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ANTECEDENTES DEL MODELO OPTICO DEL SEMINARIO X
Gracia Viscasillas

Para desplegar el modelo dptico, en el que Lacan se apoya para sus desarrollos en varios capitulos
del Seminario X “La angustia”, habremos de partir del estadio del espejo, ya que cuando Lacan
presenta el modelo Optico, en el Seminario 1 “Los escritos técnicos de Freud” (1953-54), lo
introduce como “un sucedaneo del estadio del espejo”.

El estadio del espejo

El texto en el que Lacan introduce esta cuestion es “El estadio del espejo como formador de la
funcion del yo” (1949), donde él mismo indica que este texto es una reescritura de una conferencia
en un Congreso trece afos antes: el Congreso de Marienbad (1936). Lacan retoma el estadio del
espejo en diferentes momentos de su ensefianza.

El estadio del espejo da cuenta del momento en que el nifio reconoce su imagen en el espejo, la
reconoce como propia.

Lacan en el texto de 1949 utiliza los términos de “acto”, “acontecimiento” para sefialar el momento
de este reconocimiento, que sitla entre los 6 y 18 meses. Es decir, no se trata de un proceso sino de
un momento en el que se fija una imagen en la que el sujeto se reconoce. Sitla este reconocimiento
como constitutivo del yo (je), y nos habla de que se produce una identificacion a esa imagen.

Encontramos en el titulo de este escrito el término “formador”. Lacan se interesa en esta cuestion
de la imagen en tanto tiene efectos “formadores” en la subjetividad.

Por ese tiempo, Lacan se interes6 mucho por la etologia, y esto por el estatuto particular que toma
la imagen en esa disciplina: el estatuto de un real.

De hecho, Lacan habla de estudios etoldgicos en los que se plantea codmo por ejemplo la
maduracion de la gbnada en la paloma tiene por condicién necesaria la vista de un congénere en un
tiempo determinado, y que basta para obtener este efecto con la colocacién de un espejo. La
etologia habia demostrado que si la paloma estaba expuesta a esta imagen de la especie en un
tiempo determinado, sus 6rganos sexuales se desarrollaban y si no, no se desarrollaban. Se trata
pues del poder real de una imagen. Lo que le interesa a Lacan es algo que tiene un poder eficaz,
consecuencias en lo real del cuerpo: en ese caso, en la reproduccion.

Efectos formadores de la imagen, aunque no reconocimiento -0 en todo caso, reconocimiento de la
especie, pero no de la individualidad.

Ahora bien, podemos preguntarnos, ¢bastaria un espejo para que el bebé alcanzara este
reconocimiento de su imagen como propia?

Pensemos que hasta ese momento el nifio no tiene porqué saber cual es su forma. ¢Por qué un bebé
habria de saber que su forma corresponde a una forma humana, que la imagen que tiene ante el
espejo es la suya? Lo que él ve son fragmentos -sus manos, sus piernas al moverse...-, lo que
experimenta son sensaciones difusas de malestar o bienestar que no sabria asignar, localizar en el
cuerpo. Y en ese momento, en el momento del reconocimiento especular, se da cuenta de que su
forma —una forma total- pertenece al registro de lo humano.

Lacan nos habla de anticipacion. Pues la imagen total que él nifio ve frente a si ostenta un dominio
corporal que el nifio, por su desarrollo organico ain no tiene. De hecho, en el texto sefiala la
prematuracion del nacimiento, pues al nacer lo hace —a diferencia de los animales- en absoluta
indefension, y por tanto en dependencia vital de los cuidados del Otro.

Nos habla también de jubilo y de un momento depresivo. Jubilo justamente por la anticipacion de
ese dominio corporal, por la alegria del reconocimiento en una forma, forma humana completa y
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unificada que ve en el espejo. Depresion porque eso que ve entra en discordancia -entra en juego
una distancia- con lo que experimenta de cuerpo fragmentado, desorganizado, disperso. Tenemos ya
ahi, en ese momento inaugural, un desfase: la experiencia de una satisfaccion, pero también de una
distancia, una pérdida, pues esa imagen captada por un instante se convertira también en el lugar de
un ideal -ideal de completud- siempre por alcanzar.

Lacan sefiala el desconocimiento original del sujeto en su totalidad, pues no todo pasa a la
imagen, a esa imagen ante la que queda capturado, fascinado. Hay una parte no especularizable y
ello estabiliza el campo visual.

Por otra parte, este reconocimiento de la imagen no puede producirse sin el Otro. Hay una
anterioridad légica del Otro, tanto del Otro como discurso en el que el infans vendra a alojarse,
como del Otro como Otro de los cuidados, como de la imagen del Otro como previa al
reconocimiento de la imagen propia.

En la experiencia del espejo hay el Otro que sostiene al nifio, y cuya imagen y mirada también
aparecen en el espejo; y es esa mirada -conocida, reconocida-, la que da la pista sobre la imagen
propia. Pero es que ademas, ese Otro habla: expresa deseos, temores... asigna significantizacion a
esa imagen, y asi el ideal no s6lo pasa por la imagen sino también por el Otro. Podemos decir que el
sujeto no ve su imagen sino por el sesgo de este otro espejo que el Otro constituye, un espejo que no
se sita solo en el nivel de la imagen visual, sino que incluye los significados del Otro; es un espejo
parlante. Es pues necesario un punto exterior -un punto que no es del orden de la imagen- para fijar
la relacion imaginaria. El sujeto no tiene acceso a su imagen sino por mediacion del espejo del Otro,
del Otro como espejo. Esto es lo que va a desplegar mas tarde con el modelo ptico.

En esta experiencia tenemos ya: la imagen, el Otro, la mirada. Tenemos la introduccion necesaria de
la distancia: entre la imagen del espejo y lo que infecta el significante en ella; entre el jubilo ante la
completud y la percepcion de las sensaciones corporales dispersas; entre la vision y la mirada.

Cuando esto se produce podriamos decir que se accede a un punto de perspectiva, desde el que
tomar constancia del espacio, tener un “lugar” al que asignar sensaciones, dolor, placer,
significados. Una imagen psiquica a la que adscribir las palabras dichas a su alrededor, a la que
referir su nombre, a la que referir su cuerpo como visible, como envoltorio.

Lo que llamamos el estadio del espejo, el reconocimiento de la imagen especular, produce una
reunificacion imaginaria -en la que ya hemos dicho que no todo pasa a la imagen.

Imagen del cuerpo

Cuerpo fragmentado

De un lado tenemos un cuerpo fragmentado, caotico, sensaciones orgénicas dispersas... Del otro
lado tenemos la imagen en el espejo, que no le pertenece al principio, que es un objeto exterior —tal
como la imagen para la paloma-, pero que cuando se la apropia tiene como consecuencia el cubrir,
velar el cuerpo fragmentado. Y en la identificacion con esta imagen, tiene por funcion enmascarar o
dar una unidad a lo que no la tiene. Esta unidad del cuerpo viene de la imagen encontrada en el
espejo, viene de afuera.

El modelo 6ptico



Lo encontramos por primera vez en el Seminario 1 “Los escritos técnicos de Freud” (1953-54), en
los capitulos correspondientes a “La topica de lo imaginario”.

Lacan nos introduce aqui en la Optica, ciencia que estudia la relacién entre objetos e imagenes. De
la Optica no deja de sefialar que se apoya en una teoria matematica, y que tiene sus propias leyes; es
decir, que se sustenta en el orden simbdlico. Este acento es importante, porque con el modelo 6ptico
va a llevarnos a subrayar como el cuerpo, como consistencia imaginaria, esta determinado por la
incidencia de lo simbdlico.

En Optica hay diferentes tipos de imégenes:

- Iméagenes virtuales: son las producidas por un espejo plano; no corresponden a una ilusion 6ptica.
Para el observador se comportan como imagenes.

- Iméagenes reales: son las producidas por un espejo céncavo; implican ilusion éptica. Para el
observador se comportan como objetos.

- Imagenes virtuales de las imagenes reales: el objeto que es la imagen real se refleja en un espejo
plano y recibe el nombre de objeto virtual.

Para diferenciar entre imagenes virtuales y reales, hay que tener en cuenta el plano en que se
produce la imagen respecto al plano del objeto. En ambos casos se produce una inversion de
izquierda a derecha o viceversa. Pero mientras que en el espejo plano la simetria se da en otro plano
que el del objeto, en el espejo cdncavo la simetria se da en el mismo plano, invirtiéndose la imagen
de abajo a arriba o viceversa.

Lacan encuentra en la dptica, en Bouasse, la “experiencia del ramillete invertido”, en la que un
espejo esférico, cdncavo, produce una imagen real del objeto. Esta experiencia consiste en colocar
una caja hueca sobre una base en el centro de una semiesfera. Sobre la caja se coloca un florero, y
debajo —en la caja- un ramo de flores invertido. Si un sujeto se sitGa en un determinado punto, desde
donde no ve el ramillete real, lo que vera aparecer es un jarron que rodea a un ramillete de flores.
Hay una sensacion de realidad, sintiendo al mismo tiempo que hay algo extrafio, porque los rayos
no se cruzan bien. Cuanto mas lejos esté, mas completa seré la ilusion.

Experiencia del ramillete invertido



Esta experiencia ejemplificaria como el sujeto queda engafiado por una imagen que funciona para él
Como un objeto.

Pero Lacan va mas alla de este esquema y lo complica un poco. Se trata ahora del esquema del
florero invertido o de los dos espejos, en el que invierte los lugares del ramillete (que pasa arriba) y
del florero (que queda oculto dentro de la caja). Afiade también un espejo plano en el lugar donde
antes aparecia el 0jo, es decir, en el lugar desde donde se veia aparecer la ilusidn dptica. Y modifica
también la posicidn del ojo, que representa al sujeto de esta experiencia, situdndolo ahora en el
borde superior del espejo esférico (desde donde no ve los objetos reales de la experiencia).

Esquema de los dos espejos

Esto lo hace al tiempo en que plantea la cuestion de “los dos narcisismos” -en referencia al mundo
animal y al humano-, asi como la diferenciacién entre yo ideal e ideal del yo, al hilo de la lectura de
Introduccion al narcisismo, de Freud.

El primer narcisismo tiene que ver con las Gestalten en el mundo animal, y esto opera a traves de
la proyeccion. Este primer narcisismo se sitda a nivel de la imagen real del primer esquema, en
tanto que esta imagen permite organizar el conjunto de la realidad en cierto niUmero de marcos
preformados. El Unwelt (mundo circundante del animal) no es “la realidad” como objetiva, sino
segun se constituye por la forma corporal de cada especie. Por ejemplo, la selva sera distinta para
un elefante y para una hormiga.

Pero en el hombre, la reflexion en el espejo introduce un segundo narcisismo, cuyo pattern
fundamental es de inmediato la relacion con el otro.

“El otro tiene para el hombre un valor cautivador, dada la anticipacién que representa la imagen
unitaria tal como ella es percibida en el espejo, o bien en la realidad toda del semejante”. “Esta
identificacion narcisista es la identificacion al otro, que permite al hombre situar con precision su
relacion imaginaria y libidinal con el mundo en general”.

Es la hiancia que abre la experiencia del cuerpo como fragmentado frente a la imagen completa que
ve ante si, la que propicia esa identificacién —que no identidad- con la imagen del espejo como otro,
como Yyo ideal, ideal de completud.

Ahora bien, esa relacion “siempre relativamente fallida del sujeto con su imagen, esta intermediada
por la funcién del Otro”.



Y es para introducir esta funcion del Otro que Lacan modifica el primer modelo y nos propone el
“esquema del florero invertido” o “esquema de los dos espejos”. Volvamos a él.

CIpCic
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Esquema de los dos espejos

Coloca aqui al observador de la experiencia “en algln lugar dentro del aparato, digamos entre las
flores mismas, o, para la claridad de la exposicion, sobre el borde del espejo esférico, en todo caso
fuera de la posibilidad de percibir la imagen real”.

Las flores sobre la caja representan la multiplicidad de objetos alrededor de los cuales se va a
constituir la imagen del jarrén. “En el origen suponemos todos los ellos, objetos, instintos, deseos...
Se trata de la realidad pura y simple, que en nada delimita, que no puede ain ser objeto de
definicion alguna, que no es buena ni mala, sino cadtica y absoluta, originaria”.

Del lado del jarrdn que contiene las flores se tratara del cuerpo con sus agujeros representando las
zonas erdgenas. El jarrdn en la caja, inaccesible al sujeto, representa el cuerpo como organismo
biolégico perdido para el sujeto humano.

Y con la introduccién del espejo plano, ;qué vera el sujeto —representado por ese ojo- en el espejo?
En primer lugar, su propia cara, alli donde no ella no esta. En segundo lugar, la imagen real como
imagen virtual.

El espejo plano representa aqui la mediacion del Otro, el Otro como medio por el cual el sujeto
humano encuentra su “propia” imagen, pero también lo que separa al sujeto de su imagen.

Tenemos aun otra modificacion en este modelo 6ptico, el llamado “esquema simplificado”, teniendo
en cuenta que en francés “simplificado” quiere decir tanto méas simple, como simbolizado. Se
introduce alli:
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Esquema simplificado de los dos espejos

S: como lo que antes quedaba representado por el o0jo, sujeto mitico previo a la incidencia de lo
simbodlico.

SV: como el sujeto virtual, un sujeto que se ve, pero desde la posicion en que lo veria otro. “El ser
humano sélo ve su forma realizada, total, en el espejismo de si mismo, fuera de si mismo”, en el
campo del Otro.

Ahora, si gira el espejo plano, ¢qué cambia? Cambia el fondo, lo que el sujeto puede ver en el
fondo, por ejemplo, él mismo. Y cambia también la imagen.

Lacan nos propone suponer que la inclinacién del espejo plano esta dirigida por la voz del Otro: la
relacion simbdlica. Asi, podemos decir que cambia el punto desde el cual es hablado.

Se trata aqui del espejo plano representando al Otro, ese Otro del estadio del espejo que al mismo
tiempo que asiente ante la forma de la imagen, da significacion a esta, significacion que operara
“como guia de la posicion del sujeto en la estructuracion imaginaria bajo la forma del ideal del
yo”. Y asi, dira Lacan que la relacion simbdlica define la posicidn del sujeto como vidente.

Lacan plantea en estos capitulos que el orden imaginario no podria estructurarse sélo con el estadio
del espejo; requiere también del ideal del yo. El yo ideal queda aqui situado en el plano imaginario,
como la captacién de la forma completa. El ideal del yo queda del lado de lo simbélico, del lado de
la intermediacién del Otro. Esta diferenciacidn entre Yo ideal e Ideal del yo en el modelo dptico es
subrayada por Lacan en “Observacion sobre el informe de Daniel Lagache”, donde sefiala también
que “el juego de este modelo por una parte recubre la funcion de desconocimiento que nuestra
concepcion del estadio del espejo sitta en el principio de la formacion del Yo”. Y subrayo un
sefialamiento de este texto que conecta con los desarrollos en el Seminario X: lo que el modelo
indica también por el florero escondido en la caja es el “poco acceso que tiene el sujeto a la realidad
de ese cuerpo” con el que no tiene sino una “oscura intimidad”.

El esquema L

Con el esquema L, que Lacan introduce en el Seminario 2, “El yo en la teoria de Freud y en la
técnica psicoanalitica”, formaliza la diferenciacion de los ejes imaginario y simbdlico, dando la
preeminencia al eje simbodlico; y desdobla el lado del sujeto y el lado del Otro.

Podemos leer con él, sucintamente, los desarrollos anteriores en relacion al estadio del espejo y el
modelo O6ptico.



LADO SUJETO LADO OTRO

S a’ a ------ a’ Eje imaginario
sujeto

v

$ - A Eje simbdlico

YO

Situamos en el punto que llamamos (@) al bebé, que esta ante el espejo (a’).
En el punto A situamos al Otro. Ese Otro presentificado en la persona que le cuida y le habla.

En la escena repetida de situar al nifio ante el espejo, llega un momento en que algo distinto sucede:
hay un interjuego de miradas en el que el nifio reconoce la imagen que tiene frente a si como propia.
El nifio mira al espejo (punto a@’) y queda fascinado por lo que ve: una figura humana completa, y es
él.

Sin embargo, en la instantaneidad de ese momento es preciso un intervalo: el nifilo reconoce esa
mirada que tantas veces ha sido dirigida a él, la reconoce en el espejo dirigida a esa imagen que
tiene frente a si. Y se vuelve hacia aquel que lo sostiene (A) como para solicitar su asentimiento
ante lo que ve.

Pero ese Otro que sostiene al nifio ante el espejo, no es neutro, no es anénimo. Por el contrario, esta
cargado de expectativas, de frustraciones, de deseos de vida y a veces también mortiferos, con lo
que podemos decir que su palabra, su mirada, esta cargada de algo mas, que también se transmite.

Ese Otro, pues, le otorga un si a esa imagen (A — a), acompafiado de un recorrido mas sinuoso, de
un Ta eres eso dirigido mas alla del infans, dirigido al sujeto, un sujeto dividido por el efecto del
lenguaje en el cuerpo (A - $ - a' - a).

De esta manera a' quedara constituida como su imagen, pero al mismo tiempo nombrara algo de su
ser, su ser para el Otro.

En todos estos esquemas vemos que hay algo constante y que es, frente a esa imagen especular, la
introduccidn de una discordia, de un menos, de algo que no pasa a la imagen, y que la imagen viene
a velar.

En el estadio del espejo, ese menos viene del lado de la prematuracién organica, y tenemos los dos
polos de: la imagen del cuerpo versus el cuerpo fragmentado, del jubilo frente al momento
depresivo.

En el modelo dptico, la imagen se fija via el Otro. Tenemos la discordia entre la captacion de la
imagen como forma completa e ideal -y asignada también al semejante-, y lo que introduce respecto
a esa imagen las “marcas de respuesta”, marcas significantes del Otro que constituyen para el sujeto
el Ideal del Yo.

En el esquema L sitla claramente la preeminencia de lo simbdlico, y la divisién del sujeto
introducida en la imagen por el significante.



Esquema del velo

Siguiendo con este menos, con esa falta, en el Seminario IV, “La relacidon de objeto”, el concepto
fundamental es el de la falta de objeto, y el objeto fundamentalmente faltante es el falo en la madre.
Trae ahi el esquema del velo, que me parece un paso mas y que nos interesa para llegar a los
esquemas del Seminario X.

Dice Lacan: “Al estar presente el velo, la cortina, lo que se encuentra mas alla como falta tiende a
realizarse como imagen. Sobre el velo se dibuja la imagen, se proyecta y se imagina la ausencia”.

FEsguEMA DEL VELD

Bty Objsto Nada

Cortina

Tenemos alli “el objeto ocupando el lugar de la falta”. Esto me parece interesante, para pensar el
lado derecho de los esquemas del Seminario X, en tanto que la falta (-p), se proyecta en un objeto
como imagen. De hecho, Miller en su introduccion al Seminario de “La angustia”, sefiala que el
espejo del esquema 6éptico en el Seminario X funciona como un velo, que impide al sujeto, en
condiciones normales, ver el a minuscula.

>

Ha) i'(a)

(- ¢)



Lo que del lado del cuerpo como imagen aparece como falta (-¢), del lado del cuerpo como viviente
—ese cuerpo del que el sujeto no tiene sino “una oscura intimidad”- lo encontramos como agujero: el
objeto a que no es especularizable ni significantizable. Respecto al Seminario 1V pasamos de la
falta de objeto (falo) a “la angustia no es sin objeto” (a).

“La angustia surge cuando un mecanismo hace aparecer algo en el lugar (-¢), que corresponde en el
lado derecho, al lugar que ocupa, en el lado izquierdo, el a del objeto del deseo. Digo algo,
entiendan cualquier cosa”. “Cuando algo surge ahi, lo que ocurre es que la falta viene a faltar”.



Recorrido de lectura de la “322 Conferencia. Anqustia y vida pulsional”

(Obras Completas de Freud Tomo XXIl. Amorrortu)

Mariam El Khatib Vazquez

Esta conferencia data de 1932, podria decirse que se trata de una revision
critica respecto de la primera, dictada en 1916 (
)- En esta segunda anade a la angustia, las pulsiones.

Se han podido identificar dos teorias sobre la angustia, la primera de 1895 con
el texto “Sobre la justificacion de separar de la neurastenia un determinado

sindrome en calidad de “neurosis de angustia”, también aparece en el llamado
Manuscrito E de la correspondencia entre Freud y Fliess, y la segunda en el

trabajo titulado: Inhibicion , sintoma y angustia (1925).

Freud empieza su conferencia diciendo: “No les sorprendera saber que tengo
para comunicarles muchas novedades sobre nuestra "concepcion’ de la
angustia y de las pulsiones basicas de la vida animica.”...”Adrede hablo aqui
de concepciones...”...”"Es que se trata real y efectivamente de concepciones,
vale decir, de introducir las representaciones abstractas correctas, cuya
aplicacién a la materia bruta de la observacion hace nacer en ella orden y

transparencia”.

Continua haciendo referencia a la conferencia 25, y resume su contenido. Que
la angustia era un estado afectivo ( una reunién de determinadas sensaciones
de la serie placer-displacer con sus correspondientes inervaciones de descarga
y su percepcion). Que recurrié al proceso de nacimiento como el evento que
deja esa huella afectiva. La primera angustia, habria sido una angustia toxica,
en ella los cambios de la actividad del corazon y la respiracion caracteristicos
del estado de angustia , fueron acordes con el fin. Luego hizo el distingo entre
angustia realista y angustia neurética (esta segunda es enteramente
enigmatica, como carente de fin). La angustia realista , la describe como un
estado de “apronte angustiado”, y de él hay dos desenlaces posibles. El
desarrollo de angustia se limita a una sefial, y entonces hay una reaccion con
la que puede adaptarse al peligro (huida o acciones destinadas a ponerse a

salvo); o bien lo antiguo ( la repeticién de la antigua vivencia traumatica)



prevalece, toda reaccion se agota en el desarrollo de angustia, y resulta un
estado de paralisis desacorde con el fin. La angustia neurdtica, dice que se
observa bajo tres tipos de constelaciones. Como un estado de angustia
flotante, expectante, como en la Neurosis tipica de angustia (con la que habia
hecho un nexo regular con la economia de la libido en la vida sexual,

Su causa mas comun la excitacion frustranea. Una excitacion, que
no se satisface y en remplazo de esa libido desviada de su aplicacion emerge
el estado de angustia). En segundo lugar, ligada a determinados contenidos de
representacion en las llamadas Fobias (discernimos un peligro exterior pero
desmedido. Dice que encontrd en estas un apoyo a la concepciéon de que la
libido insatisfecha se mudaba directamente en angustia). En tercer lugar, la
angustia en la histeria y otras formas de neurosis grave, que acompafa a
sintomas, o emerge independiente como ataque o como estado de larga

permanencia, sin que se le descubra fundamento alguno en un peligro exterior.

Freud continua haciéndose la pregunta ;de qué se tiene miedo en la angustia
neurotica? ;como se compadece esta con la angustia realista ante peligros

externos?

Continua diciendo que fobias infantiles como la angustia a la soledad y a las

personas ajenas, no deben imputarse a angustia realista, sino a la neurdtica.

Las fobias infantiles y la expectativa angustiada de las neurosis, nos
proporcionan dos ejemplos de un modo de generarse la angustia neurdtica, por
trasmudacion directa de la libido. Y que de la angustia en la histeria y otras
neurosis, hace responsable a la represion. Luego dira que esos dos
mecanismos de la génesis de angustia neurdtica (trasmudacion directa de la

libido y represion) en verdad coinciden.

Cree poder describirlo, si mantenemos separado el destino de la
representacion por reprimir del destino del monto de libido adherido a ella. Es
la representacion la que se reprime, y puede ser desfigurada hasta ser
irreconocible. El monto de afecto es mudado comunmente en angustia, sin que
importe su naturaleza ni que se trate de agresion o amor. No entrafia ninguna
diferencia esencial la razén por la cual un monto de afecto se ha vuelto

inaplicable, da igual si por endeblez del yo (como en las fobias en los nifios) o



por procesos somaticos de la vida sexual (como en la neurosis de angustia) o

por represion (como en la Histeria).

Continua diciendo como le llamo la atencidn un vinculo entre desarrollo de la
angustia y formacién de sintomas. Pone el ejemplo del agorafébico, que al
crear el sintoma de angustia a andar por la calle, que también podria llamarse
inhibicion, una limitacion funcional del yo, y por esa via se ahorra el ataque. Y
del obsesivo, que al impedirle sus acciones obsesivas caera en un estado de
angustia, su sintoma lo protegia. Parece que el desarrollo de la angustia fuera
lo primero; y la formacion del sintoma después, con esto armoniza el que las
primeras neurosis de la infancia sean fobias. Dice asi hemos logrado
responder a qué se tiene miedo en la angustia neurdtica, y establecer asi la
conexion entre angustia realista y neurotica. Aquello a lo cual se tiene miedo es

la propia libido.

Sigue aportando las conclusiones de su conferencia 25, la angustia es como
estado afectivo la reproduccion de un antiguo evento peligroso; esta al servicio
de la autoconservacion y es una sefial de un nuevo peligro; se genera a partir
de una libido que de algun modo se ha vuelto inaplicable; lo hace también a
raiz del proceso de la represion; la formacion del sintoma la releva, la liga

psiquicamente; se siente que aqui falta algo que unifique los fragmentos.

Freud continua: Esa descomposicién de la personalidad animica en un

superyo, un yo y un ello, (

) nos obligdé a adoptar otra orientacion en el problema de la angustia.

Con la tesis, formulada en 1923 en “El yo y el Ello” (Tomo XIX; pag. 57) y
analizada en |.S.A. (Tomo XX, pag. 132, 51), que “el yo es el unico almacigo de
la angustia”, solo él puede producirla y sentirla. Hemos saludado como una
deseada correspondencia el hecho de que las tres principales variedades de
angustia — la realista, la neurdtica y la de la conciencia moral- puedan ser
referidas tan espontaneamente a los tres vasallajes del yo : respecto del
mundo exterior, del ello y del superyd. Con esta nueva concepcién ha pasado
también a primer plano la funcién de la angustia como sefial para indicar una

situacion de peligro. Freud continua resumiendo sus indagaciones, y dice “no



es la represion la que causa la angustia, sino que la angustia esta primero ahi,
ies la angustia la que crea la represion! (

s). Pero, ¢qué clase de angustia sera?. Solo
la angustia frente a un peligro exterior amenazante, una angustia realista.
Freud explica su razon para decir esto: el nifio siente angustia ante una
exigencia de su libido (ante el amor a su madre) por tanto es un caso de
angustia neurdtica, ese enamoramiento le parece un peligro interno, del que
debe sustraerse mediante la renuncia a él, solo porque convoca una situacion
de peligro externo. Dice: jno esperabamos que el peligro pulsional interno
resultara ser una condicion y preparacion de una situacion de peligro objetiva,

externa.

Pero ¢ qué es ese peligro real que el nifio teme como consecuencia de su
enamoramiento de la madre?. Es el castigo de la castracion, la pérdida de su
miembro. Diran que no es un peligro objetivo. Lo decisivo es que el peligro
amenace de afuera y el nifio crea en él. (Freud habla de las alusiones a ese
castigo en la temprana infancia, y conjetura hablando de la circuncision y de
épocas primordiales de la familia humana y de los primitivos y los componentes
del ritual de virilidad, diciendo que podria ser un resto bien reconocible de ella).
Nos vemos precisados a establecer que la angustia frente a la castracion es
uno de los motores mas frecuentes e intensos de la represion y, con ello de la

formacioén de neurosis.

La angustia de castracion no es, el unico motivo de la represion; ya no tiene
sitio alguno en las mujeres, que por cierto poseen un complejo de castracion,

pero no pueden tener angustia ninguna de castracion.

En las mujeres, aparece la angustia a la pérdida de amor, que podria verse
como una continuacion de la angustia del lactante cuando echa de menos a su
madre. La situacion de peligro objetivo es indicada por esa angustia, si la
madre esta ausente o sustrae su amor al hijo, la satisfaccion de las
necesidades no esta segura, se produce un sentimiento de tensién. Estas
condiciones de angustia repiten la situacion de la originaria angustia de
nacimiento (que también implica una separacion de la madre). Y aun si siguen

una argumentacion de Ferenczi, podrian incluir a la angustia de castracion en



esta serie ( la pérdida del miembro tiene por consecuencia la imposibilidad de
una reunificacion con la madre o con su sustituto en el acto sexual). Menciona
a Otto Rank y la vivencia de angustia del nacimiento como el arquetipo de
todas las situaciones posteriores de peligro. Freud dira si nos atenemos a esto
podremos decir que en verdad a cada edad del desarrollo le corresponde una
determinada condicion de angustia, y por tanto una situacion de peligro, como
la adecuada a ella. Y menciona el peligro de desvalimiento, el peligro de
pérdida del objeto de amor, el peligro de castracion y la angustia ante el
superyo. Segun avanza el desarrollo las antiguas condiciones de angustia
tienen que ser abandonadas, pues las situaciones de peligro han sido
desvalorizadas por el fortalecimiento del Yo, pero ocurre de una manera muy
incompleta. Las personas que llamamos neuréticas permanecen infantiles en

su conducta ante el peligro.

En este punto de la conferencia, Freud dice: espero no hayan perdido y que
sepan que todavia estamos indagando los vinculos entre angustia y represion.
Hemos averiguado, que la angustia crea la represion, y que una situacion
pulsional temida se remonta, en el fondo, a una situacion de peligro exterior. La
siguiente pregunta sera: ;cdmo nos representamos ahora el proceso de una
represion bajo el influjo de la angustia?. En un yo fuerte, incluira en su
organizacion la mocion pulsional que debia ser sofocada por convocar
situaciones de peligro. Ahora bien, el caso de la represion, es aquel en que la
mocion pulsional sigue siendo nativa del ello y el yo se siente endeble.
Entonces el yo recurre a una técnica que en el fondo es idéntica a la del pensar
normal. El yo anticipa asi la satisfaccion de una mocion pulsional dudosa y le
permite reproducir las sensaciones de displacer que corresponden al inicio de
la situacion de peligro temida. Asi se pone en juego el automatismo del
principio de placer-displacer, que ahora lleva a cabo la represion de la mocion
pulsional peligrosa. Freud continua diciendo: que esto que ha traducido al
lenguaje del pensar normal, en realidad tiene que ser un cierto proceso, no
consciente no preconsciente, entre montos de energia en un sustrato
irrepresentable. ;A raiz de esta represion qué sucede en el yo y en el ello?. El
yo dirige una investidura tentativa y suscita el automatismo displacer-placer

mediante la sefial de angustia. Entonces son posibles diversas reacciones o



una mezcla de ellas en montos variables. O bien el ataque de angustia se
desarrolla plenamente y el yo se retira por completo de la excitacion chocante,
o bien, en lugar de salirle al encuentro con una investidura tentativa, el yo lo
hace con una contrainvestidura, y esta se conjuga con la energia de la mocién
reprimida para la formacion del sintoma o es acogida en el interior del yo como
formacion reactiva, como refuerzo de determinadas disposiciones, como
alteracion permanente. (la idea de una alteracion del yo como resultado de una
contrainvestidura, se encuentra en las neuropsicosis de defensa, 1896 tomo llI,
pag 184. En |.S.A. 1926, tomo XX 147-148), y volvera a examinarla en Analisis
terminable e interminable Tomo XXIII 223-237-42). Mientras mas pueda
limitarse el desarrollo de la angustia a una mera sefal, tanto mas recurrira el yo
a las acciones de defensa equivalentes a una ligazoén psiquica de lo reprimido,
y tanto mas se aproximara el proceso a un procesamiento normal, desde luego

que sin alcanzarlo.

En este punto Freud, llama nuestra atencion : “habran supuesto que eso que
se llama caracter es atribuible por entero al yo”. Y recuerda qué crea el
caracter: 1.- la incorporacion de la anterior instancia parental en calidad de
Superyo ( el fragmento mas importante y decisivo). 2.- Las identificaciones con
ambos progenitores, con otras personas influyentes, al igual que similares
identificaciones como precipitados de vinculos de objeto resignados. 3.- las
formaciones reactivas que el yo adquiere primero en sus represiones y, mas
tarde, con medios mas normales a raiz de los rechazos de mociones

pulsionales indeseadas.

Freud vuelve después al ello. Se pregunta ¢;qué le ha pasado a la mocion
pulsional combatida, a raiz de la represion?, ;qué pasa con la energia, con la
carga libidinosa de esa excitacion?, ¢ como sera aplicada?. Antes suponiamos

que justamente ella era mudada en angustia por la represion.

La respuesta sera mas bien: es probable que su destino no sea el mismo en
todos los casos. Es probable que exista una correspondencia intima entre el
proceso que ocurre dentro del yo y el que le sobreviene en el ello a la mocién

reprimida. Desde que hemos hecho intervenir en la represion al principio



placer-displacer, puesto en movimiento por la sefial de angustia, estamos
autorizados a modificar nuestras expectativas. Este principio rige de manera
incondicional los procesos en el interior del ello. Podemos concederle que
provoca alteraciones muy profundas en la mocién pulsional en cuestion .
Esperamos entonces que la represidon conlleve muy diversos resultados. En
muchos casos quiza la mocidn pulsional reprimida retenga su investidura
libidinal, persista inmutada en el ello, si bien bajo la presion permanente del yo.
Otras veces parece sobrevenirle una destruccion completa, tras la cual su
libido es conducida de manera definitiva por otras vias. Sostuve que eso
ocurria en la tramitacion normal del complejo de Edipo.

Ademas, la experiencia clinica nos ha
enseffiado que en muchos casos, se produce, en vez del habitual resultado de
la represion, una degradacion libidinal, una regresidn de la organizacion
libidinal a un estadio anterior. Desde luego, esto so6lo puede ocurrir dentro del
ello, y cuando acontece es bajo el influjo del mismo conflicto que fue iniciado
por la sefal de angustia. La neurosis obsesiva, en que cooperan regresion

libidinal y represion, proporciona el ejemplo mas llamativo de esta clase.

Freud continua: Ahora mismo el estudio de la angustia nos mueve a agregar
otro rasgo a nuestra pintura del yo. Hemos dicho que el yo es endeble frente al
ello, es su fiel servidor, se empenfia en llevar a cabo sus ordenes, en cumplir
sus reclamos. No obstante, por el otro lado, ese yo es la parte del ello mejor
organizada, orientada hacia la realidad. No debemos exagerar demasiado la
separacion entre ambos, ni sorprendernos de que el yo consiga a su vez influir
sobre los procesos del ello. Opino que el yo ejerce ese influjo cuando por
medio de la sefial de angustia pone en actividad al casi omnipotente principio
de placer-displacer. Es verdad que inmediatamente vuelve a mostrar su
endeblez, pues mediante el acto de la represion renuncia a un fragmento de su
organizacion, se ve precisado a consentir que la mocién pulsional reprimida

permanezca sustraida a su influjo de manera duradera.

Solo una puntualizacion mas sobre el problema de la angustia. La angustia
neurotica se ha mudado bajo nuestras manos en angustia realista, en angustia
ante determinadas situaciones externas de peligro. Tenemos que dar otro
paso, que sera un paso atras. ;Qué es en verdad lo peligroso, lo temido en



una de tales situaciones de peligro? Evidentemente, no es el dafio de la
persona que podria juzgarse objetivo, pues no tiene porque alcanzar
significado alguno en lo psicoldgico, sino lo que él ocasione en la vida animica.
Por ejemplo, el nacimiento, nuestro arquetipo del estado de angustia
dificilmente puede ser considerado en si un dafo. Lo esencial en el nacimiento
(como en cualquier otra situacion de peligro) es que provoque en el vivenciar
animico un estado de excitacién de elevada tension sentido como displacery
del cual uno no pueda sustraerse via descarga. Llamemos factor traumatico a
un estado asi, en que fracasan los empenos del principio de placer; entonces a
través de la serie angustia neurdética-angustia realista-situacion de peligro
llegamos a este enunciado simple: lo temido, el asunto de la angustia, es en
cada caso la emergencia de un factor traumatico que no pueda ser tramitado
segun la norma del principio del placer. El hecho de estar dotados del principio
de placer no nos pone a salvo de dafios objetivos, sino solo de un dafio
determinado a nuestra economia psiquica. Del principio de placer a la pulsion
de autoconservacion hay un gran trecho, falta mucho para que ambos
propositos se superpongan desde el punto de partida. Pero vemos otra cosa, y
quiza sea la solucion que buscamos: que aqui se trata de las cantidades
relativas. Solo la magnitud de la suma de excitacion convierte a una impresion
en factor traumatico, paraliza la operacion del principio de placer, confiere su
significatividad a la situacion de peligro. Y si ese enigma se zanja mediante un
expediente tan sencillo, ¢ por qué no podria ser posible que factores
traumaticos de esta indole sobrevinieran en la vida animica sin referencia a las
supuestas situaciones de peligro, y entonces a raiz de ellos la angustia no se
provocara como sefal, sino que naciera como algo nuevo con un fundamento
propio? La experiencia clinica nos dice de manera tajante que efectivamente
es asi. Soélo las represiones mas tardias muestran el mecanismo que hemos
descrito, en que la angustia es despertada como sefial de una situacion
anterior de peligro; las primeras y originarias nacen directamente a raiz del
encuentro del yo con una exigencia libidinal hipertréfica proveniente de factores
traumaticos; ellas crean su angustia como algo nuevo, es verdad que segun el
arquetipo de nacimiento. Acaso lo mismo valga para el desarrollo de la
angustia que en la neurosis de angustia se produce por dafio somatico de la

funcion sexual. Ya no afirmaremos que sea la libido misma la que se muda



entonces en angustia.

Pero no veo objecion
alguna a un origen doble de la angustia: en un caso como consecuencia
directa del factor traumatico, y en el otro

de un factor asi.

En este punto de la conferencia, Freud nos conduce al campo de la teoria de la
libido o doctrina de las pulsiones. Y se remonta a cosas que ya antes habia

expuesto.

De esta parte de la conferencia, s6lo haré mencion de los parrafos donde
Freud habla de la pulsion, y como en ella pueden distinguirse fuente, objeto y
meta. (Pag. 89-90).

Una pulsion se distingue de un estimulo, pues, en que proviene de fuentes de
estimulo situadas en el interior del cuerpo, actua como una fuerza constante y
la persona no puede sustraérsele mediante la huida, como es posible en el
caso del estimulo externo. En la pulsién pueden distinguirse fuente, objeto y
meta. La fuente es un estado de excitacion en lo corporal; la meta, la
cancelaciéon de esa excitacién, y en el camino que va de la fuente a la meta la
pulsion adquiere eficacia psiquica. La representamos como cierto monto de
energia que esfuerza en determinada direccion. De este esforzar (Drangen)
recibe su nombre: pulsion (Trieb).

Se habla de pulsiones activas y pasivas: mas correctamente deberia decirse
metas pulsionales activas y pasivas; también para alcanzar una meta pasiva se
requiere un gasto de actividad. La meta puede alcanzarse en el cuerpo propio,
pero por regla general se interpone un objeto exterior en que la pulsion logra su
meta externa; su meta interna sigue siendo en todos los casos la alteracion del
cuerpo sentida como satisfaccion. No hemos podido aclararnos si la
pertenencia a la fuente somatica presta a la pulsidon una especificidad, ni cual

seria esta. Que mociones pulsionales de una fuente pueden acoplarse a las de



otra y compartir su ulterior destino; que en general una satisfaccion pulsional
puede ser sustituida por otra: he ahi hechos indudables segun el testimonio de
la experiencia analitica. Pero confesamos que no los entendemos muy bien.
También el vinculo de la pulsion con la meta y el objeto admite variaciones:
aquella y este pueden permutarse por otros, siendo empero el vinculo con el
objeto mas facil de aflojar. Distinguimos con el nombre de sublimacion cierta
clase de modificacion de la meta y cambio de via del objeto en la que
interviene nuedtra valoracion social. Ademas tenemos razones para distinguir
pulsiones de meta inhibida, a saber, mociones pulsionales de fuentes notorias
y con meta inequivoca, pero se detienen en el camino hacia la satisfaccion, de
suerte que sobrevienen una duradera investidura de objeto y una aspiracion
continua. De esta clase es, por ejemplo, el vinculo de la ternura, que
indudablemente proviene de las fuentes de la necesidad sexual y por regla

general renuncia a su satisfaccion.

...Deberiamos consignar aqui también una diferencia que se aprecia entre
pulsiones sexuales y pulsiones de autoconservacion. Las pulsiones sexuales
nos llaman la atencion por su plasticidad, la capacidad de cambiar de via sus
metas; por la facilidad con que admiten subrogaciones, dejandose sustituir una
satisfaccion pulsional por otra, y por su posible diferimiento, de lo cual las
pulsiones de meta inhibida acaban de darnos un buen ejemplo. Tenderiamos a
negar estas propiedades a las pulsiones de autoconservacion, y a enunciar
acerca de ellas que son inflexibles, no admiten diferimiento, son imperativas de
manera muy diversa y tienen una relacion enteramente distinta tanto con la
represion como con la angustia. Solo que la reflexion mas inmediata nos dice
gue esa posicion excepcional no conviene a todas las pulsiones yoicas, sino
unicamente al hambre y la sed, y es evidente que ello tiene su base en una
particularidad de las fuentes pulsionales. Buena parte del caracter confuso con
gue se nos presenta todo este cuadro proviene, ademas, de que no hemos
considerado por separado las alteraciones que las mociones pulsionales,
originariamente nativas del ello, acaso experimentan bajo el influjo del yo

organizado.

Nos movemos sobre terreno mas firm cuando pasamos a indagar el modo en

que la vida pulsional sirve a la funcion sexual: No es, pues, que se discierna
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una pulsion sexual que desde el comienzo mismo haga de portadora de la
aspiracion a la meta de la funcién sexual. Antes bien, vemos un gran numero
de pulsiones parciales, provenientes de diversas partes y regiones del cuerpo,
que con bastante independencia reciproca pugnan por alcanzar una

satisfaccion y la hallan en algo que podemos llamar placer de érgano.

Se distinguen tres momentos en la teoria de las pulsiones de Freud:

1- La primera teoria pulsional aparece en 1905, en sus “Tres ensayos
sobre una teoria sexual”. Este primer esquema opone pulsiones
sexuales y pulsiones de autoconservacion. El término
“autoconservacion” no esta escrito en el texto citado, sino que aparece
por primera vez en un trabajo de 1910 que lleva por titulo “Concepto
psicoanalitico de las perturbaciones psicogenas de la vision”.

2- La segunda teoria pulsional es desarrollada por Freud después o
mientras esta elaborando su nocién de narcisismo. Aqui no se hacen
sindnimas las pulsiones de autoconservacion y las pulsiones del yo,
pero por momentos se superponen.

A partir del momento en que admite que existe una verdadera relacion
de amor entre el sujeto y su propio yo, le es necesario admitir que hay
una libidinizacién del conjunto de las funciones del yo ( que estas no
responden a la légica de la autoconservacion sino que también estan
erogeneizadas), que la preservacion del yo no entra unicamente en el
registro de la necesidad, sino ademas y en definitiva sobre todo, en el
del deseo.

Por consiguiente, desde que el yo es también un objeto sexual, se
desprende de ahi que la distincion entre pulsiones sexuales y pulsiones
del yo ya no tiene razon de ser. Freud la remplaza entonces por la de
pulsiones del yo y pulsiones de objeto pero muy provisionalmente,
porque pronto se le hara evidente que esta segunda oposicion no es
sostenible: la desmiente la teoria misma del narcisismo, ya que ésta

muestra que el yo es un verdadero objeto para el sujeto. Por lo tanto, yo
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y objeto deben ponerse de hecho en el mismo plano, en todo caso en lo
concerniente a las pulsiones.

Por ultimo, su tercera formalizacién sobre las pulsiones aparece, en el
texto de 1920 “Mas alla del principio del placer”. Introduce este nuevo
dualismo pulsional, pulsiones de vida y pulsiones de muerte.

Los pilares que permiten a Freud construir su pulsion de muerte son los
fendmenos de la repeticidn, el sintoma, la reaccion terapéutica negativa
y las neurosis de guerra.

Las pulsiones sexuales, del yo o de objeto, vienen entonces a situarse,
segun su funcion en una u otra de estas dos categorias, con la
importante idea de que la supervivencia de la especie puede ser
antagonica a la del individuo. A partir de alli, queda reafirmado el
principio general del funcionamiento psiquico, a saber, que el aparato
psiquico tiene como tarea reducir al minimo la tension que crece en él,
especialmente por obra de las pulsiones. Pero ahora, este
funcionamiento esta subsumiendo a la pulsion de muerte, es decir, a
una tendencia general de los organismos no solo a reducir la excitacion
vital interna, sino también, por ese camino, a volver a un estado primitivo
inorganizado, o sea, en otros términos a la muerte primera.

En 1924 en El problema economico del masoquismo, Freud corroborara

esta visidon de las cosas, viendo alli la expresion del principio de Nirvana.

Lecturas recomendadas:

252 Conferencia. Amorrortu XVI. La Angustia
El yo y el Ello. Amorrortu Tomo XIX

I.S.A. Amorrortu Tomo XX

Neuropsicosis de defensa. Amorrortu tomo Ill.
Analisis terminable e interminable. Tomo XXIII

El sepultamiento del complejo de Edipo. Tomo XIX
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Caso clinico Margaret Little

1.- Introduccion
2.- Lacan y Margaret Little
3.- Caso clinico e intervenciones de Lacan

He trabajado este escrito para ustedes durante las vacaciones
navidefnas, aunque no en exclusiva.

Diré algo breve sobre la autora del trabajo que todos hemos recibido,
aunque me centraré en el apartado VI MATERIAL CLIiNICO.

Margaret Little nace el 21 de mayo del ano 1901 , pertenecié al Grupo
Medio Britanico de psicoanalistas y fue una defensora de la utilidad de
la contratasferencia en un proceso analitico.

El articulo que nos ocupa corresponde al trabajo que M. Little publico
en 1957 como The Total Response ,La respuesta total del analista a las
necesidades de su paciente.

Sus publicaciones estdan marcadas por sus analisis con Ella Sharpe
primero y Donal Winnicott posteriormente.

En el seminario La Angustia y en los capitulos X y Xl| se hace
referencia a Margaret Little, como a otros psicoanalistas. Es al final del
capitulo X y antes de tomar unos dia de descanso, Lacan pide a
Granoff y a Pierrer que preparen sendas intervenciones haciendo
referencia a un articulo de Thomas Szasz sobre Las metas del
tratamiento analitico y de Barbara Low en su articulo Las
compensaciones de la posicion del analista.

Las referencias de Lacan en este seminario , tomando los comentarios
de Miller en el libro_Introduccion al seminario X , sefiala que debe
distinguirse , entre las referencias que se comentan ampliamente vy
esta de Margaret Little es una de ellas . Miller, en relacién a las
referencias escribe :

“Constituyen un conjunto complejo cuyas fronteras no estan
aseguradas; es un conjunto heterogéneo . No se sabe con seguridad
cuales son las mas importantes.”

Y ahnade que no son referencias tapén , en tanto que son
transformadas, refundidas, trapichearas por su discurso.



La referencia lacaniana, prosigue, es del orden de la pieza suelta,
evoca en determinados momentos del seminario, como una de las
maneras , uno de los modos de aparicion del objeto a minuscula.

Entre las diferentes clasificaciones o tipos de referencias que Miller
comenta estan las que el denomina referencias ejemplo, las
referencias utensilio o las referencias diana.

La referencia a la respuesta total o R, Lacan la comenta ampliamente y
hace otras referencias dentro de esta misma, a Lady Macbeth , a
comentarios de sus pacientes, Ayax...etc.

¢Porque convoca a Margaret Little ? y cito a Lacan en la pagina
154:

Elegi entre otros, tal como dije, al modo en que uno puede vendarse
los ojos e introducir un cuchillo entre las paginas de un libro para
practicar la adivinacion.

2.- Lacan y Margaret Little.

La sesidén de Lacan correspondiente al 30 de enero de 1963,

En esta sesidn explica la diferencia ente la privacion y la falta.
Establece que no hay falta en lo real y que la falta solo puede captarse
por medio de lo simbdlico.

“ Les he dicho que no falta nada que no sea del orden de lo simbdlico.
Pero la privacion, por su parte, es algo de lo real.”

Esta privacion es real, en cuanto tal, puede ser reducida, pero...ahade
una interrogacion ¢ basta para suprimirla, con aprehenderla
cientificamente ?,! si es que conseguimos hacer tal cosa j

Busca una ejemplo para mostrar o que ocurre cuando no se tiene
clara esta diferencia y se centra en el articulo la Respuesta Total,
anadiendo que dicha autora también utiliza las letras, en este caso la
R, para referirse a la respuesta total. ;Qué es para Margaret Little La
R?

Ella lo expone:

La totalidad de las actitudes y comportamientos del analista hacia su
paciente, aqui se incluyen todas las actitudes conscientes y las que no
lo son.

Anade :



Nuestra dificultad aqui es encontrar una palabra que no signifique
cosas diferentes para las personas que la utilicen.

Evidentemente es imposible evitar la confusiéon o la carga emocional,
pero para reducir ambas a un minimo, introduciria un simbolo “R” a fin
de senalar aquello de lo que hablo cuando lo defino como siendo “la
respuesta total del analista a las necesidades de su paciente,
cualesquiera sean sus necesidades y cualquiera sea la
respuesta”.

“R”, entonces, comprende todo lo que es consciente y todo lo que
es inconsciente, todo lo inconsciente que consista en lo que ha
sido reprimido (normal o patolégicamente) y lo que no ha sido
jamas consciente. En otros términos, ”R” comprende elementos
que pertenecen a la vez al Yo, al Superyé y al Ello del analista.

Lacan sigue con lo que quiere transmitir:

“No es la reduccidn de la privacién su simbolizacién, su articulacién, lo
que va a reducir su falta. "anade Lacan, esto hay que meterlo en la
cabeza”

“Una falta que el simbolo no suple”
3.- Caso clinico

El apartado VII del escrito enunciado como material clinico ya nos
avisa de su sintesis :

utilizaré para ilustrar mi propdsito consiste en seis episodios de un
unico analisis. Ello implica reducir a diez minutos lo que pasoé en diez
afos, reduccién que no podra dar mas que una imagen deformada, de
la que soy consciente que no sera comprensible mas que hasta cierto
limite.

Llamada Frieda, la paciente se presento :

Desorientada en el tiempo a lo largo de todo su analisis: ella utilizaba el
tiempo de una manera muy personal, y que no puede ser
inmediatamente comprendida. Esta desorientacion fue el rasgo
principal de su regresion.




Habia sido derivada por_cleptomania, aunque ella no lo menciono
durante mas de un ano. En su lugar, ella hablaba de sus dificultades
con su marido y con sus nifios. Sufria de una urticaria en el rostro, la
vulva y la cara interna de los muslos.

La cleptomania era solamente conocida por su marido, por M.Little y
por: una asistente social en psiquiatria que la habia encontrado cuando
un policia la habia interrogado. Esta mujer al verla con el policia se las
habia arreglado para que los efectos robados fueran restituidos y que
Frida encontrara una ayuda psiquiatrica

En Alemania la infancia de Frieda habia sido extremadamente
traumatica. Sus padres eran judios. Su padre, un hombre muy brillante,
era sin embargo vanidoso, egocéntrico y megaldbmano. Su creencia
magica de que ningun mal podria alcanzarle le condujo a quedarse en
el lugar mientras que toda su familia emigraba, y encontrar asi la
muerte en un campo de concentracion..

Sigo leyendo el escrito de M. Little :

Su madre-posesiva en ultimo grado, mala, orgullosa e hipdcrita aun
estaba viva. Ella ( la madre ) estaba en querella con su familia desde
hacia 30 anos, después con su marido, rompiendo entonces toda su
vajilla. Lo insultaba delante de los hijos y decia que el matrimonio
siempre habia sido desgraciado. Adoraba las disputas por el gusto de
las reconciliaciones sentimentales

Los dos padres explotaron a sus hijos. Dice M.Little Frida era
responsable del menor. Ella sentia que estaba al servicio de su padre,
forzada a cumplir lo que ella habria hecho por si misma aunque no
hubiera recibido la orden pues ella le amaba mucho. A las exigencias
de su madre, en este sentido, su padre respondia castigandola cada
vez que se rebelaba o fallaba, con latigazos, sobre todo cuando ella
rechazaba obstinadamente excusarse frente a su madre por haberla
desobedecido. Su madre le castigaba pegandole y arrastrandola de
sus largos cabellos por la escalera, encerrandola en un oscuro armario
para escobas. Cuando ella tenia cuatro afos, fue “curada” de la
masturbacion por una serie de banos frios de un cuarto de hora. Jamas
su madre olvido sus crimenes, aun ya castigados, expiados vy
ostensiblemente perdonados. Guardados en el “refrigerador’ ellos
reaparecieron veinte afos mas tarde con su intensidad original. Ella( su
madre ) intenta siempre explotar emocionalmente a Frida. Continua
escribiendo M.Little

Margaret Little anade que estos relatos :



..... de los padres han emergido lentamente. Han sido descritos, en
principio, como gente ordinaria, amantes, y fue con una gran sorpresa
que Frida descubrié que habia enterrado esta otra imagen.

Frida era la mayor. Fue una decepcion para sus padres que deseaban
un hijo, que ellos habrian llamado Riedl, como el padre. Ella no habia
sido amamantada mas que algunos dias, la leche se habia “cortado”
después que el padre bromeara a su mujer diciendole que la nifa se
parecia mas a uno de sus amigos que a él mismo.

En la escuela era desgraciada, la mayor parte del tiempo estaba
ensimismada, atormentada y sonadora. Un dia debié soportar una
reprimenda por parte de un profesor delante de todo el personal y los
alumnos, por haber llevado unos pedazos de pan y haberlos comido
bajo su pupitre. Después del colegio tuvo numerosas aventuras
sexuales, se casa finalmente con un ruso y viene a instalarse en
Inglaterra. Sus amigos la encuentran capaz, dotada, cultivada,
generosa. Ella es todo eso, y anade M.L. pero detras de esta fachada
se esconde una nifa profundamente desgraciada, con una
impetuosidad salvaje que no soporta la tension ni la separacion. Sus
hijos son la prolongacion de su propio cuerpo, como ella lo ha sido para
su madre, y son inconscientemente explotados, como lo ha sido ella
misma.

La interpretacion de la cleptomania segun M. Little

La cleptomania aparecié progresivamente, como elemento de un
conjunto de comportamientos impulsivos que la pusieron en peligro de
multiples maneras. Las acciones impulsivas se producian bajo el golpe
de cualquier tension.

ahade M .Litlle los siete primeros afos de su analisis se
caracterizaron por mi incapacidad para que la transferencia de alguna
manera, fuera real para ella, o ayudarla a “descubrirla”, como ella lo
dijo mas tarde. El analisis se desarroll6 segun las vias ordinarias, en
los limites de la técnica analitica reconocida. Margaret dice que hizo
muchas interpretaciones transferenciales, pero para ella estaban
enteramente desprovistas de sentido, excepto el hecho de que a
menudo, ella daba a sus amigos y conocidos, comentarios 0 consejos
fundados sobre lo que Margaret le hubiera podido decir,
atribuyéndoselo algunas veces. Ellos( los comentarios ) no tenian, sin
embargo, significacién personal, y los cambios eran minimos. Era cierto
que su estado mejoraba; robaba menos, y sus relaciones con los otros
eran en general mas faciles. Estabamos en el momento de terminar el
analisis, aun sabiendo ambas que las dificultades esenciales

permanecian. A veces yo habia podido llevarla a reconocer que ella




transferia algunas cosas sobre el marido o sobre uno de sus hijos, pero
jamas ella transferia sobre mi. Su apego emocional a su madre
permanecia sin cambios, y jamas habia llegado a hacer el duelo por su
padre.

Lacan en la pagina 156 va a referirse a la interpretacion, cito a Lacan :

“ Durante un arfio no hace la menor alusion a esos robos, . A lo largo
de una parte prolongada del analisis , se ve sometida al fuego intenso,
de las interpretaciones actuales de transferencia mas repetidas en el
sentido que actualmente se considera.[...] Ninguna de esas
interpretaciones que elabora, por sutiles y variadas que sean, rozan ni
por un instante la defensa del sujeto.”

Mas adelante Lacan va a afnadir algo sobre el robo.

Una anécdota y una interpretacion de Margaret Little :

Esta historia contada por Frida : una nifa habia penetrado en una
habitacion prohibida y vigilada no por Barba Azul, sino por la virgen
Maria. Los dedos de la nifia se habian cubierto de oro que ella habia
encontrado alli y para castigarla habia sido cazada. Mis
interpretaciones relativas a su curiosidad por su propio cuerpo o por mi
misma, hace que yo le diga que ella tenia de mi la idea de que era una
virgen, castigando y prohibiendo el oro escondido, Y afade :

no tenian ningun sentido para ella. Me parecia que la llave de su propia
puerta cerrada se habia perdido mas alla del campo de nuestros
descubrimientos.

Sigue relatando Margaret :

Estabamos en el momento de terminar el analisis, aun sabiendo ambas
que las dificultades esenciales permanecian. A veces yo habia podido
llevarla a reconocer que ella transferia algunas cosas sobre el marido o
sobre uno de sus hijos, pero jamas ella transferia sobre mi. Su apego
emocional a su madre permanecia sin cambios, y jamas habia llegado
a hacer el duelo por su padre.

El analisis solo empieza a moverse , dice Lacan, Un estallido
sorprendente :



Sigo leyendo el caso

Un dia llega Frida, fuera de si, afligida, toda vestida de negro, el rostro
cubierto de lagrimas, verdaderamente en una agonia: Isle ha muerto
subitamente, después de una operacion, en Alemania. Le habia oido
hablar de Isle como de otras muchas amigas, sin embargo nada la
distinguia. Sigue Margaret : Descubri entonces que la parte esencial de
la transferencia habia estado colocada sobre ella ( Isle ) y guardada en
secreto, sin duda a causa de la culpabilidad que le provocaban los
sentimientos homosexuales dirigidos a ella. Isle pertenecia a la
generacion de los padres de Frida de los que habia sido amiga, y habia
transferido esta amistad sobre Frida desde que la nifia tenia seis anos.

La preocupacion de Margaret Little aumenta , ahade :

Durante cinco semanas ese estado de malestar agudo persistio
inmodificado. Yo le mostré su culpabilidad en cuanto a la muerte de
Isle, su célera contra ella y el miedo que le tenia. Le mostré que ella
tenia el sentimiento de que yo le habia robado a Isle; que ella queria al
mundo entero, a su familia y a mi misma; que ella me pedia que
comprendiera su amargura, como Isle habia comprendido la desgracia
de su infancia, y la simpatia con ella.

Lacan, comenta : “; cual es la reaccion de la analista ? También
interpretar como siempre hace, varia sus interpretaciones , para ver
cual funciona. Interpretaciones clasicas, a saber, que este duelo es
una necesidad de venganza contra el objeto, o que se dirige quizas al
analista, como una forma de traerle a ella, la analista, todos los
reproches que tiene para hacerle, a través de la pantalla de la persona
por quien esta haciendo el duelo.” Nada funciona .

El relato de Margaret Little continua :

Frida, estaba practicamente fuera de mi alcance; ya no podia comer ni
dormir, no me hablaba mas que de Isle a la que idealizaba, y sus fotos
invadian toda la casa.. Veia a Isle en todas partes, en el bus, en la
calle, en las tiendas, corria detras de ella, para advertir finalmente que
se trataba de cualquier otra. Mis interpretaciones: que ella esperaba de
mi que resucitara magicamente a Isle, que ella queria castigarme y
castigar a su entorno por su desgracia, caian de plano. Ella no podia
tumbarse en el divan. Ensayaba algunos minutos, después se



levantaba y daba vueltas por el despacho, llorando y retorciéndose las
manos.

Su vida estaba en peligro, bien por riesgo de suicidio o por
desfondamiento. De una manera u otra era necesario poner termino a
esta situacion. Finalmente le dije lo doloroso que era su desamparo,
no solo para ella y su familia sino también para mi misma. La dije
que pensaba que nadie que la viera en ese estado podria dejar de
sentirse profundamente afectado, que yo sentia pena, con ella y por
ella, en la perdida que ella habia soportado.

En la pagina 157, Lacan va a anadir :

Alguna cosita empieza a desencadenarse, cuando la analista, le
confiesa que “ Ya no entiende nada y que le da pena verle asi “...” Y
Margaret Little interpreta que es lo positivo, lo real del sentimiento, lo
vivo, lo que ha devuelto el movimiento al analisis “ [...] La intervencién
le habia hecho percibir a la paciente, que habia en la analista, lo que
se llama angustia. [ ...] Se pone de manifiesto —Habia una persona
para quien ella, podia ser una falta “.. Permite a este sujeto captarse
como una falta “...” Mientras que no podia hacerlo en absoluto toda su
relacion con sus padres “

Frieda, anade la analista:

El efecto fue instantaneo y masivo. En la hora que sigui6 ella se calmo
y no lloro mas. Entonces Frieda, vuelve a ocuparse de los suyos vy
algunos meses mas tarde encuentra por fin el apartamento, mas
amplio, que su familia necesitaba desde hacia afios y que ella habia
declarado hasta entonces inencontrable. Descubre al instalarse en este
apartamento y arreglarlo una dicha que jamas habia tenido y que
después persistié y aumentd. Desarrollé sus impulsos reparadores de
una manera completamente nueva.

A menudo le habia hablado acerca de sentimientos con referencia a mi
misma, pero nunca esto tuvo sentido para ella. Solo los sentimientos
verdaderamente experimentados y manifestados significaban algo. Ella
solo recuerda, en este sentido, el haber dicho a su madre, no sin ironia,
que ella la amaba, que estaba desolada de lo que la habia hecho, y
eso por no comentar ademas, la forma tan ostentadora con la que su



madre expresaba su amor por su padre, amor que a ella, por cierto, la
fue negado.

Pero Lacan anade, si da en el blanco no es por los sentimientos
positivos, “Es porque introduce por una via involuntaria , lo que esta en
juego , y debe estarlo siempre en analisis , sea cual sea el punto, en el
que se encuentre, aunque sea en su término , a saber la funcién de
corte “

Anade Lacan hay dos momentos en este analisis que seran decisivos y
que interviene el corte:

La primera vez cuando, escuchando por centésima vez la serie
interminable de sus quejas contra la madre a propdésito del dinero, yo
también por centésima vez habia luchado por permanecer despierta,
me aburria soberanamente y como de costumbre ninguna
interpretacion le llegaba, bien que concernieran al contenido de su
discurso, sus mecanismos, transferencias o deseos inconscientes. Asi
que esta vez le dije que sabia que la esencia de su discurso tenia poca
importancia, que se trataba de una defensa y afiadi que no valia la
pena mantenerme despierta mientras que sus repeticiones fueran
tan aburridas. Después de un silencio impresionante, horrible, tuvo
una explosion de cdlera triste y me dijo que estaba contenta de que se
lo hubiera dicho. Desde entonces el numero de rifias disminuyo y ella
se excusaba pero sus significados permanecian obscuros. Ahora se
que yo era entonces el padre (muerto) a quien ella habria podido decir
lo mala que era su madre, y que la habria ayudado en su infancia a
soportar la enfermedad mental de la misma.

Posteriormente, que la analista llama la decoracion :

La segunda vez, yo habia efectuado algunos arreglos en la decoracién
y ella

pretendia saber como se tenian que haber hecho las cosas. A menudo
ella me daba consejos muy paternalistas, que yo interpretaba como
una voluntad de gobernarme y de poseer mi casa, decirme las cosas
en lugar que tenerlas que oir de mi. Ese dia, uno después de otro, mis
pacientes habian infringido mis consejos. La noche llegd, yo estaba
cansada he ahi que en lugar de hacer una interpretacion, sin pensar en



lo que decia exprese con humor: "Me rio totalmente de lo que usted
piensa.”. Una vez mas al silencio chocante le sigue el furor, después
las excusas, totalmente sinceras. Poco después ella reconocié que la
mayoria de los consejos que ella daba a los amigos o a personas que
ella se encontraba en ocasiones en la calle o en las tiendas, podian ser
ofensivos, y que en su angustia por querer controlar el mundo era tan
arrogante y provocativa como puede llegar a serlo “una mosca en un
coche”.

Lacan en la pagina 158, ahade:

Lo que quiero sefnalar es que el factor decisivo del progreso de la cura,
esta relacionado con la funcién del corte.

Lacan prosigue citando secuencias de la paciente en relacion al padre
y el duelo entendido de forma insuficiente, si nos quedamos en “ El
duelo como identificacion del objeto perdido”

Leo este fragmento, en relacion al padre :

Frida, ha descubierto una nueva clase de sentimiento que no
comprende, ha sentido la gratitud hacia alguien que no ama y ha
podido ayudar a los otros de una forma nueva. Se esta sintiendo
diferente tanto a la mirada de los otros como ante si misma. Antes era
arrogante ahora puede ser amigable y amarse a si misma. Le sefalo
que ha descubierto que puede amar y detestar a la misma persona y
que no tiene la necesidad de cortame en dos para evocar una parte de
mi misma. Relata entonces un incidente que le ocurrié a los 4 afos.
Habia salido con su padre y tenia en la mano un pequeno bastén
de la talla de un pene. El lo cogid, lo arrojé en un torrente y se lo
ensend flotando bajo el puente. Le dijo que era su mal caracter.

Margaret Little interpreta :

Frieda no pensaba que eso pudiese tener la menor relaciéon con ella,
pues no le sentd mal en aquel momento. Actualmente ve que habia
creido que era el pene de su padre y estaba irritada y decepcionada de
que él no lo cogiese. Ahora sabe que es verdad, que ella no ha podido
hacer el duelo por su padre, pues su muerte no tiene “ninguna relacion
con ella”, ella “no ha provocado su cdlera”, pero creia sin embargo
haberlo hecho

Lacan en la pagina 155, ahade , en relacion al duelo:



La escena bien significativa durante un paseo con el padre...[...]

“ De forma , al parecer bastante inocente , el padre le tira el palito al
agua, sin el menor comentario ”

No basta con hablar de duelo...[..] sino percatarse de lo que esta en
juego en la funcion del propio duelo y por lo tanto, al mismo tiempo ,
llevar un poco mas lejos lo que dice Freud del duelo como
identificacion con el objeto perdido.

Solo estamos de duelo por alguien de quien podemos decirnos :Yo era
su falta.

En relacion a la madre, leo algunas secuencias del caso clinico :

Mi sentimientos, ( dice Margaret, refiriendose a ella misma )
visiblemente auténticos, diferian de los sentimientos hipdcritas de sus
padres. Ellos no le daban a ella y a sus proyectos valor, valor que sus
cosas jamas habian tenido excepto para Isle. En otros términos en el
momento en el qué exprese mis sentimientos me transforme en Isle.

A partir de ese momento( se refiere a a la comunicacion de sus
sentimiento ), las interpretaciones de la transferencia comenzaron a
tener sentido para ella. En adelante las acepta a menudo y anade
frecuentemente: (Se refiere Frida ) "Usted me lo habia dicho ya pero
yo ignoraba lo que eso queria decir o aun “Me acuerdo de habérselo
oido decir de diversas formas ...ahora lo entiendo.” poniendo ella
misma en practica lo que siempre habia rechazado. Poco después, por
primera vez, un modelo de relacion comienza a dibujarse a proposito
del robo y otras acciones impulsivas. Constato que estas no
sobrevienen ahora, excepto cuando su madre la visita. Sin embargo
cada vez son mas peligrosas. Un dia ella choca con un coche y es
seriamente herida cuando iba a su casa después de la sesion. Yo me
pregunto como es que no la ha matado. Otra vez uno de mis vecinos
me interpela: "Esta mujer que se precipita fuera de su casa y atraviesa
la calle sin mirar. ;No es una de sus pacientes?. Es un verdadero
peligro publico”. Otro dia, en el que yo caminaba por la calle principal,
no lejos de su domicilio, en un lugar donde la circulacion es intensa, vi
a Frieda atravesar 20 metros del paso peatonal, andando locamente
entre los coches poniendo en peligro a cada uno y a ella misma . Como
yo le demostré la relacion entre estos hechos y las visitas de su madre
y su caracter suicida y sangriento, ella rechazé esta idea como rechazo
la idea de poder caer enferma o como habia rechazado antes todas las
interpretaciones de transferencia.



Sigo leyendo el caso de Frida:

Algunas semanas mas tarde de que su madre estuviese en su casa, la
cogen viajando sin billete - tenia prisa y no tenian cambio- lo que
significo tener que comparecer en el tribunal. Yo ( M.L) hice un informe
diciendo que estaba en tratamiento por su comportamiento impulsivo,
pero que no era por ello una persona menos honesta y recomendable.
Anade (Cosa que es verdad). Esto, al igual que la expresion de mis
sentimientos, la causaron una gran impresion, pues yo decia
exactamente lo contrario que decian sus padres cuando la trataban de
mentirosa y ladrona. Su padre habia llegado a amenazarla con matarla
si se enteraba de que era una ladrona.

Comenzo entonces a reconocer sus peligrosos acting out y se asusté
por ello pero sin embargo estos persistieron. Asi cuando su madre
vuelve, ella roba todavia, ante esto la digo que me estoy preguntando
si no debo rehusar el asumir hacerme cargo y tomar la responsabilidad
de continuar el analisis si ella persiste en recibir todavia a su madre. Yo
ya la habia dicho en varias ocasiones que se arriesgaba haciéndolo,
pero su madre volvid, ella robé otra vez y yo no pude mas que
reiterar mis propdsitos. La dije que no ha creido ni en el peligro ni en
la realidad de su enfermedad ni en la veracidad de mis palabras.
Asegure que decia la verdad, que si ella recibia todavia a su madre yo
no podria asumir la responsabilidad de cuidarla y por tanto
interrumpiria el analisis.

Pudo mantenerla a distancia durante algunas semanas, después se
hizo la misma pregunta. ;La diria lo que debe decirla?, ¢Podria ella
dejar venir a su madre si ella se iba a dormir a casa de unos amigos?
La sefalo que lo que propone no es la solucidén, que la es preciso
encontrar su propia manera de arreglar la situacion.. Después de
recuperarse del panico y del furor ella le dijo a su madre que estaba en
analisis y que yo habia prohibido su visita. Vuelve a decirla “Tu eres
execrable”. Al dia siguiente ella experimenta la tentacion de robar
manzanas en el jardin del vecino, pero en el momento de deslizarse a
través del seto con el cesto, se para, y un poco mas tarde envia a uno
de sus hijos a pedir manzanas. Se queda encantada y a la vez de
sorprendida pues el vecino la da las manzanas.

La sefalo que viendo a su madre ella me ha desafiado
ostensiblemente, pero que me ha obedecido también, y que la
alternancia de su actitud en el asunto de las manzanas reflejaba el
hecho de que ella habia podido aceptar un no de su parte y decir un
“no” a su madre. Frieda se habia tomado en serio tanto lo que yo la
habia dicho sobre el “no” como el hecho de que si me hubiera sido
preciso interrumpir el analisis, no me habria enfadado por ello. Ella



termind creyendo las verdades que antes tanto habia negado. A partir
de ese momento sus sentimientos hacia el analisis cambiaron
radicalmente .Habia comenzado a sufrir verdaderamente, sobre todo
los fines de semana. Una hora de sesidén no era suficiente, me queria
todo el tiempo, y esto realizando su trabajo mas eficazmente y viviendo
su vida de manera diferente, ella vive, asi, metida en su analisis, todo
el dia.

En relacién a la madre y al robo, Lacan ahade, pagina 159:

“ En cuanto a la madre, cuya incidencia es la mas cercana en el
determinismo de los robos, nunca pudo hacer de esta hija nada mas
que una prolongacion de ella misma, un mueble, incluso un
instrumento, a veces instrumento de amenaza y de chantaje, pero, en
ningun caso, algo que hubiera tenido relacion causal respecto a su
propio deseo. Es ciertamente para indicar que su deseo— por
supuesto, ella no sabe cual—podria ser tomado en consideracion, que
cada vez que la madre se acerca, cuando entra en el campo de
induccion donde puede tener algun efecto, el sujeto se entrega muy
regularmente a un robo, que como todos los robos de cleptémano,
quiere decir simplemente —

les muestro un objeto que he quitado por la fuerza o mediante
astucias, porque en algun lugar hay otro objeto, el mio, el a, que
mereceria ser considerado , que lo dejen por un instante aislarse —Esta
funcion del aislamiento, de estar solo, es de algun modo un pobre
correlato de la funcion de la angustia”

Anade Lacan citando a Etienne Gibson: la existencia es un poder
ininterrumpido de activas separaciones.

Terminaré con una referencia de Lacan al duelo, en la pagina 155

Solo estamos de duelo por alguien de quien podemos decir : Yo era su
falta.



Y anhadiré” algo que dice Lacan, y que podria calificarse de
poema:

Estamos de duelo por personas a quienes hemos tratado bien o mal y
respecto a quienes no sabiamos qué cumpliamos la funcion de estar
en el lugar de su falta.

Lo que damos en el amor es esencialmente lo que no tenemos y
cuando lo que no tenemos nos vuelve hay, sin duda, regresion y al
mismo tiempo revelacion de aquello en lo que faltamos a la persona
para representar dicha falta.

Pero aqui , debido al caracter irreductible del desconocimiento acerca
de la falta, tal desconocimiento, simplemente se invierte, 6 sea que la
funcidn que desempefnabamos de ser su falta ahora creemos poder
traducirla como que hemos estado en falta con esa persona—cuando
precisamente por eso éramos preciosos e indispensables.



REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS en el SEMINARIO 10. El suefio de la inyeccién de Irma
Paloma Larena

El sueio de la inyeccidn de Irma, en el capitulo 2 de La interpretacion de los sueios.
“El método de la interpretacidn de los suefios. Analisis de un suefo paradigmatico”
de Sigmund Freud.

Hemos elegido esta referencia porque surgié en las clases anteriores del Seminario de
enero, desarrollado por D. Antoni Vicens, a propdsito de la angustia del analista. A este
sueno le dedico Lacan los capitulos Xlll y XIV del Seminario 2 “El yo en la teoria de
Freud y en la técnica psicoanalitica” (1954-55).

Irma, Emma Eckstein (1865-1924), era paciente de Freud y amiga de la familia, viuda,
de unos 30 afios. El dia anterior al suefio (24 de julio de 1895), Freud habia recibido la
visita de Otto amigo médico de la familia, quien le dijo que Irma estaba mejor “pero no
del todo bien” (propension al vomito). Esa frase de desaprobacion es el motivo que
desencadena el suefio, y antes de dormir Freud redacta un resumen del caso, para
justificar si fuera necesario la conduccién de la cura. Esta se habia interrumpido en
verano, tras aportar Freud una solucion que Irma no habia aceptado. No sabemos cual
era, pero Lacan nos indica que en esa etapa todavia pensaba Freud que cuando el
sentido inconsciente del conflicto fundamental de la neurosis quedaba descubierto,
solo restaba proponérselo al sujeto. Si no lo acepta, es culpa suya.

En el suefio, Irma se presenta al lugar de vacaciones y le dice a Freud que tiene dolores
en la garganta, el vientre y el estdmago. Estd muy palida y Freud le pide que abra la
boca para reconocerla. Ella se resiste un poco pero la abre y ve “a la derecha una gran
mancha blanca, y en otras partes singulares escaras grisdceas cuya forma recuerda la
de los cornetes de la nariz”. Esta es |la primera parte del suefio para Lacan, estan Irmay
Freud en conversacién. “Apresuradamente llamo al dr. M....” aqui empiezan a aparecer
otros colegas médicos de Freud que examinan a Irma y hablan entre ellos: el dr. M,
Otto, y Leopold.

No es una pesadilla, Freud no se despierta en el punto de angustia cuando ve el
interior de la garganta de Irma, sino que prosigue por su deseo de saber, pero como
sefiala Lacan, en esta “segunda parte del suefio” Freud ya no cuenta. Surgen
personajes “trio de clowns” los llama Lacan, que forman parte de las identificaciones
del yo, con didlogos absurdos hasta llegar a una visidn, la féormula de la trimetilamina®
escrita en caracteres gruesos.

! Presentada en el Seminario de Textos sobre el Seminario 10 La angustia de J. Lacan. Seminario del
Campo Freudiano en Zaragoza. Capitulos Xl y XlIl impartidos por D. Oscar Ventura. 19 y 20 de febrero
de 2021.

2 Lacan, J. Seminario 2, p. 240-1
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Como explica Freud al inicio del capitulo, trata el suefio como un sintoma y utiliza el
mismo método de interpretacidn que para éste.

El sofiante debe tomar nota de todo lo que se le pase por la cabeza y comunicarlo al
analista, aboliendo toda critica. En su caso, dice Freud que consigue el mismo efecto
escribiendo sus ocurrencias.

Para Freud este suefio es paradigmatico porque obtiene de su andlisis la verdad
primordial de que el sueiio es siempre una realizacidon de un deseo. En este suefio, se
trata del “deseo de no tener culpa por la enfermedad de Irma” a pesar de que en su
interpretacidon reconoce Freud por las asociaciones a las que llega: “Es como si me
hubiera dicho: «No tomas con seriedad suficiente tus deberes médicos, no eres
concienzudo, no cumples lo que prometes». “acto seguido quizd se puso a mi
disposicion aquel circulo de pensamientos para que yo pudiera aportar la prueba de
cuan concienzudo soy y cuan a pecho me tomo la salud de mis allegados, amigos y
pacientes”.

Pero veamos algunos detalles (no todos) de su analisis del suefio en el que sigue la
pista a los 2 mecanismos linglisticos caracteristicos del pensamiento inconsciente: la
condensacién y el desplazamiento

- Los sintomas de Irma en el suefio, no son de Irma sino que los presenta una
amiga de ésta, de quien quizds esperase le pidiese ser su paciente aunque no
cree que ocurra. Pero también le recuerdan a Martha por su palidez y sus
dolores de vientre, que, nos dice no puede ser su paciente, “se siente
embarazada ante mi y no la considero una enferma décil”. Considera a la
amiga, mas sabia que Irma, nos cuenta, pero afilade en una nota al pie: “Si
quisiera proseguir la comparacion de las tres mujeres, me llevaria muy lejos.
Todo suefio tiene por lo menos un lugar en el cual es insondable, un ombligo
por el que se conecta con lo no conocido”.” Si la paciente tiene problemas
organicos que Freud no ha tenido en cuenta, entonces, a pesar de que esto le
angustia “no estoy obligado a curarlos”, “mi cura sélo elimina dolores
histéricos”. Pero sigue contandonos una serie de malas practicas: la
recomendacion del uso de la cocaina que habia hecho en 1884 que habia
llevado a la muerte a un amigo, él mismo se administraba cocaina para reducir

unas penosas inflamaciones nasales y una paciente le habia imitado y habia

y posteriormente en la pag. 519 de La interpretacién dice “aln en los suefios mejor
interpretados es preciso a menudo dejar un lugar en sombras, porque en la interpretacion se
observa que de ahi arranca una madeja de pensamientos oniricos que no se deja desenredar,
pero que tampoco han hecho otras contribuciones al contenido del suefio. Entonces ese es el
ombligo del suefio, el lugar en el que él se asienta en lo no conocido”.




contraido una necrosis de la mucosa nasal, en otra ocasion habia producido
una intoxicacién a otra paciente llamada Mathilda (como su hija mayor, que se
ha asociado ya a la “mancha blanca” por una enfermedad que pudo ser mortal)
al suministrarle continuadamente sulfonal... “Es como si yo buscara todas las
ocasiones que pudieran atraerme el reproche de falta de probidad (moralidad,
integridad, honradez) médica”.

- Apresuradamente, llama al Dr. M (que asocia con su medio hermano mayor),
acuden Otto, y Leopold, asocia también la tuberculosis y la institucién para
nifos enfermos en la que Freud trabajo, hay una referencia al vestido de Irma
gue deja sin explorar... y culmina con un diagndstico que da el dr. M. «Es una
infeccion, pero no es nada. Sobrevendrd después una disenteria y se eliminard
el veneno». Esto que le da risa, es un chiste, por un lado lleva a una deriva
metonimica de difteria, disenteria,.. como luego “propilo, propileno. . . dcido
propidnico, trimetilamina”. Por otro lado a la eliminacién por las heces.

- Lainyeccién y la formula. La inyecciéon que da nombre al suefio, no se la puso
Freud a Irma, sino en el suefio su amigo Otto, un preparado de....trimetilamina.
La formula, en caracteres grandes, condensa el todopoderoso factor de la
sexualidad y una referencia a su amigo Fliess “una persona cuya aprobacion
recuerdo contento cada vez que me siento aislado en mis opiniones”. La
trimetilamina es un producto de la descomposicidon de animales y plantas, su
estructura quimica se encuentra formada por un dtomo de nitréogeno, tres de
carbono y nueve de hidrégeno. En bajas concentraciones presenta un
fuerte olor a "pescado", mientras que a altas concentraciones tiene un olor
similar al del amoniaco. jDesde luego, no conviene inyectarlal.Unos conocidos
de Freud le habian hablado de que podia ser uno de los productos del
metabolismo sexual. Lacan, que también se habia informado, nos dice que esta
presente en la descomposicidon del esperma al contacto con el aire, y es el
responsable de su olor amoniacal.

- “No se dan esas inyecciones tan a la ligera . . . Es probable también que la
jeringa no estuviera limpia.”. Fin del suefio y comparacion con el cuento del
caldero®: Freud reconoce que no hacen falta tantas excusas, con una cierta
bastaria.

Porque como sefiala Lacan, todo el suefio explica la satisfaccion de un deseo pre-
consciente, incluso completamente consciente. Entonces, ¢por qué Freud lo considera
tan importante?. Por ello, y sin tratar de rehacer el analisis que Freud hace del suefo,
Lacan va a tomar como un texto Unico, el suefio y su interpretacion.

* A un hombre, su vecino le reprocha haber devuelto agujereado el caldero que le prestd. Y responde:
que lo ha devuelto intacto, que el caldero ya estaba agujereado cuando se lo prestd, y por ultimo que
nunca lo pidié prestado.

En el suefio: la victima ya tenia una enfermedad organica, el asesino era inocente de toda intencidn, y el
crimen fue curativo porque la disenteria liberara a la enferma (Lacan, p. 255)


https://es.wikipedia.org/wiki/Olor
https://es.wikipedia.org/wiki/Amon%C3%ADaco

Freud tenia 39 afios, Martha, su mujer estaba embarazada de la que sera la sexta y
ultima hija, Anna. El didlogo con Irma, similar al que podria tener en sesién, condensa
en ella a 3 mujeres: Irma, su mujer y la amiga seductora. Cuando Irma abre la boca, ve
una visién angustiante “eres esto” de la carne informe. Abismo del érgano femenino
del que sale toda vida, pozo sin fondo de la boca por el que todo es engullido, y
también imagen de la muerte. Aparicidn angustiante, dice Lacan, de una imagen que
resume lo que podemos llamar revelacién de lo real... sin mediacion, lo real ultimo,
objeto esencial que ya no es un objeto sino algo ante lo cual todas las palabras se
detienen y todas las categorias fracasan, el objeto de angustia por excelencia.’

Punto de angustia, en que el sujeto choca con la experiencia de su desgarramiento, de
su aislamiento respecto al mundo. Punto de corte, dira en las lecciones que conforman
el apartado “Las cinco formas del objeto a” del Seminario 10.

Pero Freud no despierta aqui sino que “no entiende lo que ve” y llama a otros. De
nuevo son 3 personajes (descomposicidon espectral, imaginaria de la funcidn del yo p.
251), y éstos “juegan con la palabra, la palabra decisiva y judicativa, con la ley” a
propdsito dice Lacan, de un interrogante fundamental para Freud ¢Cudl es la
pertinencia de mi terapéutica de la neurosis? 6

Y en esta segunda parte del suefio hay un punto culminante: como en la certeza
delirante, de repente sabe que el culpable es Otto, pero es un medio para llegar al
final, la férmula de la Trimetilamina que ve escrita, “estructura de la palabra que se
presenta en forma eminentemente simbdlica”, el rumor universal. Y prosigue Lacan,
“el inconsciente no es el ego (je) del sofiante...es un Freud que ha atravesado ese
momento de angustia capital... ha apelado al congreso de todos los que saben, se ha
desvanecido tras ellos... y otra voz toma la palabra....,este sujeto fuera del sujeto.”
(p.241) Matema del S.

Lacan, en este momento de su enseianza esta desarrollando y usa el esquema L; cdmo
se producen los sintomas cuando el inconsciente (una palabra que intenta pasar) se
encuentra con la doble resistencia del yo y su imagen. Esta diferenciando el registro
simbdlico del imaginario, para destacar que no hay un antes (de la palabra) en la
constitucién del sujeto.

“En el suefio de la inyeccidn de Irma, en el instante en que el mundo del sofante se
sume en el mayor caos imaginario, entra en juego el discurso, el discurso como tal,
independientemente de su sentido puesto que es un discurso insensato. Se ve
entonces al sujeto descomponerse y desaparecer. Este suefio implica el
reconocimiento del caracter fundamentalmente acéfalo del sujeto, pasado un cierto
limite. Este punto es designado por el AZ de la formula de la trimetilamina../.. En el
punto en que la hidra ha perdido sus cabezas, una voz que ya no es sino la voz de
nadie hace surgir la férmula de la trimetilamina como la dltima palabra de lo que esta
en juego, la palabra de todo. Y esta palabra no quiere decir nada a no ser que es una
palabra”. p.257-8

> Lacan, op cit. p. 249
6 Lacan, op cit. P. 238



Lacan nos advierte, AZ podria ser N, no busquen la significacion de alfa y omega, N de
Nemo (nadie) porque su valor es el de palabra. Y lo asimila a mane, thecel, phares
palabras escritas con fuego en el muro del banquete de Baltasar rey de Babilonia, que
llaman a la interpretacién.’

Dice Lacan “Asi como en un analisis, el suefio se dirige al analista, Freud en este suefo
ya se dirige a nosotros”. Suefa para la comunidad de los psicélogos, antropélogos... No
es para él mismo que encuentra el alfa o el omega (en referencia a la férmula) del
sujeto acéfalo que representa su inconsciente. Sin haberlo querido, reconociéndolo
s6lo mientras habla o escribe la interpretacidon de este sueno, nos dice algo que es al
mismo tiempo él y no lo es. Lo que en el sujeto, es del sujeto y no es del sujeto, es el
inconsciente.

Y termina Lacan este trabajo sobre el suefio de Irma, con estas supuestas palabras que
nos diria Freud® y de las que concluye “Este es el sentido del suefio”:

“Soy aquel que quiere ser perdonado por haber osado empezar a curar a estos
enfermos a quienes hasta hoy no se queria comprender y se desechaba curar. Soy aquel
que quiere ser perdonado por esto. Soy aquel que no quiere ser culpable de ello, porque
siempre es ser culpable transgredir un limite hasta entonces impuesto a la actividad
humana. No quiero ser eso. En mi lugar estdn todos los demds. No soy alli sino el
representante de ese vasto, vago movimiento que es la busqueda de la verdad, en la
cual yo, por mi parte, me borro. Ya no soy nada. Mi ambicion fue superior a mi. La
jeringa estaba sucia, no cabe duda. Y precisamente en la medida en que lo he deseado
en demasia, en que he participado en esa accion y quise ser, yo, el creador, no soy el
creador. El creador es alguien superior a mi. Es mi inconsciente, esa palabra que habla
en mi, mas alla de mi”.

Bellevue, inscripcion “Aqui el 24 de julio
de 1895, el Dr. Sigmund Freud hallé el
misterio del sueio”.

" En el relato biblico, el rey Baltasar habia profanado los vasos del templo de Jerusalen usandolos como
copas de vino. Aparece como una mano que escribe con fuego esas palabras y como nadie sabe
explicarlas llaman al profeta Daniel, que le explica el significado de las tres palabras. Se trata de las
predicciones de la caida del ey. Mane significa que Dios ha puesto fin a su reino; thecel, que su peso en
la balanza no ha alcanzado el requerido; y phares, que el reino se ha dividido y se entrega a medos y
persas.

8 Lacan, op.cit p.258-9



Adenda. Hay una referencia posterior en el Seminario 6°. Dice Lacan:

“....es muy dificil de captar ese famoso deseo con el cual en cada suefio, se supone, nos
topamos por doquier. Recuerden el sueio inaugural, el suefio de la inyeccion de Irma,
acerca del cual ya hemos hablado varias veces, sobre el cual escribi algo, sobre el cual
volveré a escribir, y acerca del cual podriamos hablar un tiempo largo por demas. ¢Qué
significa exactamente? Sigue siendo muy incierto.

En el deseo del suefio, Freud quiere hacer ceder a Irma, quiere que deje, como se dice
alli, de encabritarse frente a todos sus acercamientos. ¢{Qué quiere? ¢Quiere
desvestirla? ¢Quiere hacerla hablar? ¢Quiere desacreditar a sus colegas? éQuiere
forzar su propia angustia hasta verla proyectada en el interior de la garganta de Irma?
¢0 quiere calmar la angustia por el mal o por el dafio causado a Irma? Pero ese mal es,
nos parece, irremediable, tal como estd bien articulado justamente en el suefio. ¢Es
eso lo que estd en juego? ¢ Que no haya habido crimen?.”

Febrero 2021

? Lacan, J. Seminario VI El deseo y su interpretacion. P. 48



La angustia, el shofar, los nombres del padre
por Vilma Coccoz | Revista El psicoandlisis, NUumero 11

En el capitulo XVIII del Seminario 10. La angustia, Lacan afirma haberse visto
en la necesidad, debido a la experiencia de la angustia 1, de afiadir otros dos
objetos libidinales a los descubiertos por Freud, la mirada y la voz. Sin
embargo, para iniciar el estudio de la voz no se remite a los fenébmenos
aparentemente conocidos de la clinica psicoanalitica, en la forma en que
aparecen «sus desechos, sus hojas muertas, en las voces extraviadas de la
psicosis, y su caracter parasitario, en forma de imperativos interrumpidos del
superyo» 2.

Notablemente impactado por un ensayo de Theodor Reik, Lacan escoge
el shofar, un objeto ritual que suena en sefialadas fiestas judias, porque le
«servira para substantificar lo que concibe de la funcién del objeto a, en la
funciébn de sustentacién que vincula al deseo con la angustia en su
anudamiento Ultimo» 3. Podemos suponer que la impresion que el texto
de Reik ha causado en Lacan se debe, en parte, al estilo de la investigacion,
gue cubre de elogios. Intentaremos demostrar que existe una razén secreta de
este impacto, debida a una coincidencia muy profunda en la exploracion de la
funcién del nombre del padre, que concluird con el postulado de su pluralidad
en la dltima leccion del Seminario 10. La angustia, anticipo del seminario
siguiente, Los nombres del padre, del que sélo pudo dictar una Unica leccidon
debido a la operacion ignominiosa de su expulsion de la Asociacién
Psicoanalitica Internacional (IPA).

El contexto de la lectura lacaniana del trabajo de Reik

El estudio sobre el shofar fue expuesto ante la Sociedad Psicoanalitica
de Viena el 5 de enero de 1919. Forma parte de un estudio sobre el ritual 4y,
al leerlo, comprendemos el entusiasmo que provocO en Lacan, asi como
también la precision de su critica al método, basado en un uso meramente
analdgico del simbolo. Se trata de un trabajo sumamente interesante y erudito,
que interroga con agudeza el texto biblico y sus comentaristas, pero que a falta
de una orientacion estructural, acaba en un extravio, formula conclusiones que
lindan con el absurdo, con un auténtico despropasito.

El acicate de la investigaciobn sobre el shofarlo encontré Reik, segin nos
cuenta, en una conversacion sobre el origen de la muasica. En ella se citaron los
mitos sobre su descubrimiento, «siendo una caracteristica comdn en todos
ellos que la inyeccion de la masica y de los instrumentos musicales se atribuye
a dioses y semidioses: Orfeo, Orion, Hermes, Osiris, Atenea y Marsias, siempre
es un dios que comunicaba sus sufrimientos a los seres humanos mediante
sonidos 5. Sin embargo, una excepcién llamativa se puso de manifiesto, nada
menos que el pueblo cuya religion y ética constituye gran parte de la base de
nuestra civilizacion, no ha elaborado ningin mito sobre el origen de la musica,
asi como tampoco dice haberla obtenido de Dios. Reik encuentra una exigua
mencion en la Biblia, en el Génesis, a Yubal, «el padre de cuantos tocan la
citara y la flauta». Este pasaje despierta su interés por diversas razones, en
primer lugar debido a su brevedad. En segundo lugar, por la mencionada
diferencia respecto de otras tradiciones, pero, fundamentalmente, subraya el
elemento netamente significante, descubre que el nombre Yubal tiene la misma


http://elpsicoanalisis.elp.org.es/author/vilma-coccoz/
http://elpsicoanalisis.elp.org.es/category/numero-11/la-formacion-del-analista-sumario-11/
http://elpsicoanalisis.elp.org.es/category/numero-11/

raiz que jébel que significa cuerno o trompeta. «El nombre del inventor se
identifica con el de un instrumento importante en un culto
religioso» 6. Haciendo un uso analdgico del simbolo, Reik llegara a deducir la
conexiéon entre la forma falica del cuerno y la significaciéon del poder que se
arrebataria al padre una vez consumada su muerte. Lacan no lo desmiente,
pero su analisis orientado por la perspectiva estructural, aporta una solucién a
este enigma que, como veremos, permitira despejar un camino infinitamente
mas profundo que aquél cuyo limite construyera Freud con el mito de la muerte
del padre 7, y ello en el seno mismo de la tradicion eclesiastica, apoyandose en
un andlisis critico de los textos.

En primer lugar Lacan se refiere al caracter profundamente conmovedor,
inquietante, de los sonidos que produce el shofar, destacando la emocién que,
por «las vias misteriosas del afecto propiamente auricular no puede dejar de
conmover a aquéllos que se ponen al alcance de oirlos» 8. Es precisamente
este aspecto de goce en el cuerpo el que permite aislar una dimension nueva,
denominada en ese momento, «dimension propiamente vocal».9Asi, es posible
distinguir el campo del significante tal y como lo concibe la linglistica, es decir,
como un sistema de oposiciones con sus posibilidades de combinacién, por un
lado; y, por otro, el sistema cuando pasa a una emision. «Lo que constituye el
soporte del a debe distinguirse bien de la fonemizacién» 10. En la medida en
gue el significante en tanto letra remite a la unidad minima del fonema, Lacan
despeja en esa afirmacién la dimension real, heterogénea a lo simbdlico, que le
confiere a la voz.

En su texto Jacques Lacan y la voz, Jacques-Alain Miller diferencia claramente
dos planos: aquél del sistema en el que se alojan las posibilidades de
produccion de la significacion, de la palabra, y, por otro lado, la cadena
significante comportando una carga libidinal, sin sentido, que divide al sujeto y
se presenta como imposible de decir. «Esta carga no puede ser asumida por el
sujeto como yo pronominal (Je) y es atribuida subjetivamente al Otro: la voz es
la parte no asumible de la cadena significante» 11. En el primer caso se trataria
del sistema «muerto» en tanto que en el segundo se presentificaria lo «vivo»
del goce. El shofar no es un instrumento musical, no se puede tocar ninguna
melodia con él. Tampoco puede distinguirse entonces en el sonido que emite
las notas musicales como pertenecientes a un sistema escritura. Pero es este
instrumento primitivo el que adn suena en los ritos judios, manteniendo su
simplicidad y rusticidad prehistoricas. Este detalle afianza ain mas el enigma
gue sustenta el estudio reikeano, ¢qué motivacion inconsciente justificaria
tal pervivencia a través de los siglos?

Este curioso instrumento esta hecho con cuernos de animales y Reik compara
su sonido con un mugido, con un bramido. Se trata, segun Lacan, de
la instrumentalizacién del cuerno de macho cabrio, del que fuera
ocasionalmente arrancado 12. Precisamente, este caracter de instrumento, de
objeto, lo torna adecuado para presentar de modo ejemplar la voz
como potencialmente separable, confiriéendole de este modo el estatuto de
objeto a 13. Que se pueda hacer un uso litirgico de este objeto acentia su
interés desde la perspectiva del psicoandlisis en la medida en que «el analista
sera solicitado a darle su lugar, y a seguir sus diversas encarnaciones, tanto en
el campo de la psicosis como en la formacion del superyo». 14

Al indagar por su origen Reik cita a Abraham ibn Ezra, quien asevera que los
judios no conocieron el shofar hasta la revelacion del Sinai. Segin el Exodo, la



transferencia de los mandamientos en el monte Sinai se consumé en medio de
rayos, truenos y sonidos aterradores de shofar. «El shofar es la voz de Yahvé,
del propio Dios» 15. Sobre esta conclusion construye la demostracién de que el
culto de Yahvé deriva de una primitiva religion totémica, distinguiendo «tres
etapas evolutivas historicas en la concepcion de la voz divina: la voz del
carnero, los sonidos que hace Dios al tocar el cuerno de un carnero y la voz
incomparable que carece de todo lo que es humano y animal, la voz de Dios,
purificada de todo desecho terrenal» 16.

Reik hace referencia a cada uno de los momentos en que en la Biblia se
menciona el misterioso sonido, para concluir que se oye Unicamente en
momentos solemnes de la vida del pueblo. Aun tratandose de acontecimientos
seculares; solo se toca en ocasiones formales, como el estrépito del combate,
la proclamacion de una ley o ante la inminencia de un peligro 17. Parece
extrafio, comenta, que se haya limitado a su uso ritual en ocasion de dos
fiestas religiosas 18. Actualmente la funcion del shofar entra en accién en
ciertos momentos que se presentan como renovaciones del pacto de la
Alianza, las fiestas que siguen al Ao Nuevo llamado Rosh Hashanah y que
acaban el dia del Gran Perddn, Yom Kippur. Aunque el shofar no articula
propiamente los mandamientos, se presenta como dotado de una funcién
de rememoracién del pacto. En este punto crucial Lacan nos asombrara al
conseguir una dilucidacion inédita de estos enigmas sustentada en la
ensefanza de Freud.

La funcion del sonido del shofar, sefiala Lacan, la de recordar (zakhor) esta
vinculada a lo que se medita en el periodo denominado el mes de Elul, esto es,
la Aquedah, el momento preciso del sacrificio de Abraham en el que Dios
detiene su mano para sustituir a Isaac, la victima, por el carnero. ¢ Es factible,
pregunta Reik, «que el uso del cuerno significara en sus origenes el balar de
aguel carnero? ¢ Cual seria el sentido de todo esto y por qué conmueve tanto a
quien lo oye?»

Cuando los creyentes son interrogados por la causa de la emocion que suscita
la audicién del shofar emiten respuestas vagas y evasivas, lo cual pone
a Reik en la pista de las causas inconscientes de tal emocion. La conexién
entre el shofar y el sacrificio es conocida, «el Eterno dijo, tocad el cuerno del
carnero para evocar en vuestro favor que Isaac, el hijo de Abraham, estuvo
condenado a ser victima». La pregunta que formula Lacan ubica el rito en el
marco de la repeticion, lo cual, a diferencia del simple recuerdo
o rememoracién, serd definido en el Seminario Xl como repeticion del trauma,
del mal encuentro. Surge entonces un eco de la pregunta del suefio freudiano,
«Padre, ¢no ves que estoy ardiendo?», que podemos traducir como «Padre,
éacaso no te acuerdas?» 19.

Esta interrogacién alcanza la estructura légica del fantasma religioso cuya
articulacion Lacan demuestra en una genial lectura, durante la Unica leccion del
seminario que Jacques-Alain Miller ha llamado el Seminario inexistente en el
cual se encuentra la objecion a la doctrina de la metafora paterna, una critica a
un uso del padre sustentado en su funcidén universal. La proposicion universal
no dice nada de lo existencial. En este punto se asienta la puesta en cuestidon
de la ilusion hegeliana segun la cual universal y particular pueden unirse. El
Dios del sacrificio de Abraham no es el Dios de los filésofos, un sujeto supuesto
saber, una funcién universal, sino un Dios que quiere algo, un dios del deseo,



una figura del Otro sin razdn que convoca una respuesta particular y que
afronta, como tal, Kierkegaard.

La historia de Abraham segtin Kierkegaard

El interés del padre del existencialismo por este pasaje biblico implica razones
subjetivas de gran alcance, como lo manifiesta la introduccion al libro en que
acomete su precioso examen, Temor y temblor, obra firmada con el
seudonimo Johannes de Silentio:

Erase una vez un hombre que en su nifiez habia oido la hermosa historia
de Abraham, a quien Dios ponia a prueba, que vencia la tentacion, conservaba
la fe y recibia inesperadamente a su hijo por segunda vez. [...] A medida que
envejecia, su pensamiento retornaba a esta historia con mayor frecuencia y
con pasion cada vez mayor; sin embargo, la comprendia cada vez menos. [...]
No anhelaba ver los hermosos paises de Oriente, ni las maravillas de la tierra
prometida, ni la piadosa pareja cuya senectud fue bendecida por Dios, ni la
figura venerable del patriarca harto de dias, ni la exuberante juventud de Isaac.
[...] Hubiera querido ser participe del viaje de los tres dias [...] Hubiera querido
estar presente en el instante en que Abraham, al alzar los ojos, vio en
lontananza la montafia de Moria[...] preocupado por los temores de su
pensamiento, no por los artificios de su imaginacion.

Kierkegaard se detiene, asombrado, ante este acontecimiento. Explora
cuidadosamente esta grandiosa prueba desde la perspectiva del nombre del
padre, desde la dimension simbdlica que une las generaciones, desde el
caracter sagrado del vinculo que dota a la humanidad de su nombre, a falta de
lo cual la vida se limitaria, afirma, a la expresién de un poder salvaje y
efervescente, y cuya renovacion no se distinguiria del brotar del follaje o la
reproduccion de los animales, como un mero acto ciego y recurrente.

«Los grandes hombres sobreviviran en la memoria, pero cada uno de ellos fue
grande segun la importancia de aquello que combatié». De esta manera el
filésofo de Copenhague distingue el héroe que luchdé contra el mundo, de
aguél, grande por su victoria en el combate contra si mismo. Pero, afirma, fue
el mas grande de todos quien lucho contra Dios 20. El punto de partida de su
analisis es la mas cruda y absoluta incomprensioén. Es imposible comprender
a Abraham, asevera. La posicion de Abrahamrespecto de la ética es
escandalosa, paraddjica, inconmensurable a cualquier otra. Comparada con el
sacrificio de Ifigenia2l la encrucijada acrecienta su caracter nico. Abraham no
reniega de la ética pero sus ideales no sostienen la contradiccion a la que se ve
sometido. Desde la mirada de bien comun su gesto no se distingue del asesino,
tanto mas aun teniendo en cuenta que Dios les habria concedido, a él y a Sara,
octogenarios, la gracia de dar a luz a Isaac como hijo de la promesa.
Kierkegaard resalta el silencio que afronta el patriarca. No puede hablar, la
coyuntura en la que se encuentra se sitlla mas alla de todo didlogo. El silencio
de Abraham suscita el espanto, el temor y el temblor, de ninguna manera la
simpatia que podria emanar de la reciprocidad imaginaria. Habitualmente,
cuando se elogia el acto de Abraham, se omite la angustia de la contradiccién
absoluta y en esa omision radica la incapacidad de medir el alcance de su acto
y, por lo tanto, de afrontar uno mismo ese riesgo para el pensamiento.
Abraham representa la soledad méas pura, el aislamiento mas rotundo. Nadie
puede ir mas lejos que Abraham, porque él conquista la fe por su acto,
sometiéndose a la prueba del absurdo. No existe mediacidén posible para «el



padre de la fe», y gracias a este analisis Kierkegaard consigue abrir una fisura
en el sistema hegeliano. Su silencio no tendrd por motivo la voluntad de entrar
como individuo en una relacion absoluta con lo general, que es en dicho
sistema, mediacion, sino con el hecho de haber entrado como Individuo en una
relacién absoluta con lo absoluto. La filosofia hegeliana no admite un interior
oculto, un inconmensurable fundado en derecho 22.

Kierkegaard somete cada detalle de esa zona de la angustia a un cuidadoso
examen. Abraham no puede solicitar ayuda porque eso implicaria volver a lo
general, escapando asi de la paradoja que como tal excede a todas las
mediaciones. El caballero de la fe renuncia a lo general para convertirse en
Individuo. Tales son las formulaciones con las que Kierkegaard describe el
encuentro con la falta en el Otro (A): en esas regiones no se puede pensar
absolutamente ir en compafia. Desde la perspectiva de lo
general Abraham esta loco o es un asesino. El Individuo no puede recibir sino
de si mismo una explicaciéon profunda de lo que es menester entender
por Isaac 23.

Una vez atravesada la prueba de la angustia, Abraham recibié a Isaac con
mayor alegria que la primera vez, se ha resignado infinitamente a todo para
recobrarlo todo en virtud del absurdo, recobrando el mundo finito luego de
haber experimentado la pérdida de toda razén.

Podria plantearse la pregunta, como lo propone con
acierto Yves Depelsenaire en su excelente libro Une analyse avec Dieu, si con
la resolucion in extremis en la que Dios, valiéndose de la mano del angel,
detiene la mano del padre, ¢ se restablece la ética, se consigue nuevamente el
reino de lo simbdlico sobre lo real, restableciéndose la razon? La respuesta es
gue no. Siendo la posicion de Abraham excepcional, Gnica, permanece con ese
caracter particular. Y por ello, cada generacion, luego, cada individuo, es
convocado a realizar el salto que él llevd a cabo, mas alla de los limites de la
ética, arriesgando su mayor bien en esa prueba. Hacia esa zona nos orienta la
angustia, hacia el encuentro con lo real, con lo que no engafia, segun la
definicion de Lacan. La experiencia analitica permite explorar esa zona mas
alla de los bienes o de lo bello que funcionan como espejismos, como trampas
del deseo.

En los tres temibles dias que Abraham transita en silencio hacia el
monte Moria se enfrenta a la falta en el Otro, sin ningun sostén ni garantia.
Ningun significante articula el deseo a la ley. Lo arriesga todo el caballero de la
resignacion infinita, por eso es el padre de la fe. Asi, cada generacion debe
reinventar la fe, cada individuo debe realizar este pasaje por la angustia para
inscribirse en la alianza.

Segun Miller, este relato biblico constituye el caso por excelencia en que el
padre se queda con el secreto: es el que asume el secreto de la vida y se va a
la muerte con ese secreto, con la respuesta Ultima que queda siempre cerrada
para el sujeto 24.

La Aquedah 25 en el seminario inexistente

El dia 20 de noviembre de 1963 Lacan pide un silencio absoluto al auditorio
que espera la continuacién de su ensefianza en el seminario de ese afo que
llevaba por titulo de Los nombres del padre. La noche antes ha sido informado
de su exclusion de la lista de didactas de la IPA y ha decidido no continuar con
el avance previsto en su elaboracion sobre la funcion paterna y la funcién del
nombre. La encrucijada l6gica que constituye la angustia, entrevista en su



dimension existencial por Kierkegaard, es explorada en el Seminario 10 hasta
alcanzar su depuracién mathémica. En el esquema de la division del sujeto, del
cociente de su divisién, desde un mitico goce, éste se ve reducido a un algebra
elemental siendo sustituido por las letras de A y S sin barrar. De esta manera
se puede pasar de la religion a la logica: el momento l6gico de la angustia se
representa por la barra que afecta al Otro Ay el objeto a figura como el resto
de la operacion que, vinculado a la barra sobre S, da la formula del
fantasma $ ¢ a.

Con estos desarrollos conquistados el afio anterior, Lacan procede a una
lectura de la Aquedah desde el punto de vista freudiano, aunque superando las
limitaciones con las que se topa el estudio de Reik al intentar desentraiar el
origen totémico de la religion judia. En diversas ocasiones, al referirse al
nombre del padre recuerda que el psicoandlisis lo ha heredado de la tradicién.
Ahora bien, si Freud pone en el centro de su doctrina el mito del padre, es en
razon de la inevitabilidad de la cuestion 26, en la experiencia analitica.

Por esta razén es preciso captar su dimension estructural, para conseguir
superar los impasses del mito. Lacan nos otorga el acceso que permite pasar
desde la religion a la légica en una sutil articulacion de una doctrina del padre y
una doctrina del nombre. Si seguimos su demostracion 27 vemos que se trata
de dos padres que es necesario distinguir.

Segun el mito, y el mito miente, mythiqgue ment, el padre primordial no puede
ser sino un animal. El padre de la horda, el padre de antes de la ley de la
alianza y el parentesco, de antes de la aparicion de la cultura, est4 construido
segun un mito animal, como el que consigue una satisfaccion sin freno.

En la Aquedah, la sustitucion de Isaac por el carnero, viene a representar la
concrecion de la metafora primordial, separadora del goce y el deseo, y por lo
tanto, ahi se diferencian dos padres, uno totémico, otro de la alianza. Uno de
los dos cuadros que Caravagio constituye la figuracion del esquema de la
division del sujeto propuesto en el Seminario 10. Una mano
de Abraham retiene con fuerza el rostro espantado del joven, la otra mano,
blandiendo el cuchillo, es detenida por el angel. Ese momento figurado por el
pintor representa el corte que instituye la diferencia entre un Dios del goce y
uno del deseo.

La operacion del angel deja de lado al padre innombrable, avido de sacrificio, el
padre de antes del nombre del padre, El Shaddai, el dios de las montaias,
avido de sangre. Gracias a la prueba de Abraham, en el lugar del hijo se inmola
al cordero, ancestro biolégico, y con ello gana la partida el reino de la palabra.
Con ello, la particularidad del nombre de Abraham se eleva a la dignidad del
nombre del padre, puesto que ya se vincula a la transmisioén simbdlica, es el
Dios de Isaac, Abraham y Jacob.

Es el triunfo de la palabra entendida como la fe recobrada en lo simbdélico, que
deja sin embargo un resto, un objeto, el cuerno arrancado al carnero que
sustenta un elemento heterogéneo, la voz, como lo real del padre totémico
alojado en el shofar.

Es el momento en el que se define el lazo de alianza entre padre e hijo, el
momento de la metafora primordial, haciendo posible la sustitucion de un
primer nombre del padre, el padre tétem, nuestro ancestro bioldgico, el cordero
gue esta ahi desde el comienzo de los tiempos. Segun las aportaciones de Eric
Laurent 28, la Aquedah constituye, por lo tanto, un cambio de registro del
nombre. Se pasa del nombre totémico al nombre del padre, que funciona en



oposicién al anterior: el tétem nombra una descendencia por identificacién a un
nombre, descendencia sin fin, cuya esencia es clasificatoria segun lo ha
demostrado Levi-Strauss.

En cambio, la Aquedah supone un nombre particular, una existencia que se
sostiene por la eficacia del decir, de su decir, hace por tanto referencia a un
acontecimiento de discurso, en el seno de una relacién particular entre un
padre y un hijo, de Abrahamelsaac. En un segundo momento
la Aquedah ilustra la eficacia del decir de Dios mediante la intervencién del
angel que simboliza el poder de la palabra que dice «no» a la cadena totémica
ideal. El que se encuentra sacrificado es el padre-tétem. A partir de entonces la
descendencia de Abraham no tiene nada mas de animal, es una descendencia
vinculada a un acto de palabra. La transmisién de la bendicion (baracha) por la
cual el padre transmite al hijo la eficacia de un decir, en su particularidad.

La operacion produce un resto en la medida en que subsiste el cuerno del
animal transformandose en objeto ritual, el shofar. Es el resto real de la
operacion de sustitucion, la voz que Lacan escribe en su esquema de los pisos
del objeto como supery6 que, representando un imposible de asumir por el
sujeto, se atribuye al Otro, a Dios. Esta voz es imperativa, en tanto reclama
obediencia o conviccién 29.

Laurent retoma un pasaje del seminario de La ética en el que Lacan asimila el
padre totémico al padre imaginario, agente de la castracion. Ese padre no es
un universal ni providencial como el padre simbodlico sino un polo de los
reproches, porque se le responsabiliza de los males y faltas que el sujeto acusa
en su miserable y estupida existencia. Ese padre imaginario del odio y del
reproche se presenta como el kakon del sujeto, quien pasara su vida
intentando separarse de este objeto, pudiendo llegar hasta la mutilaciéon, como
veremos mas adelante, en el famoso caso del Hombre de los lobos. Es lo que
encontramos en un pasaje del Discours aux catholiques en el que Lacan se
refiere a la secuela que deja el complejo de Edipo, la identificaciébn que se
llama superyé. El Padre no-amado deviene la identificacion con la que uno se
cubre de reproches a si mismo 30.

Laurent concluye su examen de la Aquedah diciendo que también permite
pasar del tétem al padre de la castracion, en la medida en que la circuncision,
un trozo de cuerpo, recubrir4 con una castracion ceremonial el objeto del odio
de si. La operacion religiosa permitira velar este objeto al incluirlo en el marco
simbdlico del rito, de la alianza.

El padre imaginario del Hombre de los lobos

Podemos considerar que la obra de Kierkegaard constituye un éxito desde el
punto de vista de su posicibn melancdlica, habiéndole permitido extraer un
saber de la estructura, al explorar el modo particular de la carencia paterna, el
caracter singular de la forma en que su propio padre fall6 a la funcién
simbdlica. El uso de seuddénimos vendria a demostrar que aun en aquellos
casos en que la forclusién ha impedido la transmision falica entre el padre y el
hijo, éste puede sostenerse en la existencia gracias a un
anudamiento sinthomatico. Gracias un examen del poema sagrado él, mitad
poeta, mitad tedlogo, consigue, frecuentando la angustia, afadirle,
segun Borges, un nuevo escalofrio a esa voz de origen latino.

De la misma manera que, segln propusimos anteriormente, se puede ilustrar el
esquema estructural de la division del sujeto con el instante supremo de
la Aquedah, pudiendo extraer la légica del discurso religioso, como una



ilustracion mitica del surgimiento del discurso, del sujeto, de la cultura,
intentaremos ahora verificar su alcance clinico con el famoso caso El hombre
de los lobos. No olvidemos que este caso esta elaborado sobre el suelo
conquistado por Freud en su texto Tétem y tabu, en el que propone una
dimension real del padre, mas alla del padre edipico. Lacan ha transformado el
complejo de Edipo freudiano en una operaciéon de sustitucion metaforica de lo
real por lo simbdlico gracias a lo cual se anudan el deseo y la ley al otorgar un
deseo al objeto significAndolo como prohibido. En el Seminario 10 postula el
objeto a como aquello que objeta la metafora, eje de la transformacion del
nombre del padre del singular al plural, a su relativizacién y a la introduccién,
por lo tanto, de su segunda ensefanza.

El texto sobre el analisis del aristocrata ruso conocido como el Hombre de los
lobos, gira en torno a un suefio de angustia en el que tanto Freud como el
propio paciente encuentran la clave de su posicion en la estructura.

El analisis de ese suefio conduce al fantasma de la escena primordial,
tan traumatica como mitica en el que el bebé pudo observar desde su cuna el
coito de los padres. Escribiremos esta escena de goce con la letra A mayuscula
y sin barrar, mathema del goce del Otro. Tal escena habria provocado la
angustia operando una barra sobre el Otro debido a la aparicién y desaparicion
del pene, la alternancia real de su presencia ausencia y la castracién real de la
madre.

Esa barra desencadena en el sujeto la angustia, dividiéndole a su vez. Y esa
comprension insélita de la estructura habria precipitado una respuesta en el
sujeto, una deposicion, la caida del objeto anal, el resto real en que el cuerpo
esta intimamente concernido. La relevancia de esta construcciéon es esencial si
tenemos en cuenta que uno de los sintomas mas graves que padecia el sujeto
al llegar a la consulta de Freud, era la imposibilidad de vaciar el intestino sin la
ayuda de irrigaciones que un ayuda de camara le practicaba dos o tres veces a
la semana.

Es sorprendente la manera en que Freud se refiere a la respuesta del sujeto
ante la escena primordial: ...ese detalle no puede situarse naturalmente en el
mismo plano que el contenido restante de la escena. No se trata en él de una
expresion externa, cuyo retorno ha de esperarse en multitud de signos
ulteriores, sino de una reaccién personal del nifio [...] Su interpretacién no
ofrece lugar a dudas: significa la excitacion de la zona anal (en el mas amplio
sentido). No se trata pues de un significante sino de la caida de un objeto al
que Freud confiere el caracter de una «reaccion personal». Podria sorprender
tratAindose de algo que pudo haber ocurrido al afio y medio de vida del
pequeio Sergei. Sin embargo, se esclarece si tenemos en cuenta el esquema
estructural de la produccion del sujeto, a partir de un primer momento légico,
mitico del goce.

Lacan califica la escena primordial del Hombre de los lobos como la funcion del
fantasma en su modalidad mas angustiante, en la medida en que comporta una
captura inhabilitante del sujeto, figurada en el suefio por los lobos encaramados
gue miran al sujeto fiamente. El nifio se encuentra pasmado, paralizado por la
fascinacion que le provoca la escena en la que el goce del Otro aparece
sin barrar, sin castrar. Lacan sefiala que la respuesta del sujeto ha sido
reconstruida en el analisis, en la medida en que esta en juego un elemento no
integrado por el sujeto cuyas consecuencias se verifican a través de los
sintomas.



Volvamos al historial freudiano para captar el alcance de esta afirmacion.

Se nos dice que a los cuatro afios y luego del cambio de caracter que sufrié el
sujeto -como efecto de la ausencia de los padres en un verano que fueron, él y
su hermana, confiados al cuidado de una neurasténica institutriz inglesa que
hubo entrado en conflicto con su amada Nana- su madre decidié ensefiarle la
Historia Sagrada, con la esperanza de distraerle y darle animos. En el efecto de
tales ensefianzas Freud sitda la sustitucion de la zoofobia, de la manifestacion
angustiosa del padre totémico, por una etapa en la que despuntan los sintomas
obsesivos.

Lacan, por su parte, va a decir que no es cierto que sea a nivel de la fobia que
aparece el animal como metéfora del padre. La fobia no es sino el retorno de
algo anterior, es lo que decia Freud refiriéendose al totem 31. Si el padre
totémico, imaginario y real es el tétem, el lobo, en el lenguaje de Sergei,
¢cuales son los nombres del padre que se pueden reconocer en su historial
haciendo posible una metonimia simbdlica como solucion de la angustia?

Uno de ellos proviene de la reaccion del pequefio al relato biblico que
entendemos como la castracion del saber merced al extrafiamiento que le
provocaba el caracter pasivo de Cristo en su martirio, a la vez que orientaba
sus mas severas criticas contra Dios Padre. Siendo omnipotente, entonces
culpa suya era la maldad de los hombres que, causando el tormento de sus
semejantes, consiguen atraer sobre si el castigo del infierno. Muchas cosas le
resultaban incomprensibles, el que hubiera que ofrecer la otra mejilla a aquél
gue habia causado una afrenta, el que Cristo no hubiera demostrado con un
milagro su filiacion divina. Su penetracion, asi despertada supo buscar, con
implacable rigor, los puntos débiles del poema sagrado.

Tal exploracién de la falta de consistencia del Otro (A tachado) agudiza su
espiritu critico, pero no tardaron en agregarse cavilaciones y dudas que revelan
la colaboracién de impulsos secretos. Dicho en otros términos, no deja de
retornar la dimensién real, no simbolizada del cuerpo, gobernada por un goce
anal, el kakon que intenta hace pasar al significante al formular las preguntas
respecto a si Cristo también habia tenido un trasero, si se hallaba sujeto a la
necesidad de defecar.

Aunque se demostr6 fallida, Freud considera que el conocimiento de la Historia
Sagrada le procuré la posibilidad de sublimar una posicion masoquista
predominante respecto al padre, al aportarle una identificacién a Cristo, pero,
pese a sus esfuerzos por mantener alejado lo reprimido, no llegé a conseguirlo.
Insistimos que se trata del padre totémico, imaginario y real, figurado en el
lobo. En ningln caso se trata del padre edipico, simbdlico. La defensa
simbdlica no alcanz6 a operar la extraccién del objeto y la operacion de
sustituciéon metaférica del nombre del padre queddé comprometida. Aun asi,
gracias al discurso religioso obtuvo algunas ventajas respecto a sus antiguas
convicciones en las que sélo se concebia como un objeto. Si antes consideraba
que él era solo hijo del padre, ahora un elemento tercero se imponia a su
consideracion, puesto que se le decia que Maria era la madre de Cristo y se
duplicaba el padre, en genitor y simbalico.

Como era natural, su oposicién dejé pronto de ser una respecto a la verdad de
la doctrina y se orientd directamente contra la persona de Dios. El apunte
«como era natural» sugiere que Freud ha detectado el caracter de unglauben,
de no creencia en el semblante paterno de su paciente. Dios habia tratado dura
y cruelmente a su Hijo y no se mostraba mejor con los hombres. Habia



sacrificado a su Hijo y exigido lo mismo de Abraham (j!). El sujeto comenzd,
pues, a temer a Dios.

La solucion del Hombre de los lobos a la inconsistencia del Otro se muestra
insuficiente y, en lugar de afianzarse en la conquista de un saber que le
permitiera anudar los tres registros con un sintoma, se consolida como
un fantasma, productor de diversos sintomas, todos ellos intentos fallidos de
desprenderse del kakon oscuro como, por ejemplo, las blasfemias, los insultos
al semblante en la forma de ataques: Dios-cochino, Dios-heces; o la
compulsién a pensar en la Santisima Trinidad cada vez que veia
tres montoncitos de excrementos.

Freud encuentra que el temor a Dios constituye un triunfo de la fe sobre la
rebelién critica e investigadora, que causa un dafio irreparable en la relacién
del sujeto con lo simbdlico quien, a partir de entonces, ya no mostré deseos de
aprender. Lo que significa un triunfo del padre totémico, del
padre superyoico que goza con la impotencia del sujeto. Llegada Ila
adolescencia abandona su conducta piadosa por influencia de un preceptor
aleman. En sus Memorias, el Hombre de los lobos dice que siempre le resultd
enigmatico el hecho de haber descartado la religion tan faciimente. La cuestion
es saber qué vino a llenar el vacio que asi se creaba [...] Las dudas
y autoacusaciones que padezco durante mis depresiones me traen el recuerdo
de mis dudas y reproches religiosos 32.

A diferencia del otro triunfo de la palabra, de la fe en lo simbdlico que
consigue Abraham al enfrentar la angustia, segun Kierkegaard, la opcién de la
fe incide sobre lo imaginario, habiendo acarreado nefastas consecuencias, al
punto que, en el momento de iniciar su analisis faltaban todos los intereses
sociales que dan un contenido a la vida. Se quejaba el joven ruso de que un
velo le separaba del mundo 33.

Tal velo se rasgaba sélo en el momento de lasirrigaciones, después de
separarse realmente del objeto anal. S6lo después de descargar el intestino se
sentia bueno y sano, volvia a ver claro el mundo.

El desgarramiento del velo es analogo al hecho de abrir los ojos y al abrirse la
ventana. La escena primordial ha quedado transformada en una condicion de
su curacion. La intrincacioén pulsional del objeto escopico y el objeto anal en el
fantasma podrian constituirse, efectivamente, en el sostén de la realidad y de la
relacion al Otro, de haberse operado la simbolizacion de la pérdida, pero la
comprobacién de Freud indica la falla estructural del sujeto a la que se refiere
Lacan cuando menciona la cesion del objeto anal como algo «no integrado por
el sujeto». Debido a lo cual se requiere la pérdida real del objeto en el pertinaz
sintoma de estrefiimiento y su posterior y artificial separacion del objeto anal
por medio de un forzamiento, de una intervencion real y externa, como si de
una mutilacién se tratara.

La version del padre terrible en el fantasma al que remite el suefio, del padre
totémico, revelaria la peculiar falla de la operacion del nombre del padre en
este sujeto. El andlisis con Freud le aportaria una primera suplencia de esta
operacion fallida, le promete a su paciente que su intestino va a funcionar,
poniendo a prueba la fe en la accion de lo simbolico que podria haber en su
paciente (y que denomina «histerizacion»).

La juzgada por Freud como saludable «apertura hacia la mujer» que significé
su relacién con Teresa, a la que finalmente desposaria, vendria a demostrar
que la mujer puede funcionar también como un nombre del padre. Pero las



desgracias que asolaron Europa empujaron a esta mujer, posiblemente
psicética, al suicidio.

También el analista puede funcionar como suplencia del nombre del padre. Y
asi parece haber sido para el hombre de los lobos, cuando, presa de un
sintoma de hipocondria, hizo un andlisis con Ruth Mac Brunswick, considerado
por ella un complemento del realizado anteriormente, y destinado a resolver un
residuo de la transferencia con Freud 34. Ruth no duda en formular un
diagndstico de paranoia de tipo hipocondriaco.

Ella supo extraer el germen de transferencia erotdbmana del sujeto, quien pudo
entonces reconquistar su posicion ética, trastocada por sus desgracias y
su megalomania. El suefio con el que el paciente lograba finalmente abrir un
camino hacia el material inconsciente que estaba detras del delirio de
persecucion. El paciente y su madre se encuentran en una habitacién; uno de
los rincones esta cubierto de iconos. Su madre descuelga los iconosy los
arroja al suelo. Los iconos se quiebran en pedazos. El paciente se sorprende
de la conducta de su piadosa madre.

Ruth interpreta que es ella quien destruye la fantasia de Cristo con todo lo que
implica de separacion del Otro materno, responsable de haberlo introducido a
la religibn que tuviera como consecuencia el ceremonial de besar
los iconos antes de acostarse. Se sucederan otros suefios a éste en el que
caen los monumentos imaginarios al padre totémico. Pero el suefio luego del
cual el sujeto abandona real y completamente el delirio, el Gltimo del analisis,
resolucion de la idea hipocondriaca de tener afectada la nariz por un agujero
causado por un médico inescrupuloso. En él, el paciente camina por la calle
con su segundo dermatdlogo, que con gran interés discurre sobre
enfermedades venéreas. El paciente menciona el nombre del médico que
habia tratado su gonorrea con una medicacion muy severa. Cuando oye su
nombre, el dermatélogo dice: «no, no, él no, otro»

A la manera del angel que, representando a El Shaddai dividido detiene la
mano de Abraham negando el goce del sacrificio, este suefio hace posible
la subjetivacion de este limite por efecto del trabajo del inconsciente, el que
viene a disolver la idea del padre del goce que, aun en la forma de la
transferencia imaginaria solicitaria una posicion masoquista y pasivizante por
parte del sujeto. El equivoco que proporciona la lengua francesa entre nombre
(nom) y no (non) y que Lacan destaco en la funcién del padre como nombre en
su segunda ensefianza reciben una ilustracion ejemplar en ese suefio.

Ruth cifra ahi el cambio de caracter de Sergei, quien recuperd una posicion
ética, con la forma que conociamos por el relato de Freud, una personalidad
aguda, escrupulosa y atractiva. En adelante siguio bien. Podia pintar, planificar
su trabajo, estudiar materias que pertenecian al campo de su eleccién y
retomar ese inteligente interés general en la vida, el arte y la literatura, que le
era propio.

El resumen del seminario de Diploma de Estudios Avanzados (DEA) de
Jacques-Alain Miller y uno de los trabajos suscitados en ese marco de
investigacion, el de Agnés Aflalo, son de imprescindible lectura para el estudio
de laforclusibny de la peculiaridad de la solucion del goce y las
identificaciones del Hombre de los lobos.

Las reflexiones que aqui se presentan son un intento de aproximaciéon al
famoso caso freudiano desde el punto de vista de la segunda ensefianza de
Lacan, basandose en la cual Miller ha propuesto la categoria clinica de las



psicosis ordinarias. Podemos estudiar en su historia los distintos enganches
y desenganches segun esta nueva clinica. Nos enteramos de la importancia
gue tuvieron los ensayos de suplencia por medio del arte, la sublimacién
conseguida con los estudios de Derecho. También de la importancia que tuvo
su partenaire y su trabajo que supo mantener hasta su jubilacién. Este hombre
extraordinario para la historia del psicoandlisis, encuentra asi, desde la
perspectiva borromea, su lugar en la estructura.

Lacan, J. Seminario 10. La angustia, pag. 263

ldem., pag. 272.

Idem., pag 265.

Theodor Reik, El ritual. Estudio psicoanalitico de los ritos religiosos

Idem., pag 273

Idem., pag.275

Jacques Lacan, Introduction aux noms-du-pére, pag. 76

Jacques Lacan, op.cit., pag 266.

. Jacques Lacan, op.cit., pag 270

10.J.Lacan, idem, pag.270.

11.Jacques-Alain Miller, Jacques Lacan y la voz. Freudiana n°® 21.

12.Este cuerno le es incontestablemente arrancado. (al carnero)
J.Lacan, Introduction aux Noms-du-pére, pag. 99

13.En el idioma hebreo, refiere Reik, existen dos palabras para denominar el
cuerno del mismo animal, kereny jébelque, originariamente, denotaban al
propio animal.

14.Lacan, J. Introduction... pag 84

15.1dem, pag.269. La version espariola de la Biblia lo traduce por «trompeta»

16.Reik, T. pag. 313.

17.Reik, T. El ritual, pag. 285.

18.Reik hace mencién a la importancia que tenia en el antiguo judaismo la
ceremonia de la excomunién, se toco el shofarel 27 de julio de 1656, el dia de
la excomunion de Spinoza.

19.aquél en quien en este caso se trata de despertar el recuerdo, de hacer que se
acuerde, no es el propio Dios?ldem, pag. 271.

20....Abraham fue el mas grande de todos: grande por la energia cuya fuerza es
debilidad, por el saber cuyo secreto es locura; por la esperanza cuya forma es
demencia; por el amor que es odio de si mismo. Op. Cit. Pag. 25

21.Estando la flota aquea detenida por falta de vientos como castigo de la diosa
Artemisa, ésta requiere el sacrificio de Ifigenia para conceder a los barcos la
posibilidad de movimiento. Agamendn llora y lamenta esta encrucijada, pero el
mismisimo Ulises admite lo inevitable en beneficio del bien comun. Finalmente,
en el momento algido del drama, la diosa se conduele y coloca en lugar de
la jovencita, a un animal.

22.Kierkegaard, S. Temor y temblor, pag. 117.
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23.ldem, pag. 102.

24.Miller, J.-A. Comentario del seminario inexistente, pag. 14.

25.«Y Dios puso a prueba a Abraham y le dijo: toma tu hijo, el Gnico, aquél a quien
tl amas, Isaac; ve con él al pais de Moria y alli ofrécelo en holocausto sobre
uno de los montes que yo te sefialaré.» Numeros, XX, 11

26.Lacan, J. Les noms-du-pére. Edit Seuil. Paris.2005

27.Lacan, J. Introduction... pag 87.

28.Laurent, E. De Tel Aviva Rome, entre ombres et lumiéres. Cuarto n°® 87, pag.
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29.Lacan, J. Discours aux catholiques, p.36.

30.Lacan, J. op-cit., p4g.298

31.Lacan, J. Introduction... Pag. 99.

32.El Hombre de Ilos Iobos por el hombre de los Ilobos. Los
casos Sigmund Freud., pag.36.

33.Segun el mito familiar el sujeto habria nacido cubierto por las secundinas, lo
gue le aportaria buena suerte segun la sabiduria popular pero que segun las
enseflanzas de Lacan indicarian la ausencia de separacion del Otro en el
momento de su nacimiento.

34.Ruth Mack Brunswick, Suplemento a la «Historia de una neurosis infantil» de
Freud, en Los casos de Sigmund Freud, El hombre de los lobos, 1.

Bibliografia

e Freud, S.Historia de una neurosis infanti Caso del «hombre de los
lobos», Biblioteca Nueva, Tomo I, Madrid.1973.

e Lacan, J. Des nomes-du-pére. Edit Senil. Paris 2005

e Lacan, J. Le triomphe de
la religion. Precedé de Discours aux catholiques. Edit Seuil.Paris.2005.

e Lacan, J. Seminario 10. La angustia. Paidés. 2006

o Kierkegaard, S. Temor y temblor. Barcelona: Orbis. 1987

e ElI hombre de los lobos por el Hombre de los Ilobos. Los casos
de Sigmund Freud I. Buenos Aires: Nueva Vision, 1976

e Miller, J.-A. Jacques Lacan y la voz. En Freudiana n° 21. Barcelona 1997

e Miller, J.-A. Comentario del seminario inexistente. Buenos Aires: Manantial,
1992.

e Reik, T.El ritual. Estudio psicoanalitico de los ritos religiosos. Buenos
Aires: Agalma.

e Laurent, E. «De Tel Aviv a Rome entre ombres et lumiéres». Cuarto, 87, 2006.

o Depelsenaire,

l. Une analyse avec Dieu. Edicions La lettre volée. Bruxelles 2004

o Aflalo, A. «<Réévaluation du cas de 'Homme aux Loups». La Cause Freudienne,

43. 1999.



Seminario ICF en Zaragoza. “El Seminario X. Jacques Lacan, La Angustia”.

Capitulos XIX a XXI. Referencia Bibliografica: “La femineidad como mascara”, de Joan Riviére.

Lacan introduce en el Seminario 10 la referencia del texto “La feminidad como mascara”, de Joan Riviere, al
final del capitulo XIX, “El falo evanescente”. En dos seminarios anteriores, el 5, “Las formaciones del

Inconciente”, y el 6 "El deseo y su interpretacién”, también utiliza esta referencia.
Joan Riviére, psicoanalista inglesa, nacié en junio de 1883 y fallecié en mayo de 1962.

En la correspondencia Freud-Jones, se puede rastrear que Riviere fue paciente de Ernest Jones, de Freud, y
finalmente de Melanie Klein, con quien trabajé'. Fue miembro fundador de la Sociedad Britanica de

Psicoanalisis. Colaboré con James Strachey en la traduccion al inglés de la obra freudiana.

El articulo “La femineidad como mascara” es de 1929, y se enmarca en un momento en el que en el movimiento

psicoanalitico de la época se estaban produciendo grandes discusiones sobre la sexualidad femenina.

Lacan lleva ya varios meses de ensefianza de este Seminario sobre la angustia cuando introduce esta referencia.
La preceden diversas elaboraciones que va haciendo sobre el deseo y el goce en el varén y en la mujer. Al final
de esta clase, nos dice: “Si se puede decir que el goce del hombre y el de la mujer no se conjugan
organicamente, es porque el hombre no llevard nunca hasta ese punto el extremo de su deseo. En la medida
en que el deseo del hombre fracasa, la mujer se ve llevada, por asi decir normalmente, a la idea de tener el
6rgano del hombre, como si fuera un verdadero amboceptor, y esto es lo que se llama el falo. Al no realizar el

falo, salvo en su evanescencia, el encuentro de los deseos, se convierte en el lugar comun de la angustia”?.

Sin el andlisis, se pregunta Lacan, “;de qué modo puede la mujer superar su Penisneid, si lo suponemos siempre
implicito? Lo conocemos muy bien, es la forma més ordinaria de seduccidn entre los sexos -es ofrecer al deseo
del hombre el objeto de la reivindicacion félica, el objeto no detumescente para sostener su deseo, o sea, hacer
de sus atributos femeninos los signos de la omnipotencia del hombre”3. En este punto nos remite a la funcién

propia de lo que Joan Riviere nombra como “mascarada femenina”“.

Joan Riviére comienza su articulo haciendo referencia a las contribuciones de Ernest Jones al debate sobre la
sexualidad femenina. Sefala que este autor esboza una clasificaciéon de los distintos tipos de desarrollo
femenino, que divide en primer lugar en heterosexual y homosexual, postulando un nimero de tipos
intermedios. Uno de estos tipos es el que retoma Joan Riviere en este articulo. Comenta que a menudo

encontramos hombres y mujeres con un desarrollo mayoritariamente heterosexual, que manifiestan

1 “Dimensiones de lo femenino. Joan Riviére entre Jones y Freud”. Jajam, Gabriela.
2 Lacan, Jacques. Seminario 10. La angustia. Pg 287.
3 |bid. Pg 287.
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abiertamente fuertes rasgos del sexo opuesto. Esto habia sido juzgado como la expresion de una bisexualidad
inherente a todos; sin embargo, el andlisis habia demostrado que estos rasgos son el resultado de una
interaccion de conflictos y no necesariamente la prueba de una tendencia innata. La diferencia entre el
desarrollo homosexual y heterosexual estaria determinada por los diferentes grados de angustia, con su
correspondiente efecto en el desarrollo. Ferenczi habia sefalado una reaccién similar con respecto al
comportamiento; concretamente que los hombres homosexuales exageran su heterosexualidad como una

forma de “defensa” contra su homosexualidad.

Joan Riviére intenta demostrar en este articulo que las mujeres que aspiran a la masculinidad pueden adoptar
la mascara de la femineidad para evitar la angustia y las represalias que temen de los hombres. El que una
mujer ejerciera una profesion intelectual habia sido considerado hasta entonces como un rasgo masculino,
aunque en esa época algo de esto ya hubiera cambiado. De todas las mujeres que trabajan de manera
profesional, nos dice la autora, seria dificil decidir si la mayoria son méas femeninas o masculinas en sus
personalidades y estilos de vida. En el medio académico, cientifico o en los negocios, se encontraban mujeres
que parecian cumplir con todos los criterios del desarrollo femenino completo; y al mismo tiempo, cumplian
con las obligaciones de su profesion. Se pregunta entonces cémo clasificar psicolégicamente a este tipo de

mujeres.

El caso que nos presenta es el de una mujer con una excelente relacién con su marido, con encuentros sexuales
placenteros, orgullosa de su capacidad para realizar las tareas del hogar, y que ejercia ademas su profesién
con gran éxito. Sin embargo, ciertas reacciones en su vida mostraron que su estabilidad no era tan perfecta
como parecia. Desempefaba un trabajo de tipo propagandistico, que consistia principalmente en hablar y
escribir. Poseia un incuestionable éxito y capacidad, y una gran habilidad para controlar al auditorio, dirigir los
debates... pero posteriormente, se sentia agitada y aprensiva, surgian dudas respecto a si habia hecho algo
inapropiado, experimentando cierto grado de angustia, en ocasiones muy severo, y estaba obsesionada con
una necesidad de afirmacion. En tales circunstancias, esta necesidad la llevaba compulsivamente a buscar la
atencién o los elogios de uno o varios hombres cuando finalizaba el acto en el que habia participado o en el

que habia sido la protagonista.

Para Riviere, en el trabajo analitico se hizo evidente que los hombres que esta paciente elegia para tal fin,
siempre representaban figuras paternas. Buscaba dos tipos de afirmacion: una afirmacién directa de su
actuacién mediante los cumplidos; y la afirmacién indirecta mediante las atenciones sexuales de estos
hombres, intentando obtener insinuaciones sexuales flirteando y coqueteando con ellos de una manera mas
0 menos encubierta. El andlisis mostré que la situacion edipica de rivalidad con ambos progenitores habia sido
intensa y no habia sido resuelta de manera satisfactoria. Revel6 también que sus miradas insinuantes y

coqueteria compulsivas (de las que no era conciente hasta que el analisis las puso de manifiesto) se debian a
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un intento inconciente de evitar la angustia que vendria a continuacién debido a las represalias que anticipaba

de parte de las figuras paternas luego de su despliegue intelectual.

Su trabajo intelectual se basaba en una identificacion con el padre; su adolescencia se habia caracterizado por
una rebeldia conciente contra él, con sentimientos de rivalidad y desprecio. El analisis frecuentemente revelaba
suefios y fantasias en los que castraba a su marido. Era bastante conciente de los sentimientos de rivalidad y
superioridad hacia muchas de estas figuras paternas, de quienes buscaba el apoyo después de sus propias

actuaciones.

La femineidad, por lo tanto, podia ser asumida y utilizada como una maéscara para ocultar la posesion de la
masculinidad, asi como para evitar las temidas represalias que se tomarian contra ella si esto se llegara a

descubrir.

Nos dice que es posible que nos preguntemos cémo define la femineidad o dénde traza la linea que separa la
genuina femineidad de la “méscara”. Su opinion es que no existe tal distinciéon; ya sea de una manera radical
o superficial, son una misma cosa. La femineidad estaba en esta mujer, pero debido a sus conflictos no
representaba la linea principal de su desarrollo, por lo que era utilizada mas como un recurso para eludir la

angustia que como un modo primario de disfrute sexual.

Lacan toma esta referencia en el Seminario 5 para situar las interpretaciones kleinianas en el registro de lo
imaginario, y contraponerlo con lo que él esta elaborando en ese momento, el deseo instalado en una relacion
con la cadena significante, que se plantea y se propone de entrada en la evolucién del sujeto humano como

demanda.

Nos dice que las interpretaciones kleinianas remiten la mayoria de problemas de evolucion del sujeto neurdtico
a la satisfaccidén que denominan sadico-oral. Esta satisfaccidn se produce en fantasmas, como represalia por la
satisfaccién fantaseada. Todo parte de la necesidad de mordedura, a veces agresiva, del nifio con respecto al
cuerpo de la madre; esto nunca consiste en mordedura real, son fantasmas, y en esta deducciéon no hay nada
que pueda ir mas alla de indicarnos que el temor a la devolucion de la mordedura es el factor principal de lo
que se trata de demostrar. Nos sefiala que en la orientacidn kleiniana es muy dificil diferenciar entre los
fantasmas inconcientes y la imaginacién. Para Lacan no es en el significante articulado donde se encarna el
inconciente; el sujeto se encuentra de entrada constituido como division; porque su ser ha de hacerse

representar en otra parte, en el signo, y el propio signo esta en un tercer lugar.
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En el Seminario sobre La angustia, que vuelve a retomar como referencia este articulo de Joan Riviere, lo hace
tras ir diferenciando el deseo y el goce en la mujer y en el hombre, y plantear que el goce del hombre y el de

la mujer no se conjugan organicamente.

Miller* nos recuerda que hay que leer este Seminario sobre la base de lo que Lacan nos ensefia antes: en la
dialéctica simbdlica la mujer entra con el signo menos porque su falta de objeto es el falo significantizado, el
objeto simbdlico falico. De ahi la incidencia del fantasma falico en la sexualidad femenina, el creerse provista
de un falo, el creer que la madre esta provista de un falo. Por esto lo que desarrollan tanto Freud como el
primer Lacan, un efecto de complicacion en la posicion femenina con respecto al deseo. Esta complicacion
descansa en el hecho de que el objeto del deseo es hacerse reconocer por medio del significante del deseo,
esto es, del falo significante. En el camino del deseo se encuentra el falo significante, mientras que el falo
organo se descubre en el camino del goce. En el Seminario de La Angustia también se encuentran presentadas
I6gicamente las relaciones entre los sexos, pero en una perspectiva diferente a la realizada hasta entonces por
Lacan. En este Seminario Lacan afirma que “a la mujer no le falta nada”, cuando lo que habia en la literatura
analitica con anterioridad era que la mujer estaba afectada por la falta. Esto borra las construcciones que
descansaban en la privacién, la frustracion, la castracién, el falo imaginario y el simbdlico. En este Seminario
el menos phi, - @, ya no es el - ¢ de la castracién imaginario-simbolica, sino el -¢ del 6rgano. El - @ ya no es
simbolo de la castracién, sino que indica una propiedad anatomica del érgano masculino, la detumescencia,
que afecta a este 6rgano en el momento de su goce. En el camino del goce, es el varén quien esta perturbado,
quien encuentra de manera electiva - @ bajo la forma de la detumescencia. El varén es quien se relaciona con
la falta, si se toman las cosas en el nivel de la copulacion.

Por lo tanto, en el sujeto masculino la relacion con el deseo y el goce es complicada, confusa. Y entonces
comienza Lacan, nos dice Miller, su elogio de la femineidad. En cuanto al goce copulatorio, el sujeto femenino
no pierde nada en el asunto, y en cuanto al deseo, tiene con el deseo del Otro una relacion directa, no mediada,
no tiene como intermediario - ¢ .

En este Seminario el falo ya no estd implicado como significante sino como 6rgano, como instrumento del
deseo en la copulacién humana. El falo significante aparece en este seminario, pero relegado al rango de
sefiuelo, como un emblema de la potencia, que conduce al sujeto masculino a la impostura y puede conducir

a la mujer, si se identifica con él, a la mascarada.

Carmen Conca.

Mayo 2021

4 Miller, Jacques-Alain. “La angustia Lacaniana”. Editorial Paidds.



DUELO Y MELANCOLIA

En la nota introductoria de James Strachey denota una linea de trabajo que llevaria a un
estudio mas profundo.

Se trataria un trabajo sobre el narcisismo y el ideal del yo, la identificacién que Freud
consideré relacionada a la fase oral o canibalica del desarrollo de la libido y refirié en
“Tres ensayos de teoria sexual” a la identificacién como “la etapa previa a la eleccion de
objeto...el primer modo como el yo distingue a un objeto”.

Freud quiso “echar luz sobre la naturaleza de la melancolia comparandola con un afecto
normal: el duelo”. pag.241

Mi trabajo ha consistido en poder clarificar estos puntos de comparacién que Freud
sefala en su texto.

Freud definié al duelo como “la reaccidn frente a la pérdida de una persona amada o de
una abstraccién que haga sus veces, como la patria, la liberta, un ideal, etc. A raiz de
idénticas influencias, en muchas personas se observa, en lugar de duelo, melancolia...”
pag 241.

Continuaré describiendo apuntes sobre el duelo; Freud dijo que®...El duelo trae consigo
graves desviaciones de la conducta normal en la vida, nunca se nos ocurre considerarlo
un estado patoldgico ni remitirlo al médico para su tratamiento...”.pag. 241

Freud sefialé ya la primera diferencia en las primeras hojas de su escrito: el duelo
muestra los mismos rasgos que la melancolia, excepto uno; “falta en él la perturbacién
del sentimiento de si”.pag 242.

Freud se preguntd, “ ;en qué consiste el trabajo que el duelo opera?... lo explica unas
lineas mas adelante ; “...El examen de realidad ha mostrado que el objeto amado ya no
existe mas, y de él emana ahora la exhortacion de quitar toda libido de sus enlaces con
ese objeto. A ello se opone una comprensible renuncia, universalmente se observa que el
hombre no abandona de buen grado una posicion libidinal, ni ain cuando su sustituto ya
asoma. Esa renuncia puede alcanzar tal intensidad que produzca un extrafiamiento de la
realidad y una retencién del objeto por via de una psicosis alucinatoria de deseo. Pero la
orden que esta imparte no puede cumplirse enseguida. Se ejecuta pieza por pieza con un
gran gasto de tiempo y de energia de investidura, y entretanto la existencia del objeto
perdido continda en lo psiquico. Cada uno de los recuerdos y cada una de las
expectativas en que la libido se anudaba al objeto son clausurados, sobreinvestidos y en
ellos se consuma el desasimiento de la libido. jPor qué esa operaciéon de compromiso,
que es ejecutar pieza por pieza orden de la realidad, resulta tan dolorosa? He ahi algo
que no puede indicarse con facilidad en una fundamentacién econdmica. Y lo notable es
que nos parece natural este displacer doliente. Una vez cumplido el trabajo del duelo el
yo se vuelve otra vez libre y desinhibido.”(7)pag. 242



Mas adelante puntualizé cuestiones en relacién a la melancolia;
Freud, sefialé que la definicidn conceptual de la melancolia es fluctuante y se presenta en
multiples formas clinicas.

“... Se singulariza en lo animico por una desazén profundamente dolida, una cancelacion
de interés por el mundo exterior, la pérdida de la capacidad de amar, la inhibicion de toda
productividad y una rebaja en el sentimiento de si que se exterioriza en autoreproches y
autodenigraciones y se extrema hasta una delirante expectativa de castigo”. pag. 242.

Lacan en el Seminario X, en la pag. 361 escribio; “Al término de su especulacion sobre la
angustia, Freud se pregunta en qué todo aquello que ha podido plantear sobre las
relaciones de la angustia con la pérdida del objeto puede distinguirse del duelo”.

Unas lineas mas abajo tratd el personaje de Hamlet, no me detengo mucho en este punto
pero, Lacan investigd la pérdida del deseo de Hamlet y concluyd; “ cuando el Ideal es
contradicho, cuando se hunde , el resultado es que el poder del deseo desaparece en
Hamlet. 7. P.362

Lacan realizé esta pregunta; “¢Acaso esto no nos abre la puerta, no nos da la llave que
nos permite articular mejor que como lo hace Freud, aunque en la misma linea de su
investigacion, que significase, un duelo?

Freud nos hace observar que el sujeto del duelo se enfrenta a una tarea que seria la de
consumar una segunda vez la pérdida de objeto amado provocado por el accidente de
un destino.”

Lacan destaco lo que Freud en su escrito “duelo y melancolia “ sefiald, el trabajo
constate sobre el duelo, en donde el sujeto recuerda el vinculo con el objeto amado.
Lacan apunto al trabajo que hay que sostener en la elaboracién del duelo; lo cito “... un
trabajo a mantener y sostener todos esos vinculos de detalle , en efecto con el fin, de
restaurar el vinculo con el verdadero objeto de la relacién, el objeto enmascarado, el
objeto a- al que, a continuacion , se le podra dar un sustituto, que no tendra mayor
alcance, a fin de cuentas, que aquel que ocupd primero su lugar”.Pag. 362

Unas lineas mas adelante, situa algo novedoso;

“el problema del duelo es el del mantenimiento en el nivel escopico de los vinculos por
los que el deseo esta suspendido, no del objeto a, sino del i(a) por el que todo amor esta
narcisisticamente estructurado, en la medida en que esté término implica la dimensién
idealizada que he sefalado...”

Lacan subrayd la diferencia entre lo que ocurre en el duelo y lo que acontece en la
melancolia y la mania.

Lacan lo comentd, considero que es importante a tener presente; “ a menos que se
distinga el objeto del i(a), no podemos concebir la diferencia radical que hay entre la
melancolia y el duelo.

Después de lo comentado hasta ahora sobre el duelo, vuelvo a retomar el texto de Freud
donde habla de la melancolia:

Freud estudié que “La melancolia no es un proceso de duelo normal, la relacion con el
objeto es compleja, lo complica el complejo de ambivalencia (amor de ese yo o nace de
las amenazas de la pérdida de objeto) por ello, la melancolia puede surgir de en
diferentes ocasiones mas que el duelo (pérdida real o la muerte del objeto).



En la melancolia hay diversas batallas parciales por el objeto; se enfrentan el amory el
odio. Estas batallas las tenemos que situar en el inconsciente.

Los intentos de desatadura en el duelo se producen también en el inconsciente, nada
impide que se siga por el camino del preconsciente hasta la consciencia.

En cambio, este camino esta bloqueado en la melancolia.”p. 254.

“ Puede ser una reaccion frente a la pérdida de un objeto amado, en otras ocasiones,
puede reconocerse que esa pérdida es de naturaleza mas ideal. El objeto no esta quizas
realmente muerto, pero se perdid como objeto de amor (pone el ejemplo de una novia
abandonada)...

El enfermo sabe a quién perdid, pero no lo que perdié en él.

Esto nos llevaria a referir la melancolia a una pérdida de objeto sustraida de la
conciencia, a diferencia del duelo, en el cual no hay nada inconsciente en lo que atafe a
la pérdida.

Freud nombré el término “inhibicién” en ambos, en el duelo y en la melancolia, sefalando
que en la inhibicién melancdlica impresiona como algo enigmatico porque no se acierta a
ver, dice, lo que absorbe al enfermo. “El melancdlico nos muestra todavia algo que falta
en el duelo: una extraordinaria rebaja en su sentimiento yoico, un enorme
empobrecimiento del yo.” P.243.

De nuevo marca otra diferencia entre el duelo y la melancolia; “en el duelo, el mundo se
ha hecho pobre y vacio, en la melancolia, eso le ocurre al yo mismo”.

“En la melancolia se hacen reproches, el sujeto se denigra y espera repulsion y castigo”,
el sujeto describe al yo como indigno y despreciable.

Lo realiza en presencia de los otros, sin vergUenza , habla hasta de un “desnudamiento
de si mismo” y extiende su autocritica al pasado. Freud puntualiza que a ese “delirio de
insignificancia (predominantemente moral) se completa con el insomnio, la repulsa del
alimento y un desfallecimiento de la pulsion a aferrarse a la vida.

Por tanto, tomemos nota de un apunte clinico; “si se disciernen los autorreproches como
reproches contra un objeto de amor, que desde este han rebotado sobre el yo propio”.
“Todo lo que dicen de si mismos lo dicen de otro. “

Explico como se produjo este proceso; “hubo una eleccion de objeto, una ligadura de la
libido a una persona determinada, por obra de una afrenta real o un desengafno de parte
de la persona amada sobre vino un sacudimiento de ese vinculo de objeto. El resultado
no fue el normal que habria sido un quite de la libido de ese objeto y su desplazamiento
a uno nuevo, sino otro distinto, que para producirse parece requerir varias condiciones.
La investidura de objeto poco resistente, fue cancelada, pero la libido libre no se
desplazé a otro objeto sino que se retird sobre el yo. Pero ahi no encontré un uso
cualquiera, sino que sirvid para establecer una identificacion del yo con el objeto
resignado. La sombra del objeto cayé sobre el yo, quién, en lo sucesivo, pudo ser
juzgado por una instancia particular como un objeto, como el objeto abandonado. De esa
manera, la pérdida del objeto hubo de mudarse en una pérdida del yo, y el conflicto entre
el yo y la persona amada, en una biparticion entre el yo critico y el yo alterado por
identificacion”.




Mas adelante describio la “disposicidn a contraer melancolia se remite al predominio del
tipo narcisista de eleccién de objeto”. Pag. 248

“Si el amor por el objeto, se refugia en la identificacion narcisista, el odio se ensefia con
ese objeto sustitutivo insultandolo, denigrandolo, haciéndolo sufrir y ganando en este
sufrimiento, una satisfaccion sadica.”Pag.249

Lacan en el Seminario X, en la pag. 363 retomo a Freud, “ tras defender la nocién de
reversion de la libido presuntamente objétale al yo propio del sujeto, Freud confiesa que
en la melancolia este proceso no culmina porque el objeto supera a la direccién de
proceso. Es el objeto el que triunfa.

En la melancolia se trata de algo distinto del mecanismo del retorno de la libido en ele
duelo, y es por ese motivo , todo el proceso se edifica de otra manera.”

Lacan afade algo nuevo; “En cuanto al objeto, Freud nos dice que es preciso que el
sujeto le dé explicaciones. Pero el hecho de que se trate de un objeto a, y de que éste
habitualmente enmascarado tras el i(a) de | narcisismo y sea ignorado en su esencia,
exige para el melancoélico pasar por asi decir, a través de su propia imagen, y atacarla en
primer lugar para poder alcanzar dentro de ella el objeto a cuyo gobierno se le escapa- y
cuya caida lo arrastrara en la precipitacidon-suicidio con el automatismo,, el caracter
necesario y profundamente alienado que se lleva a cabo los suicidios melancélicos....”

Retomando este apunte Freud hace alusién al suicidio en la melancolia por la cuestién
del sadismo.

En donde el yo se vuelve objeto, el sujeto se trataria asi mismo como un objeto, dirige la
hostilidad contra si mismo en vez sobre el objeto.

Otra caracteristica que realiza de la melancolia es; “el predominio de la angustia de
empobrecimiento”, dice que “deriva del erotismo anal arrancado de sus conexiones y
mudado en sentido regresivo”. Pan. 250.

Freud traté el tema de la_mania como un estado que presenta los sintomas opuestos. La
mania tiene en comun con la melancolia, segun Freud, “queda oculto para el yo eso que
ha vencido y sobre la cual triunfa”.pag 251.

“En la mania el yo tiene que haber vencido a la pérdida de objeto (o al duelo por la
pérdida, o quizas al objeto mismo), y entonces queda disponible todo el monto de
contrainvestidura que el sufrimiento dolido de la melancolia habia atraido sobre si desde
el yo y habia ligado. Cuando parte, voraz, a la busqueda de nuevas investiduras de
objeto, el maniaco nos demuestra también inequivocamente su emancipacion del objeto
que le habia penar.”p.253

Lacan clarifico la cuestion de la mania en la pag.363. “es la no funcion de a lo que esta
en juego, y no simplemente su desconocimiento. En ella el sujeto no tiene lastre de
ningun a, lo cual lo entrega, sin posibilidad alguna a veces de liberarse, a la pura
metonimia, infinita y lUdica, de la cadena significante”.

Lacan diferencié que el ciclo mania-melancolia lo distingue a lo que corresponde al ciclo
ideal de la referencia al duelo y al deseo. Lo cito “solo podemos captarlo acentuando la
diferencia de funcién entre , por una parte, la relacion de a con i(a) en el duelo y, por otra
parte, en el otro ciclo, la diferencia radical de a mas arraigan para el sujeto que cualquier
otra relacidn pero, también ignorada, alienada , en la relacion narcisista”.



