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Fuera de los limites del
yo

Freud no deja de interrogar la
brecha entre religion y psicoa-
ndlisis. Las Gltimas lineas que
escribe muestran la insistencia de
su pregunta: “Mistica, la oscura
autopercepcién del reino situado
fuera del yo, el ello”. Rastreando
esta brecha en la equivalencia
que Freud establece entre el
imperativo categérico de Kant,
el tabd y las restricciones de la
neurosis obsesiva, veremos cémo
la religién captura la posibilidad,
para el sujeto, de aceptar su
division subjetiva. A partir de Lacan,
apoyandonos en una proposicion
de Agamben, sostenemos que
el psicoandlisis invita al hombre
a profanar, a recuperar la relacién
con la causa de su deseo confiscada
por la religion.
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imperativo categorico, causa de

Outside the Limits of
the Ego

Freud never ceases to inquire
into the gap between religion and
psychoanalysis. The last lines he
wrote illustrate his insistence on the
question: “Mysticism is the dark self
perception of the realm outside the
ego, the realm of the id”. By tracking
this gap through the equivalence
Freud establishes between Kant’s
categorical imperative, taboo,
and the restrictions of obsessive
neurosis, we can see how religion
captures the subject’s possibility of
accepting its subjective division. On
the basis of Lacan and resortingto a
proposition set forth by Agamben,
we argue that psychoanalysis invites
human beings to profane, to recover
the relationship with the cause of
their desire, which has been con-
fiscated by religion.

Keywords: ambivalence, religion,
categorical imperative, cause of
desire, id.

FECHA DE ACEPTACION: 26/09/2017.

Desde el Jardin de Freud [n.° 18, Enero - Diciembre 2018, Bogota] 1ssN: (IMPRESO) 1657-3986 (EN LINEA) 2256-5477, pp. 63-76.

Par dehors les limites
du moi

Freud ne cesse pas d'interroger
la breche entre religion et psy-
chanalyse. Ses dernieres lignes le
démontrent: “Mystique, l'obscure
perception de soi du régne extérieur
au Moi, du Ca”. En poursuivant
donc dans ce texte le fil de cette
breche a partir de I'équivalence
freudienne entre I'impératif catégo-
rique de Kant, le tabou et les restric-
tions de la névrose obsessionnelle,
nous verrons comment la religion
confisque pour le sujet la possibilité
d’accepter sa division subjective. A
partir de Lacan, et d'une proposi-
tion d’Agamben, nous soutiendrons
que la psychanalyse invite 'homme
a profaner, a récupérer le rapport a
la cause de son désir, relation
confisquée par la religion.

Mots-clés: ambivalence, religion,
impératif catégorique, cause du
désir, ca.
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Le religueux laisse a Dieu la charge de la cause.!

JACQUES LACAN

SoBRE FREUD
o deja de ser impresionante, y hasta conmovedor, cuando uno conoce
el rigor cientifico de Freud, su pasion por la verdad, su hospitalidad con
el sufrimiento humano y su vuelo en la interpretacién, constatar como la
pregunta por el origen de las religiones, por su génesis psiquica, nunca dejé
de interrogarlo e incluso de confrontarlo con sus limites. Las preguntas mas elaboradas
sobre la verdad histérica y la verdad reconstruida, el retorno de lo reprimido, el vinculo
entre los diferentes planos que la hipétesis del inconsciente impone al estudio de los
fendmenos, abriendo asi el espacio de lo psiquico a esa estrecha relacion entre lo
normal y lo patoldgico, todas estas elaboraciones estdn impregnadas, entrecruzadas
a lo largo de su obra con esta problematica sobre el por qué y el como de la religién.
Sin embargo, lo mas interesante es seguir el método de Freud, la forma como anuda
todo el tiempo la pregunta sobre la religién con el saber analitico en su dimension de
saber en construccién; la pregunta es en si una puesta a prueba de la intertextualidad
entre diferentes saberes: la etnologia, la antropologia, la metafisica y la manera como
poco a poco se encuentran y relanzan los lazos entre psicologia individual y colectiva,
en busca del valor de verdad entre ellas sin que la interpretacién se reduzca jamas
a un punto muerto. El recorrido de este texto propone seguir en Freud, sin mucha
gravedad, sus diversas aproximaciones, los caminos que encontré para intentar decir
qué es la religion.

Asi, por ejemplo, en “Tétem y tabl(”?, lejos de buscar en las mitologias de la
antigiiedad el sentido Gnico de la religion?, Freud se dedica a encontrar los elementos
comunes entre los neurdticos y los primitivos alrededor del totem y el tabu. El totemismo
nos es presentado como un paso de la cultura que inscribe la nostalgia del padre en
el fundamento de la necesidad religiosa, con lo que se establece el predominio de lo
simbdlico a partir de esa zona obscura de la antropologia en la que el deseo de matar
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al padre encuentra sus raices histéricas en el asesinato del padre primordial por la
banda de hermanos.

En cuanto al tabd, Freud se concentra en elucidar su funcién precisa; nos
dice que este dltimo, presente alin en nuestras culturas, constituye en si mismo una
prueba de la equivalencia entre los rasgos de la neurosis obsesiva, el comportamiento
religioso y el imperativo categorico de Kant. Nos detendremos mas adelante sobre este
aspecto, con el fin de demostrar cémo la cuestion de la division del sujeto es ilustrada
muy temprano por Freud a través de esta interesante relacién, en la que se conjugan
la defensa radical del sujeto para no desaparecer como tal, de lo que da cuenta el
nédulo del sintoma, y la supramoral con la cual se defiende de su deseo. Dejemos
algo en claro desde ahora: Freud sitda el eje de esta division desde sus comienzos en
la ambivalencia, la cual es ilustrada de manera ejemplar en la organizacién del estadio
oral. En este se realiza sin equivoco alguno cémo la incorporacién amorosa del objeto
de deseo implica al mismo tiempo su destruccién. En “Tétem y Tabd”, Freud explica
el fundamento y la funcién de la ambivalencia en cada caso. La ambivalencia radical
amor-odio hacia el padre se expresa en el hecho de que los hijos devoran al padre y a
través de este acto de amor y de odio se apropian de sus atributos; esta operacién: la
identificacion primaria con el padre es el punto crucial, el vinculo fundamental en el que
amor y odio se unen, lo que permite no solo la inscripcién del sujeto en el significante,
sino también la separacion entre la dimensién imaginaria del padre, el padre odiado, el
macho dominante de la horda primitiva, el padre del goce asociado y casi confundido
en su funcién simbdlica de instauracion de la ley con la tirania del stper yo (tirania del
mandato al goce) y esa otra dimensién, la de lo Real, de lo imposible de representar
que permite acceder a eso que escapa irremediablemente a la ley de la castracion.
En cuanto al tabd, la funcién de la ley moral, como principio de determinacién de la
voluntad, nos permitira leer en la obediencia al deber sin ninguna motivacién aparente
la manera en que la religion se abre camino para ser acogida por el sujeto.

En “El porvenir de una ilusién™ (1927), otro texto fundamental, de una manera
muy bella Freud se pregunta por el futuro de nuestra civilizacién e interroga sus raices a
partir de sus representaciones esenciales, sus imagenes religiosas, “el inventario psiquico
de nuestra civilizacion”, imégenes que nos son presentadas como dogmas. Las doctrinas
religiosas son “reliquias neurdticas”; lejos de ser conclusiones de nuestro pensamiento
“son ilusiones, realizaciones de los deseos mds antiguos, intensos y apremiantes de
la humanidad. El secreto de su fuerza estd en la fuerza de estos deseos™. En ellos
se abrigan nuestras ilusiones infantiles mas arcaicas de dominar la prepotencia de la
naturaleza, de sentirnos protegidos, de esperar una época de oro, pero, sobre todo,
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6. Freud define la ilusién como creencia
engendrada por el impulso a la
satisfaccién de un deseo prescindiendo
de toda relacién con la realidad.

7. Sigmund Freud, “Moisés y la religion
monoteista” (1939 [1934-38]), en
Obras completas, vol. XXIIl (Buenos
Aires: Amorrortu, 1975), 1-132.
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de poder desear y de poder sobrepasar la realidad gracias a la fuerza del deseo, al
poder de nuestras ilusiones®.

Freud afirma que la religién es una ilusién: una ilusién y no un error; las ideas
religiosas toman toda su fuerza de la ilusion de la realizacién de los deseos. Las ilusiones
pueden ser inverosimiles, estar mas cerca de lo imposible, de lo inesperado, y conservar
toda su fuerza, su empuje, su capacidad de unir a los seres por la creacién de un
vinculo libidinal entre quienes las comparten: que el Mesias va llegar y va fundar una
edad de oro, es una ilusién... Podemos considerarla una idea delirante, pero en nada
estas reflexiones tendrdn influencia sobre quienes las creen. Lo importante en esta
creencia es la fuerza del deseo que las anima.

Freud siempre sostuvo la importancia de no caer muy rapido en esquemas
simplistas o arbitrarios. Le era claro que si uno se pregunta por la necesidad de la
religion, por los procesos psiquicos de la vida religiosa, por la funcién de la religién en
la economia psiquica y en el comportamiento de las masas, la pregunta misma marca
ya una fractura, dos universos se separan, el universo de quienes se plantean esta
preguntay ese de quienes piensan la religion, y particularmente su religion, como verdad
revelada a la que no todo ser puede tener acceso, verdad enraizada a una experiencia
esencialmente subjetiva y unida a la participacion, a la comunién de existencia con
ese ser supremo, ese ser mas ser que cualquier otro.

En su obra “Moisés y la religion monoteista”’, publicada en 1939, poco antes de
su muerte, se encuentra otra elaboracion de saber, tGnica, alrededor de esta pregunta
por la religién: aqui Freud nos invita a pensar qué es el olvido, la necesidad humana
de reconstruir la historia, su deformacion, el sentido del trauma, el arrepentimiento
unido a la negaciéon de la muerte del padre primitivo y a su repeticion en el asesinato
de Moisés, asesinato cubierto, velado y finalmente deformado tanto en el entusiasmo
por la venida del Mesfas como en la bifurcacion de caminos entre el judaismo y el
cristianismo —religion del padre y religion del hijo, respectivamente—. En esta obra
monumental Freud sitGia el nacimiento de las religiones en el monoteismo judio y
encuentra en la hipétesis segln la cual Moisés era un egipcio la parte de verdad
histérica en la religion. Con la repeticion simbélica del asesinato del padre Freud no solo
confirma los elementos de la estructura, ademads erige la figura luminosa del profeta,
una figura llena de fuerza e inteligencia, fuente de inspiracién para Freud, segtn la fiel
y magistral biografia de Marthe Robert. En efecto, Freud termina de escribir su Moisés
una vez confrontado con el exilio en Londres a causa de la persecucion a los judios.
Moisés es el hombre de las tablas de la ley, un hombre altamente espiritual, el profeta
que triunfa contra el pensamiento magico, quien es traicionado por los suyos, por su
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pueblo elegido, pero cuya influencia ha determinado nuestra evolucién. En una carta
de Freud a una correspondiente anénima citada en esta biografia, leemos:

Estuve sorprendido de constatar que la primera experiencia del pueblo, experiencia
embrionaria para decirlo de alguna manera —la influencia del hombre Moisés y de la
salida de Egipto— determinaron de forma radical y hasta nuestros dias su posterior
evolucion, de la misma manera en que lo hace un verdadero traumatismo de la primera
infancia en la historia del individuo neurético. El acento principal lo hago pesar sobre
las cosas de aqui abajo en la concepcién de la vida, es decir, el triunfo obtenido sobre
el pensamiento magico y el rechazo de la mistica —dos cosas que podemos atribuir
al propio Moisés y algunos otros después de él, aunque no podamos asegurarlo con
toda la certeza histérica a la que se puede aspirar—.®

Seglin Marthe Robert no es exagerado ni tendencioso pensar que con su
descubrimiento del inconsciente y del tratamiento psicoanalitico Freud se cuenta entre
estos algunos otros que después de Moisés han continuado su obra, esos algunos otros
que se inscriben en la perspectiva de Moisés en cuanto a su combate e influencia
contra el pensamiento mégico y la mistica.

En fin, para concluir esta presentacién, que no tiene pretension de exhaustivi-
dad, perossi laidea de probar la fuerza indefectible, el caracter inagotable y riguroso del
alcance de esta interrogacion en la obra de Freud, vale la pena detenerse un instante
sobre su dltima nota, la dltima linea sobre la que su mano se detiene, escrita el 22 de
agosto de 1939 —Freud morira el 23 de septiembre—, la cual fue encontrada entre sus
papeles y publicada, junto con otros documentos péstumos, en 1941; dice: “Mistica,
la oscura autopercepcion del reino situado fuera del yo, del ello™.

En ella se lee el deseo, que Freud nunca abandond, por encontrar en la esfera
de la subjetividad los limites de la emergencia de ese algo misterioso, que no acepta
reducir a un mas alla preconcebido pero que si ubica més alld del reino del yo. Basta
con hacer resonar los términos: autopercepcion del reino situado fuera del yo para
entender en ellos que no hay yo (Je) que pueda argumentarse en el ser; lo que Freud
llama el ello, el ¢a, es algo del orden de lo impenetrable, una esfera sin Yo (Je), no
metafisica, mds bien espacial. La experiencia del ello es accesible cuando el umbral de
los limites del yo es atravesado renunciando a toda ilusién o argumento para sostenerse
en el ser o en la esencia. Es casi paraddjico leer en Freud que, al final de su vida, llame
mistica a esta apertura. Sin embargo, esta brecha nos permite sostener una diferencia
entre lo religioso y esa experiencia fuera de los limites del yo. Freud intenta definir el
deseo en su relacién intima con la ley —la ley del lenguaje— y encuentra el ello,
el ca. En esta nota leemos la tentativa extrema de Freud por definir eso que los hombres
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se inclinan facilmente a llamar mistica y que él redefine aqui al hablarnos de eso que
escapa a la esfera de la representacién y cuya Gnica expresion se rebela en la estructura
de la falta, en la discontinuidad que se abre en el terreno de lo psiquico, lejos de toda
operacionalidad funcional. El ello, ese algo que toca la frontera entre lo mas intimo
y lo exterior, eso que Freud no renuncia a interrogar, a proponer a la conquista para
guardar nuestra relacion con la Cosa (Chose), es ese lugar donde la experiencia histérica
acumulada excede el saber del yo, terreno en el que combaten el amor y el odio, la vida
y la muerte, dando a nuestros conflictos la tonalidad de nuestros singulares destinos
humanos. El ello, ese algo que Freud no termina de explicarse hasta el final, que une
para siempre su vida y su procedimiento.

No EQUIVOCARSE DE PUERTA

Insistamos: con esta Gltima nota Freud demuestra como, hasta el Gltimo momento,
no deja de preguntarse por el alcance del inconsciente, por la dinamica del aparato
psiquico, sin permitir que esa pregunta quede envuelta en ilusiones metafisicas o
religiosas. Sabemos como desde sus comienzos insiste en la necesidad de diferenciar
la experiencia analitica de una experiencia o una travesia interior. Si se hablara de
experiencia interior serfa a condicion de cambiar el estatuto de lo que designamos
con estos términos.

Esta separacion de principio se funda sobre una idea simple: el psicoandlisis
como tratamiento, si bien es cierto se sostiene en una relacion de una profunda
intimidad —la transferencia—, al contrario de otras experiencias deja al sujeto la
responsabilidad por la causa de su deseo y para hacerlo se funda en un procedimiento
que, para decirlo con Lacan, excluye los mundos que se abren a una mutacion de la
consciencia, a una ascesis del conocimiento, a una efusion comunicativa.

Ni del lado de la naturaleza, de su esplendor o de su maldad, ni del lado del
destino, el psicoandlisis hace de la interpretacién una hermenéutica, un conocimiento
de alguna manera iluminador o transformante.’

La técnica psicoanalitica solo exige en su procedimiento mantener la coherencia
con la regla de la asociacion libre, lo que impide que se imponga cualquier orientacion
del alma o apertura programada de la inteligencia; lo tinico que se espera de la sesi6n
es la sorpresa, porque ella guarda la traza de la relatividad del inconsciente, la cual
esta sostenida en la materialidad del significante, en su corte. Lo psiquico no es un
funcionamiento que permita operar de manera eficaz sobre la realidad, al contrario,
Freud lo ilustré, el inconsciente se revela en la afinidad del significante con el vacio,
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el inconsciente esta hecho de falta, y es por esta via, en su relacion con el goce y el
saber, por la operacién del significante, que “el cuerpo forma el lecho del Otro™".

La experiencia analitica invita entonces al sujeto no solo a interrogar y afrontar lo
real que emerge en sus sintomas, ese saber que se le escapa, que se escribe en su cuerpo,
y que hay que articular, también invita a interrogar los ideales que lo condicionan, los
cuales en muchas ocasiones hacen de él un esclavo sometido a un proyecto que puede
llegar hasta una negacion de su vida. La experiencia analitica cuestiona los ideales de
felicidad que el sintoma denuncia. La transferencia es la via que permite escudrifar,
elaborar con precisién, con atencion, segiin un método preciso, la manera como el
deseo del sujeto se encuentra preso en una relacion de dependencia: “el deseo es
siempre deseo del Otro”. Es necesario entender en el principio de esta dependencia
estructural la condicién del sujeto, el por qué de su insistencia en hacer pasar a través
de la demanda el objeto de su deseo, el cual esta, como Freud no dejé de repetirlo,
perdido para siempre, lo cual introduce la dimension de la pérdida, que es pérdida de
la Cosa (Chose) en el objeto. Esta relacién de dependencia engendra la dialéctica de la
frustracién permitiendo la experiencia del objeto, la cual pone en evidencia que el
objeto de deseo es el efecto de la imposibilidad del Otro de responder a la demanda.

Es precisamente porque hay esta estrecha articulacién entre el sujeto y
el Otro —esta compleja relacién entre demanda y deseo, demanda del uno-deseo del
Otro, dicho de otro modo, porque el sujeto busca conformar su deseo a la demanda
del Otro— que el psicoandlisis se impide toda religién de la esencia, centrandose en
la causa del deseo. Para decirlo de nuevo con Lacan:

en sus relaciones con el goce y con el saber, el cuerpo forma el lecho del Otro por la

operacion del significante.

Pero mediante este efecto, équé queda? Insensible pedazo del cual derivar la
voz y la mirada, carne devorable o bien su excremento, esto es lo que de él llega a
causar el deseo, que es nuestro ser sin esencia.'

El deseo entonces, nuestro ser sin esencia, es la Gnica brdjula que orientan
al analista y al procedimiento analitico. Es por eso que el tratamiento analitico es
completamente opuesto a toda idea o experiencia de la esencia como brdjula de la
existencia, de la esencia como revelaciéon de la causa en lo universal, del encuentro
de la verdad en cualquier forma de profundidad. A lo largo de toda su obra Lacan
insiste freudianamente sobre lo mismo: la experiencia analitica no es una experiencia
interior, “seguramente quien tomara el psicoandlisis como una via de este tipo se
equivocarfa de puerta”.

PATRICIA LEON-LOPEZ [FUERA DE LOS LIMITES DEL YO]

11. Ibid., 378.
12. Ibid.
13. Ibid., 372.

Desde el Jardin de Freud [n.° 18, Enero - Diciembre 2018, Bogota] 1ssn: (IMPRESO) 1657-3986 (EN LINEA) 2256-5477, pp. 63-76. 69



70

14. Jacques Lacan, El seminario. Libro
7. La ética del psicoandlisis (1959-
1960) (Buenos Aires: Paidés, 1990).

15. Ibid., 155-157.

EL VACIiO Y LA CAUSA

Cuando Freud se confronta con esta enorme tarea de explicar la necesidad de Dios, el
por qué de la creencia, se encuentra con la pregunta por la causa. Pero lo fundamental,
como anotabamos al principio, esta en el hecho de que para afrontar la pregunta Freud
se somete a la exigencia fundamental que atraviesa toda su obra, es decir, a la obligacién
de pasar siempre por la clinica, de apoyarse siempre en la dialéctica del caso clinico, el
cual permite el encuentro entre lo singular y lo universal, y también operar dentro de un
campo delimitado, orientado por una ética que busca encontrar las coordenadas que
ponen al hombre en funcién de médium entre el significante y la cosa: una ética
que se confronta en el corazén de la lengua con el vacio de la referencia y que instaura
la division como principio de la estructura. No hay metarealidad, no hay metalenguaje.

En el seminario sobre La ética del psicoandlisis™, siguiendo la articulacion
freudiana, Lacan explica como es posible unir los mecanismos respectivos de la
histeria, la neurosis obsesiva y la paranoia con tres términos de la sublimacién: el arte,
la religion y la ciencia. Con el fin de ilustrar su propésito se apoya en el ejemplo del
vaso, muestra cémo la Cosa (Chose) serd siempre representada por un vacio, pues no
puede ser representada por otra cosa, es la relacién con el vacio lo que seré definitivo
en cada caso.

Lacan describe tres modos diferentes segtn los cuales el arte, la religion y el
discurso de la ciencia se organizan en funcién del vacio.

Nos dira que el arte se caracteriza por cierto modo de organizacion alrededor
de ese vacio, el cual evocarfa una relacién con la represion y la insatisfaccion; la
religion consiste en todos los medios de evitar, o si se quiere decir de otra manera, de
respetar ese vacio, y Freud encontrard en la neurosis obsesiva y en el desplazamiento
el modelo de esta relacion; para el tercer término, la ciencia, cuyo origen se encuentra
en el discurso de la sabiduria, es decir, de la filosofia, la relacion con el vacio toma su
maximo valor en el término empleado por Freud a propésito de la paranoia y de
su relacién con la realidad psiquica, es decir unglauben, incredulidad. La ciencia no
cree en ese vacio, rechaza la presencia de la Cosa puesto que su modo de operacién
se orienta hacia el saber absoluto; en términos de la relacién con el vacio se trata, en
este caso, de algo en el orden de la forclusion®™.

A lo largo de su ensefanza Lacan dard razén de esta relacion de diferentes
maneras, pero siempre con la finalidad de reformular la divisién subjetiva, entre el
vacio y el semblante, entre “la Cosa (Chose)” y el significante, la palabra y la escritura,
el saber y la verdad: en todas las circunstancias se trata de leer eso que se inscribe o
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no como traza, acontecimiento, trauma, y esto con el fin de caracterizar la incidencia
del significante en la relacién con la causa, el objeto y el deseo.

Entonces la relacién con la causa en psicoandlisis no estd determinada por la
esencia porque, incluso en el campo del significante, el psicoanalisis no apuesta por
la identificacién con el Uno de lo Universal, con los significantes amo que soportan el
ser. La via que ofrece el psicoandlisis esta en relacién con el objeto causa, el cual divide
al sujeto. En la religion el valor que toma la revelacion se traduce como “una denegacién
de la verdad como causa”. El estatuto de la verdad se instala en la culpabilidad. Es por
eso que en la religion la funcion del sacrificio cubre la desconfianza hacia el saber bajo
el velo del saber absoluto'.

En este punto, alin sin profundizar puesto que no es el objeto de nuestro texto,
vale la pena confrontar a Spinoza, Kanty el psicoandlisis. Lacan, quien admira a Spinoza,
considera que su Dios existe: es un Dios que no tiene rostro humano pero que nos es
posible “encontrar” gracias a los acontecimientos que se producen en lo real; es un Dios
que permite operar en la ética del deseo puro, ética que, seglin Lacan, se confunde
en Spinoza con el amor por el significante'”. No obstante esta admiracion por Spinoza,
Lacan expresa profundamente su desacuerdo, lo cual tiene que ver con su rechazo
radical a admitir el sacrificio como una inclinacién del sujeto. El ideal de la elecciéon
de la vida como una orientacién de principio demuestra, seglin Lacan, su orientacion:
reducir a Dios a la universalidad del significante. Spinoza muestra exactamente que
situarse en el campo del ideal reduce el destino del deseo humano a borrarse detras
del deseo de Dios como Unica alternativa para alcanzar la inteligibilidad de su causa.

El pensamiento de Kant, por el contrario, introduce una fractura, un corte en
la subjetividad, otra superficie sobre la cual operar. Para Kant el sujeto esté dividido.
Pero el sujeto kantiano no es transparente, pues esta escindido en si mismo; Kant
habla de dos mundos, la alteridad méas profunda se encuentra en nuestro fuero
interior. El hombre es invitado a sobrepasarse, a ir mds alld de una psicologfa racional
para confrontarse con la exigencia de una moral aplicada que permita salir de la
sumisiéon a una economia utilitarista fundada en la simple satisfaccién; es posible
actuar contrariamente a las leyes de nuestra naturaleza sensible. Para Kant el hombre
debe sobrepasar el deseo, sus inclinaciones, por amor al deber. El hombre es libre
de hacer lo que manda la razén.

Kant anticipa en cierto sentido a Freud al considerar la ambivalencia como
la estructura fundamental del psiquismo. Es asi como en su Critica de la razén
prdctica avanza que, para ser puro, el deseo exige el sacrificio de su objeto, lo que
implica de todas maneras que la dimension patolégica hace fracasar la universalidad
del significante. La destruccién del objeto patolégico, su abolicion es, segin la
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interpretacién de Lacan, lo que une a Kant y a Sade en el ejercicio de una moral en
la que el imperativo categérico y el imperativo de goce son equivalentes. Freud ya
habia esbozado este “forzaje” mostrando, en particular en su texto sobre “El yo y
el ello”*®, cémo el secreto de la conciencia moral es el elemento sddico. El sacrificio
del objeto es ademas la via por la que se pretende fijar el deseo del Otro ahi donde
este no puede responder.

Aun si esto nos exige abrir una pequefia desviacion en nuestro camino, es
importante aqui no economizarnos el paso que prometimos dar en las primeras
lineas de este texto y detenernos, aun de manera superficial, en la relacién que Freud
establece entre el imperativo categérico de Kant, el tab(, cuya condicién de existencia
es una ambivalencia original, la neurosis obsesiva y la religion, pues solo asi podremos
comprender cémo y por qué las restricciones que impone la religién son equivalentes a
las restricciones que se impone el sujeto en la neurosis y de qué manera el psicoanalisis
ofrece una alternativa diferente a la de la religion. Pierre Bruno evoca, en un texto de la
revista Barca!, que en las minutes de la sociedad de Viena, Freud explica el rechazo de
un alimento particular por un nifio y la ostentacion que él mismo hace de ese rechazo
como una formacién reactiva fundada en la represién de la pulsion coprofilica. Freud
sefala que Kuhfladen, es decir “boiiga de vaca”, incluye la palabra Fladen, que significa
galleta. El equivoco de lenguaje permite el montaje metaférico en el que se apoya el
rechazo, pero lo que esta sobrecompensacién cubre es la ligera inseguridad del nino
frente a la tentacion de la pulsién coprofilica™.

En la neurosis obsesiva, dice Freud, encontramos el desarrollo de esta “supramo-
ral” como manifestacion de la imposibilidad de resolver adecuadamente un conflicto;
la formacién reactiva, la moral exacerbada, compuesta de complejas restricciones,
cumple una funcién de defensa contra la realizacion de un deseo inconsciente frente al
cual el sujeto experimenta sentimientos ambivalentes, contradictorios, que lo empujan
a rechazar la pulsion y al mismo tiempo a desear ceder a la tentacion.

EL TABU Y EL IMPERATIVO CATEGORICO
Freud se pregunta entonces, ¢por qué interesarnos en el enigma del tab? Y nos dice:

Sospechamos, en efecto, que el tabd de los polinesios no nos es tan ajeno como al
principio lo parece y que la esencia de las prohibiciones racionales y éticas, a las que por
nuestra parte obedecemos, pudiera poseer una cierta afinidad con ese tabd primitivo,
de manera que el esclarecimiento del mismo habrfa, quiza, de proyectar alguna luz

sobre el oscuro origen de nuestro propio “imperativo categérico”.?

Universidad Nacional de Colombia, Facultad de Ciencias Humanas,
Escuela de Estudios en Psicoanalisis y Cultura, Revista de Psicoandlisis



La primera aclaracion que hace Freud concierne al sentido de la palabra tabu:
“Tabu es una palabra polinesia, cuya traduccion se nos hace dificil porque no poseemos
ahora la nocién correspondiente [...]"*".

Para nosotros el tabl presenta dos significaciones opuestas: la de lo sagrado
o consagrado, y la de lo inquietante, peligroso, prohibido o impuro. En polinesio, lo
contrario de tabl es noa, o sea lo ordinario, lo que es accesible a todo el mundo;
el concepto de tabl entrafna, pues, una idea de reserva, y, en efecto, se manifiesta
esencialmente en prohibiciones y restricciones.

Las prohibiciones tabt carecen de todo fundamento. Su origen es desconocido.
Incomprensibles para nosotros, parecen naturales a aquellos que viven bajo su imperio?.

Sin sorpresa encontramos ya en este deslizamiento de la lengua, en el doble
sentido de la palabra, una especie de disociacién entre dos mundos: el de lo sagrado,
extrafno, peligroso, y el de lo familiar u ordinario; igualmente aprehendemos que las
restricciones a las que obliga el tabl no tienen ningtin fundamento; por otra parte,
la necesidad interior imperiosa de obedecer esta en relacion con el miedo al castigo
automatico que desencadena el desobedecer. La equivalencia entre el tabd y las
prohibiciones que se impone el sujeto en la neurosis obsesiva es clara: la falta de
motivacion de las prohibiciones, su imposicién por una necesidad interna, su facultad
de desplazamiento y contagio y la realizacién de actos ceremoniales, de rituales y
prescripciones, emanados de las mismas prohibiciones. Sin embargo, queda abierta
la pregunta: écudl es el oscuro origen de nuestro imperativo categérico?

En su libro Profanaciones, Giorgio Agamben nos habla también de esta sepa-
racion en la Antigliedad evocando la division entre dioses y hombres: las cosas que
de una u otra manera pertenecian a los dioses eran sagradas o religiosas y como tales
se vefan privadas, sustraidas al uso y al comercio de los hombres, lo que impedia su
venta o intercambio, su uso y su circulacion. Era un sacrilegio violar o transgredir esta
indisponibilidad especial que las reservaba a los dioses. Asi, de un lado era posible
consagrar (sacrare) —es decir, sacar las cosas de la esfera del derecho humano—, pero
de otro lado también era posible profanar: restituir las cosas inicialmente aisladas,
separadas, al dominio del uso humano.? El sentido sagrado del tabi va en la misma
via de la religién. Religio es eso que quiere separar a los hombres de los dioses, asi, vale
la pena recordar que el tabl puede ser también considerado, en el sentido de Marcel
Mauss, como un fenémeno que, de una parte, separa a los dioses y los hombres, pero,
de otra parte, une a los hombres. Mauss dice que, seglin Fetus (texto tomado del libro
de Pontifes), las religiones son “nudos de paja”; religion, nos dice, viene de la misma
raiz que religare, religar; estos “nudos de paja” se caracterizan por la funcién de unir
lo sagrado y la obligacién*. Freud explica las cosas en el mismo sentido: no respetar
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las restricciones y prohibiciones que impone el tabd implica ignorar o menospreciar
lo sagrado.

Agamben recuerda igualmente que el sacrificio puede ser el dispositivo que
permite esta separacién entre lo sagrado y lo profano. El sacrificio es lo que garantiza
en cada caso el paso de lo profano a lo sagrado. Y este “terror sagrado” del que nos
habla Freud tiene que ver con la fragilidad de la divisién que separa las dos esferas: algo
sagrado puede por contagio transformarse en algo impuro. Para ilustrar el tabd, entre
mdltiples ejemplos Freud nos habla del tabi de los muertos, y después de desplegar
todas las restricciones que lo conciernen (no tocar al muerto, no pronunciar su nombre,
no comer en su presencia...), demuestra como, lejos de la idea inicial que justificaria
la existencia del tab( en el miedo al mas alla, a los demonios e incluso a la muerte, lo
que realmente justifica estas prohibiciones es la hostilidad inconsciente de los vivos
hacia los muertos. Lo que en (ltima instancia nuestro imperativo categérico esconde
es nuestra divisién, nuestra tentacién, nuestra inseguridad frente a lo reprimido o
escindido de nuestra conciencia.

La relacién con los rituales y prohibiciones en la neurosis obsesiva lleva la misma
marca: la de la tentacion frente a un acto prohibido que encarna nuestros deseos mas
intensos; la tendencia a transgredir la prohibicién persiste en lo inconsciente, la sumisién
al tabu exige mantener una actitud ambivalente frente a este. En fin, Freud afirma que se
trata de una renuncia que guarda todo su empuje, su deseo de realizarse, y que esto
es lo que constituye el fundamento del tabd.

PROFANAR?®

Este recorrido vale la pena si nos permite insistir en el impacto de nuestra pregunta:
¢Qué eslo que la religion ha capturado en el hombre para mantenerlo en esta sumision
a la prohibicion que cubre la brecha de su deseo de transgredir, de sus tentaciones, en
lugar de permitirle aceptar su division, afrontar sus deseos desmontando los velos con
que se cubre el objeto del fantasma? El psicoanalisis, si tomamos la idea de profanacion
de Agamben como restitucién de algo que ha sido capturado, confiscado por los
dispositivos de poder y en particular por la religién, restituiria al hombre la posibilidad
de “profanar”, es decir de recuperar la responsabilidad por la causa de su deseo, por su
relacién con el enigma de la Cosa, Das Ding, confiscado por los iconos religiosos que
buscan cubrir este enigma al establecer la superioridad de Dios padre cuya necesidad
nos es indicada como prolongacion y continuidad de los limites del yo. Freud, al
contrario, nos habla de un fuera de los limites del yo que no exonera ni del Otro, ni
del sujeto, y que escapa al mundo de las representaciones. Es esto lo que promete el
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psicoandlisis, el sujeto podra encontrar asi en su singularidad el sentido o, mejor, el
sin-sentido de sus sintomas, con el fin de deshacerse de su sumisién, apoyandose en
el efecto de agujero de la lengua, en el equivoco, en la poesia: deshacer con palabras
lo que se hizo con palabras.

Freud anotaba en el “Porvenir de una ilusién” que los creyentes parecen
gozar de una segura proteccion contra ciertas enfermedades neuréticas, como si la
aceptacion de esta neurosis colectiva que es la religion les evitara la labor de construir
su propia neurosis personal. Es esto lo que confisca en parte la religion: la posibilidad
de construir la propia neurosis, la posibilidad de reinventarse?.

LA 1LUSION DE FREUD

Freud es claro en afirmar que no desea reducir la religion a una neurosis obsesiva.
Incluso insiste en que la educacion liberada de las doctrinas religiosas no cambiard
quizd notablemente la esencia psicolégica del hombre; sin embargo, insiste en que,
a diferencia del hombre religioso, el interés por el mundo exterior y por la vida en el
que se apoya el hombre de ciencia esta en el gusto por el saber, por la ampliacién de
la experiencia del mundo exterior y de los mecanismos y la dindmica que le permiten
aprehender ese mundo, la realidad de ese mundo.

Resalta que, ademds de su semejanza con la neurosis obsesiva, la religion
contiene un sistema de ilusiones optativas contrarias a la realidad solo equivalente a
una feliz demencia alucinatoria, pero, ademas, sefala: “El tesoro de las representa-
ciones religiosas no encierra solo realizaciones de deseos, sino también importantes
reminiscencias histéricas, resultando asi una accién conjunta del pasado y el porvenir,
que ha de prestar a la religion una incomparable plenitud de poder”?’.

En este punto Freud tiene la ilusion de que la religién y la ciencia van por
caminos separados y que —de la misma forma en que un sujeto pasa por una cierta
evolucién del yo que atraviesa etapas y neurosis infantiles— el hombre se liberard de
la religion y llegard a la edad adulta. Sin embargo, vale la pena sefialar que cuando
Freud atribuye a la religién esta capacidad, performativa con el tiempo, esta manera
en que la religién logra que pasado y futuro se inmiscuyan en nuestras ilusiones, quizds
anticipa el paso de la ilusion de la religion a la promesa e, incluso a la conquista de la
ciencia, que hoy pone sobre el mismo plano y de manera inmediata nuestro tiempo,
transformdndolo en imagen, en comunicacién en vivo y en directo, en transaccion
inmediata. Esta inmediatez, conjuncién de todos nuestros tiempos en la imagen, puede
permitirnos establecer un puente entre religién y ciencia, puente que Lacan intentd 5 Freud, “l porvenir de una ilusién”, 2984.
elucidar al final de su ensefianza. Nos dice que no hay despertar posible, que podriamos ~ ,, 4.
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intentar atribuirselo a la ciencia, pero que al mismo tiempo todo lo que se presenta
hasta ahora como ciencia esta suspendido de la idea de Dios; el despertar que promete
la ciencia es un despertar dificil y sospechoso: “La ciencia y la religion van juntas, es
un Dieu-lire? (Dios y delirio),pero eso no presume ningtn despertar. Afortunadamente
hay un agujero: entre el delirio social y la idea de Dios no hay medida comdn”. El
sujeto, nos dice Lacan, se toma por Dios en su tentativa de explicar lo real; frente a esta
perspectiva el psicoandlisis propone algo quizas muy humilde, reconquistar el tiempo
que permite la experiencia de ese més alla de los limites del yo, ese tiempo que nos
deja escuchar, que nos hace receptivos a eso que escapa al lenguaje y nos pone en

relacién con el misterio, con el enigma de la Cosa (Das Ding).
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