como nacio la conciencia de culpa, y o que antes él habia prohibido con su
existencia, ellos mismos se lo prohibieron ahora en lo interior, una situacion
psiquica; asi desde la conciencia de culpa del hijo (varén) y el intento por calmar
ese sentimiento, se da comienzo a apaciguar y calmar al fantasma del padre
muerto, de su afnoranza, de la nostalgia de la huella del padre ultrajado, mediante
la obediencia de efecto retardado hacia estos preceptos tabu, cumpliendo con las
leyes y reglas antes determinadas y con la que se acumulen, las que se formulen
en el futuro.

Esta es la forma por la cual las organizaciones sociales y todas las
instituciones, las limitaciones éticas y la religion, demuestran ser unos ensayos de
solucionar el mismo problema: La culpa por el asesinato del padre aforado.

d) De guerra y muerte (1915)

» Freud, S. en “Tétem y Tabii”, Op.cit p.128. Los signos exclamativos por supuesto que son mios.

* Ibid., p.134-135.

* Por eso se lleva a cabo el banquete social, una cena comunal, la culpa se reparte en partes iguales, los
miembros del clan se santifican mediante la comida del Tétem, se refuerza la identificacién con él y entre
ellos.



En este texto escrito entre marzo y abril de 1915, Freud comienza hablando
acerca de sus meditadas opiniones que le gener6 el estallido de la Primera Guerra
mundial.

Esta situacion proyecta a Freud, en primera instancia, a pensar la actitud de
la existencia ante la muerte: “la guerra, en la que no quisimos creer, ha estallado
ahora y trajo consigo..la desilusién”?. La guerra destruye una ilusién. La guerra
destruye el porvenir de la ilusion.

“El sol alumbra estos continentes, que desde arriba deben de parecer
grandes frutos agusanados y carcomidos™’.

El pesimismo arremete mientras la ilusién es masticada por la desilusién.

Da inicio a su escrito nombrando las restricciones y la renuncia pulsional
que es extremadamente necesaria para la vida en sociedad, lugar de la cultura,
donde las normas éticas inundan al individuo, obligandolo a respetarlas a como dé
lugar.

La violencia, la agresividad y la injusticia, son blancos continuos a los
cuales las Naciones y el Estado rechaza, pues lo que estos gobiernos piden es
obediencia, sumisién y sacrificio de parte de todos los ciudadanos, jpero vaya
contradiccién! pues los recursos que el Estado prohibe y niega, son los mismos
que utiliza para mantenerse en pie, llevando a cabo una mentira conciente que
pretende monopolizar una energia que brota por todos lados.

Esta mentira conciente, obliga a todos los individuos sociales a una reforma
de pulsiones.

Freud toca el tema de la educacion en tanto reforma de pulsiones.

Es la educacién un dispositivo necesario para llevar a cabo este domaje,
esta transposicion continua de compulsiones externas en compulsiones internas
que cubriria las exigencias ordenadas por la cultura. “Mediante unos aditamentos
eréticos, las influencias culturales hacen que, en proporciéon cada vez mayor, las
aspiraciones egoistas se muden en altruistas, sociales. En definitiva es licito
suponer que todas las compulsiones internas que adquirieron vigencia en el
desarrollo del hombre fueron en el origen, vale decir, en la historia de la
humanidad, sélo compulsiones externas.”

En este punto Freud se da cuenta que la construccion y el progreso de la
cultura se ha dado gracias a los asesinatos, a las masacres, a la dominacion brutal
de un pueblo sobre otro. Los cimientos de la cultura y el desarrollo de la misma,
que tanto intenta maquillar la educacion se han dado gracias a la guerra y a la
muerte.

La guerra es una pesadilla de cercana pirotecnia desde donde brota la
muerte.

Entonces, es por medio de la educacion (con su sistema de premios y
castigos) como la sociedad ha conseguido obediencia para la cultura, imprimiendo
la méxima tension posible, forzando a las comunidades a su distanciamiento
todavia mayor respecto a su disposicion pulsional, empresa que no siempre tiene

* Freud. S. en “De guerra y muerte. Temas de actualidad’p. 280.
2" Novo, S. en “Return Ticket’p. 64.
28 Freud, S. en “De guerra y muerte”, Op. cit. p. 284.



el éxito que los requerimientos éticos esperarian, pues un gran numero de
hombres siguen obedeciendo a su naturaleza.

Hombres para los cuales los asesinatos masivos, las masacres y los
homicidios no restringidos, como la guerra, les permiten transitoriamente satisfacer
sus pulsiones, escapando de esta forma a las restricciones éticas que ejerce la
continua (re)presién de la cultura. Restableciéndose aunque sea por poco tiempo
y de manera brutal los estados primitivos: lo animico primitivo inherente al
individuo.

Y es esta guerra una via que permite descargar el odio y la confusién que
existe hacia y por el otro, aquél que no es como yo, el que no es yo, yo que existe
fuera de mi, yo que vive en lo externo, yo que no es yo.

Yo que debera ser aplastado, menospreciado y aborrecido.

Situacion de destruccion que coloca al personaje frente a frente con la
muerte, que permite verla de cerca, creer en ella, desilusionarnos de la vida eterna
y entera, pesimismo ante la esperanza, ante la afioranza de inmortalidad pues de
pronto “los hombres mueren realmente; y ya no individuo por individuo, sino
multitudes de ellos, a menudo decenas de miles en un solo dia”°.

¥ Ibid., p. 292.



CAPITULO IV
Psicoanalisis y convulsion social

¢ De donde nos vienen las tristezas inexplicables?

Deben tener una razén, un origen. ;Sabe usted?

Somos pueblos agotados, tantas guerras intestinas,

tanta sangre derramada sin provecho...jCuanta melancolia!
Todo contiene la semilla de la corrupcion.

En las cosas se llama la decadencia. En los hombres, la muerte.

Carlos Fuentes

1. Un nuevo comienzo: el psicoanalisis y la muerte

En 1919, Freud escribia Lo ominoso y Pegan a un nifio, escritos que
adhieren a todo el proceso cultural creaciones con caracter de siniestras,
representaciones de lo horroroso y de la destructividad. Escritos que lo van
empujando, cada vez mas, a repensar, recomentar y a rescribir el psicoanalisis.

“Puede reformularse ahora la historia del psicoanalisis a la luz de los
vuelcos que ha sufrido...El primero es el descubrimiento del inconsciente y sus
procesos de composicion, con el proyecto freudiano de hacerlo andar por los
caminos del principio del placer. El segundo es el momento en que Freud
trasciende el naturalismo originario y arroja la teoria escandalosa de la pulsién de
muerte. Este punto, se sabe, no fue aceptado por el movimiento psicoanalitico
oficial que prefirié inclinarse por un reflujo del pensar y el obrar psicoanaliticos en
funcién de objetivos homeostaticos™.

Es a partir de 1920, con este Mas alla del principio del placer, donde Freud
plantea una nueva importancia teodrica: Mas alla del placer hay algo més, en el
fondo hay algo mas. Mas alla del placer esta... el dolor.

La felicidad extrema y sucesiva, es dificil de soportar.

Happiness is a Warm Gun .

Cortdzar nos lo explicaria al inicio de su instruccién para dar cuerda al
tiempo de un reloj: “All4 en el fondo esta la muerte, pero no tenga miedo™.

Nace una nueva concepcidon. Freud derrumba su antiguo edificio tedrico y
en ese lugar donde algo ha caido, algo vive, se levanta y se prolonga, directo
hacia la muerte.

“Bajo esta luz, la importancia teérica de las pulsiones de autoconservacion,
de poder y de ser reconocido, cae por tierra; son pulsiones parciales destinadas a
asegurar el camino hacia la muerte...”

Una reformulacién que implica un nuevo comienzo del psicoandlisis.

! Braunstein, N. en “Goce” Op cit. p 42.

" The Beatles.

* Cortézar, J. en “Historias de cronopios y de famas” p. 28.
? Freud, S. en “Mds alld del principio del placer” p. 39.



a) Mas alla del principio de placer (1920)

Con esta obra se inicia el esquema de un nuevo cuadro estructural de la
mente que habria de dominar los escritos posteriores de Freud.

Respecto al nuevo comienzo, Freud nos dira al final de esta obra: “Hay que
estar preparados para abandonar un camino que se siguié por un tiempo, si no
parece llevar a nada bueno. Sélo los creyentes que piden a la ciencia un sustituto
del catecismo abandonado echaran en cara al investigador que remodele o aun
rehaga sus puntos de vista™.

Freud comienza su escrito explicando que hasta ese momento el
psicoanalisis ha adoptado la tesis del principio del placer, desde un punto de vista
econoémico. Parece justificar que el psicoanalisis ha sido un voto por el supuesto
de que los procesos animicos son mediados por el principio del placer, en el
sentido de que la tension displacentera arranca dichos procesos y la distension
propaga y produce placer.

Define placer y displacer como la cantidad de excitacién existente en la vida
animica. El displacer como un incremento de dicha cantidad y el placer como una
disminucion.

El principio del placer seria mantener lo mas baja posible, o al menos
constante , la cantidad de excitacién presente en la vida animica. El principio de
placer deriva del principio de constancia.

Y respecto a “un mas alld”, nos sefnala lo formulado por Fechner. Dice que
“todo movimiento psicofisico que rebase el umbral de la conciencia va afectado de
placer en la medida en que se aproxime, mas alla de cierta frontera, a la
estabilidad plena, y afectado de displacer en la medida en que mas alla de cierta
frontera se desvie de aquella, existiendo entre ambas fronteras, que han de
caracterizarse como umbrales cualitativos del placer y el displacer.. puesto que la
tendencia a la meta no significa todavia su logro, y en general esta meta solo
puede alcanzarse por aproximaciones...”®

El principio de constancia desarrollado por Breuer deriva de la tendencia
a la estabilidad de Fechner, y el principio del placer de Freud deriva del principio
de constancia.

Posteriormente al (re)estudio de lo postulado por Fechner, Freud dira que,
entonces, es incorrecto hablar del principio del placer como imperante sobre todo
lo animico, pues si asi fuera, todos los procesos animicos tendrian que ir
acompanados de placer o llevar a él; “y la experiencia mas universal refuta
enérgicamente esta conclusion. Por tanto, la situacién no puede ser sino esta: en
el alma existe una fuerte tendencia al principio del placer, pero ciertas otras
fuerzas o constelaciones la contrarian, de suerte que el resultado final no siempre
puede corresponder a la tendencia al placer’®, sélo aproximaciones. Hay una
inhibicién en el principio de placer.

Pero ¢qué es lo que inhibe al principio del placer?

4 Ibid., p. 62. Las cursivas son mias.

" Principio de constancia: La tendencia a mantener constante la cantidad de excitacion.
> Ibid., p. 8.

% Ibid., p. 9.



Experiencias de displacer. Y el displacer es de percepcion. Freud nos dice
que son dos las principales experiencias de displacer.
1. El principio de realidad, que tiene caracter de una ley, bajo el influjo de las
pulsiones de autoconservacién del yo. Este exige y consigue posponer la
satisfaccion, renunciar a diversas posibilidades de lograrla y tolerar
provisionalmente el displacer en el largo rodeo hacia el esperado placer. Un
principio para la autopreservacion del organismo en medio de las dificultades del
mundo exterior.
2. La represion en tanto segrega, retiene y corta la posibilidad de alcanzar la
satisfaccion, y la represion en tanto viejo conflicto, como el displacer del neurdético.
Pues aunque se alcance la satisfaccién por via directa o sustitutiva, éxito que
supondria una posibilidad de placer, es sentido por el yo como displacer, el
principio del placer experimenta otro descalabro justo en el momento en que
ciertas pulsiones laboraban por ganar un placer nuevo. El placer que no puede ser
sentido como tal.

Después Freud propone estudiar el modo de trabajo del aparato animico en
su practica mas temprana: el juego infantil.

El juego infantil, econémicamente pensado como ganancia de placer.

Asi es como Freud nos conduce hasta el singular episodio de cuando su
nietecito de afno y medio jugaba con un carrete de madera amarrado con una piola.
La historia es esta: era un nifo precoz e inteligente que no lloraba a pesar de que
la madre lo abandonaba durante horas. Pero este buen nifio tenia el habito de
arrojar lejos de si todos los pequerios objetos que encontraba al alcance de su
mano (era muy irritante el empeno por recoger sus juguetes). Al aventar los
objetos emitia con gran satisfacciéon un fuerte y prolongado “0-0-0-0”, que segun la
madre significaba “Fort’ (se fue). El nifo, al arrojar sus pertenencias, jugaba a que
se iban. Aqui aparece el famoso carrete de madera amarrado con una cuerda. El
nino diestramente arrojaba el carrete (al que sostenia por la cuerda) y cuando éste
se encontraba lejos o perdido debajo de su cuna, el nifio pronunciaba su
significativo “0-0-0-0", para después, tirando de la cuerda, volver a recuperar el
carrete, festejando su aparicién y reencuentro, con un amistoso “Da” (aca esta). El
mayor placer correspondia a este reencuentro. Ese era el juego, el de
desaparecer y volver. El Fort-Da.

Para Freud, la interpretacion del juego, resulté muy obvia. El juego referia a
la renuncia (de satisfaccion) pulsional del nifio de admitir sin protestas la partida
de la madre. “Se resarcia escenificando por si mismo, con los objetos a su alcance,
ese desaparecer y regresar...Entonces, ;cdmo se concilia con el principio de
placer que repitiese en calidad de juego esta vivencia penosa para él? Acaso se
respondera que jugaba a la partida porque era la condicion previa de la gozosa
reaparicion, la cual contendria el genuino propdsito del juego™”.

Quiza, pero Freud nos dice que la raiz se encuentra en otros posibles
motivos:

7 Ibid., p. 15. Las cursivas son mias, y aunque no tengo ningtin propésito de hacer lectura desde una posicién
meramente lacaniana, si procuro sefialar al lector un posible apuntalamiento en lo que respecta a la (futura)
teoria del Goce.



1. En la vivencia original, el nifo era pasivo, era afectado por esta experiencia;
ahora él se ponia en un papel activo repitiéndola como juego, a pesar de que fue
displacentera. En este papel activo se adueiia y toma el control de esa ida y
regreso. A este afan Freud le llama “pulsién de apoderamiento”. De este modo
abreaccionan la intensidad de la impresién (dolorosa, sobre-excitante) y se
aduenan de la situacién. El nifo trueca la pasividad de vivenciar por la actividad
del jugar y encontrar alli, un elevado goce.

2. El nino, al arrojar el objeto, lograba la satisfaccion al vengarse de la partida de
la madre. Dice Freud que pareceria que el nifio dice: “Bien ¢te quieres ir? Pues
vete, no te necesito, es mas, yo mismo te echo.”

Noto otra aportacién importante que se le debe a Freud, a partir de estas
observaciones: la de concluir que los nifios repiten en el juego todo cuanto les ha
hecho gran impacto e impresién en la vida.

Mas adelante, Freud menciona el papel de la repeticién en el recuerdo del
paciente, como insuficiente ante la meta propuesta: el devenir conciente de lo
inconsciente. Dira que no se trata de recordar sino de revivenciar. Revivir el
instante doloroso. Y generalmente esta escenificacién se juega en el terreno de la
transferencia, el de la relacibn con el médico. La anterior neurosis ha sido
sustituida por una (nueva) neurosis de transferencia, es decir, se repite lo
reprimido como vivencia de lo presente. Lo pasado se actualiza, poniéndose en
acto. Se identifica al médico (psicoanalista) con una representacion anterior.

La compulsion de repeticion se exterioriza en el curso del tratamiento
psicoanalitico. Se ha de adscribir la compulsion de repeticion a lo reprimido
inconsciente.

La compulsion de repeticidn es la exteriorizacion forzosa de lo reprimido.

Lo reprimido retorna en forma de compulsion insistente.

Es el retorno de lo reprimido.

Pero se pregunta Freud; ;Qué relacién guarda la compulsién de repeticién
con el principio del placer? ¢Qué relacion y como si lo que hace la compulsion de
repeticion es revivenciar y provocar displacer al yo?, puesto que saca a luz
operaciones de mociones pulsionales reprimidas, vivencias pasadas que no
contienen posibilidad alguna de placer, y, es mas, muchas de esas penosas
ocasiones dejaron dafios permanentes, sensaciones hondamente dolorosas.

“Se trata, desde luego, de la accidén de pulsiones que estaban destinadas a
conducir satisfaccion; pero ya en aquél momento no lo produjeron, sino que
conllevaron unicamente displacer. Esa experiencia se hizo en vano. Se la repite a
pesar de todo; una compulsién esfuerza a ello”®, insiste a conseguir, una y otra
vez, esa satisfaccién nunca lograda.

La compulsion de repeticién es un “eterno retorno de lo igual”’, que pretende
hacerse de lo que nunca alcanzé.

La satisfaccidon estd, precisamente, en intentar lograr la satisfaccion

Y esta compulsién de repeticion se instaura mas alla del principio del placer.

" Esta pulsién de apoderamiento también tendrd que ver, en el nifio, con el deseo de ser grande y poder obrar
como los mayores.

" En tanto representacién escénica.

8 Ibid., p.21.



“Lo que resta es bastante para justificar la hipétesis de la compulsion de
repeticion, y esta nos aparece como mas originaria, mas elemental, mas
pulsional” y por lo mismo mas impulsiva, mas apasionada, més irreflexiva que el
principio del placer que acaba de ser destronado.

Continuemos; entonces estas exteriorizaciones de la compulsién de
repeticion, muestran un caracter pulsional y opuesto al principio del placer.

Otra cosa que busca la repeticion es la novedad, es decir, sentir
nuevamente la primera impresién. Volver a sentir la impresion originaria. “En todos
los casos la novedad sera condicién del goce”®. Una blsqueda de sensaciones
que, como diria Wilde, fuesen “al tiempo nuevas y placenteras, y poseyeran ese
componente de lo desconocido que es tan esencial para el ensueno, un mundo en
el que las cosas poseerian formas y colores recién inventados, y serian distintas, o
esconderian otros secretos..” " Busqueda de lo perdido que nunca se perdié.

Lo pulsional esta entramado con la compulsion de repeticién.

Repeticion de lo anterior

Repeticion en tanto anterior.

A partir de este momento la pulsién se define como “un esfuerzo, inherente
a lo organico vivo, de reproduccién de un estado anterior que lo vivo™'2.

iTodo cambial, la pulsion era vista como una fuerza de desarrollo y cambio,
y a partir de ahora se reconoce en ella lo contrario: todas las pulsiones quieren
reproducir algo anterior.

Todas las pulsiones son dirigidas a la regresién, conservadoras en tanto
buscan conservar un estado anterior, un mismo y antiguo sitio. La unica forma de
preservar es via la repeticién; por ello estas fuerzas “no pueden sino despertar la
enganosa impresion de que aspiran al cambio y al progreso, cuando en verdad se
empenaban meramente por alcanzar una vieja meta a través de viejos y nuevos
caminos...Ha de ser mas bien un estado antiguo, inicial, que lo vivé abandoné una
vez y al que aspira a regresar por todos los rodeos de la evolucion. Si nos es licito
admitir como experiencia sin excepciones que todo lo vivo muere, regresa a lo
inorganico, por razones internas, no podemos decir otra cosa que esto: La meta
de toda vida es la muerte..En algin momento, por una intervencion de fuerzas
que todavia nos resulta enteramente inimaginable, se suscitaron en la materia
inanimada las propiedades de la vida..La tensién asi generada en el material
hasta entonces inanimado pugndé después por nivelarse; asi nacidé la primera
pulsion, la de regresar a lo inanimado”®.

Lo inanimado es la expresion de suprimir toda tension. De que lo organico
vuelva, de una vez y para siempre, a ser materia inerte: el principio de Nirvana.

De acuerdo a lo dicho anteriormente por Freud, la vida es s6lo un peldario,
una estacién, un rodeo para llegar la muerte.

La vida sélo implica una prolongacion del camino hacia la muerte.

Conclusiones extrafas y ¢,por que no? jAterradoras!

® Ibid., p.23.

" Ibid., p. 35. Cursivas: ;Lacan?

"'Wilde, O. en “El retrato de...”, Op. cit. p. 174.

"2 Freud, S. en “Mds alld del principio del placer”, Op. cit p. 36.
P Ibid., p 38.



“Bajo esta luz, la importancia teérica de las pulsiones de autoconservacion,
de poder y de ser reconocido, cae por tierra; son pulsiones parciales destinadas a
asegurar al camino hacia la muerte... el organismo sélo quiere morir” .

Freud reconoce que, inadvertidamente, se ha arribado al puerto de la
filosofia de Schopenhauer, para quien la muerte es el “genuino resultado” y por lo
tanto, el fin de la vida.

“Se muere desde siempre y sin embargo la muerte no ha perdido nada de
su lozania. Ahi reside el secreto de todos los secretos”'®, nos dira tiempo después,
el escéptico de servicio de un mundo agonizante: Cioran.

Parece que la conclusién obtenida hasta ahora, la cual estatuye una clara
oposicidn entre pulsiones yoicas (de muerte, de fin) y las pulsiones sexuales-Eros
(de vida, de creacion, de perfeccionamiento), resulta insatisfactoria, pues no hay
oposicién sino complemento. Una esta en la otra. Una es la otra: de ese Eros que
todo lo conserva, también deriva una fuerza que intenta hacerse del objeto, que
apunta a anularlo, a dafarlo, ¢acaso no deriva de Eros una pulsién sadica? ¢;no
cabe suponer que ese sadismo es en verdad una pulsiéon de muerte?

El amor nos ensefa el odio; mas alla de la ternura hay agresion.

“Pero uno tiene que encontrar primero a Dios para encontrar al Diablo. Van
en ese orden”'®.

No hay dos pulsiones, hay una sola: La pulsion de Muerte.

Es muy dificil no identificar esta pulsién de destruccion con el principio del
mal en el diabdlico Mefistofeles: “Soy el espiritu que siempre niega, y con razén,
pues todo cuanto tiene principio merece ser aniquilado, y por lo mismo, mejor
fuera que nadie viniese a la existencia. Asi, pues, todo aquello que vosotros
denominais pecado, destruccién, en una palabra, el Mal, es mi propio elemento””.

Hemos abordado las nociones mas importantes (creo yo) de este texto
imprescindible, pero antes de terminar, quisiera resaltar una maravillosa
observacion que hace Freud respecto a la pulsién de muerte y las virtudes de la
sociedad. Lo sigo paso a paso:

Después de todo esto “a muchos de nosotros quiza nos resulte dificil
renunciar a la creencia de que en el ser humano habita una pulsién de
perfeccionamiento que lo ha llevado hasta su actual nivel de rendimiento espiritual
y de sublimacién ética, y que, es licito esperarlo, velara por la trasformacion del
hombre en superhombre. S6lo que yo no creo en una pulsién interior de esa indole,
y no veo ningun camino que permitiria preservar esa consoladora ilusién..y el
infatigable esfuerzo que se observa en una minoria de individuos humanos hacia
un mayor perfeccionamiento puede comprenderse sin violencia como resultado
de la represién de las pulsiones sobre la cual se edifica lo mas valioso que hay en
la cultura humana. La pulsién reprimida nunca cesa de aspirar a su satisfaccién
plena, que consistiria en la repeticion de una vivencia primaria de satisfaccion;
todas las formaciones sustitutivas y reactivas, y todas las sublimaciones, son
insuficientes para cancelar su tensién acuciante, y la diferencia entre el placer de

" Ibid., p. 39.

15 Cioran, E.M en “Ese maldito yo’p. 143.

16 Bukowski, C. en “Hijo de Satands” p. 20.

17 Goethe, J.W en “Fausto” .Parte I, escena 4: ‘Gabinete de estudio” p.43.



satisfaccion hallado y el pretendido engendra el factor pulsionante, que no admite
aferrarse a ninguna de las situaciones establecidas, sino que, en las palabras del
poeta, acicatea, indomefado, siempre hacia delante. El camino hacia atras, hacia
la satisfaccion plena, en general es obstruido por las resistencias en virtud de las
cuales las represiones se mantienen en pie; y entonces no queda mas que
avanzar por la otra direcciéon del desarrollo, todavia expedita, en verdad sin
perspectivas de clausurar la marcha ni de alcanzar la meta. Los procesos que
sobrevienen en el desarrollo de una fobia neurética, que por cierto no es mas que
un intento de huida frente a una satisfaccion pulsional, nos proporcionan el modelo
de la génesis de esta aparente "pulsiébn de perfeccionamiento’, que en modo
alguno podemos atribuir a la totalidad de los individuos humanos. Sin duda que en
todos preexisten sus condiciones dinamicas, pero las proporciones econdémicas
parecen favorecer el fenémeno sélo en raros casos”'®.

“Los goces de mirar, de ser visto, de golpear, de escupir, de morder, de
vomitar, de hacerse pegar, de hablar, de escuchar, de ser oido, de gritar y de ser
gritado, todos ellos estan sometidos a la e-ducacién, a la represion de sus
representantes pulsionales, a la supresion discursiva de las palabras
inconvenientes, a la retorsién sobre si mismos, a la transformacion en lo contrario,
al desplazamiento sublimatorio de los objetos y de los fines, al desconocimiento, a
la conversién del goce en verglenza, asco y dolor, y de la mordedura en
remordimientos™'®.

Mientras mas haga un hombre por alcanzar la perfeccién y el virtuosismo,
mas severo sera el devenir atroz desde su interior.

Esto me recuerda las ensefianzas que Stanislavski diera a sus alumnos del
teatro ruso: “jEviten la falsedad, eviten todo lo que estda mas alld de sus
capacidades, y eviten especialmente aquello que se opone a la naturaleza, la
l6gica, y al sentido comun! Eso engendra deformidad, violencia, exageracion y
mentiras; y cuanto éstas con mayor frecuencia se repitan y les dominen, mas
desmoralizador sera ello para su sentido de la verdad. Por lo tanto eviten la
costumbre de falsear®, *

O ese gran momento cuando el Jinete Negro de E/ Topo, después de
terminar con el tercer Maestro del Revolver, en el corral de los conejos muertos
dice (mientras guarda su pistola): “Demasiada perfeccion es un error.”

Cortazar me aconseja contar la historia de La cucaracha estrecha: “Un fama
descubri6 que la virtud era un microbio redondo y lleno de patas.
Instantaneamente dio a beber una gran cucharada de virtud a su suegra. El
resultado fue horrible: esta sefiora renuncié a sus comentarios mordaces, fundé un
club para la proteccion de alpinistas extraviados, y en menos de dos meses se
condujo de manera tan ejemplar que los defectos de su hija, hasta entonces
inadvertidos, pasaron a primer plano con gran sobresalto y estupefaccion del fama.
No le qued6é mas remedio que dar una cucharada de virtud a su mujer, la cual lo

"® Freud, S. en “Mds alld del principio del placer”, Op. cit. p. 42.

" Braunstein, N. Op.Cit. p. 45. Aqui Brauntein, desde el psicoandlisis lacaniano, propone que la Ley del
lenguaje nos obliga a vivir convirtiendo las aspiraciones al goce en términos de discurso articulado, de
vinculo social.

% Stanislavski, C. en “Un actor se prepara”p.137.

" Alejandro Jodorowsky.



abandond esa misma noche por encontrarlo grosero, insignificante, y en un todo
diferente de los arquetipos morales que flotaban rutilando ante sus ojos. El fama lo
pensd largamente, y al final se tom6 un frasco de virtud. Pero lo mismo sigue
viviendo solo y triste. Cuando se cruza en la calle con su suegra o su mujer,
ambos se saludan respetuosamente y desde lejos. No se atreven ni siquiera a
hablarse, tanta es su respectiva perfeccion y el miedo que tienen de
contaminarse™".

“Ay, también los gritos de éstos llegaron hasta vuestros oidos, virtuosos: Lo
qgue yo no soy, jeso, eso son para mi Dios y virtud!

Y hay otros que llevan mucho peso y por ello rechinan, igual que carros que
conducen piedras cuesta abajo: hablan mucho de dignidad y de virtud -ja su freno
llamanlo virtud!”?.

Are you such a dreamer?
To put the world to rights?
I'll stay home forever
Where two & two always
makes up five.
b) Psicologia de las masas y analisis del yo (1921)

Las ilaciones de pensamiento que son retomadas en este escrito de 1921,
nos muestran a un Freud decidido a dar cuenta de todos estos temas (en tanto
sociales) de los que les he venido hablando, con relacién a los vinculos afectivos.

Y es en estas relaciones sociales que el individuo se articula e influye en el
otro o en los otros, siendo de singular importancia distinguir estos vinculos del yo
(el individuo, el sujeto) en la medida que ejercen simultdneamente una influencia
con la masa (los individuos, los otros). Esta condicién nos explicaria la inclusion en
una multitud que adquiere la condiciéon de una masa.

La caracteristica de la masa seria aquello que mantiene a los individuos
unidos, el medio de unién, un vinculo que los liga.

Pero no olvidemos que las multitudes diluyen la individualidad, entonces
esta inclusion del individuo implicaria que desaparecerian las adquisiciones
personales, la identidad Unica, su peculiaridad, “lo heterogéneo se hunde en lo
homogéneo”®. Implica la desaparicion de la singularidad de cada quién.

Esta falta de autonomia en el individuo, su falta de iniciativa particular, el
debilitamiento de la responsabilidad personal, la desinhibicion de las emociones, la
uniformidad de reacciones respecto a todos los demas; muestran un retroceso a
los rasgos o sentimientos que se encontraron alguna vez en la mas “tierna”
infancia: los cuadros que presenta en individuo inmerso en la masa, el individuo-
masa, son presentaciones inequivocas de una regresion de la actividad animica a
estadios anteriores, una regresion del ser, pues en la multitud la mocién afectiva
del individuo y su acto intelectual personal son demasiado débiles para hacerse
valer por si solos.

*! Cortézar, J. Op. Cit. p. 124.

22 Nietzsche, F. en “Asi hablé Zaratustra” p. 149.

" Radiohead.

¥ Freud. S. “Psicologia de las masas y andlisis del yo”p.71.



Otro factor que me permite elucidar el proceso de la actividad gregaria,
podria ser que dicha cercania con los otros aliviaria el constante sentimiento de
incompletud, de carencia, de falta y de soledad. La cercania con otros ayudaria a
resanar el hueco; hacernos de aquello que nos falta para estar completos. La
compulsién a la repeticién como vinculo con el otro.

Este enlace aclararia de igual manera, la represioén de ciertos deseos, pues
ahora el individuo tiene que sujetar forzosamente esas pulsiones que lo
evidenciarian y lo lanzarian a la perdida del amor del grupo, pues en tanto
pulsiones implicarian lo opuesto a la conducta racional, esclarecida y establecida
por la sociedad. Seria ese el momento para controlar, reprimir o sublimar sus
instintos que lo diferenciarian y lo aparatarian, pues estos estaran a merced del
juicio de alguien externo, a juicio del otro. Entonces seran observados,
escuchados o sentidos por nuevas concepciones capaces de emitir dictamenes y
sefalamientos e incurriria en el arriesgue de ser excluido o subrayado ante todo el
rebano.

Oponerse al rebano equivale a separarse de él, pues el rebano desautoriza
todo lo inhabitual.

El papel del lenguaje no es menos importante para nuestro tema, por que
su aptitud permite vehiculizar el entendimiento reciproco dentro del rebaro, al
interior de la masa y sobre él descansaria gran parte de la identificacion de los
individuos unos con otros.

Pero notemos que dentro de esa masa social, cada individuo que la
constituye tiene una doble ligacién libidinosa:

1. Con los otros individuos (como ya se mencioné anteriormente)

2. Y con un conductor, lider o jefe dirigente.

Esto significa que todo individuo estd sujeto a una ligazén afectiva
consistente y bidireccional. Ligazén que amputa toda posibilidad de desujecion.

Esta ligaciéon afectiva hacia un lider conductor es lo que el psicoanalisis
reconocera como identificacion, pues implica tomar a otra persona como su ideal
(Ideal del yo: Dios- el padre). Cualquier figura como la cual querria ser y ser como
él, esto vislumbra en efecto, el proceso de empatia, tomando en cuenta también
qgue esta relacion de la masa hacia el dirigente es sugestiva, analoga al vinculo
hipnético.

No es dificil darnos cuenta de que esta identificacién de los individuos de la
masa con el padre, jefe, conductor o lider, es ambivalente pues “la sombra del
objeto ha caido sobre el yo™*,

“Una masa primaria de esta indole es una multitud de individuos que han
puesto un objeto, uno y el mismo, en el lugar de su ideal del yo, a consecuencia
de lo cual se han identificado entre si en su yo™.

Y es, cabe la aclaracién, el desarrollo de la neurosis, el resultado exacto de
los vinculos conflictivos entre el yo y su ideal del yo.

El ideal nunca sera una imagen facil de asumir, siempre sera inadecuada.
La adecuacién sera una esperanza destinada a perecer y una imagen imposible
de asumir, es el camino directo a la autodestruccion.

* Ibid., p. 103.
* Ibid., p. 110.



El yo es aplastado por la imagen del ideal.
c) Psicoanalisis y marxismo

A finales del siglo XIX los socialistas vieneses fueron los mas cultos del
proletariado en el mundo.

En el primer capitulo sefialamos ciertos paralelismos entre las ideas de
Freud y Marx. Ahora toca el turno de hablar sobre algunas intersecciones entre el
psicoanalisis y el marxismo.

Muchos fueron los que intentaron, de alguna manera, integrar y vincular al
psicoanalisis freudiano con la teoria marxista: Ledn Trotsky, Alfred Adler, Paul
Federn, Herbert Marcuse, Wilhelm Reich e Igor Caruso principalmente.

Ledn Trotsky (1879-1940), tedrico del marxismo y uno de los principales
dirigentes del gobierno soviético hasta su expulsién y exilio, intenté defender el
psicoanalisis ante el marxismo soviético. Para él, la revolucion no podia avanzar
sin poner atencion a la psicologia de las masas y a la personalidad individual: “El
maltratado y pisoteado campesino ruso, acostumbrado a recibir bofetadas y los
peores insultos, se encontrd de repente, quiza por primera vez en su vida, en un
vagoén de primera clase... Nuestra tarea consiste en adaptar esa personalidad a la
comunidad, en inducirla a sentirse no como un nimero, N0 como un esclavo, como
antes se sinti¢”.

Trotsky ni siquiera solt6 la pluma para empunar la espada: usé ambas y
creo al Ejército Rojo.

Ya los despreciadores han hablado acerca de supuestos periodos del
psicoanalisis, vistos como movimientos del pensamiento burgués, desde el
imaginario burgués y como producto de la ideologia burguesa. Esta creencia
deriva del hecho de que la mayoria de los psicoanalistas y sus pacientes
pertenecian a la clase media intelectual urbana. Como decia Voltaire: “Tal vez no
este de acuerdo con lo que dices, pero defenderé hasta la muerte tu derecho a
opinar”.

Y repito: Freud poseia los modales de la burguesia victoriana y la gran
mayoria de sus pacientes privados pertenecian a la clase burguesa, no obstante,
realizaba tratamientos e investigaciones con personas de la clase proletaria: en
ellos también se sustenté el psicoanalisis.

La epistemologia marxista en base al proletariado establecié (y ofrece) que
es la ultima clase revolucionaria para alcanzar el reino de la libertad, o sea, el
dominio consciente y racional de la comunidad humana sobre su vida social. Por
esta razén Freud opinaba que el comunismo y el psicoanalisis no podian marchar
juntos, ni en la misma direccién.

Para Nietzsche, el nihilismo se manifiesta tanto en la religion como en las
predicaciones socialistas. “El mismo razonamiento enfrenta a Nietzsche contra el
socialismo y todas las formas del humanitarismo. El socialismo no es mas que un
cristianismo degenerado. Mantiene en efecto esa creencia en la finalidad de la

" El hombre de letras deseoso de dar forma y expresién a sus experiencias e ideas, aun entre el humo de la
batalla.
* Deutscher, I. en “Trotsky. El profeta armado” p. 379.



historia que traiciona la vida y a la naturaleza, que sustituye los fines reales con
unos ideales, y contribuye a crispar las voluntades y las imaginaciones.. todas las
formas de socialismo son aun manifestaciones degradadas de la decadencia
cristiana.. Nietzsche combate las doctrinas socialistas en tanto que doctrinas
morales.”’ )

Enuncia Nietzsche que los socialistas son como tarantulas: “Vosotros
predicadores de la igualdad, la demencia tiranica de la impotencia es lo que en
vosotros reclama a gritos ‘igualdad”: jvuestras mas secretas ansias tiranicas se
disfrazan, pues, con palabras de virtud!...Su hablar a favor de la vida, aunque ellos
estan sentados en su caverna, esos arafias venenosas, y apartados de la vida:
débese a que ellos quieren asi hacer dafio.”?

La revolucion rusa le parecié a Freud un idealismo vacio, basado en
abstracciones sin contenido. Segun él, era ocioso el derrocar un gobierno de
tiranos para después, en el terreno ganado, formar un gobierno de policias y
oficiales. Ciertamente estamos en el terreno del supery6. “Por consiguiente, la
cultura yugula el peligroso gusto agresivo del individuo debilitdndolo,
desarmandolo, y vigilandolo mediante una instancia situada en su interior, como si
fuera una guarnicién militar en la ciudad conquistada.”®

Supery6 como Pandptico interiorizado. Panoptico como programa
arquitectonico interior: lugar de vigilancia y observacion, sefalamiento y castigo.
“No estamos ni sobre las gradas ni sobre la escena, sino en la maquina panéptica,
dominados por sus efectos de poder que prolongamos nosotros mismos, ya que
somos unos de sus engranajes.”

“iY ved, amigos mios! Aqui, donde esta la caverna de la tarantula,
levantase hacia arriba las ruinas de un viejo templo. jContempladio con ojos
iluminados!™'

Freud pens6 que ni el comunismo ni el socialismo eran la esperanza del
mundo futuro. Para él, tanto el comunismo como el socialismo, eran dictaduras
intelectuales, dogmaticas, y por lo tanto, incompatibles con el psicoanalisis:

“El ser humano no es un ser manso, amable, a los sumo capaz de
defenderse si lo atacan, sino que es licito atribuir a su dotacion pulsional una
buena cuota de agresividad. En consecuencia, el préjimo no es solamente un
posible auxiliar y objeto sexual, sino una tentacion para satisfacer en él la agresién,
explotar su fuerza de trabajo sin resarcirlo, usarlo sexualmente sin su
consentimiento, desposeerlo de su patrimonio, humillarlo, inflingirle dolores,
martirizarlo y asesinarlo...Los comunistas creen haber hallado el camino para la
redencion del mal. El ser humano es integramente bueno, rebosa de benevolencia
hacia sus projimos, pero la institucién de la propiedad privada ha corrompido su
naturaleza. La posesién de bienes privados confiere al individuo el poder, y con él
la tentacién, de maltratar a sus semejantes; los desposeidos no pueden menos
que rebelarse contra sus opresores, sus enemigos. Si se cancela la propiedad

7 Camus, A. en “El hombre rebelde”p.87 y 88.

" Alusion a la atmésfera italiana y a la tarantela.

** Nietzsche, F. en “Asi hablé Zaratustra”, Op. cit. p. 156 y 157.

Freud, S. en “El malestar en la cultura” p. 120.

% Foucault, M. en “Vigilar y castigar. Nacimiento de la prision”, Op. cit. p. 220.
3! Nietzsche, F. en “Asi hablé...”, Op. cit. p 158.



privada, si todos los bienes se declaran comunes y se permite participar en su
goce a todos los seres humanos, desapareceran la malevolencia y la enemistad
entre los hombres. Satisfechas todas las necesidades, nadie tendr4 motivos para
ver en el otro su enemigo; todos se someteran de buena voluntad al trabajo
necesario. No es de mi incumbencia la critica econdmica al sistema comunista; no
puedo indagar si la abolicion de la propiedad privada es oportuna y ventajosa.
Pero puedo discernir su premisa psicolégica como una vana ilusion. Si se cancela
la propiedad privada, se sustrae al humano gusto por la agresién uno de sus
instrumentos; poderoso sin duda, pero no el mas poderoso. Es que nada se habra
modificado en las desigualdades de poder e influencia de que la agresion abusa
para cumplir sus propédsitos; y menos aun en su naturaleza misma. La agresién no
ha sido creada por la institucion de la propiedad...La pulsion de muerte trabajaba
muda dentro del ser vivo en la obra de su disolucién, pero desde luego eso no
constituia una prueba. Mas lejos nos llevo la idea de que una parte de la pulsion
se dirigia al mundo exterior, y entonces salia a la luz como pulsion a agredir y a
destruir.. la inclinacion agresiva es una disposicion pulsional autbnoma, originaria,
del ser humano...ese rasgo indestructible de la naturaleza humana lo seguiria
adonde fuese™?.

Sin embargo, aunque Freud veia en el comunismo a una dictadura
dogmatica, creia que si podia permitir una opcién a un mundo mejor para todas
aquellas personas que viven en la miseria.

Dice Freud: “Quien en su juventud conoci6 por experiencia propia la amarga
pobreza, asi como la indiferencia y arrogancia de los acaudalados, debiera estar a
salvo de la sospecha de ser incomprensivo y no mostrar buena voluntad ante la
lucha por establecer la igualdad de riqueza entre los hombres, y lo que de esta
deriva. Pero si esa lucha quiere invocar (imponer) la igualdad de todos los
hombres como exigencia abstracta de justicia, esta expuesta a la objecién de que
la naturaleza, al dotar a los individuos de aptitudes fisicas y talentos intelectuales
desiguales en extremo, ha establecido injusticias contra las cuales no hay
salvacion.”™?

Dice Nietzsche: “Con estos predicadores de la igualdad no quiero ser yo
mezclado ni confundido. Pues a mi/ la justicia me dice asi: 'los hombres no son
iguales’. jY tampoco deben llegar a serlo! ;Qué seria mi amor al superhombre si
yo hablase de otro modo?”%*

El Che Guevara alzaba la V de la Victoria a favor de la singularidad del
individuo inmerso en una sociedad socialista: “No existe una sociedad libre de
silencio, sin espacio mental y exterior de la soledad, donde se pueda desarrollar la
libertad individual. Si no hay vida privada, ni autonomia, ni silencio, ni soledad en
una3ssociedad socialista, pues entonces no es una sociedad socialista. Todavia
no.”

32 Freud, S. en “El malestar en la cultura”, Op. cit. p. 108-110. Las cursivas son mias y refieren a la pulsién
de muerte.

3 Ibid., p. 110. Nota al pie de pagina. Los paréntesis son mios.

34 Nietzsche, F. en “Asi hablo...”, Op cit. p. 157.

> Marcuse cita una conferencia del Che en una entrevista para L Express el 23 de septiembre de 1968, en
Temas candentes de hoy. Buenos Aires, Emecé Ed. 1975.



El 14 de febrero de 1920 Freud funda el Policlinico Psicoanalitico de Berlin
para atender pacientes de escasos recursos y aplicar el programa teorico-practico
del psicoandlisis. Max Eitingon proporcioné los medios financieros. Este Policlinico
“es relevante porque constituye una practica concreta de la teoria psicoanalitica,
una teoria imbricada con la praxis, si no politica, si clinica. Ademas la atmosfera
socialista hungara estaba efervescente. Es un hecho que Freud también en
respuesta a los acontecimientos politicos y sociales abanderé la posibilidad de que
las instituciones del Estado se encarguen de la aplicacion benéfica del
psicoandlisis™®: “Por otro lado, puede preverse que alguna vez la conciencia moral
de la sociedad despertara y le recordara que el pobre no tiene menores derechos
a la terapia animica que los que ya se le acuerdan en materia de cirugia basica. Y
que las neurosis no constituyen menor amenaza para la salud popular que la
tuberculosis, y por tanto, lo mismo que a esta, no se las puede dejar libradas al
impotente cuidado del individuo perteneciente a las filas del pueblo. Se crearan
entonces sanatorios o lugares de consulta a los que se asignaran médicos de
formacién psicoanalitica, quienes, aplicando el analisis, volveran mas capaces de
resistencia y mas productivos a hombres que de otro modo se entregarian a la
bebida, a mujeres que corren peligro de caer quebrantadas bajo las cargas de la
privaciones, a nifios a quienes solo les aguarda la opcidn entre el embrutecimiento
o la neurosis. Estos tratamientos seran gratuitos. Puede pasar mucho tiempo
antes de que el Estado sienta como obligatorios estos deberes. Y las
circunstancias del presente acaso difieren todavia mas ese momento; asi, es
probable que sea la beneficencia privada la que inicie tales institutos. De todos
modos, alguna vez ocurrira™’.

iHuye,amigo mio, a tu soledad y alli donde sopla un viento aspero y fuerte!
No es tu destino el ser espantamoscas.

2. Freud y Nietzsche: jLa mascara ha caido!

En 1772 Diderot lleg6 a la conclusién de que los beneficios de la civilizacion
y la moral (que no negaba) se habian adquirido a costa de la felicidad. Decia que
el hombre civilizado era presa de la lucha interna entre el hombre natural y el
hombre moral y artificial, “venza el que venza en esta lucha, aquél sera por
siempre una criatura infeliz’; el hombre moderno estd afectado por una
enfermedad peculiar, debido a la civilizacion.

Esta idea la haran suya mas tarde Nietzsche y Freud.

%% Delahanty, G. en “Psicoandlisis y marxismo” p. 91.
" Freud, S. en “Nuevos caminos de la terapia psicoanalitica” p. 162 y163.



A lo largo de esta obra, desde el primer capitulo y en pequefas porciones,
he ido mencionando al filosofo-profeta, el motivo es que sospecho que la obra de
Nietzsche inspiré en mas de una idea a la creacion del psicoanalisis.

Si, afirmo que lo mencionado es el motivo por el cual este fil6sofo aparece
dentro de una historia posible del psicoanalisis y si, también afirmo que me refiero
a una sospecha.

a) Asi habl6 Nietzsche

“Conozco mi suerte. Alguna vez ir4 unido a mi nombre el recuerdo de algo
monstruoso, de una crisis como jamas la hubo antes en la Tierra, de la mas
profunda colision de conciencias, de una decision tomada, mediante un conjuro,
contra todo lo que hasta este momento se ha creido, exigido, santificado. Y no soy
un hombre, soy dinamita”®. Asi hablé Nietzsche.

Nietzsche como poeta fuerte “sefiala el punto de quiebra de una cultura
ensoberbecida, y por que Zaratustra pone impiadosamente el dedo en la llaga y, a
la vez, es el dedo que seinala la mascara.. Nietzsche es también, debido a ello, el
punto de partida de la mas radical critica a un mundo que se cae, pero esta
todavia dentro de este mundo, participando en muchos de los rasgos que critica,
contaminado por las enfermedades que denuncia... Nietzsche es un hombre
desgarrado, caminando al borde del abismo, genial y pequerio, enormeay absurdo,
extrafio y fascinante, lticido hasta la locura, ciego hasta la obnubilacion™®.

Friedrich Wilhelm Nietzsche nacié el 15 de Octubre de 1844, en Rdécken,
Prusia, cerca de Leipzig. Hijo de pastores protestantes, el pequeno Fritz, estudié
teologia y filologia clasicas en Leipzig. La poesia de Holderlin trastorna su mundo.
Se inicia un periodo de estudio frenético de los griegos (Teognis, Suidas vy
Hesiodo). Toma contacto con las teorias de Lange y Schopenhauer, este ultimo
fue el pensador que descubri6é para Nietzsche la filosofia. A partir de ahi comienza
a devorar textos de filosofia. En 1868 le fue concedida una catedra en la
Universidad de Basilea. En esta ciudad conoce a Richard Wagner y entre ellos
surge una estrecha amistad, que anos mas tarde se romperia en forma
tormentosa. En realidad Nietzsche siempre dio un lugar importante a la musica.

En 1877 abandona la docencia de Basilea por motivos de salud. Toda su
vida fue una lucha constante contra la debilidad de su organismo. Siempre sufri6
de migrafna. Su salud iba empeorando progresivamente: su ceguera se agudizaba,
la migrafna era permanente y los dolores estomacales excesivos. Sufrimientos que
acentuaban su tendencia a buscar la soledad y el aislamiento, su atencion se
remonta hacia la basqueda del espiritu libre, nocion plagada de temas morales y
metafisicos, tefiidos de un fuerte tono profético.

El mundo del dolor es el mundo de Nietzsche.

En 1883 escribe la primera y segunda parte de Asi hablo Zaratustra. Un
libro para todos y para nadie. En 1884 escribe la tercera y la cuarta parte.

En septiembre de 1888 escribe El Anticristo. Maldicion sobre el cristianismo
que no se publicara hasta 1894.

38 Nietzsche, F. en “Ecce Homo” p. 135.
* Sperling, D. en “Genealogia del odio”p. 13y 29.



Entre octubre y noviembre de 1888 escribe Ecce homo. Como se llega a ser
lo que se es, que aparecera hasta 1908.

Por aquella época, Nietzsche se ha convertido en un filédsofo marginado e
incomprendido, que hubo de afrontar en soledad su tormentoso destino y que
acabaria precipitdndose en los abismos de la locura, después de proponernos
transformar nuestra propia vida en una obra de arte.

El 25 de agosto de 1900, muere Nietzsche en Weimar.

a) El superhombre: héroe nietzscheano

iYo os ensefio el superhombre!

Hacia 1880, el mundo occidental estaba bajo la influencia del positivismo, el
cientificismo y el evolucionismo. El romanticismo parecia una cosa del pasado.

Bajo ese contexto aparece un fildlogo con vocacién greco-latina.

Un hombre que palabra tras palabra, como bola de nieve, iba agarrando
fuerza.

Nietzsche tomaba la pluma y se dedicaba a destrozar el mundo existente,
es el gran ejemplo de un filésofo que predicaba vino y tomaba agua.

Asi hablo Zaratustra, era la historia de un profeta y de sus declaraciones; un
libro lleno de alegorias y mitos, que ejercidé una fascinacion extraordinaria sobre la
juventud europea entre 1890 y 1910.

El estilo de este personaje era aforistico y su tono profético: en su discurso
se encuentra la necesidad de derribar los valores aceptados de la sociedad
contemporanea, el principio de determinacién del poder, y la ensefianza mas
oscura del superhombre y del eterno retorno. )

Zaratustra es un puente: del Ultimo hombre al superhombre, al Ubermensch.

El superhombre es la propuesta ética de Nietzsche .

Con el superhombre es planteada la idea de que el hombre es algo que
debe ser superado, el hombre como sujeto que tiene que conquistarse a si mismo.
El superhombre es un espiritu libre . “La expresion espiritu libre quiere ser
entendida aqui en este Unico sentido: un espiritu devenido libre, que ha vuelto a
tomar posesion de si”™*.

He aqui los diez mandamientos del espiritu liore de Nietzsche:

No amaras ni odiaras a los pueblos.

No debes meterte en la politica.

Ni rico ni mendigo.

Debes evitar a los famosos y a los que tienen influencia.
Debes tomar tu mujer de otro pueblo que no sea el tuyo.
Debes dejar educar a tus hijos por tus amigos.

No te debes someter a ninguna ceremonia de la Iglesia.

NoOok~wN =

" En tanto ética, es una referencia de cémo vivir la vida que tendré que ver con tomar distancia y sospechar
sobre la normatividad moral, al tiempo que permitimos y nos dejamos habitar por la pasién que nos constituye
como seres singulares.

" El espiritu libre no se somete a muchas cosas.

40 Nietzsche, F. en “Ecce homo”, Op. cit. p. 89.



8. Nunca te arrepientas de tus pecados, sino hacer una cosa
agradable mas.

9. Para poder decir la verdad, debes preferir el exilio.

10. Debes dejar sentir el mundo en contra de ti, y a ti en contra
del mundo.

“Mas quien al pueblo le resulta odioso, como se lo resulta un lobo a los
perros: ése es el espiritu libre, el enemigo de las cadenas, el que no adora, el que
habita en los bosques™'.

Este superhombre muestra la profundidad y el dolor del héroe nietzscheano:
el individuo fuerte, capaz de superarse, egoista por salud, activo, imaginativo y
creativo, que no se subyuga ante la autoridad. Capaz de accionar en vez de sélo
reaccionar, generoso por superabundancia y no por compasion, que vive por lo
mismo en una gran soledad. Pero que sobre todas las cosas, sigue la regla moral
mas alta posible: El eterno retorno, es decir, la extrema conciencia de nuestra
responsabilidad ultima como seres humanos, de la que no hay escapatoria posible:
debemos responder por cada momento de nuestras vidas revalidandolo en la
eternidad.

El eterno retorno de lo idéntico es para Nietzsche un pensamiento abismal,
el saber mas profundo acerca del tiempo, una idea mas alla del hombre y del
tiempo: la vida, con su dolor y su alegria, una vez mas y un numero infinito de
veces, en suprema y eterna confirmacion.

El eterno retorno es un terrible reto a la capacidad humana para aceptar y
vivir la vida.

“La doctrina del eterno retorno, es decir, del ciclo incondicional,
infinitamente repetido, de todas las cosas™?.

“Aqui el hombre esta superado en todo momento, el concepto de
superhombre se volvié aqui realidad suprema, en una infinita lejania, por debajo
de él, yace todo aquello que hasta ahora se llamé grande en el hombre.”*® El
superhombre se aleja volando hacia futuros remotos, es un sobrehumano de
buena constitucién. “A él le gusta sélo lo que le resulta saludable; su agrado, su
placer, cesan cuando se ha rebasado la medida de lo saludable. Adivina remedios
curativos contra los dafos, saca ventaja de sus contrariedades; lo que no lo mata
lo hace mas fuerte. Instintivamente forma su sintesis con todo lo que ve, oye, vive:
es un principio de seleccién, deja caer al suelo muchas cosas. Se encuentra
siempre en su compafia, se relacione con libros, con hombres o con paisajes, él
honra al elegir, al admitir, al confiar™**.

“La palabra superhombre, que designa un tipo de Optima constitucién, en
contraste con los hombres modernos, con los hombres buenos, con los cristianos
y demas nihilistas —una palabra que, en boca de Zaratustra, el aniquilador de la
moral, se convierte en una palabra muy digna de reflexién, ha sido entendida casi
en todas partes, con total inocencia, en el sentido de aquellos valores cuya
antitesis se ha manifestado en la figura de Zaratustra, es decir, ha sido entendida

! Nietzsche, F en “Asi hablé Zaratustra”, Op. cit. p. 159.
** Nietzsche, F en “Ecce homo” Op. cit. p. 79.

® Ibid., p. 112.

“ Ibid., p. 28.



como tipo idealista” de una especie superior de hombre, mitad "santo’, mitad
“genio”™*.

Siempre he creido que el cronopio es en realidad un superhombre. Veamos
lo siguiente: “Aplicando sus descubrimientos establecié que el fama era infla-vida,
la esperanza para-vida, y el profesor de lenguas inter-vida. En cuanto al cronopio
mismo, se consideraba ligeramente super-vida, pero mas por poesia que por
verdad™®.

Las auténticas virtudes del superhombre se cifran en el guerrero y en el
soldado poeta. “No es el erudito a la busqueda del conocimiento, un ser solitario,
mal relacionado y sensible, quien simboliza el ideal del superhombre, sino la
naturaleza fisica fuerte, vital y al mismo tiempo capaz de autodominio™’.

Tal vez no se trata de encontrar la respuesta en el otro sino con el otro. Asi
Don Juan va guiando a Castaneda: “Tienes que ser un hombre fuerte, y tu vida
tiene que ser verdadera.

-¢Qué es una vida verdadera?
-Una vida que se vive con la certeza nitida de estar viviéndola; una vida buena,
fuerte™®.

El superhombre nietzscheano es un guerrero.

“Por tanto, ser guerrero era una forma de autodisciplina que subraya el
logro individual™®.

“iVive como guerrero! Ya te he dicho: un guerrero acepta la responsabilidad
de sus actos, del mas trivial de sus actos...Uno aprende a actuar como guerrero
actuando, no hablando...De hecho, un guerrero no tiene mas que su voluntad y su
paciencia, y con ellas construye todo lo que quiere...Un guerrero nunca esta
ocioso ni tiene prisa; debe ir muy despacio, con mucho esfuerzo pero sin tension
ni obsesiones...Un guerrero no se abandona a nada, ni siquiera a su muerte. Un
guerrero no es un socio voluntario; un guerrero no esta disponible, y si se mete
con algo, puede tener la certeza de que sabe lo que esta haciendo™®, pues va por
el camino que tiene corazon.

Nietzsche confiere un caracter aristocratico a su visién del superhombre. Su
elitismo, que se retrotrae a época temprana cuando se dedicaba a investigaciones
sobre los griegos, encaja de modo natural en esta concepcion. Pero esta linea de
pensamiento constituye, en realidad, una herencia apolinea: el hombre escogido,
de elite, ademas de poderoso vy vital, generoso.

Para Nietzsche el superhombre es un hiperbéreo. “La Grecia Antigua
atribuy6 a la legendaria raza de los hiperb6reos un origen divino y una serie de
poderes adivinatorios y curativos asociados a la sabiduria de Apolo (algunas
tradiciones hablan incluso de origen hiperbéreo de Apolo)™'.

* Ibid., p. 65.

%® Cortazar, J. en “Historias de cronopios y de famas”p. 117.
4 Frenzel, L. en “Nietzsche”, Op. cit. 154.

8 Castaneda, C. en “Las ensefianzas de don Juan”p. 132.

¥ Ibid., p. 233.

30 Castaneda, C. en “Una realidad aparte”p. 154 - 220.

31 Bataillle, G. en “Contemplaciones nietzscheanas”p. 19.



Friedrich Nietzsche decia: “Los griegos me ensefiaron que no hay una
superficie totalmente bella sin que no haya una profunda oscuridad™?. El quiso
recuperar a la familia olimpica, a los dioses griegos.

A Zeus que se transformaba en toro y embestia sexualmente a las virgenes,
que se convirtié en cisne para copular con sus nietas; a sus hijos Apolo, Palas
Atenea, Ares y sobretodo a Dionisio.

Apolo es el dios del sol y el patron de la verdad, de la arqueria, la musica,
medicina y profecia, era el mas majestuoso de los olimpicos.

Palas Atenea es la virgen diosa de la sabiduria, la inteligencia, el noble arte
de vivir y protectora en la guerra de los que la adoraban, nacié completamente
desarrollada de la frente de Zeus. Fue la representante de su ciudad favorita:
Atenas.

Ares es el dios de la guerra, guerrero tenaz de implacable furia.

Y Dionisio, dios del vino y la fertilidad, de la vida alegre y la hospitalidad.
Simbolo de las orgias y las fiestas. “El decir si a la vida incluso en sus problemas
mas extranos y duros; la voluntad de vida, regocijandose en su propia
inagotabilidad, a eso fue a lo que yo llamé dionisiaco... el arte supremo en el decir
si a la vida™®.

A partir de lo anterior creo que se puede comprender a Nietzsche como uno
de los filésofos mas eroéticos, y se comprende su alegria por la amistad y por la
vida.

El superhombre “es el concepto mismo de Dionisio... puede ser a pesar de
ello la antitesis de un espiritu de negacién; en cémo el espiritu que porta el destino
mas pesado, una tarea fatal, puede ser, a pesar de ello, el mas ligero y
ultraterreno -Zaratustra es un danzarin-; en como aquel que posee la vision mas
dura, mas terrible de la realidad, aquel que ha pensado el pensamiento mas
abismal, no encuentra en si, a pesar de todo, ninguna objecion contra el existir y ni
siquiera contra el eterno retorno de éste™*.

Nietzsche encontraba en la cultura griega el gran contramito de la
modernidad, la oposicién al cristianismo.

El mundo alegre de los griegos encarna, para Nietzsche, el desarrollo libre
establecido en un orden perfecto, universal, con reglas definidas donde dioses y
humanos viven en la tierra; donde lo divino no esta fuera del mundo sino dentro,
sin principio ni fin. Donde los seres tienen igual respeto por el valor mental que por
el fisico, donde la vida ideal es la que transcurre tratando de lograr excelencia en
todas las cosas. Donde el superhombre, es un hombre completo que debe ser
igualmente activo como atleta, filésofo, musico, guerrero o poeta.

“La confianza de un guerrero no es la confianza del hombre comun. El
hombre comun busca la certeza en los ojos del espectador y llama a eso
confianza en si mismo. El guerrero busca la impecabilidad en sus propios ojos y
llama a eso humildad. EI hombre comun estd enganchado a sus préjimos,
mientras que el guerrero s6lo depende de si mismo. Andas en pos de lo imposible.
Buscas la confianza del hombre comun, cuando deberias buscar la humildad del

>2 Citado por Herbert Frey.
33 Nietzsche, F. en “Ecce Homo”, Op. cit. p. 79.
* Ibid., p. 113.



guerrero. Hay una gran diferencia entre las dos. La confianza implica saber algo
con certeza; la humildad implica ser impecable en los propios actos y sentimientos.
Un guerrero toma su suerte, sea la que sea, y la acepta con la maxima
humildad.. El guerrero no agacha la cabeza ante nadie, pero, al mismo tiempo,
tampoco permite que nadie agache la cabeza ante él..Veras, un guerrero se
considera ya muerto, y asi no tiene ya nada que perder. Ya le paso lo peor, y por
lo tanto se siente tranquilo y sus pensamientos son claros...Somos hombres y
nuestra suerte es aprender y ser arrojados a mundos nuevos,
inconcebibles...Debes ser aun mejor. Debes empujarte siempre mas alla de tus
limites™®.

El superhombre es héroe de praderas griegas y el héroe griego siempre
esta dispuesto a convertirse en Dios.

“¢,.Se me ha comprendido? -Dionisio contra el crucificado...

“Yo soy una ley Unicamente para los mios, no soy una ley para todos. Mas
quien me pertenece tiene que tener huesos fuertes y también pies ligeros, deben
gustarle las guerras y las fiestas, no ser un hombre sombrio, ni un sonador, debe
estar dispuesto a los mas dificil como a una fiesta suya, hallarse sano y a salvo.

Lo mejor pertenece a los mios y a mi; y si no nos lo dan, lo tomamos: jel
mejor alimento, el cielo mas puro, los pensamientos mas poderosos, las mujeres
méas hermosas!™’

Asi habl6 Zaratustra.

» 56

b) Sigmund Freud y Friedrich Nieztsche

“Friedrich Nietzsche se gir6 para encararlo. Descargd sus sentencias a
través de la pelambrera del mostacho bestial™®.

En algin momento, Assoun nos dice que él cree haber notado el extrano
caso de dos prospectores que se pisan sin cesar los talones uno al otro,
localizando las mismas huellas, registrando indices analogos, estableciendo
descubrimientos a veces idénticos.

De pronto me parece que el psicoandlisis de Freud es una interpretacion de
la filosofia nietzscheana. Tan parecida, tan similar.

La sefora Sperling nos dird que la cuestiéon del odio en la relacién entre el
judaismo y Occidente, es el asunto de fondo que caracteriza el parentesco de
Nietzsche y Freud: “De un lado, Nietzsche; del otro, tal vez, Freud. Atravesados
por el odio, circundados por él, conmovidos: nadie queda afuera, nadie -y menos
aun, nadie entre los hombres sensibles- puede permanecer inmune a lo que se
gesta. La destruccidon se aproxima: con diferencia de pocos anos, ambos la
intuyen, la huelen en el aire, perciben de diverso modo el terror, pero no alcanzan
a profetizarlo en toda su magnitud. Sin embargo, seria insensato leer la obra de
ambos sin tener muy a la vista lo que ocurrié después”™®.

> Castaneda, C. en “Relatos de poder”p. 17y 32.

36 Nietzsche, F. en “Ecce Homo”, Op. cit. p. 145.

57 Nietzsche, F. en “Asi hablé Zaratustra’ p. 388.

38 Covadlo, L. en “Animalitos de Dios”p. 151.

* Sperling, D. en “Genealogia del odio™, Op. cit. p. 29.



Esparcidas por todas las obras de Nietzsche, hay incontables ideas o frases
cuyos paralelos se encuentran en Freud.

Los dos causaron heridas inextinguiblemente narcisistas en el pensamiento
de la cultura occidental.

¢, Freud nietzscheano o Nietzsche freudiano?

Esto ultimo me parece mas extrafno, pues dificlmente Nietzsche le habra
pisado los talones a Freud. Recordemos que en 1890, Nietzsche cae gravemente
enfermo y tras diez afos de enfermedad, muere cuando apenas se divulgaba La
interpretacion de los suefios, en 1900.

También Foucault tendra algo que decirnos respecto a Freud y Nietzsche,
donde la interpretacion de ambos quizd es motivada al final de una cascada de
pasién donde la locura sirve de espejo reenviante.

“Si se descifran en la correspondencia de Freud sus permanentes
inquietudes desde el momento en que descubrid el psicoandlisis, se puede
preguntar si la experiencia de Freud no es, en el fondo, semejante a la de
Nietzsche. Lo que esta en juego en el punto de ruptura de la interpretacion en esta
convergencia de la interpretacién hacia un punto que la hace imposible, podria
muy bien ser algo como la experiencia de la locura.

Experiencia contra la cual Nietzsche se debati6é y por la cual fue fascinado;
experiencia contra la cual luch6 Freud toda su vida, no sin angustia. Esta
experiencia de la locura seria la sancién de un movimiento de la interpretacién que
se acerca al infinito de su centro que se hunde, calcinado™®.

Veamos: Con sus ideas, Nietzsche, atacaba las ideologias contemporaneas,
el orden social, la religion establecida y la moral convencional. Negaba la
existencia de la causalidad, de las leyes naturales, y la posibilidad de que el
hombre alcance alguna verdad.

Definia a la verdad como una multitud de movimientos, metaforas y
metonimias.

No hay verdad, todo esté permitido.

Y si no hay verdad, no hay manera de equivocarnos®'.

Nietzsche tenia una firme conviccion de que traia un mensaje
completamente nuevo a la humanidad y de que era el profeta de una nueva era.

Toda una generacion estuvo impregnada por el pensamiento de Nietzsche,
del mismo modo que la generacidon anterior habia estado bajo el hechizo del
darwinismo.

Freud habla de Nietzsche como de un filésofo cuyas conjeturas e
intuiciones concordaban muy a menudo, y de una forma “muy sorprendente”, con
los laboriosos hallazgos del psicoanalisis. Me parece que lo que Freud dijo en
algun momento fue, mas o menos, que Nietzsche aportaba demasiadas ideas a la
vez.

Nietzsche, en su interpretacion, trata de analizar las virtudes y los buenos
sentimientos para poner de manifiesto lo que en realidad esconden. Freud, con el
psicoanalisis va a develar lo que es el contenido latente y en este caso también su
interpretacion tendra consecuencias catastroficas para los buenos sentimientos.

% Foucault, M. en “Nietzsche, Freud, Marx” p.43.
%1 Carlos Ferndndez Gaos.



Nos dice Nietzsche: “un deseo no es una demanda, una demanda es un
lamento”.

Parece que el propésito de Nietzsche era revelar hasta qué punto es el
hombre un ser autoengafnador, que estd enganando también constantemente a
sus iguales. Todo posible tipo de sentimiento, opinién, actitud, conducta y virtud,
tiene su origen en el autoengano o en una mentira: “Cada uno es el que mas
lejano esta de si mismo”.

Encontramos ahi al inconsciente como la parte esencial del individuo.

El psicoanalisis se inscribe evidentemente en la tendencia
desenmascaradora que busca las “motivaciones” inconscientes escondidas.

Nietzsche concebia al inconsciente como una zona de pensamientos,
emociones e “instintos” confusos; como un lugar de representacion de estadios
pasados del individuo y de la especie; sitio de oscuridad, desorden, caos e
incoherencias.

Para Nietzsche hay algo mas que no esta sometido al principio de razén o
al principio de realidad: El impulso metaforizador. Y ése impulso no es privativo del
artista, sino del hombre, con el encanto y la novedad del mundo del suefo.

Entonces con su concepcién del lenguaje como la simbolizacién de las
fuerzas y pasiones, como la condicion de la vida; encontramos en el filésofo que
tanto el lenguaje como el pensamiento son efecto del movimiento de pulsiones,
fuerzas e instintos.

Tanto Freud como Nietzsche ven a las palabras y los hechos como
manifestaciones de movimientos inconscientes, principalmente de instintos y de
pulsiones.

Para Nietzsche, no hay un solo pensamiento que se produzca sin vida
instintiva en el sujeto. Todo discurso es manifestacion de un instinto y quién
piensa, no es ningun sujeto de la razén sino de los instintos.

“Ay, la razdn, la seriedad, el dominio de los afectos, todo ese sombrio
asunto que se llama reflexién, todos esos privilegios y adornos del hombre: jqué
caros se han hecho pagar!, cuanta sangre y horror hay en el fondo de todas las
* cosas buenas ™.

Para Nietzsche, el sujeto conciente es efecto de una actividad pulsional.

En Nietzsche, del surgimiento de la conciencia pende todo el malestar del
hombre.

Cuando Nietzsche habla del cuerpo y su Gran razén, esta hablando de los
fundamentos pulsionales. A partir de esos fundamentos, se da lugar a la
prevalencia de un instinto bésico: la voluntad de poder .

Nietzsche senala algunos conceptos que mas adelante apareceran en el
psicoanalisis:

Nos habla del concepto de sublimaciéon como un freno a los instintos del ser:
“Las buenas acciones son acciones malas sublimadas”.

Consideraba a la sublimacion como el resultado de la inhibicién del instinto
sexual o la agresividad.

%2 Nietzsche, F. en “La genealogia de la moral”p. 71.
" “La voluntad de poder”es titulo de un libro que invento la hermana y albacea de Nietzsche, Elizabeth
Forster-Nietzsche, para ganar mucho dinero.



Bajo el nombre de inhibicion describe puntualmente a la represién. Y para él
la represion originaba (el) resentimiento.

Nos dice que el resentimiento se manifiesta disfrazado de falsa moralidad
(cristiana).

El término “Ello” tiene su origen en Nietzsche: antes que Freud, concibi6 a
la mente como un sistema de impulsos que pueden colisionar o fundirse unos en
otros. Al igual que Freud (después de 1920), daba preponderancia a los impulsos
agresivos y autodestructores. Aunque de pronto parece que la pulsién de muerte
freudiana, mas bien tiene que ver con el espiritu de la pesadez de Nietzsche.

En Nietzsche, lejos de un reforzamiento del imperio de la razén, cuyo
célculo siempre es dominio, nos deja en el pértico de la otra razdn, del sentido en
el sinsentido, de una razén que reaprende a vivir sonando, ya que —para él-, el ser
escindido es aquél que fue separado de sus suefos.

“iLa racionalidad a cualquier precio, como violencia peligrosa, como
violencia que socava la vida!”®®.

Para Freud, es necesario hacer violencia a ese principio de razén que dice
que siempre hay una causa para lo que es o existe. Es necesario prestar oidos y
dar crédito a una serie de fendmenos como las operaciones fallidas, los lapsus del
lenguaje, los olvidos, los suefos y todas las ocurrencias que desmienten el
imperio de la razén en la vida humana. Todos aquellos fenébmenos obligan a
pensar en la necesidad de no confundir la razén con la totalidad de lo animico.

Freud viene a alimentar el descrédito a la razén.

Nietzsche trata de terminar con los contratos razén-instinto, razén-sinrazén;
y su critica a la religion social-institucional aparece marcada por un profundo
acento en el individuo.

Nietzsche vera en las exigencias de la moral cristiana una negacién de la
satisfaccion de los instintos “psicobiol6gicos” mas hondos, y por lo tanto, del
instinto de vida. Para él la religion es una razon enferma, creadora de seres
enfermos.

Para Freud, los valores del orden cultural basados en jerarquizaciones
rigidas, la moral social y la religion institucionalizada, exigen una represion de
pulsiones (hipertrofia pulsional) que devendra en disposiciones enfermizas. “La
religidn seria la neurosis obsesiva humana universal; como la del nifio, provendria
del complejo de Edipo, del vinculo con el padre... contiene un sistema de ilusiones
de deseo™.

En los dos casos -Freud y Nietzsche- es patente que la critica y el intento
de superacion de una religion cuyos valores han actuado durante siglos como
factores de lazo social en diferentes comunidades, debe ir acompafiada de una
determinacién de la nueva instancia sustituta a la que habria que recurrir para
proceder a la correspondiente resignificacion de la vida humana en sociedad.

Esta nueva instancia sustituta es para Freud una generacién o
“generaciones, educadas en el amor y en el respeto por el pensamiento, que
experimentaran desde temprano los beneficios de la cultura, mantendrian también
otra relacion con ella, la sentirian como su posesidbn mas genuina, estarian

63 Nietzsche, F. en “Ecce homo”, Op. cit. p. 76.
64 Freud, S. en “El porvenir de una ilusion.”’p. 43.



dispuestos a ofrendarle el sacrificio de trabajo y de satisfaccién pulsional que
requiere para subsistir™®.

Me parece que Freud también refiere a nuevas propuestas que alcancen a
discernir qué pulsiones han de ser potenciadas o reguladas y cuales habra que
sublimar.

La superacién de la religion, en Nietzsche, implica una “Transvaloraciéon de
todos los valores: ésta es mi férmula para designar un acto de suprema
autognosis de la humanidad, acto que en mi se ha hecho carne y genio”®.

Con la Transvaloracion se trata de cambiar y sustituir unos valores por otros,
a saber, invertir los inventados por los resentidos, por los dimanantes del
superhombre.

“No por casualidad Nietzsche y Freud, casi al mismo tiempo, se formulan
similares preguntas y ponen de manifiesto el malestar en la cultura. La voluntad de
poder, la nocién de pueblo, el rechazo del fundamento y, sobretodo, la necesidad
de desenmascarar las categorias occidentales™’.

Parece que Nietzsche, a través de la pelambrera negra de su mostacho
bestial, le confiesa al oido de Freud: “Mirémonos a la cara. Nosotros somos
hiperbéreos, sabemos muy bien cuan aparte vivimos™®.

Nietzsche nos anuncia en E/ Anticristo: jDios ha muerto y con él, la realidad
ideal! Predice el estallido del rostro del hombre en la risa y en la caida de la
mascara que muestra la disolucién absoluta del hombre.

Freud anuncia en E/ porvenir de una ilusion: jA desconocer a Dios y al ideal
ético! Y en el espacio del Ideal vacio propone colocar la dispersion terrena, el
lenguaje del hombre, su pensamiento y su risa repleta de finitud.

Y como siempre lo habiamos sospechado, jLa mascara ha caido!

d) El porvenir de una ilusion (1927)

En esta obra es Freud quien suspira al preguntarse por el porvenir.

Considero a este texto como imprescindible en lo que respecta a mi trabajo,
pues se presta para trabajar el porvenir como una posibilidad potencial capaz de
construir dimensiones existenciales.

El porvenir como posibilidad, el psicoandlisis como una epistemologia que
abre o cierra dimensiones de existencia.

En este escrito, pareciera que el juicio de Freud depende del presente
embarrado de pasado, moviéndose al ritmo del azar, de la coincidencia y de lo
posible, pues un futuro que en consecuencia es una expresién de un movimiento
que se esta transformando en direcciones inéditas, como una fabrica de
ramificaciones existenciales.

Y es asi como Freud en 1927 se pregunta por el lejano destino que aguarda
a esta cultura.

% Ibid., p. 8.

66 Nietzsche, F. en “Ecce homo”, Op. cit p. 136.
%7 Sperling, D. “Genealogia...”, Op. cit. p. 211.
%8 Nietzsche F, en “El Anticristo” p 31.



Freud plantea que esta sociedad inmersa en una realidad catapulta podria
ser detonante para “nuevas generaciones, educadas en el amor y en el respeto
por el pensamiento, que experimentaran desde temprano los beneficios de la
cultura, mantendrian también otra relacién con ella, la sentirian como su posesiéon
mAas genuina, estarian dispuestas a ofrendarle el sacrificio de trabajo y de
satisfaccién pulsional que requiere para subsisitir’®, la vida se volveria mas
soportable para todos y la cultura no sofocaria a nadie mas.

Pero antes que nada, sumamente importante es recalcar que el futuro
implica cualquier situacién, cualquier combinacién. Pero en lo que respecta a
nuestro mundo occidental, a nuestra cultura, ;qué es lo que impide que esta
nueva generacion, planteada por Freud, se comience a dar desde este presente?
La respuesta que el mismo Freud nos da, responsabiliza a la hostilidad generada
por las representaciones religiosas. Hablemos al respecto.

La cultura se ha originado en torno a una serie variada de prohibiciones, que a
lo largo del tiempo se han dedicado a sostener individuos frustrados, atrapados en
una privaciéon que deviene de una moral social, que mas temprano que tarde se
instala de afuera hacia adentro: los mandamientos religiosos, la institucién, las
normas y las leyes, se introyectan dandole vida al fortalecimiento del supery®.

Estas redes prohibitivas, también ofrecen otras circunstancias: vienen a alejar
al ser humano de todo el devalimiento en el cual permanecia, de sus miedos hacia
las fuerzas de la naturaleza, de la crueldad del incierto destino, de la idea de la
muerte, y de la propia sociedad bajo el influjo de la pulsion.

El acontecer universal tejié bajo esta idea de un padre protector, de un
Dios vigilante, toda una serie de representaciones, o ilusiones, que volverian
soportable la incertidumbre humana, asi es como se justificaria el nacimiento de
las ilusiones religiosas.

Cuando un individuo nace, entra en posesion de la herencia de muchas
generaciones, de toda una cultura que le obsequia representaciones, sustentos,
creencias, calmantes para la angustia frente a los peligros de la vida,
cumplimientos de deseos humanos e ilusiones.

“Llamamos ilusién a una creencia cuando en su motivacion esfuerza sobre
todo el cumplimiento de deseo”°.

Pero en tanto ilusion, seria entonces una fantasia, una expresién de ficcion,
un autoengano que bien habria hecho el papel de soporte y de consuelo. En tanto
ilusion religiosa, entonces seria una mentira religiosa.

La religion es un somnifero.

Freud y su Psicoandlisis (como un instrumento neutral) dan cuenta de este
acontecer y dicen: “La mascara ha caido: a desconocer a Dios y al ideal ético,
como siempre lo habiamos sospechado™".

Pero esta enunciacién también tendra que ver con un descubrimiento que le
permiti6 notar que un nudmero terriblemente grande de seres humanos se
encontraban descontentos con la cultura y eran infelices dentro de ella,

% Freud, S. “El porvenir de una ilusion”, Op. cit. p.8.
" Ibid., p.31.

" Ibid., p.36.

" Como hasta el dia de hoy.



sintiéndola como un yugo pesado del cual era preciso sacudirse, pues los lanzaba
fuertemente a los caminos de la hostilidad.

La unica forma de ponernos a salvo de riesgos, nos dice Freud, equivaldra
a conciliar a los seres humanos con la cultura: “dejar en paz a Dios y admitir
honradamente el origen sélo humano de todas las normas y todos los preceptos
de la cultura. Con la pretendida sacralidad desa;aarecerl'an también el caracter
rigido e inmutable de tales mandamientos y leyes”’2.

Como ya mencionaba anteriormente existe una semejanza entre lo
pronunciado por el Psicoanalista y lo pronunciado por el Filésofo.

Nietzsche nos dice: “jDios ha muerto!”

Freud nos dice: “jLa mascara ha caido!”

Ahora recordemos el llamado que Freud hace a un destino posible: “Si
retrocedemos ese paso, si dejamos de atribuir nuestra voluntad a Dios y nos
conformamos con el fundamento social, es verdad que renunciamos a glorificar la
prohibicién cultural, pero también la ponemos a salvo de riesgos... por eso seria
una indudable ventaja dejar en paz a Dios... Los hombres podrian comprender
que fueron creados no tanto para gobernarlos como para servir a sus intereses;
los mirarian de manera mas amistosa, y en vez de su abolicién se propondrian
como meta su mejoramiento. Significaria ello un importante progreso por el
camino que lleva a reconciliarse con la presién de la cultura™.

El porvenir que ofrece Freud es singularmente parecido al del filosofo
Nietzsche.

Parece que los dos emiten al unisono: jDejar de confiar en alejadas
creencias metafisicas y creer con todas la fuerzas posibles en esta, nuestra tierra!
con todos sus movimientos, aceptando su esencia y su verdad, dejando de esta
manera el cielo libre para los angeles y los gorriones.

3. Malestar y psicoanalisis

En el primer cuarto del siglo XX, Sigmund Freud se encontraba rodeado de
hostilidad, racismo, masacre, escepticismo y decepcion. A pesar de su humor
pacifico, no podia ocultar un horror ante la brutalidad reinante. Se encontraba
escudrinando y desentrainando un mundo “demasiado horrible”.

Los desastres militares ensombrecian cada vez mas la vida de Freud que,
ademas de perder su clientela y de sus preocupaciones constantes por sus hijos
que se hallaban en la guerra, se veia separado de sus colegas inmediatos.

Parecia que el psicoanalisis solamente vivia de sus publicaciones en
revistas.

" Ibid., p. 41.
" Idem.



Las secuelas de la guerra nos muestran a un Freud que parecia no tener un
medio de accion para preparar un renacimiento del movimiento después de la
tormenta, el hambre, el frio, la miseria y la muerte.

Ya vimos que después de 1920 el psicoandlisis saca a plena luz al amor en
estrecha ligazén al odio y a la agresividad, como un eterno combate de las dos
potencias celestes.

Después de esta singular fusién, toda la plataforma existencial se tifie de un
dolor y una destruccion de la que nunca se recuperara y que ni siquiera la ilusion
ni los somniferos religiosos podran evitar.

Ahora sélo vive lo que va a morir.

Desde ese entonces, el psicoanalisis y su creador se hunden en un
profundo e impenetrable pesimismo.

a) El malestar en la cultura (1929-1930)

Este malestar en la cultura es un texto esencial en la medida que constituye
el punto culminante del cuestionamiento freudiano acerca del fundamento (la
estructura libidinal) de la civilizacién y sus instituciones y de los ideales e ilusiones
que ella promueve’™.

En esta obra publicada a finales del afio 1929 y principios de 1930, Freud
comenzara hablandonos acerca del hombre (de su época) y de su vida. “La vida
como nos es impuesta, resulta gravosa: Nos trae hartos dolores, desengarios,
tareas insolubles. Para soportarla, no podemos prescindir de calmantes”®. Y siya
en el Porvenir de una ilusion nos habia hablado de ciertas especie de calmantes
que actuan como ilusiones religiosas, es en este manuscrito donde nos dira que
dichos calmantes intentan satisfacciones sustitutivas, como los son por ejemplo la
actividad cientifica, el arte o las bebidas embriagadoras.

Freud lanza una pregunta: ;Qué es lo que el ser humano exige de la vida?
Y él mismo responde: La felicidad.

Pero esta aspiracion tiene dos lados: por una parte la ausencia de dolor y
por la otra vivenciar intensos momentos de placer. EI movimiento total en la
existencia del ser humano se desplegara siguiendo alguna de estas dos
direcciones dentro de toda la suma de operaciones y normas que diferencian
nuestra vida de la de nuestros antepasados y de los animales.

Entonces el individuo aspira a la felicidad, pero sabe que acecha el
sufrimiento desde varias fuentes: de la crudeza de la naturaleza, la fragilidad del
organismo, la vulnerabilidad del cuerpo y por ultimo la insuficiencia en las normas
que regulan los vinculos reciprocos entre los hombres y la sociedad.

Es esta sociedad, dedicada a la proteccion del hombre ante la furia
inminente de la naturaleza, la que hace reclamos por esta proteccion tan
necesaria para el hombre “civilizado”.

Uno de los reclamos que Freud nombrara como “ideal” que impone la
religion es el de: “Amaras a tu préjimo como a ti mismo”.

™ Daniel Gerber.
" Freud. S. en “El malestar en la cultura”p. 75.



Freud nos dira que este reclamo es imposible de cumplir. Escribira que no
hay nada mas contrario a la naturaleza originalmente humana: “;Cémo llevarlo a
cabo? ;Como seria posible? Mi amor es algo valioso para mi, no puedo
desperdiciarlo sin pedir cuentas. Si amo al otro él debe merecerlo de alguna
manera...Pero si es un extrafo para mi, y no puede atraerme por algun valor suyo
o alguna significacion que haya adquirido para mi vida me seria dificil amarlo.
Hasta cometeria una injusticia haciéndolo, pues mi amor se aquilata a la
predileccion de los mios...Y si considero mejor las cosas, hallo todavia otras
dificultades. No es sélo que ese extrano es, en general, indigno de amor; tengo
que confesar honradamente que se hace mas acreedor a mi hostilidad, y aun a mi
odio. No parece albergar el mas minimo amor hacia mi, no me tiene el menor
miramiento. Si puede extraer una ventaja, no tiene reparo alguno en perjudicarme,
y ni siquiera se pregunta si la magnitud de su beneficio guarda proporcion con el
dafio que me infiere”’®.

Y en el momento que se habla de hostilidad como inherente al ser humano,
recordamos que la pulsionalidad no carece de una buena cuota de agresividad.
“En consecuencia, el préjimo no es solamente un posible auxiliar y objeto sexual,
sino una tentacion para satisfacer en él la agresion, explotar su fuerza de trabajo
sin resarcirlo, usarlo sexualmente sin su consentimiento, desposeerlo de su
patrimonio, humillarlo, inflingirle dolores, martirizarlo y asesinarlo”””.

Un goce que se satisface via la pulsion de muerte.

La pulsion de muerte puesta en el otro.

Es la existencia de esta inclinacién agresiva, el principal factor que perturba
los vinculos con el préjimo. De ahi que la cultura haga movilizaciones y métodos
destinados hacia identificaciones y vinculos amorosos de meta inhibida, de ahi la
limitacion de la vida sexual y el mandamiento ideal antes mencionado de amar al
projimo como a si mismo y el otro mucho mas imposible de llevarse a cabo: “Ama
a tus enemigos”. No, no, no.

Recordemos que estd pulsibn de muerte, pulsion agresiva, es la pulsién
opuesta a la vida, ya que intenta disolver la existencia y reconducirla al estado
inorganico.

Esta pulsién de muerte es una inclinaciébn agresiva y originaria del ser
humano.

La pulsion de muerte, aqui, como una inclinacion que logra separar y
destazar individuos reunidos.

La pulsién de muerte, aqui, al servicio de la destruccién que busca la
extincion la vida, las familias, las etnias, los pueblos, las sociedades, las naciones
y a final de cuentas: La humanidad.

Parece que la pulsion de muerte construye enfaticamente aquél hemisferio
berreado por Artaud donde “el presente estado social es inequitativo y malvado y
eso hace necesaria su destruccion”’®.

La pulsién de muerte en el nucleo del Proyecto Estragos creado por Tyler
Durden y su dualidad emergente:

" Ibid., p.106-107.
" Ibid., p. 108.
™ Artaud, A. en “El teatro y su doble”p. 41.



“Fue aquella mafnana, durante el desayuno, cuando Tyler inventd el
Proyecto Estragos...Deseaba que el mundo entero tocara fondo...No pienses en
términos de extincion. Considéralo una reduccion de plantilla.. Queriamos arrasar
la historia y liberar al mundo de ella...Una glaciacion cultural. Una Edad Media
provocada. El mundo obligado a hibernar... Alla, a lo lejos, pintaremos en los
rascacielos gigantescas caras totémicas y amuletos antropomérficos con rostros
de duendes, y todas las noches, lo que haya quedado de la humanidad se
refugiara en los zooldgicos vacios y se encerrara en las jaulas para protegerse de
los 0sos, pumas y lobos que se pasean de noche mientras les vigilan entre los
barrotes...Imaginate plantando rabanos y patatas sobre el césped del hoyo
decimoquinto de un campo de golf abandonado, enterrando almejas junto a los
cuarenta y cinco grados de inclinacién de la Aguja Espacial, escalando la béveda
de un bosque profundo donde la atmdésfera estara tan limpia que veras figuras
diminutas majando maiz y poniendo a secar tiras de carne de venado bajo el sol
de agosto en el area de descanso de una autopista abandonada... Igual que el
club de la pelea hace con oficinistas y obreros, el Proyecto destruira la
civilizacion... Aquél era el objetivo del Proyecto Estragos, dijo Tyler: la destruccidn
completa e inmediata de la civilizacién. Lo sé porque Tyler lo sabe””®.

Y como no recordar los puntos nimero nueve y once, respectivamente, del
programa filoséfico de Georges Bataille creado en 1936:

“9. Participar en la destruccion del mundo existente y abrir los ojos hacia el
mundo venidero... 11. Afirmar el valor de la violencia y de la voluntad de agresion,
siendo ellas la base de todo poder™®.

Ahora, el turno a la palabra del genial neoyorquino Henry Miller: “Deseaba
una metamorfosis, la conversion en pez, en leviatan, en destructor. Queria que la
tierra se abriera, que tragase todo en un bostezo absorbente. Queria ver la ciudad
entera enterrada en las profundidades del mar. Queria sentarme en una cueva a la
luz de una vela. Queria que se extinguiera ese ojo para tener ocasiéon de conocer
mi propio cuerpo, mis propios deseos. Queria estar solo mil afios para reflexionar
sobre lo que habia visto y oido... y para olvidar... Queria sentir la sangre corriendo
de nuevo por mis venas, aun a costa de la aniquilacion. Queria expulsar la piedra
y la luz de mi organismo. Deseaba la obscura fecundidad de la naturaleza, el
profundo pozo de la matriz, el silencio o, si no, los lamidos de las negras aguas de
la muerte... No mas compasion, no mas ternura. Ser humano sélo de un modo
terrestre, como una planta, un gusano o un arroyo. Verme desintegrado,
despojado de la luz y la piedra, variable como una molécula, duradero como el
atomo, cruel como la propia tierra™'.

b) ¢ Por qué la guerra? (1932-1933)

Estamos ante la pregunta que surge entre Einstein y Freud.

7 Palahniuk, C. en “El club de lucha” p. 142-144.
8 Bataille, G. en “Meditaciones nietzscheanas”p. 17.
81 Miller, H. en “Trdpico de capricornio”p. 89-90.



Albert Einstein (1879-1955), fisico judio que formulé matematicamente la
Teoria de la relatividad del tiempo y del espacio, lanza preguntas a Freud, que
esta harto desilusionado por la guerra.

Este intercambio de cartas deja notar el interés que tienen el fisico y el
psicoanalista por el desarrollo y proceso de la cultura, en aquél proceso por el cual
atravesaba la humanidad.

Einstein hace preguntas: Estimado profesor Freud: ¢hay algun camino para
evitar a la humanidad los estragos de la guerra? y ;cédmo es que estos
procedimientos logran despertar en los hombres tan salvaje entusiasmo, hasta
llevarlos a sacrificar su vida?

Para Einstein estas preguntas son enigmas que sélo Freud, el experto en el
conocimiento de las pulsiones humanas puede resolver.

Cuando Freud responde en 1932, en la ciudad de Viena, comprende que el
problema que le plantea Einstein no es como investigador de la naturaleza, ni
como fisico, sino como un filAntropo preocupado por el porvenir de la cultura,
inquieto ante toda la violencia gestada en la sociedad, por el brutal entusiasmo
que los lleva a sacrificar sus vidas y por ese apetito de odio y destruccion que el
hombre lleva dentro de si.

Freud le explica el sentido de las pulsiones que, parece, quieren dividirse en
conservar-reunir (Eros-pulsién de vida) y destruir-matar (Thanatos-pulsion de
muerte); explicando pues, que en el existencia “cada una de estas pulsiones es
tan indispensable como la otra; de las acciones conjugadas y contrarias de ambas
surgen los fendmenos de la vida. Parece que nunca una pulsién perteneciente a
una de esas clases puede actuar aislada”®.

Dice Freud que esta conjugacién de las acciones pulsionales da como
resultado una sola pulsion, la ya tan mencionada pulsion de muerte. Sin embargo
creo que ante la lectura del eminente fisico se porta moderado, ligero, pues al
principio le da un lugar preponderante a las pulsiones eroticas (de vida).

Pero mientras avanza su explicacion, poco a poco, se va desenvolviendo:

“La pulsidon de muerte deviene pulsion de destruccién cuando es dirigida
hacia fuera, hacia los objetos, con ayuda de 6rganos particulares. El ser vivo
preserva su propia vida destruyendo la ajena, por asi decir. Empero, una porcién
de la pulsibn de muerte permanece activa en el interior del ser vivo, y hemos
intentado deducir toda una serie de fendmenos normales y patolégicos de esta
interiorizacion de la pulsién destructiva™.

Transita Freud en su respuesta por el tema de la guerra, las leyes y normas
legislativas, las actitudes psiquicas y la pulsidon de muerte.

Es al final donde Freud, preocupado por si acaso desilusioné a Einstein con
su respuesta, se excusa diciendo: “Como usted ve, no se obtiene gran cosa
pidiendo consejo sobre tareas practicas urgentes al tedrico alejado de la vida
social. Lo mejor es empenarse en cada caso por enfrentar el peligro con los
medios que se tienen a mano.. Entretanto tenemos derecho a decirnos: todo lo

% Freud, S. “; Por qué la guerra ?77p.193.
"Y también bajo la mirada de la Liga de las Naciones.
Y Ibid., p. 194.



que promueva el desarrollo (progreso) de la cultura trabaja también contra la
»84
guerra™”.

84 Ibid., p.198. Paréntesis mios.



CAPITULO V
Otras singulares historias

Los jévenes no saben que la experiencia es una derrota
y que hay que perderlo todo para saber un poco.

Albert Camus

1. Existencialismo

El existencialismo es el sindrome de la memoria falsa de la filosofia, y es
filosofia.

El psicoanalisis es una funcion critica ante la filosofia, y también surge de la
filosofia’.

El existencialismo surge de una infidelidad hacia la fenomenologia.

El psicoanalisis aparece como infiel de la ontologia.

Encuentro una semejanza importante entre el psicoandlisis y el
existencialismo: los dos estan conformados (y formados) por conceptos afines y
en los dos hay un principio de inquietud y de critica ante la perpetua pregunta del
ser.

El existencialismo es ontologia. Es un sindrome de memoria falsa de la
filosofia misma que espera una interminable recuperacion desde el escepticismo.

El existencialismo como esa fenomenologia existencial programada por
Husserl, de la cual Heidegger y Sartre se desviaron.

El existencialismo como aquel lugar donde parece que la negacién es el
corazén mas genuino del ser.

a) Los abuelos de Edmund Husserl

Los griegos son los primeros en preguntar, adoptar y abordar sobre el
mundo del ser, y a partir de ellos el conocimiento se escinde en dos metas: interés
tedrico (ciencia) y autointerés existencial (sabiduria). Se habitan dos dimensiones
desmembradas por medio de una conciencia que parece no ser explicada. Pero
ien qué sentido es la conciencia? Precisamente esta pregunta es la
fenomenologia.

Los pre-socraticos: la cuestiéon de ;qué es “es”?, restablece la primordial
Verdad del Ser: lo que es, “es”, pronunciada inicialmente por Parménides de Elea
(515-445 a.c.). Protagoras (485-415 a.c.), el primero y mas famoso de los sofistas,
es quien dice que el hombre es la medida de todas las cosas. Esta no es una
arrogante proclama de conocimiento, sino una actitud tedrica que de inmediato se
reconoce a si misma como “menos” de lo que es natural para la riqgueza de “lo que

es.

5
Y de muchos otros saberes.



Ya he mencionado a René Descartes (1596-1650), quién inaugura una
nocién de sujeto que separa al pensamiento del cuerpo. Aparece la razén. Pienso,
por lo tanto, existo. Y lo Unico que la duda no puede excluir es la existencia de
quién duda.

Descartes se preocupa por el ingenuo planteo de cudl es la certeza que
irradia toda la filosofia precedente y pone en duda la validez de todas las
concepciones aceptadas. A partir del “yo” que piensa se deduce todo lo demas: yo
pienso-yo soy. Yo existo. Se confunde el ser de la conciencia con el ser existencial
en el mundo.

Sin duda alguna el mundo es, pero el “yo” que piensa no es alguna cosa del
mundo. ;Dénde en el mundo de las cosas que existen puede hallarse el “yo
pienso”?

John Locke (1632-1704) reemplaza la certidumbre del yo por un blanco
abierto. Menciona que la mente es una hoja en blanco sobre la cual se inscribe
una continuidad de datos sin sentido.

George Berkeley (1685-1753), el obispo perverso, nos dice que el mundo
fisico y la realidad percibida es una ficcibn de nuestras propias impresiones
mentales. Ser es ser percibido. No hay ningin mundo “fuera” de la idea que tengo
de percibirlo.

Pero Hume cuestiona desde su Ficcion de identidad: ;Acaso la mente no
es una ficcidn de su propia percepcion?

Husserl debe su planteo al mas despiadado de los escépticos iluministas,
David Hume (1711-1776), para quien todas las creencias mas apreciadas, la
ideologia, las certezas y la identidad, se reducen a una ficcién psicologica.

Edmund Husserl (1859-1938), filésofo aleman, toma su distancia de todas
las presuposiciones empiricas aceptadas. Pone atencién al mundo de los
fendbmenos. Lo que le preocupa a Husserl no es la exactitud de la ciencia exacta,
sino la concesién practica de su objetividad.

Podria pensarse que “exactitud” y “objetividad” son lo mismo. Tal vez como
criterio, pero para Husserl ello deja abierto el problema del diferencial sujeto-objeto.
Lo que diverge ya esta implicito en el sujeto que se divide en un ser existencial y
teorico.

Para Husserl Existencial significa ser mi propia presencia en el mundo.
Sujeto existencial: jaqui estoy yo!

Para Husserl Tedrico significa ser el sujeto de alguna otra evidencia
impersonal. Del mundo de objetos surge la actitud tedrica, que después se
convierte en ciencia.

La confusion, la apariencia y el sentido de estas dos actitudes es la
pretension de la fenomenologia: “Yo soy a la vez explicado por y el explicador de
las leyes que gobiernan su descubrimiento”.

La fenomenologia esta en el mundo de los fenémenos.

Pero para Husserl, la filosofia ha olvidado algo en el ordenado proceso de
responder al mundo en el que indudablemente esta: Olvidé cédmo esta en él. Por
ello sera urgente un filosofar radical que permita el acceso a la conciencia
trascendental y a la subjetividad pura. La conciencia de ser conciencia en algo.

La meta Husserliana es la certeza de la conciencia, la certeza a la
conciencia. Su método concede absoluta primacia a la conciencia.



Admiti6 que la conciencia estd permanentemente dirigida hacia las
realidades concretas y llamé a este tipo de atencidn intencionalidad. El ser
absoluto es el ser con una forma de vida intencional. Cualquier cosa consciente de,
es al mismo tiempo consciente de si misma. La conciencia, ademas, posee
estructuras ideales concretas invariables, que llamé significados, que determinan
hacia qué objeto se dirige la mente en cada momento dado.

La conciencia sola no esta precedida por el ser significante sino que es en
si misma la originadora del significado.

Para Husserl, la tarea del fenomenédlogo es el examen sistematico de los
tipos y las formas de experiencia intencional y la reduccién de las estructuras a las
intenciones elementales, lo que deberia ensefarnos la naturaleza de lo psiquico y
hacernos comprender el ser de nuestra alma.

Su meta es cartesiana.

Asi, aunque la fenomenologia no asume la existencia de nada, no es sin
embargo una disciplina descriptiva; de acuerdo con Husserl, la fenomenologia se
dedica, no a inventar teorias, sino a describir las cosas en si mismas.

El existencialismo surge a partir de la infidelidad hacia la fenomenologia de
Edmund Husserl.

Husserl fue el padre del existencialismo.

b) El Nihilismo Terrorifico

La ciencia de la fenomenologia de Husserl no puede reposar contenta con
un mundo ingenuo creado por Dios. El enigma real es el de la conciencia eny
para lo cual un mundo se vuelve conocido, sélo como significado por nosotros.

El problema sigue siendo el escepticismo irresuelto, atenuado por el vuelo
de Sartre hacia el marxismo sistematizado, mientras que para Heidegger el
escepticismo es el suicidio del Dasein ante la verdad abierta e indeterminada.

Heidegger intuye que el desamparo del Ser se atrinchera en la historia de la
Metafisica, y este pensamiento esta influenciado por antiguas proclamas
“postmodernas”.

Soren Kierkegaard (1813-1855), filésofo danés, estd lleno de bizarros
seuddénimos, a través de ellos las animadas ambigliedades de la estética, la ética
y la metafisica son expresadas como una literatura excéntrica. El existencialismo
esta totalmente en deuda con él por las pintorescas categorias: ansiedad, pavor,
desesperacion, absurdo, muerte, etc.

“De este modo es una ventaja infinita poder desesperar y, sin embargo, la
desesperacion no es solo la peor de las miserias, sino, también nuestra perdicion™.

Con Kierkegaard, se trata de un recorrido mistico mas alla de Dios, se trata
de un salto “descendente” hacia Dios, una caida libre a lo internamente subjetivo
del abismo infinito. Es alli donde Kierkegaard situa al hombre, sobre el precipicio
del absurdo, llevado al supremo extremo de no tener otra posibilidad excepto
caer... jCaer es precisamente perder el propio entendimiento a fin de ganar a Dios!

Kierkegaard nos hace caer en las profundidades de la subjetividad, sélo
para hacernos descubrir alli la infelicidad del hombre sin Dios. Descubre opciones

! Kierkegaard, S. en “Tratado de la desesperacion” p. 25.



agobnicas en todos los hombres, en todos nosotros, que jamas seran superadas. El
ser avanza hacia la conciencia infeliz.

Kierkegaard también influyo en Freud.

Este filosofo danés puede ser visto como el primer “post” cristiano para
quién el cristianismo existente es una parodia del ideal evangélico.

Jaspers? historiza el “absurdo” de Kierkegaard; nos dice que tendra que ver
con la puramente idealista vision general de Hegel, en donde la historia es filosofia
en accién pero sélo realizada en la contemplacion. Marx intentd poner fin a la
miseria de la filosofia suplantando la contemplacién por la accién real.

También es Jaspers quién canoniz6 a Nietzsche y a Kierkegaard como los
santos fundadores del existencialismo. Mejor absurdo que proclamarlo
postmoderno.

Nietzsche ha sido alineado férreamente con la crisis de la modernidad:
decadencia, nihilismo y politica estetizada.

El ateismo tanto para Nietzsche, como para Kierkegaard, es el estado
vigente de la piadosa hipocresia en una sociedad cristianizada.

Parece que Nietzsche resulta irrecuperablemente antidemocratico, pero
recordemos que es el pensador de la catastrofe posdarwiniana; consciente de que
la evolucién por mutaciones al azar deja todo un estado nihilista de fluidez informe.
Entonces ;Qué valor tiene la especie hombre si en principio es posible de
reemplazo? ¢;Pero reemplazado por qué? La superacion del hombre por el
Ubermensch, por el super o suprahombre, es el significado oculto del “Dios esta
muerto”. Significa la lucha por una calidad autoelegida -por la voluntad de poder
como arte- que redime solo a unos pocos de una existencia masiva como especie
ciega .

Para Foucault, lo que verdaderamente anuncia Nietzsche con la muerte de
Dios, es el fin del hombre. “... lo que se afirma no es tanto la ausencia o muerte de
Dios, sino el fin del hombre... se descubre entonces que la muerte de Dios y el
ultimo hombre han partido unidos... mas que la muerte de Dios —0 mas bien, en el
surco de esta muerte y de acuerdo con una profunda correlacién con ella- , lo que
anuncia el pensamiento de Nietzsche es el fin de su asesino; es el estallido del
rostro del hombre en la risa y el retorno de las mascaras; es la dispersion de la
profunda corriente del tiempo por la que se sentia llevado y cuya presién
presuponia en el ser mismo de las cosas; es la identidad del Retorno de lo Mismo
y de la dispersién absoluta del hombre™.

Para Foucault, Nietzsche predice la muerte del hombre. El hombre va a
desaparecer .

¢ Quieren un existencialismo en crudo? Lean a Dostoievski.

Fiédor Dostoievski (1821-1881), es un paradojista que describe al hombre
del siglo XIX, como un hombre que nacié muerto, y que durante generaciones no

* Kart Jaspers (1883-1969), aplico la fenomenologia a la psiquiatria y proclamo la Existenzphilosophie de
inflexible antinazismo.

" Nos dice Nietzsche: “El hombre es el arte sin artista”

? Foucault, M. en “Las palabras y las cosas”, Op. cit. p. 374.

" Recordemos que Foucault sigue a Nietzsche en esta idea. Al final de las palabras y las cosas nos dice que el
hombre, el actor, se borrard “como en el limite del mar un rostro de arena”. Para él todo lo que nos queda son
ciertos efectos materiales pero no existe ningtin sujeto esencial detras de las acciones.



ha sido procreado por hombres, por padres vivientes. Para él el ser pronto se las
ingeniara para nacer, de algun modo, a partir de una idea.

El personaje Kirilov de Dostoievski siempre estd a un punto del suicidio,
pero hay algo raro en su comportamiento: cada manana hace gimnasia para
preservar su salud. Un contraste con su pensamiento fatal. Los sentenciados a
muerte no dejan de cepillarse los dientes.

Todos somos personas condenadas.

Todos estamos condenados a muerte.

Todos moriremos.

“Todo el mundo era privilegiado. No habia mas que privilegiados. A los
otros también los condenarian un dia. También él seria condenado™.

Pero entre la certidumbre suspendida (saber que te van a ejecutar) y lo
inesperado (no saber cuando moriremos) hay una diferencia abismal de tono,
textura y tiempo.

Considero que el atractivo del existencialismo proviene de todo un legado
de palabras que poseen un potencial escandalizador: angustia, desesperacion,
ansiedad, absurdo, autenticidad, autoengano, la falta y la nada. Conceptos que
también se atraviesan a lo largo del pensamiento de Kierkegaard, Dostoievski,
Nietzsche y Kafka.

“A veces creo que nada tiene sentido. En un planeta minusculo, que corre
hacia la nada desde millones de afos, nacemos en medio de dolores, crecemos,
luchamos, nos enfermamos, sufrimos, hacemos sufrir, gritamos, morimos, mueren
y otros estan naciendo para volver a empezar la comedia inGtil™.

Otra posible seduccién de parte del existencialismo, es que éste aparece
como una foto afieja de Brassaii. Sartre acepto el rétulo “existencialismo”,
fabricado por sus oponentes en 1944, y fue por eso envidiablemente acusado de
“nihilismo terrorifico” por dos ultrarreaccionarios: El Partido Comunista Francés y
el papa Pio XII.

El existencialismo fue de inmediato asumido como una actitud apropiada
por la juventud insatisfecha de la posguerra: jovenes sensibles, insatisfechos,
desinhibidos, introvertidos e intelectuales que portaban anteojos oscuros, vestian
suéteres negros de cuello de tortuga y en sus pensamientos rumiaban ideales
oscuros sobre la desesperacion y la nada en oscuros sétanos de Jazz llenos de
humo.

El existencialismo es el canto emblematico de Juliette Greco.

c) Heidegger y los existencialistas

El existencialismo surge a partir de la infidelidad hacia la fenomenologia.
Tal vez como esa fenomenologia existencial creada por Husserl, de la cual
Heidegger y Sartre se desviaron.

Ambos, Heidegger y Sartre, reniegan del fundador, Husser!.

Ninguno de ellos se asumia como existencialista.

4 Camus, A. en “El extranjero”p. 123.
> Sabato, E. en “El tiinel” p.40.



Para Heidegger, el pensar hace que el Ser sea, ello debe entenderse como
su irrevocable distancia respecto del existencialismo.

Para Sartre la historia la estan haciendo los marxistas, por lo tanto, la Unica
filosofia es el marxismo. Pensaba que el existencialismo era una ideologia
parasita en sus margenes. Sartre en 1960, se distanciaba del existencialismo para
alinearse completamente al marxismo. Especificamente en el conflicto que estallo
en Argelia durante su lucha por independizarse del dominio colonial francés .

Sartre puede ser visto como el primer “post” marxista que da testimonio de
un marxismo criticamente inexistente. Sus suefos de un marxismo “realmente
existente” se ven oscurecidos por su practica como tirania comunista en la Union
Soviética.

] Para Camus, la actitud existencialista refiere en realidad al suicidio filoséfico.
El decia que no era existencialista sino absurdista.

“El existencialismo era una corriente pesimista, desencantada (EI hombre
es una pasion inutil, decia Sartre), pero humanista e incluso con algunos tintes
romanticos; en todo caso expresaba la atmésfera desoladora que pendia en
Europa después de nazis, fascistas y bomba nuclear.

¢ Ya fuimos descartados en el etcétera ilimitado?

“No, no; tampoco se trata de eso, y de eso menos que de cualquier cosa.
Tomar a los leprosos en lo que no tienen de leprosos, porque, en efecto, la vida no
es la lepra, pero mas aun, sin que dejen de ser leprosos, porque la vida fodavia
esta en riesgo de caer en la lepra...”’

El existencialismo fue una manifestacién del espiritu de los tiempos, un
estado de animo ante las catastrofes, las guerras, los genocidios, los crimenes
dispersos y las grandes injusticias en sus escenarios intercambiables, donde lo
histérico inmediato brilla unos cuantos segundos y se funde con el resto del
pasado, donde cada ser parece perdido en la corriente del tiempo, gota de agua
en un mar de siglos, grano de arena en un desierto infinito; donde a veces se
pierde toda medida de las experiencias personales contra la vision de las grandes
migraciones, de los conflictos de poder entre razas y naciones®.

Era alld y es aqui, en un mundo perdido entre astros indiferentes, donde
cada dia se porta una coraza para proteger al ser de su fragilidad ante lo
imprevisible, la coraza esta ensamblada con las pocas o las muchas posesiones
personales, los pequenos triunfos, los secretos estratégicos, las convicciones, las
adicciones; donde la memoria es una coleccion de manias refinadas flotando
sobre espacios vacios y estaciones silenciosas. En cada rostro asoma un abismo,
en cada mirada la gesticulacién del delirio.

“Brazos que se deshacen

A un cielo inexistente”.

El sujeto es incapaz de gobernar un destino que ya no le pertenece.

" La revolucién argelina fue de 1954 a 1962.

% Agustin, J. en “La contracultura en México” p. 20.

7 Revueltas, J. en “Los muros de agua”p. 19.

¥ Samuel Beckett (1906-1989), proponia desistir del sentido comiin y aceptar todo el peso del absurdo.
o Pessoa, F. en “Poemas” p. 207.



De pronto en los suefos, en los ronquidos y en las palabras, se manifiestan
descarnadas invocaciones; “donde lo Unico humano y viviente que les quedaba en
la existencia era el aullido de los que morian, y donde la Unica accién viva que les
estaba permitida era la accién de matar”'®.

Para que el triunfo exista, hubo que aplastarse a un hombre como a una
cucaracha.

El ser luce mas como una llaga que como una cicatriz, es instante de
choque y alarido primario en su sentido mas puro y vivencial, germina en la nada:
alli donde toda deficiencia, decadencia, miseria, toda esperanza finalmente se
sintetiza y se evapora. Solia decir Jorge Luis Borges, “Tanta soberbia, el hombre,
y al final no sirve mas que para juntar moscas” .

La sociedad es una multitud de seres existentes, infectados, definitivos y
absurdos, instalados dentro de su respectiva piel con una adormecida creencia: un
tratar de vivir que jamas se logra.

El existencialismo es una sintonizacion de grandes excitaciones filosoficas.

Martin Heidegger

Martin Heidegger (1889-1976), filosofo aleman que desarrolld Ila
fenomenologia existencial. Totémico fundador del existencialismo, papel que
repudié completamente. Estudié filosofia en la Universidad de Friburgo, donde fue
alumno de Edmund Husserl.

Heidegger se preocupd de lo que consideraba la cuestidén filoséfica (y
humana) esencial: ;Qué es ser? ;Qué es “es”?

“iSer 0 no ser: he aqui el problemal... ;He aqui la reflexion que da
existencia tan larga al infortunio!”'" El término “existencial” es simplemente un
adjetivo y un predicamento légico del ser. .

Heidegger se refiere al hombre como Dasein , literalmente en aleman, ser-
ahi, lo cual presupone un asombro por ser del Todo, por ser Todo, por ser en Todo,
perdido facilmente en la familiaridad cotidiana de “ser-apenas”.

El ser necesita ser un yo multicolorido.

La caida puede arrastrar al Dasein hacia un vértigo de la nostalgia por ser.

Como no se podra ser en Todo, siempre habra una nostalgia por ser.

El Dasein tiene como estructura original basica el “ser en el mundo”.

“El “ser en” -aclara Heidegger- no habra de entenderse en sentido espacial,
sino como existenciario. En este sentido el "ser en” -dice- esta integrado en el "yo
soy’, que implica "habito en’, ‘'me detengo cabe...", "estoy habituado a“, ‘'soy un
habitual de’, “estoy familiarizado con’, etc”'?.

“Ser en el limite” es algo futuro, esto significa “traer la muerte al propio
presente”. Por consiguiente, el significado es el limite de lo posible, que me es
revelado por mi anticipacion de la “Nada” con la que me enfrento: Mi significacion

10 Revueltas, J. en “Dormir en tierra”p. 51.

* Al final del formidable cuento Hombre de la esquina rosada.

" Shakespeare, W. en “Hamlet” Acto 111, Escena primera. p. 56 y 57.
* Dasein: Ser-ahi, la entidad del hombre mismo.

"2 Murueta, M. en “Heidegger frente a la teoria de la Praxis” p. 59.



me es otorgada por mi nada. Nada es algun hueco donde algo podria caber. Nada
es algo que podria suceder. Todo sucede. Lo impensable ya se produjo con el
solo hecho de pensarlo.

El ser sélo puede revelarse a si mismo del Todo en la primordial situacion
limite de “ser-hacia-la-muerte”. Con el limite de la muerte uno gana su
potencialidad por ser un Todo.

Si hay una no-muerte, entonces ya no tiene sentido la vida. Si no hay
muerte alla en el horizonte, entonces no hay potencialidad por ser.

Con el limite de la muerte el ser gana su potencialidad por ser multicolorido.

Gracias a la confrontacién con la muerte puede adquirirse un auténtico
sentido del ser y de la libertad.

Dasein es el ello que es frente a la muerte. Ello es siendo frente a la muerte.

“La cotidianidad es, en efecto, justamente el ser * entre” el nacimiento y la
muerte. Y si la existencia define el ser del * ser ahi” , y su esenai esta constituida
también por el * poder ser”, entonces el " ser ahi”, mientras existe, tiene que,
* pudiendo ser” no ser atin en cada caso algo”*®.

¢,Que es vivir sin limite? Es existir sin autenticidad.

Para Heidegger la existencia esta llena de palabras. Cuando un hombre
nace, cae en el mundo de las palabras. Las palabras nacen de nuevo en mi boca
al olvidar que alguna vez estuvieron en la de otros. Hablar es pronunciar de nuevo.
Hablar es conmemorar. Una conmemoracion de los antepasados.

Con cada paso que se da al escribir 0 al hablar, se avanza sobre la tumba
de otros. Mi nombre es la continuacion de algun epitafio.

Nos dice Heidegger que las raices de las palabras a menudo nos dicen
donde estamos en la olvidada historia del ser.

Parece de pronto, que ni Husserl, ni Sartre reconocen la importancia
esencial de lo histérico en el ser.

El ser es sélo una cuestion de palabras.

Las palabras forman lenguaje, y todo lenguaje es indicativo s6lo de si
mismo. El lenguaje es su propio todo y al mismo tiempo, en el lenguaje siempre
falta algo. Toda palabra es relativa, toda palabra significa algo distinto para cada
uno de nosotros, se escuchan por casualidad sus diferencias pero se padecen sus
parecidos.

En las palabras se da el ser humano, y sbélo en tanto haya ahi un ser
humano se da algo como ser.

Para Heidegger “lo humano” es sélo una parte de todo el ser, lo humano es
una caracteristica entre muchas otras. Lo humano se simplemente un claro en el
mundo del ser.

El ser humano no es de ningn modo “constitutivo” del ser.

El ser no es meramente algo que sucede, sino un don cuya concesién
puede ser retirada.

La libertad, en Heidegger, se funda en la meta cabal del Dasein.

La meta cabal del Dasein es el Ser-libre para la muerte.

La idea de Libertad en Heidegger es dejar que el ser sea. Esto se opone a
Sartre y a la Razén de la resistencia.

" Heidegger, M. en “El ser y el tiempo” p. 255.



Heidegger se coloca contra el humanismo existencialista de Sartre.

Todos vivimos una dicotomia (de normalidad), una duplicidad del vivir-
contra-vivir, 0 sea, un conflicto entre vivir para y vivir de algo. “El vive para su
trabajo o él vive de su trabajo”. Vivir-trabajar, ;meta o un fin en si mismo?

Se vive en una especie de imparcialidad, siempre dentro de horarios.
Atrapados en laberintos de tiempo, girando dentro de manecillas, donde el tiempo
es una secuencia burocratica perdida en los pasillos de alguna institucion.

El tiempo es una institucion.

¢, Qué es la vocacion en la vida? La vocacién es una convocatoria a ser.

Una convocatoria a ser auténticos viviendo hacia el ser en la historia. Lo
que para Husserl es la epoché o epogé: la innegable condicién verdadera del ser.

Heidegger enuncia que el desamparo del Ser se atrinchera en la historia de
la Metafisica.

Las misteriosas nomenclaturas de El ser y el tiempo (1927): pérdida, olvido,
ansiedad y otros términos desorientadores, son recuperaciones no reconocidas de
las categorias existenciales (cristianas) de Kierkegaard: sélo si la muerte, la culpa,
la conciencia, la libertad y la finitud residen juntas equiparablemente en el Ser de
una entidad, puede esa entidad existir en la modalidad del destino; es decir, sélo si
pueden ser histéricas en las propias profundidades de la existencia.

Aqui Heidegger habla con celo mesianico del Dasein, o sea, del hombre,
esencialmente un destino futuro para su tiempo: Dasein arrojado a su Da (alli), del
Sein (Ser); esta libre para la muerte y se despedaza contra ella y en un momento
de vision de futuro reclama su tiempo.

Parece que Heidegger predica un futuro mistico del Ser.

Heidegger también elige a Nietzsche. Lo elige como modelo opositor en el
momento del nazismo “vulgar”.

La ambicién de Heidegger era ser proclamado guia espiritual del
nacionalsocialismo; pero en las conferencias que dio sobre Nietzsche de 1936 a
1940, alegb su resistencia al nazismo. Exploraba el final de la Metafisica en
Nietzsche, no defendiendo al racismo de la éptica troglodita de Hitler.

Para Heidegger, el pensamiento de Nietzsche sobre la voluntad de poder
era mas ontoloégico que biolégico, su pensamiento racial era de significado mas
metafisico que anatémico.

Heidegger plantea que la frase “Dios estd muerto” de Nietzsche, significa
que ha llegado el momento de superar al hombre.

Heidegger busca en Nietzsche un reemplazo del pensamiento de Husserl
sobre la crisis en la ciencia; piensa a Nietzsche como el “Ultimo fildsofo” de
Alemania que piensa la crisis de desamparo del hombre en medio de las cosas en
devenir. La muerte del hombre es aquél pensamiento nietzscheano que Heidegger
también intuye.

Heidegger toma a Nietzsche como el medio y la convocatoria al despliegue
histérico del ser como tal.

Pero volvamos al Dasein: Entonces la existencia es una irrealidad que
Heidegger deposita en el Dasein, o sea, el comun estar-ahi humano. Pero la
irrealidad le sigue la pista al Dasein y le da a la existencia como un modo, s6lo una
posibilidad de ser o no auténtico: significa una forma que la existencia puede



asumir o no sustancialmente, una posibilidad, una opcioén, un poder ser de otra
manera.

En Heidegger la autenticidad no es un mandato ético, sino una cuestion
sobre el destino histérico de Dasein.

El destino implica que la existencia es desde el ser donde lo humano puede
ser...y esto no precisa ser.

Ser es aquello que nos sucede.

El ser es una prueba autodeterminada desde la cual somos, proyectados
como algo otro en el medio de otros no-humanos: los objetos y la muerte. Lo
inauténtico tomara forma como una inexistencia que se vuelve irreconocible para
si misma.

El ser no es eterno sino un don recibido limitado por el tiempo. El ser, en si,
determinard el destino de las cosas creando una historia de “progreso” tecnificado.

Para Heidegger la metafisica no se esfuma con la tecnologia sino que gana
su forma final como evento dominante. Tenemos éxito de una cosa a otra,
explorando el espacio distante, trozando el cédigo genético a toda velocidad para
manifestar las verdades de todas las cosas. Pero la esencia del ser humano
¢consiste en su explicacion cientifica?

Quiza nos inclinamos a decir que si, y sucumbimos en el nihilismo.

El nihilismo, nos dice Heidegger, reside desconcertadamente en el valor
positivo que confiere validez exclusiva a nuestro dominio de las cosas. La
(tecno)légica da la ilusion de ingresar en linea recta en el pensamiento.

La esencia de Dasein reside en su existencia.

La sustancia del ser (humano) es la existencia.

La existencia no es de hechura humana, es cercana a la fuente que
determina su ser, su ex-sistencia, existencia reinstalada en la cercania del
“éxtasis” . El éxtasis es de Otro.

Heidegger propone un neologismo entre existencia y éxtasis, donde el
tiempo es la extética sustancia de los seres humanos.

El éxtasis del ser humano sirve para su esencia en el tiempo. El tiempo no
conoce la esencia humana. La esencia es el “todavia” del suspenso. No soélo el
tiempo corriendo para nosotros sino, en cierto modo, no estando en él: Ex-sistir
Ex-taticamente.

Dasein detenido temporalmente en el claro del ser, pero el claro es sélo
temporario. El ser posee su propia historia desplegandose hacia un destino, en el
cual el “estar ahi” del Dasein es determinado del todo en su esencia. Por lo tanto,
el tiempo es sustancialmente esa historia y no otra.

Nuestros horizontes temporales de: pasado, presente y futuro son una
fluida sucesién de “ahoras” en el ser.

En nuestra propia condicién extatica, el tiempo es un adviento, un futuro
qgue nos es enviado: El futuro como un texto enviado para redimir el pasado, para
recuperar al ser del olvido en lo no pensado, lo no escuchado y en lo no dicho.

Y todo lo que esta por suceder se reitera en el momento de un esfuerzo
decisivo. De la posibilidad como opcién.

* 2, . . . . . .
‘Extasis” en griego significa estar colocado fuera de los propios sentidos.



Entonces, lo posible y el ser estan siempre en peligro de ser sumergidos en
el mundo de los objetos, la rutina diaria, y en el convencional y superficial
comportamiento de la multitud.

La “actitud natural” ante los otros, en la sociedad, es un engafno en su
presente incesante.

Heidegger reconoce el autoengafno como el “declinar’ existencialmente
determinado del Dasein hacia un irresponsable “de ellos”: el “Ellos”, asfixiante
especularidad que proporciona la respuesta a la pregunta del guién del Dasein
cotidiano, es el “nadie” al cual cada Dasein ya se ha rendido en el ser-entre-los
demas.

Soy para-mi-mismo en la medida que soy para-los-otros.

El Dasein renuncia cobardemente a su responsabilidad situandose en el
promedio general, la charla ociosa, la curiosidad futil... la monotonia uniformada.
El Dasein perdido y babeante como el hamster en su jaula.

El declinar del Dasein hacia el neutro “lo de ellos” es una intersubjetividad
maligna. Al respecto Heidegger insiste en que no se trata de un juicio moral sino
del simple hecho de estar en el mundo. El “Ellos” puede dar respuesta a todo con
mayor facilidad porque no es alguien que requiere convalidacion de tipo alguno.
Fueron “ellos”, siempre “ellos” quienes lo hicieron, y aun puede decirse que
“ninguno” fue el autor.

Jean-Paul Sartre

Jean-Paul Sartre (1905-1980), filésofo, novelista y periodista politico francés.
Estudié en la Escuela Normal Superior de Paris y en la Universidad de Friburgo en
Suiza. Desde 1940 hasta 1941 fue prisionero de los alemanes; después de su
puesta en libertad colaboré con la Resistencia Francesa.

Vivir en Paris durante 1942 era existir en un lugar derrotado y en un tiempo
peligroso. La Resistencia era un ejército de hombres, mujeres y sombras que
actuaban ocultos, en actos de sabotaje, siempre en peligro de que la policia
alemana los arrestara, torturara y matara.

Ya he mencionado que para Sartre la historia se estaba haciendo via el
marxismo: la Unica y ultima filosofia. Aunque no dejaba de criticar su practica
tiranica en la Unién Soviética.

Para Sartre la existencia es literalmente una libertad que nos confiere a la
nada de la conciencia, para hacer de la vida un proyecto de eleccion propia. El
significado es algo a lo que sélo el futuro puede darle vida y sentido. Morir es dejar
de recibir el significado adicional, y vivir es aceptar ese absurdo.

La eleccion propia tendra que ver con lo posible, y lo posible es opcién.

La opcion para Sartre significa: “jEres libre, por lo tanto elige, lo cual quiere
decir, inventa!”

Sigamos con una pregunta por delante:

De acuerdo a Sartre 4 en que se funda la libertad?



Sartre responde que en la nada de la conciencia que produce una distancia
imaginaria entre mi mismo y el mundo de la realidad no conciente. Por fuera sélo
hay una plenitud indiferenciada del ser-en-si-mismo cuya resistencia material
hacia mi gana forma y significado por mi actividad de conciencia.

Para Sartre la conciencia para-si-misma es nuestra basica libertad humana
de eleccion.

La persona es Unicamente este acto de ser-por-si-mismo, de ahi su
terrorifica libertad. Terrorifica porque todas las compuertas del vértigo abren
camino a mi conciencia de infinita libertad.

La libertad es nuestra condicién ineludible que tratamos de evadir como
podemos, fugandonos hacia el autoengafio que también es una eleccidn. Este
acto “de la mente” constituye al ser.

El engano es siempre posible por la negatividad de la conciencia libre.
“Tengo la eleccion de mentirte”. La mentira es una prueba de que la conciencia
existe sin engano en mi, por la naturaleza de su oculta intencién desde ti, y existe
para ti, mediante una no detectada ausencia de verdad. El mentiroso no existe en
la conciencia de su mentira, al menos que sea victima de ella: autoengario.

La mentira y el engafo son posibles porque estamos libres y condenados a
significar algo, no a serlo.

Hay un barniz humanista en la definicién que Sartre nos da de libertad. La
propuesta de Sartre es un humanismo existencialista. Heidegger se colocara
contra este humanismo sartreano.

“El infierno son los demas” dijo Sartre en 1944. Por supuesto que se refiere
al otro y a su mirada que cosifica.

La mirada de Sartre esta fija en las similitudes y desacuerdos del otro en el
ahora irreal que sélo es alguna vez real y extensible en la eternidad. En la realidad,
“ellos” se posicionan para repercutir uno en el otro.

Para el psicologo existencial Victor M. Peralta, el “ellos” de Sartre es un
espacio que impone indiferenciacion:

“La indiferencia generalizada que ocurre entre las personas que circulan los
espacios colectivos —su indiferencia hacia mi y la indiferenciacion con la que yo
los percibo- transforman a quienes son Unicos en * objetos sociales” distintos de
ellos mismos; porque cada persona singular queda reducida a un otro cualquiera.

Al interior de un colectivo, yo que soy como ningun otro quedo transformado
en cualquier otro para los demés;Ay simultdneamente, al quedar yo transformado
en otro, a ellos también los altero”'* lanzandolos a la anonimidad.

Sartre afirma que la influencia de la sociedad moderna sobre el sujeto es
tan grande que produce la serializacion, la pérdida de identidad .

Considera que el ser-para-otros posee la misma proximidad aglutinante de
una cosa: una coercion repulsiva. El infierno son los otros que entran en mi campo

* ., . . . . .
La repercusién implica un antagonismo. La existencia y las palabras son una muestra de esto: Toda palabra

significa algo distinto para cada uno de nosotros. Toda existencia tiene un sentido diferente para cada sujeto.

1_4 Peralta, V. en “Vecindad, intimidad y fusion de reciprocidades” p. 23 y 24.
" Lo que es equiparable a la enajenacién marxista.



de percepcion y me arrebatan de él. Mi mirada es violada por su aspecto cuyo
significado me confunde por completo.

Los otros son indispensables para mi existencia pero su presencia amenaza
la mia con incertidumbres malignas. Malignas por que ahora soy por la necesidad
de los otros. Mi deseo es deseo del Otro.

Pero ¢realmente soy por la necesidad de los otros?

El rencoroso hombre de la clandestinidad responde que no.

Regresemos a la cuestién de “las cosas”:

La materia “como tal”, los artefactos y los objetos jamas se encuentran
vacios de significados. Lo que hay alli materialmente esta condicionado por el
sentido, la escasez y la actividad productiva del hombre. Precisamente la
busqueda y la lucha por recursos escasos, determinara los limites de lo que
cualquier humano puede ser en un sistema clasista de productividad.

Sartre siente la nausea ante las cosas.

“Entonces me dié la Nausea: me dejé caer en el asiento, ni siquiera sabia
donde estaba; veia girar lentamente los colores a mi alrededor; tenia ganas de
vomitar. Y desde entonces la Nausea no me ha abandonado, me posee... La
Nausea no esta en mi; la siento alli, en la pared, en los tirantes, en todas partes a
mi alrededor. Es una sola cosa con el café, soy yo quien esta en ella™*®.

El escape de las cosas, 0 mas bien, la liberacion de la sélida cosificacién
opresiva lleva a Sartre inevitablemente hacia el marxismo.

Recordemos que Marx planteo que el reinado de la libertad no se iniciara
mientras no cese el trabajo impuesto por la necesidad y la finalidad externa.

Sartre escucha a Marx y enuncia que liberarse de las cosas es liberarse de
la historia cosa para de esta manera, poder construir una historia consciente de si
misma.

Para Sartre el concepto de escasez y de carencia, tendran que ver con la
Nada.

La Nada, para Sartre, son aquellas irrealizaciones plasmadas mediante
actos de conciencia. Se refiere a esas omisiones negativas con las que la
conciencia perfora la impermeable compactacion del ser-en-si-mismo y nos
permite imaginar las cosas de otra manera de lo que son. La negatividad brinda a
nuestros proyectos de cambio el libre espacio del “tal vez” y del “quiza”. Un
ejemplo: si Sartre espera a Simon de Beauvior en el café de Flore en Saint
Germain des Pres pero ella no aparece, ese lugar, ese café se convierte en donde
ella no esta. Todo alli sirve como referencia de la ausencia de ella. Todo alli es la
referencia de la ausencia de que ella es... La Nada puede hallarse en el lugar
donde ella seria (El café Flore en Saint Germain). “Aqui junto a mi”, diria Sartre.

El yo ausente es la Nada que ocupa el asiento en donde Simon falta.

Sartre reconoce que el “Yo” es la ilusiébn de que “Yo soy”. Cae desde la
conciencia hacia la existencia. A que me refiero con esto?

Para Sartre la Existencia es la situacién-Yo de la conciencia en el mundo.
Pero la conciencia se enfrenta a su propia posibilidad del “no”. La posibilidad del
“no” en el ser, implica una Falta de Ser.

15 Sartre, J.P. en “La ndusea” p. 37-39.
" Simon de Beauvoir (1908-1986), compafiera de Sartre, novelista y fil6sofa.



Veamos: Ser en un lugar es No Ser en otro lugar. Ser en un lugar implica
una Nada de Ser (de mi ser) en otro lugar. Si aqui soy (existo), entonces alla Falto
(no existo). Alla esta mi carencia. Y mientras all4 esté mi carencia, aqui donde “si
existo” también existira la nostalgia por el poder haber sido alla, en ese otro lugar.

El no poder ser, el no alcanzar a ser, trae consigo el vértigo de la nostalgia
por ser. El vértigo desorbitado de lo que pudo haber sido y no fue.

La propia posibilidad del “no”, de la Falta, es la angustia a la propia libertad
de elegir ser esto o ser aquello; de estar aqui o estar alla. Lo cual significa que la
libertad es en efecto, una Falta de Ser que debe nutrirse del en-si-mismo material:
la conciencia como carencia debe procurar ser en la plenitud material por lo tanto
estamos aptos para ser estafados, engafnados por nuestra situacién de carencia
en el mundo.

La conciencia sélo aparece impersonalmente mediante actos transparentes
de nihilacion.

La existencia es la situacién de la conciencia condenada a su Falta de ser
para el mundo. Esto significa que la esencia es un apetito del para-si con
posibilidad de ser algo en-si, una tentacion a la absoluta glotoneria de querer tener
Todo, de querer ser Todo, de querer ser Dios como el si-mismo en si mismo. Por
eso toda la empresa del hombre sera una pasion inutil. En esto radica el
pesimismo sartreano.

La opcidén que menciona Sartre tendrd que ver con una posicion cara a cara
con el tiempo. La opcidn es un instante.

Lo posible no sera mas que tomar una nueva posicion ante mi propio
pasado inalterable en un instante de opcion. Heidegger agregaria que lo que esta
por suceder se reitera en el momento de un esfuerzo decisivo.

Para Sartre la historia es aquello que puede ser de otra manera pero nunca
lo es. El pesimismo total es eso que nos sucede y sobre lo cual nada podemos
hacer y sin embargo, hay cambio. Un cambio absurdo. Somos rehenes del cambio
gue nosotros mismos causamos, concientemente o no. Somos rehenes de aquello
que puede ser de otra manera pero que nunca lo es.

Somos inesperados por la realidad.

Somos inesperados para la realidad.

Y ante nosotros, la realidad emerge brutalmente inesperada.

Albert Camus

Albert Camus (1913-1960), novelista, ensayista y dramaturgo francés.
Estudié en la Universidad de Argel. Durante la segunda guerra fue miembro activo
de la Resistencia francesa.

“Desde el fondo de mi porvenir, durante toda esta vida absurda que habia
llevado, un hélito oscuro subia hacia mi a través de los afios que aun no habian
llegado y ese viento igualaba a su paso todo lo que se me proponia ahora en los
anos no mas reales que estaba viviendo. Qué me importaba la muerte de los otros,
el amor de una madre, qué me importaba su Dios, las vidas que uno escoge, los
destinos que uno elige, puesto que un solo destino debia elegirme a mi...” '

'® Camus, A. en “El extranjero”, Op. cit p. 122y 123.



La obra de Camus refleja la filosofia del absurdo, la sensacién de alienacion
y desencanto junto a la afirmacion de las cualidades positivas de la dignidad y la
fraternidad humana.

En Camus no hay mas que un problema filoséfico verdaderamente serio: el
suicidio. Juzgar que la vida vale o no la pena ser vivida es responder la pregunta
fundamental de la filosofia.

El suicidio depende de dos factores:

e Darse cuenta de la absurdidad sin sentido de la vida.
e Superar el propio apego a la vida .

Camus notd que “una razén para vivir es, al mismo tiempo, una excelente
razén para morir’. De aqui surge este planteo: la vida ;debe tener un significado
para ser vivida? Camus deduce que no, y en vista del absurdo, seréa vivida mejor si
carece de significado.

La vida carece de significado, es inevitablemente absurda.

“iTodo perdido! La vida habia pasado sin dejar una huella de dulzura. Los
minutos y las horas, los meses y los afos, habian sido en vano. Hay que
imaginarse y comprender lo que significa una vida vacia y pobre, sin el menor
sentido; imaginarse y comprender lo que es un desierto, sin sombra ni vegetacion
alguna, abierto de par en par a todas las desolaciones™’.

Lo opuesto al suicidio es el hombre condenado a muerte. De todas maneras,
no sobrevivir es lo que al final nos sucedera a todos. Todos somos personas
condenadas.

La existencia es un absurdo desnudo.

El absurdo es un cristal que refleja y transparenta al ser.

“Del otro lado del cristal el timbre de un tranvia invisible resonaba de pronto
y refutaba en un segundo la crueldad del dolor”'®.

Vivir es experimentar el absurdo plenamente.

Todas las soluciones ante el suicidio son siempre posibles, pero implicaran
vivir con un absurdo.

“No sé qué sed diabdlica me impide romper mi pacto con mi aliento”®.

Para Camus el absurdo tiene significado sélo hasta donde no se concuerde
con él.

Camus ha elegido la opcion “absurda” de vivir, en un tiempo peligroso y en
un espacio derrotado: Paris bajo la ocupacién nazi.

El absurdo planteado por Camus tendra que ver con la censura policial de
la Ocupacién y sera en si mismo un acto de resistencia desafiante.

El absurdo evidenciaba terror. Un terror ante la noche, la niebla y la muerte.

“Hay un muerto y el espectaculo por fin comienza™.

El absurdo existe sobre cualquier banqueta.

En cualquier esquina, la sensacién de absurdo puede golpearle en la cara a
cualquier hombre.

" Para Albert Camus el cuerpo elude la aniquilacion.
17 Revueltas, J. en “Los muros de agua’ p. 63.

18 Camus, A. en “La peste” p. 28.

19 Cioran, E.M en “Ese maldito yop. 42.

20 Camus, A. en “La caida”p. 32.



Victor E. Frankl

Viktor E. Frankl (1905-1997), psiquiatra y escritor, nos muestra que un
campo de concentracion nazi no era nada mas que un espejo microscopico del
mundo humano como un todo.

Fue prisionero, durante mucho tiempo, en los bestiales campos de
concentracion, él mismo sintié en su propio ser lo que significaba una existencia
magulladamente desnuda.

Al doctor Frankl se le considera un analista existencial, creador de la
logoterapia: “La logoterapia o, como muchos autores la han llamado, la tercera
escuela vienesa de psicoterapia, se centra en el significado de la existencia
humana, asi como en la busqueda de dicho sentido por parte del hombre™?',

La logoterapia como voluntad de sentido, apunta a reparar el sentido del
significado del individuo. Y es en este punto donde encontramos el tema central de
existencialismo: vivir es sufrir; sobrevivir es hallarle sentido al sufrimiento.

Frankl gusta de citar a Nietzsche: “Quien tiene un por qué para vivir,
encontrard casi siempre el como” .

Para Frankl, vivir significa asumir la responsabilidad de encontrar una
respuesta correcta a los problemas que la existencia plantea, cumpliendo con las
tareas que la vida asigna continuamente a cada ser.

Asi es como Frankl encuentra la posible motivacion capaz de guiar todas
las acciones psicoterapéuticas respecto a los prisioneros aterrorizados.

Frankl organiz6 un equipo dedicado a la prevencion de los suicidios.
iSorprendente! ;Por qué frenar el suicidio cuando la muerte es una volatil rutina
cotidiana y masiva? ¢ Por qué tratar de reparar el significado cuando la existencia
insignificante constituye una condicién garantizada?

Para Frankl, el Gnico precepto era filosofar primero, después morir; darse a
uno mismo un relato sobre la cuestion del significado ultimo. Con esto se busca la
dignidad del significado en el principio: primero vivir, después filosofar.

La existencia y la muerte estdn mantenidas por una actitud y una decision.

Consecuentemente, Frankl trabaja el “vacio existencial”, un sentimiento en
el que la vida carece total y definitivamente de un sentido. Hay una falta de
contenido en la trama existencial. Fenémeno que se pone de manifiesto cuando
hay una pérdida del sentimiento de que la vida es significativa. El ser se ve
acosado por la experiencia de su vaciedad intima, del desierto que alberga dentro
de si; esta atrapado en una situacién de hastio, tensién y aburrimiento.

“Después de todo, el hombre es ese ser que ha inventado las camaras de
gas de Auschwitz, pero también es el ser que ha entrado en esas camaras con la
cabeza erguida y el Padrenuestro o el Shema Yisrael en sus labios”?2.

Como conclusién no me queda mas que decir que el existencialismo fue un
sindrome de memoria falsa de la filosofia que esperd y esperd y esperd, durante
una interminable recuperacién desde aquél escepticismo programado por Edmund

2! Frankl, V.E. en “El hombre en busca de sentido” p. 138.
" Las palabras de Nietzsche: ‘Quien tiene algo por qué vivir, es capaz de soportar cualquier cémo”.
22 Frankl, V.E. en “El hombre en busca de sentido”, Op. cit. p. 184.



Husserl, del cual Heidegger, Sartre y Camus se desviaron cada vez mas hasta
llegar a una crisis laberintica.

Y “ante la crisis del existencialismo, la prensa y algunos editores e
intelectuales quisieron oponerle algo llamado estructuralismo... El estructuralismo
como mito, alimentado por la prensa francesa, representdé un modo de critica al
humanismo y a la concepcién fenomenoldgica del sujeto™.

Aquél multicéfalo movimiento del lenguaje y la estructura estaba apunto de

comenzar.

2. Sartre y Foucault ante el psicoanalisis

Parece que los filésofos franceses Jean-Paul Sartre y Michel Foucault dan
a cada hecho y comentario, ademas de su significacion particular, una funcién
reveladora; ya que para ellos el principio que dirige la curiosidad de investigar
dichos hechos, una vez establecidos, se arriesga en una interrogacién y un
desciframiento; por medio del estudio de sus supuestos, sus faltas o sus “sobre-
signicados” contrariamente determinados.

Jean-Paul Sartre establece una via de salvamento posible de la razén
moderna, proponiéndose volver a centrar la espiritualidad occidental en una
filosofia de la experiencia conciente del sujeto.

Michel Foucault forma parte de una situaciéon cambiante en el advenimiento
de una nueva generacion filoséfica alimentada del estructuralismo. “Se puede
pues resumir la historia del estructuralismo francés a partir de dos momentos
tedricos: en un primer tiempo, la linguistica sirvié de ciencia piloto en los terrenos
del psicoanalisis, de la etnologia y de la historia de la Antigliedad; en un segundo
tiempo florecieron trabajos muy diferentes unos de otros, pero que tenian por
referencia comun la historia del estructuralismo saussureano™*.

Roman Jakobson y su linglistica hacen una lectura del término
“organizacién”, pero es Ferdinand de Saussure quién propone el término “sistema”.

2 Morales, H. en “Sujeto y estructura”, Op. cit. p. 73.
24 Roudinesco, E. en “Lacan. Esbozo de una vida, historia de un sistema de pensamiento” p. 433.



De ahi surge un movimiento francés llamado estructuralismo. Se puede contar con
la asistencia de Lévi-Strauss en la etnologia, Roland Barthes en la retorica y
literatura, Louis Althusser de parte del marxismo, Jacques Lacan en el
psicoanalisis, Michel Foucault desde la historia y la filosofia, y mas adelante (ya en
el postestructuralismo) Jacques Derrida con su Deconstruccion.

Si entendemos a la Metafisica como un modo epistémico (de tradicidon
occidental) que se ha planteado una propuesta de pensar que algo se explica en
si por si, bajo una logica de la mismidad sin la otredad, de lo totalitario, donde
razén, conciencia y lo Uno son los fundamentos, los principios, la medida de las
cosas o el centro del cual parte el logocentrismo, entonces, Foucault desarrolla
toda su obra en una critica radical a la Metafisica utilizando la linglistica y la
filosofia del lenguaje.

Nietzsche, Freud, Marx y Foucault plantean una critica a la Metafisica,
donde dicha critica es la otredad, lo incurable, la diferencia que erosiona la
mismidad. El fruto de esta critica es un nuevo sentido, un nuevo discurso .

Para Foucault la razén no se entiende sino desde el ritual de la locura; la
libertad no se entiende sino desde la reclusion, desde el encarcelamiento desde el
interior de una fria celda; la categoria de normalidad es puesta en la mira desde la
categoria de anormalidad; y el discurso agarra forma desde la reversibilidad que
enciende una sospecha.

Foucault-Sartre, par de orfebres:

En algdin momento, Foucault se afirmaba como un “comunista
nietzscheano”, y quiza era porque todavia seguia inmerso dentro de un espacio
teorico definido por la fenomenologia y el marxismo.

El descubrimiento de los autores asentados en la politica y la filosofia
francesa se efectuaba a través de Sartre, que pertenecia a la generacion anterior
de Foucault.

A Foucault se le llegé a pensar como el sucesor de Sartre, como el alumno
quisquilloso del marxista existencial.

El viejo gran filésofo y el joven gran filésofo.

Sartre es una referencia antipsiquiatrica para Foucault. Para la accidn
antipsiquiatrica. A partir de la dialéctica de la liberacién, se busca la culminacion
de la cadena de ultrarrepresion que implica la psiquiatria clasica

Los dos comparten plataformas teatrales, espacios de publicacién,
periodismo, debates teoricos, polémicas y ataques feroces. Poco a poco el
maestro es puesto en tela de juicio.

Y también en Francia lleg6 el afio 68:

“Mayo del 68 hizo soplar sobre la sociedad francesa tales vientos de
desbarajuste que todos los puntos de orientacién anteriores quedaron caducos™.

Y las estructuras descendieron a la calle.

“La llamada revoluciéon de mayo, empujé al tiempo y lo pint6é en la historia.
El 68 marc6 de rojo las paredes y las subjetividades. Las revueltas estudiantiles

" Como ejemplo tenemos el concepto judeocristiano de Dios: ‘Dios es el que es. Dios es Dios. No preguntes
sélo cree en é1.”

- Nietzsche, Freud, Marx y Foucault son cuatro ‘fu ndadores de discursos”.

2 Eribon, D. en “Michel Foucault’p. 295.



habian dejado las calles llenas de adoquines; también de pasiones. Todavia se
veian los rastros de la insurgencia. Las universidades se transformaron de templos
del saber, a cuarteles de critica y contestacién. A finales de los sesenta, los
pensadores y los intelectuales habian retomado la tinta y la docencia, pero
también resignificado sus posiciones. En medio del reajuste, de cuentas e
instituciones, llega el ano 1969 con su numero erdtico y sus esperanzas
debilitadas. El ejercicio de la critica en los centros de ensefianza y en los espacios
politicos no cesd ni amaind con el paso de los meses. No tenia la misma fuerza,
pero tampoco la misma prisa”?®.

El 10 de febrero de 1969 se celebra un gran mitin para protestar contra
ciertas medidas disciplinarias. Ante una sala repleta, tomaron la palabra Jean-Paul
Sartre y Michel Foucault, oradores virulentos denunciando la provocacion de las
fuerzas del orden y de la represion calculada. En ese momento inicia la
“colaboracion mutua” en conferencias, comités, proclamas contra el racismo,
frentes populares y manifestaciones de resistencia ante el Gobierno, que
culminara hasta el 20 de junio de 1979, cuando desde la tribuna de oradores,
Sartre-Foucault, juntos por ultima vez, socorren a los vietnamitas que tratan de
huir de su pais.

a) Jean-Paul Sartre y el psicoanalisis existencial

Sartre toma conciencia y nos explica que la filosofia se va constituyendo
para dar su expresion al movimiento general de una sociedad que comienza a
tomar conciencia de si. La filosofia como una practica ofensiva, método que
transforma las estructuras del Saber, idea reguladora, comunidad de lenguaje,
arma social y estrategia politica. La filosofia no es mera contemplacién, es praxis.

“Lo que cambia a los hombres no son las ideas, no basta conocer la causa
de una pasion para suprimirla; hay que vivirla, hay que oponerle otras pasiones,
hay que combatirla con tenacidad; en una palabra, hay que trabajarse™’.

Para Sartre la existencia es un escandalo en donde la Unica filosofia posible
es el marxismo.

Entonces Sartre a partir de la filosofia, encuentra que la fase “moderna” de
nuestra sociedad es una historia concreta en donde las fuerzas de produccién
estan en conflicto con las relaciones de produccién, en donde el trabajo esta
alienado y el hombre ya no sabe si es hombre, si es su producto o si es su labor,
agotadora para él. Labor que aparece como una fuerza enemiga y alienante.

La alienacion es la realidad histérica del hombre, por lo tanto, hace falta que
la conciencia se piense a si misma, que el hombre, el obrero, el revolucionario
pueda tomar conciencia de si para llegar a la praxis revolucionaria.

Sartre cree que “Marx tiene asi razén a la vez contra Kierkegaard y contra
Hegel, ya que es el primero en afirmar la especificidad de la existencia humana, y

porque toma con el segundo al hombre concreto en su realidad objetiva?®.

26 Morales, H. en “Sujeto en el laberinto”, Op. cit. p. 263.
27 Sartre, J.P. en “Critica de la razén dialéctica”p. 21.
* Ibid., p. 23.



Elige al marxismo y a la accion dialéctica como interpretacion filosofica del
hombre, de la historia y de la existencia.

Sartre propone que la Unica teoria del conocimiento que puede ser valida es
la que se funda sobre la certidumbre, la reflexidbn que muestre al hombre real en
medio del mundo real’. Y esta reflexion es un descubrimiento que permite la toma
de conciencia, descubrimiento que se hace en y por la praxis que lo transforma.

En 1960, con su Critica de la razon dialéctica, Sartre propone una teoria de
la conciencia, y al hacerlo, afirma la racionalidad del mundo. Se opone al
subjetivismo idealista en beneficio de la objetividad.

Pero ya desde antes (diecisiete aflos antes para ser exactos), en 1943 con
El ser y la nada encontramos la primacia de la conciencia en la obra de Sartre al
advertirnos acerca del deseo: “Guardémonos, pues, de considerar los deseos
como pequenas entidades psiquicas que habitan la conciencia: son la conciencia
misma en su estructura original pro-yectiva y trascendente, en tanto que es por
principio conciencia de algo™.

El deseo es conciencia del sujeto. Y de pronto parece que para Sartre el
sujeto es lo individual como una interseccion de esquemas universales.

Sartre exige lo “verdaderamente irreductible psiquico”, algo verdaderamente
irreductible cuya irreductibilidad le sea evidente, verificable, concreta y que
implique “el proyecto fundamental” en la accién de cada quién. El riesgo del
(psico)analisis radica en la posibilidad de que el ser se esfume en una polvareda
de fendbmenos vinculados entre si por relaciones externas. A esto le llama
reductibilidad.

Para Sartre, la reductibilidad sera la desaparicion del ser, o bien, su
conversion en una sustancia metafisica, inutil y contradictoria.

iPongamos mucha atencion! Esta exigencia sartreana fundada sobre una
comprensién preontolégica de la realidad humana, en realidad demanda
considerar al hombre como no analizable. Sartre propone detener las
indagaciones. Y advierte que si la explicacion psicologica no decide detenerse,
entonces esta sucesién constante sera una simple clasificacion .

Pero toda decisién implica (una o mil) causas que empujaron a elegir y un
“todo aquello” por lo que no se optd.

Entonces si todo “proyecto fundamental” de cada sujeto, en tanto decisién
libre, tiene en si algun proyecto derivado, secundario y potencial, jsera realmente
una total autonomia? .

Hay una Falta que promueve las distintas perspectivas .

Sartre sospecha y concluye diciendo que cada deseo y cada intencidén
considerada estd en constante vinculo y relacién con otros deseos y otras
intenciones. Pone el ejemplo del “deseo de remar” y, a pesar de su deduccion,
sugiere que este “deseo de remar” no se bifurque en una sucesion continua : amor
al deporte, amor al riesgo de remar, inclinacién por el remo, deseo de remar en

" Realismo.

® Sartre, J.P. en “El sery la nada’ p. 680.

" Clasificacién en el sentido de la biologia, la zoologia y de la vieja botdnica.

" Por lo tanto seria imposible un deseo concreto, un proyecto concreto, una definicién concreta o una
decisién concreta e irreductible.

" Cual cadena significante.



cierto rio determinado, en tales condiciones y en tal estacién, etc. Para Sartre
estas bifurcaciones (asociaciones) no nos permiten explicarnos el enriquecimiento
concreto que experimenta en cada nivel la tendencia abstracta considerada. Sartre
propone que el “deseo de remar” sea tan sélo el “deseo de remar”. Desea que se
reduzca tan simplemente a lo que “es”. Cree que los andlisis y tales indagaciones
encadenadas son infinitudes inexactas e incompletamente verdaderas.

“Se trata, al contrario, de recobrar, bajo aspectos parciales e incompletos
del sujeto, la verdadera concrecién, que no puede ser sino la totalidad de su
impulso hacia el ser, su relacidon original consigo, con el mundo y con el Otro, en la
unidad de relaciones internas de un proyecto fundamental... rechazando
igualmente la teoria de la arcilla décil y la del haz de tendencias, descubriremos la
persona en el proyecto inicial que la constituye™®.

Para Sartre en cada inclinacién o tendencia Unica, integra e irreductible se
expresa la persona entera. El sujeto como una totalidad, como una relacién global
con el mundo. El sujeto como un si-mismo en donde el caracter singular de toda
eleccién es una eleccion concreta y empirica que no se efectia primero en el
inconsciente ni en ningun otro texto, ni tiempo, ni espacio. Asi, si remo por el rio,
no soy nada mas —ni aqui ni en otro mundo- que este pro-yecto concreto de remar.
Este proyecto mismo, en tanto que totalidad de mi ser, expresa mi eleccién original
en ciertas condiciones particulares; no es sino la eleccibn de mi mismo con
totalidad en esas circunstancias: ser-en-el-mundo. En cada una de las diversas
tendencias de la persona esta la persona integra.

El proyecto original de un para-si no puede apuntar sino a su propio ser. El
para-si es un ser para el cual en su ser es cuestion de su ser en forma de proyecto
de ser. “Ser para-si es hacerse anunciar lo que se es por un posible, bajo el signo
de un valor. Lo posible y el valor pertenecen al ser del para-si. Pues el para-si se
describe ontolégicamente como falta de ser, y el posible pertenece al para-si como
aquello que le falta, asi como el valor infesta al para-si como la totalidad de ser
fallida. Lo que en nuestra segunda parte expresabamos en términos de falta,
puede expresarse igualmente en términos de libertad. El para-si elige porque es
falta; la libertad se identifica con esa falta, pues es el modo de ser concreto de la
falta de ser... El hombre es fundamentalmente deseo de ser, y la existencia de
este deseo no tiene que ser establecida por inducciéon empirica: resulta de una
descripcién a priori del ser del para-si, puesto que el deseo es falta y el para-si es
el ser que es para si mismo su propia falta de ser”®'. La libertad es el ser que se
hace falta de ser. El proyecto original que se expresa en cada una de (todas) las
tendencias es el proyecto de ser.

La falta de ser concebida como caracter fundamental del ser, recibe
legitimacién como eleccion.

Sartre reconoce que la diversidad de tendencias significa una infinidad de
proyectos posibles y una infinidad de hombres posibles.

El para-si es el ser que es para si mismo su propia falta de ser. Y el ser que
al para-si le falta es el en-si. El para-si es nada. La realidad humana es deseo de
ser-en-si. El ser es motivacion, es objeto del deseo del para-si. El ser es senuelo

* Ibid., p. 687.
' Ibid., p. 689.



para el para-si. El para-si, en tanto que ser que es lo que no es y que no es lo que
es, proyecta ser un ser que quiere y puede ser. Densidad infinita del en-si. “Por
eso el posible es pro-yectado en general como aquello que falta al para si para
convertirse en en-si-para-si; y el valor fundamental que preside a este proyecto es,
precisamente, el en-si-para-si, es decir, el ideal de una conciencia que sea
fundamento de su propio ser-en-si por la pura conciencia que de si misma toma. A
este ideal puede llamarse Dios. Asi, puede decirse que lo que mejor hace
comprensible el proyecto fundamental de la realidad humana es que el hombre es
el ser que proyecta ser Dios... Ser hombre es tender a ser Dios; o, si se prefiere,
el hombre es fundamentalmente deseo de ser Dios™.

Dios seria la existencia como totalidad, la concrecion absoluta, la completud.

Para Sartre el sentido del deseo es el proyecto de ser Dios. El deseo de ser
en general es la realidad humana en la persona. El deseo de ser es la verdad del
deseo concreto fundamental. Asi, el “proyecto fundamental” estd en todos los
deseos, no se capta jamas sino a través de los deseos.

Libertad es existencia. Libertad y deseo son idénticos a la falta de ser, la
libertad sélo podria surgir como ser que se hace deseo de ser, como proyecto-
para-si de ser en-si-para-si.

Pero existencia y libertad dependen de la significacion que se haga de la
verdad humana.

“La verdad humana de la persona debe poder establecerse, como lo hemos
intentado, por medio de una fenomenologia ontolégica™:.

Sartre encuentra en la fenomenologia ontologica, una investigacion
psicolégica que permitiria alcanzar (cierta) verdad humana del sujeto. Pero ;cémo
alcanzar nuestra verdad? Catalogando conductas, tendencias o inclinaciones para
después saber interrogarlas y descifrarlas. “Esta indagacion sélo puede llevarse a
cabo segun las reglas de un método especifico, al cual llamamos psicoanalisis
existencial’®*.

El principio del psicoanalisis existencial de Sartre es que el hombre es una
totalidad y no una coleccion, que se expresa integro en la mas insignificante y
superficial de sus conductas y donde, por lo tanto, todo acto humano es revelador.

El objeto de este psicoanalisis sartreano es descifrar los comportamientos
empiricos del hombre, es decir, sacar a plena luz las revelaciones que cada uno
de ellos contiene y fijarlas conceptualmente, apoyandose en la comprension
preontolégica y fundamental que hay en cada gesto, en una palabra o en cualquier
movimiento, pues la verdad pertenece a priori a la comprensién humana y el
trabajo esencial es wuna hermenéutica, un desciframiento, fijacion y
conceptualizacién.

El psicoandlisis existencial se inspira en el psicoanalisis de Freud y de sus
discipulos.

Por lo pronto hagamos paralelismos y diferencias entre el psicoandlisis
freudiano y el psicoanalisis existencial, segun la propuesta de Sartre hospedada
en el segundo capitulo de la cuarta parte de El ser y la nada.

2 Ibid., p. 691.
* Ibid., p. 692.
34 Ibid., p. 693. Las cursivas son mias.



Paralelismos:

e Ambos psicoanalisis consideran que todas las manifestaciones
objetivamente observables de la vida psiquica sostienen relaciones de
simbolizacién a simbolo con estructuras fundamentales del ser.

e Ambos psicoanalisis consideran al ser humano como una historizacion
perpetua y procuran descubrir el sentido, la orientacién y las vicisitudes de
esa historia. El hecho historico, en ambos casos, sera considerado como
factor y como simbolo. Consideran al hombre en el mundo, en su situacion.

e Ambos psicoanalisis consideran que el sujeto no esta en posicidén
privilegiada para proceder sobre si mismo a esas indagaciones.

e El objeto de ambos psicoanalisis es el ser.

Diferencias:

e El psicoandlisis existencial se presenta como un meétodo estrictamente
objetivo.

e El psicoandlisis freudiano no acepta el ofrecimiento de la actitud objetiva.

e El psicoanadlisis de Freud considera al “complejo de Edipo” de caracter
fundante. Para el psicoandlisis existencial el “complejo” fundamental es
precisamente la eleccion de ser.

e El psicoandlisis freudiano parte del postulado de la existencia de un
“psiquismo” inconsciente que se resbala de toda intuicion del sujeto.

e El psicoandlisis sartreano rechaza el postulado del inconsciente: el hecho
psiquico es, para él, coextensivo a la conciencia. Pero, si el proyecto
fundamental es plenamente vivido por el sujeto y, como tal, totalmente
conciente, ello no significa en modo alguno que deba ser a la vez conocido
por él. Una cosa es conciencia y otra conocimiento.

Sartre apunta hacia la conciencia rechazando la postura freudiana del
inconsciente en tanto inaccesiblemente reprimido:

“No se trata de un enigma no adivinado, como lo creen los freudianos: todo
esta ahi, luminoso; la reflexion de todo goza, todo lo capta™®.

El psicoanalisis existencial de Jean-Paul Sartre es un “método destinado a
sacar a la luz, con una forma rigurosamente objetiva, la eleccion subjetiva por la
cual cada persona se hace persona, es decir, se hace anunciar lo que ella misma
es”™®, donde el comportamiento fundamental no es la sexualidad arquetipica, ni el

poder, sino la eleccion de ser, la decisidén placentera de ser.
b) Interpretacién y psicoanalisis. Michel Foucault
Parece que la interpretacion vista desde la hermenéutica, no es sino un

mero intento de domesticacién de los textos. La ciencia no alcanza a ver toda esa
estrategia de produccion de nuevas simbolicidades, que a su paso, va creando

* Ibid., p. 696.
% Ibid., p. 700.



nuevos y numerosos imaginarios que construyen sentidos determinados para (y
en) las practicas sociales.

Para Marx la interpretacion debe servir como guia para la accion
transformadora. Como critica activa . La accién transformadora como condicién de
la interpretacion. Aqui radica toda la riqueza de la nocion de praxis.

La interpretacién es un campo de batalla.

Ahora bien: una politica de la interpretacion surge precisamente en aquellas
practicas interpretativas mas alejadas de un interés politico inmediato y evidente,
pero que apunta a destotalizar’’, deconstruir®®y dislocar los regimenes de verdad
constituidos e institucionalizados por una cultura. La politica de la interpretacion
cuestiona y sospecha de aquello institucionalizado por la sociedad.

Es, por lo tanto, una lucha por el sentido, que busca violentar los
imaginarios colectivos para redefinir el proceso de produccion simbdlica mediante
el cual una sociedad y una época se explican a si mismas el funcionamiento del
Poder®®.

Esta politica es sinénimo de un conflicto. Un conflicto de las
interpretaciones que pone en escena una gran produccion de subjetividades e
identidades que no estan ni definidas ni confirmadas. Hay, por lo tanto, un
sentimiento dentro de la interpretacion, consistente en que ella siempre procura la
creacion, la conservaciéon, la transgresién o el quebrantamiento de una Ley
establecida. Todo esto apunta a producir un Acontecimiento.

La interpretacién no esta destinada a disolver falsas apariencias de la
cultura, sino a mostrar otra perspectiva de esas apariencias. Alli se funda un
nuevo Logos, un nuevo espacio de inteligibilidad desde el cual todo el mapa de la
cultura se recompone.

Llegados a este punto, se ve de inmediato que la intervencién hermenéutica
compromete radicalmente al propio lugar del sujeto de la interpretacion. El sujeto
no esta exento de la interpretacion que realiza. La interpretacién produce su sujeto.
La interpretacién es el sujeto.

Foucault identifica, desde perspectivas muy distintas, a Nietzsche, a Marx y
a Freud como la trilogia de los fundadores del discurso de la modernidad: “vale
decir, aquéllos que —independientemente de la eficacia especifica de sus teoria
particulares- han redefinido el espacio mismo de la produccién de una nueva
manera de leer la escritura del mundo; aquéllos, en fin, que han provocado nuevos
acontecimientos del Logos, y lo han hecho violentando, justamente, la Ley de los
modos de interpretacion establecidos... No se trata, en Marx, Nietzsche y Freud,
solamente de " multiplicar los signos del mundo ensanchando el campo del
saber” ... se trata en Marx, Nietzsche y Freud, de una operacion mucho mas
radical, que transforma completamente la naturaleza misma del signo, y por lo
tanto la estrategia de su interpretacion, y por lo tanto la imagen misma del sujeto

" La interpretacién puede ser herramienta de critica, de ‘puesta en crisis” de las estructuras materiales y
simbdlicas de una sociedad.

*7 Sartre.

* Derrida.

* Eduardo Griiner.



de la interpretacion. Y se trata por consiguiente de una explicacién del modo de
interpretaciéon como politica™.

Michel Foucault dice que Marx no se limita a interpretar a la sociedad
burguesa, sino a la interpretacién burguesa de la sociedad; que Freud no
interpreta el suero del paciente, sino el relato que el paciente hace del sueio; que
Nietzsche no interpreta a la moral de Occidente, sino al discurso que Occidente ha
construido sobre la moral. Se trata, en los tres, de la constitucion de los discursos.
“Se trata, siempre, de una interpretacién que hace ver que esos discursos que
examina son, justamente, interpretaciones -* producciones” de sentidoy no meros
objetos complicados a descifrar, con un sentido dado desde siempre que sélo se
trata de re-descubrir. Lo que hacen los tres, nuevamente es intervenir sobre una
construccién simbdlica no para mostrar su transparencia originaria, sino al revés,
para producirla como opacidad... se trata, en fin, de quebrar esa armonia y ese
bienestar, de transformar al sujeto, mediante la interpretacion, en insoportable
para su propio discurso y quiza dejarlo, momentaneamente, sin palabras™'. El
hombre ha compuesto su propia figura en los intersticios de un lenguaje
fragmentado.

Se trata de la constitucién de los discursos.

¢ Y acaso no cabe muy bien situar a Foucault en el lugar correspondiente a
un nuevo fundador del discurso, alli junto a Nietzsche, Freud y Marx? ;No es
también Foucault quién ha redefinido el espacio mismo de la produccion discursiva,
permitiendo otras perspectivas y nuevas maneras de leer la historia y la escritura
del mundo? No se ha dedicado Foucault a “violentar” la Ley de los modos de
interpretacion establecidos?

Michel Foucault también descifra la guerra que hay debajo de la paz. Lleva
a cabo una critica radical de la metafisica. EI mismo implica una politica de la
interpretacion: desenmascara, transforma e invierte los sistemas que
silenciosamente organizan.

En Nietzsche, Freud, Marx y Foucault se trata de las practicas y las
formaciones discursivas.

La plataforma propuesta por Foucault para realizar cualquier analisis es, por
lo tanto, la descripcidn de acontecimientos discursivos; el campo del discurso, las
dispersiones dentro de éste y las unidades diferenciales que alli se vinculan. Las
formaciones discursivas como sistemas variables, movibles, transformables y
sujetos a una temporalidad.

A este espacio que abre territorio a la problematizacién (descriptiva) de las
configuraciones discursivas y sus transformaciones histéricas y en la historia,
Foucault le llama arqueologia.

Cinco definiciones son muy importantes en la arqueologia de Foucault:
enunciado, discurso, archivo, saber y sujeto.

El enunciado es fundamentalmente una funcibn que se atraviesa
verticalmente vinculando lo diverso y lo diferencial.

El discurso es un conjunto de enunciados, agrupacion de enunciados que
dependen de un mismo sistema (de formacién) limitado y variable. El enunciado

0 Foucault, M. en “Nietzsche Freud, Marx”, Op. cit. p. 19.
* Ibid., p. 21.



variable, temporal y redistribuible, pertenece al campo del discurso. El discurso es
la forma histérica como se presentan los enunciados en el tiempo y el espacio que
ha definido una época dada. La existencia histérica del discurso se puede definir
como una practica. Como una practica discursiva.

El sistema que legisla la produccién discursiva de enunciados es el archivo.
Es el lugar donde el enunciado como acontecimiento, hace relacién con otros
(muchos) acontecimientos-enunciados.

El saber es un elenco de elementos constituidos y constituyentes de una
practica discursiva. El saber es el modo como operan las practicas del discurso. El
saber es lo que permite hablar y tiene como propiedad ubicar (abrir) una serie de
plazas al sujeto.

El sujeto depende del discurso. Se trata de un sujeto dependiente y situado
en las configuraciones discursivas. El sujeto es lo que vincula las operaciones de
los enunciados y su existencia es un texto lleno de diferencias.

Con esta definicion del sujeto, Michel Foucault lleva a cabo un gran
descentramiento: abre un cuestionamiento radical al sujeto de la conciencia .

Con esta definicibn de sujeto, otra vez, parece intersectar con el
psicoanalisis.

Es interesante mirar que Foucault construye marcos, limites, categorias y
toda una maquina arqueoldégica partiendo del psicoanalisis.

La arqueologia de las ciencias humanas incrustada en Las palabras y las
cosas (1966), otorga un lugar privilegiado al psicoanalisis por tres razones. La
primera es por estar en los confines de todos los conocimientos sobre el “hombre”,
pues forma “con certeza un tesoro inextinguible de experiencias y de conceptos,
pero sobre todo un perpetuo principio de inquietud, de poner en duda, de critica y
de discusién de aquello que por otra parte pudo parecer ya adquirido”?. La
segunda ubica la funcién que el psicoandlisis ejerce en el espacio general de la
episteme y la Ultima es, por lo tanto, la catapulta que permite al psicoanadlisis
proponer, por doquier, sus métodos de desciframiento.

“Episteme es el nombre dado al conjunto de relaciones que, en un tiempo
concreto, en un periodo especifico, vinculan a distintas practicas discursivas. Esas
practicas tienen relaciones colaterales con otros saberes, con otras ciencias, con
diversos edificios epistémicos o con diversos umbrales. De ello se encarga la
arqueologia, de senalar, estudiar y explorar las diversas epistemes en el
discontinuo de la historia™.

He escuchado confesar a Jacques-Alain Miller, que él cree que para
Foucault el “psicoanalisis pertenece a un dispositivo cuyo surgimiento histérico es
contemporaneo de las ciencias humanas; procede de una retroversion historica
cuya arqueologia esta por hacerse a fin de permitirnos liberarnos de éI"*.

" Cabe aclarar que en muchas ocasiones, el sujeto de Foucault es el sujeto que se reconoce como tal. En 1977
con la Historia de la sexualidad a Foucault le es necesario revisar el si-mismo en una historia plagada de
nociones y dispositivos.

2 Foucault, M. en “Las palabras y las cosas”, Op. cit. p. 362.

43 Morales, H. en “Sujeto en el laberinto”, Op. cit., p. 280.

“ Miller, J.A., y otros en “Michel Foucault, Filésofo” p. 67.



Para Foucault, el psicoanalisis se mantiene lo mas cerca posible de una
funcién critica de la que se haya visto al interior de alguna otra de las “ciencias
humanas”.

En tanto que todas las ciencias humanas sélo van hacia el inconsciente en
la medida en que le dan la espalda, esperando develar el andlisis de la conciencia,
el psicoandlisis se coloca en la dimensién de lo inconsciente, sefala directamente
hacia él con el propdsito deliberado de hacer estallar una animacién critica que
inquiete desde el interior todo el dominio de las ciencias del hombre.

El psicoanalisis “interroga no al hombre mismo, tal como puede aparecer en
las ciencias humanas, sino a la regién que hace posible en general un saber sobre
el hombre... atraviesa todo el campo de ese saber en un movimiento que tiende a
alcanzar sus limites™®. No se preocupa por penetrar en el profundo enigma, en la
parte mas secreta de la naturaleza humana, sino en las censuras, los surcos, los
quiebres y las particiones que el saber occidental ha dibujado del perfil de ese
hombre.

Foucault nota en el psicoanalisis a una ciencia del inconsciente “no porque
alcancen en el hombre lo que estd por debajo de su conciencia, sino porque se
dirigen hacia aquello que, fuera del hombre, permite que se sepa, con un saber
positivo, lo que se da o se escapa a su conciencia.”*® Y en esta regién se
comienzan a dibujar figuras por las que la vida, con sus funciones, se fundara en
la Muerte, el Deseo y el Lenguaje-Ley-Palabra. Razones, las tres, que designan
las condiciones de posibilidad de todo ser y saber del hombre.

El psicoandlisis mira a los hombres desde lo no-pensado, y es en ese
instante que para Foucault se inicia “el juego de los espejos que sin cesar reflejan
sus propios reflejos, es la autorreferencia constante que deforma la imagen vy
muestra el vacio, la nada, y tras ella las mascaras que regalan identidades, el
perpetuo carnaval y sus imagenes grotescas que provocan hilaridad”’.

En relacion con las “ciencias humanas”, el psicoanalisis es una
“contraciencia”. No sélo por que no puede desplegarse como una teoria general
del hombre (antropologia), ni por que toma a todas las otras ciencias a
contracorriente, aprovechandolas, construyendo a partir de ellas, y no cesando de
deshacer a ese hombre que en las ciencias humanas se hace en su positividad,
sino que, ademas, el psicoanalisis y su conocimiento especulativo se abren al
interior de una practica en la que no es sblo el conocimiento que se tiene del
hombre lo que estad comprometido, sino el hombre mismo. “Todo saber analitico
esta, pues, invenciblemente ligado a una practica, a esta estrangulaciéon de la
relacion entre dos individuos, en la que uno escucha el lenguaje del otro, liberando
asi su deseo del objeto que ha perdido (haciéndole entender que lo ha perdido) y
liberandolo de la vecindad siempre repetida de la muerte (haciéndole entender que
un dia morird). Por ello, nada es mas extrano al psicoanalisis que algo asi como

una teoria general del hombre™®.

% Foucault, M. en “Las palabras y las cosas” Op. cit., p. 367.

* Idem.

4T Garcfa Canal, M.L en “El Loco, el Guerrero, el Artista. Fabulaciones sobre la obra de Michel Foucaulf’p.
47.

“8 Foucault, M. en “Las palabras y las cosas” Op. cit., p. 365.



El psicoanalisis disuelve al hombre, y al hacerlo, abre la posibilidad del
hombre mismo. El hombre, para Foucault, se disuelve entre la existencia como un
rostro triste dibujado en la arena, a la orilla del mar.

Sin embargo a toda esta enunciacién del psicoanalisis como contraciencia,
se establece una correlacién fundamental entre el psicoanalisis y la etnologia. Se
cruzan como dos lineas diferentemente orientadas. “Se comprende al fin que el
psicoanalisis y la etnologia estén establecidos frente a frente en una correlacion
fundamental: desde Totem y tabd, la instauracion de un campo que les seria
comun, la posibilidad de un discurso que podria ir de uno a otra sin discontinuidad,
la doble articulacion de la historia de los individuos sobre el inconsciente de las
culturas y de la historicidad de éstas sobre el inconsciente de los individuos, abren,
sin duda, los problemas mas generales que podrian plantearse con respecto al
hombre™.

De esta manera, via la linglistica, el psicoandlisis y la etnologia no son
“otras” ciencias humanas, sino que recorren enteramente a todas las ciencias,
animando su superficie y expandiendo conceptos por todas partes, proponiendo
interpretaciones y desciframientos posibles.

Por ultimo Foucault nos recuerda que para los cientificos, los psicélogos y
los fildsofos, la repeticion muda de la Muerte, la apertura desatada del Deseo y el
lenguaje en tanto Ley, no son sino simple mitologia freudiana. “Era muy necesario
que esta gestion de Freud les pareciese tal; para un saber que se aloja en la
representacion, lo que limita y define, hacia el exterior, la posibilidad misma de la
representacién no puede ser mas que mitologia. Pero cuando se sigue, en su
paso, el movimiento del psicoanalisis, o cuando se recorre el espacio
epistemoldgico en su conjunto, se ve bien que esas figuras —imaginarias sin duda
para una mirada miope- son las formas mismas de la finitud, tal como es analizada
en el pensamiento moderno... Es muy cierto que nunca ni esta Muerte, ni este
Deseo, ni esta Ley pueden encontrarse en el interior del saber que recorre en su
positividad el dominio empirico del hombre; pero la razén de ello es que designan

las condiciones de posibilidad de todo saber sobre el hombre™°.

¥ Ibid., p. 368.
0 Ibid., p. 364.



CAPITULO VI
Lo posible

Uno es el hombre —lo han llamado hombre-
que lo ve todo abierto, y calla, y entra.

Jaime Sabines

1. Voluntad de lo posible

iVamos a crear algo que Freud no dijo a partir de lo que dijo!

Si confiamos en Schopenhauer y le ponemos atencién a su concepto de
voluntad como el principio de todo movimiento, de pronto, aparecera ante
nuestros 0jos una voluntad que se pretende como toda realidad, aquello primario,
el fundamento del todo, lo originario de lo que todo se deriva.

Una voluntad que como aspiracién infinita acaricia las nociones de espacio,
tiempo y casualidad.

Pero intentemos ampliar nuestra representacién de una voluntad “como tal”, y
estirémosla hasta que alcance la magnitud de existencia.

La existencia como expresién de su misma voluntad: Voluntad de existencia,
abierta hacia quiebres repletos de principios constantes y revueltas finales.

a) El ser y lo posible

Esta plataforma existencial abarca al ser en tanto yo, en tanto sujeto y en tanto
Cuerpo organico, Cuerpo de palabras y Cuerpo de representaciones, y a su vez
es constituida por un ser que a cada paso la proclama plataforma, pista de
despegue, catapulta abierta a las posibilidades infinitas. El ser escindido es
existencia y en la existencia escindida habita el ser. La escision, la hendidura es,
precisamente, lo que inscribe la posibilidad. Y la posibilidad es un sinfin de
metéaforas, metonimias y danzas del deseo.

“Asi la posibilidad de ser y no ser es la dialéctica profunda de toda historia y
de toda existencia, porque la existencia no es sélo la historia pasada sino también
todas las historias que son humanamente posibles™.

El ser no se cife a la carcel de la piel del cuerpo, no es ni el “yo” ni la letra
que define al “sujeto”, tiene algo de ambos, permanece en medio como opcién,
pero es algo mas. Siempre es algo mas. Siempre hay algo mas que su imagen y
su apellido.

La sustancia del ser es la existencia. El sujeto esta hecho de existencia y la
existencia es una cuestion de palabras, suenos y posibilidades. La existencia es el
ser y la esencia del ser se constituye del poder ser.

El ser posee su propia historia desplegandose hacia lo posible. Y lo posible
es el ser incrustado en lo no visto, en lo no escuchado, en lo no dicho, en lo no

" Peralta, V. en “Dialéctica de la identidad y el poder” p. 180.



pensado... en el olvido. Lo posible del ser es la innegable condicién verdadera del
no ser, del no haber sido.

En el no, en el limite y en la nada radica la posibilidad. La negra nada
frénetica de la ausencia deja una deprimente sensacion de desaliento saturado.
Muy parecida a la cima mas alta de la desesperacion, pero también muy similar a
la alegria de lo nonato que espera su oportunidad.

Nada es la grieta que espera ser resanada por lo que sucedera. La nada
brinda el espacio del “tal vez”, del “quiza”.

La existencia flota sobre la Falta. El ser eleva su presencia sobre un fondo
de ausencia.

El ser “simboliza” tres ausencias, es decir, que su presencia implica tres
dimensiones de la Falta:

1. Cuando el ser cae a la existencia, algo pierde. Algo se pierde de inicio.
Insertarse en el mundo de los suefios enmarcados y las palabras polisemicas
implica un tramite en donde alguna Cosa queda irremediablemente extraviada. El
ser existird condenado a la eterna manifestacion de la Falta en ser. Gana la
existencia pero pierde el objeto originario, objeto real, objeto a. Ahora sélo la
desesperacion por esa ausencia. La Cosa es el objeto que queda en el ser como
huella de lo que ya nunca habra y que siempre se intenta recuperar. La Cosa es el
hueco donde “ya no esta”. La Cosa es la nada con consistencia, es el objeto
perdido. Existir es el canto funebre del objeto perdido, su oracién de sepelio, su
falta. La esencia del ser es ausencia. El ser en irremediable falta. La falta en ser
sera causa del deseo. El deseo es potencialidad. La Falta es causa de movimiento.
La Falta es potencia. Por que no lo tengo, voy a buscarlo el resto de mis dias. La
pérdida arranca-inicia el deslizamiento que permite las diversas plataformas
existenciales. La existencia es la posibilidad de bordear la Falta, es hacer
jugarretas para intentar taparla, es la busqueda del tapete que quiza pueda
cubrirla. La existencia se articula debido a la funcién de tiempo y lugar como falta
que posibilita la metaforizacién de un futuro que se presenta como posibilidad
abierta.

2. Un ser es lo que no es otro ser... he ahi la diferencia radical, la
singularidad creadora y la fuerza desorbitada de su potencialidad. El ser se
enfrenta a su propia posibilidad. Cada ser es un texto uUnico, punto Unico,
particularisimo, en el que se cruzan los fenébmenos del mundo sé6lo una vez de
cierto modo y nunca, nunca mas. Ser en un lugar es no ser en otro lugar. La
presencia de un ser implica la ausencia de cualquier otro ser que hubiera podido
ocupar ese lugar; el lugar del ser es el de la presencia de la diferencia y la
singularidad. Y si el ser es lo que hubiera podido haber sido otro ser, entonces, el
ser es rasgo de diferencia, es soporte de diferencia. Unidad estructurante de
diferencia. Unidad de transmisién. El ser es Uno y como tal es Otro. Pero en tanto
Uno y dadas las circunstancias, hay algo real siempre fugitivo del Otro. He ahi la
furia de la singularidad de cada ser. Hay algo real que habita en el corazén de
cada sujeto. El ser es una creacién irrepetiblemente singular que lo aleja de
permanecer como agua en el agua. Lo radicalmente creador es la posibilidad de
no ser unidimensional. El ser es un acto no amargo de diferencia y la diferencia
reitera una Falta. El ser, el sujeto y la palabra tienen sentido por todo lo que no es
y fue posible.



“Yo existo —suspendido en un vacio consumado, suspendido de mi propia
angustia-, diferente de cualquier otro ser, de tal forma que los diversos
acontecimientos que pueden ocurrir a cualquier otro y no a mi rechazan
cruelmente ese yo fuera de una existencia total. Pero, al mismo tiempo, considero
que en mi venida al mundo —que ha dependido del nacimiento y de la conjuncién
de tal hombre y tal mujer, y después del momento de esa conjuncion- existe, en
efecto, un momento Unico en relacibn con mi posibilidad, y asi aparece la
improbabilidad infinita de esa venida al mundo. Pues si la mas infima diferencia
hubiera sobrevenido en el curso de los acontecimientos sucesivos de los que soy
un término, en el lugar de ese yo, integramente avido de ser yo, se encontraria
otro™.

Necesitamos al otro para completarnos a nosotros mismos.

“Cada uno de nosotros sélo es unico porque hay otro, distinto de nosotros,
ocupando otro tiempo y otro espacio en el mundo. Entender la relatividad del
mundo es entender el caracter inacabado del mundo™.

3. La ultima dimensién apunta a la Falta como limite. El ser tiene el tiempo
contado, el limite se apresura. La muerte se aproxima sin piedad. No hay para
donde correr, la muerte remota viene por nosotros. La muda diosa muerte es la
Unica verdad. La nada final es un corte en la existencia que, desde el sinsentido,
produce una manifestacion de sentido. Es un tiempo en donde el final re-significa
el principio. Tiempo retrospectivo. La produccidén de sentido es una resignificacién.
La existencia se constituye a partir de un tiempo adelante nacido de un corte.

Precisamente se debe a estas tres dimensiones de la Falta que la
existencia gana su potencialidad. Ahora bien, estas tres dimensiones
mencionadas se ven impregnadas por una prohibicibn constante, aquello
imposible inalcanzable que se desparrama por todo el deambular cotidiano. La
Falta es el drama del ser. La Falta instaura la Ley; escinde, rompe, deja un indicio
con forma de misteriosa tendencia que seduce a recuperar. La existencia es la
situacién del ser condenado a su Falta de ser en el mundo, por lo tanto, abierto a
infinitas posibilidades. La condena entonces se transmuta como libertad hacia los
diferentes movimientos posibles.

Ya lo dijo Sécrates en el banquete, al hablar con Agatdén acerca del amor:
“Por lo tanto, lo mismo en este caso que en cualquiera otro, el que desea, desea lo
que no esta seguro de poseer, lo que no existe hoy, lo que no posee, lo que no
tiene, lo que le falta. Esto es, pues, desear y amar™.

Lo que no existe hoy es lo posible abierto a lo que en forma previa se
concibe como imposible.

Saocrates, en el simposio de la Erética, nos permite intuir que el deseo es lo
que existe entre el ser y su falta. El deseo es una relaciéon de ser a falta. El ser
llega a existir en funcion misma de esa falta.

La Falta del ser es la posibilidad del ser. Lo posible es un valor que falta y la
Falta es deseo de ser, y las posibilidades del ser se precipitan porque no falta la

* Bataille, G. “El ojo pineal” p. 217.
® Fuentes, C. en “Los cinco soles de México” p- 25.
* Platén en “Didlogos. El banquete” p. 160.



Falta. Esa incandescencia es la ignicion del deseo de ser. El deseo es falta, donde
lo posible es un proyecto dentro-fuera del ser.

La existencia se perfuma de una diversidad de tendencias en infinita
expansion. Inaudita densidad brotante.

Palabra, suefio, deseo y muerte; son condiciones de (toda) posibilidad de
(todo) ser que durante su caminar, va portando y anunciando un posible.

La existencia en sus quiebres y rebotes, asume una posibilidad de futuros
infinitos. La existencia es un llamado de creacion y la creacién tendra que ver con
un nuevo sentido. Una nueva fuerza y un nuevo derecho. Poder de la
superespecie, la melodia de un manantial nuevo. Pelota de oro genuinamente
lanzada al cielo azul. Movimiento inicial que se realiza victorioso.

La poesia es precisamente hacer un mundo posible, la posibilidad de que el
ser se salve de si mismo, la potencialidad de decir lo indecible. La poesia es un
destino. Es la enorme posibilidad de reinventarme a cada momento. La poesia es
ficcibn de verdad. Las ficciones son verdades, verdades de ficcion, ficciones de
verdad. La verdad se oculta. La Unica verdad es un decir a medias. Las ficciones
son creaciones de todo lo posible, es un estiramiento de lo “actual” hacia lo
renovadamente posible. )

Las fantasias caleidoscépicas tienen valor de verdad .

El Otro, esta sociedad y la cultura nos prohiben ser, y al hacerlo, nos
“obligan” a que cada uno sea un poeta y un creador.

iEs hora de inaugurar un mundo!

Es hora de atreverme a cambiar el curso de la historia, pues cada uno de
nuestros actos tiene consecuencias insospechadas. El resto del universo depende
de lo que hoy hago. El universo esta articulado.

El suefio es la creacién que le falta al ser. La creacién es el suefio que le
falta al ser. Lo posible es el suefo del ser. Lo posible desfila como la fantasia de
aquello que le falta al ser para convertirse en ser. Es un deseo de ser. Desde su
deseo proyecta fundamentalmente, figuras animadas que portan lo que parece la
ultima palabra. Figuras que se miran, figuras que son miradas, figuras de ilusion,
ilusion de ilusionado, ilusion ilusoria. El ser es un iluso.

El ser es un iluso iluminado por Dios.

El ser es un dibujo animado de Dios, ruina del fracaso de un Otro que
transita noqueado, pero en tanto ser, siempre tiene una posibilidad... El ser
siempre tiene su propio as bajo la manga, se disloca del etcétera ilimitado,
teniendo la potencialidad de deambular en zigzagueo serpenteante por un
horizonte abierto, donde lo posible es una puerta abierta a la existencia como un
episodio en donde rebosan millares de detalles, multitud de caras, gestos, relatos,
besos, confesiones, dimensiones de la experiencia de la palabra-carne-humana,
de la sagaz perspicacia de un zorro, de la absoluta crueldad de un chacal;
monstruoso edificio de suefios construido por entero con realidad que no es
realidad, sino solo el recipiente que contiene el misterio humano.

b) El Cuerpo y las posibilidades

" Ese es un gran aporte de Freud.



El cuerpo es palabra, carne, aullido, real, cobija, sefiuelo, imagen, flor, color,
eco, simbolo, magia, recinto, armadura, costra, ojo, opcién, sintoma, yo, espejo,
goce, excitacion, Eros, venado, placer, tiempo, guerra, texto, dolor, posibilidad,
muerte...

Si, muy bien, pero ;qué es el cuerpo?

El cuerpo es un concepto tradicionalmente opuesto al de psiquismo.

Para Schopenhauer, el cuerpo es una diversidad de formas (organicas) que
toma la voluntad. El cuerpo no es otra cosa que el mundo y la manifestacion de la
voluntad como una fuerza inminente, sin objeto, sin término y sin embargo
creadora del mundo, de la apariencia, de lo oculto, del devenir, de la historia, de
las posibilidades y del futuro.

En Freud no es facil distinguir la idea de cuerpo. Con él atravesaremos la
nocién de ser-sujeto en tanto Cuerpo posible:

Después de Freud y su psicoanalisis, el Cuerpo no puede ya ser planteado
como un principio autégeno portador de su sentido propio. Se cae la idea de un
Cuerpo autosignificante. Freud nos abre un sendero interesante: el de los efectos
de cuerpo de un lenguaje mas alla de la conciencia. El de los efectos-de-cuerpo
del (lenguaje) inconsciente.

“Si uno fuera uno mismo no se enfermaria”, decia Hipdcrates.

Para Freud, lo “corporal” forma la materialidad subyacente de lo “psiquico”.
El inconsciente no se confunde con el Cuerpo, ni con el Alma. Lo inconsciente es
“el lugar” misterioso, lugar de interferencia donde las voces del cuerpo se mezclan
con los efectos significantes .

Sinceramente no creo que se pueda tratar e/ Cuerpo como un concepto
psicoanalitico especifico.

Freud remite a tres cuerpos estallados:

e Cuerpo anatémico, biolégico, objeto material visible, cuerpo real,
extenso en un espacio de margenes, es para Freud el Kérper.

e Cuerpo aprehendido, interno, cultural y que sostiene al Cuerpo
biolégico, es para Freud el Leib. Relativo a los mitos del cuerpo
materno o incluso como fuente de excitaciones internas (pulsiones).

e Cuerpo que remite al registro de lo somatico (somatisches).
Referencia de los procesos somaticos, lo corporal mismo que no se
desprende del Kérper.

Los tres registros —conceptuales, tematicos y sistematizados- se encuentran
conectados y revelan que la imagen que Freud tenia de la corporeidad es revisada
por lo inconsciente. Por lo tanto, lo somatico constituye la corporeidad. El sintoma
se sirve de los poderes del Leib y modifica el Kérper. Los sintomas del cuerpo
vienen a hacer tomar cuerpo al sintoma, proceso de encarnacién que la histérica
nos describe desde su dolor e incluso su olor. El sintoma trabaja al sujeto en el

*;Cuidado! Para Freud, lo inconsciente no es, evidentemente, una fase intermedia real entre lo somadtico y lo
psiquico. Mientras que el discurso ‘psicosomdtico” postula, de una manera u otra, un nexo (directo) entre
estos dos Ordenes, Freud sefiala mds bien en lo inconsciente a ese lugar de interferencia. Los efectos
corporales tienen que ver con el trabajo inconsciente. Los sintomas son palabras recitadas por el cuerpo.



cuerpo. Lo que la histérica muestra es, en efecto, su alma, su corazén visible en
un cuerpo que se hace notar por la via del sintoma. El cuerpo es el medio del
sintoma y toda la suma de la pasién es trasladada a lo corporal.

Para Freud no es el cuerpo entonces el que habla sino, a través de él, las
representaciones reprimidas. El cuerpo se enferma de palabras. El cuerpo es
infectado por el significante. Las representaciones reprimidas gritan en el cuerpo.

El cuerpo no es sino lugar de afloramiento de las pulsiones.

El cuerpo en Freud entona una morbidez que “se anuncia por una paradoja:
designa a la vez una profundidad, un adentro insondable, y una superficie, un
horizonte de visibilidad irrebasable™. Los tres cuerpos se entrelazan, se mezclan,
no se sabe cuando es el uno sin el otro, lo mas intimo es lo mas exterior y lo mas
externo conforma los rincones mas profundos y los contornos que pretenden la
maxima discrecion.

Lacan en su retorno a Freud, nos muestra que el cuerpo para Freud,
parece ser el pivote vivo de ese tubo por el cual el mensaje del Otro queda
literalmente incorporado. El cuerpo neurético se forma en el punto de encuentro de
lo propio y de lo Otro . Es la huella inolvidable del deseo del Otro. La funcién del
Otro determina la posicién del sujeto. El sujeto es esa funcién de articulacion entre
el cuerpo y el Otro, el cuerpo como Otro y el Otro como cuerpo. El cuerpo es un
efecto hecho en la carne por la palabra que lo habita. El ser se produce entonces
por una arquitextura que como funcion de articulacion es bisagra entre dos Otros,
el Otro del sistema significante, del lenguaje y de la Ley, por un lado, y el Otro que
es el cuerpo gozante, incapaz de encontrar un lugar en los intercambios
simbdlicos. La otredad nos habita.

Me explico mejor: el cuerpo es abordado por Lacan en tres registros
fundamentales, lo real, lo imaginario y lo simbdlico. El cuerpo esta en estrecha
intrincacion en los tres registros.

1. Lo real del cuerpo (cuerpo real): Lo real del cuerpo esta constituido por
todo lo que del cuerpo escapa a las tentativas de imaginarizacién y de
simbolizacidén. Ninguna palabra, imagen, definicién o teoria lo dice todo del cuerpo.
Lo real del cuerpo se le escapa. Bajo esta denominacion encontramos a la
prematuraciéon organica del recién nacido, su patrimonio genético y el
despedazamiento corporal originario que espera la imagen unificante.

2. Lo imaginario del cuerpo (cuerpo imaginario): La imagen unificante del
cuerpo se edifica a partir de la imagen que le reenvia el espejo del Otro : imagen
de Otro e imagen de si en la mirada del Otro. Imagen especular que resulta de la
conjuncién del cuerpo real en tanto organico, de la imagen del Otro y de la imagen
que del cuerpo propone el Otro, asi como de las palabras de reconocimiento de
ese mismo Otro.

> Assoun, P. L. en “Introduccion a la metapsicologia freudiana” p. 235.

" El sintoma no oculta le relacién del sujeto y el Otro.

" El Otro es el compaiiero del lenguaje, y es la madre quien primordialmente encarna al Otro. Es en la madre
como funcién donde el sujeto se encuentra con el significante.



3. Lo simbdlico del cuerpo (cuerpo simbdlico): El cuerpo de los significantes.
Las palabras constituyen el cuerpo y por lo tanto, el sujeto del inconsciente,
pueden haber sido dichas desde antes de la propia historia del sujeto. Estos
significantes conciernen la identidad. La palabra es esa maldicion sin la cual no
habria sujeto, ni deseo, ni mundo. La palabra se graba en la carne y hace de esa
carne un cuerpo que es simbolizado en los intercambios con el Otro. El lenguaje
siempre viene del Otro. El Otro como el motor inmovil. El cuerpo como esa libra de
carne en la que se inscriben los significantes de la demanda, del deseo del Otro.
El Otro es la alteridad radical que sanciona el mensaje, tesoro del significante,
lugar evocado en el recurso a la palabra. El cuerpo es hablado. El deseo es deseo
del Otro. El registro simbdlico es una Ley. Las leyes son del lenguaje. La ley
separa, corta y prohibe. Esta prohibicion (castracién) es el himno inicial del
inconsciente. La Ley ordena desear. El viviente “original” ha sido anulado en su
intencionalidad por el poder de la sancién de la palabra del Otro. El viviente que
partia de un estado mitico se ha transformado en un sujeto tachado, barrado, y su
intencionalidad ha sido abolida. Incluso antes de que hable esta barrado en tanto
el lenguaje lo preexiste. Ahora el sujeto forma parte de la oracion del Otro. Sujeto
atravesado por discursos. La palabra es portadora de deseo. Sujeto del propio
deseo. El deseo es rebelde, se revela mientras se rebela. El sujeto deseante
implica qué es en tanto Otro desea. El inconsciente es el discurso del Otro. El Otro
es el inconsciente.

¢ Quién habita el tiempo y espacio que yo habito?

El Estar-siendo, tiene que ver con el deseo del Otro. Estamos pero no
somos. Efecto enganoso. Vocacién desde una palabra del Otro. Marioneta
enredada en el deseo del Otro.

El Ser-siendo supone encontrar la singularidad de mi deseo en relacion al
deseo del Otro y hacerlo mientras me “responsabilizo” de mi deseo en relacién a
dicho deseo del Otro. Apunta a una verdad sobre nuestro deseo que solo es
siendo hacia la muerte. Habito mi deseo limitando. Tendra que ver con una verdad
gue se anuncia en el deseo. Asumirme frente a la verdad que hay en mi deseo.
Esa parte de la verdad que se anuncia en lo real. Encuentro y posicion subjetiva
gue marca otra posicion frente a la vida . S6lo marioneta, pero de mi propio deseo.

¢ Quién se encuentra en nuestro lugar? Se pregunta Bataille, qué cuerpo
se encuentra en el lugar de mi cuerpo? En el lugar de ese yo, integramente avido
de ser yo, se encuentra Otro. Si el cuerpo fuera uno mismo, uno mismo no se
enfermaria, pero uno mismo es sujeto escindido, sujeto del inconsciente, sujeto
del Otro. La materia y el espacio no se reducen a localizaciones geo-corporales,
sino que la materia, el espiritu y el cuerpo, trascienden el plano dimensional,
superficial y crean un lenguaje profundo.

Para Bataille se anuncian dos momentos: el ojo, el cuerpo. El cuerpo que
mira al 0jo que quiza no es un 6rgano, sino un demonio que se encuentra dentro
de un cuerpo que es mirado por el 0jo. Y el ojo tiende a cerrarse automaticamente
ante el Sol, pues pertenece aun a un cuerpo que le impide fusionarse. Cuerpo que
no es un conjunto de 6rganos, sino otro demonio. El ojo recibe y el ano arroja al

* .z P . . L.
Funcién ética frente a la verdad de mi deseo. Verdad que surge en el espacio analitico.



exterior el contenido de sus entranas. El ojo pineal puede describirse como el
atravesamiento que ejerce un flujo a través de cuerpo, via un eje absolutamente
vertical, impidiéndole descargarse sobre el cielo, preparando su arribo final al Ano
Solar.

El ojo pineal es la realizacidbn descarnada que toma un sacrificio para
asentarse en el mundo, es la subversién de un planteamiento horizontal, sumiso,
el de Occidente. “Se abre asi en el soberbio Bataille, la posibilidad de subvertir las
fuerzas y su economia mediante un eje visual, que en su nueva posicion vertical,
trastocaria al cuerpo entero™. Se abre la posibilidad de vislumbrar un pasaje de
ruptura hacia un cuerpo sin 6rganos, donde el cuerpo se despide de Dios.

Para Antonin Artaud la despedida de Dios inicia con una busqueda de la
fecalidad. Alli donde huele a mierda huele a ser. “Dios ¢ es un ser?, si lo es, es la
mierda”’.

Dios es la excrecién de un cuerpo organizado y estructurado.

“Porque hablando en Artaud: el cuerpo con 6rganos es Dios, sus funciones
son Dios, Dios-Padre-Lenguaje, al que la mayoria de los hombres le rendimos
cuentas, sin sospechar siquiera que Dios roba las palabras™.

El rigor paranoico se aleja de la maquina deseante, del cuerpo estallado. La
maquina deseante se va desprendiendo de su funcionalidad, de su contencion, se
repliega de la Falta, se evade de sus cortes y se dirige hacia un cuerpo perseguido,
amenazado y sin érganos. Cuerpo en persecucion, invadido por oleadas de
microbios que intentan contaminar las palabras hurtadas. Los delirios del cuerpo
responden al sufrimiento de sus érganos. Un eséfago, un ano, un ojo, una piel, un
diente y una lengua, amenazados.

Pero sobre todo, una Lengua Amenazada.

Jesls Nava nos recuerda un llamado que se emite desde un cuerpo
desesperado por asumir y defender la diferencia: “A meter el cuerpo, el ojo, la
nariz, el ser y sus resquicios, la lengua materna y paterna, el imaginario, el real y
el simbdlico, el cuerpo en realidad y la realidad del cuerpo, los sudores y hasta el
terrenal y humano excremento si con este se hacia creacién, el equivoco y el
acierto, el futuro anterior, el objeto y el sujeto, los dias terrenales y los terrenales
dias”™.

El cuerpo estallado en la diferencia es el del instante de la detonacién, del
sonido y del florecimiento de dimensiones diversas y escurridizas, es el cuerpo
real que brilla fugitivo a toda palabra y a toda representacién; es una creencia, una
imagen, una realidad lanzada desde la ilusion de ser sujeto de un discurso que no
intenta desasirse del Otro.

La estructura del cuerpo asegura el texto, las funciones de sus letras y
palabras, permiten la lubricidad existencial. Pues nadie en este momento puede
creer que un cuerpo pueda cambiar si no es por el tiempo y la muerte.

El mundo nace pronto, vive pronto, muere pronto. El cuerpo es un ensamble
de los distintos fragmentos del mundo. Partes distintas que moldean un cuerpo

® Judrez Buchan, A. en “Las producciones de Antonin Artaud” p. 170.

7 Artaud, A. en “La biisqueda de la fecalidad” p. 19.

8 Judrez Buchan, A. en “Las producciones de Antonin Artaud”, Op. cit., p. 176.
® Nava, JI. en “Espacios y tiempos de la ciudad” p. 12.



defectuoso, aplastable, machucable, efimero, fragil y a la vez fuerte, eterno,
perfecto para soltar las riendas rumbo a la infinitud senderica de la existencia.
Cuerpo lleno de infecciones en la voz, resultado de una evolucién que incluye la
diferenciaciéon de células y érganos, la mineralizacion de una estructura interna y
la aparicién del proverbial pulgar oponible al resto de los dedos de la mano.
Producto del desordenado y pegajoso azar de millones de espermatozoides
furiosos luchando por fecundar; cuerpo que no es tan sélo una pesada vy
maloliente bolsa de fluidos, gases, visceras, vulnerabilidad y suefios en gradual
descomposicion. Envase robusto lleno de complejos codigos simbdlicos, secretos
indecibles y de imagenes que nacieron pronto, crecen pronto y que algun dia
moriran.

El ser es mas que su cuerpo. El ser es hidra del cuerpo, hueco en un
mundo de fantasmas.

iPuedo ser capaz de sacrificar mi cuerpo con tal de salvar mi ser!

El cuerpo es una posibilidad.

Nos dice Sergio Lépez Ramos: “Quiza podamos ir un poco mas alla de lo
aparente y eso es sélo un principio, es una condicién que supera ese concepto de
la maquina perfecta del cuerpo humano. Es la condicién y circunstancia de lo que
se aspira y se construye; el valor de un mundo de lo posible trastoca lo instituido
en el cuerpo..”™

Insisto, la plataforma existencial, también abarca al sujeto en tanto su
corporeidad, y en la medida que su ser va caminando y desenvolviéndose, se
emite una proclama que hace las veces de plataforma, de pista de despegue y de
catapulta abierta a posibilidades infinitas.

2. La existencia y las posibilidades

“Mil senderos existen que aun no han sido nunca recorridos; mil formas de
salud y mil ocultas islas de la vida. Inagotados y no descubiertos contintan siendo
siempre para mi el hombre y la tierra del hombre™"'. Del futuro llegan vientos con
un silencioso batir de alas, una buena nueva anda buscando oidos lo bastante
sensibles para que la perciban.

“Si durante todo un lapso uno ha vivido dentro de una cultura determinada y
por eso se empeno a menudo en explorar sus origenes y su ruta de desarrollo, en
algun momento lo tentara dirigir la mirada en la otra direccidén y preguntarse por el
destino Ieg'ano que aguarda a esa cultura y las mudanzas que esta llamada a
transitar”'“.

Para Kundera la existencia no es lo que ha ocurrido, la existencia es el
campo abierto de las posibilidades humanas.

' Lépez Ramos, S. en “Zen y cuerpo humano” p. 31.
! Nietzsche, F. en “Ast hablé Zaratustra”, Op. cit. p. 125.
12 Freud, S. en “El porvenir de una ilusion”, Op. cit. p. 5.



Existir es estar, mantenerse (sistere) fuera-de (ex). Cada vez que el ser
existe, esta afuera de él mismo. Afuera es un posible. Estar en un posible. Decir
“soy yo” es ponerme afuera de mi existencia. Es un lugar evanescente que “desde
el momento en que surge contiene de manera virtual las posibilidades de su
trascendencia”'®, es decir, que “la existencia humana surge como efecto de un
discernimiento que jalonea su propia posibilidad de superacion... se alimenta del
pasado, pero también se nutre con su apertura hacia lo que esta en suspenso, lo
que es incierto, lo que es misterio, lo que ain no es o se ignora”'*.

La existencia es relativa, lo que hace imposible una verdad acabada, ultima,
cerrada, una significacion absoluta. Al Otro le falta algo para dar significacion
absoluta a la verdad. Es la Falta en la existencia lo que hace la existencia.

La existencia es un calidoscopio en movimiento. A todo podemos darle
multiples angulos, esto nos abre un universo infinito de creatividad, en
consecuencia siempre existe un infinito universo de posibilidades. Los trayectos se
amplian. Decia Jung que si alguien quiere llegar hasta lo infinito tiene que caminar
en todas direcciones dentro de lo finito.

La existencia es esa posibilidad de no ser unidimensional. El tamafio de mi
despliegue dependera de mi posibilidad de no ser unidimensional ni unidireccional.
Quiza trascenderme es aquél movimiento en el que existo multidireccionalmente
mientras mi existencia se nutre con el porvenir.

Existe una infinita ramificaciéon de probabilidades posibles, y estas multiples
posibilidades oscilan en las diversas plataformas existenciales, como en el juego
de ajedrez.

a) Borgesy el universo ajedrez

La linea consta de un numero infinito de puntos; el plano, de un numero
infinito de lineas; el volumen, de un nimero infinito de planos; el hipervolumen, de
un numero infinito de volumenes... Por aquél tiempo Jorge Luis Borges vivia solo,
en un cuarto piso de un antiguo edificio de la calle Belgrano. Escuch6 un golpe en
la puerta de madera. Abridé y entr6 un desconocido. Era un hombre extrafio, de
rasgos desdibujados.

-Vendo biblias- le dijo.

Al cabo de un silencio prosiguio.

-No sélo vendé biblias. Puedo mostrarle un libro que tal vez le interese, lo
encontré en la Biblioteca de Babel- tomé un respiro y continué —Le explico: el
universo (que otros llaman la Biblioteca) se compone de un nimero indefinido, y
tal vez infinito, de galerias hexagonales, con vastos pozos de ventilacion en el
medio, cercados por barandas bajisimas . Desde cualquier hexagono, se ven los
pisos inferiores y superiores: interminablemente. Por ahi pasa la escalera espiral,
gue se abisma y se eleva hacia lo remoto. A cada uno de los muros de cada

13 Peralta, V. en “Dialéctica de la identidad y el poder”, Op. cit. p. 179.

" Idem.

" Si uno, por accidente, llegara a caer por la baranda hacia el vacio; notard (como Alicia) que la sepultura serd
el aire insondable: el cuerpo se hundird largamente y se corromperd y disolverd en el viento engendrado por la
caida, que es infinita.



hexagono corresponden cinco anaqueles; cada anaquel encierra treinta y dos
libros de formato uniforme; cada libro es de cuatrocientas diez paginas; cada
pagina, de cuarenta renglones, cada renglén, de unas ochenta letras de color
negro. Todo lo expresable esta alli expresado: en todos los idiomas. Todo: la
historia minuciosa del porvenir, todas las biografias, catalogos veridicos, miles y
miles de catalogos falsos, la demostracién de la falacia de esos catalogos, la
demostracién de la falacia del catédlogo verdadero, el comentario de tu muerte, el
comentario del comentario de tu muerte, la versiébn de cada libro a todas las
lenguas, las interpolaciones de cada libro en todos los libros, el tratado que
Nietzsche pudo escribir (y no escribid), los libros perdidos, los libros no escritos.
No hay, en la vasta Biblioteca, dos libros idénticos. Cada ejemplar es unico,
irremplazable. EI hombre, el imperfecto bibliotecario, puede ser obra del azar; el
universo, con su elegante dotacion de anaqueles, de tomos enigmaticos, de
infatigables escaleras para el viajero y de letrinas para el bibliotecario sentado,
sblo puede ser obra de un dios. Yo afirmo que la Biblioteca es interminable. Ahi
encontré el Libro de Arena. “La Biblioteca es tan enorme que toda reduccién de
origen humano resulta infinitesimal”*®.

Su libro se llamaba el Libro de Arena, porque ni el libro ni la arena tienen ni
principio ni fin.

“No puede ser, pero es. El nimero de paginas de este libro era
exactamente infinito. Ninguna es la primera; ninguna, la ultima. No sé porqué
estan numeradas de ese modo arbitrario. Acaso para dar a entender que los
términos de una serie infinita admiten cualquier numero.

Después, como si pensara en voz alta:

-Si el espacio es infinito estamos en cualquier punto del espacio. Si el
tiempo es infinito estamos en cualquier punto del tiempo”.

Un libro verdaderamente infinito era monstruoso, un eterno objeto de
pesadilla.

“Pensé en el fuego, pero temi que la combustiéon de un libro infinito fuera
parejamente infinita y sofocara de humo al planeta”®.

Busquemos el libro imposible, y removamos alguna historia perdida entre
las hojas. En una de ellas la pagina lleva una cifra elevada a la novena potencia.

Al interior de la historia ha caido la tarde. Borges camina junto al antiguo
catedratico, el doctor Yu Tsun, antes de que su garganta alcance la cuerda final.
Los dos se despiden, nunca se volveran a ver. El doctor es un espia. Piensa que
su voz humana es muy pobre. Regresa a su habitacién, se viste sin ruido, se dice
adiés en el espejo (todos los guerreros ancestrales confluyen en su rostro), baja
los escalones de dos en dos, de cuatro en cuatro, escudrifia la calle tranquila y
sale. Toma un coche rumbo a la estacién. No hay nadie en el andén. El tren saldra
dentro de pocos minutos (a las ocho cincuenta). El tren arranca al fin. Esta a salvo,
logré escapar de las fieras garras del capitan Richard Madden. Un favor del azar

" Borges, J.L. en “La Biblioteca de Babel”p. 95.

'® Borges, J.L. en “El libro de arena” p. 136.

" Bisnieto de aquel Ts'ui Pén, que fue gobernador de Yunnan, docto en astronomia, astrologia y en la
interpretacién infatigable de libros candnicos, ajedrecista, poeta y caligrafo quién edifico un laberinto en el
que se perderian todos los hombres, y que renuncié al poder temporal para escribir una novela que fuese
todavia mas populosa que el Hung Lu Meng. La mano de un forastero lo asesiné.



casi lo lleva a la victoria total. Su porvenir ha cambiado, ya que sin esa diferencia
preciosa que el horario de trenes le otorgo, él estaria en la carcel, o muerto. Sus
ojos de hombre ya muerto registran la fluencia de este dia mas alla del cristal y
que es tal vez el dltimo. El tren corre con dulzura, entre la noche. Baja del vagon
en Ashgrove y entra en el solitario camino. Se dirige a casa del doctor Stephen
Albert (profesor remitido de Oxford). Criaturas fantasticas lo observan mientras la
luna circular lo acompafa rumbo al centro de un laberinto. Sigue caminando. El
camino se bifurca, entre las ya confusas praderas inglesas. La musica de un
graméfono se aproxima empafada de distancia. Lleg6 a la casa.

El anciano Stephen Albert abre la puerta y le pregunta en su idioma:

-¢ Usted sin duda querra ver el jardin?

-¢ El jardin?- repite desconcertado nuestro personaje.

-El jardin de senderos que se bifurcan (donde de todos los problemas,
ninguno inquieta tanto como el abismal problema del tiempo).

“Después nos sentamos; yo en un largo y bajo divan; él de espaldas a la
ventana y a un alto reloj circular. Computé que antes de una hora no llegaria mi
perseguidor, Richard Madden. Mi determinacion irrevocable podia esperar”.

El jardin de senderos que se bifurcan sugiere la imagen de la bifurcacién en
el tiempo, no en el espacio: en todas las ficciones, cada vez que un hombre se
enfrenta con diversas alternativas, opta por una y elimina las otras, pero ¢qué
pasa si se opta por todas las posibilidades? Crea, asi, diversos porvenires,
diversos tiempos, que también proliferan y se bifurcan. Naturalmente, hay varios
desenlaces posibles. En el jardin todos los desenlaces ocurren; cada uno es el
punto de partida de otras bifurcaciones. Alguna vez, los senderos de ese jardin-
laberinto convergen, se atraviesan.

“Desde ese instante, senti a mi alrededor y en mi oscuro cuerpo una
invisible, intangible pululacion”.

La controversia del tiempo es el problema que usurpa el jardin. Pero tiempo
es el unico problema que no figura en las paginas del jardin. Ni siquiera usa la
palabra que quiere decir tiempo.

“En una adivinanza cuyo tema es el ajedrez, ;cudl es la Unica palabra
prohibida? Reflexioné un momento y repuse:

-La palabra ajedrez.

-Precisamente- dijo Albert”.

El jardin de senderos que se bifurcan es una enorme adivinanza o parabola,
cuyo tema es el tiempo. Recurrir a metaforas ineptas, es quizd el modo mas
enfatico de indicarla.

“El jardin de senderos que se bifurcan es una imagen incompleta, pero no
falsa, del universo tal como lo concebia Ts'ui Pén. A diferencia de Newton y de
Schopenhauer, su antepasado no creia en un tiempo uniforme, absoluto. Creia en
infinitas series de tiempos, en una red creciente y vertiginosa de tiempos
divergentes, convergentes y paralelos. Esa trama de tiempos que se aproximan,
se bifurcan, se cortan o que secularmente se ignoran, abarca todas las

posibilidades... El tiempo se bifurca perpetuamente hacia innumerables futuros” .

" Borges, I. L. en “El jardin de senderos que se bifurcan”p. 116-117.



Borges sabia que Homero™ era el inmortal y atn, siquiera parcialmente, era
Borges y seguia leyendo las 1001 noches. Caminé por las calles. En la esquina de
Chile y de Tacuari vio una taberna abierta. Entrd y pidié una cana de naranja; en
el vuelto le dieron el Zahir; lo miré un instante; salié a la calle, tal vez con un
principio de fiebre. Pens6 que no habia moneda que no fuera simbolo de las
monedas que sin fin resplandecen en la historia y en fabula. Monedas, monedas,
monedas. Obolo, florin, denario, luis. Como en un suefio, el pensamiento de que
toda moneda permite esas ilustres connotaciones le parecié vasta, aunque
inexplicable, importancia. Recorrid, con creciente velocidad, las calles y las plazas
desiertas.

“Insomne, poseido, casi feliz, pensé que nada hay menos material que el
dinero, ya que cualquier moneda (una moneda de veinte centavos, digamos) es,
en rigor, un repertorio de futuros posibles. El dinero es abstracto, repeti, el dinero
es tiempo futuro. Puede ser una tarde en las afueras, puede ser musica de
Brahms, puede ser mapas, puede ser ajedrez, puede ser café, puede ser las
palabras de Epicteto, que ensefian el desprecio del oro. Es tiempo imprevisible.”

No hay en el mundo un solo hecho posible. Una moneda simboliza nuestro
libre albedrio. “Quiza yo acabe por gastar el Zahir a fuerza de pensarlo y de
repensarlo, quiza detras de la moneda esté Dios”'®.

Finalmente, Borges gastd la moneda en la enciclopedia de Trén. En el
apartado de Orbis tertius nos encontramos con que el alba sorprendié a Borges en
una banca de la plaza Garay. Lavé su cara con la sucia agua de la fuente. Se
encontrd con otro Borges. Con Borges nifio. Borges viejo saludé a Borges nino,
charlaron un poco, después se despidieron y Borges viejo fue en busca del tigre.

Encontr6 al tigre en una carcel profunda y de piedra. Después de haber
visto al tigre, Borges se obsesiond. Era un tigre magico . Una especie de tigre
infinito. Ese tigre estaba hecho de muchos tigres, de vertiginosa manera; lo
atravesaban los tigres, estaba rayado de tigres, incluia mares e Himalayas vy
ejércitos que parecian otros tigres. El tigre (como el jaguar) mide con secretos
pasos iguales el tiempo y el espacio del cautiverio.

Borges, desde el otro lado del espejo, no alcanzd a ver al hombre que
escribia “algo” al otro lado de la béveda. Un hombre se confunde, gradualmente,
con la forma de su destino; un hombre es, a la larga, sus circunstancias.

“Mas que un descifrador o un vengador, mas que un sacerdote del dios, yo
era un encarcelado. Del incansable laberinto de suefios yo regresé como a mi
casa a la dura prisién. Bendije su humedad, bendije su tigre, bendige el agujero de
luz, bendije mi viejo cuerpo doliente, bendije la tiniebla y la piedra”'.

En la hora sin sombra, se abre una trampa en lo alto y un carcelero al que
se le han ido borrando los afios maniobra una roldana de hierro, y le baja (al
encarcelado), en la punto del cordel, cantaros con agua y trozos de carne.

" La Odisea.

: Zahir, en arabe, quiere decir notorio, visible, es uno de los noventa y nueve nombres de Dios; tiene la
terrible virtud de ser inolvidable y su imagen acaba por enloquecer a la gente.

' Borges, J.L. en “El Zahir’p. 132.

" Casi fue su perdicién pues dicen que continué pensando en él, hasta el fin de sus dias.

" Borges, J.L. en “La escritura de dios” p. 139.



“Me laceraron, me rompieron, me deformaron y luego desperté en esta
carcel, que ya no dejaré en mi vida mortal. He perdido la cifra de los afos que
yazgo en la tiniebla; yo, que alguna vez era joven y podia caminar por esta prisién,
no hago otra cosa que aguardar, en la postura de mi muerte, el fin que me
destinan los dioses”.

Urgido por la fatalidad de hacer algo, de poblar de algin modo el tiempo,
quiso recordar, en su sombra, todo lo que sabia. Escribidé y escribié. Considerd
que estaba, como siempre, en el fin de los tiempos y que su destino de ultimo
sacerdote del dios le daria acceso al privilegio de intuir una sentencia magica:
tenia que encontrar la escritura que seria leida por un elegido. Tenia que descifrar
la escritura del dios.

En el ambito de la tierra hay formas antiguas, formas nuevas, formas
incorruptibles y eternas; cualquiera de ellas podia ser el simbolo buscado. Una
montana podia ser la palabra el dios, o un rio o el imperio o la configuracién de los
astros.

“Quiza en mi cara estuviera escrita la magia, quiza yo mismo fuera el fin de
mi busca”. En ese afan estaba cuando record6 la otra celda. En la vecindad
percibié que el tigre era uno de los atributos del dios. Imaginé la primera manana
del tiempo, imagind a su dios confiando el mensaje a la piel viva de los tigres, que
se amarian y se engendrarian sin fin. Imaginé esa red de tigres, ese caliente
laberinto de tigres, dando horror a los prados y a los rebanos.

-iEs imposible descifrar aquel texto!- Gritd6 desesperado a la profundidad de
la boveda. El eco reprodujo el alarido infinitamente.

En el lenguaje humano no hay proposicion que no implique el universo
entero: “decir el tigre es decir los tigres que lo engendraron, los ciervos y tortugas
que devoro, el pasto de que se alimentaron los ciervos, la tierra que fue madre del
pasto, el cielo que dio luz a la tierra. Consideré que en el lenguaje de un dios toda
la palabra enunciaria esa infinita concatenacién de los hechos, y no de un modo
implicito, sino explicito, y no de un modo progresivo, sino inmediato”°.

Un dios solo debe decir una palabra y en esa palabra la plenitud. Sombra,
simulacro de la vos, palabra y lenguaje son todo, mundo, universo.

Alguien le dijo: No has despertado a la vigilia, sino a un suefio anterior. Ese
sueno esta dentro de otro, y asi hasta lo infinito, que es numero de los granos de
arena. El camino que habras de desandar es interminable y moriras antes de
haber despertado realmente.

Se sinti6 perdido. La arena del piso de la carcel le rompia la boca. Entonces
ocurrié la unién con la divinidad. Encontré un Aleph.

Recordemos que en 1941 Borges recordd un episodio de su nifiez, en el
cual tropezéd y rodé por las escaleras y al caer encontrd, en un angulo del sétano
de la casa de la calle Garay, un Aleph.

El Aleph es uno de los puntos del espacio que contienen todos los puntos.
El tiempo, el infinito, el ajedrez, los laberintos, los suefos, los tigres, la soledad,
las simetrias, la ceguera, el insomnio, los libros, la historia, la muerte...“Si, el lugar

* Ibid., p. 137.



donde estan, sin confundirse, todos los lugares del orbe, vistos desde todos los
angulos™'. Todos los lugares de la tierra estan en el Aleph.

También alcanzé a ver a Irineo Funes, el memorioso de Fray Bentos, joven
de una prodigiosa memoria, capaz de recordarlo todo pero incapaz de pensar
pues “pensar es olvidar diferencias, es generalizar, abstraer. En el abarrotado
mundo de Funes no habia sino detalles, casi inmediatos™?. Una gran metafora del
insomnio.

-Te acuestas en el piso de baldosas y fijas los ojos en el decimonono
escalon de la pertinente escalera- dice Borges- A los pocos minutos ves el Aleph.

Borges me lo confesé poco antes de morir: “Cerré los ojos, los abri.
Entonces vi el Aleph.

Vi una pequefa esfera tornasolada, de casi intolerable fulgor. Al principio la
crei giratoria; luego comprendi que ese movimiento era una ilusién producida por
los vertiginosos espectaculos que encerraba: el inconcebible universo”.

El universo como una partida de ajedrez, juego ritual, arte silencioso,
condenado a ser eterno. Cuando los jugadores se hayan ido, cuando el tiempo los
haya consumido, ciertamente no habra cesado el rito. Tenue rey, sesgo alfil,
encarnizada reina, torre directa y peén ladino sobre lo negro y blanco del camino
buscan y libran su batalla armada; donde las lentas piezas son regidas por los
jugadores, cuya mano sefalada gobierna su destino. Mas estos Ultimos no saben
que también son prisioneros de otro tablero de negras noches y de blancos dias.
Dios mueve al jugador, y éste a la pieza. Pero ¢qué dios detras de Dios abre la
trama de polvo y tiempo y sueno y agonias?

La linea consta de un numero infinito de puntos; el plano, de un nimero
infinito de lineas; el volumen, de un numero infinito de planos; el hipervolumen, de
un namero infinito de volumenes... Por aquél tiempo Jorge Luis Borges vivia solo,
en un cuarto piso de un antiguo edificio de la calle Belgrano. Una noche (una de
esas mil y una noches secretas) su casa ardio en llamas. Tomé su sombrero y
camin6 contra los jirones del fuego. “Estos no mordieron su carne, éstos lo
acariciaron y lo inundaron sin calor y sin combustién. Con alivio, con humillacién,
con terror, comprendié que él también era una apariencia, que otro estaba
sofiandolo”. Los suefios son el género; la pesadilla, la especie.

En el suefio del hombre que sofiaba, el sofiado se desperto.

b) Eljardin de senderos que se bifurcan

Nietzsche y Borges pasean a seis mil pies mas alla del hombre y del tiempo.
Juntos recorren la orilla del lago Silvaplana a través de los bosques . De pronto,
junto a una imponente roca que se levanta en forma de piramide, no lejos de
Surlei, se detienen.

Nietzsche, por su parte, ha pensado el “pensamiento mas abismal”, el saber
mas profundo acerca del tiempo: el Eterno Retorno de lo Idéntico.

! Borges, J.L. en “El Aleph” p. 188.

> Borges, J.L. en “Funes el memorioso” p. 135.

> Borges, J.L. en “Las ruinas circulares” p. 65.

" Para Nietzsche es el afio de 1881, para Borges es el afio 1934.



-iUn momento sefior!, un signo precursor, un cambio subito. Imagine que de
dia y de noche le sigue un demonio a la mas apartada de las soledades y le
confiesa: jEsta vida, tal como usted la ve actualmente, tal como la ha vivido,
tendra que revivirla una vez mas, y una serie infinita de veces!; nada nuevo habra
en ella; al contrario, es preciso que cada dolor y cada alegria, cada pensamiento y
cada suspiro, todo lo infinitamente grande y lo infinitamente pequeno de su vida,
vuelva a pasarlo con la misma secuencia y el mismo orden, y también este
instante.-Dice Nietzsche con fuerza.

-jAh! ;Se refiere usted a una doctrina de ciclos, una Historia de la
Eternidad?-pregunta Borges.

-Usted y yo nos referimos a cosas eternas, ;no hemos coincidido ya en el
pasado? ;Y no coincidiremos otra vez en el futuro? ¢No recurriremos de nuevo en
el largo camino, en este largo y tembloroso camino, no recurriremos eternamente?
Las mismas cosas volveran a suceder, puntualmente, estara conmigo otra vez y
repetiremos esta charla junto a este lago y su mano jugard de nuevo con ese
baston, y asi lo demas. De nuevo nacera de un vientre, de nuevo crecera su
esqueleto, de nuevo aprendera las primeras lecciones, de nuevo cursara usted
todas sus horas hasta la de su muerte increible. Zeus se aliment6 del mundo: el
universo fue consumido ciclicamente por el fuego que lo engendrd, y resurgié de
la aniquilacion para repetir una idéntica historia. De nuevo se combinan las
diversas particulas seminales, de nuevo informan las piedras y los arboles, de
nuevo camina el hombre. De nuevo cada espada y cada héroe, de nuevo cada
minuciosa noche de insomnio- explica Nietzsche.

-En un tiempo infinito, el nimero de las permutaciones posibles debe ser
alcanzado, ¢y el universo tiene que repetirse?- cuestiona Borges intrigado.

-En efecto- responde el fildsofo.

-iDesenlace amenazador!, sin duda. Las despedidas y el suicidio pierden su
dignidad si los menudean. ;Cuantos estados diferentes puede conocer este
mundo, antes del eterno retorno? Si una particula casi infinitesimal del universo es
capaz de infinitas variedades; poca o ninguna fe debemos prestar a una
monotonia del cosmos. Considere tan sélo diez atomos; para obtener dos gramos
de hidrégeno precisariamos bastante mas de un billbn de billones. Hacer el
cémputo de los cambios posibles en ese par de gramos, multiplicar un billén de
billones por cada uno de los numeros enteros que lo anteceden es ya una
operacidbn muy superior a la intuible paciencia humana. El indoloro y casto
despilfarro de numeros enormes obran sin duda en el placer peculiar de todos los
excesos.

Después de que Borges dice esto, los dos caen en un reflexivo silencio.

-Yo jamas desmenti que las vicisitudes de la materia fueran cuantiosas-
dice Friedrich Nietzsche rompiendo el silencio-; yo he declarado solamente que no
eran infinitas: infinito y remoto es el Eterno Retorno de Io mismo.

-Mi clave es de caracter gramatical, casi sintactico. Una repeticion
periddica de los discursos que se hacen de la historia es infinita. Mire, existe la
perfecta infinitud del nimero de puntos del universo, hasta de un centimetro de
universo, o de una fraccién de ese centimetro (también cabe afirmar todas las



potencias de esas cifras). Todo se desdobla en series infinitas. El primer nimero,
atraviesa las elevadas latitudes de la numeracién. La primera palabra, se
encuentra ya en las elevadas latitudes de la cadena discursiva. La cantidad
preciosa de palabras que hay en el universo es la que hay en una frase, o en una
sola palabra, o en la mas honda trayectoria estelar. La cantidad hermosa de
puntos que hay en el universo es la que hay en un metro, o en un decimetro. La
serie de los numeros naturales esta bien ordenada: los términos que la forman son
consecutivos; el 28 precede al 29 y sigue al 27. Sin embargo, la serie de los
puntos del espacio o de los instantes del tiempo no es ordenable asi; ningun
namero tiene un sucesor o un predecesor inmediato. Quiza cada punto “ya” es el
final de una infinita subdivision-Dice Borges.

Parece que el roce del hermoso juego de Borges con el hermoso juego de
Zaratustra es mortal para Zaratustra. Si el universo consta de un numero infinito
de términos, es rigurosamente capaz de un namero infinito de combinaciones y la
necesidad de un eterno retorno queda vencida. Pero queda su mera posibilidad.

Nietzsche tose y después dice con tono enérgico: -jLa historia universal ha
sucedido un numero infinito de veces, en la Eternidad Anterior!

- Usted lo asegura por que sabe que el Eterno Retorno es de las fabulas o
miedos o diversiones que recurren eternamente, pero también sabe que la mas
eficaz de las personas gramaticales es la primera para un profeta, cabe asegurar
que la unica. El estilo profético no permite el empleo de las comillas, ni la erudita
accion de citar otros libros y otros autores. Usted sélo quiere hombres capaces de
aguantar la inmortalidad. Propone a la inmortalidad como un deber y le confiere la
lucidez atroz de un insomnio eterno. El riesgo de su doctrina es caer en el
optimismo perezoso.

-¢,Alguna vez lo ha dejado pensativo la sensacién “de haber vivido ya ese
momento”?- pregunta Nieztsche, mirando profunda y frontalmente a Borges.

-Ese recuerdo que usted propone agregaria una novedad, y esta novedad
es la negacion de su propia tesis.- Responde Borges, con su mirada casi ciega.

-iYo hablo de una fuerza ilimitada!, capaz de un numero ilimitado de
variaciones, desenvolviéndose en el caudal del tiempo infinito. Toda palabra, toda
accién ha sucedido infinitamente en la Eternidad anterior.- Afirma Nietzsche, con
su migrafa insoportable.

-La Eternidad anterior no es otra cosa que nuestra incapacidad natural de
concebirle principio al tiempo. Si el tiempo es infinito para la intuicién, también lo
es para el espacio: Nada tiene que ver esa Eternidad Anterior con el tiempo real
discurrido; retrocedamos al primer segundo y notaremos que éste requiere un
predecesor, y ese predecesor otro mas, y asi infinitamente.-Dice Borges.

-Tal vez. La luz se va perdiendo en calor; el universo, minuto a minuto, se
hace invisible. Se hace mas liviano también. Alguna vez, ya no serd mas que calor:
calor equilibrado, inmdvil, igual. Entonces habra muerto.

Nietzsche solo rie.

Si partimos de la premisa de que lo infinito es ilimitado entonces la realidad
no esta limitada por ninguna condicion y en el instante mismo de esta reflexién el



total infinito de todas las posibilidades mencionadas y no mencionadas se dislocan
y dejan de estar vinculadas a su origen. Quiza la raiz se aleja demasiado hasta
perderse después de tanta bifurcacion.

Nos encontramos en Jacques el fatalista, de Diderot, donde los personajes,
Jacques y su amo, al llegar a un cruce de caminos deben escoger entre un
repertorio de posibilidades para continuar no sélo la ruta, sino la narracion.
Separarse, seguir unidos, visitar un monasterio, emborracharse, dormir en un
albergue...

Toda realidad es una realidad catapulta hacia dimensiones insospechadas.
En tanto realidad catapulta, es una realidad libre y potencial. Libre en tanto el
porvenir es un misterio no develado e infinito y potencial en tanto que el enigma
sucedera.

Veamos: Borges mantenia una estrecha amistad con el escritor Adolfo Bioy
Casares. El encuentro de los dos era el encuentro de la literatura viva, de la
fantasia y de lo posible.

En La trama celeste, Bioy Casares nos presenta al piloto Irineo Morris,
quien desaparecié de Buenos Aires: El 23 de junio Morris llegd al hangar del
aerédromo dispuesto a probar el nuevo Breguet 309, monoplaza, de combate. Lo
inspecciond, lo abordd, saluddé con la mano, corrid6 unos quinientos metros,
despeg6 y desaparecio.

El 23 de junio Morris cayd con su Breguet en el Buenos Aires de un mundo
casi igual a éste. Otro Morris llegd al Buenos Aires de nuestro mundo, era un
Morris diferente, raro, desconcertado. Parece que hubo una interseccion. Morris
(de nuestro mundo) visité un mundo relativo, probable, posible, paralelo, perdido
entre todas las posibilidades. “Habra infinitos mundos idénticos, infinitos mundos
ligeramente variados, infinitos mundos diferentes®*. Morris se desmayé en el aire,
y cambié al mundo. “En varios mundos casi iguales, varios capitanes Morris
salieron un dia (aqui el 23 de junio) a probar aeroplanos... Quiza lleguen a otro
mundo... Finalmente, para lectores acostumbrados a la antigua nocién de mundos
planetarios y esféricos, los viajes entre Buenos Aires de distintos mundos
pareceran increibles. Se preguntaran por qué los viajeros llegan siempre a Buenos
Aires y no a otras regiones, a los mares o a los desiertos. La Unica respuesta que
puedo ofrecer a una cuestion tan ajena a mi incumbencia es que tal vez estos
mundos sean como haces de espacios y de tiempos paralelos™.

“Discernia lo deseable: los mundos son multiples porque la eternidad es
sélo las formas de la mutacion; las verdades son eternas porque su multiplicidad
asegura que seran, asi sea parcialmente, transmitidas: la verdad Unica puede ser
enterrada para siempre, perdida para siempre, en el centro de una uva; y el alma
transita, mortal pero transformable, entre aquellos mundos y estas verdades”?.

“Asi como Braudel nos record6 ya hace mucho tiempo, que un pueblo o un
pais tiene muchos pasados, asi también debemos entender que un pueblo tiene

muchos futuros™?’.

2 Bioy Casares, A. en “Historias fantdsticas” p. 50.

* Ibid., p. 55 y 56.

% Fuentes, C. en “Cumplearios” p. 100.

%" Zemelman, H. en “El conocimiento como desafio posible” p. 32.



“Hay diversos origenes posibles para una tierra tan vasta, tanantigua, y tan
misteriosa como la nuestra, y todavia tan poco explorada hacia el pasado y hacia
el porvenir®

Quizas Hamlet y Stephen Hawking también encontraron un Aleph: “jOh
Dios! Podria estar encerrado en una cascara de nuez y sentirme rey de un espacio
infinito”°.

Para el fisico Stephen Hawking, todas las evidencias indican que Dios juega
a los dados. “Podemos considerar el universo como un gran casino, en que los
dados son lanzados a cada instante y las ruletas giran sin cesar... Como el
universo va lanzando los dados para ver qué pasara a continuacién, no tiene una
sola historia, como se podria esperar, sino que debe tener todas las historias
posibles, cada una de ellas con su propia probabilidad. Debe haber una historia
del universo en que Belice ganara todas las medallas de oro en los juegos
Olimpicos, aunque quizas la probabilidad de ello sea muy baja.

La idea de que el universo tiene multiples historias puede sonar a ciencia
ficcion, pero actualmente es aceptada como un hecho cientifico. Fue formulada
por Richard Feynman, que era un gran fisico y todo un personaje. Ahora
trabajamos para combinar la teoria general de la relatividad de Einstein y la idea
de Feynman de las historias multiples en una teoria unificada que describa todo lo
que ocurre en el universo. Tal teoria nos permitira calcular como se desarrollara el
universo si conocemos cdmo empezaron las historias. Pero la teoria unificada no
nos dice como empezd el universo ni cudl fue el estado inicial. Para ello,
necesitamos lo que se llama condiciones de contorno, reglas que nos dicen qué
ocurre en las fronteras del universo, los bordes del espacio y el tiempo™°.

Philip K. Dick nos habla de un tiempo desarticulado, donde el futuro es libre
y todo puede realmente suceder. Dick fue un cienciaficcionero alumno de Borges
que concentrd su tematica en metaforas de un futuro que alude al presente, la
fascinacion por el pasado trastocado en futuro, en la relatividad de la realidad y del
tiempo, en mundos paralelos, en imposturas, en juegos de espejos y espejismos,
en la precognicién del futuro, en problemas esenciales de identidad a través de
implantes cerebrales que borran la memoria y anaden datos falsos, por lo que
recordar se vuelve decisivo; en la cuestién de los androides; en los peligros de las
armas nucleares, del belicismo depravado de las fuerzas imperiales; en la
manipulacion de la informacion, en la locura, la esquizofrenia, en inventos
portentosos, las doctrinas orientales y, por ultimo, en la naturaleza del alma y su
relacion con Dios.

En la cima de la colina mas alta se encuentran Nietzsche, Borges, Casares,
Hawking y Philip K. Dick. Todos miran a Lola. Ella es un proyectil humano de
cabellos rojos que corre por las calles del vecindario de abajo. Lola recibié una

*® Fuentes, C. en “Los cinco soles de México”, Op. cit. p. 8.

» Shakespeare, W. en “Hamlet” Acto 11, escena 2. p.44.

% Hawking, E. en “El universo en una cdscara de nuez” p. 80. Richard Feynman fue galardonado con el
premio Nobel de Fisica de 1965, por una manera nueva y poderosa de pensar la mecdnica cuantica. Desafié la
hipétesis cldsica de que cada particula tiene una historia particular y sugirié, en cambio, que las particulas se
desplazan de un sitio a otro a lo largo de cada trayectoria posible en el espacio-tiempo. Multiples historias,
infinitos caminos posibles.

" Lola de Tom Tykwer, no Lolita del paidéfilo Vladimir Nabokov.



llamada telefénica de Manni, su novio, y ahora el tiempo se acaba. Ella corre a
gran velocidad y mientras lo hace va cambiando el curso del tiempo y de la historia.
Cada encuentro es unico. Cada encuentro es un destino. Condicién Unica e
irrepetible (incluso fatal), de ese momento en que convergen dos seres, dos
sujetos, dos tiempos y dos espacios; ritual infinito, probable, creacidén y recreacion
de lo posible.

Todos gritan a unisono: jCorre Lola, corre!

Como el efecto mariposa.

Existe una infinita ramificacion de probabilidades posibles.

Para Sergio Bagu lo posible es pura intensidad. “Lo especificamente
humano es que su tiempo también se organiza como multiplicidad cambiante de
combinaciones, como velocidad variable de cambios. A esa dimensién del tiempo
la llamamos intensidad™'. La intensidad de la existencia consiste en la produccion
y transmisién de efectos con muy variable dinamismo.

Todo puede suceder no sélo en lo imaginario, también en el universo de los
simbolos y en lo real de la realidad, por que soy real cuando suefio que sueno,
real cuando mis palabras hacen texto, real cuando imagino que imagino una
realidad y real cuando pienso que soy pensado; todo a unisono, como prueba de
que las posibilidades de la existencia no tienen restricciones.

Las multiples posibilidades oscilan en las diversas plataformas existenciales,
como el juego de ajedrez.

“Rodeado del atardecer en el paramo convocaba, porque el paisaje era
vacio y eterno, todas las imagenes de mi pasado, pero con un perfil que mis ojos
irritados no tardaron en ubicar. Cada noticia sobre mi vida se duplicaba y hasta
triplicaba en este trayecto a lo largo de un paisaje vacio que, por el hecho de serlo,
podia contener todas las historias imaginables, las de la vida recordada y las de la
vida olvidada, las de lo que fue y las de lo que pudo haber sido... s Espejismos? El
diccionario los define como ilusiones opticas. ¢Su razén? La reflexién de la luz
cuando atraviesa capas de aire de densidad infinita”?.

Los acontecimientos muestran que la existencia del ser siempre reconfigura
lo posible y que por ello nunca existe un unico futuro sino varios. Siempre falta una
palabra, siempre falta un movimiento. Lo que equivaldria a decir que un presente
siempre es la posibilidad de ser el cruce de perspectivas que momentaneamente
se cierran 0 se abren hacia cierta direccionalidad siempre flexible. Perspectivas
que pestafiean momentaneamente proyectandose intencionalmente hacia un
futuro posible e indeterminado. Rompiendo en cada cruce con el Eterno Retorno y
montando ordenadamente el reino del caos.

El futuro (humano) es como un puente caleidoscopico que se va
construyendo y transformando con el movimiento de cada ser, de cada sujeto,
renovando constantemente lo predicho, revolviendo lo previsto y quebrando lo
pronosticado, dando vida al hirviente proceso de la incertidumbre. La
incertidumbre es un fluir y fermento constante de multitensiones al interior y al
exterior de lo plurindeterminado.

3 Bagu, S. en “Tiempo, realidad social y conocimiento” p. 115.
32 Fuentes, C. en “Inquieta compaiiia”p. 170.



Hugo Zemelman nos dice que toda realidad es una realidad en movimiento,
que asciende y desciende, pero que nunca permanece quieta, y dentro de ella
destaca la “categoria” de potencialidad “que implica entender cualquier
determinacién como inacabada, abierta a nuevas realidades susceptibles de
enriquecer las determinaciones establecidas™®.

La indeterminabilidad humana es brutalmente maxima. Lo indeterminado es
la dimensién urgente e inacabada que depende Unicamente de la opcién que
habita en el laberinto inagotable. Es expresion de un movimiento que se esta
transformando en direcciones inéditas.

“En consecuencia, estariamos en presencia de una forma de movimiento
gue no es simplemente el resultado de determinados dinamismos (sometidos 0 no
a regularidades), sino a un movimiento posible de construirse. El espacio de esta
construccién es lo que entendemos por presente. De ahi que cuando hablamos de
realidad potencial estamos pensando en el presente como una realidad que es
construible... la posibilidad es funcién de opciones de construccién que, como
tales, resultan de una particular visién del futuro™*

iPotenciar el presente!

La sugerencia de futuro es la historia posible, que implica una determinada
presencia del futuro. Y cuando me refiero a la construccién pienso en el proceso
de moldear una realidad potencial. Presente mutable. “La realidad es este caso no
esta delimitada como una estructura con determinadas propiedades, sino como un
campo de posibilidades™®.

iUna detonacion de posibilidades!

Asi lo inesperadamente indeterminado da pie a que el futuro no resulte una
repeticion depurada de lo que ya ocurrid. El porvenir nunca se convertiria en una
situacién calculada, llena de control. Nuestra existencia permanece abierta a
multiples dimensiones espaciotemporales, pues el mafana siempre sera un
futurible potencial.

“Tus elecciones no negaran el resto de tu posible vida, todo lo que dejaras
atras cada vez que elijas: sélo la adelgazaran, la adelgazaran al grado de que hoy
tu eleccion y tu destino serdn una misma cosa: la medalla ya no tendra dos caras:
tu deseo sera idéntico a tu destino. ;Moriras? No sera la primera vez. Habras
vivido tanta vida muerta, tantos momentos de mera gesticulacion”®.

Nuestra existencia cotidiana es un trazo sometido a la inercia, a la
certidumbre lanzada desde Otro. Pero también es un dilema que ademas es
momento de opcidn. “Estamos constantemente enfrentados a los desconocido, y a
esto hay que darle el nombre que tiene; lo desconocido es lo desconocido, es lo
inédito, es lo que no ha devenido y es lo que puede o no devenir. Exigencia que
nos esta permanentemente desafiando como un ajuste que podriamos definir de la
siguiente manera: es un ajuste en la potencia, en la posibilidad de futuro, en la

3 Zemelman, H. en “Los horizontes de la razén. Dialéctica y apropiacion del presente” p. 23.
¥ Ibid., p. 24.

* Ibid., p. 33.

3 Fuentes, C. en “La muerte de Artemio Cruz”p. 37.



posibilidad de construir el futuro que queremos, y no simplemente en esperar el
futuro™’.

Quiza este ajuste en la potencia es un constante no estar resignados. Es
una opcién. Es un romper con la repeticion recurrente. Es un atreverse a
especular, a cuestionar los limites de lo dado. jQue el ser no se quede quieto!

“La realidad social humana esta concebida con opcién, lo que quiere decir
que la posibilidad —y la necesidad- de optar impregna todo lo relacional humano.
Optar es un modo de crear”®.

El tiempo es una intensidad que propone una riqueza de combinaciones,
diferencia de destinos, dispersién eterna, velocidad de jugada, tejido con opciones
entre las infinitas posibilidades.

Y si la existencia esta abierta a futuros alternativos entonces nada impide la
posibilidad de que el error pueda convertirse en futuro acierto; mucho menos se
podra negar la opcion de que en el vacio terreno de la nada invada el florecimiento
del todo, pues nuestro presente inmediato es una multiple ventana abierta hacia
futuros diversos.

Carlos Fuentes dijo que entender la relatividad de mundo es entender el
caracter inacabado del mundo, por lo tanto, intuir la posibilidad del mundo. “El
mundo no esta terminado, el mundo se estd haciendo, nosotros estamos
haciéndonos constantemente, pero portando nuestro pasado, la cultura que
nosotros mismos hemos hecho™.

Lo posible del ser puede encontrarse en un equilibrio entre lo que somos y
nunca podremos dejar de ser y lo que, sin sacrificar lo que somos, tenemos la
posibilidad de ser.

37 Zemelman, H. en “El conocimiento como desafio posible”, Op. cit., p. 56.
38 Bagu, S. en “Tiempo, realidad social y conocimiento”, Op. cit. p. 116.
¥ Fuentes, C. en “Los cinco soles de México”, Op. cit. p. 25.



4. El psicoanalisis y lo posible

“Huye de toda forma y de todo lenguaje que no vayan acordes con el ritmo
latente de la vida profunda... y adora intensamente la vida, y que la vida
comprenda tu homenaje™.

Hablamos varios lenguajes a la vez. El psicoanalisis refiere a una dimension
que se perfila hacia una construccion de nuevos significados y realidades. Proceso
susceptible de transformacién, de movimiento, de alianza, revolviendo lo previsto y
dislocando palabras artefacticas, impuestas, imagenes ajenas, deconstruyendo
dogmas y descentrando rigideces, dando vida al hirviente proceso de lo posible.

¢ Quién invent6 el psicoanalisis?, se pregunta Carlos Fuentes.

“Fue un astuto fabricante de divanes™’, responde.

Freud inaugur6é en Viena la Sociedad Psicoanalitica de los miércoles
basada en el modelo platénico que corresponde a una organizacion aristocratica
del movimiento y que por otra parte remite a la cultura griega: un maestro rodeado
de sus discipulos.

Freud inventd, inaugurd y abridé una posibilidad.

En 1964, obligado a dejar la IPA, Lacan invent6 volver al modelo platdnico,
al gran banquete de los origenes vieneses. De ahi el apelativo de “escuela” en el
sentido de las escuelas de filosofia de la Grecia antigua.

Para Elisabeth Roudinesco, Lacan fue el Unico heredero de Freud que
realmente intentd pensar la cuestion de una escuela del psicoanalisis que no fuera
ni una corporacion profesional, ni un partido, ni una secta, ni una burocracia.

Pensemos en Lacan, desde Lacan, con Lacan. Lo inconsciente se
estructura como un lenguaje.

La teoria freudiana es retomada por Lacan y al igual que Freud, da cuenta
de que toda esta construccién implica un arma (no provisoria) contra una filosofia
de la conciencia, de la intencionalidad transparente y plenamente responsable.
Recordemos que todas las filosofias, las metafisicas, las teologias, las ciencias del
hombre terminan por recurrir, en el desarrollo de su pensamiento o de su saber, a
una coartada .

Para Jacques Derrida el psicoandlisis seria el nombre de una posicidén “sin
coartadas” teolégicas, humanistas, racionalistas, metafisicas ni de otra clase.

0 Gonzdlez Martinez, E. en “Tuércele el cuello al cisne” p. 50.

4 Fuentes, C. en “Cantar de ciegos”p. 182.

" Entiendo por coartada aquello presentado como engafio, como tendencia, juicio moral o también aquello
muy limitado, restringido y que no se acaba de conceder enteramente.



Este saber sin coartadas se escribe y se inscribe en nombre de ciertas
ficciones tedricas, que son el principio mismo de la subversion freudiana, de su
innovacion. La potencia inventiva del sistema freudiano engendré una riqueza
interpretativa que no se encuentra en ninguna otra parte, forma un tesoro
inextinguible de experiencias, de conceptos y de plataformas. Lleva a cabo un
perpetuo principio de inquietud, de poner en duda, de critica, de crisis y de
discusion de aquellas certezas que por otra parte pudieron parecer ya de una vez
y para siempre.

Estas ficciones de verdad son lo posible, son un vuelo ascendente, son
flores de poder que parecen grandes jardines aéreos de explosiones antiaéreas,
donde el poder de la flor esta en el florecer de las metaforas y los juegos de
palabras, que despliegan seductoramente sus coloridos remolinos y sus
desordenados (pero especificos) laberintos. Estas ficciones de verdad son el
engarce entre la fuerza clinica real y la potencia creadora de la reflexién teérica.

El psicoanalisis propone, por doquier, por un sinfin de posibilidades, sus
métodos de desciframiento.

Nos dice Derrida: “Una vez mas, no son las tesis freudianas las que mas
cuentan, a mi entender, sino mas bien la manera en que Freud nos ayudé a
cuestionar un gran numero de cosas referentes a la ley, el derecho, la religién, la
autoridad patriarcal, etcétera. Gracias al impulso del saque freudiano, por ejemplo
se puede relanzar la cuestion de la responsabilidad: en lugar de un sujeto
consciente de si mismo, que responde soberanamente de si mismo ante la ley,
puede instalarse la idea de un “sujeto” dividido, diferenciado, que no esté reducido
a una intencionalidad conciente y egolégica™?.

El psicoanalisis disuelve al ser, y al hacerlo, abre la posibilidad del ser
mismo.

Hoy se asiste a una posibilidad para el “sujeto” de deconstruirse, de ser
deconstruido. Por supuesto que me refiero a una nueva lectura que apunte a la
descentralizacion, a desenmascarar la naturaleza controvertible de cada una de
las direcciones en que se extiende su existencia, a evidenciar la contrariedad de
todo centro .

Todo esto produce una mutacién que me atreveré a llamar revolucionaria,
en particular una revolucidon respecto del sujeto. “Nos atreveriamos a decir que lo
qgue deberia ocurrir, de cierta manera, en cada sesién de analisis, es una especie
de microrrevolucion... Esto deberia comenzar de nuevo toda vez que un paciente
se recuesta sobre el divan... El analizante iniciaria entonces una revolucion, quiza
la primera revolucién que cuenta™®. Sin coartada.

“Ya que si lo que se llama el psicoandlisis, lo que se refiere al psicoanalisis
nos ensend al menos una cosa, esta en nosostros desconfiar de la espontaneidad
alegada, de la autonomia y de la libertad supuesta™*.

*2 Derrida, J., Roudinesco, E. en “Y mafiana qué...”p. 192.

* Todo pensamiento, toda concepcidn, se basa en la idea de un centro: un origen, una Verdad, una Forma
Ideal, un Punto Fijo, un Mévil Inmévil, una Razén, una Escencia, un Dios, una Presencia que garantizaria
todo significado.

3 Derrida, J. en “Estados de dnimo del psicoandlisis” p. 36.

“ Ibid., p. 29.



Mil caminos existen hoy que aun no han sido nunca recorridos; mil ocultas
islas de la vida. Del horizonte llega el rumor de una posibilidad para el “sujeto” de
ser deconstruido. Un morir que nos obliga a construir algo nuevo, algo distinto y
sin embargo fiel a nosostros mismos.

“Para mi se trata mas bien de lo que queda por pensar, por hacer, por vivir,
por sufrir, con o sin goce, pero sin coartada, mas alla incluso de lo que podemos
llamar un horizonte y una tarea, por lo tanto mas alla de lo que sigue siendo no
sblo necesario sino posible... Llamo aqui a un mas alla de la economia, por lo
tanto de lo apropiable y de lo posible™®.

Una deconstruccion que canalice y que potencie la energia, que articule sin
confundir, sin destruir las instancias, las estructuras y los pactos, respetando los

relevos, los plazos, lo diferido y la diferencia.

* Ibid., p. 75.



CONCLUSION

Pero el sol se mueve y nos recuerda que todo fin es un inicio. Es
movimiento. El inicio nace como respuesta a una herida inflingida. El fin
interrumpe, luego acumula y después canaliza la energia. La herida pronto es
cicatrizada por el hecho mismo de estar vivo, en el deseo, en lo distinto, en la
creacién. Es como aquella noche en que los dioses se reunieron y decidieron
crear un nuevo mundo.

No hay mito de creacién que no contenga la advertencia de la destruccién.

Comenzamos escuchando la primera letra y nos integrarnos en un rumor
desarticulado, como el ladrido de un perro, como la plegaria que intenta seducir a
Dios o como la melodia del ave, donde el texto es origen y destino de suefos
migratorios, hermanados con el resto de los pies de muchos caminantes.

Del suefio al objeto, via cuotas de tiempo, de facciones humanas y de un
saber que se va hinchando.

Hay que saber sabiendo que, sin cierto no saber, nada ocurre.

Entender la relatividad del mundo es entender su caracter inacabado.

Descubro al psicoanalisis como un signo creador de un nuevo tiempo fluido
en un abierto movimiento épico del universo que se expande, universo de
descubrimientos, universo dentro de una cascara de nuez; gesto que deja de ser
centro de exclusiones para convertirse en centro de inclusiones. Centro superficie.
Lo descubro y soy descubierto. Lo leo y soy leido en un espacio donde las
antiguas bestias son desterradas, sus templos aniquilados, sus sacrificios
prohibidos. Arte de la paradoja semejante a un espejo acelerado. Arte de la
abundancia infinita. Instante convertido en eternidad. Un arte que amarra el
esplendor del origen mitico con los trastrabados accidentes del devenir épico.

Los antepasados protegen, exploran y descifran en la existencia pulsante.
Ellos nos muestran el rastro precedente a la inspiracién primordial. Existencia que
se sumerge en una cascada de palabras.

El ser es instante de palabra.

Hace algunos anos corria por las calles de la ciudad con la boca abierta a
ver si me caia una palabra. Ahora yo no tengo sino palabras que ofrecerles. Mi
cuerpo es de palabras. Todas mis palabras (hasta las que no digo) existian antes
de que yo las pensara o las pronunciara. He tragado infinitas palabras y me han
embarazado como a un pulpo. Las palabras se me quedaron en la punta de un
cuchillo, en la mansioén de los peces, en la carcajada de un cohete. Ahora son
mias.

Compruebo que el poder para decidir la paz o la guerra, depende de la
posesion de las palabras.

Estamos montados en una estrella verbal.

La palabra se despliega en el aire de escamas, en el valle de plumas, en la
ola poderosa, en la danza del deseo.



Cuando palabra, imaginacién y mentira se combinan, su producto es la
verdad. Me pregunto si un evento que no es narrado, ocurre en realidad. La
narracién dirige el orden de las cosas. El silencio confirma.

El silencio nos confirma.

Nos confirma en los bordes de una sociedad modelada gerencialmente.
Lugar en donde se han liberado los feroces mercados y la privatizacién, via la
psicologia, impregna los modos de cdmo debemos ser, de como tenemos que ser.
De inmediato se esculpen realidades desde las pantallas y los significantes, las
ideas y los suenos son vendidos como mercancias bajo algun discurso capitalista.

Ahora la desubjetivacion es pura enajenacién a partir de una mercadotecnia
que se dedica a adoctrinar, alienar, callar, domesticar. Los deseos se dejan
seducir por los objetos del mercado. Los objetos del mercado mandan. El ser
trabaja para conseguir mas y mas insatisfaccion. EI mercado sostiene el lazo
social. Se comercializa todo lazo.

El vacio tiene el horror de un rostro sin coordenadas.

El hombre se engancha (diariamente) a la oferta y la demanda situandose
en el promedio general, en la charla ociosa, en la monotonia uniformada.
Renuncia cobardemente a su potencialidad singular y se dedica a caminar por
caminos ya trazados.

No hay que olvidar que gracias al imperio del neoliberalismo nuestros
territorios se han convertido en mercados.

Todas las cosas se han estado convirtiendo aceleradamente en mercancias.

Cada vez se expanden mas y mas aquellas instituciones educativas en
donde el alumno es un cliente y no un estudiante. La educacion es un proceso
universal de privatizacion y mercantilizacion.

El alumno de las escuelas privadas es un recurso.

Este prototipo de alumno es un raro titere enredado. Camina como foca
amaestreada, como asno babeante, como alce sin critica, sin duda, sin pasion.
Son borregos déciles mordiesqueando el cebo colgado.

En este momento se trata precisamente de liquidar a las escuelas publicas
como espacios de pensamiento, de reflexion. Se trata de liquidar cualquier
pensamiento perturbador. Se quiere erradicar la diferencia.

La logica de la educacion privada es una logica clasista, en donde el
pensamiento no cuenta, las ideas no cuentan, porque lo importante es una
eficiencia sin pensamiento y sin ideas. El individuo no puede, no debe pensar.
Solo tiene que saber moverse, comportarse segun las exigencias del mercado. Se
buscan gerentes y administradores. A lo mas que se les permitira llegar es a ser
clientelas ilustradas, clientelas que el poder podra cultivar y que encarnaran
alguna endeble intelectualidad que luego cautelara el sistema. La iniciativa privada
los adula para integrarlos en sus cuados, les ofrece mil ventajas futuras dentro de
una situacién facil dentro de la produccion y el consumo, y parece disculparlos de
sus rebeldias convirtiéndolos en ejecutivos y técnicos de una (supuesta) elevada
clasificacion.

La creacion de una educacion puramente elitista nos conduce a una crisis
social profunda y cruel.

Los temas de la globalidad solamente consideran a la educacién como una
inversién en el desarrollo del mercado.



Corremos el riesgo de quedarnos con una educacién a medias, corrupta,
sumisa, desdibujada, al servicio de empresarios extranjeros, finalmente inservible;
y una tradicion olvidada, rellena de gaseosas, invalida.

Vivimos de la humillacién ante el Gran Extranjero, arrojados en las fauces
de un mundo que espera las golosinas del barbaro poderoso. Queremos
posesionarnos de la diminuta sala de nuestros abuelos europeos, del raquitico y
seco jardin imperial. El cuerpo se desinfla. Aqui sélo rellenamos el tiempo con
acciones ligeras. El sol de hoy no es ya nuestro sol, ahora es un sol hecho para
tostar las pieles cubiertas de aceite sintético. Vivimos esperando en una mecedora
a que la muerte llegue. Como si el semen de nuestros padres fuese un veneno y el
utero de nuestras madres una cloaca. Este pais es un pais de ciegos sepultados
en sus sillas de ruedas.

Pero claro que esto tiene historia: llegamos y nos dijeron: jHey tul,
embarrate bien de tierra el cuerpo, hasta que los patrones no puedan distinguir;
detras de ella, ni tu suefnos, ni tu amor, ni tu sangre india y europea, ni tu rebelén,
ni tu muerte. Les creimos temblando. Ya fue bastante el tiempo en que
permanecimos aplastados con el cuerpo embarrado como una mascara, como un
escondite lleno de rencor, miedo y sumision.

Miramos con los ojos de un ave violada.

¢ Quién nos asegura que los vidrios rotos no pueden recomponerse y
reconcentrarse en un espejo mas intenso, mas profundo que sus multiples
modelos?

Cada uno de nosostros es la gota mas vieja del mar.

Nuestros rostros estan rayados por el fuego. Cada uno de nosostros sélo es
unico porque hay otro diferente que ocupa otro tiempo y otro espacio en la
existencia. Cada uno de nosotros es un guerrero.

Cada sujeto tiene un poder que resplandece en su caminar. Es un poder
frente a lo absoluto y frente a las estupidas obsesiones del Otro. Este poder es la
fuerza de la diferencia, es su singularidad, la furia de su autonomia.

Salgamos a recobrar la tierra maldita, fundada sobre el crimen permanente
y la sonrisa fugitiva. Hagamos de nuestro lugar, un espacio horizontal, terreno,
contenido dentro de otro espacio vertical, aéreo. Que no se permita una revolucion
muerta. Que el sol no se quede a vivir para siempre sobre los techos de lamina.
Que el exilio no reciba a los olvidados. Erotizemos la sangre de las piramides y no
perdonemos el alarido de las espaldas atormentadas. No olvidemos a aquel que
cayo descalzo con un fusil oxidado, no olvidemos al indigena azotado, al obrero
sometido, ni a la mujer despedazada. No olvidemos la calle del barrio ni la vereda
del pueblo. Recuperemos nuestros suenos y prendamos fuego, de una vez y para
siempre, a las terribles cruces manchadas.

iNo conviene ser esclavo! Ya es tiempo de ganar voz en los silencios
detonando posibilidades. Una nueva herida se abre en nuestro cuerpo, nos
recuerda lo que nos falta ser y hacer. Nos potencia para vencer, para terrenalizar
utopias. No podemos vivirnos y morirnos a ciegas.

No olvidemos nuestra educacion.

El 2 de octubre de 1968, los jévenes de México creyeron en las lecciones
de sus maestros, creyeron en la historia oficial de la Independencia, la Reforma y
la Revolucién, creyeron que los ideales prometidos eran los ideales practicables y



en aras de esa fe, sacrificaron sus vidas. Choque brutal entre el suefio del sabery
la asesina practica gubernamental. Distancia gigantesca entre el autoritarismo
oficial y la educacién democrética; entre la creacién apasionada y la realidad
empresarial.

La educacién es un bien publico, es un saber abierto a toda la sociedad.

Quiza no se trata, en nuestro pais, de tener mas escuelas privadas, sino de
tener otro tipo de escuelas publicas, con fondos publicos y privados. Escuelas que
ayuden a fortalecer la cadena de bibliotecas, y que los lectores, grandes vy
pequenos, vayan alli. Que la lectura esté a su alcance.

Una educacion literaria y llena de posibilidades. Una base de conocimiento
y de imaginacion, que revele realidades en vez de ocultarlas. Una educaciéon que
detenga aquel opio promotor del placentero aceite que anima al robot alegre del
consumismo prometiéndonos un paraiso instantaneo.

Una educacion que promueva un futuro incluyente; un movimiento critico y
reflexivo de su propia condicion.

Una educacion que conmueva y no que convenza; que proponga
estudiantes capaces de construir su propia y apasionada relacion de conocimiento;
construccién de conocimiento no simplemente pensada como construccion de
teoria, sino como el desarrollo de una capacidad creativa, individual, propia,
diferente. Independientemente de las evaluaciones escolares y mas alla de un
namero calificatorio.

No partimos de cero. Somos portadores de una cultura viva y abierta a las
posibilidades.

La luna posee latidos que pueden escucharse en el pulmén del aire. No
partimos de cero y el horizonte esta en espera. Esa es la clave del sonido de un
piano, del pulso de la electricidad, del tromboén en la niebla.

Somos duefos de todo un espacio abierto y andénimo en el que todo esta
por nombrarse y todos los tiempos coexisten. Aqui todo esta por hacerse.

Cada mirada es una fuerza subita. Cada palabra es una verdad. Cada ser
puede alimentar la creacién. No me refiero a ser un emblema del éxito, sino a
poder renacer convertido en astro.

Tu vida puede ser un machete que se abre paso entre los bosques color de
flama, sobre el aullido de los lobos, entre las cigarras muertas y las moscas
zumbonas, en direccién a la bruma de la selva que en su centro mismo esconde la
ruina de un palacio de esmeraldas y conchas de mar, lugar de pinturas
espectrales, lugar de la eterna impostura, lugar donde el creador es al mismo
tiempo la criatura. Sélo alli la creacion y la caida son simultaneas.

La incognita del futuro so6lo puede ser una afirmacion.

Todavia falta explorar la existencia tan grande, tan afieja, tan futura, y tan
misteriosa.
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