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Introduccion

Partir desde Foucault. Compromiso que parece ineludible. Partir de una conceptualizacion.
Caminar, A su lado quiza, si no es mucho decir. Acercamos no.desde Foucault, sino desde
nuestra lectura de Foucault, a un problema. El problema de la aparicion de una serie de
discursos que se llaman a si mismos, Psicologias. Proseguir su surgimiento, el espacio
discursivo que los hace posibles.” Los pensamientos que las articulan; las problentiticas
filosoficas en las que se sostiene la posibilidad de una teoria y una prictica psicologica, En
resumen ;Como aparecieron unos discursos llamado psicologias? ;Son uno y el mismo o
podemos hablar de discursos diferentes? jHay una continuidad en estos discursos o-es

preciso distinguir en ellos nomentos, cambios -sutiles, profundos- cortes o rupturas?

Del mismo modo articulamos: ;Como ha sido posible que hoy en dia tengamos una
serie -casi infinita- de précticas que se constituyen sobre los seres humanos y que se
sustentan en la presencia de un discurso psicologico que las autoriza? ;Qué lugares
ocuparon en otro tiempo estas practicas? jA qué elementos obedecian, qué caminos

pretendian trazar? Hoy en dia: ;Qué posibilidades las autorizan? ;Cémo han construido su

positividad?

Con Foucault

Foucault nos lo ha mostrado! yComo verdad? ;Como ficcién?: el Hombre -y con ¢él las
Ciencias Humanas- responden a una constitucion muy especial de la episteme del mundo
occidental. Un pliegue que ha hecho aparecer en el campo de los objetos del conocimiento

unta nueva figura: El Hombre. Situado en el terreno que recorren tres discursos paralelos:

1Foucault, M.; Las Palabras Y Las Cosas, Siglo XXI, México, 1983



vida, trabajo y lenguaje; el Hombre aparcceria -para Foucault- marcado de antemano por

las posibilidades que delimitan estos discursos 2

El Hombre -desde la perspectiva foucaltiana- es un invento del siglo XIX y el
producto del agotamiento de la Episteme Clasica. Sin embargo ;Qué pasa actualmente con
el Hombre y los discursos que sobre él se establecen? jHan alcanzado también su fin?. ;Qué
nuevo giro en el terreno de los saberes ha venido produciéndose -a balbuceos- desde el
inicio del siglo XX? ;Adénde nos llevan las posibilidades de estos nuevos discursos sobre el

ser humano?

La arqueologia

Serd ahora preciso intentar una definicion de en qué consistiria la empresa arqueologica.
Empresa problematica, pues el concepto se ha prestado a un gran nimero de
interpretaciones, ¢ incluso ¢s posible distinguir diversos momentos de definicion al interior

misimo de la obra de Foncault.

Eu principio, sera preciso deslindar a la Arqueologia de una Epistemologia y de una
historiografia, conceptos con los que podria confundirse o a los que podria asimilarse, tanto

en lo que respecta a sus técnicas como en lo que respecta a sus objetivos.

Es preciso para ello, como propone Davidson 3 distinguir tres momentos en la obra
de Foucault que nos servirdn de guia para nuestra propuesta arqueologica. el primero de
estos momentos corresponderia a la Arqueologia cuyo eje serian los sistemas de
conocimiento. El segundo momento seria la Genealogia que giraria en tomo al problema
de las modalidades de poder y un tercer momento apareceria constituido por la Etica cuyo

eje serian las formas de relacién del Yo consigo mismo.

2 Foucault, M.; La Arqueologia Del Saber, Siglo XXI, México, 1989
3 Davidson, A.; Arqueologla, gencalogla, ética, en Conzens, D.; Foucault, Nueva Vision, Argentina, 1988



Para Machado 4, Ia principal diferencia entre la arqueologia y la epistemologia se
encontrarfa en el cardcter de las historias que cs posible hacer con ambas metodologias, Para
Ia epistemologia Ia ciencia aparece como el lugar donde se produce Ia verdad'y csta verdad
seria a su vez productora de racionalidad, asi es posible conceptualizar Ia labor de la
epistemologia como la critica histdriea de los discursos cientificos a partir de su
relacion con la verdad y la racionalidad. En este lugar cabria suponer un avance de la

ciencia que irfa en una linca progresiva desde la ignorancia al conocimiento.

A este respecto, es pertinente indicar que la epistemologia francesa ha desarrollado,
sobre todo por obra dc Bachelard y Canguithem algunos importantes clementos que dan
mayor claridad al problema de una arqucologia. Uno de ellos sc refiere al criterio de la
racionalidad, la pregunta seria sobre la existencia de una sola racionalidad general que
garantizara un {mico modelo de ciencia, postulado al que Bachelard se opone, proponiendo
en cambio la existencia de diferente regiones de cientificidad que definirian diferentes

objetos de estudio

La arqueologia de Foucault se inscribira en estc lugar y apareceria como el
cuestionamiento de una muy particular region de cientificidad que seria ¢l Hombre, y las

ramas del saber que se han avocado a su estudio: las Ciencias Humanas,

La diferencia fundamental que se puede establecer entre la arqueologia y la
epistemologia se refiere, desde esta perspectiva, a que la arqueologia no toma como eje de
su cuestionamiento a la verdad (como ocurre con fa epistemologia); ni tampoco toma ningiin
otro criterio, Por el contrario, la arqueologia se convierte asi en una herramienta critica que
permite interrogar la aparicién de diversos "juegos de verdad" en los cuales se autorizan

determinados discursos como verdaderos. El Hombre, desde el punto de vista

4 Machado, R. , Arqueologia y epistemologia, en Varios, Michel Foucault fildsofo, pp. 15-30, Gedisa,
Espaiia, 1995.



arqueoldgico, resulta ser un objeto de estudio producido por estos juegos de verdad en una

determinada época, que Foucault llama Episteme Moderna,

Asi la Arqueologia no es un método de interrogacion a la ciencia entendida como el
acercamiento progresivo a la verdad, sino par el contrario, un procedimiento que permite
interrogar a la aparicion de diversos discursos, muchos de ellos no cientificos, a los que

Foucault denomina "Saberes'.

De este modo, la arqueologia propondria formas de explicacion sobre estos saberes

que la epistemologia no podria alcanzar de manera satisfactoria

Se trataria pues, no de una historia de la ciencia ni de la produccion de conceptos
cientificos sino, por el contrario, de una historia de la aparicion de saberes, en los cuales

ni la verdad ni la razén fungen como ejes.

No se trata de apuntar a la continuidad de un discurso que se prosiguicra, en un
sentido acumulativo, desde la antigiiedad hasta nuestros dias, Se trata mas bien de wn
estudio que haga aparecer cortes, estratos del pensamiento, rupturas que nos mmiestren
determinados ordenamientos en el espacio de los saberes. Ordenamientos -caleisdoscopicos
diria Foucault- que posibilitan algunas preguntas y cierran otras. Que dan cabida a ciertas

respuestas y desautorizan otras. Que posibilitan algunas practicas y extinguen otras,

Asi pues, el objetivo del presente trabajo serd examinar el desarrollo dentro del
pensamiento occidental de una rama del pensamiento que llevo a la construccion de un
espacio interior de la representacion, la conciencia y el discurso sobre la mente del Hombre,
las capacidades perceptivas, la personalidad que le definen y los elementos que dichos
discursos convocan. Es decir, al estudio arqueologico de lo que podrinmos llamar un

Espacio Psicologico.
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No se trata aqui pues de hacer una historia de la psicologia al modo de Boring 3 o
Mysiak ©, que podrian situarse como wna acumulacion sucesiva de discursos y el
perfeccionamiento, cada vez mayor, de una rama del saber. Por el contrario. Ahi en donde se
ve la trama continua de una histonicidad, donde se ve el afinamiento -cada vez mayor- de las
técnicas o la definicion cada vez mas pertinente y clara de un objeto cientifico; nosotros
vemos saltos, rupturas, discursos marginales. A través de estos discursos, de cstas.
acomodaciones del saber y de los discursos se propone una arqueologia. Partiendo de las
formas en que se ubica la relacion de la mente con el mundo, cabe el estudio arqueologico

que apunte al espacio donde surgen nociones como personalidad, conciencia e inconciente.

Para Foucault, desde antes de Descartes y hasta la fecha, se pueden establecer
distintos ordenamientos epistémicos que han {levado a la aparicion del Hombre, y con él
estas posibilidades de hablar sobre ¢, que son las Ciencias Humanas. A saber: el Mundo
Antiguo, la Epoca Clésica, y la Epoca Moderna. De manera paralela a esta construceion
de lo humano, y en su interior mismo, la conciencia y el conocimiento como representacion
del mundo han atravesado de un extremo a otro el pensamiento occidental desde el siglo

X VI a nuestros dias.

Poniendo de nuevo en escena nuestro problema podriamos preguntar:

1) (Como se da la posibitidad de que aparezea un espacio teorico llamado psicologia?

2) {Cuil es la arqueologia de estas afirmaciones sobre el ser del Hombre que han
encamado en los diversos discursos llamados psicoldgicos y que se traducen para una

buena medida del pensamiento Occidental como voluntad, razén y conciencia?

3) (Como este espacio tedrico de la psicologia se traduce en una serie de pricticas

sobre los seres humanos?

5 Boring, E.; Historia De La Psicologia Experimental, Trillas, 1983,
6 Mysiak, H. Raices Filosdficas De La Psicologia, Siglo Veinte, Argentina, s/f.
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4) (En qué momento y de qué modo estos elementos agotan sus posibilidades de

explicacion?

Sin Foucault... Con Freud

Si bien hemos partido con Foucault, serd preciso, en un determinado momento de nuestra

indagacion, también separarnos de él, mejor dicho, de su texto.

Este momento de separacion nos marca un nuevo camino: Freud y luego Lacan, De

Freud a Lacan. De la Psicologia al Psicoandlisis...

El Psicoandlisis reconocido por Foucault en su aspecto revolucionario en Las
Palabras Y Las Cosas 7, es calificado después por el mismo [oucault como técuica de
produccion de subjetividad. Como Tecnologia Del Yo 8; aqui no le podentos ya scguir. Por
el contrario, postulamos que el Psicoandlisis se ubica en un punto de alteridad radical con
respecto a los discursos psicologicos. Que el Psicoandlisis no es una Psicologia. Que el
terreno de su pertinencia es otro. Que ahi donde la psicologia habla de un Individuo, el
Psicoandlisis hablara de una alteridad radical como fundante del ser del Hombre 9. Este
clemento sera pues clave para acercarnos a nuestra lectura de Freud y Lacan, fa que

desarrollamos fundamentalmente en la segunda parte del presente trabajo.

El corte, la escision, -Spaltung- de la concienci, la alteridad radical del Hombre, que

el Psicoanalisis revela, nos muestran los limites del Hombre y nos permiten preguntar:

5) (Cual es aqui la aportacion de ese descubrimiento genial de Freud que es el sujeto

del inconciente?

7 Cf. Foucault, M.; Las Palabras...

8 Foucault, M.; Tecnologias Del Yo, Paidos, Espaiia, 1991.

9 Individuo en mdas de un sentido: Por un lado una Individualidad; unidad que se opone ante otras unidades
o individuos, y por otro Individuo en el semido de lo Indiviso; Unido, coherente completo, sin posibilidad de
alteridad en su ser, uno en si mismo. Se retomara este problema en el capitulo X: La escision subjetiva.
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4} ;En qué momento y de qué modo estos elementos agotan sus posibilidades de

explicacion?

Sin Foucault... Con Kreud

Si bien hemos partido con Foucault, serd preciso, en un determinado momento de nuestra

indagacion, también separamos de él, mejor dicho, de su texto.

Este momento de separacion nos marca un nuevo camino: Freud y luego Lacan. De

Freud a Lacan. De la Psicologia al Psicoandlisis...

El Psicoandlisis reconocido por Foucault en su aspecto revolucionario en Las
Palabras Y Las Cosas 7, es calificado después por el mismo Foucault como técnica de
produccion de subjetividad. Como Tecnologia Del Yo 8: aqui no le podemos ya seguir. Por
el contrario, postulamos que ¢l Psicoanilisis se ubica en un punto de alteridad radical con
respecto a los discursos psicologicos. Que el Psicoanalisis o es una Psicologia. Que el
terreno de su pertinencia es otro. Que ahi donde la psicologia habla de un Individuo, el
Psicoanalisis hablara de una alteridad radical como findante del ser del Hombre 9. Este
elemento serd pues clave para acercarnos a nuestra lectura de Freud y Lacan, la que

desarrollamos fundamentalmente en la segunda parte del presente trabajo.

El corte, I escision, -Spaltung- de la conciencia, la alteridad radical del Hombre, que

el Psicoanalisis revela, nos muestran los limites del Hombre y nos permiten preguntar:

5) ¢Cual es aqui la aportacion de ese descubrimiento genial de Freud que es el sujeto

del inconciente?

7 Cf. Foucault, M.; Lay Palabras...

3 Foucault, M.; Tecnologias Del Yo, Paidos, Espaiia, 1991.

9 Individuo en mds de un sentido: Por un lado una Individualidad: unidad que se opone ante otras unidades
o individuos, y por otro Individuo en el sentido de lo Indiviso: Unido, coherente completo, sin posibitidad de
alteridad en su ser, uno en si mismo. Se retomara este problema en el capitulo X: La escision subjetiva,
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6) ¢Fn qué momento ¢f Yo de la conciencia aparece desbordado por ¢l lenguaje para

que hable alli ese ser acéfalo que nos menciona Lacan? 10,

El trfo indisociable sujeto-yo-concieneia, que pareciera poder perseguirse desde
Descartes al siglo XIX, se deswiorona con el descubrimiento freudiano, revelando lo frigil
de su constitucion por un lado, y por otro, toda una nueva seric de dominios acaso oninosos

U Muerte, Goce y también lo que Lacan llamara Lalengna, ¢l lenguaje heeho habla,
¢Qué pucede decirse sobre el Hombre después de Frend?

¢En qué medida el discurso psicoanalitico aparece como una ruptura radical con los

discursos de la psicologia que le preceden?

Para apuntar a esta ruptura serd preeiso primero construir la aparicion de un Espacio

Psicotogico en el cual es posible distinguir varios momentos.

El problema de los momentos

Un trabajo de este tipo presenta posibilidades de resbalar, en mis de un seatido. Por parte
del que escribe y por parte del que lee, al menos. Una de ellas, especialmente trascendente
en el contexto que he intentado articular, la representa el problema de los momentos en que

este trabajo aparece dividido.

Uu problema tiene que ver con la posibilidad de articular este discurso sobre una
cronologia de hechos: sobre una Historia. Hablar de un tiempo historico que seria remisible,
en ultima instancia, a una Historia de hechos que se desplegara sobre el transcurrir de los

aios.

10 Lacan, J.3 Seminario I: Los Lscritos Técnicos De Frewd, Paidos, Argentina, 1983,
11 Freud, S.; Lo Ominose, Obras completas Vol. XVI, Amorrortu, Argentina, 1990.



Personalmente creo que una vision de este tipo presenta muchos mis problemas de
los que en apariencia pudiera resolver. No parece que sea posible hacer una historia de la
filosofia al modo en que hacemos una historia de las guerras, las conquistas, las batallas, cte.
(incluso dudo que esto sea posible). Mucho menos atn serd posible mtentar Ja historia de un
pensamiento que se coloca frente al problema del Hombre y de lo humano, que de hecho
surge en ¢l y con ¢él. Ciertamente este pensamiento se da sobre un espacio cronologico que
ha de posibilitar un ordenamieuto de las vidas de los fildsofos y que efectivamente es posible
tomar este ordenamiento como cje de una historia de la filosofia. Pero, jen que momento
hacemos aqui filosofia? ;La cronologia indica un proceso historico? ;No serd mejor

remitimos a un momento ldgico mis que cronoldgico?

Podria haber intentado algo similar: una historia de los discursos de la psicologia,
pero creo que esta tarea ya estd hecha. Por otro lado, una historia de este tipo, hecha desde
un presente, tiene como funcion el ordenar y construir una suma de liechos que justifica,
sostiene y mantiene la vigencia de un presente. El autor, o la filosofia que cste sostiene
aparecen asi, intencional o incidentalinente, como el eje final al que se dirigirfan todos los
discursos anteriores. No pretendo laber superado este problema. No pretendo tampoco
intentar hablar desde un wmitologico "afuera”. S¢ bien que no es posible. Sélo lo apunto.
Aqui quiero simpatizar mas con Ja nocion foucaultiana de “la muerte del autor". Dejar que

el discurso hable, establezea su positividad y su verdad.

He decidido pues en este punto tratar de tomar otra via, que si bien es posible ubicar
al interior de una cronologia, ello no significa que se agote en ella, o que la cronologia se
mstaure como su caricter fundante. He ubicado asi 4 "momentos logicos” de articulacion
tedrica. Alguno de ellos (al que lie lamado Mundo Antiguo) se extiende en un espacio de
cast dos mil aiios (siglo 1I1 A.C. a siglo XVI), otro de ellos (In Epoca Moderna) apenas

sobrepasa, discursivamente hablando, los 100 aiios, Grosso modo estos momentos coinciden
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de modo mis o menos preciso con lo desarrollado por Foucault en Las palabras y las cosas

12, es decir: "con Foucault".

Una conceptualizacién de este tipo -por otro lado- implica ademas entender la
posibilidad de dos espacios, en modo alguno excluyentes: Uno conceptual (tedrico,
discursivo) y unto de las pricticas. El primero -de lo conceptual- en donde la aparicion del
nuevo modelo implica un claro corte en relacion al modo de pensar anterior. La aparicion de
una nueva problematica, que antes, simplemente no existia, articulada en los términos en los
que se hara a partir de dicho momento. Sin excluir ello que un pensador cronoldgicamente
posterior fuese en realidad conceptualmente anterior a la aparicion de wn pensamiento. Un
buen ejemplo de esto me parece lo ubicamos en la problematizacion que se juega al interior
de la Psicologia del Yo, cuya aparicion puede situarse a principios de la década de los 30's
del presente siglo, y a partir de la obra de Anna Freud 13; pero que conceptualmente cs
anterior a la misma elaboracion freudiana, en la que pretende afirmarse. Cronoldgicamente

anterior en mas de 30 aiios.

De seguir una elaboracion cuyo eje fitera primordialmente historico, la Historia haria
aparecer problemiticas facilmente superables si el criterio cronoldgico no imperara. Por esta
razon he elegido poner en suspenso un discurso historico que, sin embargo, se mantienc

latente a lo largo de todo el texto.

Por otro lado, en el espacio de las practicas, encontramos problemas analogos a los
que wna estructuracion cronologica haria aparecer. Cuando me refiero al Mundo Antiguo,
uno de los ejemplos privilegiados es ¢l del hordscopo y la Astrologia. Seria absurdo suponer
que un espacio de pricticas de este tipo se extinguid con el paso del mundo antiguo a la
época clasica. Hoy en dia -quinientos afios despuds- la prictica sigue siendo ampliamente

utilizada y mentiriamos si dijésemos que se trata de algo marginal. Lo que si ha cambiado, s

12 Op. Cit.
13 Ver capitulo 1X.



su lugar dentro de una corriente dominante del poder, su lugar como espacio del saber (su
espacio discursivo y su espacio de lo conceptual) y su lugar al interior de los conocimientos
ampliamente aceptados por una "comunidad cientifica”. Pero, cautela en este punto. jAcaso
no se han hecho recientemente estudios sobre, por ejemplo, la influencia de la Luna en los

suicidios, en los crimenes y en los accidentes...?

Si bien podemos hablar de cortes en el espacio en que se constituyen, y organizan los
saberes (lo conceptual), es igualmente posible determinar la aparicion de practicas
radicalmente novedosas. La aparicion de miradas nuevas M, de modos nuevos de un "hacer"
sobre ¢l mundo de los Hombres. Ello no implica que el universo definido por la prictic:
anterior desaparezea de tajo. Por el contrario, puede durar muchos ailos, siglos, -jpor qué
no?-. Se entremezcla, se diluye en las pricticas nuevas... las impregna ¢ incliso las puede

retrotracr a un momento conceptual anterior 5,

Nuestra tarea se enfoca pues a sefialar aqui una peculiar articulacion de los saberes
que no necesartamente excluira otras, No hablamos de Cronologia sino de Arqueologia, es
decir, de la posibilidad de establecer cortes, capas, estratos quiza, acerca de la manera en
que sc articulo el pensamiento sobre el ser del Hombre. en este espacio de mas de dos mil
aiios, un espacio en el que se conceptualizd el caricter, las enfermedades, los animos, la
personalidad, etc. Un espacio que también definid una prixis y un modo de ejercicio sobre
los cuerpos, una manera de organizar la mirada sobre los Hombres, sobre las enfermedades y
al mismo tiempo una manera de estructurar una erdtica, una dietética, una economia, una

clinica y una forma de reflexion sobre el ser del Hombre.

Grosso modo, he propuesto dividir ¢! analisis en cuatro inomentos:

14 Por ejemplo, el nacimiento de la mirada médica que estudia Foucault en £21 Nacimiento De La Clinica
Siglo XXI, México.

15 Véanse por ejemplo, en nuestros dias, las llamadas "psicologias de orientacion psicoanalitica”,
nonminacion de entrada contradictoria,



a)  Mundo antiguo 16, Es preciso aclarar aqui ¢l mancjo que de estos conceptos
hacemos. Entendemos por mundo antiguo un espacio temporal de limites poco
claros y poco bordeables que se ubica con anterioridad a la Epoca Clasica. Con
anterioridad al siglo XVII en un sentido temporal y en un sentido filoséfico,

anterior al pensamicnto de Descartes.

¢;Desde donde se extiende este pensamiento? Con gran seguridad abarca lo que
en otros terrenos hemos podido ubicar como el Renacimiento. Igual cosa podria
pensarse a partir de las referencias a pensadores como Agrippa (1486-1535),
Paracelsa (1493-1541) o Van Helmont (1577-1674) que sc encuentran
distribuidos pricticamente en un espacio de mas de 150 afios. La posterior
referencia que haremos al problema de los universales nos remite a la Edad
Media, lo cual extiende en gran medida el criterio cronoldgico. Por otra parte,
o de los ejes que aqui proseguiremos, la teoria humoral de Hipocrates (460 -
377 A.C.) va mucho tis alli en el tiempo y su utilizacion amplia como
fundamento metodologico casi alcanza los dos mil aflos; ya como aplicacion
directa (practica) o como fundamento tedrico. Si nos remitimos a las
condiciones dc los astros, como hemos hechos desde el primer renglon del
primer capitulo, es muy probable que nuestro espacio cronologico se disperse
ann mas. Asi una designacion como mundo antiguo pareceria hacer referencia a
un periodo que podria extenderse desde la antigiiedad griega hasta bien entrado
el siglo XV1, sin que esto excluya que gran parte de este pensamiento perdurard
de modo practico aim hasta el siglo XV1II o principios del siglo XIX o incluso el

siglo XX.

Nuestra primera hipdtesis es que en este espacio al que hemos Hamado

mundo antiguo, el Hombre aparecia ocupando una funcion de puente entre

16 Véase el capitulo 1 "I discurso de las semejanzas”
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el macrocosmos y el microcosmos. De este modo lo "'mental" aparece como
la version interna de la idea que recibe su fundamento de una exterioridad
metafisica. Es ¢l momento para buscar las relaciones ocultas que unen el
macrocosmos con ¢l microcosmos. Es lo que Foucault llamara ¢l orden de la

semejanza 17,

En la época antigna, es posible distinguir dos mundos, el mundo de lo
nfinitamente grande (Macrocosmos) y el mundo de lo infinitamente pequefio
(Microcosmos) El Hombre ocupa aqui el espacio de un puente mediante el cual
se unen los cielos y la tierra. Lo de arriba es igual a lo de abajo, esta es la divisa
hermética, Macrocosmos y Microcosmos estan unidos. A los cuatro ¢lementos
corresponden los cuatro humores; el exceso de uno de estos humores provoca
en el Hombre un determinado trastomo. Es posible seguir asi a través de la
trama de la semejanza el orden del mundo y las relaciones ocultas que unen a lo
macrocosmico con lo microcosmico. EI Hombre solo es un medio, un puente

sometido también a las leyes de la semejanza,

b) Posteriormente seria posible mencionar una construccion tedrica aniloga a

aquella que Foucault teoriza como Epoca Cldsica.

En lo que podriamos llamar la época clasica, lo que sirve de cje a nuestra
indagacion es un discurso centrado fundamentalmente en los fenémenos de Ia
sensacion y del modo en que el mundo se hace presente ante nuestra mente.
La representacion como fundamento epistémico y los discursos sensualistas (de
Descartes a Condillac pasando en parte por Berkeley, Hume y Locke hasta La
Mettrie) hayan aqui su terreno. Cronologicamente creemos prudente partir de

Descartes y establecer su agotamiento en el pensamiento de Kant.

17 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... Cap. | "La prosa del mundo"
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El Discurso Del Método en particular -y en general una buena parte de la obra
de Descartes- implica una ruptura con el pensamiento filosofico anterior; a la vez
que la aparicion de una nueva manera de cuestionar ¢l terreno de las

experiencias empiricas de lo que ocurre a los Hombres.

Ya en los Principios Para La Direccién Del Espivitu 18, Descartes ubica al
cercbro como asiento del alma humana , asi la sensacion, st bien requiere de los
clementos del cuerpo, sc produce finalmente en el cerebro. Esto lleva a la
conclusion, ya sostenida par Kelly 19 de que en el pensamicnto cartesiano, el
error no puede darse desde la seusacion, sino solo en el juicio. Asi pues una gran
preocupacion, quiza no la nica, que puede alzarse en el espacio discursivo del
siglo XVII es determinar las relaciones entre las cosas y ¢l espacio de la mente,
Cuestionarse asi por la sensacion, por las maneras de la percepeion, interesarse
en el estudio de los organos de los sentidos, en especial el ojo. Asi es el espacio
del estudio de las percepciones uno de los elementos principales en los que en la

¢época clasica aparece el cuestionamiento por los Hombres.

Igualente, sefiala Foucault 20, podemos sostener que el fundamento de la
episteme clisica se encuentra en la Representacion, es la representacion la que
permite ordenar el mindo de las cosas partiendo de las palabras. Asi vemos dos
novimientos, uno primero que parte del mundo a los drganos (el eamino de la
percepeion y la sensacion) que permite establecer el mundo de las cosas; y a la
inversa el orden de las representaciones que cuadricula el mundo de los seres en

una trama sostenida sobre el lenguaje.

18 Descartes, R.; Principios Para La Direccion Del Espiritu. México, Porria, 1980,
19 Kelly, J.; Descartes, cap. X. "Mind and Body". Harvard University Press, 1986,
20 Cf. Foucault, M.; Las Palabras...
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¢) Este ambito de competencia discursiva serd ocupado posteriormente por un

nuevo tipo de diseurso.

En lo que se habra de llamar la Epoca Moderna cl problema se ha de centrar en
la nocion de personalidad. Las diferencias entre los Hombres, los caracteres, las
opiniones y las formas de pensar que hacen a un Hombre radicalmente distinto
de otro, y el clemento trascendental que prevalece, haciéndolos a todos
Hombres, Discurso, ya marginado sin duda, pero esencial en nuestra articulacion
es la llamada Frenologia de Gall. Gall hace aparecer en el espacio de la
discursividad el problema de la individualidad, en oposicion al discurso anterior,
fundamentado en la idea del Hombre como un trascendental. El problema de las

diferencias entre los Hombres, es a la vez el problenia de la individualidad.

Aqui proponemos, también hallard su lugar el discurso psiquidtrico modento;
que se extiende sobre la imagen un continuum que lleva de la normalidad a la

patologia.

Posteriormente, en el paso entre el siglo XVIII y XIX, esta discursividad, esta
episteme se trastoca, la representacion deja de ser cl cje merced al cual se ordena
el mundo de las cosas. Kant juega aqui su papel 21, Al plantear las condiciones
en las que es posible toda expericncia, separa el mundo en una exterioridad y en
una interioridad. Al hacerlo aparece el Hombre como un duplicado empirico-
trascendental, Como sujeto de un conocimiento y al mismo tiempo como objeto
que pucde ser conocido. Surge asi un nuevo interrogante: ;Qué es el ser
humano?. Surgen asi, gracias a este giro retdrico, las ciencias humanas. Cono

dird Foucault :

21 Kant, L; Critica De La Razon Pura, Porrha, México, 1987.
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"..en aquel tiempo no era posible que se alzara, en el limite del
mundo, esta estatura extraiia de un ser cuya naturaleza (la que lo
determina, lo sosticne y lo atraviesa desde el fondo de los tiempos)
seria el conocer la naturaleza 'y a si mismo como ser natural. n22

El surgimicnto del Hombre como problema filosofico despierta en Ia cultura
occidental una serie de preguntas: sobre el Hombre como ser cconomico; sobre
qué es aquella conciencia que lo define; sobre qué son aquellos extrafios
Hombres de los que hablan los viajeros y que se comportan de maneras tan

extraiias. Diremos con Foucault:

" Cuando la historia natural se convierte en biologia, cvando el
andlisis de la rigueza se convierte en economia, cuando, sobre
todo, la reflexion sobre el lenguaje se hace filologia y se borra este
discurso clasico en el que el ser y la representacion encontraban su
lugar comun, entonces, en el movimiento profundo de tal mutacion
arqueologica aparece el Hombre con su posicion ambigua de
objeto de un saber y de sujeto que conoce..." 2 3

Entre todos estos elementos, el problema de la conciencia aparece como uno
de los que mads resiste a su derrumbe, El problema de la conciencia abarca, como
ya se indicaba anteriormente, preguntas en tomo a qué es lo que se conoce, y
como el Hombre se relaciona con su objeto para representarlo, es decir el
problema de la teorfa del conocimiento, y hace aparecer en escena lo que
Hlamamos el discurso psicologico. Una nueva area del conocimiento dedicada al
estudio de la conciencia, de las relaciones entre el mundo y el ser humano, de la

percepcion y la sensacion; el estudio de Jos contenidos de la conciencia,

22 Cf, Foucault, M.; Las Palabras... p. 302.
23 Ibid. p. 304-305.
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percepeion y la sensacion; el estudio de los contenidos de la conciencia,

22 Cf. Foucault, M.; Lay Palabras... p. 302,
23 [bid. p. 304-305,
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Manifiesta ademas la posibilidad de que surjan nociones como conciencia y

personalidad, ese elemento que define al Hombre como una individualidad.

Este discurso implica que el Hombre, en cuanto tal, y en la medida en que aparece
definido como una conciencia aparece también como dueiio de sus actos, de su
voluntad y de sus deseos. El Hombre como ser que conoce y que se conoce a si mismo
en el mundo. El sujeto del conocimiento y el objeto del mismo, son uno en el Hombre,

se llama de ahora cn adelante el Yo.

d) Por nuestra parte postulamos un cuarto momento -que tentativamente hemos
nominado como Postantropolégico, aparceerd -igualmente en discontinuidad- con el
discurso moderno a partir de la postulacion del Inconciente freudiano. Al que
entendernos como una ruptura radical entre el sujeto y la conciencia. Ruptura de la

nocion de individualidad (valga el juego de palabras).

Este elemento ha de ser llevado posteriormente a su culminacion por el trabajo
lacaniano. La postulacién de una imposibilidad radical del Ser. No de un Iimpensado que se
opondria al Cogite como trabaja Foucault 24 sino de un Impensable. Mas alla del Principio

del Placer. Espacio oscuro y ominoso. Garante del ser. Goce.

Luego de trazado este desarrollo general, trataremos de sostener que el Psicoandlisis
en los que consideramos sus maximos exponentes -Freud y Lacan- muestra una serie de
grietas y hace aparecer también una serie de cuestionamientos a la modema figura del
Hombre y a los discursos psicoldgicos. Postulamos igualmente que al colocarse en una

posicion critica respecto de las ciencias humanas23, el Psicoanélisis abre al pensamiento una

24 lbid. Cap. IX.
25 1bid. cap. X "Las ciencias humanas " pp. 362 y ss.
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nueva area de terrenos: "o lenguajero”, los saberes del inconciente, la ética del desco, 1a

SR “ s 16
femineidad, el Goce, lo siniestro... La peste...<0

Un nuevo momento arqueoldgico puede definirse con la aparicion del discurso del
Psicoandlisis, el cual sigoifica un fuerte cuestionamiento a la doctrina que hace sionimos
mental y conciencia asi como a este Yo, que s¢ abroga como representante de la razou y de

la voluntad.

Freud demuestra que aquellas cosas, inexplicables si consideramos a fa mente como
sinonimo de conciencia, tienen sin embargo, un sentido, significan algo. Se permite asi,
explicar la génesis de la histeria como producto de un conflicto entre los deseos reprimidos y
los reproches morales provenientes de la conciencia, y antes que de ella, de la cultura 27 Ly
postulacién del inconciente, permite ademds explicar y dar un sentido a aquellas cosas que
para ¢l conocimiento auterior sdlo se presentaban come crrores, 0 actos automiticos 28 asi
como explicar ademds aquello que se consideraba producto de desecho de la actividad

mental, como es el caso del suefio 29,

La teorfa del inconciente propone que, en el ser humano, existe un dominio
desconocido para nosotros, el cual determina en gran parte nuestro actuar; en cousiguiente,
la teorfa del inconciente representa una ruptura radical con la psicologia del siglo X1X y la
psicologia actual, que s¢ manifiestan como un estudio de lo mental en cuanto conclencia; ya
que la principal caracteristica del descubrimiento de Freud, consiste en la separacion
radical entre el sujeto del inconciente y el Yo. Si algo sefiala Freud es que, en el chiste, ¢l
lapsus, el suefio, el sintoma, las formaciones del inconciente, hay un sujeto que habla, alli
donde el Yo calla -¢l Yo entendido como este representante de Ia conciencia-, donde el Yo

se tropieza, donde surge el sentido como un acto fallido, donde el suefio aparece como la via

26 Comentario de Freud a Jung rumbo a los EE. UU.

27 Freud, S.; Breuer, J.; Estudios Sobre La Histeria, en obras completas, Vol. 11, Amorrortu, Argentina,
1990.

28 Freud, 8.3 Psicopatologia De La Vida Cotidiana, ibidem, Vol. VI,

29 Ereud, S.; La Interpretacion De Los Sueiios, ibidem, Vol IV y V.
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regia al inconsciente, es decir cuando ¢l Yo no aparece de por medio. El Psicoandlisis
consiste en seiialar este sentido, en poner en suspenso al Yo -funcion de desconocimiento- y
dejar hablar a esc discurso. La obra de Frend permite romper la falsa wnion sujeto-
conciencia, mostrando la excentricidad que existe entre estos dos térmmos: que ¢l Yo es

excéntrico al sujeto.

La propuesta freudiana rompe la idea de este Yo como dominio de la razon y la
ubica como un niero espejismo que el ser humano necesita para afirmarse en su pretension
de la conciencia como garante de si mismo, lo cual lleva a la ocultacion del elemento
fimdamental que determina lo humano, el Deseo (Wunsch); pero el deseo como producta de
la existencia del lenguaje. En cste terreno, el Yo-conciencia, aparece como detentador de un
orden de pensamiento, en el cual el humano ubica su racionalidad, defendiéndose de la
intromision del Deseo en lo irrazonable que marca su aparicion, el Yo permite estructurar
una version de la renlidad, misma que no puede ser sino negacion, desconocimiento del

Deseo 30,

En esta linea, entendemos yue el Psicoanalisis freudiano muestra toda una esfera de
elementos que se encuentran mas alla de la nocion de lo pensable (Goce, Muerte) y apuntan
a la alteridad constitutiva en lo que lo humano se enraiza. Las nociones de Yo, racionalidad,

vida y conciencia tienen una segunda cara oculta; como la doble faz de una moneda.

De la episteme clisica y sus dominios (seres vivos, andlisis de las riquezas, anilisis de
las lenguas) Foucault nos muestra el discurso de una metafisica trascendental que se ve
revolucionada en la episteme moderna por los conceptos de vida, analisis de la produccion y
lenguaje, los que nos Hevan a Ia aparicion de una analitica de la finitud en donde hace su

aparicion el Hombre.

30 Lacan, J.; "Subversion del Sujeto y Dialéctica del Deseo en el Incanciente Freudiano”, en Excritos 11,
Siglo XXI, México.



El fundamento de esta analitica se encuentra en el Desco. Deseo que ¢s mostrado -a
contracorriente del pensamiento occidental- por Freud, el Desco se encuentra en cl
fundamento de la constitucion de lo humano y va mas a alld de la conciencia la racionalidad
y la voluntad. Mas alld de Freud, Lacan nos mucstra un mis alli del Deseo: ¢l Gace.
Espacio maccesible. Limite iltimo de 1o humano. Espacio terrible de la muerte.
Desmoronamiento y garantia del ser.

Examinar esta otra cara, acercarnos a cste terreno prohibido y velado para el
pensamiento occidental, descnbrir estas fronteras y mostrarlas sera Ia tarea que trataremos

de emprender.
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Capitulo 1

El Discurso de las Semejanzas

‘Lo de arriba es igual a lo de abajo”

Hermes trismegisto

Homo Naturalis

Un libro de astrologia del siglo X1V 31 conservado en una hermosa miniatura, sefiala que el
cuerpo humano estd goberado por los astros. Asi, nos ilustra la figura de un cuerpo
tachonado de nombres de constelaciones de pies a cabeza; Ins partes del cuerpo y los
organes internos: a Piscis corresponde cl dominio sobre los pies; Tauro controla el cuello;
como hay dos brazos, al igual que son dos los gemelos, Castor y Péllux dominan las
extremidades superiores; como el valor es una caracteristica de coraje, la herildica lo
testimonia asi, y el valor es representado por el leon, Leo se yerpue en el pecho y el corazon.
Cada signo un ¢rgano, cada organo una insignia, todo en una perfecta armonia. Basta pues
el estudio de estos signos para conocer al hombre, quien los porta en su cuerpo cono una

marca indeleble.

Hay muchas técnicas, muchas marcas, muchas lecturas; tantas como adivinos, como
escuelas esotéricas, como chatlatanes también. Aliora son los cuatro clementos los que rigen

al hombre y habra asi caracteres de aire, caracteres de fuego, caractercs de agua y caractercs

31 Cresques, A Atlas Catala, (1375-1377)
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de tierra. Ora son los humores, estos liquidos que destila el cuerpo, los que mmprimen su

marca a los seres Intmanos; asi tendrewmos biliosos, flematicos, sanguineos y melancolicos.

En otros casos, la semejanza no refleja el mundo, sino la presencia de otro tipo de
clementos, tan naturales para cl medieval, como para nosotros los dtomos y las células. Asi,
de las viejas ideas de Pitdgoras surge la numerologia. Bastard ahora con examinar los
nombres para reconocer en ¢l resultado final que de la suma de los valores asignados a sus
letras, la seiial del destino; Ia indicacion prefijada por esta red que une todo ¢l mwdo de las
cosas, desde los deberes a las obligaciones, los gustos, las posibles enfermedades, las

mujeres a desposar, los hombres a quienes pertenecerd una joven...

La vida y la muerte, los achaques, fos dolores de muelas, los amores, forman todos
parte de una gigantesca red unida por la semejanza. El hombre estd preso en ella al arbitrio
de un destino que sc Ie escapa. Sus mas minimos movimientos estan escritos en ¢l nmndo;

los seitalan los astros, los seiialan los niimeros, los seiialan los augures,

De este modo, para obrar sobre los hombres, sera preciso encontrar en la naturaleza
lo que ésta nos ofrece a modo de imagenes ¢ imitaciones de los cuerpos humanos; a las que
solo hay que unir algo del mdividuo para influir en su destino. Tenemos aqui la hierba
hepatica con Ia forma de un higado y que en virtud de dicha forma se haya unida a la viscera,
por ello se utilizara para curar las afecciones que le afecten. La mandragora, por ejemplo,
ocupa aqui un lugar especial; esta pequeiia hierba, cuya raiz asemeja la figura de un hombre
es, para el medieval, no un simil, tampoco una imagen, sino un semiliombre; fiuto de la
union del semen de los ahorcados con la tierra, He ahi pues, que para procurirsela sea
preciso acudir al bosque en noche de luna llena, llevar consigo un perro al cual se le

amarrard la cola a las hojas de la mandrigora, para que enloquecido la arranque y muera.

Los cuerpos humanos también pueden fabricarse, como ocurre con el honinculo de
Paracelso. Es necesario semen humano, una retorta, destilar ciertas esencias, mantener la

retorta enterrada en estiéreol de caballo y, al eabo de cierto tiempo, veremos formarse un



pequeiio homdneulo. Pasados nueve meses, cual si de una gestacion se tratara, al vomper ha
. . ’ - soylor 32
retorta tendremos al homdnculo vivito y coleando 24,

Los anteriores no son sino ejemplos de la semcjanza que tan excelentemente
estudiara Foucault 33, Un mundo unido, un mundo sin grictas, sin discontinuidades, un
mundo en el que todo depende de todo; en el que cl plonio puede transformarse en oro, asi
como el semen humano y el estiéreol de caballo pueden dar por fruto una mujer dispuesta a
complacer al alquimista. Un mundo en el que el destino de los hombres y los reinos aparece
escrito en la esfera inmutable de las estrellas fijas y en ¢l movimiento de los planetas; en
donde la aparicion de lo extraiio, de lo ajeno, de aquello que viene a romper este orden

presagia tambiéu el trastrocamiento de las empresas de los hombres,

Fin y cataclismo

" ..[El 23 de octubre de 1671, a las siete horas de la noche, se vio un formidable
cometa en Constantinopla... Con tanta luz que no hacian falta los resplandores
del sol; en cuyo medio circulo tenia cuatro letras consonantes, que segiin
discnrsos de varios astrologos cifraban: Redentor, Sefior, Dios Nuestro; y otras
el de Viva la Fe Santa: formabase este horrendo cometa de un cirenlo con la
cauda muy extendida, y dentro de ¢l una estrella y una cruz que atravesaha
dicho circulo...” 34

El cometa representa el trastrocamiento del orden prefijado del universo, es aquel
terrible designio que viene a romper la perfecta estructura del cielo. Aquello que, al trastocar

los cielos amenaza también al mundo de lo infinitamente pequeiio: los hombres.
Si hay un orden universal y una red que une lo celestial con lo terreno, el mundo de
los astros y el mundo de los hombres; cualquier cambio, cualquier aparicion y cualquier

milagro -unt cometa por cjemplo- son signos que avisan def trastrocamiento del sereno

32 Tabori, P.; Historia De La Estupidez Humana, Siglo XX, Argentina, 1975.
33 Cf. Foucault, M.; Las Palabras ... "La prosa del Mundo” pp. 26-52
34 Robles, A. de; Diario De Sucesos Notubles, Porrla, México, 1980. pp. 97.
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mundo regido por la semejanza y que implica asi el trastrocamiento del orden de los
lhombres. Las historias son asi para el pensamiento antiguo, el relato de los hechos que
reflejan un orden oculto, hombres y naciones, estrellas y cometas, profecias y augures
comparten una misma trama en la cual se entretejerdn sus destinos. En ¢l fondo de esta
trama, en el limite mismo de la semejanza, en aquello que se escapa, en lo milagroso y lo
horrifico, acecha la muerte y la pérdida del orden del mundo. Si tan solo se pudicran conocer
los secretos de este lenguaje del mundo, si solo se pudieran entender y comprender los

desiguios del buen Dios...

Serd asi necesario recorrer el mundo de las cosas como si de un inmenso libro se
tratase, leer en las rocas, en los signos de los astros, en las entraiias de los animales y en las
palabras de los profetas aquello que permanece oculto. Recuperar este idioma universal,
perdido hace ya tanto, para poder asi conocer los destinos de los hombres y los reinos. Asi,
la divinatio ocupa un lugar privilegiado como lectura de los signos ocultos del mundo.
Adivino y Profcta son dos figuras singulares para el mundo antiguo. Uno conoce los signos
del mundo, a su pesar quiza; el otro los busca afanosamente cn estas marcas que el mundo le

da guiandose a través de los arabescos de la semejanza,

El fin de los tiempos, el cataclismo, no es sino una promesa profetizada, representa el
fin de la trama de las historias del hombre; el fin de los remos, la union final de todo.
Macrocosmos y microcosmos hechos uno. Hombres y Dios en la misma linea. Por cllo hay
que estar atentos a los designios de Dios. Por ello, ¢l cometa visto en Constantinopla es
terrorifico y maravilloso. Nos seiiala la presencia ineludible de esa mirada que todo lo ve;
por ello también es necesario estar alertas, prever la aparicion de lo inesperado, que no es
sino la muerte. El cometa es un recordatorio de lo que podria ocurrir, pues ya ocurrio, por
ejemplo con el diluvio y con la destruccion de Sodoma y Gomorra. Ocurrird después -no se

sabe cuando- pero los profetas lo anuncian. El discurso del fin del mundo palpita.
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Ars Magna

El espintu vital, este spiritu mundi 35 de Agrippa o el Archeos de Paracelso 36 ge
distribuyen en esta continuidad de lo divino a lo mundano. Aqui también es el hombre el
punto medio. Paracelso y Agrippa son magos y médicos. El trabajo sobre el hombre -mis
bien diremos sobre los cuerpos; la cura de las enfermedades, desde un dolor de estomago
hasta los partos, pasando por las manias, los dolores y las hemorragias, dependen de esta red

infinita que marea la relacion del hombre con lo divino y lo mundano en su papel de puente,

Teophrastus Bombastus Von Hohemheim, Paracelso es uno de los representantes
por antonomasia del pensamiento antiguo. Médico, alquimista, astrologo y tedlogo entre
otras cosas, es su trabajo un excelente modelo de lo que podriamos Hamar este pensamiento
de la semejanza. En una época en que occidente estaba regido por el imperio de la
semejanza, ¢ y Heinrich Comelio Agrippa Von Netteheim se emparentan en el universo del
pensamicnto con Nicolds de Cusa y Giordano Bruno, probablemente los exponentes mas
conocidos de la llamada filosofia natural. Hombre, mundo y espiritu aparccen unidos para el
pensamiento antigno. El papel del hombre es el de un puente, pero wn puente vivo entre el
mundo de las cosas y el mundo de lo espinitual, verdadero enlace entre macrocosnios y
nicrocosmos. La medida media, ¢ lugar intermedio entre lo absoluto y la nada, entre lo mas
grande y lo mas pequedio, entre las bestias y Dios. Asi, Jas cosas del mundo cstan

ndisolublemente unidas a lo humano y el hombre indisolublemente vuido a lo divino.

(Cual es el secreto de la alquimia? jPodremos reducir ¢l trabajo de tantos hombres a
un mero recurso de avaricia?. Dicen Panwels y Bergier 37 que hay mis de cien mil libros y
manuscritos de alquimia. En nuestro ver, la alquimia muestra aqui el producto de un

pensamiento que le es propio y que es propio a su vez, de toda la edad media y lo que

35 Agrippa, C.i Pe Oceulta Philosophia (cit en Copleston p. 255).
36 Paracelso, T, , Obras Completas, Colofon, México, 1994,
37 Bergier, J.; Pauwels, L. £/ Retorno De Loy Brujos, Plaza & Janes, FEspaiia, 1978.
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llamamos el pensamiento antiguo. El Ars magna; el discurso alquimico aparcce atravesado

por toda wna manera de conceptualizar el mundo que le es propia.

La semejanza se deshace en la imagen de los opuestos; y los opuestos no son sino los
dos extremos ltimos en que se desenrolla la trama de la semejanza, en la cual se sosticnen.
Cuando el alquimista busca el oro, lo hace a partir del plomo, El mis excelso de los metales,
la réplica terrestre del sol, de hecho el sol mismo, la sustancia durea, se busca en su
contrario, lo mas oscuro gris y opaco. El plomo, ¢l mas innoble de los metales, oculta cn si
la posibilidad de lo méis noble y de lo mas bello. La alquimia no es sino la paciente labor del
artesano encargado a la permanente labor del lavador. Pues ;Qué son esas continuas ¢
infinitas diluciones y destilaciones sino un proceso de limpieza, sino un buscar en las
profundidades de una retorta la seiial irrebatible de la semejanza y de la continuidad que

sostienen el mundo?.

El Rosarium Philosophorum 38, muestra detrds de sus imdgenes y su palabras este
movimiento interno del discurso de la semejanza, La separacion y la diferencia inicial, al
cabo del trabajo alquimico, mostraran la semejanza y la unidad perfecta del mundo. Lo
distinto y lo diferente no son sino formas de lo Mismo. Es uno solo el hilo que sostiene la
trama de las diferencias, El rey y la reina (cn la imagen 1) aparecen como el imperio de la
diferencia. Sol y luna (Solis-Lunae) a sus pies, nos muestran el mundo de los opuestos,
union no lograda, Conforme avanzan las liminas, y conforme avanza también el trabajo del
alquimista, mientras se suman una tras una infinitas diluciones y destilaciones, se va
develando ante sus ojos la trama del mundo. La segunda imagen muestra desnudos a los
mismos personajes, s éste un proceso de develamiento, un quitar los velos a la estructura de
difereucia (fig. 2). Paulatinamente, asi lo muestran las imigenes, lo Distinto s¢ funde en lo
Mismo, ora requiérese de la limpieza como un continuo develamiento (fig. 3), ora en la

copula que funde los distintos elementos del mundo (fig. 4). La posicion de la copula

38 Jung, C. G.; Psicologia De La Transferencia, Planeta, México, 1985.
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sagrada de la diferencia, la mujer debajo, el hombre sobre de clla, nos muestra el lugar de los
espacios, un espacio superior, y uno inferior; macrocosmos y microscosnios unidos. Las alas
que aparccen en las imigenes sucesivas (fig. 5) nos muestran que lo humano y lo divino no
son sino extremos en el discurso de la semejanza, Las figuras y las imgenes se confunden
finalmente en un solo cuerpo. Macrocosmos y microcosmos, masculino y femenino, hombre
y mujer, sol y luna, plomo y oro, no son sino lo Mismo (fig. 6). Pero la imagen muestra una
sola unidad la unidad en la muerte, (Es acaso la advertencia de no trastrocar los desiguios
del mundo? ;De no intentar mnir o que es en origen distinto? ¢De no romper la estructura
del discurso que hace posible toda sewejanza y toda diferencia? ;No ¢s sino aprender el
proceso posible de toda purificacion y el develamiento continuo de las mascaras tras las que
se oculta lo Mismo? (fig. 7). ¢(No es el renacer y la trausformacion del alquimista -y no la
transformacion del oro en plomo- lo que finalmente propone el ritual alquimico? (fig. 8).
iNo es ¢l objetivo de la alquimia demostrar que todo es lo Mismo? ;Que hombre y mundo
no son sino partes un continuum infinito que empicza en lo mas abyecto y lleva a lo mis
sublime? ;No pretenden acaso la alquimia y el pensamiento antiguo mostrar la nnidad del
mundo y el sometimiento de lo diferente a la red infinita de la semejanza que une cielo y

tierra?

Los cuatro modelos

Hay asi una época en occidente en que los pensamientos y los discursos; el campo de los
cuerpos y de las cosas; lo infinitamente pequeiio y lo infinitamente grande, microscosmos y
macrocosmos, estin unidos, La divisa hermética impera: "Lo de arriba es igual a lo de
abajo”. El hombre es un microcosmos que repite y refleja en su cuerpo el movimiento
incesante del universo. La nuisica de las esferas predetermina todas las posibilidades de la

existencia, No es aqui Jo mismo haber nacido en Piscis que en Acuario; ni tampoco es lo



mismo estar marcado por ¢l sicte que por el uno. Sobre los hombres se desata ast un

macrocosmos que los rige y cuyos designios se hacen valer sobre las cames.

La teoria de los humores, eu el nivel de lo microcosmico, no representa sino la
encamacion de lo macrocosmico. Aire, Tierra Fuego y Agua sou los cuatro elementos en Jos
cuales se dividen y de los cuales se componen, en un infinito movimiento, las cosas del
mundo. Estos cuatro clenientos conforman y sostienen todas las cosas, es su circulo un
movimiento completo de creaciones y destrucciones; de transfornaciones de o uno en lo
otro; en la vuelta sin fin sobre lo mismo; el pliegue etemo del mundo sobre si. Asi los
huntores se crean y componett unos a otros. Cuando el alimento entra al cucrpo se cucee en
el estomago y se transforma en una sustancia semejante a la leche de almendras, el quilo, de
ahi pasa a los intestinos donde es atraido por las venas y llevado al higado, en este drpano se
cuece nuevamente y se convierte en quinto, sustancia roja y semejante al vino, se trata de la
sangre, de ahi se difunde al cuerpo filtrando I hiel o bilis amarilla (causante de la colera),
posteriormente el bazo filtrard el humor negro causante de la melancolia 39 La
descomposicion de estas sustancias, cuyos humores llegan finalmente al cerebro son los
causantes de las cuatro entidades gnoseoldgicas psiquidtricas de la medicina medieval. La
flema da origen a la letargia, asi el hombre se ve sumido en un sueiio, obnubilamiento y
sopor incontrolables. Un exceso de sangre ocasionara el frenesi, un exceso de bilis amarilla

nos dard la mania y un exceso de bilis negra ocasionard la melancolia.

Las cosas buscan su estado natural, lo ligero busca lo ligero y lo pesado busca lo
pesado, el calor busca lo calido y el fifo lo fiio; domina la ley de la simpathia, asi el fuego
atrac al fuego como el agua atrae al agua. Los cielos y los hombres no son sino formas de
los cuatro elementos, Habrd asi caracteres de agua de viento, de tierra y de fuego. También
asimilables al ciclo estacional de primavera, verano, otoiio e invierno. Habra asi flematicos,

biliosos, melancolicos y sanguineos. Hombres regidos por ¢l sol, por la luna, por la tierra y

39 Postel, J.; Quétel, C.; Historia De La Psiquiatria, FCE, México, 1993 pp. 75 y ss.



33

por ¢l ciclo. Ora estos son guerreros y belicosos; los otros son tristes y ligubres, prendidos
siempre de los dolores y acongojados por las penas; aquellps son coléricos y a los demis
nada perturba, La alegria y la tristeza representan dos de los extremos del cuadringulo
humoral (microcosmos) que no es sino la repeticion del cuadringulo del universo

(macrocosmos). Los otros dos extremos son la colera y la apatia..

Al sol correspondera el fuego y a ¢ste la sangre. Los nacidos bajo su imperto, los
lombres sanguineos seran pues fogosos y apasionados como el signo que los precede. Los
nacidos bajo el imperio del agua serdn frios y tristes. Aquellos regidos por la luna serin
luniticos. Los modos de ser, las pasiones de las almas, los descos y los caracteres estardn asi

determinados por la misma ley que rige el universo.

Vemos asi dibujarse en el plano de esta episteme Ia figura de un rombo en el cual se
reflejan el hombre y el universo, macrocosmos y microcosmos (fig. 9). El ciclo de la
naturaleza macrocosmos- representado en nuestro modelo por el ciclo estacional -primavera,
verano, otoiio, inviemo- se refleja en el ciclo de la vida humana -infancia, juventud, madurez
y ancianidad -microcosmos. El cuadrangulo representa asi, en nuestro modelo, un
movimiento en sentido contrario a Jas manecilla de un reloj. Partiendo del extremo de la
izquierda encontramos aqui a hivel de lo macrocosmico la primavera, el origen de la vida, el
florecimiento y la germinacion. A la primavera corresponden e} humor sanguineo, jno es la
sangre acaso el liquido vital, aquello que mas claramente representa para los hombres la
vida? Sangre y fuego, unidos, el calor de Ja sangre y la pasion fogosa que la anima, el frenesi
serd ¢l trastomo inicial de Ja sangre, la sangre -como el vino- obnubila los sentidos y el
juicio, De la primavera sigue el verano, la estacion de los fiutos, los goces y los placeres;
igualmente en la vida humana, la juventud es el impetu arrebatador. El viento lo simboliza,
ese mismo viento que puede refrescar al viajero o derribar los drboles, El cardcter del viento
y su humor correspondiente es la bilis amarilla que inyecta la furia en Ias almas, He aqui el

caricter colérico de los hombres en cuyo cerebro los vapores de la bilis amarilla han
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obnubilado los sentidos. Asi pasamos al otofio, la caida de las hojas, la pérdida del impetu
juvenil, pero también la capacidad de guiarse usando la experiencia. Aqui estin los
caracteres de agua, la madurez de la vida, ya no se guiara el hombre por el arrebato pasional
sino por el sabio discurrir de los rios. Al agua corresponde en este dominio la pituita o
flema, el cardcter centrado y circunspecto; su exceso en el cerebro ocasiona la letargia. El
ciclo del mundo y el plegamiento sobre si llevan al invierno, el fin de la vida, la muerte. Aqui
lo ftio destaca como en el verano el calor. Es el color sombrio y oscuro de la tierra a la cual
el hombre pronto ha de partir. Asi, el color de la tierra es oscuro como el del humor
melancolico, 1a bilis negra. La tristeza es la emocion privilegiada y la melancolia el cardeter

correspondiente,

De las cosas y los hombres

Hombre y cosa, sujeto y objeto, cognoscente y conocido no son para el mundo antiguo
posibilidades del pensamiento en el mismo sentido que lo son para nosotros. La trama de la
continuidad y la semejanza, apenas descifrable para los magos y los alquinistas, lo impregna
todo. Todo esta unido. Es asi desde el inicio de los tiempos; desde que el hombre dio
nombre a los animales y a las cosas del mundo; la cosa y la palabra que la designa son una y
la misma. El tigre se Hama asi porque llevaba en su cuerpo inscrita esta palabra -asi lo pudo
leer Adin- segun lo testimonia el Génesis; por esta misma razon se espera que los Marcos y
Marciales sean guerreros, que otros hombres sean pastores, atro mas artesanos y algunos

otros, nada...

Todo Heva la warca de las cosas y de las relaciones en las que se teje esta
continnidad. No importa que las palabras se hayan perdido, que los idiomas sean distintos;
en un origen habia un lenguaje universal dado por Dios al hombre, ¢l lenguaje que lo

nominaba absolutamente todo. Este idioma se perdio, el mito de Babel asi lo sefiala.
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El ser de las cosas es claro y singular. Este ser aparece en cada clemento del mundo
y ¢l hombre lo puede conocer claramente. Basta seguir la marca de las cosas del mundo; ¢l
orden de las semejanzas posibles y con ella ¢l orden de las relaciones ocultas pero evidentes
por el signo de la semejanza. Lo que Foucault ha llamado las cuatro fornmas de la semejanza
40 convenientia, aemulatio, analogia y simpatia, hacen posible toda forma de
conocimiento. Desde la naturaleza de los animales, las plantas y las rocas hasta la naturaleza

de los hombres.

Este problema o una buena parte del mismo, a nuestro entender, tiene sus raices en
una pregunta que atraviesa la edad media; el llamado problema de los universales. Ya asi,
Boecio en sus comentarios a la Eisagoge de Porfirio 41 habin seialado ¢l problen
género/especie y su relacion con las cosas del mundo: jserin acaso entidades subsistentes o
meros conceptos?, si existen, json materiales o inmateriales?; jestin separados de los

objetos sensibles o no lo estian?.

En el fondo, esta pregunta -en especial en su tercera version- nos ubica una forma
especifica de ver el nundo y a los hombres en él. jExiste acaso un reino de las Ideas, en el
sentido platénico, en donde las cosas son limpias y puras en su ser? o, por ¢l contrario,
stodas las cosas son, en la medida en que son en el mundo? ;Hay o no hay universales?

;Cudl es la relacion de estos universales con los particulares?

Sobre este discurso florecerd una buena parte del pensamiento medieval. En distintas
formas serd ésta la manera de hablar del hombre. Ya en la abismal diferencia agustiniana
entre la voluntad divina y la voluntad creada, ya en este Reino de Dios o en el Reino de los

Hombres.

Lo que sobre el hombre puede decirse en la edad media estard marcado por estas

formas, Ya se trate de los modos en que éste puede acercarse a Dios, de las cosas que a ¢l

40 Op. cit.

41 Para wna amplia discusion al respecto véase Copleston, F. Historia De La Filosofia, Vol. 2, Ariel,
México, 1987. pp. 144y ss.
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agradan o que ¢l detesta. No hay dudas en ello. Existe un universal que se autoriza en
garantia de los particulares. Para cada drbol del mundo existe la garantia de un drbol
ideal/universal y de este modo, se sostienen las cosas del mundo. Hay asi idcas que,
obtenidas a partir de la abstraccidn, ticnen su existencia en los particulares, pero existen cn
tanto universales. En otro lugar encontramos aquellas ideas construidas a partir de la
composicion: como el centauro, compuesto de las ideas de hombre y de caballo. La idea
final es asi no natural, puesto que jamas hemos visto centauros en el mundo, pero si son
naturales las ideas de lo caballuno y de lo propio del hombre con las cuales construimos esta

quimera.

A qué todo esto?, (Qué pretendemos con esta construccion? Mostrar que ¢l mundo
es wio y sdlo uno para cl pensamiento medieval. Que las ideas y las cosas son clementos
radicalmente separados de las hombres; perfectos en si y cognoscibles en su propia
perfeccion. Que si el hombre comete errores, estos son a causa de su confusion, de la
debilidad de sus ojos, de lo precario de sus sentidos, o por otra parte, de los hechizos de los
magos que pueblan el mundo medieval. Esos mismos magos que transforman a los gigantes

en molinos de viento 42,

Cuando el medicval piensa en un arbol, el arbol existe independientemente en el
mundo y la idea que de él tiene el hombre no es sino un modo de ser del drbol en su
pensamicnto. Tan natural es este modo de ser de Ias cosas en el pensamiento de los

hombres, como lo es su modo de ser en la naturaleza. Dos caras de una misma moneda. Los

N

-sentidos pueden confundirse y hacernos creer que vemos centauros cuando en realidad

vemos hombres a caballo, Pero, la idea, abstraida de las cosas particulares se alza en garantia
de una verdad y de wn discurso ordenado y plegado sobre si. Es garantia ademds de un

orden del mundo wiido y regido por la semejanza.

42 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... Cap. 11l "Representar” pp. 53-82



37

De un Dios que no engaiia

"Si fallor sum”, "'si me equivoco entonces existo”; este es ¢l punto a partir del cual construye
Agustin su argumento 43 en favor de la cxistencia de las cosas reales, de modo
independiente a los errores personales que podamos tener en nuestra percepeion. Del mismo
modo, Escoto remite a la idea arquetipica como causa ejemplar 44, Desde este extremo
platonico a su dpice aristotélico con Santo Tomis; desde la superioridad del alma en lo que
respecta al conocimiento del mundo hasta la necesidad de lo corporco; se construye en la
edad media la figura del hombre. Asi, en Agustin, los elementos del mundo -es decir las
cosas- actuan sobre el alma que los conoce; por el contrario en Tomas, los objetos actian
sobre los sentidos y estos sentidos se dan en el compuesto cuerpo/alma que es el hombre. El
fantasma que aparece en la imaginacion es el fantasma de un particular, a través del cual el
alma humana conoce el universal, El entendimiento solo puede conocer la esencia de la cosa

en tanto ésta tiene ser 45,

Para el pensamiento medieval todo esti del lado de afuera -nosotros diriamos dcl
lado del objeto- pero no hay que engafiamos, este afuera del que hablamos no se da smo en
relacion con un adentro -el hombre-, Para el medieval no hay, en modo alguno, tal adentro,
esta interioridad de juicio y reflexion no ha nacido ain en occidente; y por ende tampoco hay
tal afirera. No hay aln sujeto/abjeto como lo planteamos desde Descartes. Todo lo que hay
son particulares y universales. Una misma base sirve de cimiento a estas constnicciones,
misma que después utilizara Descartes: Un Dios que no engaiia. Un Dios que garantiza la
colierencia del mundo y de los scres que en él habitan. Un Dios que en su existencia sirve de
camino para las voluntades, de modelo para los estados y para el comportamiento de los

hombres; un Dios que juzgard los actos, un Dios del que se puede gozar y en el que se

43 Agustin, San.y Del Libre Arbitrio, Agua, espafia, 1950
44 Copleston, F.; Historia De La Iilosafia Vol. 1. pp. 126,
45 Aquino, T, De; Summa Teologica. Porrlia, México, 1970,
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puede vivir en la contemplacion. No en vano clamard Santa Teresa su “muero porque no

muero”.

El cuadro del pensamiento antiguo (fig. 10) se cierra asi ante nuestros ojos. En la
parte superior el mundo de las entidades universales (macrocosmos), los clementos (aire,
tierra, viento y fliego) que son la base y Ia causa del mundo en su sucesiva composicion y
descomposicion. Abajo el microcosmos de las cosas particulares del mundo. Entre estos dos
espacios aparece la figura de este ser humano ocupando el lugar de un puente. Unido a
ambos reinos, materia y carne lo unen al microcosmos y al mundo de las cosas; alma e
intelecto (chispa divina) lo unen al macrocosmos y lo universal. Las relaciones del mundo
antiguo se dan en dos niveles y en dos formas. Por un lado es ¢l macrocosmos el que
determina al microcostnos, en una relacion gutada por la semejanza que ordena el nmndo de
las cosas en acuerdo con ese mundo de arriba. Por otvo, es la lectura del mundo de las cosas
y de los sigios ocultos que revelan la semejanza (la divinatio) la que garantiza el orden de

cielo y tierra.
Figural0,

Macrocosmos

Divinatio HUMANO Semojanza

v

Microcosmos
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Capitulo 1X

Homo Cognoscens

La nueva episteme

Algo ocurrio en el siglo XVII que vino a representar un movimiento radical en el campo de
los discursos y los saberes del mundo antiguo. Los movimientos interiores del pensamiento
occidental abrieron ¢f espacio a una nueva manera de pensar, De pronto, nos dice Foucault
46, se rompio Ia red invisible que unia las palabras y las cosas; de un momento a otro los
hombres y el universo dejaron de estar unidos; se rompio cl discurso de la semejanza que
unia macrocosmos y microcosmos. Los signos ya no seran mis la marca de las cosas; las
historias no serdn ya ¢l producto de los designios, incognitos pero cogunoscibles -a través de
los oraculos o Ja escritura oculta de las cosas. Hombre y cosntos estaran, a partir de ahora,

separados irremisiblemente.

De un momento 4 otro, cual el giro de un prestidigitador, surgio una nueva forma de
pensar ¢l mundo, una nueva epistene, en la cual palabras y cosas aparecen ahora separadas.
De pronto se ronipio lu red invisible de la semejanza que nnia el mundo. La semejanza paso
de ser a condicion de Ia certeza para convertirse en la posibilidad del engaiio. El signo de la
semejanza no es ahora sino la posibilidad del error; y es especialmente en el pensamiento de
Descartes, que surge un nuevo criterio, El rechazo de Iz semejanza y la posibilidad de hacer
surgir ast una nueva figura en su lugar: La Comparacién de las cosas del mundo en sus

dos formas: Medida y Orden 47,

46 Cf. Foucault, M. . Las Palabras... cap. 11, "Representar” pp. 53-82
47 Ibid p. 60.
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Este es el terreno que nos muestra una arqueologia del saber, la cual nos permite
aprender fos cambios en las formas de ordenar ¢l mundo, la relacion de las cosas con las
palabras y de fondo la aparicion de posibilidades y dominios discursivos nuevos, asi conio la
creacion de nuevos terrenos donde se desplegara el daminio de lo empirico. Este cambio
atraviesa de cabo a rabo la ¢poca clasica y permite el surgimiento de uno de los tenus que
aqui nos anudan: La Representacion. Este movimiento abrird paso a nuevas posibilidades
de estructuracion y serd el suelo de los discursos de la psicologia que son el tema central de

este trabajo.

Cogito, ergo sum

"Mientras de tal modo rechazamos todo aquello de lo cual podemos tener la
menor duda, e incluso imaginamos que es falso, facilmente de hecho
suponemos que no hay Dios, ni cielo, ni cuerpos y que nosotros mismos no
fenemnos manos, ni pies, ni cuerpo, en witino ermino; pero no podemos
suponer de la misma manera gue no somos, en tanto que dudamos de la verdad
de estas cosas; porque hay una repugnancia en concebir que lo que piensa no
existe al mismo tiempo que piensa. Por consiguicute el conocimiento de que
"pienso, luego existo", es el primero y mas itportante de los principios ciertos
que se me ocurren.” 48

[l aforismo cartesiano sitta como fundamento de la existencia al pensamiento; mas
cOneé ec acte cootto cartectana? Oné 0 AN AT ear : o )
¢Qué es este cogito cartesiano? (Qué nueva manera de pensar el mundo inauguré Descartes
que repercute hasta nuestros dias? (Como este giro del pensamiento occidental, ocurrido a
mediados del siglo XVII, ha persistido como problematizacion?

Como es sabido, Descartes parte en su razonamiento de un proceso que se ha dado
en Hamar la duda metddica; es decir, no se trata de un escepticismo radical sino de un
escepticismo metodologico. Las condiciones de posibilidad del pensamiento, para ¢él, no se

afirman en la certeza sino en la duda misma. Asi se pregunta si es posible y coherente creer

48 Descartes, R.j Discurso Del Méiado, Losada, Argenting, 1972, pp.,
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en 1o que nos dictan los sentidos. La respuesta, ya la sabemos: No. Puesto que st ns
sentidos me han engafiado en otras ocasiones en las que he creido ver, he creido oir, o
incluso he creido tocar innumerables cosas, pronto he comprobado -por ejemplo en el caso
de Ips suciios- que las cosas que veia, las personas con quiencs hablaba, incluso las
sensaciones fue recorrian nii cuerpo no eran sino meras ilusiones. Descartes se pregunta
después, si me es dable creer entomees en mi cuerpo, mis manos, mi cabeza... es decir ese
cuerpo que me coustituye. La respuesta tambicn es un no contundente; puestv que podria
existir un demonio maligno que me engaiiase y me hiciese creer que tengo manos, cuerpo,
cabeza, pies, ete. Sin embargo, y este es el planteantiento central del pensamiento cartesiano;
si este demonio me engaila, tiene que engaiiar a alguien, Puede ser que no tenga manas,
tampoco cuerpo ni pics ni nada; puede ser igualmente que las personas que creo ver, los
dolores y placeres que creo sentir, las floves y perfumes que me embriagan con su aroma y
las texturas que me parece tocar no sean mas que meas ficciones o enganos urdidos por
esta inteligencia maligna; pero he aqui la clave: si me es permitido dudar de todo,
evidentemente tengo que ser alguien: aquel que duda. Mi identidad se afirma en el
pensamiento. Puedp no ser mds que mero pensamiento, y que toda mi esencia se reduzea al
pensamiento; pero atn asi soy, mi existencia y mi ser tienen su gavantia en wi propio

pensamiento 49,

Cogito: Ego sum

"go sum" Yo soy. Si Descartes es, qué es lo que es? s acaso ese pensamiento? ¢o bien,
es ¢1, René Descartes, ¢l que piensa que existe y en esa medida existe? Esta "o del piens(o)
nos ciusa problemas. ;Quién o qué piensa ahi?

"Por la palabra pensar entiendo todo aquello de lo que somos conscientes
como operante ei nosotros” 50

49 Descartes, R.; Meditaciones Metafisicas, Aguilar, Argenting, 1980
50 Descartes, R, Principios De Filosofia, México, Porrda, 1980, (Cf. Coplesion p. 91).
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"Yo soy, yo existo pero ¢cudnias veces? Solamente cuando pienso, porque
podria ocurrir que si yo cesase enteramente de pensar, cesase ignalmente por
completo de existir” i

"Con solo que yo dejase de pensar, aun cuando todas las restantes cosas que
antes hubiera imaginado hubiesen existido realmente, no tendria razon alguna
para pensar que yo hubiese existido” 52

Si bien el "pienso, luego existo” esti construido a modo de un silogismo no se trata
aqui de un argumento silogistico, 1o es pues una inferencia a partir de premisas; sino por ¢l
contrario, s¢ trata de un autorreconocinliento en cuanto pensannento que se piensa a si
mismo. Una cosa que es conocida por si misma. Ef pensar es pues un autoconocerse, un
conocer de si. En este sentido quien piensa y por consiguiente quien es, es una conciencia,

gque podriamos leer como aquello que se conoce a si mismo.

El "pienso, luego existo” es en realidad, y explicitamente en Descartes un "yo pienso,

luego yo soy".

" Mientras yo queria pensar asi que todo era falso, era preciso que yo, que lo
pensaba, fuera algo. ¥ advirtiendo que esta verdad: yo pienso, luego yo soy,
era ton firme y segura que no podian conmoverla todas las mdas extravagonies
suposiciones de los escéplicos, juzgué que podria admitirla como primer
principio de la filosofia que yo buscaba." >3

Todo podria ser falso; pero las experiencias que del mundo tengo, son tales en la
medida en que son procesos de los cuales conozeo; de los cuales se. En resumen: son
procesos de los que soy conciente, A partir de ta pregunta por lo dudoso del cuerpo (pues
pudiera existir  este  demonio  engaiador) el Yo del "yo pienso" se  sostiene

independientemente de ¢sa corporalidid. Se construye asi para occidente, en estas apretadas

51 Descartes, R,; 12/ Mundo...
52 Cf. Descartes, R.y Discurso Del...
53 Ibid.; 4. p. 66. El subrayado es nuestro
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lineas, en esos cuestionamientos w objeciones, y en las respuestas que a ellas da Descartes>:

un sujeto que piensa. Un sujeto que es conciencia ; un sijeto que es un Yo.

Este Sujeto/Yo deviene asi en ese espacio de la interioridad desde el cual se
reconstruira Ia exterioridad del mundo v desde donde se ordenaran las cosas y los seres. L
Sujeto permite escindir el mundo en una interioridad de los pensamicntos y las sensaciones y
una exterioridad de las cosas del mundo. De algin modo, el siglo XVIE invento una nueva
construccion epistemoldgica a la cual Ronty 55 ha Hamado la esencia de vidrio y el ojo de
la mente. El Sujeto/Conciencia se ha convertido asi, para el siglo XVILy la época clasica,
en ese gavante que el pensamiento antigno ubicaba en Dios o en la Idea en tanto universal.
Il sujeto es asi la vara con la cual se mide el munda. Pensamiento, Conciencia, Voluntad
y Sujeto/Yo se desplegarin asi y desde este momento, en una umdad que, apenas hoy -

{rescientos anos después- empicza a resquebrajarse.

Representar

Gran parte de este movimiento que sacude a Europa en el siglo X VI, el surgimiento de esta
nueva episteme a la que alude Foucault, no nos muestra sino la aparicion de una nueva

relacion entre las palabras y lus cosas.

El pensamiento escolastica, camo ya hemos visto, establecia que el pensamiento era
una cualidad de o real, un modo de ser de la cosa en Ta mente de los hombres, manteniendo
el garante de lo universal en que este ser de la cosa se sostenia. Por el contrario, ¢l
pensamiento cartesiano opera aqui una suerte de inversion. En un mismo movimiento ocurre
una separacion en dos niveles del mundo: las palabras y las cosas, Lo que anteriorniente no
era Sino una signatira universalis se convierte asi en dos reinos separados. En un momento

del siglo XVIL, aquella union se desintegra, y al hacerlo se da forma a dos universos

54 Descartes, R,y Respuesta oA Las Objeciones
55 Rorty, R.; La lilosofia Y EL Espejo De La Naturaleza, Citedra, Espaiia, 1985



44

paralelos. Un mundo mterior y un mundo exterior; lo representable y I representacion, un

havelt y un Umwell.

Mientras para ¢l pensamiento antiguo las sensaciones que ¢l mundo producta en ¢l
alma sensible evan tan solo mados de ser de las cosas en nii mente; con Descartes fa
sensacion pasa a ser una forma de pensamiento. Es sin embargo éste un giro curioso. 12l
pensamiento que era puesto en mi sostenia su certeza en los universales; el pensamiento
como lo que ocurre en mi -para Descartes- obtiene su certeza en un Dios bueno, un dios,
que al igual que ¢l demonio maligno, podria engaiiarme pero que no lo hace. Sin embargo he
aqui los dos momentos que nos interesan: lo absolutamente cierto. es decir que existo cu
cuanto pienso “cogito ergo sum”, y o dudoso, aquello de fo que nunca podre estar seguro,

lo que sicmpre es susceptible de no ser sino el engaiio de un caprichoso demonio.

He aqui que vemos recorrer al pensamiento clisico dos caminos paralelos. Por un
lado el orden de las empiricidades que se despliega en ¢l mundo y por el otro, un otro orden
del mundo que se despliega al interior de mis pensamientos, en fa forma de estas imigenes
que aparecen ante mi cuando picnso; en la nocion lockiana de Idea. Mas como sefialibamos,
¢s bien sabido que todo paralelisnio solo se sostiene en la imposibilidad de Ia interseccion, en
lo que nunca se ha de cruzar, En la imposibilidad de recurrir nuevanente a ese discurso que
diera cuenta de las relaciones entre las cosas -la episteme de la semejanza- pues ésta ya ha

caido, no es ahora sino la posibilidad del error,

Mas iqué son estos dos drdenes? (las cosas del mundo y su representacion). Sino el
momento de la separacion de lo que antes estaba unido. No es gratuito este movimiento,
sino que, por debajo de lo aparente, implica la aparicion de una figura, un persouaje
novedoso que haga el corte. Esta figura no es ain el Hombre como empiricidad sino el
Sujeto/Yo; que no ¢s cualquier sujeto, sino el sujeto cartesiano; ¢l que aparece en el siglo
XVIL, antes que nada camo un lugar, el lugar donde se da la posibilidad de toda

representacion; el lugar donde se manifiestan los pensamientos, esta cosa que conoce (res



cogitans) y desde donde se recompone ¢l mundo de las cosas (res extensa), postulado éste

que alcanzard su maxima expresion un siglo después en la filosofia de Kant 30,

Res Cogitans

El pensamiento de Descartes y la época clisica dividen el mundo en dos terrenos. Las cosas
del mundo (Res extensa) y su contraparte, la cosa que piensa (Res cogitans). Si soy (es decir
si eXisto), soy una cosi que picnsa 37 Sum res cogitans”. Un ser cuya esencia es el pensar,
Mas podriamos aqui preguntar jqué es para Descartes -y con ¢l para la época clasica- el
pensar?. El res, la substancia es entendida aqui en una tradicion escolastica; ¢s una
substancia que piensa, una sustancia pensante, es decir una sustancia concreta, no una
abstraccion 98, Substancia que en los Principios de Filosofia 39 definira como "aquello que

existe sin que necesite de otra cosu para existir."

Sin embargo, aqui cabria una pregunta que ya le plantean sus contemporineos. ;Qué
es pues esta cosa que piensa y como definirla? Bien claro es, por un lado, que la separacion
cartesiana, entre la res extensa y la res cogitans nos indica que mente y cuerpo 1o son la
misma cosa, Asi procede el argumento desarrollado en la cuarta parte del Discurso del
Método 00 y en la segunda meditacion. Mas ;Qué son estas cosas que estdn en la mente
cuando se piensa? y ;Qué son estas otras que Hamamos voluntad, sentumientos y
sensaciones? La respuesta cartesiana, como lo sefiala en varias de sus respuesta a las
objeciones, es que las sensaciones, los sentunientos, y lo que llamamos la voluntad no son

'

sino "modi cogitandi 01", ¢s decir formas del pensar. Unicamente pensamicitos. Aqui se

enlaza, a nuestro entender, ¢l punto esencial del pensamiento cartesiano, lo que serd para la

56 Kant, 1.; Prolegomenos A Toda Meltafisica Del Porvenir, Pornia, México, 1980,
57 Cf. Descartes, R. . Meditaciones...

58 Cf. Kelly, J.; Descartes,. pp. 65y ss.

59 Op. cit.

60 Op. cit.

01 Cf. Kelly, J.; Descartes...



época clisica el fundamento de la subjetividad. El pensamiento ¢s todo aquello que ocurre
en nosotros, de modo que somos concientes de ello. Pensar y ser conciente de que se piensa
no es sino wna y la misma cosa. La conciencia es la base del ser pensante. Por cllo para
Descartes toda sensacion, todo pensamiiento y emocion, toda actividad de la "res cogitans”,

es decir su modo de ser es necesariamente la conciencia,

Con esta vision del mundo cortado en dos niveles, nna interioridad que serd la
Mente (res cogitans) y una exterioridad o mundo fisico (res extensa), surgird una nuevi
manera de definir el campo de los saberes. Ya no se tratard mas de una crudicion y una
divinatio que permitan leer las marcas del mundo para rescatar el imperio de la semejanza
detris de las aparentes diferencias. Ya no se trata mas de leer en las cmpiricidades las claves
ocultas que unen macrocosmos y microcosmos. Ahora, el saber -la ciencia- serd representar
el mundo de una manera precisa y coherente, establecer el orden de las cosas del inundo en
una cadena continua, Por ello, nos dice Foucault 92, el terreno de las empiricidades aparece
recorrido por las dos formas del orden: mathesis y taxinomia; discurso y profusion que
llevan a plantear las posibilidades de un analisis de las riquezas, una historia natural y una

gramatica general.

62 Cf. . Las Palabras...
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Capitulo III

Sentir

La invencion de la mente

La época clasica llevd asi a una division del mundo en dos terrenos: un mundo exterior
asimilable a la res extensa cartesiana y como contraparte un lugar interior en donde se
representa o reconstruye el mundo de las empiricidades, la res cogitans, Como hemos
sefislado no es sino la idea de un sujeto/yo definido por la conciencia, la que sirve como

garante de este orden. Para la época clasica, saber se ha convertido asi en un representar.

Por el lado contrario, en el otro nivel de la episteme clasica, en ese espacio interior
en que se ha dividido el espacio de los saberes, surge wn saber especifico, una ciencia
interesada en el conocer sobre los modos de la percepcion, de la sensacion y de las
emociones; de todo aquello que colma ese espacio interior de la recién inventada mente; ese
espacio interior en ¢l cual se define el sujeto/yo. El siglo XVII y la época clasica abren aqui
el paso a una nueva empiricidad: el saber sobre la mente; se trata de los discursos de las

psicologias fisiologicas que se extenderdn hasta nuestros dias,

Este discurso sobre la mente y sobre los espacios interiores puede resumirse en un
solo problema que funcionara como eje de la subjetividad en la época cldsica. Este problema
sc refiere la alteridad radical que existe entre lo representado (mundo externo) y el
pensamiento como representacion, que no cs sino el problema Sujeto/Objeto, Sobre este
problema girardn otra inquictudes como la referente a la manera en que se da la relacion
entre Jos dos elementos de esta alteridad. La relacion mundo exterior/mundo interior. De

ahi, como veremos mas adelante el privilegio que el discurso clasico otorga a la sensacion.
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Sin embargo, no es solo el pensamiento cartesiano lo que ha llevado a este
movimiento, si bien es probablemente, una de las formas que mejor lo ilustran, El mismo
giro se aprecia en casi todos los pensadores y filosofos de la época clsica. Tanto si la idea
aparece puesta en la meate por un Dios bondadoso, como es el caso del nativisnwo cartesiano
y su doctrina de las ideas innatas (esas ideas puestas por Dios y que funcionan como
prerrequisito para que podamos conocer algo del mundo). O bien, por el cantrario, como lo
postulado por los empiristas ingleses, especialmente John Locke 03, Hume y Hautley, para
quicnes ln mente aparece como una tabula rasa en la cual el mundo marcara sus huellas
como st de una plancha de cera se tratase. Ambas formms de pensar conciben el
conocimiento como una representacion del mundo. Empirismo y Nativismo, si bien
concepceiones opuestas en lo referente al origen de algunos de los contenidos de la mente,
comparten un terreno coman. Ambos abrevan de un mismo manantial. La separacion del
mundo en dos niveles. El corte introducido por el sujeto/yo de la conciencia entre un espacio

interior y otro exterior, y la nocion de la idea como algo que se produce al interior de la

mente,

De este modo, y siguiendo a Richard Rorty 94, diremos que la filosofia clsica se ha
convertido asi y para este cntonces, en una teoria general de la representacion y por ende en
una teorfa del conocimicnto. Este movimiento presenta a occidente nuevas posibilidades
empiricas; un nuzvo acomodamiento de los saberes, asi como la aparicion de saberes y
posibilidades disc arsivas radicalmente novedosas; amen de Ia posibilidad de nuevos terrenos
para el estudio y la disquisicion de los filosofos. Entre ellos, merece nuestra atencidn como
gje rector de esty disquisicion, ese saber que se interrogara sobre las percepciones, las
sensuciones que son. Los deseos y las emaciones y las voliciones no aparecen afin como

empiricidades dis aursivas; atn no se producen los juegos discursivos que han de articularlas.

63 Locke, J.; Tratado Sobre [] Entendimiento Humano, FCE. México, 1980.
64 Cf. Rorty, R. La Filosofia Y L Espejo ...



49

Todas estas preguntas, esta psicologia clisica, no se dirige sino al acto del conocer y
a esta mente que conoce ef mundo. Son a la vez, y esto es esencial, preguntas sobre este

sujeto/yo definido por la conciencia.

La mente tendrd su lugar en fa corporcidad. ‘Tiene sin cmbargo, un lugar privilegiado:
el cercbro. El cerebro que aparece asi como este espacio interior que abre tambicn la
posibilidad de varios problemas y cucstionamientos; los fundamentos dc una ciencia de la
mente y de los estados nientales, que puede definirse como el problema de la conciencia,
;Cual es la relacion entre los estados intencionales de la conciencia con deternminados
estados neurales? ;Qué ocurre en mi interior cuando percibo el aroma de una flor y lo
distingo claramente del de una apetitosa comida? La nocion cartesiana de la idea clara y
distinta, 65

Las psicologias cldsicas son discursos sobre las sensaciones de los hombres, sobre I
manera en que esta mente conoce el mundo y ocupan un terreno comun a todo el

pensamiento clisico,

Asi, ¢l vicjo problema de elegir entre un dualismo o un monismo, tan caro a los
filosofos preocupados por el problema cuerpo mente 66 1ng resulta ser sino el espacio desde
el cual se dan respuestas y con ello se enmascara, un problema alin mas radical; aquel que la
arqueologia sefiala en el vértice mismo del pensamiento clisico como la piedra angular que
lo sostiene. La division del mundo en dos niveles y con ello la invencion de la mente como

un espacio interior definido por la conciencia.

Los modelos psicologicos, tan propios de estos ultimos cuatro siglos, ilustran
claramente csta escision del mundo en dos niveles; palabras y cosas, mundo exterior y
representacion interior; reconocen en cllos varios lugares y establecen asi distintas

posibilidades, agotando de este modo ¢l juego de I duplicidad del mundo. Habra asi

65 Cf. Descartes, R.; Meditaciones...
66 Véase por ejemplo Campbell, K. Cuerpo ) Mente, UNAM, México, 1987
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respuestas Dualistas (aquellas que nos hablan de un mundo material y un mundo del alma)
por ejemplo Descartes, Locke, y Leibniz. O por el contrario, se daran respuestas Monistas
como en el caso del empirismo de Berkeley, asi como el de las escuelas empiristas francesas

como la del abate Condillac, o las de Mettrie y Cabanis,

Desde el extremo racionalista al extremo empirico. Desde Descartes a Bain pasando
por Locke, Hume y Hartley; todas las psicologias comparten wn terreno comim. Todas
ofrecen respuestas a un solo problema que es el problema de la relacion sujeto-yo/mundo.
Ya sea la sensacion proveniente de las cosas, en la primacia de lo corporal sobre lo mental;
ya sea la razon la que crea el mundo, en la primacia de lo mental sobre lo material; ya que el
hombre sea una maquina de sensaciones -Berkeley y Condillac- en donde es el mundo el que
graba sus impresiones sobre la tabula rasa de la mente humana. Ya que haya ideas innatas
puestas por Dios; o aquella otra solucion que nos ofrece el paralelismo propuesto por
Leibniz -y continuado en el terreno de la psicologia por Wolfl en su Psychologia Empirica-
en donde las monadas subsisten en su purcza siguiendo mociones relacionadas entre st. Una
sincronfa sin causa i cfecto, mediada por un dios encargado de mantener el mundo en esta
perfecta armonia 7. El terreno que hace posible estas empiricidades y establece la

posibilidad de hacer estas preguntas es uno y el mismo,

El imperio de los sentidos

El problema de la sensacion ocupard asi el primer y principal lugar en los discursos
psicologicos del siglo XVII y de la época clisica. Cualquiera que sean los modelos
(monismo/dualismo, interaccionismo/paralelismo), la pregunta girara en tomo a la manera cn
que ¢l mundo se presenta a los sentitlos, pero mas concretamente, et tomo a ese puente,

siempre endeble y siempre inaprehensible que une ambos reinos; esa mediacion entre el

mundo exterior y el mundo interior,

67 Leibniz, G. W.; Nuevo Tratado Sobre £ Entendimiento Humano, Aguilar, Argentina, 1930.
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Asi el siglo XVII se pregunta cual es aqui ¢l papel de los sentidos, como ocurren las
seusaciones. A ello obedece la gran importancia que adquicren en estos discursos las
ilusiones, y los sueiios. He aqui, en ese misterio que ¢s la vista y en el ojo, que se ubica ¢l
lugar privilegiado por la expericncia sensacionista. El ojo es un modelo -paradigmatico
acaso- para las psicologias sensacionistas del siglo XVIL Por ello, Descartes dedica un
trabajo especial a la dioptrica 98, por cllo también lleva a cabo sus experiencias con el ojo de
un buey. En Inglaterra, tiempo después, es la luz y su descomposicion fa que fascinari a
Newton.

Analicemos el espacio de estos juegos y movimientos que nos muestra el
pensamiento cldsico. Veremos asi, en la experiencia sensacionista, el agotamiento del
recuadro tebrico sobre ¢l que se muestran y despliegan las empiricidades asi como los
ambitos discursivos sobre los cuales se constituye el mundo de los saberes y ante los cuales
testimonian sus virajes.

Asi, para Descartes, el cuerpo humano no es sino una maquina animada por cstas
creaciones tan ad hoc que son los espiritus animales. Descartes es un dualista para quien el
cuerpo ¢s una maquina, Una maquina que recibe informacion del exterior a través de ciertos
sensores especiales. En esta alegoria, todas las sensaciones, todos los dolores y todos los
placeres, asi como todos los movimientos y funciones del cuerpo se convierten eu los
procesos de la maquina humana, Estas energias discurren a través de los nervios; son los
espiritus animales que produce el cerebro y que se mueven merced al calor del corazon.
Viajan a través de los nervios que son cual tubos y legan finalmente a los musculos a los
cuales hinchan. El alma humana estd separada de este cuerpo pero obra sobre ¢l a través de

la glindula pineal, punto precioso y tinico situado en el centro del cerebro 69,

68 Descartes, R.; Didptrica,
69 Cf. Descartes, R Meditaciones...; 6° Meditacion pp, 107~ 125.
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Analicemos ¢l espacio de estos juegos y movimientos que nos muestra el
pensamiento clisico. Veremos asi, en la experiencia sensacionista, ¢l agotamiento del
recuadro tedrico sobre el que se muestran y despliegan las empiricidades asi como los
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Ia glindula pineal, punto precioso y tnico situado en el centro del cercbro 9,

068 Descartes, R.; Diopirica,
69 Cf. Descartes, R.; Meditaciones...; 6° Meditacion pp. 107- 125.
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"Aungue el alma humana da forma a todo el cuerpo, su asiento se encuentra en
el cerebro; y es aqni que lleva a cabo, no sélo el intelecto y la imaginacion
sino también la sensacion”. 0

En Ia psicologia cartesiana, las cosas del mundo tienen la capacidad de provocar un
movimiento en nuestros nervios, que la mente interpretara como nna sensacion; mas no cs,
por ejemplo, el ojo el que ve, sino la mente, por medio del cerebro a través del ojo que

recibe los corpusculos de luz provenientes de los objetos.

En Inglaterra, en cambio, el empirismo y la nocion de la tabula rasa de Locke
establecen su preeminencia; la que seguira aqui dos posibles caminos 71 que no son sino los
dos extremos del terreno de lo empirico para la época clasica: ¢l mundo externo y el mundo
interno. Lo que lleva por un lado a la preeminencia absoluta de lo interior, (subjetivismo) o
por el otro, a la preeminencia absoluta del mundo extemo (objetivismo). Monismo/Dualismo
son aqui solo puntos de referencia en un continuum que va de lo uno a lo doble. Se cae asf
en dos extremos, o bien nada existe y solo existen las sensaciones, por ejemplo en el
sensacionismo de Berkeley que posteriormente llevara, por ejemplo, a la psicologia de Emst

Mach para quien solo es posible hacer una sola y inica ciencia, la ciencia de las sensaciones.

La escuela empirista inglesa parte de Thomas Hobbes y su doctrina de que los
contenidos mentales s6lo eran producto de las experiencias sensibles. Sin embargo, fue John
Locke en su Ensayo sobre el entendimiento humano 72 quien proporciond la modema
definicion de la Idea zomo aquello que ocurre en la mente 73 y aquello que proviene de la

experiencia,

70 Cf. Descartes, R.; Principios De La Filosofia...

71 Una muy buena discusion respecto a estos desarrollos y marcos epistemologicos de los problemas de la
psicologfa, se encuentra en Braunstein, N, "/ problema (v ¢l Jalso problema) de la relacion del sujeto y
del objeto”, en Braunstein, N.; Pasternac, M.; Benedito, G.; Saal, F.; Psicologia: ldeologia Y Ciencia,
Siglo XX1, México, 1976.

72 Op. cit,

73 Uno de los elementos bisicos que discute Rosty en relacion a lo que llama la invencion de la mente, Cf.
Rorty, R.; La Filosofia...
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"..¢De donde aparece en el hombre la inmensa y variada cantidad de ideas
que posee?; de donde aparecen todos los materiales que componen la razén y
el conocimiento? A esto respondo con una sola palabra: de la experiencia. Ln
ella se basa todo nuestro conocimiento, y es de ella que procede..." 74

¢De donde proceden las ideas y cudl es el fundamento de la experiencia? Para Locke
solo hay dos fuentes posibles: la sensacion y la reflexion. La sensacion es lo producido por
los sentidos y es la reflexion, lo que permite a la mente ¢l pensar sobre estas sensaciones, la
reflexion es una suerte de “sentido intemo". Las cualidades primarias, en tanto aquellas
percibidas directamente por los seutidos son este puente -del cual ya hemos hablado
metaforicamente- entre el mundo interior y ¢ mundo exterior. Seran asi cualidades
secundarias aquellas capacidades (poderes) de los objetos para producir ideas que no se
encuentran en los objetos. Son estos poderes o capacidades que tienen los objetos de afectar
nuestros nervios. ..

En Francia, con Condillac 7% y su modelo de Ia estatua de marmol se recupera la
nocion lockiana, Es ahora a partir de la agrupacion y complejizacion de las sensaciones y su
posterior construccion, que finalmente se constituira la idea de la rosa. Este modelo lockiano
implica a su vez la posibilidad de una descomposicion paulatina y sucesiva de las ideas par:li

legar finalmente a la percepcion simple y pura,

El sensualismo y la primacia de la experiencia legan quiza a su limite con la doctrina
empirista de Berkeley 76y posteriormente de Hume 7, para quiencs lo inico que existe son
las sensaciones; toda la existencia objetiva se reduce asi, eu Berkeley, a la mera sensacion.
Posteriormente en Hume, incluso este inismo sujeto, se reduce a un conjunto de sensaciones
y experiencias. Pese a las apariencias no se trata sin embargo, de un giro epistémico, sino

simplemente de llevarlo todo 4 uno de los extremos -el extremo subjetivo- el limite interior

74 CE. . Tratada Sobre...

15 Condillac, E.; Tratado De Las Sensaciones

76 Berkeley, G.; Tratado Sobre Los Principios Del Entendimiento Humano, Argestina, Losada,
77 Hume, D.; Tratade Sobre La Naturaleza Humana, FCE, México, 1980.
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de este continuum en que hemos ubicado el discurrir de las psicologias y las teorias sobre la
sensacion que nacen en la época clasica. El mundo dividido, sujeto/objeto del clasicismo

permanece bajo las formas aparentes en las que se aculta.

Las formas de las psicologias de la sensacion son muchas; se puede recurrir a la
metifora cartesiana de los espiritus animales o se puede recurriv a la electricidad como lo
hiciera Volta en su experimento con las ancas de rana para descubrir asi la existencia del
impulso nervioso. Se puede recurrir también a la anatomia, y buscar de este modo fos
lugares de la mente y desentraiiar la estructura de este homo ex machina que es ¢l cuerpo y
que sc inicia desde ¢l pensamiento de Descartes para legar al hombre maquina de La
Mettrie. Las psicologias de la sensacion ocupan un higar arqueologico que responde a un
problema ereado por el pensamiento clisico. Habrd, ya lo hemos sefialado, otros problemas
ypor ende otras respuestas. Asi, las psicologias sensacionistas se claboran sobre el marco de
cstas posiciones discursivas, son las hijas naturales de la filosofia clisica y del probiema de la

relacion sujcto-yo/objeto que se yergue como su piedra angufar,

Homo ex machina

Todo el espacio de las preguntas y todos los posibles discursos sobre la mente en la época
clisica se remiten y giran sobre el inico espacio de lo corporal. El homo ex machina de La
Mettrie, que parte a su vez del modelo desarrollado por Descartes en las meditaciones 78
recorre y atraviesa todo el pensamiento clasico. Es la época de las clasificaciones
psiquidtricas, donde cuerpo y mente son las dos caras de una misma moneda. Donde se
reelaboran los discursos sobre las entidades patologicas; donde se puede hablar ya de una

locura 79, que se entendera, si, como mal funcionamientos de esta maquina humana,

78 Op. cit.
79 Foucault, M.; Historia De La Locura En La li'/)()cw Clasica, F. C. E. México, 1980,
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La nocion de enfermedad mental y con ella fa nocidn de fa mente como andloga a un

organo, que por lo mismo se puede enfermar, es producto del pensantiento clisico.

Quedan ain restos de un pensamiento anterior como la clasificacion de Plater que
incluye entre sus enfermedades a la posesion demoniaca, pero poco a poco el cuerpo
humano y sus lugares van ocupando el territorio que deja a su paso la semejanza. Se habla
asi desde of siglo XVH de énfermedades de los nervios. Neurosis es una palabra inventada
et el siglo XVIL Asi Cheyne (1671-1743) sefiala que un tercio de sus pacieutes son

neurdticos y Trotter escribird su View of the nervous temperament 80,

En el siglo XVII el cuerpo empieza a ser poblado de discursos y entidades como
nunca antes lo fue. Todo el reino de los astros y de los humores vacian su carga sobre el
cuerpo humano. La basqueda del cuerpo de las palabras, del lugar de los procesos mentales,
de las sensaciones, los placeres y los dolores, desemboca ast en una fisiologia del sistema
nervioso que permitira, tiempo después la fundacion de la psiquiatria moderna por Pinel y
Esquirol. Se crea asi, cse ente curioso que es la Enfermedad Mental, entendida como
enfermedad del cerebro. Aqui el discurso de las psicofarmacologias encontrard su terreno.
Mente y cuerpo son las dos caras de la misma moneda para el pensantiento clasico. La mente

como una corporalidad ha hecho su aparicion

En ¢l otro extremo, hay un movimiento mas sutil al que nos leva la imagen de la
maquina humana. Es el modelo de la miaquina sumadora de Pascal. El ser humano como una
miquina que procesa informacion, que recibe datos y que los corrige, que acomoda sus
sensaciones a lo que ¢l mundo le indica; que aprende. Aqui por un lado las doctrinas
sensacionistas que identifican lo metal con la sensacion, por ejemplo el sensualismo de
Condillac, pero alcanza su climax con el psicologismo extremo de Mach "No hay sensacion

a la cual corresponda algo fuera de ella misma" 81, Por otro lado tenemos a Bain y I

80 Ackerkneeht, E. H.; Historia De La Psiquiairia, Eudeba, Argenling, 1965,
81 Mach, E.; Andlisis De Las Sensaciones, Jorro, Espaiia, 1925,



doctrina asociacionista, heredera de las doctrinas de James y John Stuart Mill, las que
establecen ¢l primado de la asociacion como base del proceso mecanicista de la mente. El
conductismo contemporineo, desde Paviov y su fisiologia del sistema nervioso y de los
procesos reflejos a la modemna teoria del aprendizaje de Skinner, pasando por Watson, son

los representantes modemos de esta postura,

El doble lugar

Asi, el pensamiento clisico ha producido wn modelo del mundo zanjado en dos espacios (fig.
1) Un espacio del sujeto, y un espacio de las cosas. Puede aqui privilegiarse wno de los dos
polos estableciendo un continuum (subjetivismo/objetivismo) o pueden privilegiarse dos
interpretaciones en torio al problema materialismo/idealismo- 82, Tendremos asi los
discursos interaccionistas que privilegian la orientacion materialista por e¢jemplo el Tratado
del Hombre de Descartes 83 o el Homo ex machina de La Mettiie. En su contraparte se
abrirdn los discursos que privilegian ln orientacion idealista. En medio de ambas corrientes
se situardn las teorfas del paralelismo psicofisico de Leibniz 84 y posteriormente la
psicologia de Wolff 85, Por otro lado, se puede privilegiar el espacio de las cosas como lo
hacen los empiristas (Hwmne, Locke, Condillac) o el espacio de la sensacion (Berkeley,

Mach).

82 Cf. Braunstein, N, et al, Psicologia, ldeologia...

83 Descartes, R.; Tratado Del Hombre, CNCA, México, 1993,
84 Op. cit.

85 Wolff, C.; Psicolugia Empirica,
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Una cosa se advierte; el espacio de las cosas adquiere sentido y reconocimiento a
partir de fa posibilidad de su representacion. El mundo se ha vuelto una construccion intema
-quizd lo {mico que cxista sea esta coustruccion- pero poco importa, Es aqui la
representacion, el lenguaje como representacion del mundo, lo que establece la identidad de
las cosas del mundo y el orden de las empiricidades. En oposicion, y como en un
movimiento de resaca, el lenguaje nomina también a la interioridad; la representa y le da un

nombre; Yo.

Es en Kant 80 y en el sujeto trascendental que el argumento clisico encuentra su
cierre y ¢l limite de sus posibilidades. Al cuestionarse sobre las posibilidades de la
experiencia y del conocimiento Kant, en su revolucion copemicana de la filosofia, somete al
anilisis los fimdamentos de la razon y denwestra que la espacialidad y la temporalidad como
clementos a prioni del juicio son anteriores en sentido logico a cualquier experiencia y las
establece como leyes universales y necesarias de la conciencia. De ahi se deriva la
imposibilidad del conocer la cosa en si, el néumeno, separada de este momento empirico

definido por la constitucion espacio temporal de lo fenoménico. Ahi en este espacio de las

86 Kant, L; Critica De La Razon Pura, Porria, México, 1987,



categorias, en este lugar de las intuiciones y el entendimiento, en el lugar de esta cstética

trascendental surge el sujeto, el Yo trascendental, culminacion del pensamiento clasico.
En ¢l otro vértice, ¢l mundo de las cosas se sustenta sobre los movimientos que
ocasiona sobre la interioridad, aqui tenemos el privilegio de la sensacion en las psicologias y

en las filosofias de la época clasica,
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Capitulo IV

Los limites del discurso

El nuevo orden

El pensamiento clasico define en Kant sus limites 87 por un lado un Sujetolyo
trascendental, por otro el mundo de las empiricidades. Todo el universo de la exterioridad
se acomoda y adquiere su posibilidad de existencia sobre la red y la trama que el orden y la
mathesis le establecen; los espacios de una cuadricula en la cual se acomodan fos seres
(historia natural), los bienes (analisis de la riquezas), y las palabras (gramatica general). El
hombre como empiricidad, aquello que Foucault establece en la época moderna como punto
de union de las nuevas empiricidades trabajo, vida, lenguaje, no aparece atiin en occidente,

sino con el derrumbe de este pensamiento S8,

Bien sabido es que el discurso clisico quedard roto, cual anteriormente también se
dislocara el discurso del pensamiento antigno para darle paso. A fines del siglo XVII
cambia la forma en que se da la relacion del pensamiento con el mundo; en tanto esta
relacion se sustentaba en ln capacidad y en las posibilidades de la representacion. En este
terreno y del misimo modo, se vera trastrocado aquello que hemos llamado el discurso sobre
la subjetividad. Apareceran asi nuevas posibilidades discursivas y serd posible hacer nuevas
preguntas. A partir de ese momento, en ese salto que se produce entre el siglo XVIIT y el
siglo XIX; en aquel espacio en el cnal nos identificamos nosotros mismos; en ese nievo

terreno en donde se acomoda la episteme occidental, ha de praducirse un nuevo lugar para

87 Kamt, L; Critica De La Razon Pura, Porriia, Meéxico, 1987.
88 Foucault, M.; Lay Palabras... pp. 77y ss.
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los saberes por un lado: y por el otro, un nuevo lugar para el sujeto. Este lugar es ¢l

Hombre.

Este hombre es producto de un nuevo ordenamiento del discurso, de una nueva
acomodacion que define nuevas posibilidades de existencia en el discurso. Asi, en torno a los
tres ordenes elegidos por el analisis de Foucault 89 apareceran tres nuevos elementos que
habrdn de actuar como base de este nuevo orden. El trabajo, con Adam Smith, se convierte
en una nueva posibilidad en el terreno del analisis de las riquezas; es aquello que rebasa el
limite de su posibilidad. Hay abi, antes de cualquier cosa, antes que los bienes de la tierra y
de las minas, antes que ¢l oro y las monedas; un ser que trabaja y que produce. Un ser
definido y temporal. Un ser que se aliena en su producto, e algo que se le escapa. El trabajo
apunta asi a los limites del ese ser 90 y al hacerlo, abre paso al discurso modemo de la

cconomia politica.

Por el lado de la historia natural ya se han agotado las posibilidades ordenatorias del
caricter, este elemento con base en el cual se ordenaba la serie completa de similitudes y
difereucias, ora era el tamaiio de las lojas, ora la disposicion de los pétalos, ora la similitud
existente entre todos los seres voladores: msectos, aves, ardillas voladoras- y surgira un
ntuevo principio ordenador de Jas empiricidades. Ya no es mas lo visible -es¢ elemento tan
privilegiado por el pensamiento clasico- lo que detenminara el lugar de los seres en la
cuadricula del orden natural. Aliora es algo invisible, algo que no salta ante nuestros ojos, el
fugar de este nuevo saber, Surge asi -con Cuvier- la organizacion como elemento
estructurante de esta nueva empiricidad que ¢s la vida; ahora el mundo de las cosas se
divide en dos terrenos, lo orghnico y lo inorganico 91; estableciéndose asi la posibilidad de

plantear una ciencia de la vida; una biologia.

89 Ibid,
90 Ibid. p. 221.
91 Ibid. p. 224.
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Algo andlogo se ha de mostrar en el discurso referente a las palabras. Aquello que en
la época clasica se definio en tomo a las posibilidades de una gramitica general; en la cual el
acento se ponia en la capacidad de significacion, la que a su vez partia de una designacion
inicial a la cual se seguia por todos los laberintos de las hablas humanas. En este nuevo
terreno, la mirada se dingira hacia otros ligares, hacia lo gramatical puro, aquello que
rebasa los limites de la representacion. Este muevo terreno serd la fonética 92; y a partir de

este punto se planteara la posibilidad de una ciencia del lenguaje: la lingiiistica.

En todos estos movimientos se observa lo mismo: la imposibilidad de la
representacion para fundar a partir de si misma aquellos lazos que permitan unir en un solo
discurso los diversos clementos del mundo. Esta posibilidad se encuentra ahora mis alla de

los fimites de la representacion 93,

En el terreno arqueologico que tratamos de establecer, a partir de un analisis de los
discursos de la psicologia, no es sino hasta este momento, en ese movimiento que hace
aparecer estas figuras duplicadas del hombre, este espacio de una exterioridad del sujeto en
la cual el hombre se reconoce; que podemos hablar propiamente de una psicologia como ese

~ discurso que habla, opina y prescribe sobre las mentes de los hombres,

Este nuevo espacio es el espacio de la conciencia y es en la escuela alemana, Gall,

Bain y posteriormente en la denominada psicologia del acto, en donde encontraremos esta

duplicacion trascendental,

Los dos caminos

El pensamieuto clisico, en su limite, se agota en dos posibilidades; en dos caminos que se
abren al mundo luego del agotamiento de la representacion como fundamento de la

disposicion y posibilidad del conocimiento de las empiricidades.

92 Ibid. p. 231,
93 Ibid. p. 234.



62

El postular un sujeto, uta coneiencia trascendental y wna razon pura permite abrir al
pensamiento dos universos y manifestar claramente los limites de esta posibilidad: la

exterioridad y la interioridad; sujeto y objeto.

Por un lado, la posibilidad dc que se de la representacion pone de manificsto la
existencia de un sujeto trascendental que determina los fundamentos y posibilidades de toda
experiencia -las categorias a priori kantianas. Es este ser que representa, el que ordena el
mundo. Por otro lado, en esa exterioridad, este mismo ser que representa al mundo aparcce
representado; duplicado en una exterioridad. Descubre asi que es él mismo, y no otra cosa,
el tmico posible fundamento de toda representacion. Es una imagen que vuelve. Es en la
reflexion, que la experiencia recorta y separa mundo y sujeto; y es también en ella, que cl

sujeto s¢ encuentra a si mismo, duplicado, recortado y represeutado en el mundo 94,

El ndumeno, dice Kant, es incognoscible. No puede teuerse experiencia fuera de las
categorias fimdamentales de la razon pura; fuera de estos elementos a priori que sirven de
fundameunto a toda experiencia posible. Aqui estamos ya en el otro de los caminos posibles,
una Metafisica trascendental. El fundamento de las experiencias positivas aparece aqui; la
incognoscibilidad y la irrepresentabilidad son las caracteristicas fundamentales de lo
nouménico. Vemos aqui desplegarse dos terrenos: Ciencia y Metafisica; que no son sino
las dos posibilidades a las que lleva el agotamiento del modelo clasico y que constituyen el

pensamiento contemporaneo 93,

El ser del hombre

En el centro de este movimiento aparece la figura del hombre, lugar de toda posibilidad de I
experiencia y limite Gltimo de la trascendentalidad. La subjetividad adquiere asi, en la época

moderna, un nuevo rostro. El hombre estda aqui a sus anchas pues, de hecho, es el tmico

94 Ibid. p. 240.
95 Ibid. pp. 240y ss.
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lugar en donde es posible el nacimiento de esta empiricidad nueva. El fin del pensamiento
cldsico ha impuesto una duplicidad, el Hombre sera ahora sujeto de las experiencias y al
mismo tiempo aparecerd como objeto de las mismas, el hombre es ahiora aquello que conoce

y que al mismo tiempo, merced a este movimiento de duplicacion, puede ser conocido

;Como surge ¢l Hombre en este hgar? ;Qué clementos llevaron a que esta figura
ocupara dicho lugar? ;Qué diferencias hay entre este sujeto/hombre del pensamiento
moderno y el sujeto del pensamiento clasico?. jQue movimientos abre al problema de la

subjetividad la aparicion de los discursos Hamados huntanistas?

A nuestro ver so varios los elementos que permiten este movimiento.

a) La aparicion le Ia historicidad como discurso de posibilidad subjetiva,

b) La aparicion del discurso de las diferencias entre los hombres y como
contraparte L aparicion del discurso de la igualdad humana, Es en este
terreno desde donde es posible plantear los modernos problemas sobre las

personalidade i, campo fértil para los psicologismaos,

¢) El paso de . saber que se establece sobre entidades generalizables y
universalmen ¢ definidas (método cientifico positivista) y su contraparte que
se establece ¢ nio un saber sobre lo especifico y lo individual como distinto de

la entidad ger érica en que se incluye (método clinico)

La interseccion de cstos elementos, Heva a una concepeion sobre ¢l sujeto
radicalmente distinta. M > se tratara ya mas de discursos sobre un sujeto trascendental, como
lo fuera en la época cli ica. Sabre ese sujeto todo esta dicho. Alora se trata de hablar sobre
sujetos particulares, sobre personas concretas; en suma, sobre todo aquello que lNamamos

los individuos y las personas, sobre todos y cada uno de nosotros, He aqui el privilegio de la
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a) Se trataba de una psicologia introspectiva cuyo tema de estudio era la

conciencia

b) Se trataba de una psicologia sensacionista pues era a partir del estudio de los
fenomenos de la sensacion que era factible cstudiar los contenidos de la

conciencia.

¢) Se trataba también de una psicologia elementalista pues consideraba que existia
una base comdn para toda sensacion la "quimica mental” | es decir la mezela de

los elementos que daban forma a la sensacion,

d) Era una psicologia aseciacionista pues establecia a la asociacion como el

mecanismo de formacion de las contenidos compuestos de la conciencia,

Sin embargo, como bien podemds ver, el suelo epistemologico de esta psicologia
cientifica de mediados del siglo XIX consiste tan solo en un perfeccionamiento de la
psicologia fisiologista de la sensacion qv e Ita impregnado la época clasica. El terreno de su
construccion es el mismo. Hay mejores - {cuicas, se reconoce que hay impulsos nerviosos de
naturaleza eléctrica, se reconoce al cere¢ro como el drgano donde se encuentra esta mente
incluso se llevan a cabo enormes medic ones (Fechuer) o incluso andlisis experimentales (el

laboratorio introspectivo de Wundt). Ni hay en cllo ninguna novedad.



Capitulo V

La mascara

Hombre y cuerpo

Hasta mediados del siglo XVIIL, en aquello que conocemos como época clasica, el terreno
de las psicologias, aun no emancipado de la filosofia, habia hecho suyo, y tomado como
punto primordial de sus discursos, el problema de las posibilidades y las formas de la
percepcion, En cuanto tal, las posibilidades discursivas aqui manifiestas representaban la
relacion de este espacio interior del sujeto con un otro espacio, aquel de la exterioridad: el
mundo. La sensacion y el estudio de los drganos; en especial aquellos responsables de los
sentidos y de los movimientos, ocupan ¢l marco del cuestionamiento occidental en este
nuevo saber que serian los diseursos de la percepcion. Se trata grosso modo de una estética

trascendental en la que la alegoria del hombre-miquina establece aqui sus dominios.

El estudio de los nervios, las mediciones de la sensacion, la transmision del impulso
nervioso, los asombros que creara la llamada ecuacion personal. Todos ellos saturan el
espacio de la empiricidad sobre las personas. Ora tenemos aqui las teorias eléctricas: el
descubrimiento de Bell y Magendie sobre los distintos tipos de nervios -por un lado aquellos
que transmiten el impulso nervioso del drgano al cerebro y por otro aquellos que lo llevan
del cerebro al misculo-, ora la psicofisiologia de Fechner que establecera su infinita serie de
mediciones en tornos a los umbrales de la sensacion y la velocidad del impulso nervioso. La
multiplicidad de los discursos permite, en este momento del pensamiento occidental,
entrelazar dos reinos. Por un lado las especulaciones de lo filosofos sobre la relacion

mente/cuerpo al interior del cuadrangulo sobre el cual se estableceran las posibilidades



empiricas (monismo/dualismo, sujeto/objeto). Por otro, los anatomistas y estudiosos del
cuerpo humano fascinados por la maquina perfecta; este reloj maravilloso que tienen entre
sus manos. Ambos discursos no tardarian mucho tiempo en encontrarse, cra preciso y casi
podriamos decir que necesario, pues se trataba del fruto recién madurado de Ia experiencia
occidental. Los siglos XVI1'y XVIII descubren para occidente una nueva manera de hablar
acerca del cuerpo humano. Ese paso que nos lleva, en el espacio de las enfermedades, de

hablar de uua scrie especifica de enfermedades a la aparicion de una clinica 98,

En el terreno de la subjetividad y la arqueologia de los discursos psicologicos, el cual
podemos definir como nuestro problema principal, la aparicion de esta nueva corporalidad y
los nuevos discursos médicos en que se agota la époea clasica, servirin de fundamento en
esta época moderna a una nueva posibilidad discursiva, aparecerin nuevos discursos y
saberes, nuevas maneras de aparicion de lo humano y con cllas nuevas prescripciones y
politicas. Resalta aqui -entre todas ellas- aquella que permite pensar a la subjetividad tanto
como una intrasubjetividad y como una intersubjetividad; aquellas preguntas por la
personalidad y por las personalidades de los otros. El discurso de las normalidades y
anormalidades del comportamiento; en resumen, el nacimiento de este espacio interior a
partir del cual se conformard en occidente una figura nueva, ajena para el discurso del
pensamiento antiguo y para el discurso de la época clasica. Figura privilegiada y a la cual ya
nos hemos referido, que se definird como el lugar de entrecruzamiento de distintas

empiricidades 99: ¢l Hombre.

Esta empiricidad nueva, este terreno de nuevos discursos era primeramente el
espacio del cuerpo lumano. La época clasica habia sido un terreno fértil en descubrimientos
que, poco a poco, habian ido conformando la idea del homo ex machina. Pero Occidente
ain no habfa creado la figura del hombre. Se hablaba de sensaciones, de tmns’misiones

nerviosas, del espacio cartesiano de la historia natural eu el cual se acomodarian los

98 Cf. Foucault, M.; £/ Nacimiento...
99 Cf. Foucault, M.; Las Palabras...; cap. X. pp. 334-375. Siglo XXI, México, 1987.
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seres100. Se hacia la diseccion perfecta y precisa de cada drgano, cada engranaje de la
maquina humana se conocia en sus mas reeonditas apariencias. Sin embargo, no habia aitn
nada de o que podriamos llamar ¢l Hombre. Este discurso no habia surgido todavia. Deberia
primero agotarse el espacio de los discursos sobre el cuerpo. Deberian surgir atn las
preguntas por los comportamientos, por las peculiaridades de los actuares, por las
emociones, por las pasiones... El lngar de esas preguntas, en quien ubicamos este giro, y
quien crea el lugar desde donde se podrd interrogar sobre esta nueva empiricidad, lo

veremos mas adelante, es Gall.

Las diferencias

El discurso en que se ubica el campo del sujeto ha agotado sus limites con Kant. Sin
embargo; y este es un elemento fundamental del pensamiento modermo, ha de producirse un
cambio que abrira el paso a un nuevo tipo de empiricidad. Ya no se hablara mis de este
sujeto trascendental -dicho discurso habrd quedado heredado a la metafisica. Ahora el
problema del sujeto se ubicara en las preguntas sobre estos sujetos empiricos que ha
provocndo la reflexion y duplicacion del sujeto trascendental como sujeto de una experiencia
concreta, Aparecen aqui los hombres y las personas. Seres de carne y hueso que viven,

trabajan y hablan. Las empiricidades se rehacen.

Es esta posibilidad, que hace aparecer seres concretos y detenminados, la que se agita
en los cimientos de la época moderna, y la que abre nuevas posibilidades a los discursos y
los saberes. Ln este terreno, se observa el predominio de una nueva forma de
cuestionamiento. Si en la época cldsica el fundamento del sujeto se da en aquellas
capacidades que establecen la representacion y estos a priori de la razon pura que, a su vez,

sirven de base a toda experiencia posible. Ahora, en la época modema, el discurso buscard

no lo comin a todos los hombres y aquello que hizo posible al sujeto trascendental de la

100 Ibid. Cap. V. “Clasificar” pp. 126-163.



69

época clisica; sino aquello que hari posibles a los hombres en cuanto individuos, en cuanto

entidades distintas y en cuanto seres particulares: la personafidad.

El discurso modemo abre asi, en el terreno de la diferencia, la posibilidad de nuevas
preguntas. Aqui encuentran su lugar y su posibilidad empirica todos los discursos
psicologistas sobre la personalidad que nos son contemporineos. (Qué me diferencia de tal
hombre? ;jPor qué éste es amable y delicado y aquel otro hosco ¢ irritable?, La diferencia se
yergue en el elemento fundamental que posibilita este discurso, del mismo modo que la
sensacion se alzaba en garantia del discurso percepeionista de la época clasica, ya que para
entonces las diferencias en la percepcion y en la sensacion no eran sino fallas en la
disposicion interna del hombre/miquina y como tales se les consideraba. Para la época
moderna, en cambio, las diferencias son las condiciones que hacen posible el discurso de las

individualidades y de los hombres concretos.

Desde otro lugar, la diferencia se establecerd, no sobre esos elementos que
relacionan al hombre con la exterioridad (percepciones) aqui el limite aparece en el problema
de la ccuacion personal; por el contrario, la diferencia aparecerd ~repetimos- no en relacion
con la exterioridad, sino en relacion con ese espacio interior que se ha producido merced a I
duplicacion trascendental del sujeto. Ese movimiento que se da a fines del siglo XVIH y que

lleva a que el hombre se pregunte sobre si mismo.,

Gall

Ahi donde ¢l discurso clasico habla sobre las persouas como miquinas de funcionamientos
iguales, 1a ¢poca modema nos hablard de lo disimbolo y lo diferente. Alli donde fa época
clasica hablaba de seusacion y funcionamiento interno, el discurso modermo nos hablard de
personalidad y sentimientos, Todo este giro y este movimiento del discurso de occidente

tienen una figura: Joseph Gall.
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El discurso de Gall (1758-1828) recibe un nombre: craneometria le llama ¢,
frenologia es el nombre con el que se le reconoce hoy en dia. Es un discurso sobre la mente,
aunque aparece todavia ligado al discurso sobre el cerebro y, de hecho, recibe del andamiaje
de 1o neural su sustentamiento. Sin embargo, es radicalmente novedoso y cimbrador del
discurso clasico. Todos hemos oido de las quimeras imaginadas por Franz Joseph Gall y su
discipulo Spurzheim; a menudo se les cita en los cursos sobre psicologia como el prototipo
de la psicologia supersticiosa de antaiio, comparandolo con la llamada psicologia cientifica
de hoy en dia, No pretendemos aqui rescatar ninguna presunta utilidad del método
frenoldgico, sino mostrar el andamiaje discursivo que lo hace posible y con ello mostrar la
forma en que este discurso -paradigmatico acaso- muestra en occidente la posibilidad de

crear el territorio de la moderna figura del hombre.

El giro discursivo nos lleva asi del espacio de aquel proceso que pone en relieve la
relacion de este lugar de la percepcion (mundo intemo) con ese mundo de la exterioridad; a
un nuevo discurso, aquel que se refiere a las posibilidades, las peculiaridades y la ubicacion

de esta interioridad.

Ya no se trata de buscar las leyes generales que determinen la percepcion, la
sensacion y la formacion de las ideas, Las preguntas que aqui se establecen son otras;
¢Como es este ser individual que percibe el mundo? (Como se relaciona con otros posibles
seres? ;Qué pasiones inflaman su alma? ;Qué me hace idéntico a ¢l -de modo que todos
somos humanos-? y por contraparte ;Qué me hace radicalmente distinto -de modo que

todos seamos personas?

Es ahi, en ese lugar privilegiado por la medicina y Ia psicologia de la época clasica, el
cerebro, de donde partiran las especulaciones de Gall. Como a menudo se afirma, aunque
poco importe, el punto original de estas intuiciones fue la simple observacion. Ora este
hombre ticne una buena memoria y esto coincide con sus ojos prominentes. Ora aquel otro

es voluntarioso y empecinado y destacan en ¢l las abultadas gibas frontales. Poco a poco
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estas ideas maduraron en la mente del joven Gall llegando a convertirse en un estudio mis
amplio. Merced a ese movimiento que se ha llamado "el gran encierro”, este movimiento
cultural de Europa que levo a llenar los ya vacios leprosarios con una nueva figura, cl loco
101 Gall pudo estudiar a volmtad y gusto infinidad de cabezas humanas. En 1810 aparece
el primer tratado frenoldgico: Anatomie et Phisiologie du systéime nerveux en général, et du
cerveau en particulier, avec observartions sur la possibilité de reconaitre plusieurs
dispositions intellectuelles et morales de 'honpne et des animaux par la configuration de
lewrs tétes. En el mismo titulo surgen ya entidades nuevas y posibilidades de nuevos
discursos. La posibilidad de reconocer estas "caracteristicas morales”; ;No eran acaso éstas

algo totalmente ajeno a la practica médica y algo mds propio de filosofos y tedlogos?

La teoria de Gall ubica su atencion sobre la corteza cerebral, en ella parecen
localizarse las caracteristicas de la personalidad. Una determinada drea de la corteza creceri
notoriamente sefialando Jas disposiciones interiores del individuo, esta corteza cerebral
consecuentemente presionard sobre la cabeza, y el crimeo mostrard estas particularidades. Se
trata asi de 37 poderes distintos correspondientes a 37 distintos organos cn la corteza
cerebral (fig. 1). Por un lado los poderes afectives y por otro los poderes intelectuales; a
cada una de estas subdivisiones correspondia a su vez otra subdivision. Asi, los poderes
afectivos se dividen en varias tendencias: destructividad, amatividad, filoprogenitividad,
las que se ubican en la parte baja y a los lados de la cabeza; los sentimientos, la prudencia, la
benevolencia y la esperanza sc ubican en las partes posteriores y laterales de la cabeza. Los
poderes intelectuales se ubican fundamentalmente en la frente; asi tenemos los poderes
perceptives: tamaiio, peso, color, tiempo y tono. En lugar preeminente, ¢l centro de la

frente, se encuentran los poderes reflexivos: comparacion y causalidad 102,

El pensamienato que penmitird este giro de la episteme occidental implica Ja

posibilidad de unir en una sola pregunta el discurso sobre fa corporalidad y relacionarlo con

101 Cf, Foucault, M.; Historia De La Locura...
102 Cf. Boring, E.; Historia De La Psicologia...; Cap. W1, pp. 71-81,

en
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posibilidad de unir en una sola pregunta el discurso sobre la corporalidad y relacionarlo con

101 Cf, Foucault, M.; Historia De La Locura..
102 Cf. Boving, E.; Historia De La Psicologia...; Cap. 1, pp. 71-81,
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un nuevo discurso sobre la personalidad. El Yo trascendental que se prefiguraba en el
espacio cartesiano -garantia del pensamiento- se transforma en este discurso en un yo
individual. Lo trascendental se anula cn una multiplicidad de seres que adquicren su sentido
al interior de un discurso que ha de privilegiar la ndividualidad. Se trata aqui de conocer al
individuo, de conocer sus gustos, sus animos y sus pasiones, los elementos que guian su
voluntad; las seiales corporales -protuberancias y hundimientos cranednos-, que son la
marca de este espacio interior que sc crea al conocimicnto. La personalidad y sus problemas
hacen su aparicion en el pensamiento modemo con ¢l discurso de Gall. A partir de la
aparicion del problema de la personalidad se eatra ya, asi lo creemos, en fo que Foucault ha

llamado la episteme moderna.

Del cstudio de la sensacion se pasa, con Gall, al estudio de las voluntades y las
pasiones. Lo que aqui estd en juego son las preguntas por aquello que me diferencia de los
otros, de estas miquinas humanas tan semejantes a mi, Se trata de un discurse que sostendri
la individualidad ante el problema y los cuestionamientos, de caracter universalista, del homo

ex machina de la época clasica.

Asi, la nocion de personalidad se sostiene en las diferencias entre los hombres, pero
al mismo tiempo se ha producido un giro, existe ahora el hombre como empiricidad, hay a
partir de aliora uu espacio interior -la mente y la personalidad- en dende los hombres
proclaman y sostienen su individualidad. La persona, la mdscara griega aparece en un
terreno del pensamiento que la época modema construye, La psicelogia personologica, lo

veremos mas adelante, aparece en este Jugar y en este movimiento.
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Capitulo V1

La experiencia de la personalidad

El espacio interior

La mente, este espacio interior que se ha producido en el paso de la época clisica a la época
moderna, es radicalmente novedoso. Ya no es el lugar en donde afirman su identidad los
clementos de la exterioridad que han de dar origen a la sensacién -como lo sefialaba la
psicologia del contenido. Ahora, es esta misiia interioridad, el terreno donde se establecerin
las diferencias, un objeto de estudio. La interioridad de Ia conciencia se ha hecho
positividad. Aparceen asi toda una nueva serie de clemettos que definirin a este espacio
interior. Con la llamada psicologia del acto, ¢l espacio interior de la conciencia aparece
poblado por una serie de elementos dificilmente imaginables desde la época clasica; vemos
asi aparecer, por ejemplo en la escucla de las cualidades de la forma -Gestaliqualitaten- que
establecerd, en relacion con la percepcion, que estos elementos son mas que la suma de los
contenidos como postulaba la psicologia del contenido. Asi, Messer 193 ubicard asi a la
psicologia como trabajando en tres niveles. En uno primero trabaja con experiencias
intencionales (eonocer, sentir y desear) , et un segundo nivel hay experiencias que aparecen
ante la conciencia pero que son impalpables (imaginacion, pensamientos) y finalmente los

contenidos en si, es decir fos elementos fisicos que entran en juego en el acto mental.

Este espacio interior ¢s ahora el objeto de una reflexion y de un estudio, como en la
época clasica lo era ese espacio exterior al sujeto que aparecia a través de la red de la

mathesis impuesta por la representacion. Ahora, este espacio interior aparece como una

103 Ibid, p. 470.
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duplicacion empirica al interior de la figura del hombre. Se estudiarin asi sus contenidos, las
normas que lo prefiguran y se hace asi aparecer, redoblado, al sujeto en una curiosa
perspectiva ambigua: como sujeto de un conocimiento que conoce ¢l mundo que se le
presenta a través de la sensacidn y también como un objeto mis en cse mundo. Ls este el

espacio de las ciencias humanas 104,

El hombre aparece asi definido en cuanto objeto, como un ser que vive, trabaja y
habla y también -0 mas bien dicho, en el cruce de estas empiricidades que son ¢l trabajo, la
vida y el lenguaje- como un ser que piensa. Asi surgen la mente conciente y la personalidad

como el lugar duplicado del hombre y como espacio de una interrogacion.

Una vez definido este espacio mterior al que llamamos la mente, como sede de esa
identidad que prevalece y sostiene al sujeto en cuanto elemento concreto y no ya en cuanto
una trascendentalidad, como era propio de la época clisica. Una vez aparecido este objeto -
que a partir de ahora llamaremos la personalidad- en el discurso de las psicologias de la
¢poca moderna; veremos surgir y producirse una serie de movimientos en el espacio de las

empiricidades.

a)  Un primer elemento, remitird a las condiciones y las caracteristicas que se
otorgardn a ese nuevo objeto que es la personalidad humana. Entre éstas,
adquicre principal terreno y creemos que puede sostenerse como ¢l eje del
discurso psicologista moderno, la nocion de conciencia. Mente, conciencia y
pensamiento seran practicamente clementos substituibles en el discurso de las

modernas psicologias.

b) Un segundo movimiento va a Hevar a una duplicacion discursiva en el terreno de

las pertenencias tedricas y de las pricticas. Por un lado, los discursos sobre la

104 Cf. Foucanit, M.; Las Palabras... Cap. X. "Las ciencias hwmanas”



locura que han venido conformindose en occidente desde finales del
renacimiento, aquello que Foucault Hamara la "experiencia de la sinrazon", van a
ser acometidos desde dos lugares radicalmente distintos. Habra dos movimientos
discursivos tratando de apropiarse y de construir sobre ese terreno de lo
empirico, sus dominios. Uno de estos diseursos -ya reconocido- sera el discurso
médico, que se desarrollard dando lugar a las modernas psiquiatrias; ¢l otro sera
el discurso de una pretendida psicologia clinica. El primero es ya conocido y no
nos referirenos a ¢l en extension, pero el discurso de la psicologia clinica es
esencialmente nuevo para oceidente. Donde el primero de cllos habla de
newronas, el otro hablard de emociones y aprendizajes; donde la psiquiatria habla
de lesiones, la psicologia cliniea hablara de traumas; donde uno habla de cercbro

¢l otro hablara de mente.

¢) Un tercer movimiento va a permitir la construccion de un espacio de continuidad
en este ambito recién creado de las personalidades humanas. Asi se ha de trazar
una linea que Hevara de lo normal a lo patolégico, de la cordura a la locura
como en un extenso continuum 103, Sobre éste se agrupara a los hombres segim
sus niveles de patologia, segin su grado de cnajenacion, segin los tipos
personoldgicos a los que serd tan propenso el naciente campo de las psicologias.
Asi, no serin de extrafiar las comparaciones entre la locura y la infancia
remitiéndose el discurso psicologico al apoyo de uua ontogénesis, o -como
producto de una reaccion en seutido contrario- la asimilacién de la locura a la
animalidad (filogénesis) o a aquellos elementos que se consideran alejados de la

cultura: los salvajes.

d) Un cuarto elemento de estos discursos se hace manifiesto en la recurrencia y la

apclacion a la historia. La listoria labra su terreno en los individuos. Se

105 Cf.Foucault, M.; Historia De La Locura...
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buscardn de este modo una seric de clementos que a partir de ahora sc
considerarin camo causas de los trastornos de la recién aparecida personalidad -
ora este hombre fue golpeado de nifio, ora aquel fiie consentido en exceso; este
otro s¢ entregd a practicas insanas- Una vez hallados estos se convertirin -
merced a esta aparicion de la historicidad en lo individual- en causa de lo

presente.

Todos estos puntos permanecen cn una interrelacion discursiva de la cual no es
factible separarlos, se sostienen unos a otros creando un andamiaje novedoso ¢ ironico,

molesto a veces...

Los dos discursos

Asi, un primer momento que es preciso sefialar nos llevard al encuentro de dos discursos
sobre un mismo terreno empirico. Mas no se trata aqui de un mismo objeto. Si bien ambas
pricticas discursivas habran de encontrarse, criticarse mutuamente ¢ incluso traslaparse en
“algunos sectores. No obstante, no se habla por ello de las mismas cosas, no se reconocen
tampoco las mismas cmpiricidades, ni se disponen tampoco las mismas pricticas. La
psicologia como uma clinica serd una recién lHegada en el largo camino que,

comparativamente, la clinica médica y el discurso psiquidtrico habran ya recorrido 106,

En este terreno, la psiquiatria tomard como elementos cmpiricos a las neuronas, la
fisiologia del cerebro, los procesos degenerativos o las lesiones que han liecho mella en el
cerebro. La locura se extiende -y se entiende- en cf espacio que prescribe el orden de las
lesiones, de las degeneracioues y de las herencias, De este modo, se ve claramente que

cuando se habla de una historia, desde el discurso médico, dicha historicidad no es sino la de

106 Cf. Foucault, M,; /5] Nacimiento De Lo...
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las afecciones organicas, las fiebres que han podido afectar -de modo permanente o
temporal- al cerebro, produciendo a csos dementes. Se trata también de determinar las
posibles lesiones que hayan marcado a las personas; s interraga asi por golpes, por caidas y
accidentes; s¢ busca la ctiologia orginica de la enfermedad; se buscan las causas del
trastorno en los ascendientes -ora este tarado tuvo un abuelo corto de entendederas, ora

aquel otro es hijo de una mujer sifilitica...

Este discurso, al que hemos flamado médico, no implica necesariamente que se
inserte en una sola practica, cu este caso la de los médicos. Ya han de aparecer también
discursos que se denominarin psicologias, como en el caso de Galton, y que acudirin a estas

definiciones de historicidad como su eje. El darwinismo ocupa aqui su lugar.

De este modo, por ejeruplo, veremos a Meynert definiv a la amencia que lleva su
nombre como un proceso degenerativo; igual obrard ¢l genio de Janet con respecto a la
etiologia de la histeria, De ahi -del espacio transgredido que este discurso autoriza- la burla
que provocara Freud al presentar en 1893 al consejo médico su comunicado sobre el
mecanismo psiquico de los fendmeunos histéricos 107, En las 4reas de la practica social por
ejemplo, destacan los trabajos de Lombroso (1836-1909) en relacion con las anormalidades

cerebrales de los criminales, que también se ubican en este terreno.

En el naciente discurso psicologico, por el contrario, puede verse una definicion de
su terreno de modo radicalmente distinto al discurso médico. El espacio que recorre es otro,
Desde la aparicién de la obra de Gall, se unen -de manera al parecer definitiva hasta ahora-
por un lado el cerebro y por otro esa condicion radicalmente nueva que seri la personalidad.
Esa caracteristica que hace a los honibres radicalmente distintos unos a otros, ese privilegio
de la diferencia que sostiene al hombre como individualidad concreta, es decir el Yo. El

cerebro, pletorico de lugares y resquicios en los que se ubicaban los elementos de la

107 Freud, S.; Sobre El Mecanismo Psiguico De Los Fendmenos Histéricos, en Qbras Completas Vol. 11
Atnorrort, Argentina, 1991,
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psicologia de la percepeion de la ¢poca clisica, (esta estética trascendental) presta su
espacio neuronal -infinito en su particiones, asi como sus recodos y circunvoluciones- a la
proyeccion de una serie de caracteristicas radicalmente novedosas. En este lugar del cerebro
ahora se afincarin deseos, voluntades afectos y emocidnes, todos aquellos clementos son de
ahora en adelante, patrimonio de la personalidad y ésta se define en una conciencia, Junto a
la corteza cerebral qué se encarga de la vision y de aquella parte que se encarga del habla (el
drea de Broca) aparecen en la quimera de Gall, dreas que controlan la destructividad, la
amatividad y la filoprogenitividad; junto a ellas los poderes intelectuales, las prudencias, las

benevolencias y las esperanzas.

Sin embargo, no es éste el fmico terreno que cambia, el giro es an mas radical, pues
ahora, estos elementos que aparecen como interiores a la conciencia, estos elementos de la
diferencias que serin el fundamento de la individualidad son también ya, no tan solo efecto
de lo orgénico, sino que han pasado a ocupar el nivel de causas. La personalidad, va a ser de
ahora en adelante la causa de los comportanientos. Sera asi posible hablar de personalidades
patologicas o de rasgos de personalidad patoldgicos (ya por exceso ya por carencia). Ya en
Pinel se observa este movimiento, mientras la pasion era para fa época clisica, la causa de la
locura, ahora la pasion es el produeto de una personalidad, el producto interior de una
conciencia que puede obnubilarse en sus propios recovecos. Se ve asi que lo que a partir de
ahora puede estar afectado, lo que puede ser lesionado, los elementos sobre los que tomara
lugar la nueva practica psicologica es -ya no sélo el cerebro como quedaba manifiesto en la
clinica psiquidtrica- ese lugar donde el hombre s¢ haya duplicado a si mismo: la
personalidad. Asi, la personalidad puede ser un elemento patolégico, puede haber
enfermedades de la personalidad, puede también haber clementos que, al igual que las
bacterias y los bacilos afectan los organos, la afecten. Vemos nacer asi una clinica de la

personalidad y una clinica psicologica.
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Gran parte de los discursos psicologicos que nos son contempordneos -y he aqui uno
de los principales problentas- remiten a esta ubicacion y a esta recién creada duplicacion del
sujeto en su personalidad. Asi surgird la ecuacion conciencia = mente en donde lo mental y
lo conciente aparecerdn como sindnimos. Es factible que el loco o el neurdtico recuerden y
manejen en su conciencia todos estos clementos, [a suma de sus historias, los elementos que
le han hecho ser como son. Es igualmente a través de la conciencia, del convencimiento y de
la confesion como se descarga la culpa, la angustia y el miedo. Toda prictica desde este
momento y desde esta ubicacion discursiva se dirigird a trabajar sobre dicha conciencia. Asi
tenemos a Pinel tratando de convencer a la conciencia que no merece los reproches que se
hace, que no es culpable de los crimenes de los que se acusa. Todas las formas del
tratamicnto moral del siglo XIX. Bien por el contrario, se recurrira al terror como forma de
doblegar a la conciencia y hacerle reconocer lo vano de su actuar. Se recurrird asi a la
amenaza o a los castigos. También se recurrird -conto hace Pinet 108 al jucgo teatral de
hacer comparecer ante ¢l melancolico un tribunal encargado de perdonar sus imaginarios

crimenes, o también se harin aparecer angeles y santos perdonando los pecados.

El lugar del hombre

Hemos visto asi una forma -no fa Gnica, tampoco quizd la mejor- de desarrollar el suelo
arqueoldgico en el cual ha aparecido la figura del hombre, El discurso de las psicologias y en
cl cual podemos entrever hasta ahora tres momentos. Este discurso, debe quedar claro, no
se sostiene sobre ningln espacio de continuidad. Poco o nada hay de similar entre ese primer
momento, el de aquellos discursos determinados por el arreglo entre macrocosmos y
microcosmos propios del renacumiento; y aquellos otros que hemos definido en el terreno de
la época clisica como un cosmos dividido entre una interioridad y una exterioridad

ordenados a partiv de la representacion (segundo momento). Aqui, el hombre aparcce

108 Cf Postel, J.; Quetel, C.; Historia De ...
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definido como este lngar interior que conoce y ordena el mundo, este ser gue ¢s en cuanto
picusa, del cogito cartesiano. También hemos visto los limites propios de este discurso, las
psicologias de la época clisica que se alzaban sobre este terreno del cogito. El tercer
momento, la época moderna, corresponderia, y aqui seguimos puntualmente a Foucault 109,
a la aparicion de la figura redoblada de un sujeto que conoce el mundo y que, al mismo

tiempo, aparece duplicado en él como un nuevo terreno cmpirico.

Sin embar.go el discurso psicologico -y en ello su importancia- es el discurso que nos
labla sobre el lugar del hombre en este mundo, ¢l lugar del hombre en cuanto individuo
particular que vive, habla, trabaja y piensa. No nos parcce innecesario recalcarlo una vez
mas, este lugar es el lugar definido por la conciencia, el individuo es esta conciencia que se

enfrenta al mundo, en la cual aparecen ahora deseos, pasiones, pensamientos y voluntades.

Asi, el problema de la personalidad y el de los individuos concretos aparecen como
problemas paralelos; pues ¢De qué manera puede ubicarse el ser humano concreto -el

individuo- si no es a partir de una personalidad que lo define?

109 Cf.; Foucault, M.; Lays Palabras...
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Capitulo V11
El hombre y el mundo

Es preciso ubicar ahora el horizonte de este momento. Es preciso recorrer el espacio
discursivo que ha hecho manifiestas estas posibilidades "psicolagicas” en las cuales seguimos
atrapados. Veremos asi, que el terreno de las psicologias aparece contemporaneamente a la
figura de este hombre que vive, trabaja y hably, y aparcce como el estudio de esta conciencia
y de este lugar dande el hombre se reconoce en un ser que piensa, como el poseedor de una

conciencia, como el dueiio de una voluntad y de una razon

La moderma figura del hombre se nos aparece definida en tres niveles:

1) Como una identidad-individualidad que se define como una conciencia de

st, es decir como una autoconciencia capaz de definir

b) una voluntad que aparece determinada a través de la propia conciencia y que

a su vez tiene,

¢) un fundamento tltinto en una racionalidad que media como ordenadora del

espacio del mundo en su relacion con el hombre

Asi, la psiquistria y la psicologia modernas se nos muestran interrogando a este
hombre como fundamento posible de las cmpiricidades, Sin embargo -lo veremos mis
adelante- ef lugar del hombre estd marcado por una finitud, por unos limites que le definen.

De este modo, el andlisis positivo de la psiquiatria y la psicologia, estos engendros que se
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ltaman psicologias y psiquiatrias cientificas, han requerido de la aparicion de esa duplicacion

trascendental a la que se Hama ¢l Hombre | 10,
Este movimiento pasee a su vez varios efectos:

En primer térmnino serd necesario establecer la relacion del conocimiento con la
Verdad. Aqui son posibles dos formas. En una primera, la verdad habrd de buscarse, ya sea
en funcion del objeto y se tendra ast la psicologia del contenido, buscando las condiciones
fisicas de la percepeion; separando de cabo a rabo lo que es verdad de lo que es ilusion. En
otro extremo, se buscara a partir de este tugar de la percepeion, de este hombre y tendremos
aqui la psicologia del acto. Es el eje que ird de lo exterior a lo interior, de lo Objetivo a lo
Subjetivo, subjetividad definida como conciencia racionalidad y voluntad, es decir como

un ego, un Yo.

En otro nivel -pero paralelo al anterior- se da la ubicacion de esa Verdad. Aqui se
trata, o bien de una verdad que sirve como una verdad general y que por cllo es aplicable a
todos los hombres y que se yergue en fundamento de las verdades particulares; o, por el
contrario, esa verdad es una adecnacion absohitamente particular que define el modo de ser

del hombre en cuanto individualidad.

Aqui vemos sobreponerse los dos espacios de la discusion psicoldgica. Por un lado,
con base en el objeto positivo se prescribird una relacion del hombre con la verdad del
objeto 1! de donde Io patoldgico se ubicard como esu relacion en tanto perdida, obnubilada

o alejnda, extraviada quizi en un mundo quimérico.
Una segunda linea Hevara del fundamento en la Naturaleza al fundamento en lo
Social. Ubicamos aqui una historia que construye su verdad. Aqui se tratara de reconocer

fas formas historicas de esta relacion. La historia es aqui el lugar en donde s¢ hallarin todas

110 Cf.Foucault, M.; Las Palabray.. Cap. IX, “EIl hombre v sus dobles” par. 4 "Lo empirico v lo
trascendental” pp. 310 y ss.
111 Ibid. p. 310,



las respuestas y donde es posible encontrar todas las causas. La teoria del trauma, las
posibilidades de wuna reeducacion, la insistencia en conocer sobre las formas del
amamantamiento, sobre las relaciones parentales, en saber si el neurdtico fue querido en su
infancia o no, una swmatoria de hechos, desplegados en ¢l espacio del tiempo que adquieren

el estatuto de causas.

La existencia de estos 2 cjes uno primero de lo objetivo a lo subjetivo -y
paralelamente de lo general a lo particular- y uno segundo de lo natural a lo social) no
implica una distincion fundamental y un punto antindmico, por ¢l contrario, ambos extremos
se entienden al interior de una continuidad. Asi lo social se sustenta y se diluye al mismo
tiempo en la remision a una naturaleza (por e¢jemplo el mito del buen salvaje), del mismo
modo que lo subjetivo remitira a la posibilidad de una objetividad que se yergue en garante

del mundo.

Toda esta parafernalia no muestra sino el horizonte mismo de la quimera, el lugar
donde el hombre se disipa, el lugar donde se picrde. Pues, si acaso hay una verdad del orden
del objeto, si hay una objetividad, serd posible remitir a clla y fundar sobre ella toda
objetividad posible. Habra un fundamento, un punto princips, una realidad que nos permitiri

distinguir la verdad cientifica de la quimera ideologica.

Podemos ilustrar lo anterior con la siguiente figura, en la cual superponemos estos

¢jes donde gira el discurso psicoldgico del hombre,
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las respuestas y donde es posible cucontrar todas las causas. La teoria del trauma, las
posibilidades de uma reeducacion, la insistencia en conocer sobre las formas del
amamantamiento, sobre las relaciones parentales, en saber si el neurdtico fue querido en su
infancia 0 no, una sumatoria de hechos, desplegados en cl espacio del tiempo que adquieren

el estatuto de causas.

La cxistencia de estos 2 cjes uno primero de lo objetivo a lo subjetivo -y
paralelamente de lo general a lo particular- y uno segundo de lo natural a lo social) no
implica una distincion fundamental y un punto antindmico, por el contrario, ambos extremos
se entienden al interior de una continuidad. Asi lo social se sustenta y se diluye al mismo
tiempo en la remision a una naturaleza (por ejemplo el mito del buen salvaje), del mismo
modo que lo subjetivo remitird a la posibilidad de una objetividad que se yergue en garante

del mundo.

Toda esta parafernalia no muestra sino el horizonte mismo de la quimera, el lugar
donde el hombre se disipa, el lugar donde se pierde. Pues, si acaso hay una verdad del orden
del objeto, si hay una objetividad, seri posible remitir a ella y fundar sobre ella toda
objetividad posible. Habra un fundamento, un punto princips, una realidad que nos permitird

distinguir la verdad cientifica de la quimera ideologica,

Podemos ilustrar lo anterior con fa signiente figura, en la cual superponemos estos

ejes donde gira el discurso psicoldgico del hombre.



Figura 1:
Naturaleza

Campo del Andlisis Campo de la

Médico Trascendentsl Clinica del Organo

General Particutar

Campo de fa Campo de la
Historicldad Objeliva Histoticidad Subjetiva

Sociedad

Vemos aqui dos ejes, el primero (horizontal) que se extiende desde la verdad del
objeto (exterioridad-generalidad) hasta la verdad del sujeto (interioridad-particularidad), la
figura del hombre en su individualidad. El segundo (vertical) nos lleva de la verdad de la

naturaleza a la verdad de Ia historia y de la sociedad.

En este territorio, el lugar de la verdad puede ser infinito, como lo muestra la
infinidad de los discursos de la psicologia que nos es contemporinen. Pero todos estos
discursos pueden ubicarse al interior de Jos cuatro campos que la figura anterior ha definido.
Algunos mds cerca de la naturaleza, otros de la sociedad; algunos en busca de una

generalidad trascendental, otros enfantizando una particularidad.

a) Campo del andlisis médico trascendental

Esta figura remite a la posibilidad de la fundacion de una medicina fundamentada
en una naturaleza, que sitviera de criterio general para la explicacion del hombre.

El mito de una naturaleza humana que sentara el asidero de una explicacion
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aferrada a la verdad. La hipotesis de una neurofisialogia que sirviera de

fundamento a una teoria particular de la personalidad.

Se puede asi buscar del lado del cuerpo, como muestra -y permitaseme citar
este ejemplo, precioso en su ingenuidad- Sheldon 112 quien remitird fas
caracteristicas de la personalidad a la forma corporal. Habri asi corporalidades
endomorfas, a quienes corresponderd la personalidad viscerotonica, Asi los
endomorfos seran parecidos a los bebés, relajados, amantes de la comodidad y
del comer, suaves y ficiles en la expresion de sus sentimientos y cmociones,
Tendremos tambicn los mesomorfos, a quienes corresponde la personatidad
somatotomca, cstos serdn de comtextura musculosa, fuertes, amantes del
ejercicio y de la actividad fisica, crueles, directos y decididos. Finalmente
tendremos a los cctomorfos con su personalidad cerebrotdnica, seran estos altos
y delgados, mpasibles, flemiticos, cercbrales, parcos en sus manifestaciones

afectivas...

Sheldon recorre en su descripeion todas las formas humanas, el universo de la
corporalidad, pero al hacerlo, recorre también ¢l espacio continuo de las
personalidades. Se trata de un discurso doble que despliega por un lado la
diferencia de las corporalidades superponiendo a ella -como en un palimpsesto,
Ia diferencia de las personalidades y ubicando esta corporalidad del lado de I
objetividad y a modo de una piedra clave que sostiene todo el andamio de esta

psicologia.

Muchos otros clementos, la reflexologia pavioviana por ejemplo, pero

también las remisiones a los instintos (Mc Dougall). Todos clios hayan su

112 Sheldon, W. H.; The Varieties Of Temperament: A Psyeholagy Of Constitutional Differences. Nueva
York, Harper & Row, 1942,
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asidero en este lugar, Este discurso universal posibilitaria Ia construccion de

discursos particulares sobre el mismo terreno produciéndose asi el:

b) Campo de la clinica del organo

En donde ¢l fundamento se reconoce en la ubicacion organica de lo patologico.
Esto puede atravesar infinitas lugares, siempre habrd mas cosas que nombres
posibles. Puede ubicarse en las deformidades del 1obulo occipital que producirin
al criminal (Lonibroso) o -también para el criminal- en el 16bulo frontal como
estuvo de moda en los afios 50's. Puede ubicarse también en las hormonas
(recuérdense los tratamientos hormonales para fa cura (sic) de la
homosexualidad), en los genes (mis recientemente para lo mismo), las teorias
bioquimicas de la depresion y de la esquizofrenia, etc. También en la teoria de la
degeneracion... La posibilidad de localizacion -y de la bisqueda- se vuelve as

infinita,

¢) Campo de Ia historicidad objetiva

De modo andlogo se puede buscar una historicidad objetiva que pueda ser
sustentada como fa base de lo manifiesto. Por cjemplo Wilhem Reich y su teoria
de Ia sexualidad reprimida y del capitalismo represor de una sexualidad que al
liberarse garantizaria la curacion y la felicidad, la promesa futura de una

escatologia.

Otro cjemplo lo constituye aqui la teoria analitica Junguiana con su remisidn
a arquetipos absolutos e intemporales que funcionarian a modo de garantes

universales de las posibilidades de una interpretacion y de una intervencion en el
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mundo de las personas. Igualnente la bisqueda en una historia, de las formas

adecuadas de la crianza de los hijos, los modelos educativos, cte.

Algunas corrientes derivadas del psicoandlisis no escaparin tampoco a este
espacio de pricticas discursivas. Asi, con Fromm tendremos dos tipos de
relaciones ante el mundo, las asimilativas (acercamiento a las cosas) y las de
socializacion (acercamiento a las personas), sobre este parimetro, se distribuirin

asi dos cjes de personalidades y una precisa caracterologia:

Asimilacion Socializacion
receptividad MASOUISINO
explotador sadismo
acumulador destructividad
mercantil indiferencia

A estas dos formas se afiadira un quinto tipo de personalidad, 1a que debe ser,

el "Individuo Productivo".

d) Campo de la historicidad subjetiva

Andlogamente a lo anterior, se trata ahora de una historicidad de los dividuos.
La teoria del trauma tiene aqui su higar, se trata de ubicar hechos concretos en
las vidas de las personas a lcs cuales achacar el origen, la ruptura, el micio del
desorden, el clemento desencadenante, La historia aparece asi, poblada de

posibles caidas... serd preciso evitarlas.

Tomemos, también como cjemplo, los elementos de esas psicologias que se

llaman a si misinas conductistas. En este caso, la remision discursiva nos llevara
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a dos niveles. Por uno, al elemento esencial de todo comportamiento que es el
aprendizaje, que a su vez implica un segundo nivel, que consiste en fa insereion
de la persona en una historia que ha condicionado sus formas de respuesta ante
los estimulos. Esta historicidad es sin embargo, wna historicidad que se pretende
vacia de contenidos de razon, vacia de discursividades; no es sino una simple

acumulacion de hechos, es mucho mds wna cronologia que una historia,

Locuras, fobias, temorcs serin aqui simplemente formas de respuesta
inadecuadas socialmente, El tratamiento consistira asi en ensefiar aquellas formas
de comportamiento adecuadas, Al ser esta historicidad una mera acumulacion de
datos objetivos, no es de extrafiar que el conductismo parta de establecer la
diferencia iuicamente en términos de grado, Por ello, scra factible determinar a
partir del estudio del comportamiento de las ratas o de las palomas, el
comportamiento de los hombres o las sociedades. No es de extraiiar pues, que
Skinner 113 haya explicado en términos conductistas y 4 partir de la observacion
de palomas, algo que llamard "conducta supersticiosa” y que a partir de estas

observaciones pretenda explicar la supersticion de los seres humanos.

Curar

Este discurso puede proseguirse en una cadena infinita a través de todas las caracterologias
que nos son contemporineas. De la ingenuidad de Sheldon, a los discursos psicosociales de
Fromm; de la caracterologia freudomarxista de Reich 1M 4 las caracterologias

pretendidamente cientificas y positivas de las pruebas de personalidad, en las cuales la

personalidad aparece definida como los ntimeros o valores de wia escala 113 en donde se

113 Skinuer, . B.; “On superstitions behavior on pdigeons®, International Jowrnal of Psychology
114 Reich, W.; Andlisis De Cardcter, Paidos, México, 1980,
115 Por gjemplo, en Ia prueba del MMPI de Hathaway, 1a personatidad se determina a partir de 10 ejes de

personalidad y se definen asi diversas puntuaciones que pretenden identificar las caraclerisicas del
individuo.
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tienen personalidades 1-3-2 (conversivos y somiticos), 9 alta- 2 bajo (maniacos), 2 alta -9

baja (depresivos), 6 (alta o muy baja) paranoicos, ete...

He aqui de fondo, la quimera de una realidad, la idea de una verdad iasible. Se
persigue cn una corporalidad (Sheldon), cn un lfamado a los instintos fundamentales (Le
Bon 116, McDougall), en una entidad metafisica que trasciende espacio y tiempo, como €s
el caso de los arquetipos junguianos N7 se persigue también en la historia de un
aprendizaje o en una historicidad educativa; en la historia de los traumas, en los factores y

elementos culturales que han hecho de tal hombre un loco o un criminal.

Asi, la Verdad se ubica en los terrenos de la objetividad v de la naturaleza o en la
subjetividad y la historia; pero aparcce en su funcion de causa. s el andlisis positivista en
donde la verdad del objeto prescribe y apunta a la verdad del discurso 118, Pero al mismo

tiempo una verdad asible, que estd al alcance de la mano...

Por el otro lado de esta discusion -aunque inseparable de ella- se¢ ve avanzar lo que
Foucault llama la escatologia 119, un discurso que prepararia el advenimiento de una
verdad en formacion. Se ve asi a la Verdad en el final de una cadena, en un lugar al que
necesariamente se ha de legar -¢l fin de la historia. El discurso psicolégico reconoce en este
movimiento la quimera de una adaptacion al mudo, en la quimera de una buena voluntad
que permitiria a los hombres vivir en paz; una quimera que permitiria determinar las causas
de lo patologico y erradicarlas, en la liberacion de una sexualidad amordazada (Reich) acaso,
en los discursos modemos de la libertad expresada en una libertad de consumo 120 Lg
biofilia frommiana 121 se ubica cen este terreno con su educacion para ¢l Amor, y para la

socializacion, En el mismo sector s¢ encuentra la llamada psicologia humanista de Maslow,

116 Le Bon, G.;Psicologia De Las Multitudes, Albatros, Argentina, 1942,
117 Jung, C. G.; EI Hombre ¥ Sus Simbolos, Aguilar, Espaiia, 1979,

118 Cf. Foucault, M. Las Palabras... p. 311,

119 Tbid, p. 311

120 Shepherdson, Ch.y History And The Real: Foucault With Lacan, Oxford University Press, USA, 1995.
121 Fromm, E.; Anatomia De La Destructividad Humana, FCE, México, 1985.
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o la teoria de la evolucion del Yo de E. Erikson 122 o el "mds alld de la libertad y la

dignidad" de Skinner 123

Aqui ubicamos los fundamentos de los discursos psicologicos centrados en el

problema de la personalidad.

b)

d)

Una conciencia que preexiste y estructura el mundo de los objetos y que sirve
como fundamento a la personalidad del hombre que le hace individuo, es decir

Yo.

Una realidad que aparece como exterior al hombre y en la cual se ha de insertar
la subjetividad. Esta realidad prescribe los contenidos de la conciencia (tanto
como objetividad o como historicidad) pero se yergue en fundamento de la

relacion de este hombre individuatizado (Yo) con ese mundo exterior.

La posibilidad de ubicar lo patologico como una falla en uno o en ambos niveles
sobre los que se establece la relacion con la realidad (objetividad -subjetividad o

naturaleza-sociedad.

De ahi se deducird como conclusion la necesidad de una adaptacion a la realidad
que ha establecido su verdad positiva. Es este el fundamento de las terapias y de
las pricticas sociales que en el fondo no son mas que formas de ejercicio de
poder: el reeducar, el curar el trauma, el enseiiar las formas correctas de

relacionarse con el mundo.

La relacion del hombre con la verdad y del saber con la verdad como

fimdamento de todo posible discurso psicologico.

122 Erikson, E.; Sociedad Y Adolescencia, Siglo XXI, México, 1989,
123 Skinner, Fi;Mds Alla De La Libertad ¥ La Dignidad. Planeta, México, 1994,
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f)  La existencia de una continuidad que iria de lo normal a lo patologico, de lo
bueno a lo malo, de lo justo a lo injusto, de lo sano a lo loco que no es sino csa

misma distancia que separa al hombre de su Verdad.

Lo normal y lo patolégico

El nuevo objeto -el hombre- en las tres dimensiones que adquiere (Yo, conciencia,
personalidad), permite y es el espacio de la instunracion de una prictica. A partir de ahora
habra personalidades sanas y personalidades patologicas, se hard pesar sobre los cuerpos y
sobre la recién creada personalidad toda una serie de las mediciones -las pruebas
psicologicas- para saber el grado de patologia de las mismas. El criterio de normalidad
aparecerd definido estadisticamente, recurriendo para ello al modelo de la curva de Gauss
sobre la cual podra despegarse cualquier caracteristica que se defina en dos polos lo més o
lo menos, donde lo ideal se concentrard en la mitad. Algunos extremos (por ¢jemplo, en la
mteligencia el extremo superior) se¢ considerardn buenos y se plantea como meta, en tanto
otros aparcceran marcados como malos o patologicos (el extremo inferior en el mismo
caso). En otros casos lo bueno se ubicard a la mitad y lo patologico se ubicard en los
extremos, por ejemplo en el par antitético mania-depresion o en las oposiciones
introversion-extroversion,  sociabilizacion-asimilacion  (Como en la  caracterologia

frommiang),

Este continuum que va de lo normal a lo patologico hara valer también una serie de
practicas destinadas a la curacion de la patologia de la personalidad; ya sea ensefiando el
modo de vivir en el mundo (conductismos), el modo de ser productivo o el modo en que se
debe amar (Fromm), las formas de adaptarse a la realidad (la Ege Psychology). Las formas
educativas que deben imperar, fas cosas que deben permitirse a los nifios y aquellas otras

gque les estardn vedadas.
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Asi esta experiencia habra de producir una serie de (¢enicas destinadas a una quimera

de la normalizacion y a la evitacion de la diferencia:

a) Técnicas de evitacidn de Ia diferencia (Profilaxis)

Como evitar que aparczca la anormalidad o la diferencia: "Educando para la
vida" (Fromm); "liberando la sexualidad” (Reich), el postulado eugenésico”
(Galton), yendo "mis alli de la libertad y la dignidad” (Skinner). Aqui se ve el
gjercicio de un poder y de una mirada médica que separard lo sano de lo

patologico, lo normal de lo anormal, lo bueno de lo malo.
b) Técnicas de reparacion de la diferencias (Curacion-Readaptacion)

Cuando aparece la desviacion, cuando no se da la adaptacion al campo de lo
objetivo que Ia racionalidad exige, cuando fallaron los métodos profilcticos se
recurre a las téenicas de reparacion. La reeducacion; el sistema de premios
castigos; la quimera de ensefiar ina manera adecuada de pensar y de relacionarse

con el mundo (como ocurre -por ejemplo- en el caso de la Terapia Racional

Emotiva de Ellis 124)‘
¢) Téenicas de exclusion

Cuando todo lo anterior falla y 1o es posible ni la evitacion ni la readaptacion,
hacen su aparicion téenicas y tdcticas de exclusion. El encierro, la

patologizacion, ctc. pero de esto ya se ha hablado mucho y muy bien 125,

La figura del hombre, estos discursos que se Haman a si mismos antropoldgicos o

humanistas dejarin fuera de si, fuera de los marcos de lo sano, a los locos, los perversos, los

124 Ellis, A.; Abrahms, E.; Terapia Racional Linotiva Pax, México, 1980
125 Cf. Foucault, M.; Historia De La Lacura...
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neurdticos, los homosexuales y los diferentes. Pero esto es ya viejo: quedardn sujetos a las
pricticas correctivas, aquelios demasiado timidos (por introvertidos), aquellos que muestran
demasiado sus emociones (por exhibicionistas). aquellos que no aman la vida (por

necrofilos), y aquellos otros que gustan del vagar y de los placeres (por na ser productivos),

La moderna psicologia y los discursos antropoldgicos han creado asi toda una tueva
serie de seres marginales; y con cllos, han creado también una serie de practicas (euraciones,
terapias -casi infinitas en sus nimeros-, formas de enseiianza, pedagogias, formas de educar

a los nifios, formas de ser feliz en la vida...).

La ilusidén de esta unidad final, de esta meta de toda historia, de este bien del hombre
se encuentra plasmada en el sueiio del hombre como dueiio y sefior de sus actos; de este
hombre que independientemente de su historia puede encontrar un buen vivir. La garantia de
una ética proveniente desde esta conciencia racional, de wna educacion que nos pueda

ensefiar a ser humanos, a vivir libres de deseos y alejados de lo irracional...

Rose 126 11 destacado ampliamente el lugar de estas psicologias, y el espacio de la
aplicacion de las técnicas psicologicas, concretamente estas tecnologias del self, que

argumenta en cuatro niveles,

En uno primero se trata de una subjetivacién del trabaja que leva a llenar el
campo del trabajo con una plétora de sentimientos, emociones y deseos. Una transformacion

que ha hecho del lugar del trabajo ¢l lugar de la satisfaccion personal y de autorrealizacion.

En un segundo lugar, una psicologizacion de lo mundano, en la cual los problemas
~de la vida comimn: el casamiento, ¢l cuidado de los hijos, las compras, la educacion, etc. se
han convertido en Iugares sometidos a la mirada psicologica, haciéndose lugares

sintomaticos, patologicos, sanos, adaptados, o desadaptados, etc.

126 Rose, N.; Governing The Soul, Routledge, 1991, Great Britain
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En un tercer sentido, la aparicion de una terapéutica de la finitud, en la cual todos
los problemas de la vida, las tragedias de amor, de la vida y de la muerte aparccen camo los
puntos posibles de la patologia y de la curacion. Formas desde la cuales la vida propia puede

adquirir un sentido sano o patoldgico.

Finalmente una neurotizacion de las relaciones sociales. Un espacio que
posibilitara ¢l descubrimicuto y aparicion de los sintomas; ahora este nifio es muy
introvertido, o muy extrovertido, ahora tiene muchos amigos o muy pocos, Este hombre

tiene problemas de relaciones interpersonales, aquel problemas de pareja...

Todas estas técnicas se han construido sobre un espacio de intervencion, una
intervencion que aparece ya sobre los cuerpos, ya sobre las mentes; una red que trasciende
toda la vida social, de la escucla al trabajo, pasando por la familia, las diversiones, ete. Una

red que impone formas de subjetivacion y modos de ser.

Aqui se ve ¢l modo en que el poder ha construido ef modelo de una normalidad, cl
"Yo adaptado”, al cual es preciso acercarse. Un modelo que prescribira su orden sobre las
sexualidades, sobre el contenido de lns relaciones personales, sobre una dietética, sobre una
relacion propia del individuo con su cuerpo... sobre infinidad de detalles, de lo mas nimio a
lo mas relevante. Desde el nacimiento a la muerte, desde lo més intimo a lo mas piblico, de
lo individual a lo social, se ha construido un modelo de normalidad que constantemente se
ojione a nuestros ojos, y con el cual se nos arenga n comparamos de manera casi infinita, un
si mismo (self) que no cs sino un otro, ideal, meta, fmtasma. Es también Rose 127, quien ha

sefialado el lugar de estos discursos psicologicos.

En un primer mowento una seric de "métodos de alerta”, de reflexion, de pensarse a
uto mismo como objeto de pasiones, deseos, miedos y amores, un reconocimicnto ¥y una

meditacion sobre los estados internos. Aqui, por ejemplo la Terapia Gestalt de Perls128 nos

127 Ibid.
128 Ibid p. 248
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propone toda una serie de ¢jercicios para conocer nuestro comportamiento y analizarlo; una
serie de técnicas que nos permiten damos cuenta de nuestras emociones. Beme 129
propondrd en cambio comparar nuestros pensamientos con las figuras de un Padre, un

Adulto o un Niilo que determinarin nuestras accioues.

Un segundo momento apatece en lo que Rose Hama los "algoritmos de la
interaccion”, una seric de estrategias destinadas a transformar Ias acciones, actos,
conductas, emociones y pensamientos de los seres humanos en cantidades nuniéricas a fin de
compararlos con una media que definird los criterios de la normalidad. Ora lo sano por
proximidad a esta normalidad-normatividad, o lo patoldgico-excepcional como un

alejamiento de la media

En un tercer momento encontramos aquellas técnicas que se han denominado las
"narrativas de los sentimientos”, las cuales nos llevan a identificarnos cou wta amplia serie
narativas anonimas, que se supone deben servimos de modelo para nuestras propias

acciones y pensamientos y que determinaran el mundo del ser y del deber ser.

Estas posibilidedes siguen vivas, Seguimos, en gran medida, siendo modernos.
Seguinios atrapados en los terrenos de andlisis y en las posibilidades abiertas por las ciencias
humanas. Seguimos atrapados, mds de cien afios después, en los discursos de Ia psicologia.

Sigueu latiendo en nuestra wodermidad, todos las presupuestos que los hacen posibles.

El espacio psicologico

Foucault, en ese extraordinario andlisis de las ciencias humanas que es Las palabras y las

cosas, establece tres espacios epistemoldgicos para las ciencias humanas 130, o mis bien

129 Berue, E., Games Peaple Plays, Grove Press, 1967.
130 Op. cit. Cap. X. "Las Ciencias humanas” prgf. 1. "El triedra de los saberes”. pp. 334-338



establece a las ciencias humanas en el espacio que se desplicga al interior de lo que se ha

Hamado un triedro de los saberes 131

Figura 2,

Ciencias
Matemdtica

Espacio de la aplicacién
Matemadtica a las empiricidades

Espacio de la formalizacidn
del pensamiento

Clencias  del lenguaje

vida y produccion

Espacio da las filosofias
de la vida

Reflexién
filosotica

Las ciencias humanas no aparecen al interior de este triedro, sino en el espacio que se
crea al interior de su dimensionalidad, en la interseccion misma de este discurso. Para
Foucault es preciso también distinguir en ello tres espacios de discurso, el espacio
sociologico, el espacio del lenguaje y el espacio psicoldgico 132, este uitimo merece aqui

nuestra atencion, es ¢l espacio que encuentra su lugar "..alli donde el ser vivo, en la

131 Martiarena, O.; Michel Foucault, Historiador De La Subjetividad, El equilibrisi/ITESM, México,
1995.

132 Cf. Foucault, M. Las Malabras... Cap. X. "Las Ciencias humanas” prgf. 3 "Los tres modelos™ pp. 345-
356
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prolongacion de sus funciones, de sus esquemas neuromofores, de regulaciones
Sisiologicas, pero también e la suspension que los interrumpe y los limita, se abre a la

posibilidad de la representacion...” 133

Efectivamente, es alli el lugar donde es posible todo discurso psicologico. Por un
lado en la remision ineludible 2 una verdad que se encuentra del lado del drgano o de la
neurona (positivismo y psicologia del contenido), del aprendizaje (conductismo) o en la
quimera -tan del gusto de la psicologia clinica- de una personalidad sana. En todo caso, ¢l
horizonte epistémico es el nismo. No puede reconocerse alli limite alguno, y como no es
posible tal, aparece siempre la promesa renovada de una adaptacion, de nna educacion en el

amor y en las figuras que se Haman a si mismas humanistas.

Asi, hoy en dia, atrapada en esta imposibilidad -que le es consubstancial- de
fundamentar su positividad -ya decia hace mucho Canguithem 134 que la psicologia no tiene
objeto- la psicologia recurre como fundamento al mito de csa figura unmificadora y
parpadeante que es el hombre. Recurre al mito que se promete en un pasado ideal (el buen
salvaje) o en la apologia de un mundo porvenir sin alienacion. Como el espacio es tan
endeble caben en este discurso -que no es sino uno- todas las posibilidades, que no por

Hamarse "cientificas" o humanistas son menos metafisicas -por el contrario; convirtiéndose la
psicologia moderna en una infinitud discorde de técnicas contradictorias y en un espacio
abierto al delirio. De la "ciencia" a la moralina, de la verdad al mito, Pero sobre todola

persistencia de una entramada red de poder que se eutreteje en nuestras vidas.

El psicoandlisis -Foucault lo sabia muy bien- es otra cosa 135, 136,

133 Ibidem.

134 Canguilhem, G.; ;Que ex lu psicologia? Edicion de Mayéutica Institucion Psicoanalitica, Argentina, s.
f

135 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... Cap. X. "Las Ciencias humanas” prgf. 3 "Psicoanalisis y etnologia”.
pp. 362-375.

136 Cf. Foucault, M.; “Lacan liberatenr de la psychanalyse” en, Dits Ef Ecrits, Vol. 11, 1994



99

Capitulo VIil

Metapsicologia

Im Anfang war Frend...

Im Anfang war die rende...
(fin el principio era lveud...

IEn el principio era la alegria...)

Néstor Braunstein, Goce, p.11. 137

Anna

" En julio de 1880, el padre de la paciente, a quien ella amaba con pasion,
contrajo un absceso de periplenritis que no sano y a consecuencia del cual
murio en abril de 1881 (...) Nadie sabia lo que estaba sucediendo pero poco a
poco (Anna) empeoro su estado de debilidad, anemia, asco ante los alimentos
(..) una tos intensisima (...} era una tipica tussis nerviosa. Pronto acuso una
llamativa necesidad de reposo en las horas de la siesta, a lo cual seguia, al
atardecer, un estado de adormecimiento y luego una intensa inquietud.

A principios de diciembre surgio el strabismus convergens (..) El [1 de
diciembre la paciente cayo en cama, y siguio en ella hasta el 1° de abril.

En rapida sucesion se desarrollaron una serie de graves perturbaciones, en
apariencia totalmente nuevas.

Dolores en el sector posterior izquierdo de la cabeza; strabismus convergens
(..) queja de ver inclinarse las paredes. Perturbaciones visuales de dificil
andlisis;, paresia de los musculos anteriores del cuello (..) contractura y
anestesia de la extremidad superior derecha y, pasado algin tiempo, de la
inferior de ese mismo lado (...) luego igual afeccion aparecio en la extremidad
inferior izquierda y por ultimo en el brazo izquierdo...

En ese estado empecé a tratar a la enferma, y pronto pude convencerme de
¢ estar ante una grave alteracion psiquica. Existian dos estados de conciencia
enteramente separados; alternaban entre si muy a menudo (...) en uno de ellos
conocia a su contorno, estaba triste y augustiada pero relativamente normal;
en el otro "se portaba mal” (...) insultaba, arrojaba las almohadas a la gente...

137 Braunstein, N; Goce, Siplo XXI, México, 1990,
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En momentos de claridad total se quejaba de las profundas tinieblas que
invadian su cabeza, se volvia ciega y sorda, tenia dos yoes, el suyo real y uno
malo que la constrefiia a un comportamiento discolo, efc.

Después (...) sobrevino una profunda desorganizacion funcional del lenguaje.
Primero se observé que le faltuban palabras y esto cobro incremento. Luego,
su lenguaje perdio toda gramdtica, toda sintaxis, la conjugacion integra del
verbo; por tltimo construia todo mal, las mas de las veces con un infinitivo
creado a partir de formas débiles del participio y el pretérito, sin articulo. Ln
un desarrollo ulterior también le faltaron casi por completo las palabras, las
rebuscaba trabajosamente enfre cuatro o cinco lenguas y entonces apenas si se
la entendia...

...ahora solo hablaba en inglés y no entendia lo que se le decia en aleman. Sus
allegados debian hablar en inglés con ella (..) pero leia en francés e italiano;
si debia hacerlo en voz alta, con asombrosa presteza y fluidez daba una version
inglesa de lo escrito en la hoja... 138

;Quién es estc extraiio personaje que nos describe Josef Breuer? ;Qué cuerpo es éste
que aparece atravesado en todas sus regiones por dolores, paralisis, movimicntos

involuntarios y acaso... placeres? ;Quién es la dueiia de esta corporalidad quimérica?

¢Quién habla cste lenguaje que se descompone en infinitas partes, que integra
vocablos del inglés, el francés y el italiano? ;Qué ley -oculta acaso- hace palidecer las
palabras salidas de esa boca, hasta ahogarlas en un silencio? ;Quién calla cuando Anna

habla? ;Quién habla cuando Amna calla?

Finalmente ;Qué pasa con esa conciencia de Anna? ;Quién ocupa su lugar por las
tardes? ,Qué deseos ignorados la habitan y la llevan a realizar esas acciones

incomprensibles?

Estos tres espacios de cucstionamicnto, que nos apunta la imagen de la histérica,
desmoronan el ideal de la conciencia y el espejismo del hombre soberano, duplicado en la
experiencia positiva de lo empirico, que nos ofrece la modernidad en la imagen del suciio

antropologico.

138 Breuer, J.; Lstudios Sobre La [ listeria: Sefiorita Anna O, en Freud, S,; Qbras completas [bidem, T. 11.
El subrayado es de Breuer.
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Breuer se asombrara ante este caso, se enamorara incluso de esta Auna O.; de Bertha
Papenheim que cra su verdadero nombre, Freud, por el contrario nacido en los limites y en
el ultimo momento -clasico dirfamos, jugando con las palebras- de la modernidad, en el
espacio limitado de los discursos médicos (discipulo de Meynert, de Clans y de Brentano
entre otros) s¢ encuentra en ¢l limite fugaz de este pensamiento moderno en el cual alm, en

gran medida -insistimos- estamos atrapados.

Agotados los limites del pensamiento modero, agotados los lngares de la
corporalidad médica, agotadas las pricticas clinicas, asi como ¢l estudio de las lesiones y las
degeneraciones, agotada incluso la ananmesis en su proseguir historico-acumulativo; queda

ahi la histérica que hace surgir las tres preguntas a las que nos referimos con anterioridad.

Al igual que el loco y el poeta, en el paso del pensamiento antiguo al pensamiento
clisico; o el libertino en el paso del pensamiento clasico al pensamiento moderno; la histérica
aparece como ese lugar de las posibilidades imposibles. Aparece como ese ser que hace de
su accion, de su deeir y de su vivir, la replica quimérica y bizarra de lo que ¢l pensamiento
de su época permite. El loco y el poeta 139 aparecen para el pensamiento clasico, como las
dos caras de una moneda en la relacion de los hombres con el lenguaje. Ei loco como el
lector infinito de la semejanza y el poeta como el lector del lenguaje subterraneo que se
impone por sobre la semejanza. En el final del pensamiento clisico 140 sade hace aparecer
el desorden ordenado de las representaciones, hace también aparecer, en contraparte al
discurso de Kant -como su doble negativo- la posibilidad de un. deseo latente y el
cucstionamiento absoluto de la moral basada en la razon 141 tan fmperativa y categérica
como ella: la moral de un libertino. Del mismo modo, esta Anna como muchas histéricas -
pero ésta tiene un lugar tan especial hace aparecer y desmorona ¢l espacio del lhombre,

apenas prefigurado segundos antes, casi diriamos que stantes.

139 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... Cap. 1l Representar pp. 50 y ss.
140 Ibid p. 207 y ss
141 Lacan, Ly fiscritos 1., “Kant con Sade"
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Pues en la histérica el habla (a)callada se hace palabra en el cuerpo, en esa cruz que
s¢ carga y que produce un fumbago, en esa "cachetada" que driamente recibe Ciicilie b2y
raiz de las andanzas de su esposo y que se convierten finalmente en una pardlisis facial -un
sintoma. A la inversa, lo que no puede -ni debe- hacerse con ¢l cuempo se hace con las
palabras, en el sueiio, en la fantasia, ¢l lapsus y el chiste 043, 144 o Jas Hamadas

formaciones de compromiso.

Anna, cl caso inaugural, rompe las ataduras que mantienen ligado este espacio fugaz
del hombre. Aparecen -pero solo es una apariencia- revueltas palabras, corporalidades,
deseos y productos. En un solo espacio -aquel del cuerpo quimérico de la histérica- la figura
de este hombre que trabaja, vive, habla y piensa cacuentra -quizd como en ningnna otra

experiencia- sus limites.

La semejanza entre ¢l lugar del loco y el lugar de la histérica es solo apariencia, bien
¢s sabido que locos ¢ histéricas ha habido siempre, pero es distinto el espacio que como
empiricidades -y desde Freud- habran de ocupar. La locura era Ia razon obnubilada; por la
animalidad, por el abuso de las pasiones. Era también, y en otro momento, aquello que
aparecia como lo antindmico de la razon; como una sinrazon. Ahora, desde Freud, la histeria
es un espacio acallado de la verdad, es su propia verdad que deberd construirse su palabra;

es un cuerpo que habla 145,

Sofiar

Para el discurso psicologista de la época modema, fa conciencia campeaba como insignia de
la mente y del hombre. He ahi que en dicho espacio, que en tal jucgo discursivo, todo

aquello que no fuera voluntario ni conciente, todo lo que no entregara sus razones a esta

142 Cf. Freud, S.; listudios Svbre... p. 188 y ss.

143 Cf. Freud, S.; Psicopatologia De La Vida... Ibidem T. VI,

144 Freud, S.; £/ Chiste Y Su Relacidn Can Lo Inconciente, lbidem T, VIIL.

145 Freud, S.; Sobre 181 Mecanismo Psiquico De Los Fenomenos Histéricos, Ibidem T 1L p. 25 y ss.
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figura de lo humano como sinonimo de lo racional, quedara fuera del espacio de las
empiricidades; relegado, como el producto de desecho de una actividad mental conciente,

como el producto de una fatiga o como el producto de una fiebre.

Asi, el campo psicologico modermo no puede estudiar aquellos elementos que
escapan a su campo de definicion, al a priori discursivo que definird para ellos los limites de
lo pensable y de lo decible. En este campo, el suefo, el lapsus, el sintoma histérico,
obsesivo, alucinatorio, etc.; solo seran desechos de la actividad mental conciente, traslapes
de la lengua, fallas de la memoria, fingimientos... No puede corresponderles ningiin otro
lugar que no sea éste. No pueden desarrollarse como elementos de una empiricidad, pues su
caricter es externo a clla, no son reconocibles en el discurso psicologico mis que como

fallas.

Sin embargo, sueiios, siutomas, clistes y lapsus ahi estin, y es Freud quien, ¢n un
gesto tan solo comparable al de Nietsche -en relacion con la morak- 140 y por otro lado
quizi al de Marx, abre el espacio que permitira la ruptura; interroga desde otro Jugar a esta
figura del hombre; interroga desde otro lugar a ese cuerpo de la medicina; interroga desde
otro lugar a ese lenguaje de los filologos, interroga desde otro ugar a ese deseo de los
cconomistas y desde otro lugar interroga a la razon, a ta voluntad y a la conciencia que han

devenido caracteristicas de este hombre, de este Yo y de esta personalidad.

A partir de abora, ¢l suefio tendra un significado, ya no ¢l de los magos del mundo
antiguo, regido por el imperio de la sernejanza. Ya no serd el sueiio el presagio supersticioso
de lo porvenir, la sefial mediante la cual el hado devela a los hombres la trama infinita que
une macrocosmos y microcosmos. No serd lo que el imperio de la semejanza revela al
hombre en el orden del mundo. Ya no serd tampoco la ocasion de la confusion cartesiana o

posteriormente el desecho de la actividad mental. Ahora, el sueiio pasa a ser un clemento del

146 Nietsche, F.;Genealogia e La Moral, Alianza Editorial, Espaiia, 1987,
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lenguaje, las imdgenes se convertiran en algo similar a un jeroglifico 147 ge descubren ya en
La Interpretacion de los Suefos, las reglas que han de definir el trabajo onirico:
desplazamiento (Verschiebung) y condensacion (Verdichtung) las llama Freud, metifora

y metonimia las llamara Lacan, ubicindolas de pleno derecho en el ambito del lenguaje.

Mas alla de la conciencia

El descubrimiento del Inconciente!48 -y he ahi uno de sus méritos- se sitiia en un pensar
mis alla de la conciencia y plantea en este sentido una ruptura con toda la psicologia
modema que se define en términos de un estudio de la conciencia. De esta manera , por
ejemplo los trabajos de Janet 149 'y su nocion de debilidad psiquica, planteaban una escision
de la unidad de la conciencia y la formacion de dos conciencias independientes entre si. Por
el contrario, la nocién psicoanalitica del inconciente postula la existencia de una escision de
la psique (Spaltung) que arroja contenidos representacionales fuera de la conciencia, en
donde la capacidad de devenir concientes queda impedida a cansa de la represion
(Verdragung), a la que Freud define en sus primeros trabajos como un “esfucrzo de
desalojo”. De este modo vemos a Breuer criticar con Jas siguientes palabras el trabajo de

Janet al compararlo con la hipotesis del mconciente;

"..esta media psique es entonces por entero completa, es conciente dentro de
ella misma. En nuestros casos, la parte escindida de la psique ha sido reducida
a las tinieblas, como los titanes han sido reducidos en el crater del Etna; ellos
pueden sacudir la tierra pero nunca salen a la luz. En los casos de Janet en
cambio se ha consumado una division completa del reino..." . 150

147 Freud, 8. La Interpretacidn De Los Suefios, loidem, T. IV y V.,

148 A fin de mantener la claridad, me referiré a partir de aqui a "Inconciente” para hablar del postulado
freudiano en cuanto constructo tedrico; en cambio utilizaré "inconciente” para hablar de la cualidad de una
represeniacion o su capacidad de aparecer o no en la conciencia,

149 Janet, P.; L'éial Mental Des Hystériques, Les Accidents Mentanx,

150 Cf. n. 2. cap. I “Parte tedrica p, 239.
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Al suponer la existencia de tales representaciones inconcientes (lo que planteaba
una contradiccion i termini en tiempos de Freud), aparece como la posibilidad de situar
contenidos representacionales fiera del espacio de la conciencia, lo que implica a su vez, una
reformulacion total del problema de la conciencia en la que se define la individualidad del
hombre para la época moderna; a la vez que por otro lado, plantea la necesidad de explicar

el por qué de ésta separacion de la mente en Conciente ¢ Inconciente.

En este segundo terreno, la importancia del trabajo freudiano es igualmente
fundamental. La escision (Spaltung) de fa Conciencia aparece desde los primeros trabajos,
como el resultado de un conflicto entre dos exigencias irreconciliables, Un deseo por un lado
y por el otro una conciencia moral que a él se opone; incluso, y he ahi ¢l meollo, que se
opone inclusive a que sea pensado como fantasia. De ahi que el concepto de las formaciones
del inconciente (lapsus, suciios, sintomas) sea fundamentalmente el de formaciones de
compromiso: la version deformada de un deseo inconciente. Sefialamnos de paso, que este
esfuerzo de desalojo que Freud llamard represion (Verdrangung) es siempre fallido, o para
ser mis precisos, que solo podemos conocer de ¢l en cuanto la represion ha fallado en su

cometido, en cuanto la represion no es perfecta, en cuanto no es lograda 151

Freud demostrard la existencia de pensamientos y sentimientos inconcientes y lo que
es aln més importante, la persistencia de un Deseo (Wunsch) que articula este pensamiento.
Mostrara que el sintoma, histérico u obsesivo; que el chiste, el lapsus y el sueiio encierran un
significado. Mas no es el significado de la representacion clisica -que se pretende idéntico a
st mismo, ni ¢s tampoco un significado que pueda desplegarse sobre el mundo de las cosas.
El significado frendiano ¢s un sigaificado particular, tnico para cada persona. He aqui que.
por ello no sea ¢l psicoanalisis ubicable ni definible dentro de la perspectiva de un
positivismo. He aqui el por qué del ataque de anticientifico que el positivista arrostra al

psicoandlisis. Este no es una ciencin positiva como pudiera pretender, aunque fallidamente,

151 Freud, S.; La Represion, Ibidem T, X1V,
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la psicologia; ni tiene por qué serlo. El psicoandlisis privilegia asi una experiencia de lo
individual, tanto como puede serlo la eseritura de uin hombre o como puede serlo un sueiio.
No hay por ello significados privilegiados, no hay por cllo tampoco una simbolica ni una

clave de sueiios a la cual recurir,

En este sentido, el psicoanalisis es una wetapsicologia como bien lo Hamara Freud
152, ] Inconciente freudiano, el Unibewusste 133 aparece asi como un pensar ajeno a la
conciencia, a esta conciencia que reinara omnipresente -y durante tan poco tienpo- en la
figura del moderno hombre. Al postular el sentido metapsicologico del psicoanilisis, Freud
abre ¢l espacio a una nueva posibilidad de pensamiento, y se abre a través de él, un nuevo
espacio en este movimiento que podemos ubicar como el suclo arqueologico donde reposa
el problema de la subjetividad, en especial aqui en nuestra persecucion a través de los

discursos de la psicologia.

122 Freud, S.; ; Lo Inconciente, bidem, T. X1V
153 Ibid.
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Capitulo IX

La nueva discursividad

"Por ser un duplicada empirico trascendental

el hombre es también el lugar del desconocimiento
~de este desconocimiento que expone siempne

a su pensamiento a ser desbordado por su ser propio
vque le permite, al mismo tiempo,

recordar a partir de aguello que se le escapa?"
Michel Foucauli, Las palabras y lus cosas p.314,

Psicoanalisis

Para establecer claramente una de las tesis que aqui seguimos, es decir el que el psicoanalisis
es una disciplina que se encuentra cn ulin relacion de ruptura con el discurso psicologico y
por cllo con la moderna figura del hombre, es necesario precisar antes, qué entendemos por
el discurso psicoanalitico. Es en este terreno que resulta particularmente esclarecedor lo
desarrollado por Foucault en la Arqueologia del saber 154 en relacion con esas unidades
que se ha dado en llamar discursivas. Este problema resultara fundamental para comprender
por qué -en nuestra opinidn- estamos aln en una transicion discursiva, en un punto de
umbral quiza, cntre esa época modema cn la que nos identificamos y este otro mievo
espacio de la discursividad en el que vivimos apenas, ain sin percatamos de ello. Todo lo
que en relacion con la subjetividad aparece puesto en escema por esta disciplina que

reconocemos en el Psicoanalisis, atraviesa ahi nwmerosas problematicas.

En primer lugar, es evidente que no puede reducirse ni identificarse este caracter de

lo actual, en toda la serie de disciplinas y practicas que bajo ¢l nombre de psicoanaliticas se

154 Op. Cit. en especial e} capitulo I de la parte L1. "Las unidades del discursa™. pp. 33-50,
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presentan a si mismas en nuestros dias. Como hemos visto piginas atrds, dificilmente
podriamos considerar bajo este terreno eclaboraciones como las teorias llamadas
sociopsicoanaliticas de Fromm, Sullivan, Homey o Erikson. Tampoco requeririan nucstra
confianza -en términos discursivos- todo aquello que aparece bajo la etiqueta del
psicoandlisis existencial (por un lado Viktor Frankl 155y por otro, en cierta medida, la
propuesta sartriana 156), y mucho menos aln, aquellos clementos que se pretenden de
inspiracion psicoanalitica, Igualmente, pretendemos apuntar que tampoco aquel grupo, que
por razones de contingencia historica y tedrica, se considera a si mismo como heredero de la
ortodoxia freudiana, la llamada escuela de la Ego Psychology o la Psicologia del Yo, de
Kris, Hartman !37, Lowenstein y posteriormente Kolut y Kemberg 158 ya que en nuestra
opinion, representa un momento anterior a la aparicion del espacio discursivo que el
psicoandlisis muestra. Esta vuelta a la psicologia se hace manifiesta en un anilisis que
pretende fortalecer al yo (funcion de desconocimiento) y en la quimera de una adaptacion a

la realidad como meta del analists.

En otro terreno, resulta también dificil situar o ubicar esta nueva formacion
discursiva como algo evidente o tan siquiera presente, en la totalidad de la obra freudiana;
incluso es dificil ubicarla en una época (aqui quizd definidas por los modelos del aparato
psiquico: Conciente, Preconciente, Inconciente - Yo, Ello, Superyo) o en determinados
trabajos en especial. Sin embargo, es a través del trabajo de Lacan 159, donde encontramos
una manifestacion que nos hace evidente este espacio discursivo en el cual se sostiene la

importancia del descubrimiento freudiano de este nuevo espacio de interrogacion sobre la

subjetividad.

Este nuevo espacio se definird en varios elementos a nuestro parecer claves:

155 Frankl, V.; Psicoandlisis Y Existencia , FCE, México, 1980.

156 Sartre, J. P;[if Ser ¥ La Nada, Losada, Argentina, 1980,

157 Hartman, H.; Ensayos Sobre La Psicologia Del Yo, FCE, México, 1981,

158 Escobar, H.; El Yo Eu Psicoandlisis; Un Andlisis Comparativo De La Nocion De Yo En Freud,
Hartnan Y Jacques Lacan, Tesis de licenciatura, UNAM 1992,

159 Lacan, J.; Escritos I, "Del sujeto por fin cuestionado”, pp. 219-226. Siglo XXI, México, 1984,
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a)  La ruptura de la ecuacion mente = conciencia = Yo, en la cual se define la
individualidad y la figura moderna del hombre, que podria tener como

corolarios:
1) La aparicion del terreno de la mente inconciente.

2) La ruptura radical de la igualdad Yo y Sujeto, que era propia del pensamiento

modemo.

b) La aparicion de un mievo momento en ¢l terreno arqueoldgico (recordemos que
ya Foucault ha incluido el mundo antiguo, la época clisica y la época moderna),
y que aqui nos sentimos tentados a llamar -al menos provisionahuente-
postantropologico, ubicando en este sentido y como su ¢je fa desaparicion de la

modema figura del hombre,

¢) La aparicion de nuevos clementos de pensamiento que tienden a abordar Ia

finitud del hombre. En especial nos referimos aqui a ta nocion de Goee.

Estos tovimientos crean un nuevo campo discursivo: el psicoanilisis. Este a su vez,
permite la redefinicion de una serie de espacios empiricos y con ello una redefinicion de las
practicas psicologicas, médicas, clinicas y pedagogicas principalmente; asi como Ja aparicion
de practicas y elementos discursivos radicalmente novedosos. De este modo, el espacio de lo
que se ha lamado "la enfermedad mental", se verd recorrido y ordenado bajo otras formas
partir del descubrimiento del Inconciente. IEn el terreno de las curas y de las terapias
apareceran nucvas formas sociales -el tratamiento psicoanalitico por ejemplo, y todas
aquellas terapias de inspiracion psicoanalitica que reforman el discurso de aquella psicologia
que -solo aparentemente- se mantenia en una continuidad historica desde el siglo XVII a

nuestros dias.
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En relacion con ¢l problema de la individualidad y la subjetividad aparccen ahora
nuevas formas de concebir al sujeto; se empieza & hablar de estructuraciones subjetivas
(Neurosis, Psicosis, Perversion). La historicidad introducida en las pricticas adquiere, a
partir de ahora, un sentido distinto al de la anamnesis médica. Finalmente, entre otras cosas,
el concepto de enfermedad mental aparcce fuertemente cuestionado (por ¢jemplo las

postulaciones antipsiquidtricas 160y,

Creo que a partir de los clementos hasta aqui esbozados, es necesario ubicar en un
terreno de mayor colierencia un problema que parece asomar, cada vez mis, en el desarrollo
que hemos estructurado. Dicho problema es el que a la presente elaboracion plantearia, el
giro que el mismo Michel Foucault da a su trabajo a partir de la aparicion de la Historia de la
Sexualidad. En el primer volumen de dicha obra, "La voluntad de saber” 161 en 1974, al
hacer el andlisis de la sexualidad en el siglo XIX, postula que mas que una represion de la
sexualidad, el siglo XIX ha incitado a una produccion de discursos, ha incitado a hablar
sobre la sexualidad. El psicoandlisis apareceria asi y a primera vista, en cl interior de cste
trabajo, conlo uno mas de esos discursos, de esas incitaciones asi como una técnica de
produccion de discursos sobre el sexo. Pero el problema parece ser nias complejo, segiin sc
desprende a partir de la publicacion de los dos ultimos volimenes de la Historia de la
Sexualidad: "El uso de los placeres” 192 y "La inquietud de si" 163 en donde Foucault

postula un cambio radical de metas en relacion con lo pretendido diez afios antes:

"Recentré todo mi estudio en la genealogia del hombre de deseo...lil dominio
que analizaré esta constituido por textos que pretenden dar reglas, opiniones,
consejos para comportarse como se debe... Estos textos tienen como funcion
ser operadores que permitan a los individuos interrogarse por su propia

160 Bateson, et. al. /{acia Una Teoria De La Esquizofrenia, Almagesto, Argentina, 1988,

161 Foucault, M.; Historia De La Sexualidad, Vol 1. La Voluntad De Saber, Siglo XXI, México, 1989.
162 Foucault, M.; Historia De La Sexualidad, Vol. 2: El Uso De Los Placeres. Siglo XX1, México, 1993
163 Foucault, M.; Historia De La Sexualidad, VVol. 3: La Inquietud De Si. Siglo XXI, México, 1993
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conducta, velar por ella, formarla y darse forma a si mismos como sujetos
éticos; revelan en suma una funcion eto-poética..."164

Paginas atrds ha establecido que el objeto de su estudio se ha modificado, y se ha
integrado a €l la pregunta por como ha ocurido que los hombres, lvs individuos, hayan

llegado a reconocerse a si mismos como sujetos descantes, sujetos de un deseo:

“..analizar las practicas por las que los individuos se vieron llevados a
reconocerse y declararse como sujetos de deseo, haciendo jugar entre unos y
otros una determinada relacion que les permitia descubrir en el deseo la
verdad de su ser, sea natural o caido... como los individuos han sido levados a
ejercer sobre si mismos y sobre los demds una hermeneiitica del deseo en la
que el comportamiento sexual ha sido sin duda la circunstancia pero
ciertamente no el dominio exclusivo,..” 165

Como sefiala acertadamente Miguel Morey 100 este planteamiento ha llevado a
numerosas postulaciones y revisiones criticas del trabajo foucaltiano; entre ellas, el

establecimiento de tres momentos tedricos al iterior de su obra.

a) Un momento arqueoldgico (pregunta por el saber)
b) Un momento genealdgico (pregunta por el poder)

¢) Un momento de Ia gobernabilidad (pregunta por la subjetividad) 167

164 Cf. Foucault, M.; Hist Vol. 1 £l Uso De Los Placeres... Intro. p. 15.

165 1bid. pp. 8-9.

166 Morey, M.; “Introducciin, en Foucault, M.; Tecnologias Del Yo, Paidos, México, 1994

167 Aqui A. Davidson, propone un momento de la ética cfr. A, Davidson, "Arqueologia Genealogia Ltica",
en Couzeus, D.; Foucault, pp. 243-255, Nueva Vision, Argenting, 1988,
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De acuerdo con Morey, estas distintas ¢pucas no implican, como sugeritdan ciertas
lecturas una reformulacion total, tampoco un abandono de las problematicas anterioves, sio

que serian formas sucesivas y cada vez mis amplias de englobar las mismas preocupaciones
168

Es precisamente en el seno de este tercer momento, en la pregunta por la
subjetividad, que aparece la problemdtica del "sujeto de deseo” que marca la orientacion de
los ltimos trabajos de Foucault, es decir, los tres Gltimos volimenes de la Historia de la
Sexualidad;, los dos a los cuales ya nos hemos referido, y el cwarto que seria los
"Testimonios de la Carne”, inédito por ¢l momento. Ista preocupacion apaveceria también
esbozada con relativa amplitud en la serie de conferencias que con el titulo de "Technologies

of the Self” 169, impartiera Foucault en la Universidad de Vermont en 1982,

Sujeto-Yo-Self

El problema que este giro plantea implica distintos momentos de imterseccion en relacion
con ¢l trabajo que aqui proseguimos. Podria leerse el presente trabajo como un intento de
claborar una lectura Lacanmiano-foucaultiana en relacion con ¢l problema del sujeto,
proseguida a través de los caminos que han recorrido estos discursos que hemos definido

como psicologias. Esto requiere sus precisiones,

Eu primer lugar, es notorio que en la primera parte de este trabajo hemos construido
un camino en cierto modo ~no me atrevo a decir paralelo- sostenido por el que desarrolla
Foucault en "Las Palabras y las Cosas” 179; ¢s también cierto que se trata de un punto de
partida que sirve a un trabajo que se encuentra en un univel arqueologico. En cambio, la

segunda parte de este trabajo pretende plantear la aparicion de un espacio discursivo

168 lbid, p. 17.
169 Cf. Foucault, M.; Tecnologias ...
170 CE. Foucault, M.; Las Palabras...
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diferente, cuyo eje rector comsistivia en Ia importancia del psicoandlisis en su funcion de
ruptura con el terreno de las Hamadas psicologias. Este ¢s el punto de partida para iniciar
una elaboracidn, guiada por nuestra lectura de Lacan, en tormo al problema del Sujeto y su
relacion con el Deseo. Elaboracion que nos llevara finalmente a retomar el concepto de
Goce como oposicion y "complemento” logico, -pero imposible- de la nocion de Deseo, tal

como es postulada por Braunstein 171,

De cllo derivan a su vez numerosos puntos. lis preciso destacar que para el
esclarecimiento de los miswos, es prudente notar, que si bien se trata de conceptos que
responden a un nombre idéutico o parecido, tanto en el trabajo de Foucault como en el
trabajo del psicoanalisis lacaniano (sujeto de deseo [Foucault], Sujeto de Deseo [Lacan]), se
trata a nuestro cntender de conceptos diferentes cosa que iré sefialando cuando sea
pertinente. Igualmente, es notorio que hay conceptos, que si bien se nombran con distintas
palabras, parecen abarcar campos relativamente similares, Un cjemplo de ello lo
encontramos en la nocion de "Self" en "Technologies of the Self”, con la que Foucault se
refiere a una serie de téenicas de autorreconocimiento del sujeto, y por ende de téenicas de
subjetivacion del individuo como un dominio que se brinda al propio conocimiento. En la
traduccion al espaiiol, este "Self" pasa a convertirse en un "Yo"; lo que deviene bastante
congruente con aquello que, desde nuestra mirada, Lacan detine como Yo" (Moi), es decir
el Yo como esta suma de identificaciones narcisistas, sintoma primordial que se situaria en

unt lugar diferente al Sujeto del inconciente, al cual ya nos referimos ampliamente.

Este punto nos lleva directamente al problema del sujeto. Para Foucault el sujeto es
aquello que se produce a partir de una serie de pricticas sobre los seres lumanas que los
llevan a convertirse en objetos de estudio (lo que llamard modos de objetivacion) 172, Egte
punto es, a mi modo de ver, findamental. Por un lado, es evidente que existe no una sola

sino varias versiones del psicoanilisis (fundamentalmente el psicoandlisis de la "Psicologia

171 Cf. Brauustein, N.; Goce.
172 Cf. Marey, M.; ibid.
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del Yo")173 que se pueden ubicar en este terrenv, es decir como una prictica del individuo
como vigilante de su propia individualidad, de sus deseos, cmociones, pensamientos, ete,
emparentada con los métodos de la pastoral cristiana y la confesion 174 Ein esta escuela se
habla, por ejemplo, de un "Yo sano” o una esfera libre de contlictos que fungiria como
atiado del analista en su lucha contra el Yo enfermo o desadaptado 175, Por otro lado, y
como se desprende de lo anterior, esta seric de discursos que se han Hamwado a si misimos
"psicoanaliticos" hau jugado también un doble papel y es necesario detencmos un momento
a penéar en elto. Si bien por un lado aparecen como un clemento critico, como un espacto
desde ¢l cual el posible cuestionar las formas de subjetivizacion propias de Occidente.
También ¢s cierto que en la actualidad -y mayoritariamente- han caido al interior de las
formas de normalizacion del individuo propias de los ejercicios del poder. El psicoanailisis se
ha constituido en gran miedida en una teenologia del Yo 176 desde las cuales aparece como
un método de adaptacién a wna realidad normativa. De ahi que muchos de ellos hayan
devenido en una terapéutica del alma -una ortopedia del ego dird Lacan 177 Atrapado el
psicoandlisis. en este terreno de las normatividades, es evidentemente un istrumento para el
¢jercicio del poder y ya no esa contraciencia que Foucault apuntalara en Las palabras y las
cosas 178, Alora bien, la clave de esta perversion del discurso psicoaualitico se encuentra a
nuestro ver en el papel que ha adquirido a su interior la nocion de Yo, el Ego caracterizado,

ya desde Freud como una funcion de desconocimiento,

Asi pues, grosso modo, hoy en dia una gran parte de los discursos psicoanaliticos y
relacionados consideran fundamental una terapéutica del cgo. No obstante la efectiva -y
terrible- realidad del "psicoanalisis" de este calibre; ello no excluye la posibilidad de que el

psicoanalisis sea otra cosa; no un modo de subjetivacion en el sentido de constitucion de un

173 Problema que trabajamos ampliamente en Jos capitulos Vil y VI

174 Cf. Foucault, M. fist. Sex. /. La Voluntadl...

21 Hartman, H.j Fusayas Sobre Psicologia Del Yo, FCE, México, 1938,

176 Cf. Foucault, M,; Tecnologias...

177 Lacan, d.j Seminavio |: &1 Vo En La Teorio ¥ Kn La Téenica Psicoanalitica, | Paidos, Argentina 1986.
24 Op. cit. Cap. X...
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objeto de estudio y de preocupacion o incluso de vigilancia, sino por el contrario y como
trataremos de desarrollar en los proximos capitulos: un proceso de develamiento del Sujeto
del Deseo. No develamiento de un Yo (ego, self) que se propondria como la verdad tltima
del Sujeto; tampoco en la constitucion de un ego o de un si mismo (self) (¢l "Yo sano” de la
"Psicologia del Yo"); sino, y por el contrario; una prictica del ser dedicada al
desmoronamiento de este ego, de este si mismo que seria la suma de estas identificaciones
narcisistas. Hablamos aqui de un elemento que separaria de modo radical al psicoandlisis del

reino de las terapias, incluyendo aquellas pretendidamente analiticas.

Ante cllo cabria oponer -como lo liaremos- el discurso del psicoandlisis lacaniano
que postula la desconstruccion del Yo en cuanto funcion de desconocimiento. Foucault
entendid bien esta diferencia radical, si bien no hablo mucho al respecto, no en vano

aclararia -al final de su vida- que Lacan salvaria al psicoanalisis 179,

Mito, Historia y Genealogia

Foucault parte de la pregunta kantiana por el ser, la que se sitia en un punto diferente de la
pregunta de Descartes. Si Descartes preguntaba ;Qué soy? y la respuesta era: una
conciencia que se piensa a si misma, La pregunta de Kant va mas alla, no es ya el ;Qué soy?

sino el ;Qué soy ahora? 180,

Esta es precisamente la pregunta que hace intervenir desde Kant, a un pasado que
nos define, no como una mera recopilacion de hechos e historias, sino que nos define desde
un lugar del presente. He aqui la labor de la genealogia 181, Pero es también la indicacion de
que el lugar en donde Foucault se ubica es el lugar de Ia enunciacion. No se trata pues de la

construccion de una historia ni tampoco de una filosofia, sino como sefiala acertadamente

179 Foucault, M.; Dits £1 kerits, V1. p. 261.

180 Cf. Morey, M. p. 22.

181 Foucault, M.; "The concenr for truth”, cit. en Shepherdson, Ch.; History And The Real: Foucault
With Lacan, Oxford University Press, 1995,
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Shepherdson 182, de la construccion de una ficcion, De un mito, no del recuento de hechos
afincados en una realidad que pudiera ser independiente del relato. La historia siempre se
construye desde el presente y para el futuro. El mito individual se construye desde el ahora;
y en esa historia individual, en ese mito del neurético, quien habla es el ego. El sujeto,

acallado, apenas interrumpe, con sintomas, lapsus o suefios, esta continua narrativa,

Como no ver aqui la tremenda importancia que el psicoanalisis adquiere en este
lugar. Si bien lo ha dicho Freud, lo que se persigue no es Ia historia ni una realidad oljetiva,
no una realidad que hubiera ocurrido en el pasado de Ia persona y que se constituyera por
ende en una causa verdadera. Sino yue, por el contrario, ¢l énfusis se dirige a una realidad
psiquica, a Ia ficcion, al relato, al cuento que aparece como determinante de la Hamada
novela del neurdtico; ¢l mito que "reemplaza” -jpodria ser de otro modo?- a una "verdad"

por demés perpetuamente fugitiva 183,

Se ha diclio, y es una gran verdad, que el psicoanalisis nace con el abandono de I
teoria del trauma y con la formulacion de la teoria de Ia realidad psiquica. El hecho es que
esto abre el paso 4 la integracion de una dimension de lo mitologico y de la ficcion como eje
de la pregunta por la subjetividad. Asi la genealogia se encuentra en este lugar, no interroga
a una verdad y por ende no se resuelve en una hermenedtica, por el contrario, se trata de la

construccion su propia verdad.

El Sujeto se abjetiva -podriamos decir "aliena” si la palabra no tuviera ya tanta carga-
a si mismo en un ego, un Yo. Un Yo que el psicoandlisis debe desconstruir, descomponer,
desarmar, para mostrar la dimension fundante del Deseo. El psicoandlisis pues no apunta a la
construccion de una historia del ego, que en Foucault corresponderfa a una téenica de
objetivacion y de construccion del sujeto (una tecnologia del Yo). Por el contrario, apunta a

la desconstruccion de dicha historia y con ello, 4 Ia aparicion descarnada del Deseo y de su

182 Shepherdson, Ch.; History and the Real: Foucoult with Lacan, Oxford University Press, 1995,
183 Freud, S.i Construcciones en andlisis, lbidem Vol XXIIT



correlato que es el Sujeto ($) y por ende, de su limite: et Goce. Construceion del Sujeto, de
un mito, que no es sino y a la inversa, la desconstruecion de la historia del Ego (Yo).
Ruptura, si se quiere usar esta palabra, del modelo adaptativo de las psicoterapias, que
postula una adaptacion de lo imaginario a la realidad que serviria de sustento del mundo.
Ruptura que asume que el tmico modo posible de constitucion se sitlha en la reconstruceion

simbolica de esta relacion dialéctica entre la Tmaginario y Jo Real.

Es aqui donde ¢l pensamicento y el ejercicio filosofico de Foucanit se encuentran con
el psicoanalisis; en ninguno de ellos se trata de construir una historia que fuese mas preeisa o
mas cercana a la realidad. No se trata tampoco de erigir un enorme edificio teorico pasa la
filosofia. Se trata -por el contrario- de un ejercicio de desmantelamiento de las narrativas
(ue organizan nuestra experiencia presente 184 gquello que Foucault llama "juegos de

verdad” 183 que construyen y guian Ja experiencia de nuestro ser, de nnestro ser ahora.

Desconocer

Si para el pensamiento modemo, la figura del hombre aparecia sobre ¢l fondo positivo de las
ciencias humanas y tomaba de ellas su positividad; no era menos cierto que se trataba de un
movimiento doble, pues también ¢ iversamente, estas ciencias humanas tomaban su
fundamento de la duphcacion del hombre como un eclemento empirico, objeto de
conociniento, lo que por una parte aseguraba su caracter positivo y perniitia establecer,

desde este momento, su relacion con {a verdad.
Iis preciso reconocer que csta duplicacion, abre numerosos problemas ya trabajados
por Foucault 180 Uno de los principales es que al plantearse al hombre como empiricidad,

se manifiesta el hecho de que en cuanto figura positiva aparece en el interior del espacio en

184 Cf. Shepherdson, Ch. /istory... .
185 Cf. Foucault, M.; Tecnologiay ..
186 Cf. Foucault, M. Lay Palabras .. Cap. IX "El hombre y sus dobles” pp. 295 y ss.
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que se construyen las ciencias humanas. Como tal, aparece determinado por unos limites que
se le escapan; surge asi una moderna analitica de la finitud. Habita un lenguaje que se le
escapa, una vida constrefiida por la posibilidad de la muerte y el limite de su trabajo es su
deseo. Asi, la figura del hombre aparece como un espacio siempre abierto, como un espacio
en perpetua fuga; pues el ser del hombre es un fantasma, una imagen que se escapa. Es una
imagen irreductible a las posibilidades positivas por un lado, y por otro, es inapresable por

una escatologia que en su misma metafisica apunta a su imposibilidad 187,

He aqui, sciialada, y manifiesta, la importancia del psicoanalisis -también la etnologia
dira Foucault- como ese conocimiento, 0 para ser mas preciso, como cse espacio de
cuestionamiento que se dirige hacia los limites mismos de Ia figura del hombre. Aparece
como un cuestionamiento y una prictica que se dirige al desmoronamiento de esa figura en
la que los seres humanos se identifican con una conciencia, una voluntad y una racionalidad.
Aqui el psicoandlisis aparece, como dice Foucault 188 on un movimiento a contracorricnte,

dirigiéndose a los limites mismos del pensamiento antropoidgico.

Si la muerte aparece como el limite ultimo de la vida. Si el deseo aparece como el
fundamento Gltimo del trabajo. Si la lengua aparece como limite dltimo de las posibilidades
de lo decible; también es cierto que estas tres figuras se encuentran y coinciden cn el espacio
que a ellas abre el sujeto de la psicologia. Es igualmente cierto que es la figura de este Yo la
que se alza alli como soberana. Es aqui imes el Yo el lugar del desconocimiento, el litite

altimo de toda razon y toda voluntad y es aquello a partir de lo cual se construye toda razon

y toda racionalidad.

Mas alla, solo cabe preguntar por ese no-conocido, ;Como hacer que el hombre
piense lo que no piensa? 189 y sobre todo, si aquello impensable es el fundamento de su

propio ser empirico. ;Como pensar la muerte? ;Como pensar ¢l Deseo? ;Como pensar el

187 lbid.
188 Ibid. Cap. X “ Las ciencias humanas” Prgf. "Psicoandlisis, etnologia”
189 Ibid.
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lenguaje? Es posible atraparlos en las equivocas figuras de una metafisica de la muerte, del
bien y de una escatologia; pero ello solo nos leva a una pedagogia, solo nos lleva a la sunia

de buenas intenciones, y al hacerlo, traiciona lo que pretende fundar,

Asi, la moderna figura del cogito 190 este pensamicnto que se¢ piensa a si misnio y
que en su pensar reconoce su existencia, no puede sostenerse ya. El pensar ha sido rebasado,
fo impensable parece habitammos, construimos y en ello nos muestra un mis alld. Poes ya no
soy el duefio de este pensamiento que se me escapa, ya 1o soy ef amo de este trabajo pues su
producto depende del desco que me habita, tampoco soy esta came viviente, ni este lenguaje
que hablo 191, He abi la importancia fundante del psicoandlisis, Mostrar este lugar, mostrar
los fimites del hontbre, mostrar que esta imagen del Yo, en ki gue se sostiene el hombre en
cuanto empiricidad, ha de desvanecerse y mostrar también -y hic aqui la clave de su mision-
ese terreno ominoso sobre el cual ¢l sujeto se funda 192

De este modo, el psicoanalisis, al ubicarse en esa posicion critica con respecto a las
ciencias humanas, se sitda en u cuestionamiento de la nocion de sujeto y con cllo en un

cuestionamiento de esta duplicacion empirico traseendental que es la modema figura del

liombre.

Podemos arriesgar el siguiente cuadro, en donde intentaremos ilustrar esta oposicion:

190 Ibid p. 315.
191 Ibid.
192 Cf. Freud, S Lo Ominoso. ..
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Ciencias Humanas (psicologia) Psicoanalisis
Trabajo (Economia) (descos) Deseo
Vida (Biologia) Muerte
Lenguaje (Estudio de las lenguas) Lingiiisteria

El trabajo solo se sostiene como empiricidad sobre el limite que le marca el desco, de
las cosas que me son deseables; la vida se sostiene sobre el limite de mi propia nwerte; el
lenguaje se sosticne sobre el limite mismo de lo que las lenguas permiten decir y pensar. En
todos los easos, el ser humano, este sujeto e individuo de la experiencia moderna viene a ser

sobre un espacio que le precede y cuyo origen y fundamento siempre se le escapa.

El psicoanalisis mostrara, lo veremos tis adelante, la preeminencia del Deseo sobre
las figuras de la vida, el trabajo y el lenguaje. El lugar de este Deseo hace posible todos los
descos. Toda la vida transcurre mareada por la posibilidad de desear y veremos también que
es la existeneia del lenguaje la que permite desear. Parece aqui sostenerse la pregunta de

Nietsche ";Quien habla?" 193, y la respuesta que da Mallarmé: Ef lenguaje mismo.

Lo impensado

El hombre por un lado -el fundamento del cual parten las ciencias humanas- y por otro lo
impensado, son las dos caras y los dos terrenos en los que se debate el discurso modemo.
Lo impensado aparecia siempre como aquello que la discursividad ponia en una negatividad,
en la figura de un doble negativo; pero era no obstante, un doble sicmpre apresable, siempre
accesible; un doble al cual se podia ganar terreno (mediante una educacion, la adaptacion al

mundo, una sexualidad plena, una moralidad del buen vivir, etc.) y que siempre se definia

193 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... . 298.
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desde una negatividad (la sinrazon o la razon desviada de la época clasica, el mito del buen
salvaje, la presencia ominosa del cometa en ¢l mundo antiguo). En este terreno se hacen
posibles aquellos discursos de la buena fe. Encontrar el ser mismo del hombre, el hombre
auténtico, cso que se expresa en el "ser uno mismo" de la psicologia adaptacionista,
Desalienar al hombre de su trabajo (Marx), incluso el "hacer conciente lo inconciente” del
primer Freud. La sexualidad libre como paso a la liberacion (Reich). En fin.. Lo que late
aqui es la posibilidad de una verdad, oculta, escondida, en fuga, pero siempre palpitante
como una promesa, Una verdad que es posible cribar o decantar -como hacia el alquimista- a
través de infinitas manipulaciones; una verdad que aparcee accesible como fundamento y
como base de toda positividad; una verdad que ha de buscarse ya del lado del cerebro y lo
objetivo de la conducta (positivisnio); o bien, uwna verdad que ha de buscarse en la
escatologia, en la promesa de un porvenir del hombre desalienado (Fromm 194 Marcuse
195) o mas recientermente, una verdad que habri de buscarse en la promesa de wna

completud metafisica o de una integridad absoluta 196,

Aqui, cu la bisqueda y esta relacion con la verdad, encontraban su fundamento los
espacios que permitian un acercamiento a la verdad: Explicacion ¢ Interpretacion,
Explicacion que buscaba el fundameuto primero ~siempre en fuga- de la positividad para
aferrarse a clla y partir de este lugar; o Interpretacion, bisqueda de elementos ocultos que
precipitaran un sentido y una palabra plena de saber y de verdad. El psicoandlisis, es
necesario reconocerlo, no escapd a1 csto, Un primer Freud, el de "hacer conciente lo

inconciente”, ¢ Freud de la teoria del trauma se encuentra en este terreno,

Lo impensado -desde la modernidad- aparece identificado con esta verdad que se
eseapa pero que seria posible coagular, atrapar en su ser, reducirla en un paulatino

acercamiento; en una socicdad mejor y mis justa; en descubrir, tras la trama de lo

194 Fromm, E.; il Corazon Del Hombre, FCE, México, 1980,

195 Marcuse, H., Irros ¥ Civilizacion, Planeta, México, 1985,

196 En especial en este terreno ubicamos las Hlamadas psicologias hutmanistas de Frankl y Rogers y, del lado
metafisico, ese moderno engendro que reciby el nombre de psicologia transpersonal.
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manifiesto, la latencia de los descos. Esto, no seria posible ahora, pero habria un momento -
el fin de la historia- en que el hombre seria duefio de su vida; habria un momento en que cl
hombre seria dueiio del producto de su trabajo (Marx); y habria finalmente un lenguaje que
seria del todo claro y del todo univoco (Mallarmé) y en donde la palabra seria clara y plena
en su decir. Habria un momento en el que el hombre, como en el mito del Banquete 197,

encontraria la completud en su media naranja. La promesa de la verdad esté abi...

Pero, ;Qué es lo que ocurre con esa verdad que siempre se escapa? (Por qué -como

en la fibula de Aquiles y la tortuga- esta siempre infinitamente lejos?

¢No seré acaso ya el momento de concluir? ;No habra pues que preguntarnos si en
verdad existe esa figura que se nos oficce como promesa? ;No seri preciso deshacer la
imagen que -como a Narciso- nos ofrece la fuente? ;No serd preciso abrirnos a la posibilidad

de que no haya un més alla?

O ;Serd acaso que lo impensado no es solo lo que aparcce como imposibilidad
epistemologica, a la que seria posible cercar por medio de un discurso, sino un impensable,
una imposibilidad radical? ;No serd acaso que lo impensable es algo inaccesible por
definicion? ;No serd acaso un mero vacio al que la figura del hombre, el Yo y el mito del fin

de la historia ntentan vanamente llenar?

Acercarse a lo que hace posible ¢l deseo como fundamento y limite del trabajo,
acercarse a lo que hace posible el habla como limite del lenguaje, y aquella muerte que
sostiene a la vida en su positividad. Este es precisamente el mérito del psicoanalisis.
Trascender esta imagen narcisista sin duda-* que es el hombre, duplicado en un sujeto y un
objeto del conocimiento; con ello trascender este imperio de la conciencia y de la buena
voluntad; en buena medida, mostrarnos aquello que desde Frend no nos es posible mas que

. .y C . . .
remitir a esa sensacion del malestar 198 (Unbehagen) o de lo ominoso (Unheimliche).

197 Platon, Didlogos, "El banquete”, Porria, México, 1980.
198 Freud, S.; /51 Malestar i La Coltura, Toidem. Vol. XXI.
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Romper, la imagen de la conciencia, mostrar el territorio inaccesible, la base vacia de un dios
con pies de barro.
El discurso psicoanalitico de Freud, pero en especial el de Lacan, apuntan en esta

direccion.
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Capitulo X

Yo

Lleno de wi, sitiado en mi epidermis
por un dios inasible gue me ahoga
menlido acaso

por su radiante atmésfera de luces
que oculta mi conciencia derramada...
i torpe andar a tientas por el lodo;
Heno de mi -ahito- me descubro

en la imagen aténita del agua...

José Gorostiza, Muerte sin fin

La escision subjetiva

Como hemos sefialado, el siglo XIX, se convirtid en el escenario de una importante
representacion para la cultura occidental. Las protagonistas eran las histéricas pero actuaban

un papel que se salia del libreto determinado por la nocion de la mente y de la conciencia.

Las experiencias hipuoticas de Charcot demuestran que las liistéricas no actiian del
modo en que lo prescribia este discurso, que ubicaba al hombre como soberano del imperio
de la razon. No habia lesiones ui dafios organicos, no habia tampoco degeneracion moral,

pero las histéricas no caminaban, aunque bien podian hacerlo.

(Qué mostraba Ia histeria? ;Sino el fracaso, sino los limites mismos de la razon; al
apuntar a esos clementos que hacen aparecer al interior de su discurso los limites mismos de

In conciencia?

El fundamento, este limite mismo; probablemente, el principal elemento filosofico del
discurso psicoanalitico deviene de la separacion radical (Spaltung) que propone en relacion
con el sujeto humano. Freud demuestra que aquellas cosas, inexplicables si consideramos a

la mente como sindnimo de conciencia, tienen sin embargo, un sentido; significan algo. Se
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permite asi, explicar la génesis de la histeria como producto de un conflicto entre los descos
reprimidos y los reprochies morales provenientes de la canciencia, y antes que de ella, de la
cultura, La postulacion del Inconciente, permite ademds explicar y dar un sentido a una seric
de elementos que para el pensamiento anterior sélo se presentaban como errores, 0 actos
automaticos 199; asi como explicar ademis aquello que se consideraba producto de desecho

de la actividad mental, como cs ¢l caso del sueiio 200,

La teoria del Inconciente nos presenta, como dird Lacan 201, una ruptura radical con
la psicologia del siglo XIX y con las psicologias actuales, que siguen siendo modemas, ya
que se manifiestan como un estudio de lo mental en cuanto conciencia. Ya que la principal
caracteristica del descubrimiento de Freud consiste en la separacion radical entre ¢l Sujeto
del Inconciente y el Yo. Si algo sefiala Freud es que, en el chiste, en el lapsus, en el suefio,
en el sintoma, en las formaciones del inconcicnte, hay un sujeto que habla. Alli donde el Yo
calla, donde el Yo se tropieza, donde surge el sentido como un acto fallido, donde el suefio
aparece como la via regia al inconsciente. Es decir, cuando el Yo no aparece de por medio.
El psicoandlisis ~en cuanto tratamiento- consistc en sefialar este sentido, en poner en
suspenso al Yo -funcion de desconocimiento- y dejar hablar a ese discurso acallado. La obra
de Freud permite romper la ilusion de una unidad entre el sujeto y la comienéia, mostrando
la excentricidad que existe entre estos dos términos, que el Yo es excéntrico al sujeto.

Probablemente nadie lo haya dicho mejor que Lacan.

"...Si existe una imagen que podria representarnos la nocion frendiana del
inconciente ella es sin duda, la de un sujeto acéfalo, un sujeto que ya no tiene
¢go, que desborda al ego, que estd descentrado con relacion al ego, que no es
del ego. Pero, sin embargo, se trata de un sujeto gue habla, porque es él quien,
a todos los personajes que estan en el suefio, les hace pronunciar esos

199 Cf. Fread, S.; Psicopatologia De La Vida Cotidiana
200 Freud, S.; La nterpretacion De Los Suefivs, Ibidem. T 1Vy V.
201 Lacan, J.; Seminario I: Los Escritos Técnicos De Freud. Paidos, Argentina, 1986,
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discursos insensatos que precisamenic oblienen de ese caracter insensato su
sentido..." 202

La mayor parite de las resistencias al reconocimiento del deseo parten del Yo, esta
imagen en que el sujeto se reconoce. En su trabajo acerca de la negacion 203, Freud
propone que el Yo desconoce lo reprimido en su emergencia. En el inconsciente no existe la
negacion, de modo que cuando ¢l paciente dice «..n0 puede ser mi madre...», cs,
evidentemente, que es de la madre de quien estd hablando. Este "no" que aparece en el
discurso proviene del Yo en su afin de desconocer, denegar (Verneinung) la emergencia del
discurso Inconciente. El Yo desfigura esta verdad con fines defensivos. Esto permite a
Lacan ubicar una diferencia radical al interior de la obra freudiana entre Yo y Sujeto. El
Sujeto cs lo que aparece cuando el Yo tropieza. Se comprende aqui la torpeza de un
psicoanlisis que pretendiera fortalecer al Yo 204, ayudarlo a defenderse traicionando en

ello, su mision.

Breve propuesta para una ontologia psicoanalitica

La necesidad de esta diferenciacion Y o/Sujeto aparece en el mismo Freud, en especial en su
Introduccion Del Narcisismo 205 (1914), en Pulsion ¥ Destinos De Pulsion 206 (1915) y
en Fundamentaciones Sobre Los Dos Principios Del Acaecer Psiquico 207 (1912)

primeramente, y luego en La Negacion 208 (1925),

202 Lacan, J.; Seminario ll: El Yo En La Teoria De Frewd ¥ En La Téenica Psicoanalitica, Paidos,
Argentina, 1986,

203 Freud, S.; La Negacion, Ibidem vol, XVII,

204 Por ejemplo, la Ego Psychology o el psicoandlisis de Ana Freud, (E/ yo y los mecanismos de defensa,
Paidos, Argentina, 1982).

205 Op. cit. Ibidem Vol. XIV.

206 Op cit. Ibidem Vol, XIV

207 Op. cit. Ibidem Vol. X1l

208 Op. Cit.
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Sin intentar profindizar en el terreno que prefigura esta ontologia, haremos sin
embargo, una serie de precisiones que nos ayudarin a comprender ¢l espacio donde se

estructura la oposicion Sujeto / Yo.

Freud ubica en un principio lo que Hama Yo Real (Wirklich Ich), que aparece
indiferenciado del mundo (Welr). Asi, para este Yo, no hay ain objeto ni sujeto, -en otro
lugar he propuesto Hamar a este primer nivel Ser 209.. Sin embargo, este estado no ha de
durar mucho, y ha de producirse un acontecimiento -la introduccion del narcisismo- que
produce, mediante un desdoblamiento del ser, al Yo. El Yo aparece como un objeto con ¢l
cual se identifica el Ser y este mismo Yo se ofiecerd como objeto a las pulsiones
(Narcisismo primario). Lo que se ha producido asi es que, de la unidad indiferenciada
Ser/Mundo, se ha pasado a un segundo nivel, en donde se da la oposicion Ser (Yo)/No-Yo
(mundo) y que e¢s contemporinea -de hecho no es sino lo mismo- a la separacion
Sujeto/Objeto. El hombre cree ser un Yo y tener una personalidad, se da de este modo la
duplicacion del Sujeto en el Yo. El hombre es asi este ser paradojal que aparece como
objeto y como sujeto del conocimiento. Precisemos que aqui -en el espacio de nuestra
lectura- el Ser se ha de idemtificar con eso que Freud Hama Yo-Placer (Lust Ich).
Posteriormente, y esto es en realidad bastante secundario, el Yo-Placer, que funciona segin
el prineipio del placer-displacer sera paulatinamente sustituido por un Yo que funciona de

acuerdo con el principio de realidad, al que Freud llama Yo-Realidad (Real-Ich).

Esto tiene varias implicaciones; en primera, que La introduccion del narcisismo ha
provocado la aparicion del Yo y la alienacion del Ser en este objeto que es el Yo. De este
modo se da la aparicion del mundo de los objetos, que es consustancial a la aparicion del Yo
-es uno y un mismo acto psiquico 210- y lo que aqui mas nos interesa, la introduccion en
este territorio de o humano, de la dimension del Deseo que le es precedente; tema que

abordaremnos a profundidad en cl signiente capitulo.

209 Cf. Escobar, H, kI Yo In Psicoandlisis...
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Tenemos entonces la siguiente figura:

a)

b)

¢)

d)
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Desde Lacan, por otro lado, podemos ubicar el terreno de la constitucion subjetiva

como un proceso que deviene en dos niveles. Uno primero, manifiesta la relacion del ser con

el registro Imaginario; es decir, ¢l proceso mediante ¢l cual ¢l sujeto se reconoce como tal a

partir de una imageu, concepto que Lacan trabaja admirablemente en su trabajo sobre el

estadio del espcjo 2!1; y un segundo momento -que prefigura el nivel Simbélico- y que se
PC Y que prelig yq

refiere a la forma en que el ser se integra en la sociedad humana al identificarse con un

significante, el nombre propio, que prefigura su actuar en el mundo social -al introducirlo en

el sistema de intercambios- y que hace caer sobre ese pedazo de came, el peso de una Ley

que estd ahi desde siempre.

210 Hyppolite, J.; "Comentario hablado sobre "La verneinung" de Irend”, en Lacan, J.; Escritos 11: pp.
211 Cf. Lacan, J. Escritos 1. “El estadio del espejo como formador de la funcion del Yo (je) tal como nos lo
revela experiencia analitica” pp. 86 y ss.
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A nivel Imaginario se trata de un proceso (que tietie que ver con la asuncion por parte
del sujeto de una corporalidad que le precede; en la medida en que el hombre delinira su
identidad en tanto un cuerpo; lo cual, jen sepunda instancia? planteard su relacion con I
vida. Asi, el ser humano aparece hecho otro-que-su-ser en nna corporahdad que e impone
dolores y placeres; en un cuerpo que vive, trabaja y que incluso habla ~como en ¢l caso del
sintoma histérico. El proceso de esta alicnacion subjetiva es el del atrapamiento en wna
imagen y refleja cn su interior un proceso dialéetico, que Lacan 212, inspirado en Kojéve
213 compara -que no equipara- a la dialéctica hegeliana del amo y del esclavo 214, s 4
partir de aqui -de la elaboracion lacaniana- que el psicoandlisis ofrece la posibilidad de

postular una ontologia -que no una génesis 215, de Ia subjetividad.

En segundo lugar, la alienacion subjetiva se sosticne ademds sobre el terreno
Simbolico. La criatura humana ha de nacer en un mundo ordenado por el lenguaje, y ha de
ocupar en €l un lugar definido en términos de lenguaje y en términos significantes; se ha de
identificar asi con un nombre y ese nombre marcard la posicion subjetiva, definida por la

nominacion, que ha de representar su ser en otra cosa de lo que es.

El hombre es hombre y es sujeto humaio porque tiene un Cuerpo Real (la canie
que lo constituye), porque ese Cuerpo Real se identifica con una nominacion, un nombre,
un significante-que es Simbélico (el Yo, {Je]) que le prescﬁbc su lngar en la sociedad y que
determina su historia y, finalmente, porque tiene un cuerpo y un modo de ser que dependen

de lo Imaginario , una imagen especular con Ja cual s identifica (Yo [Moi}).

Este elemento de la identificacion imaginaria puede explicarse con mayor claridad

merced al llamado “esquema 1" 210,

212 Lacan, d.; Seminario Sobre La Transferencia, Bdicion de la Escuela Freudiana de Buenos Aires, s, [,
213 Kojéve, A.; La Dialéctica Del Amo ¥ Del Eselavo En Hegel, Siglo Veinte, Argentina, 1980.

214 Lacan, J.; Seminario Sobre La Angustio, Edicion de 1a Escuela Freudiana de Buenos Aires, 5. {.

215 Para el psicoandlisis lacaniaho se frata de una ontologia del sujeto y del yo en cuanto funcién de
desconocimiento, en cambio, en Ia escuela de 1a “psicologia del yo” de inspiracion inglesa, se trata de una
génesis del Yo.

216 Cf. Lacan, J.; Escritos |, "Seminario sobre o carta robada”, pp. 47 y ss.
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E9)S O , 0 a' otro

relacion imaginaria

\

—
inconciente

(yo [moi] a O O A Otro

Aqui, el jucgo es el de las duplicaciones. En el nivel superior tenemos al ser (8) que
nace en un mundo en el cual existe, con anterioridad a ¢, un lenguaje en el cual habra de
instaurarse; este punto aparece representado como el Otro (A). Sin embargo, el ser no
puede instaurarse por arte de magia, es necesario que el infante se pueda reconocer en una
imagen, que siempre es la imagen de un otro (a'), la cual le ofrece la posesion anticipada de
su corporalidad y una completud imaginaria. Esta aparicion del otro (a') duplica asi al ser
(nivel inferior) y lo aliena en una figura imaginaria que es el Yo (moi) (a), y es a través de

esta imagen (el Yo) que el ser se ha de relacionar con el mundo.

El Sujeto (8), nosotros sefialariamos que el Ser, a través de, y merced a la imagen del
otro (autre) (a"), proyecta ante si una imagen fantaseada, idealizada, de si mismo y por esta
razon s¢ duplica como un Yo (moi) (). Esta es la relacion imaginaria que produce al Yo en
cuanto imagen y lo separa del Sujeto (S) 217, Esta duplicacion del sujeto en una imagen, el
Yo (moi), es posible merced al segundo plano del esquema, en el cual se sostiene la relacion
S A, es decir la relacion del sujeto con el gran Otro (Autre); que es la relacion sostenida en
cuanto que en la sociedad humana hay un orden simbélico preestablecido. Aqui se
establecen dos tipos de relaciones, la relacién imaginaria sefialada por el vector a'a

(otrofyo [moi]), y el inconciente que se desarrolla sobre el vector SA (Ser/Otro),

217 En otro lugar (Eseobar, H, £/, Yo Iin Psicamilisis... ) hemos ubicado este momento en analogia con
aquello que Freud Hama la "Introduccion del narcisismo”.



131

"..Claro esta -dice Lacan- que no es ahi donde él se ve, (en S) esto no sucede
nunca, ni siquiera al final del analisis. Se ve en a, y por eso tiene un yo. Puede
creer que él es este yo, todo el mundo se queda con eso no hay manera de salir
de ahi... Lo que por otro lado nos ensefia el andlisis es que el yo es una forma
Sundamental para la constitucion de los objetos. En particular, ve bajo la
Jorma del otro especular a aquel que por razones que son estructurales
llamamos su semejante. Lsa forma del otro fosee la mayor relacion con su yo,
es superponible a éste y la escribimos a'..." 218,

Resumiendo diremos, que todo hombre al nacer, es llamado a ocupar un lugar, Este
lugar aparece definido de manera simbolica (Nombre) y le ubica en el orden de las
generaciones, De este modo, para que el Ser ~la Carne Suftiente- se haga sujeto es preciso
que haya un otro que le llame, y que al hacerlo le de un lugar en su deseo. El sujeto es la
forma de ser del Ser. Entre dos limites, por un lado la Carne de un Cuerpo, y por otro ¢l

Otro de la Ley, deviene el Sujeto cuya forma de ser y de vivir sera el Deseo.

El ser es llamado a subjetivarse por ¢l desco del otro, pasa asi a ocupar un.lugar en
el deseo del otro; pero no es suficiente con esto. Si el nifio aparece también como el objeto
del deseo del otro y aparece colmando la posibilidad de desear del otro (la madre), el sujeto
nunca advendra sujeto deseante, Este es el proceso que Freud nos descubre en el mito de
Edipo y en el complejo de castracion 219,220, Bl nifio debe ser separado como objeto del
deseo del otro 221, debe reconocer su impotencia para ocupar ese lugar, debe reconocer
que ¢l tambicn esta en falta, que al igual que la madre es un sujeto tachado ($), y por lo
mismo 'ingresar en la dimension de la humanidad. Se hace humano en cuanto es un sujeto

que desen, un sujeto deseante.

218 Cf. Lacan, J; Seminario 1. It Yo Ion La Teoria .. p. 366,

219 Freud, S.; Tres fEnsayos Para Una Teoria Sexnal. 1bidem, Vol. VI

220 Freud, S.5 £1 Sepultamiento Del Complejo De idipa, bidem, Vol. XIX.

221 Cf. Lacan, J.; fiscritos 1, "De wna cuestion preliminar a todo tratamiento posible de las psicosis”
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Lacan propone la siguiente formmla para la subjetivizacion.

Y

Sy
g |l a

El ser (8) aparcce representado por un significante (S1) ante otro significante (87)
esto produce al Sujeto (8) y crea una dimension de la pérdida; la Falta que aqui aparece
indicada como a, ¢l "objeto a" objeto causa del deseo. El Sujeto queda asi radicalmente

separado del objeto a, y se inserta en Ia dimension deseante del intercambio humano.

Al postular ¢l papel del Yo como funcion de desconocimiento, el psicoanalisis nos
lleva a la posibilidad de hacer aparecer ese terreno de lo desconocido. De todas esas formas
y clementos que ha sido preciso desconocer para poder vivir, hablar y desear. Pues ;Qué
muestra el psicoandlisis sino los limites mismos de csta moderna figura del hombre? ;Qué
muestra sino el agotamiento del cogito? ;Qué muestra sino la limitacion de este pensamiento

antropologico?

Es aqui donde se ubica el psicoanalisis. Es lo que permite hablar del limite mismo del
Hombre. Ese ser que se ubica y que se define como un lugar especial, como ese ser que
centellea en el limite entre el cogito y lo impensado 222 pyes la figura del hombre no es una
imagen cerrada; es una imagen en perpetua fuga. Es apenas, uu reflejo -brillante sin duda,
pero no mas- en el pensamiento modemo. Por debajo, mis alld de estas empiricidades
dibujadas por las ciencias humanas, mas alli de este discurso psicologista (Yo, couciencia,
personalidad) que cae tan como anillo al dedo al discurso antropologico; lo que se deja ver,
lo que aparece, es el espacio ominoso de lo inominado. Lo impensable, la figura de lo

radicalmente ajeno.

222 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... Cap. 1X "El hombre y sus dobles” pp. 313 y ss.
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Aqui la labor del psicoandlisis aparece en toda su claridad: serd demoler este ideal del
hombre y del individuo (indiviso). Mostrarle que ¢l no es ¢l duefio de esta corporalidad, de
esta came cn la que reconoce Ia imagen del individuo, este Yo. Que tampoco es ¢l el duciio
de estas palabras, ya que hay algo, profundo y desconacido, que le hace decir cosas que no
quiere y que acalla o que en ¢l habla. Que no es él tampoco el duefio de esta razon, que hay
un algo que se escapa y de lo cual le estd vedado conocer. Y finalmente, que se ha inventado
este ego, este Yo, para desconocer, para no mirar ni hablar de esos limites a partir de los
cuales se define. Por ello, y al interior de la Jectura que aqui tratamos de plantear, el
psicoanalisis como lo entendemos no es ni puede ser una tecnologia del yo ni del st mismo
(self). Sino su desmoromamiento, un ejercicio de mptura. No la promesa de uma
normalizacion ni una adaptacion sino el camino hacia atrds que nos lleva al momento del

origen (mitico sin duda) del sujeto,
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Capitulo X1

El otro lugar

"I51 hombre es una invencion cuya fecha reciente

muestra con toda facilidad la arqueologia

de nuestro pensamiento. Y quiza su proximo fin.

Si esas disposiciones desaparecieran tal como aparecieron,

i, por cualguier acontecimiento cuya posibilidad

podemos cuando mucho presentir,

pero cuya forma y promesa no conocemos por ahora, oscilaran,
como lo hizo a fines del siglo XVHI el suelo del pensamiento cldsico,
entonces podria apostarse a que el hombre se borraria,

como en los limites del mar w1 rostro de arena.”

Michel Foucauty, Las palabras y lus cosas, 375,

Si el lugar del psicoandlisis es otro, si ya esta apuntada esa direccion critica que Foucault le
define 223; si ese lugar y ese movimiento a contracorriente son su forma de ser y no puede
corresponderle ninguna otra; también es cierto que la moderidad se empefia en encerrar
esta experiencia radical de la finitud que nos muestra el discurso psicoanalitico. Este
apresamiento se da, por un lado, en las quimera de un sueiio antropolégico (el psicoandlisis
existencial), ya en la raigambre ideoldgica de una terapéutica de la adaptacion (la psicologia
del Yo), o por otro, en la metafisica de una verdad y una completud idilica o en la promesa
del regreso a una edad de oro, que lo vuelvé al terreno psicologista. El psicoanilisis, bajo
esta mirada, descorre el camino prometedor abierto por Freud, se pliega a los principios de
una psicologia antropolégica, autonombrada humanista, y pierde, al negar, su esencia. No se
sitia yn mas en ese lugar de disrupcion que le hemos asignado, sino que aparece como una

psicologia mas.

’

223 Cf Foucault, M.; Las Palabras... Cap. X "Las ciencias humanas” prgf. 5. Psicoandlisis, etnologia. pp.
362y ss.



En cambio, si el discurso psicoanalitico mantiene su cardcter a contrapelo, sino cede
al psicologismo de la buena fe, o a la terapéutica del bien decir; si no cede a la utopia
antropologicamumanista, si se mantiene ficl a cse gay saber que le define y apunta
directamente a ese teireno de lo inpensable; es el acontecimiento que Foucault nos anuncia
al presentirlo 224 Es el lugar para hablar del Desco 225 de la Muerte y de acercarse a
aquello que las palabras no pueden nombrar, a aquello que se lee como en un palimpsesto;
de abrir la mirada horrorizada al terreno de lo terrorifico y lo ominoso, a esc aspecto
siniestro y desconocido, que nos aterroriza por ser también, lo mds familiar y cercano a
nuestro ser 220 relacion que Lacan llamara "extimidad”. La constitucion de la subjetividad,
en cuanto seres que vivimos, hablamos y descamos, es el espacio que nos abre el
psicoandlisis, es el espacio, enmudecido y acallado, en que la razon y la conciencia se

desvanecen,

El punto fundamental en que el psicoanalisis puede ubicarse como un pensamiento
posterior a la modernidad, y en la misma medida, como posterior al discurso antropoldgico,
se encuentra -ya lo hemos sefialado- en el hecho de que pone de manifiesto que el Yo y ¢l
Sujeto no son una unidad. Al establecer este punto central, aparece en cuestion y hace crisis
el problema de la subjetividad, y estariamos tentados a decir que -al mismo tiempo- se boira

la figura del hombre.

Esta desaparicion del hombre es un nuevo acomodamiento de la episteme occidental,
cuyas olas apenas nos empiezan a sacudir. Poco sabemos de lo que aparecerd, apenas es
presentible la disolucién de esta mitica figura. Apenas se adivina el espacio discursivo que la
presenta. Mds alld del deseo, mas alla de la historia y del andlisis de las lenguas, mas alld de
la vida. En este terreno, el psiconndlisis, y en especial la obra de Lacan, anuncian este

movimiento y lo fundan.

224 fbid.
225 Unilizo "Deseo" para referirmme a fa dimension deseante y “deseo” para referinme al deseo por las cosas.
220 Cf. Frend, S.; Lo Qminoso...
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Pues si los limites antropologicos, el espacio que define la finitud, son Ia muerte, el
deseo y el lenguaje; y el psicoandlisis no hace sino poner en juego, apuntar y sefialar
constantemente a los fundamentos de cstas fignras; y es también cierto que al hacerlo,
cuestiona la otra cara de este impensado, que es ¢l hombre como duplicado empirico
trascendental. Si el Yo no es el Sujeto, cabe preguntarse, ;Como se produce esta
identificacion del sujeto con el Yo? (Como surge entre los seres, entre estos pedazos de
came animada, un ser que dice: éste ¢s mi cuerpo (vida), éstas son las cosas del mundo
(trabajo), éstas son las palabras que hablo (lenguaje)? En definitiva ;Como pucede surgir un
ser que se llama a si mismo humano, y que se reconoce como un ser que vive, trabaja, habla
y piensa? ;Como se coustruye la subjetividad humana? ;Coémo este ser establece sus
dominios y a partir de dicha subjetividad, su relacion con los demas seres, con las palabras y

las cosas, con la vida y con la muerte?

Aparcceri aqui claramente, en Lacan, el juego que pone en el terreno del hombre la
pregunta lanzada por Nietsche: ;Quien habla? y la respuesta de Mallarmé: El lenguaje mismo
227, Pregunta que se hizo posible en este momento tan especifico del siglo XIX en que el
lenguaje aparecié separado del dominio de la representacion que le definia en la época
clasica. Por eso el papel paradojico y maravilloso de la histérica, al que ya nos hemos
referido, al hacer de su cuerpo un cuerpo que habla, el lugar donde se da la aparicién cruda

del lenguaje. Ese lugar del ser puro del lenguaje es ¢l Deseo.

Ley y transgresion

Un elemento clave, para entender la importancia del Deseo sera su ubicacion al interior del
trabajo desarrollado por Michel Foucault fundamentalmente en el primer volumen de su

Historia de la sexualidad 228,

227 Cf. Foucault, M.;. Las Palabras... p. 298.
228 Cf. Foucault, M.; /Historia De La ... .
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Un prejuicio nos hace creer -dice Foucault- que el siglo veinte ha venido a demoler
una vigja represion que recaia sobre la sexualidad; la amada hipdtesis represiva del poder,
que ha generado una amplia serie de discursos de liberacion, y dentro de Ia cual se incluyen
algunos discursos de inspiracion psicoanalitica como el discurso de Erich Fromm 229 ¢ los

de Wilhem Reich 230,

Sin embargo, la relacién no es tan simple, De hecho, nos dird Foucault 231, 1a
transgresion y la ley no estan retacionados por un limite como lo blanco y lo negro, lo
prohibido y lo permitido, lo interior y lo exterior; sino que se trata de una relacion de
codependencia. Un arreglo similar a una bauda de Moébius. Un espacio en que las
superficies se integran una a otra en su separacion. No se trataria pues de liberar al deseo de
las cadenas de una ley que lo mantendria atado, sino de reconocertos en un espacio de
complementareidad. Si bien la transgresion ha aparecido como un ejercicio ético eu
oposicion a un poder, Foucault nos seiala que es necesario romper esta idea para asi poder
reconocer la relacion de complementareidad que une ambos términos. El concepto de
transgresion nos dice Foucault ticue un origen en el siglo XVIIL y éste es el paso de la
ttocion de necesidad a la nocién de deseo como constituyente de lo humano232; nocion en la
cual la sexualidad adquiere un valor fundante. Movimiento o giro que igualmente implica el

fin de la antropologia filosofica 233,

Esta lectura nos lleva a los fundamentos del discurso lacaniano. Ley y Deseo no
¢omo opuestos, sino como correlatos indisociables entre si. El Desco ne existe a pesar de la
Ley, ni en contra de la Ley sino porque existe la Ley. Todo ello nos leva a la nocion

lacaniana del Deseo,

229 Fromm, E. ! Corazdn Del Hombre...

230 Reich, W, La lfuncion Del Orgasmo, Paidos, México, 1987

231 Foucault, M,; Preface On Transgression, cit en Sheperdson, Ch. History...
232 Cf. Sheperdson, Ch.; History... .

233 Cf. Foucault, M.; Las Palabras...
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Deseo

En el espacio de ese hombre que vive, trabaja y habla; en Ia figura de ese hombre modemo,
Freud descubre al Deseo -producto de In falta- como fundamento de toda relacion posible
con lo que lamamas realidad. Descubre ademas que ese Deseo es la tmica posibilidad
constitutiva del sujeto, y que cs la posibilidad de descar Ia que se alza como limite Gltimo,

como frontera, de la relacton del hombre con las cosas.

Ya vimos, que era la preexistencia de lo simbolico lo que determinaba la posibilidad
del hombre como ser deseante. La importancia de la nocion de Deseo se nos hard ahora
fandamental para comprender en qué medida el ser humano es distinto al aniwmal y por ende,
en qué medida la relacion del hombre con el mmmdo, es distinta a la de éste, ya que el ser
humano nace en un mundo que le precede; en un mundo donde existe -desde siempre- una
Ley, misma que regula la relacion de los hombres con las cosas asi como de los hombres

entre ellos. Una Ley que es simbolica,

No ocurre igual en el caso del animal, éste no somete su conducta a una ley, 0 a la
normatividad social, sino que ella esta apresada en las redes del comportamiento instintivo,
que obedece fimdamentalmente al ciclo de las relaciones imaginarias, las que son el terreno
de In etologia 234, Asi podemos decir claramente que el animal no tiene nada prohibido; sino
que todas sus conductas cstan determinadas por su ser especifico. Por el contrario, en el
huniano, Ia Ley se manifiesta en la interdiccion que divide el mundo de las conductas, de lo

interdicto; ya como permitido, ya como lo prohibido. El espacio de la Ley.

El hombre es hombre porque desca. Es la dimension inseparable del Deseo/lenguaje
la que abre la oportunidad 4 la aparicion de esta crintura paraddjica que es el ser humano. El
psicoanilisis ha tenido por mision develamos esta dimension deseante y con ello apuntar al
limite mismo de la moderna figura del hombre. Esto es bien conocido. Freud nos muestra

que estamos habitados por deseos de los que nada sabemos, que han sido reprimidos. Es en

234 Cf. Lacan, J.; Escritos 1. "l estadio... . ", también en “La agresividad en psicoandlisis"



este sentido que se entiende incluso, el imperativo freudiano de la primera época jHacer
conciente lo inconciente! 235, Alora, ¢s precisamente en relacion con el Inconciente, que
trataremos de definir la importancia de la relacion Deseo/Lenguaje en la constitucion del

sujeto

Ya hemos visto someramente en cl capitulo anterior, ¢l mecanismo logico que
permite la formacion del Yo y con eilo la identificacion del Ser con el Yo, predominio y
privilegio de la conciencia, esto a partir del trabajo de Freud en torno a la Introduccion del
narcisismo 236 y del desarrolio de Jacques Lacan en su trabajo sobre cl estadio det espejo
237 Ser aliora necesario recapitular el descubrimiento psicoanalitico en tomo a la nocion

de Deseo, ese Wunsch que inquieta a Freud desde sus primeros trabajos 238

A partir del "esquema L" de Lacan, aparecia apuntado el hecho de que el hombre no
nacia en una realidad, que no habia una relacion clara y transparente con la realidad, sino
que esa relacion requeria de Ia mediacion del otro, y que era la presencia de ese otro, lo que
permitia la separacion Sujeto/Mundo y en ese mismo momento una identificacion del Sujeto
con ¢l Yo. Podriamos decir "wna objetivacion del sujeto en el Yo239"  Esta
escision/identificacion del Sujeto en un Yo, merced a la presencia del otro, y en ultima
instancia del Otro, hace que toda relacion del Ser con la realidad aparezca como una
relacion mediatizada, ya por la palabra -mediacién simb(;)lica- ya por la imagen -mediacion
imaginaria-, Asi la realidad se nos aparece como aquel espacio de lo Real atrapado por la -
dimension de lo simbolico (la palabra) o por la dimensién de la imagen. Siempre
mediatizado, siempre exigiendo un camino un acercamiento en palabras o imigenes. Jamis

en su ser descamado.

235 Freud, S.; Cinco Conferencias Sobre Psicoandlisis, Tbidem Vol, X1,

236 Op. Cit.

237 Op. Cit,

238 Freud, S.; ;, Proyecto De Psicologia, lbident. Vol, 1,

239 Esto corresponderia a una objetivacion en un sentido muy cercano al manejado por Foucault en Historia
de la sexualidad.
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Cuando el ser se reconoce en el Yo, es éste ¢l que aparece ante sus 0jos como
imagen de la completud, como aquello que no se es pero que se puede legar a ser. Es la
diferencia entre ¢l Ser-Ahora y un Ser-Futuro, promesa de unidad y completud. Esta es la
dimension del Desco, consustancial al Yo, el paso del Ser al Yo, que instaura este Yo en la
dimension de la Falta, El Ser, plenitud autoerdtica, en aquel estadio que Freud denomina del
Narcisismo Primario 240 es la unidad plena del Ser. El otro, al instaurar la dimension de lo
diferente, hace aparecer para el Ser la Falta 241 g asi que Yo, Falta y Deseo son
contemjpioraneos y coexistentes como reflejos y espacios virtuales al interior de un espejo. A
partir de ahora, el Sujeto identificado -objetivado- con el Yo buscari a lo largo de su vida,
esta completud perdida, este objeto que colme su falta, "Objeto a" le llama Lacan 242
objeto cnusa del deseo; objeto que no es ninguno y es a ki vez, la posibilidad de que haya
cualquier objeto. Dimension de la alteridad por excelencia. Vacio pronto a llenarse con las
figuras de la relacion sexual, de la completud amorosa, de un saber que promete la verdad;

quimeras que el Ser busca en el otro, lugar y espacio para la fantasia:

g0 a

Ahora, a través de la palabra, a través de la imagen, ¢l Ser buscara su relacién con el
mundo. La realidad se construye asi a través de la palabra. No hay nada en el mundo de lo
humano que no sea sino a través de la mediacion del lenguaje o de la imagen. Esto no
implica un solipsismo de una subjetividad omnimoda, sino que nos indica que la existencia
de una exterioridad, que podriamos llamar lo Real, solo es para el Ser cn tanto estd

mediatizada por la imagen o la palabra.

240 Cf. Freud, S.; ; Introduccion Del Narcisisno...
241 Hyppolyte, J., "Comentario hablado sobre "la verneinung” de Ireud", en Lacan, J.j Escritos...,
242 Cf. Lacan, J.; Escritos 1: "Subversion del sujeto y dialéctica del deseo en el inconciente freudiana®,
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Ahora bien, si es ésta la forma en que ¢l ser humano se constituye en tanto sujeto, si
su ser pasa por la mediacion de la imagen y/o por la mediacion de la palabra; siempre habra
una relacion que resulte insuficiente, habra algo, nna diferencia que la palabra nunca alcanza
a decir, algo que la imagen nunca alcanza a coagular, algo que siempre se escapa y que
siempre aparecerd como una falta. Es en la medida en que hay Falta, en que el Sujeto no esta
completo, que debe buscar su completud en el objeto (Sach) 243 es ¢ste el motor de lu
cadena y lo que hace aparecer el terreno de lo humano y del Deseo. Asi, que el Ser aparezea
duplicado en el mundo como un Yo -es decir un objeto- es posible, solo a partir de que este
Sujeto del ser no es pleno, sino que es -desde la preexistencia del lenguaje- un sujeto en
falta, un sujeto tachado, ($) diria Lacan, y por ello un sujeto comprometido en su vida en el
recorrer de este camino del etermo retorno en pos del objeto-causa-del-desco, un ser que
habla, un "hrablente” dira atinadamente Braunstein 244, El ser humano aparece constitnido
en y a través del Deseo, es ese Deseo el que permite crear los objetos del mundo. Son estas
cosas, que aparecen ante mi, y aparccen en mi Desco; estas cosas que nombro y que, al
mismo tiempo, me ubican como una cosa cntre otras; como un significante para otro

siguificante como seialabamos con la formula lacaniana;

Al mostrar la fundamentacion de lo humano en ¢l Deseo, el psicoanilisis muestra el
limite 1iltimo que penmite sostener la figura antropologica. S6lo se es Immano en cuanto se

desea, y este es el camino -al que, y por el que siempre se retoma- de la vida, del trabajo y

del lenguaje.

243 Lacau, J.; Seminario ViI: La Ltica Del Psicoandlisis, Paidos, Argentina, 1990
244 Braunstein, N. Goce, Siglo XXI1, México, 1990.
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Pues, todo objeto es para mi y en tanto objeto, de mi deseo; promesa de completud,
promesa de unidad. Pulsion deseante, laberinto sin Ariadna, hilo infinito que sirve de guia;

camino: hacia la nada o al monstruo, que es lo mismo.

Es aqui, en el espacio del desconocimiento, en la yuimera del yo fucrte y adaptado,
que la psicologia encuentra su lugar y su agotamiento. Ofrecer al pa(de)ciente el espejismo
de su completud, ¢l lugar de la unidad indiferenciada, retorno -imposible- a una edad de oro.
Ya en la quimera del amor (que es dar lo que no se tiene), de la relacion sexual (que no
existe) y de la adaptacion al mundo (que siempre estard en falta). Aqui, el hombre encuentra
el fandamento de su trabajo; una promesa que no ha de llevarlo adonde ¢l quiere, sino a un
lugar cada vez mas lejano, en pos de la imagen. Espejo y barrera inaccesible. Punto de no

retomo,

Aqui, también se hara evidente -sobre ¢l terreno de las practicas- la diferencia radical
que separa al psicoanalisis de las llamadas terapéuticas psicoldgicas. Es bien evidente, pues
ahi, donde las terapéuticas del bien decir y de la completud se avocan a llenar ese vacio con
promesas, conductas o imagenes; ahi donde se disponen a desconocer o rellenar de quimeras
el lugar de la falta, y a fortalecer al Yo -funcion de descorocimiento. El Psicoandlisis, por el
contrario, apuesta a hacerla evidente, a mostrar Ia herida abierta, a mostrar ¢l ominoso
hueco que nos hace ser deseantes; la tnica posibilidad humana del Ser. A reconocernos en

falta y por ello como deseantes, es decir, umanos.

Toda empiricidad sobre lo humano debe reconocer la relacion Deseo/Lenguaje cono
fundamento Gltimo y limite posible de la condicion de su objeto. No parece posible separar
Hombre de la dimension Desco/Lenguaje. Mas bien, reconocer lo fimdamental de esta
relacion es lo que otorga al psicoandlisis sn importancia. Asi el psicoanalisis recorre
finalmente su camino a contracorriente, mostrando este Ultimo limite, separindose
radicalmente de cualquier redunccion psicologica; mostrando las figuras de personalidad,

conciencia y yo como fantoches. Moviendo las aguas que agitarin las arenas.
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Capitulo XI1

Mis alla

Entonces,

cAcaso na es verdad que el lenguaje
nos impone el ser y nos obliga

como tal a admitir que del ser,
nunca tenemos nada?

Jacques Lacan, Seininario 20: Aun (p.58)

El limite

El terreno de lo humano -lo ha demostrado el psicoanalisis- se despliega en la dimension del
Deseo. La época moderna ha heclio aparecer la relacion Deseo/Lenguaje como fundante del
campo de nuestra positividad; mas su aparicion estd siempre enmascarada por las figuras de
las empiricidades que se formulan en las ciencias humanas; es decir, en las figuras de la vida,
del trabajo, del espacio lingilistica y en el espacio de las regiones sociologicas, psicologicas y
del lenguaje 243, El Deseo pudiera enmascararse asi en los deseos, en las necesidades 246,
Pretender la posibilidad de atrapar el Deseo como wna positividad, reducirlo al mundo de los

deseos.

Esta aparicion del Deseo y su correlato que es el sujeto, no se da, sin duda, en la
forma de una positividad, -no hay una Deseologia- sino en la medida en que el Deseo se
sostiene como limite wltimo de las positividades de las que se hacen cargo las Hamadas

ciencias humanas. Sin embargo, el objeto Gltimo de estas ciencias, el "ser humano”, solo s

245 Cf. Foucault, M.; Lay Palabras... Cap. 1X: “Las ciencias humanas”. Pryr. | "El triedro de los saberes”
y Prgr. 3 "Los tres modelos” '

246 Me parece que esla confusion del ""Deseo” con el "deseo” est presente en gran parte de la obra de
Foucault.
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tal en la medida que aparcce sostenido por la red y en el espacio del Desco. Muy presto ha
estado el siglo veinte a cuestionarse por csas quimeras que parceen estar fuera de la
dimension del Desco, (los autistas, los niiios lobo) o por esas formas de relacion ante el
Deseo que nos parccen tan extraiias: las psicosis (locura) como un Deseo que no puede
aprehenderse, y las perversiones como un Desco bizarro que se aleja de lo que pareciera -

nada mas pareciera- lo natural.

Porque ;Qué s la vida sino ese camino a través de wn desfiladero? El desfiladero del
significante dird Lucan ;Sino un vivir a través de la palabra y sobre el hilo del Deseo? O

;Acaso la vida del hombre puede separarse de la dimension deseante y seguir siendo vida?

Porque ¢Qué es el lenguaje sino la trama que intenta apresar cse mundo -esa
dimension dé lo Real- que siempre se escapa? y acaso ;No hay descos tan solo porque hay
Lenguaje; y Deseo y Lenguaje son coextensivos? jPorque como aparccen ante el sujeto las
cosas -en relacion a su Desco- sino es a partir de un lenguaje que ordena y recorta el
mundo? Lenguaje que marca la diferencia entre lo que se es y lo que no se es; y mas aiw,

Lenguaje que marca a lo que es como exterioridad con respecto al Yo 247

Porque, igualmente ;Qué son las obras de los hombres sino son sobre la trama del
Deseo? ;Qué son sin ese $<ya que es la dimension de la fantasia? ;Qué son las obras de los
hombre sino un camuflaje, algo que se apuesta y que se poue sobre el vacio, sobre el hueco

que es ese objeto llamado a?

En esta empresa se hace evidente ¢l papel del psicoanalisis; al ir mas alla de la figura
del hombre y abrir de este modo el espacio del Sujeto. En ¢l asistimos 2 la muerte del

Hombre y de las ciencias humanas y al nacimiento de los saberes sobre el Sujeto.

Aqui, el limite Gltimo de la vida, del trabajo y del lenguaje en cuanto tales; en cuanto

todavia palpita un corazon, en cuanto todavia se articula una demanda y en cuanto todavia

247 Ese primer moniento del paso del autoerotismo al narcisismo que al definir un Yo en un mismo
movimiento define un no-Yao, es decir un mundo. Ver cap, X.



se ve un futuro, no es sino, la dimension del Desco. Vida, trabajo y lenguaje intentan -
vanamente- y son tres caminos -fallidos, porque solo asi pueden ser- para ubicar ese objeto
del Deseo (a). Pero también parecen ser los dnicos caminos posibles. Mas alli: Muerte,

Goce y Lalengua,

Goce

Mis alld del Deseo, la dimension inasible de lo que Freud lamara La Cosa 248 (Das Ding),
y aquello que Lacan teorizard como Goce 249,230, Goce que no debe confundirse con el

Placer. Placer-Sufrimiento, dimensiones extremos entre los que fluctua el Deseo

Antes (y este antes es solo un momento logico) del corte fundamental que da origen
al sujeto al instaurar la falta y con ello la dimension del Deseo; antes de que haya placer y
sufrimiento. Auntes, el sujeto es un sujeto-puro-de-Goce, un Sujeto sin tachadura (S); ese
yo autoerdtico previo a la introduccion del narcisismo del que nos habla Freud 291,252,233,

Plenitud de la indiferencia, imposibilidad de falta.

Al ingresar en la dimension deseante -con este corte radical con respecto al Goce
que aparece prefigurado en la castracion (acto y efecto de la preexistencia del Lenguaje)-
surge la Pulsion239 de recuperar este estado perdido inicial; Pulsion de Muerte
(Todestriebe) le lama Freud. Mas ahora el camino que seguird ¢sa pulsion se da solo en la
via del Deseo. Asi, el Goce -plenitud de la indiferencia- aparece como algo a lo que siempre
se quiere retomar, pero que desde ahora serd preciso perseguir a través del camino del

Desco -alteridad radical- y que por ello aparece separado de una vez y para siempre del Ser.

248 Freud, S.; Proyecto De Psicologia. Ibidem. Vol. I.

249 Lacan, J.; Seminario VII: La Etica Del Psicoandlisis, Paidos, Argentina, 1990. pp. 57-88.

250 Lacan, J.; Seminario X1V: La Logica Del Fantasma, Edicion de la Escuela Freudiana de Buenos Aires,
251 Cf. Freud, S.; Formulaciones Sobre Los Dos Principios... tbidem, Vol. XI1.

252 Cf. Freud, S.y Introduccion Del Narcisismo... bidem Vol, X1V,

253 Cf. Freud, S.; La Negacidn, 1bidem Vol. X1X,

254 La pulsion como efecto del lenguaje. la pulsion que no debe confundirse con el instinto.
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Se trata aqui de la incompatibilidad radical entre lo que serfa el terreno del Goee y aquel
otro, el del Deseo/Lenguaje 233 que es donde se inscribe el Principio del Placer-Displacer;
merced a la preexistencia de la Ley del Lenguaje que obliga al Sujeto a vivir sujeto de una
Ley ($) y que separa radicalmente al Ser del Goce. Ese espacio en que se articulan el ser del

lenguaje y el ser del hombre,

Si el Goce es la plenitud del Ser con anteriovidad a la separacion, producto y efecto
de la diferencia; la dimension del Goce solo ¢s posible con anterioridad a la falta. Braunstein

256 jjystra esta relacion entre el Desco y el Goee con fa figura del toro:

Espacio
Espacio

del Goce del Deseo

Se trata aqui de la figura de una cAmara de Hlanta en la que pueden distinguirse dos
huecos. Uno primero seria el hueco donde irfa el aire (el alma de la flanta) y un segundo
hueco, el hueco central, en donde iria el eje de Ia Hanta. La castracion, la aparicion del sujeto
en falta, pone al sujeto en la dimension del Deseo y lo separa de la dimension de la Cosa
(Das Ding). Asi la dimension del Desco se da en el recorrer al interior de esta alma de la

llanta en pos del objeto a, objeto causa del Deseo.

255 Cf. Braunstein, N.;Gace p. 45
256 Ibid. pp. 64 y ss.
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Afuera -en este espacio exterior tan intemo al sujeto- mis alld de toda significacion
posible, mas alla de toda posibilidad de simbolizacion y de imaginarizacion esti La Cosa, ¢l
lugar del Goce. Esa plenitud indiferenciada desde la que el ser es Nlamado a devenir sujeto

($); arrojado 4 la vida, a la dimension del Deseo/Lenguaje que le hace humano.

Asi, el deambular por ¢l Deseo serd vivir. La vida es un camino. El objeto causa del
Deseo (a) permanece no obstante como inalcanzable. No es el placer la via, pues el placer, el
principio del placer, es un principio que busca la satisfaccion en los objetos (die
Sache)257,238 que necesariamente aparecen como un otro es decir en una dimension de
alteridad con respecto al Sujeto. No ocurre asi con la dimension del Gocee, ya que es previa a
toda constitucion de objeto (Sache). Vemos asi que Goce y placer no son lo mismo, El Goce
aparece como la posibilidad perdida de la indiferencia, en cambio el camino del placer-
displacer es el camino de la vida a través de la dimension del Deseo. Sin embargo, y en ello
la riqueza del modelo, pronto vemos que la presencia de cste espacio interior en que se da la
vida y el Desco (el alma de la llanta) solo es posible merced a la (ex)istencia de ese otro

espacio, el hueco ceutral -el espacio del Goce.

Por ello hablibamos con anterioridad de la imagen del espejo. El ser al reconocerse
en wt Yo, se mira en un espejo, se separa de esa dimension gozante propia del autoerotismo
¢ ingresa en el reino del heteroerotismo, (de lo otro) busca en la imagen, en lo exterior, en
aquello que es al mismo tiempo lo mas profundo de su ser y lo mas desconocido, aquello
que Lacan define como una "extimidad" 239, Aquello que ya se prefigura en Freud en la

figura de lo Ominoso (Unheimliche).

257 Cf. Freud, S.; Formulaciones...
258 Cf. Lacan, J.; Seminario VUi La Ftica...
259 Ibidem
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Muerte

En la época antigua, la muerte aparecia como w espacio de lo ominoso, pendiente acaso de
la voluntad de un dios o de una acomodacion determinada de lo macrocosmico. Era ¢l
exceso de un determinado humor. Era también ¢l espacio que se abria al desorden de la
relacion macrocosmos/microcosmos. La figura de un caos pronto a manifestarse. Asi lo
testimoniaba la aparicion del cometa a la que hicimos referencia en el primer capitulo, Una

figura nucva y portentosa en el espacio infinito de lo inmutable,

En la época clasica, la muerte aparece como el resultado de la pérdida del
ordenamicuto del espacio de la representacion. Comwo lo irrepresentable y lo que escapa a
toda positividad posible. Asi la locura es la animalidad, ¢l trastrocamiento de la razon. No
hay tampoco representacion para la muerte, es el espacio inominadeo de la nada que acecha

mas alla del orden.

En la época modera, la muerte aparece como el limite iltimo de o vivo, como la
contraparte de la figura de la vida; como el punto que marca la transicion de una quimica a
una biologia. Ante la vida que aparece como el orden y la figura de lo organizado; la muerte
aparcce como la posibilidad de la desorganizacion; como la pérdida absoluta de toda

posibilidad de orden. Espacio de lo indiferenciado.

El psicoandlisis descubriri también un lugar para la muerte y mostrard aqui su deuda
con Schopenhauer 200, Asi, veremos a Freud avanzar a tientas en su andar por los
laberintos del principio del placer-dispiacer y su version modificada que ¢s el principio de
realidad; también veremos, que este andar dificultoso se cierra, Que, paulatinamente, Freud
s¢ ve obligado a admitir la existencia de un principio ain mas arcaico, de una éompulsién a
Ia repeticion que aparece en el neurdtico, de una funcion de regocijo en lo doloroso, en

pérdida 261, ;Qué principio del placer ¢s éste que liace al niio repetir incesantemente la

260 Schopenhauer, A.; I5f Mundo Como Voluntad Y Representacion, Porria, México, 1987
201 Freud, S.; Recordar, Repetir, Elaborar, Toidem. Vol. X11.
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experiencia de la pérdida en el juego de un frort/La 1202 Gué placer es ése que experimenta

el soldado al recordar y revivir una y mil veees ki aterradora experiencia de la guerra 1203

Igualmente, es aqui donde Freud debe reconocer la presencia de un principio mis
arcaico y antiguo que ¢l Eros, una tendencia original que Hama Pulsion de muerte. La

figura de un ser-para-la-muerte, de ka muerte como limite ltimo de la vida.

La muerte como espacio fal de lo indiferenciado, como algo perteneciente a la
dimension del Gocee, aparece claramente en esas obras cumbre que son Lo ominoso 264
(1919) y el Mas alla del principio del placer203 (1920). En ellas vemos prefigurarse ese
elemento que obligard a un total replanteamiento de la teorfa freudiana. Vemos ademis, y
como lo indica claramente Freud, la aparicion de un mas alla. Un mas alld que escapa a los
principios homieostaticos del principio del placer y de la libido freudiana, un mas alla que
pulsa, que se hace oir, que insiste en la llamada compulsion a la repeticién. Asi, la vida
aparece como un largo camino hacia la muerte a ese estado indiferenciado de lo inanimado.
Ese estado que cs, ya lo hemos visto, el lugar del Goce, de lo indiferenciado. Esa pulsion de
muerte que tanta dificultad ocasiona. Esa tendencia y esa bisqueda de la muerte, que Freud
llama la Vida 200, Asi la vida aparece como una forma propia del organismo para buscar su
muette, para volver a lo indiferenciado, para volver al Goce. La vida podria entenderse asi
COINO €53 Mmuerte propia que cada sujeto se construye. Es en este sentido que entendemos
que la muerte ¢s el limite de la vida, no su mas alla sino el instante dltimo en que palpita el

Deseo. La muerte es el no poder -no el no querer- desear ya mas.

262 Cf. Freud, S.; Mas Alli ...

263 Freud, S Introduccion A "Zur Psychoonalyse De Der Kriegsnewrosen”, Ibidem, Vol XV
264 Op. cit,

205 Op. cit.

266 Cf. Fread, S.; Mas Alli...



Lalengua

Asi, como se ha escrito; Lalengua. No se trata, es preciso aclararlo, del espacio de las
investigaciones filologicas ni ¢l espacio de los andlisis discursivos. Por ¢l contrario, ¢s el
espacio del habla. Del habla en cuanto Ia palabra pronunciada con sus recovecos, sus dobles
sentidos, sus silencios prestos a lHenarse de significades, sus gritos que escapan a lo
inteligible, sus sonidos que anuncian ef advenimicnto o el momento mismo del placer o del
dolor... en fin el habla situada en Ia dimension humana del Desco, marcada y atravesada por

¢l ELhabla, Lalengua esa palabra que habla alli donde ef Yo calla.

A nadie escapa que el psicoandlisis es y ha sido desde siempre una experiencia que
pasa por el habla, por el hablente, el ser que habla. Un sujeto (§) que al hablar se juega en
sus palabras, que habla en cuanto desea y que habla un lenguaje que es dnico y personal, no
el de los filologos ni el de los lingiiistas, sino tan personal como es personal esa refacion de

extimidad con respecto al Goce.

Porque si el hombre se hace hombre al hacerse descante; es condicion de ello que se
es deseante en tanto se nace en un mundo del Lenguaje. En cuanto se es llamado a vivir
desde un deseo (el deseo es el deseo del otro). Y es este deseo (del otro) el que prefigurard
al Ser en cuanto Sujeto ($). Asi Deseo y Lenguaje son consustanciales. Sin embargo, Freud
nos Jo ha explicado niny bien, y si no, estd ahi Lacan para subrayasto. Es Ia dimension del
Lenguaje fa condicion de la existencia humana, en la medida en que viene a separar

radicalmente al ser de la dimension indeferenciada del Goce.

Abi donde el lingiiista cede, donde el diccionario ya no presta sentidos termina la
lengua y empieza Lalengua. Clara funcion de linite. Lalengua, que se encarna en cl sintoma

histérico, que se imaginariza en la alucinacion, que se juega eo la vida, en la llamada novela



Jawiliar del newrotico 207 ntento personal, desesperado y obviamente fallido, de atrapar,

de apropiarse de fo que se escapa, de obturar la falta y de hacerse un nombre.

Lalengua, esa lengua inglesa que Joyee se empecina en exprimir y Hevar hasta sus
altimas consecuencias 208 e su Finnegan's Wake 209 1pualmente esa lengua lacaniana tan
personal. Lalengua es esa habla individual y personal que construye el mundo para cada
sujeto. Es el terreno donde la ley lingiiistica se agota, donde los significadas flotan y se
pierden, es fundamentalente la dimension significante. Lalengua aparcee asi en fa parilisis
histérica que habla, en el lapsus que hace aparecer la angustia ante la muerte 270 en esus

palabras aparentemente sin sentido del psicotico.

Aqui lo que procede no es la lingiiistiea sino la lingiisteria 271 No el estudio de
las lenguas y el analisis de las leyes del fenguaje. El andlisis de Ia articulacion de la palabra
con la came. No el lenguaje que hablan los hombres; Lalengua que habla a través de los -
hombres. Aqui el psicoandlisis revela su posibilidad de trabajar con las palabras, no las de la
lengua. Las palabras de Lalengua, cargadas por ¢l Desco. El psicoandlisis muestra al
lenguaje hablando -como sefialara Mallarmé- hablando en los sintomas, los suefios, en la
came del hombre. Separado éste de fa palabra, ef psicoanalisis nmestra al hombre separado
de'su ser, de la verdad radical que le constituye, Arrojado al mundo de los intercambios

preso de una vida que habri de recorrer y que deberd hacer propia.

267 Frend, S.; La Novela Familior Del Newrético, Joidem. Vol 1X,

268 Lacan, J.; Seminario: El Sintoma (Le Sinthome), Edicion de la Escoela Freudiana de Buenos Aires, 5.
F.

269 Joyce, J.; Finnegan'’s Wake, Braguera, Espaiia, 1970,

270 Me refiero aqui al famoso lapsus del olvido del nombre de Signorelfi. Cit. en. Freud, S.; Psicopatologia
De La Vida Cotidiana. tbidem. Vol. VI p. 9y ss.

2711 Lacau, JiSeminario XX Encore, Paidos, Argentina, 1989



Lo impensable
Vemos establecerse acd, en los albores de esta episteme a la que hemos Hamado
postantropologica, dos campos. Un campo de lo Tumano, sostenido sobre la ved del Deseo
y en el cual enraizan las positividades del trabajo, Ia vida y del lenguaje. Pero también vemos
aparecer, en una extraiia geometria, como en un espejo (v la metifora no es gratuita) un
campo pastantropologico.

Un campo que definird sus lugares: la Muerte, Lalengna y el Desco. Fuera de toda

posibifidad de Imaginarizar o simbolizav. En suma, fuera del espacio del Logos.

Campo del Hombre + Campo Postantropoldgico
vida ; muerte
Goce
: V4
trabajo lenguaje Deseo lalengua
PENSABLE : IMPENSABLE

Aqui situaremos las dimensiones de lo hasta ahora enunciado. Vemos la existencia de
dos campos que hemos llamado el campo antropologico o ¢l campo del hombre, el cual
ilustran las ciencias humanas. Vida, trabajo y lenguaje definen una relacion triangular en la
cual para Foucault se sostiene fa modema figura del hombre en cnanto positividad y
duplicade empirico trascendental. Por nuestra parte intentamos mostrar que la
persistencia de esta figura del hombre, el hombre moderno, sélo es posible en cuanto se

reconozea al Deseo como fimdamento iltimo de estas positividades; de ello que el Deseo
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aparezea aqui en el centro del triangulo imaginario de las positividades. Es la figura del ser-

del-Deseo lo que llamamos aqui ¢l Hombre.

Agotada la dimension del Deseo, habiendo aparecido los lhmites Ultimos de la
empiricidad humana (trabajo/desco; lenguaje/leyes del discurso; vida/muerte) vemos
aparecer conto fundamento Gltimo y consecuencia logica de cllo la dimension del Goce.
Aqui la imagen puede tender a engafiarmos y pensar que si es posible hacer positividades de
los elementos del Deseo fuera también posible hacerlo a partiv de la dimension del Gocee. No

es asi. No hay posibilidad de ciencia de este lado.

Ni el postivismo con su busqueda del lado del objeto encuentra aqui su lugar, pues
no se trata de objetos, ni de elementos objetivables en un discurso, Tampoco encuentra aqui
lugar la dimension de la ciencia en cuanto discurso generalizable, verificable y predictivo.
Que estén tranquilos los positivistas, Lo que abre el psicoanalisis no es la dimension de un
saber y de un conocimiento normativo o predictivo, pese a ciertos esfuerzos -ingenuos- en
esta direccion.

Sitbitamente me parece que este no es el espacio de la ciencia como saber positivo,
pero tampoco espacio de ese otro saber que el hombre ha construido en la religion. Quiza tal
distincion no sea tan fuerte como tradicionalmente se ha supuesto. Después de todo ambos
discursos comparten la posibilidad de establecer un saber sobre dos terrenos los origenes
(cosmologia) y el fin (escatologia). (Qué tan Iejanos pueden estar dos espacios que se

recorren ¢it un misto camino? 272

Parece claro aqui que se trata, ya no de lo Impensado como postulara Foucault;
impensado que podria tratar de abarcarse en una promesa escatologica, sino de un

Impensable. mposibilidad radical. Mis alli de toda simbolizacion y toda imaginarizacion.

272 Debo agradecer al Dr. Néstor Braunstein sus comentarios en torno a ¢ste punto.
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Por otro lado tampoco la posibilidad escatoldgica con su promesa del bien capturado
en un porvenir podra hacerse valer en este campo postantropologico. No lay bien. No hay
aqui la posibilidad de acercarse cada vez mds a una felicidad que se escapara. Pues no se
trata de acceder al Goce, sino de reconocerlo, de enfrentarse a lo terrible y ominoso y vivir
con ¢ello. Aqui no hay recetas, no hay preseripeion que se pretenda valida, no liay camino,

sino que, como decia Machado, “se hace al andar”. Ciencia y Religion se agotan aqui,

En esta dimension tan eminentemente singular que han definido Deseo, Muterte y
Lalengua en su relacion con la dimension del Gocee, ol psicoandlisis perniite un acercamiento
y una praxis consecuente. No se trata de positivar estas figuras. Por el contrario, es trabajar
al Hombre hasta ¢l limite ultinto de su positividad, hasta ¢l reconocimiento y el compromiso
final con el deseo propio-deseo que paradojicamente ¢s el deseo ded otro). Con la posibilidad
de acceder a la verdad. No la verdad del positivisino, no Ia verdad escatologica que pudiera
advenir como promesa general de la bienaventuranza. No una Verdad que estuviera ahi

| palpitante y esperando a ser reconocida. Sino la verdad individual de su Ser, de su ser-en-el-
Desco, fa verdad que le permitird construirse como ser-en-cl-mundo y la verdad que le

perniitira construirse su propia muerte, es decir, su propia vida.

Es a través de Lalengua que el psicoanalisis accede a este lugar tan especial, es una
practica lenguajera 273 (que no lingiiistica), al hacer hablar a la lengua, y al poner en juego
la respuesta que da Mallarmé a la pregunta de Nictsche 274, que el psicoandlisis adquiere su
lugar como praxis. No por hacer hablar al Goce, sino por reconocerdo; no por atraparlo en
una positividad sino por hacerlo jugar cn las vidas de los ]mmbrcs..No por encontrar el

objeto del Deseo sino por reconocer su falta.

"El deseo del hombre de buena voluntad es hacer bien, hacer el bien, y quien
viene a buscarlos lo hace para encontrarse bien, para encontrarse de acuerdo

273 Cf. Braunstein, N.; Goce... pp. 208y ss.
274 Cf. Foucault, M.; Las Palabras... p. 298.



consigo mismo, para ser idéntico, conforme con algwia noyma. Pero saben, no
obstante que encontramos al margen, pero por qué no en el horizonte, de lo
que se desarrolla ante nosonros como dialéctica y progreso del conocimiento de
su inconciente, Tanto en el margen irrecluctible camo en el horizonte de su bien
propio, se le revela al sujeto el misterio nunca enteramente resuelto de qué es
su deseo." 275

La ¢ética

Todo esto nos lleva fmalmente al problema, ya anunciado, de la praxis, de la posibilidad de
una practica derivada del psicoandlisis. Foucault 276 ¢ asombra de que la experiencia
occidental del hombre no haya podido articular un diseurso ético novedoso distinto a la éties
antigua (estoicismo o epicureismo) -afimmacion que sin duda debe tomarse con pinzas-, Se
trata de ordenes éticos derivados del orden del mundo puesto como garante de la sabiduria o
del actuar en el mundo. Para Foucault, el pensamiento moderno, al romper su relacion con el
mundo ha salido de si y se ha vuelto exteiior, peligroso por naturaleza, separado de las cosas

que le garantizaban su pertinencia.

La experiencia de hacerse-la-propia-vida a la cual nos hemos referido con
anterioridad, es un pouer en jucgo, Apostar del sujeto en relacion con el Deseo. (Ha sido fiel
a su Deseo?; lie aqui la pregunta ética fundamental 277 que el psicoandlisis permite claborar.
He aqui la responsabilidad del sujeto ($) ante su propia vida la que entra en juego.

Reconocer y ser consecuente con su Deseo.

En la medida en que el psicoandlisis devenga en un trabajo sobre el Deseo, permitira
reconocerse como deseante y asi ser consecuente ante el propio deseo. Asi la sexualidad
devendra por encima del autoerotismo-narcisista para convertirse en el reconocimiento del

. . . . 0 ) .
otro, mas 1o como completud de mi falta, el mito de la media naranja 273, $ino en cuanto

275 Cf. Lacan, J.j Seminario Vi1 . La Elica, p. 285

276 bid. p. 318,

277 Cf. Lacan, 3.5 Seminario VII: La Etica Del Psicoandlisis.
278 Cf. Platdn, Didalogos: Il Banguele...



otro deseante y digno Es decir al otro (semejante) y ¢l Otro como castrados (A). En esta

tarea el psicoandlisis tiene mucho que hacer y que decimos.

El psicoandlisis no es una liberacion que deje al ser humano sin represiones (la moral
sexual ingenua de Reich 279), sino que lleva al sujeto a través de la metonimia de su Deseo
en la espiral significante. No se trata aqui de referimos a una "historia” de las represiones y
traumas sufridos por el sujeto, que en este sentido se pareciera al alma bella de Hegel. Mas
bien, por el contrario, el psicoandlisis apunta como el sujeto en tanto deseante se ha
convertido en responsable de su propia historia, es decir de su propia mitologia. La praxis
del psicoanalisis se devela aqui, no como una terapéutica correctiva ni mucho menos
adaptativa, pues jquien puede prefigurarse a si mismo como modelo de adaptacion digno de
ser imitado por el paciente? 280 . desgraciadamente una nocion muy extendida en la practica
psicoanalitica- sino que el caricter esencial del psicoanalisis -y aqui no hay otra posibilidad-

es el ser un arte, una literatura,

La posicion ética del psicoanalisis no tendrd pues que ver con el acceso a una
moralidad social (adaptacion) como propone la escuela inglesa 281, en donde of analista se
ofrezca como modelo al sujeto a fin de que éste introyecte un Yo-sano. Una postura ética
del psicoanalisis necesariantente tendra que poner como eje de su argumentacion al Deseo;
mas no para buscar una imposible satisfaceion, sino para sefialar al sujeto como producto de

la estructura significante.

De este nodo estructura Lacan 282,283 jos fundamentos de una Etica del Deseo. No
se trata de una ética en donde se logre el bien a partir de una version moralizante "el amor

genital maduro", “el ser productivo", siempre en relacion con los “bienes";

279 Reich, W, La Revolucion Sexual, México, Planeta, 1985.

280 Cf. Lacan, J.; Seminario I: Los Escritos Téenicos..,

281 Cf. Hartman, H.; Ensayos sobre...

282 Cf. Lacan, J.; Seminario VII: La Ltica del Psicoandlisis...
283 Cf. Lacan, L.; Escritos 11:, "Kant con Sade", pp. 744-772.
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"Cualquiera que sea la regularizacion que aportemos a la situacion de quienes
acuden a nosotros en nuestra sociedad, es harto manifiesto que su aspiracion a
la felicidad implicaria siempre un lugar abierto a la promesa, a un milagro, a
un espejismo de genio oviginal o de excursion hacia la libertad ... Hacerse el
garante de que el sujeto puede de algin modo encontrar su bien mismo en el
andlisis es una suerte de estafa."284

La funcion del Deseo esta ligada de manera indisoluble a un mas alld del Desco, es
decir a la dimension del Goce y en especial a la figura de la Muerte; es en esa situacion de
desamparo absoluto en que se da la vida del sujeto deseante, como un espacio entre dos

muertes, y ante la cual el sujeto no puede esperar ayuda de nadie, mucho menos del analista.

La dimension tragica de la vida humana, descubierta ya hace mucho, pero rescntazla
para occidente por Freud en el Edipo, nos muestra lo irposible que es encontrar la felicidad
en el (los) bien (es) (o en el vienés), que el bien no es sino una mascara puesta ante el telon
de fondo de la Muerte y del Goce. Edipo resulta burlado, ¢l Deseo escapa siempre a los
bienes que, por otro lado, Edipo siempre buscd. Edipo en su acto final, al cegarse, renuncia
al bien y se cnfrenta a la bisqueda de su Deseo, al hacerla comprende que su Deseo es
Desco-de-Saber, la insignia del ordculo de Delphos, el condcete a ti mismo gnéthi seauton.
Edipo se ciega para escapar a las apariencias y llegar a la Verdad y al hacerlo este condcete
a ti mismo, esta busqueda se convierte en una responsabilidad para con el propio deseo, se

convierte en un cuidar-de-si. Se ha pasado a un epimelesthai sautou 285, Del Saber al Ser...

Si es posible hablar de una fimcion ética del psicoanalisis sera en la medida en que
éste aporta algo que funciona como medida de la accion humana. El psicoandlisis al servir
como reconocimiento, implica el reconocimiento de la experiencia tragica de la vida 286,
que en el Edipo representa el reconocimicnto de que se es en cuanto ser-para-la-muerte, ¢l

"mas valiera no haber nacido”.

284 Cf. Lacan, J.; Seminario VIl La Etica... infra p. 361,
285 Cf. Foucault, M.; Tecnotogias ...
286 Ibid. p. 372. ’



Conclusiones Genevales

;Qué conclusiones sera posible definir después del trabajo cmiprendido?
A nuestro juicio es posible seialar:

La posibilidad de establecer un criterio arqueologico y su aplicacion a los discursos
de Ja Psicologia, criterio que hemos levado a cabo en los 7 primeros capitulos del presente

trabajo.
Se aparecen asi tres momentos arqueologicos claramente definidos:
1) El mundo antiguo:

En el mundo antiguo, ¢l universo aparece regido por la semejanza y ésta es la
llave que une dos drdenes de cosas, el Macrocosmos y el Microcosmos. El
hombre aparece aqui en funcion de un puente entre ambos niveles y por cllo se
ve afectado por lo que en ellos ocurra. En este lugar es asi pertinente definir los
discursos sobre los trastornos y las enfermedades a trastormos que ocurren en el
equilibrio entre los 4 elementos de la naturaleza, que representan las 4 edades de

la vida, las cuatro estaciones, etc.

La semejanza siempre une todo el mundo, pero cs preciso para ello descubrir
las relaciones ocultas que anudan lo macrocdsmico a lo microcosmico, para cllo

la divinatio aparece como el complemento necesario de dicho orden.

En el mundo antiguo no hay cabida aun para un discurso como ¢l de la
psicologia, pero su lugar cs ocupado por esta relacion de adivinacion,
interpretacion y lectura que lee los signos de la semejanza que unen al cielo con

la tierra.



169

b) La Epoca Clasica.

En lo que podriamos llamar la época clisica, lo que sirve de eje a nuestra
indagacion es un discurso centrado fundamentalmente en los fendmenos de la
sensacién y del modo en que el mundo se hace presente ante nuestra mente.
La representacion como fundamento epistémico y los discursos sensualistas (de
Descartes a Condillac pasando en parte por Berkeley, Hume y Locke hasta La
Mettrie) hayan aqui su terreno. Cronologicamente creemos prudente partir de

Descartes y establecer su agotamiento en el pensamiento de Kant.

El Discurso Del Método en particular -y en general una buena parte de la
obra de Descartes- implica una ruptura con el pensamiento filosofico anterior; a
la vez que la apayicion de una nueva manera de cucstionar el terreno de las

experiencias empiricas de lo que ocurre a los Hombres.

Ya en los Principios Para La Direccion Del Espiritu 287 Descartes ubica al
cerebro como asiento del alma humana , asi la sensacion, si bien requiere de los
elementos del cuerpo, se produce finalmente en el cerebro. Esto lleva a la
conclusion, ya sostenida por Kelly 288 de que en el pensamiento cartesiano, el
error no puede darse desde la sensacion, sino solo en el juicio. Asi pues una gran
preocupacion, quizd no la inica, que puede alzarse en el espacio discursivo del
siglo XVII es determinar las relaciones entre las cosas y el espacio de la mente.
Cuestionarse asi por la sensacion, por las maneras de la percepcion, interesarse
en el estudio de los organos de los sentidos, en especial el ojo. Asi es el espacio
del estudio de las percepeiones uno de los elementos principales en los que en la

¢poca clasica aparece el cuestionamiento por los hombres.

287 Cf. Descartes, R.; Principivs...
288 Cf. Kelly, J.; Descartes, cap. X. "Mind amd Body".
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Igualnente, sefiala Foucault 289, podemos sostener que el fundamento de Ia
episteme clasica sc encuentra en la Representacion, es la representacion la que
permite ordenar ¢l mundo de las cosas partiendo de las palabras. Asi vemos dos
movimientos, uno primero que parte del mundo a los drganos (el camino de Ia
percepcion y la sensacion) que permite establecer el mundo de las cosas; y a la
inversa el orden de las representaciones que cuadricula el mundo de los seres en

una trama sostenida sobre el lenguaje.

c) La Epocn Moderna

En esta época, el problema se ha de centrar en la nocion de personalidad. Las
diferencias entre los Hombres, los caracteres, las opiniones y las formas de
pensar que hacen a un Hombre radicalmente distinto de otro, y el elenento
trascendental que prevalece, haciéndolos a todos Hombres, Discurso, ya
marginado sin duda, pero esencial en nuestra articulacion es la lamada
Frenologia de Gall. Gall hace aparecer en cl espacio de la discursividad el
problema de Ia individualidad, en oposicion al discurso anterior, fundamentado
en la idea del Hombre como un trascendental. El problema de las diferencias

entre fos Hombres, cs a la vez el problema de la individualidad.

Aqui proponemos, también hallard su lugar el discurso psiquidtrico modemo;

que se extiende sobre la imagen un continuum que lleva de la normalidad a la

patologia.

Posteriormente, en el paso entre el siglo XVIH y XIX, esta discursividad,
csta episteme se trastoca, la representacion deja de ser el eje merced al cual se

ordena ¢l mundo de las cosas. Kant juega aqui su papel 290, Al plantear las

289 Cf. Foucault, M.; Las Palabras...
290 Kawt, L; Critica De La Razén Pura, Porria, México, 1987.
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condiciones en las que es posible toda experiencia, separa el mundo en una
exterioridad y en una interioridad. Al hacerlo aparece ¢l Hombre como un
duplicado empirico-trascendental. Como sujeto de un conocimiento y al mismo
tiempo como objeto que puede ser conocido. Surge asi un nuevo interrogante:
¢Qué es el ser humano?. Surgen asi, gracias a este giro retdrico, las ciencias

humanas.

El surgimicnlo del Hombre como problema filosotico despierta en la cultura
occidental una serie de preguntas: sobre el Hombre como ser econdmico; sobre
qué es aquella conciencia que lo define; sobre qué son aquellos extrafios
Hombres de los que hablan los viajeros y que se comportan de maneras tan

extrafias, Diremos con Foucault:

Entre todos estos elementos, el problema de Ia conciencia aparece cono uno
de los que mids resiste a su derrumbe. El problema de la conciencia abarca, como
ya sc indicaba anteriormente, preguntas en torno a qué es lo que se conoce, y
como el Hombre se refaciona con su objeto para representarlo, es decir el
problema de la teoriz del conocimiento, y hace aparecer en escena lo que
llamamos el discurso psicologico. Una nueva drea del conocimiento dedicada al
estudio de la conciencia, de las relaciones entre ¢l mundo y el ser humano, de la
percepcion y la sensacion; ¢l estudio de los contenidos de la conciencia.
Manifiesta ademis la posibilidad de que surjan nociones como conciencia y

personalidad, ese elemento que define al Hombre como una individualidad.

Este discurso implica que ¢l Hombre, en cuanto tal, y en la medida en que
aparece definido como una conciencia aparece también como duciio de sus
actos, de su voluntad y de sus deseos. EI Hambre como ser que conoce y que se
conoce a si mismo en ¢l mundo. El sujeto del conocimiento y el objeto del

mismo, son uno en el Hombre, se llama de ahora en adelante ¢l Yo,
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Las Ciencias Humanas

De lo anterior, se desprende que las Hamadas ciencias humanas son un discurso aparecido
recientemente en el campo del conocimento, y que responden al problema de la duplicacion
del hombre como ser empirico y trascendental, es decir como sujeto del conocimiento y al
mismo tiempo como un sujeto que conoce el mundo y que por lo tanto puede conocerse a si
mismo. En esto muestro trabajo arqueoldgico ha llevado a la produccion de un discurso

analogo al de Michel Foucault,

Nuestro objeto de estudio, la Psicologia, aparece asi coustitnido en ese momento de
discursividad en que aparece el hombre como problema y es necesario la construccion de
disciplinas que permitan cercar esta nueva empiricidad y construitla como sujeto de estudio.
Asi In Psicologia aparece directamente como producto de la aparicion de las ciencias

humanas y de la duplicacion empirico trascendental del sujeto.

Por otro lado, los avatares historicos que recorre esta aparicion discursiva llevan a la

produccién de un ser humano que aparece definido en tres elementos
a) Conciencia
b) Razon
¢) Yoluntad

A partir de este momento, con la constitucion del hombre como problema de
estudio, la psicologia se enfocard ya no sobre un hombre como objeto trascendental, no el
yo trascendental de Kant sobre el cual el mismo Kant habia sostenido la imposibilidad de la
Psicologia, sino por el contrario sobre todos y cada uno de los hombres, los seres
particulares. Aqui el elemento de estudio es propiamente la individualidad personal. Aparece

asf el problema de la personalidad, como eje de los discursos psicologicos, desplazando -que
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no eliminando- ¢l problema de la percepeion y Ia relacion mente-cuerpo que ubiciramos

como problema fundamental en In época clasica.

La aparicion del hombre y paralelamente de la personalidad como problema de

estudio son dos elementos que definen los modernos discursos psicologicos.

El momento Postantropoldgico

Ello nos lleva a nuestra hipotesis principal, la posibilidad de postular un momento

Postantropologico. Por ello queremos indicar lo siguiente.

a)  Se ha producido un nuevo discurso, el Psicoandlisis, que ha venido a ponerse
en situacion de ruptura con relacion a los discursos tradictonales de la psicologia

modema, Valga decir que el Psicoanalisis no es una psicologia.

b) Esta sitnacion de ruptura implica la aparicion de un nuevo problema que viene a
relevar del terreno de las empiricidades al modemo problema del hombre y las
cieneias humanas. Este nuevo problema es el Sujeto. De ahi que propongamos

llamar a este momento Postantropologico.

¢) El problema del sujeto viene a operar una serie de movimientos que se ilustran

en la siguiente figura;

HOMBRE SUJETO NTO
EPOCA MODERNA . MOME ,
razon iracionalidad | pogTANTROPOLOGICO
Clenclas Humanas| Sonciencia inconciente | gaperes sobre el sujeto
Psicologias voluntad Deseo Psicoanalisis
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Observamos aqui por un lado ¢l desplazamicuto de los fundamentos de fa higura del
Hombre (razén, conciencia, voluntad) a una nueva seric de clenentos que el psicoatilisis
hace aparecer (irracionalidad, inconciente, Deseo); este movitmiento es consecuencia del
desplazamiento de la interrogante por el Hombre a la interrogante por ¢l Sujeto; de ahi que

se¢ haya propuesto el nombre de Postantropologia para este momento.

Is de esperar que del mismo modo que fa constniceion del hombre como problema
del la ciencia a finales del siglo XVHI llevo a la aparicion de las ciencias humanas, la
aparicion de la problemitica del sujeto Heve a la apavicion de campos de estudios en relacion
con la subjetividad. El psicoandlisis, al menos en algunas de sus vertientes que no han sido
reasimiladas al modelo psicologista, es un buen testimonio de la reciente aparicion de cstos

suberes sobre el sujeto.

He usado aqui la palabra Saber para hacer una clara distincion con respecto 4 los
conceptos de Cicnciu y cientificidad, que aparecian privilegiados en el momento modemo.
La distincion fundamental ya la hemos seiialado en la introduccion del presenta trabajo. La
ciencia prosigue como guia la Verdad y aparece como un discurso progresivo de fn
ignorancia a la verdad, al cual cabria aplicar Ia critica epistemoldgica. El Saber, por el
contrario, no apela a un criterio de Verdad como cje; mas bien refiere a las posibilidades de
aparicion y de formacion discursiva. Esto, tanto a nivel de una arqueologia que privilegiaria
la aparicion de diversos momentos o rupturas, en oposicion a la continuidad del modelo
bistoriogrifico; como en el nivel de lo individual, en donde se privilegia la experiencia de
escritura que constituye al sujeto ~como ocurre en ¢l psicoandlisis- antes que la experiencia

anamnésica propia del modelo médico-psicologico.

Los modelos psicologicos parecen estar en crisis desde su mismo origen. Esta crisis
se evidencia en la plétora -casi infinita- de discursos que se nominan a si mismos psicologias.
El problema parece ser claro, la psicologia no ha cumplido su ambicion de constituirse en

una ciencia como sofiara Mach. Por el contrario cada vez es mas palpable su dilusion eu la



medicina (la psicofisiologia); en las técnicas administrativas (la psicologia de la scleccion de
personal); en los modelos pedagogicos, cte. Hoy mas gue nunca se ve aquello que
Canguilhem definiera como una filosofia sin rigor, una ética sin exigencia y una medicina sin

control 291,

Personalmente creo que la Psicologia como disciplina esta pronta a desaparecer
diluida entre esas muiiltiples pricticas disimbolas que la constituyen, desaparicion que no
implica una extincion de dichas practicas. Surgirin ademds disciplinas y dreas dedicadas a la
aprehension de los problemas de la subjetividad; la constitucion subjetiva; las formas de

gjercicio de poder sobre los sujetos, las posibilidades éticas que el problema del sujeto abre...

Foucault, se acercd ampliamente a este problema, asi se explica el paso de una
Arqueologia a una Genealogia y de ahi a una Etica. Por miestra parte hemos propuesto a
modo de proyecto para doctorado iniciar un trabajo de investigacion en tomo a los
problemas de Psicologia, Genealogia y Poder que se iuscribiria como una posibilidad

genealogica en tomo a los discursos de la Psicologia.

La segunda parte del presente trabajo, estd dedicada en su totalidad a la bisqueda de
una sustentacion tedrica del Momento Postantropologico, y para ello me he apoyado en el
Psicoanalisis, tomando como ¢je de la construccion conceptos como Deseo, Sujeto,
Pulsidn, etc., oponiéndoles de manera radical conceptos que en ocasiones son manejados de
manera equivoca e incluso como sinonimos (Necesidad, Yo, Instinto). De esta distincion y

de su sostenimiento depende en gran medida la solidez de lo que aqui construimos.

De lo anterior se desprenden los problemas de la constitucion subjetiva a partir de la
relacion con el lenguaje, elemento que apunta a la posibilidad de una Lingiiisteria, Ello nos
lleva del eje de la Verdad al eje de la Ficcion como anica posibilidad del ser en el lenguaje,

La posibilidad de constitucion del Sujeto a partir de la dimension del Deseo nos ha

permitido retomar los limites mismos de las posibilidades del pensamiento y construir un

291 Cf. Canguilhem, G.,Que es la psicologia...
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limite a sus posibilidades; es aqui necesario establecer una distancia respecto a lo Impensado
de Foucault en oposicion a lo Impensable que aqui postulamos, clemento que lleva al
sostenimiento de la dimension del Goce como limite tltimo y condicion de posibilidad de la

constitucion subjetiva,

Limitaciones del presente trabajo

He tratado en el presente trabajo de hacer un estudio fundamentalmente arqueoldgico, sobre
todo en la primera parte. Tal estudio implica sus limitaciones. La arqueologia es
fundamentalmente un trabajo descriptivo antes que explicativo. De ello que en ocasiones se
mencionen los cortes o rupturas, las discontinnidades que hacen aparecer diferentes
epistemes, y sea muy poco lo que a nivel explicativo pueda decirse al mismo respecto.
Ciertamente, ¢l problema del Hombre en fa época moderna aparece -;como causa? jcomo
efecto?- de una profunda serie de cambios historicos que se produjeron en Occidente a
finales del siglo XVII, y habria que buscar en Ia historia o en el analisis historico las
condiciones de este movimiento, ellas son econdmicas, sociales politicas, pero también -
apunta Foucault- hay causas mucho mas triviales y pequeias en dichos cambios, Este sera el

trabajo de una Genealogia.

Una segunda limitacion obedece a una seleccion de discursos de Ia psicologia que
giran sobre una serie de topicos en particular -la Percepcion, la Personalidad, etc.- Esta
seleccion resulta obligada fundamentalmente dada la enorme proliferacion de discursos que
hoy en dia podrian llamarse Psicologias. Sin embargo, estos topicos permanecen como
puntos centrales en la mayor parte de las Psicologias y ello fundamenta la validez de su

eleccion, y su prosecucion como discurso.

Podria aparecer como defecto el que mi trabajo psicoanalitico se limite

fundamentalmente a la linea Freud-Lacan, pero creo que lo desarrollado en los capitulos
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precedentes permite sostener esta eleceion en sus posibilidades tanto tedricas como
pricticas. Concisamente diré que no creo en fa posibitidad de un psicoandlisis fuera des esta

posicion.
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