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SIGLAS

Aclaracion: las siglas aqui dispuestas son aquellas de las obras de Sigmund Freud y
Friedrich Nietzsche mas utilizadas a lo largo del presente trabajo. En caso de no
disponer de una sigla, la obra sera citada con su nombre completo.

A menos que se indique otra cosa, la edicién castellana de las Obras Completas de
Sigmund Freud que se manejara es la de la editorial Amorrortu, con traduccion de J. L.
Etcheverry y comentarios de J. Strachey. La referencia de las otras obras y las
correspondientes traducciones manejadas se hallan consignadas en el apartado

‘Bibliografia’.

Obras de Sigmund Freud

Das Ich und das Es: IUE; Elyo y el ello: YE

Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie: DAS; Tres ensayos sobre una teoria sexual: TES

Jenseits des Lustprinzips: JL; Mas alla del principio del placer: MPP

Triebe und Triebschicksale: TuT; Pulsiones y destinos de pulsion: PDP



Entwurf einer Psychologie: EP; Proyecto para una psicologia: PP

Das Unbehagen in der Kultur: DUK; El malestar en la cultura: MC

Vorlesungen zur Einfiihrung in die Psychoanalyse: VEP; Conferencias de introduccion

al psicoandalisis: CIP

Abriss der Psychoanalyse: AP, Resumen del psicoandlisis: RP

Die Psychogene Sehstorung in Psychoanalysticher Auffassung: DPS; La perturbacion

psicogena de la vision segun el psicoandalisis: PPV

Das o6konomische Problem des Masochismus: OPM; El problema economico del

masoquismo: PEM

Zeitgemdpes tiber Krieg und Tod: ZKT; De guerra y muerte. Temas de actualidad: GMT

Warum Krieg?: WK, ;Por qué la guerra?: PG

Die Traumdeutung: DT, La interpretacion de los suerios: IS

Obras de Friedrich Nietzsche

Gotzen-Dammerung: GD, Crepusculo de los idolos: CI

Jenseits von Gut und Bése: JGB; Mas alla del bien y del mal: MBM

Also sprach Zarathstra: Za; Asi hablo Zarathustra: Z



Zur Genealogie der Moral: GM; Genealogia de la moral: GMo

Ueber Wahrheit un Liige im aussermoralischen Sinne: WLS; Sobre verdad y mentira en

sentido extramoral: VME

Die Geburt der Tragodie: GT; El nacimiento de la tragedia: NT

Menschliches, Allzumenschliches: MA; Humano, demasiado humano: HdH

Die frohliche Wissenschaft: DfW, La ciencia jovial: LCJ

Morgenrote: M; Aurora: A

Ecce Homo. Wie man wird, was man ist. EH; Ecce Homo, como se llega a ser lo que se

es: EHo

Nachgelassene Fragmente: NF; Fragmentos postumos: FP



INTRODUCCION

El objetivo central de la presente tesis es el de elucidar el tipo de dinamica que subyace
al concepto de vida en Nietzsche y Freud, para luego plantear derivas biopoliticas a
partir de especificos puntos de las obras de Michel Foucault y Roberto Esposito. Desde
este planteo, la tesis, en tanto cuerpo —cuerpo escriturario- parece claramente dividida
en dos partes: una primera, en donde se trabaja con el concepto de vida y su
interrelacion en las perspectivas de Nietzsche y de Freud, y una segunda, en donde esos
analisis y esos resultados se articulan a ciertas partes de las obras de Foucault y
Esposito, dando lugar a nuevos desarrollos. Incluyendo esta introduccion y una
conclusion, obtenemos una determinada figura propia de ese cuerpo, en donde cada una
de las partes cumple una cierta funcion, y por tanto se singulariza, pero al mismo tiempo
recorre a la totalidad del cuerpo anclandose en la parte anterior, y proyectindose hacia
la posterior, de modo de hacerse elemento especificamente valido en tanto parte de una
totalidad unificada; las tres o cuatro partes que conforman, desde esta perspectiva, a la
presente tesis —entre las cuales son introducibles, también, la bibliografia, el indice, el
titulo-, hacen posible pensar a ese cuerpo —discursivo- como algo orgdnico en su
conformacion.

Sin embargo, existe otra manera de visualizar ese cuerpo. Si, a través de las sucesivas
partes mencionadas, obteniamos una tesis, existe una perspectiva que permite dar
cuenta que esa tesis es, en realidad —al menos- dos. Por un lado, una tesis que piensa al
concepto de vida a partir del campo discursivo en que se despliega, es decir, que
perspectiviza a la produccion de Freud y de Nietzsche en torno a la vida en términos del

modo en que —para ello- abordan los diversos campos discursivos, -como el filosofico,



el literario, el bioldgico, el psicoldgico, el historico- y como, desde y a través de ellos,
despliegan el propio; en el mismo sentido, se piensa el despliegue del campo discursivo
desde el que Foucault y Esposito piensan la biopolitica. Por otro lado, una tesis que se
centra en las especificas modalidades que ese concepto de vida adquiere, en Nietzsche y
Freud, y cémo esas modalidades pueden ser utilizadas, como matriz conceptual, para
abordar aspectos que hacen a la concepcion de biopolitica y a la resistencia al poder en
Foucault y Esposito.

Esas dos tesis, esas dos perspectivas, esos dos abordajes, deshacen la unidad del
cuerpo, rompen con la continua articulaciéon de sus partes, fisuran el organismo.
Encabezando, como primer apartado de cada capitulo -y reapareciendo en el transcurrir
de los mismos- la tesis del discurso corroe longitudinalmente la totalidad del cuerpo
escriturario que compone este texto; de modo inverso, la trama de las modalidades
dindmicas vitales ubica a ese discurso en la especificidad de su perspectiva —ubica a ese
discurso en formas concretas en las que la vida se despliega.

Nietzsche asevera: ‘jLa unidad de ameba del individuo es lo tltimo! ;Y los filésofos
partian de ella, como si se diera en todos y cada uno!’' Al momento de pensar en las
fuerzas vitales, Freud concibe a la pulsion (7rieb) como uno de los‘conceptos limite
entre lo psiquico y lo fisico’®. El limite, la fisura, aquello que previene de pensar en
términos unitarios, funge como separacion y como correlacion, como aquello que aleja
y que acerca. El cuerpo —escriturario- deja ver su incapacidad de ser concebido
unitariamente al alejarse desde dos tesis, pero al mismo tiempo —desde el mismo /imite-
no puede sino mostrar su cercania: sostendremos —en esta tesis, en este cuerpo
escriturario- que, si a través de las modalidades vitales, en Freud y en Nietzsche, se
traza un cierto estilo de cuerpo (Leib), asimismo el campo discursivo desde el cual se
despliega dicho estilo habra de presentar las caracteristicas de un cuerpo. Dicho de otro
modo, los campos discursivos desde los cuales se despliegan correspondientemente, en
Nietzsche y Freud, las concepciones de vida, presentaran un estilo corporal; seran

concebidos como un cuerpo -y, retomando el caracter de pulsion (7rieb), como

! NF, Friihjahr-Herbst 1881, KSA 9, 11 [189], p. 515; FP, primavera-otofio 1881, 11 [189], p. 800.

2 Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie, (en adelante, DAS), GW, V, p. 63; Tres ensayos sobre una teoria
sexual, (en adelante, TES), Ed. Biblioteca Nueva, Madrid, 1996, p. 1191. En la edicién castellana de
Amorrortu se traduce como uno de los ‘conceptos limite entre lo psiquico y lo fisico’‘conceptos del
deslinde entre lo animico y lo corporal’ (Cfr. Freud, S., Amorrortu ed., OC, VII, p. 153). El término
Abgrenzung implica tanto las nociones de delimitacion como de deslindamiento, ambas necesarias —a
nuestro parecer- para comprender la interrelacion a través de la pulsion: Freud tomara —como veremos- a
la pulsion tanto como punto de anclaje y articulacion entre psique y soma, como asimismo instancia que,
en tanto representativa, implica la limitacion de alcance del campo investigativo psicoanalitico.



coartante de la posibilidad unificativa, podremos nominarlos como cuerpos pulsionales
(Triebleiben).

Ahora bien, ;jno se retorna asi a una concepcion unificativa? Si en vez de la unidad, se
toma la dualidad, ;no se sostiene en el fondo a dos unidades que, en vez de alcanzar una
confluencia en algun grado armonica, simplemente no /ogran una ulterior unificacion —
pero que en la base sostienen una categorizacion organica? Asi como, -sostendremos-
tanto para Nietzsche como para Freud, las configuraciones vitales suponen la
interrelacion en términos de conflicto y ligazén de mdltiples impulsos (7rieben),
asimismo sostendremos que, al momento de desplegar los correspondientes campos
discursivos desde los cuales piensan a la vida, se incorporan —es decir, se hacen cuerpo-
elementos pertenecientes a multiples campos discursivos; la literatura, la biologia, la
filosofia, acompafan a la clinica al momento de pensar a la vida en Freud; ademas de
esos, la medicina, la historia, el arte, -entre otros- hacen al espacio desde el cual
Nietzsche piensa a la vida. Lo que subyace a las dos tesis, a las dos perspectivas, a lo
que queda separado y cercano a partir de la fisura, no es entonces la unidad, sino la

multiplicidad que, en conflicto y ligadura, genera especificas configuraciones.

Pero retornemos al principio. En tanto el objetivo de la presente tesis es centralmente el
de elucidar el tipo de dinamica que subyace al concepto de vida en Nietzsche y Freud,
para luego plantear derivas biopoliticas a partir de las obras de Foucault y Esposito, el
orden de los desarrollos se halla ya parcialmente determinado: Nietzsche y Freud han de
anteceder, en términos de lugar y preponderancia, a los otros dos autores. Ahora bien, lo
que no presenta una determinacion previa en términos ordinales, es la antecedencia o
precedencia de Freud por sobre Nietzsche —o, por supuesto, viceversa. La cronologia
podria ser tomada como factor a considerar: si bien son contemporaneos —Nietzsche es
doce afios mayor que Freud- la ultima obra publicada en vida de Nietzsche -Ecce
Homo. Como se llega a ser lo que se es (Ecce Homo. Wie man wird, was man ist)- data
de 1889, mientras que el primer trabajo publicado de Freud sobre psicopatologia, Sobre
la afasia (Uber Aphasie), data de 1891. Sin embargo, como hace notar Assoun?, el
reconocimiento de la obra nietzscheana no comienza a producirse sino hasta finales de
la década de 1880, a partir de la publicacion de biografias de Nietzsche por parte de Lou

Salomé, primero, y Elisabeth Forster-Nietzsche luego. Este reconocimiento, asi, se

> Assoun, P-L., Freud y Nietzsche, trad. Barahona y Doyhamboure, Fondo de Cultura Econdmica,
Mg¢jico, 1984.



produce en la época en que comienza a gestarse el psicoanalisis; diez afios mas tarde
(1900), coinciden el momento de la muerte de Nietzsche y el de la publicacion de Die
Traumdeutung (La interpretacion de los suenos).

Si el factor cronoldgico no resulta en si determinativo, si podria serlo el hecho de la
influencia del pensamiento de uno respecto del otro. Esta influencia, sin embargo, no
prueba haber sido amplia: ademds de las -escasas- referencias que Freud explicita sobre
la incidencia nietzscheana en su obra —por ejemplo, respecto a la eleccion del término
Ello (Es)* para nominar a una de las instancias del aparato psiquico- se halla asimismo
la discusion del ‘caso Nietzsche’ en —como prueban los 6rdenes del dia- al menos dos
ocasiones por parte de la Sociedad Psicoanalitica de Viena, en 1908°, en una de las
cuales Freud comenta desconocer la obra del filésofo alemén. Estos antecedentes no
permiten, de por si, justificar entonces un orden de desarrollo determinado para nuestra
tesis.

Sin embargo, es a través de una —paradojica- conexion entre Freud y Nietzsche que el
orden del desarrollo es establecido. Al afirmar que desconoce la obra de Nietzsche®,
Freud estipula que no se debe a una falta de interés, sino por exceso del mismo al
momento de abordar su lectura -relacion que, aclara, es espejo de su propia relacion con
la filosofia. Es desde este abordaje, a través de la figura de Nietzsche, de la paraddjica
relacion de tension que Freud guarda con la filosofia, que hemos decidido comenzar la
tesis con los desarrollos freudianos. En efecto, es a partir de la ‘especulacion de alto
vuelo’ (weitausholende Spekulation) desplegada en 1920 por Freud en Mas alla del
principio del placer (Jenseits des Lustprinzips) —modalidad discursiva, como Freud
mismo califica, cercana al campo filosofico- que se desarrollan por primera vez sus
ideas sobre el ultimo modelo pulsional, que pone a la vida como imbricacion de
pulsiones vitales y mortiferas. Para el desarrollo y andlisis de este campo discursivo de
la weitausholende Spekulation, haremos uso del concepto freudiano de apuntalamiento
(Anlehnung), dindmica propia de la pulsion sexual, al desplegarse en su propio trayecto

a partir de pulsiones autoconservativas; Freud, -sostendremos- apuntalandose en campos

* Cfr. Das Ich und das Es, GW XIII (El yo y el ello, OC XIX) [Nota: la referencia de la traduccion
castellana corresponde a la edicion de Amorrortu].

> Cfr. Assoun, P.-L., Freud y Nietzsche, trad. Barahona y Doyhamboure, Fondo de Cultura Econémica,
Mg¢jico, 1984, p. 16 y ss., como asimismo Gasser, R., Nietzsche und Freud, Walter de Gruyter, Berlin,
1997, ‘Diskussionen iiber Nietzsche in der Wiener Psychoanalytischen Vereinigung’ (Discusiones sobre
Nietzsche en la Asociacion Vienesa de Psicoanalisis), p. 48 y ss.

6 Mas alld de la especulacién sobre la verosimilitud de dicha afirmacién, lo que aqui interesa —
exactamente al modo de las ‘verdades’ nietzscheanas- son sus efectos -en este caso, efectos en relacion a
la filosofia.



epistemologico-discursivos determinados, -como el de la filosofia a ¢l contemporanea,
el de la biologia, el de la clinica misma incluso- proyectard un campo discursivo
especulativo hibrido, en donde el cuerpo erdtico-tanatico podra hallar sus formas de
despliegue. Este mismo concepto —el Anlehnung- fungira a su vez como herramienta al
momento de pensar el campo discursivo nietzscheano —desplegandose asimismo sus
relaciones con la genealogia-, permitiendo desarrollar potentes instancias dindmicas de
interrelacion discursiva entre Freud y Nietzsche. Podemos decir entonces que la
decisiéon del orden de apariciéon en el desarrollo de la tesis relativa a estos dos
pensadores no obedece a razones de cronologia o de influencias determinativas, sino,
fundamentalmente, a razones discursivo-metodologicas: la fisura, que da paso a la
discursividad, hace nuevamente al cuerpo escriturario.

Asi, la organizacion —fisurada- de la tesis serd la siguiente: un primer capitulo, dedicado
a Freud, en el cual se daré cuenta de la dindmica especifica del campo discursivo propio
de la Spekulation, para continuar con el cardcter que lo sexual implica en la dinamica
vital, seguido de un analisis de la concepcion de pulsion (7rieb) -especialmente en torno
al primer modelo pulsional-, para finalmente concentrarnos en el modelo pulsional
erdtico-tandtico, y desarrollar -centralmente a través de Jenseits des Lustprinzips- la
potencia especifica de las pulsiones vitales, y el caracter que el cuerpo toma en torno a
la no representabilidad de la pulsion de muerte (7odestrieb). A continuacion, un capitulo
dedicado a Nietzsche en el que, en primer lugar, se analizara -valiéndonos del concepto
de Anlehnung- el caracter especifico de su campo discursivo; a continuacion, daremos
cuenta del modo de despliegue de la dinamica vital en su obra en puntos determinados —
centralmente en El nacimiento de la tragedia (Die Geburt der Tragodie), Humano,
demasiado humano (Menschlisches, Allzumenschliches), y Asi hablo Zarathustra (Also
sprach Zarathustra)- que nos permitiran arribar, finalmente, a la concepcion de vida en
tanto Wille zur Macht, y dar cuenta de la capacidad vital de un cuerpo a través de una
‘gran salud’ (Grofle Gesundheit) —y que permitira, asimismo, pensar al propio campo
discursivo nietzscheano como un cuerpo saludable. El tercer capitulo aborda la relacion
entre Nietzsche y Freud, y consta de cuatro partes; una introductoria, en donde se da
cuenta de la interrelacion de los campos discursivos que ambos manejan, en términos
del tipo de ruptura que suponen frente a campos discursivos clasicos; una segunda parte,
en la cual se aborda el conflicto en la dinamica vital, centralmente en términos de un
‘mas alld’ (Jenseits) respecto de las coordenadas del placer y el displacer; para esto,

habremos de ubicar el modo especifico en que, para cada autor, la tendencia al dominio



(Bewidltigung) se sithia respecto de las fuerzas interno-externas al viviente. Para
dilucidar correctamente este ultimo punto, se avanza —en una tercera parte- sobre un
analisis de la relacion e influencias de las perspectivas de Nietzsche y Freud respecto de
la biologia a ellos contemporanea; se aborda el caracter de la critica que Nietzsche
sostiene respecto a Darwin —especialmente la concepcion darwiniana de la struggle for
existence- como asimismo la influencia darwiniana en la obra de Freud, al momento de
pensar el desarrollo vital, de modo de poder dar cuenta de sus relaciones en torno al
concepto de vida a partir de un discurso bioldgico determinante —junto al lamarckiano-
para la época, y enmarcar asi la relacion del viviente respecto de su medio. Finalmente,
una cuarta parte que -desde el juego de relaciones del viviente con el milieu- ubica el
especifico papel que la muerte y el poner en riesgo (Wagnis) la vida juegan en la
economia vital, a partir de lo que representa la guerra (Krieg) para la vida. Que esta —la
guerra- represente para Freud un extremo vital, en términos de barbarie y ultima y
exacerbada expresion tanatica (frente a la cual la totalidad de la Zivilisation habra de
abroquelarse como frente protector), mientras que en Nietzsche aparezca como posible
oportunidad de aumento vital, proporcionara una clave dindmica que permitird
diagramar una matriz analitica del despliegue vital, en términos de conflicto y
tendencias —segun autor- especificas.

El cuarto y ultimo capitulo proyecta a las dindmicas vitales analizadas en términos de
articulacion para con las concepciones biopoliticas tanto de Foucault como de Esposito.
Consta de tres partes: la primera busca trazar las divergencias entre los campos
discursivos de Foucault y Esposito, a partir de la critica que este ultimo produce
respecto a la concepcidn de biopolitica foucaulteana, en Bios. Biopolitica y filosofia; la
segunda parte busca dar cuenta de como el tipo de dinamica vital nietzscheana no sélo
permite pensar el modo en que el riesgo se inserta en la practica del cura sui (cuidado
de si), en Foucault, sino también el modo en que dicha practica permite concebir la
resistencia en términos de un minimo de dominaciéon como imposicion de perspectiva —
todo lo cual se hallard enmarcado en la proposiciéon de un campo de conflictividad
comun a partir del cual es posible pensar las relaciones de fuerza nietzscheanas, y de
poder foucaulteanas. Finalmente, la tercera parte busca sostener que la dinamica vital
freudiana resulta adecuada —antes que la nietzscheana, dispuesta por el propio Esposito-
para concebir, en términos autoconservativos, al paradigma inmunitario, a partir de un
especifico entrecruce dado desde el escenario tanatopolitico de la guerra; inversamente,

dicho paradigma permite pensar, en Freud, a la muerte como inoculacion inmunitaria en



términos biopoliticos. La conclusion fungira como cierre, al abordar la propuesta de
Esposito respecto a una superacion de las formas politicas modernas, articulandola —
desde nuestra lectura- con la perspectiva conflictiva vital desplegada desde el desarrollo

de la tesis.



CAPITULO I: FREUD

L. 1. La vida misma: el campo discursivo

A lo largo de la obra freudiana, la concepcion de vida se halla siempre integrada —
aunque de modos diversos- en el desarrollo de sus distintos modelos psiquicos. Desde el
magno Proyecto para una psicologia (Entwurf einer Psychologie’) — intento de
sintetizar de modo sistematico la naciente teoria freudiana® junto con los recientes

descubrimientos anatémicos y la moderna fisiologia del sistema nervioso’-, en donde

" Publicado por primera vez en 1950, bajo el titulo aleman Entwurf einer Psychologie. El manuscrito de
Freud no lleva titulo alguno, y tanto el titulo aleman como el castellano utilizado aqui son los manejados,
respectivamente, por los recopiladores y el traductor. Los traductores ingleses optaron por nombrar este
trabajo Proyect for a scientific psychology (Proyecto de una psicologia cientifica o, mas comunmente,
Proyecto de una psicologia para neurologos). En sus cartas Freud se refiere a este manuscrito como ‘los
cuadernos’, ‘la psicologia’, ‘la psicologia para neurdlogos’, y la ‘pyo’.

¥ Naciente, puede decirse, en un doble sentido: por un lado, en tanto se busca poder dar marco a una
psicopatologia establecida a partir de un importante trabajo clinico -como da cuenta el segundo capitulo
del Entwurf; por otro lado es naciente en tanto, en germen, se hallan alli muchas de las ideas que se
desarrollan en sus posteriores trabajos tedricos. Para una ampliacion de la relacion conceptual entre el
Entwurf'y las posteriores obras freudianas, cfr. Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Paidos,
Buenos Aires, 1996, Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires,
1970, Boothby, R., Freud as philosopher, -Metapsychology aflter Lacan-, London, Routledge Ed., 2001,
Vocabulaire de la Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche, Paris, PUF, 1967, Elementos para una
enciclopedia del psicoandlisis. El aporte freudiano, ed. Paidos, Barcelona, 1996, entre otros.

? Este intento de sintesis no es, a fines del siglo XIX — el Proyecto data de 1895- un intento original -como
Freud mismo lo sefiala, ‘Hoy en dia las tentativas de esta indole son frecuentes’ (Entwurf einer
Psychologie, Proyecto de una psicologia, OC, 1, p. 347). En su carta a Fliess del 25 de mayo de 1895,
Freud demarca su proyecto: ‘Dos ambiciones me devoran: descubrir qué forma asume la teoria del
funcionamiento mental cuando se introduce en ella la nociéon de cantidad (...) y (...) extraer de la
psicopatologia algtin logro para la psicologia normal.” (Freud, S., Obras completas, Ed. Biblioteca Nueva,
Madrid, 1996, p. 3516). Estos objetivos se hallan enmarcados en lineas investigativas contemporaneas a
Freud. La escuela psicopatoldgica francesa —a la cual llega Freud de modo directo a través de Charcot-,
cuyos principales representantes son Pinel y Cabanis, sostiene que los mecanismos de lo patolégico y lo
fisiologico solo presentan diferencias graduales, con lo cual la psicopatologia resulta la ciencia rectora de
la psicologia; asimismo, partiendo del neuroanatomismo de Gall es que Broca llega a descubrir los
centros corticales del lenguaje, asi como los del predominio hemisférico, punto de partida de todas las
investigaciones respecto a las localizaciones cerebrales de la segunda mitad del siglo XIX —intento
locativo que aparece también en el Proyecto, respecto a diversas partes del aparato psiquico. La tradicion
cientificista alemana, por otro lado, presenta en Herbart una central intencion de proyectar el analisis de
los problemas psicoldgicos en términos de cantidad —intenciéon que nunca logré trasvasarse en un efectivo
uso de herramientas matematicas; asimismo, el proyecto psicofisico de Fechner buscaba articular
fendmenos fisicos y psiquicos de modo cuantificable —Freud postula su principio del placer (Lustprinzip)



unas ‘exigencias de la vida’ producen modificaciones al interior del aparato psiquico,
hasta el ultimo modelo pulsional —presentado en Mas alla del principio del placer
(Jenseits des Lustprinzips)- en donde el concepto mismo de vida parece hallarse en el
centro del desarrollo teodrico freudiano, lo vital es referencia —de mayor o menor
gravitacion- al momento de pensar lo psiquico.

La nocion de pulsion (7rieb), desde el momento de su aparecer textual -esto sucede en
el texto de 1905, Tres ensayos sobre una teoria sexual (Drei Abhandlungen zur
Sexualtheorie), aunque es conceptualizada de modo mas sistematico en Pulsiones y
destinos de pulsion (Triebe und Triebschicksale), de 1915'- recorre la totalidad de la
obra freudiana.

La pulsion, en tanto uno de los ‘conceptos del deslinde entre lo animico y lo corporal’",
implica que el plano psiquico ha de comprenderse necesariamente en relacion a lo
somatico; asi la pulsion, en tanto esfuerzo (Drang) energético que halla su fuente
(Quelle) en el plano somatico, tendra como fin (Ziel) satisfacerse, es decir, ‘la supresion
del estado de estimulacion de la fuente de la pulsion.’'* Esos impulsos que tienden a

buscar su satisfaccion se encuadran eminentemente en el registro vital, como lo

como caso particular del principio de la tendencia a la estabilidad de Fechner, en Mas alld del principio
del placer; segiin Laplanche, varias caracteristicas del principio del placer freudiano relativas a la
cantidad estarian presentes ya en un escrito de Fechner, ‘Uber das Lustprinzip des Handelns’, Zeitschrift
fiir Philosophie und philosophische Kritik, Halle, 1848 (Cfr. Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis,
Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, pp. 155-6); el empirismo cientificista de Helmholtz implica, por
su parte, una negacion de la corriente vitalista, al procurar explicar los fendmenos organicos en términos
de fuerza y cantidad, incorporando asimismo la nocidon de inconsciente (para una ampliacion del tema,
cfi~ Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Paidds, Buenos Aires, 1996).

Vale acotar que, desde otro eje, Laplanche establece asimismo una tradicion en la que Freud se inserta: la
busqueda de sistematizar la explicacion en el Proyecto a través de dos elementos fundamentales —la
neurona, o red neuronal, y la cantidad-, resultaria ‘un nuevo avatar de lo que en Descartes se denomina
por ejemplo figura y movimiento, o en la escuela ‘fisicalista’ de Helmholtz, que tanto influyé en Freud,
masa y energia.” (Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970,
p. 77). En este sentido es que Krymkiewicz sostiene que existio un ‘pacto fisicalista (...) al que adhieren
a finales del siglo XIX Briicke, Du Bois Reymond, Helmholtz y por supuesto Sigmund Freud.’
(Krimkiewicz, M., ‘Modelos energéticos en psicoanalisis. Diferencias entre Sigmund Freud y Jaques
Lacan’, en Affectio Societatis, v. 12, n. 22, Univ. de Antioquia, Colombia, 2015, pp. 59-69, p. 61).

' Aunque el término Trieb hace su aparicion en 1905, se presenta ya como nocion energética en la
temprana diferenciacion freudiana entre dos tipos de excitacion (Reiz) —tonica y libre- que el organismo
ha de descargar segtin el principio de constancia (Konstanzprinzip). (Cfr. Vocabulaire de la Psychanalyse,
de J-B. Pontalis y J. Laplanche, Paris, PUF, 1967).

" Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie, (en adelante, DAS), GW, V, p. 63; Tres ensayos sobre una teoria
sexual, (en adelante, TES) OC, VII, p. 153. En la edicion de Biblioteca Nueva se traduce como uno de los
‘conceptos limite entre lo psiquico y lo fisico’ (Cfr. Freud, S., Obras completas, Ed. Biblioteca Nueva,
Madrid, 1996, p. 1191). El término Abgrenzung implica tanto las nociones de delimitaciéon como de
deslindamiento, ambas necesarias —a nuestro parecer- para comprender la interrelacion a través de la
pulsion: Freud tomara —como veremos- a la pulsion tanto como punto de anclaje y articulacion entre
psique y soma, como asimismo instancia que, en tanto representativa, implica la limitacion de alcance del
campo investigativo psicoanalitico.

"2 Triebe und Triebschicksale (en adelante, TuT), GW, X, p. 215; Pulsiones y destinos de pulsién (en
adelante, PDP), OC, X1V, p. 118.



muestran los dos grandes modelos pulsionales: pulsiones de autoconservacion
(Selbsterhaltungstriebe) y pulsiones sexuales (Sexualtriebe), y pulsiones de vida
(Lebenstriebe) y pulsiones de muerte (7odestriebe).
Y sin embargo, al momento de articular, la nocion de pulsion —como denota- produce
un limite; al ser caracterizada como ‘agencia representante (Reprdsentanz) psiquica de
una fuente de estimulos intrasomatica en constante fluir’®, la pulsion, como objeto de
investigacion psicoanalitica, separa psique de cuerpo; como Freud dictamina, en razéon
de su naturaleza no psiquica, ‘el estudio de las fuentes de la pulsion no corresponde ya a
la Psicologia.”'* Esto se articula a una metodologia investigativa freudiana, desde la
cual, a la manera del discurso cientifico, todo desarrollo tedrico ha de hallarse
sustentado por evidencia producto de la labor —en el caso del psicoanalisis- clinica'.
Este punto de vista metodologico se aparta del esfuerzo sintético que implicd el
Proyecto de una psicologia'® -en tanto busqueda de reduccion del material
psicoanalitico a un esquema neuronal, del orden de lo bioldgico'. En efecto, como la
definicion de pulsion destaca, no se niega la conexion del material psiquico para con lo
somatico —muy por el contrario, se la acentiia- pero en términos de un limite que coarta
el camino reductivo; la pulsion, en tanto ‘representante psiquico’ (Psychische
Repriisentanz) dibuja un espacio de lo psiquico que busca sostenerse como parte del
campo cientifico por motu propio, sin recurrir a un basamento conceptual bioldgico,

reemplazando a la neuropsicologia por una metapsicologia (Metapsychologie)'®.

B DAS, GW, V, p. 63; TES) OC, VII, p. 153.

% Ibid., p. 38; p. 118.

15 Como sostiene Freud en su carta a Jung del 30 de noviembre de 1911, no se trata de ‘subordinar el
material psicologico a puntos de vista bioldgicos; esta dependencia debe rechazarse tanto como la

dependencia filosofica, fisiologica o de la anatomia del cerebro.” (Freud, S. y Jung, C. G,
Correspondencia, trad. Alfredo Guéra Miralles, Ed. Trotta, Madrid, 2012).

' En su carta a Fliess del 29 de noviembre de 1895, Freud se refiere al Proyecto de psicologia para
neurclogos en los siguientes términos: ‘Ya no atino a comprender mi propio estado de animo cuando me
hallaba dedicado a incubar la ‘psicologia’; ya no puedo creer como fui capaz de enjaretarte ese embrollo.
Creo que sigues siendo demasiado amable; a mi me parece una especie de aberracion mental.” (Freud, S.,
Obras completas, Ed. Biblioteca Nueva, Madrid, 1996, p. 3525).

'7 Paul Ricoeur se refiere al Proyecto como “(...) el maximos esfuerzo que Freud haya realizado jamas
para forzar un conjunto de fendmenos psiquicos a entrar en el marco de una teoria cuantitativa, y algo asi
como la demostracién por el absurdo de que el contenido desborda el continente.” (Ricoeur, P., De
l’interpretation, Paris, Ed. du Seuil, 1965, pp. 82-3).

'8 Persisten, sin embargo, -como marcamos en la nota 2- muchas continuidades, especialmente en el plano
de los conceptos psicoanaliticos, entre el Proyecto y los desarrollos subsiguientes freudianos. Como
marca Bercherie, ‘(...) la obra se presenta como un primer modelo psicoanalitico (...) Lo atestigua
esencialmente lo que constituye su nucleo: la teoria del proceso primario y el principio de inercia (...)’
(Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Buenos Aires, Paidoés, 1996, p. 335). En el mismo
sentido, Laplanche califica al Proyecto como ‘la gran obra freudiana sobre el yo’ (Laplanche, J., Vida y
muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 76). Lacan se ocupa asimismo de ello
en su seminario I, que es justamente un seminario sobre el Yo. (Cfi- Lacan, J., Seminario 2, El yo en la
teoria de Freud, ed. Paidds, 1993).



Ahora bien, este caracter reductivo no resulta el tnico en la produccion del Entwurf; en
efecto, existe toda otra dimension referida a su caracter especulativo: partiendo desde un
principio de inercia neuronal (neuronalen Trigheit), tomado desde el modelo biologico
del arco reflejo —como descarga total-, la relacion entre neurona y cantidad energética se
proyectard hacia formatos de creciente complejidad, que buscardn dar cuenta de la
totalidad del funcionamiento del aparato psiquico. Hallamos asi un trayecto de tipo
especulativo'’®, que busca reducir explicativamente a la totalidad de los fenomenos
psiquicos a un orden vital dado en términos bioldgicos, y que genera la transformacion
desde ese primer modelo de descarga inercial en una ‘funcion secundaria impuesta por
el apremio de la vida’®, en términos de una necesaria cantidad energética propia del
aparato psiquico. Esta combinacion especulativa entre un plano de lo psiquico y un
plano de lo fisico —dada en el Proyecto al modo de una reduccién- es lo que el pasaje a
la metapsicologia -como mencionamos- viene a separar*’. Como la define en una de sus
cartas a Fliess, en tanto ‘psicologia que conduzca al otro lado de la conciencia’, la
metapsicologia articula las nociones psicoanaliticas fundamentales en torno al
inconsciente™, pero de modo de sustanciarse mas aca del registro somatico, es decir,
como parte integrante del campo psiquico; retomando la nocidon de pulsion en tanto
concepto limite, la fuente (Quelle) de la pulsion es instanciada como perteneciente al
registro somatico, y por tanto, por fuera del campo investigativo psicoanalitico. No se
trata ya de ‘subordinar el material psicoléogico a puntos de vista biologicos; esta
dependencia debe rechazarse tanto como la dependencia filosofica, fisiologica o de la

anatomia del cerebro.’*

' Como marca Bercherie, es justamente en tanto presenta ese caracter de construccién especulativa que
Freud es capaz de modificar ampliamente todo el esquema del Proyecto, durante 1896. (Cfr. Bercherie, P.,
Génesis de los conceptos freudianos, Buenos Aires, Paidos, 1996, p. 336).

2 Entwurf einer Psychologie; Proyecto de una psicologia, OC, 1, p. 365.

! ‘Estoy lejos de pensar que la psicologia flote en el aire y carezca de fundamentos organicos. No
obstante, convencido de la existencia de esos fundamentos, pero sin saber mas (...) me veo obligado a
comportarme como si solo tuviera que vérmelas con factores psicologicos.” (Carta a Fliess, 22 de
septiembre de 1898, OC, I, p. 317). Y también: ‘Todos los intentos tendientes a adivinar (...) una
localizacion de los procesos psiquicos, todos los esfuerzos tendientes a pensar a las representaciones
como almacenadas en las células nerviosas y a hacer viajar las excitaciones por las fibras nerviosas, han
fracasado radicalmente. (...) Hay alli una laguna manifiesta, que actualmente no es posible llenar y que,
ademas, no depende del trabajo de la psicologia.” (Tul, GW, X, p. 211; PDP, OC, X1V, p. 114). En este
sentido Bercherie marca que el tiempo de la metapsicologia es el tiempo de una ‘prudencia mucho mayor
con respecto a la biologia’. (Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Buenos Aires, Paidos,
1996, p. 388).

22 En este sentido, Boothby sostiene que ‘la pregunta por la metapsicologia es nada menos que la pregunta
por la teoria psicoanalitica misma.” [La traduccion es nuestra] (Boothby, R., Freud as philosopher,
-Metapsychology aflter Lacan-, London, Routledge Ed., 2001, p. 22).

 Carta a Jung, 30 de noviembre de 1911; Freud, S. y Jung, C. G., Correspondencia, trad. Alfredo Guéra
Miralles, Ed. Trotta, Madrid, 2012.



El armazon teodrico, entonces, busca sostenerse por si mismo, proyectado en y desde un
campo de lo psiquico®, en términos de ‘un espacio epistemologico propio’ (Bercherie,
P., Génesis de los conceptos freudianos, Buenos Aires, Paidos, 1996, p. 388).

Al momento de introducir, en Mas alla del principio del placer (Jenseits des
Lustprinzips), el desarrollo conceptual que conducird al planteo del modelo pulsional
erdtico-tanatico, Freud define dicho desarrollo en términos de ‘especulacion’

(Spekulation):

Lo que sigue es especulacion y a veces de alto vuelo, que el lector aceptara o
rechazara segiin su posicion particular en estas materias. Constituye, ademas, un
intento de perseguir y agotar una idea, por curiosidad de ver hasta donde nos

llevara. &

Un retorno, entonces, al campo de la especulacion presente en el Entwurf: a partir de
ciertos elementos tomados de la biologia —como la amplia incursiéon que realiza en el
texto sobre investigaciones relativas a la posibilidad de inmortalidad en protozoarios- y
de ciertos elementos tomados de la clinica —eminentemente, la compulsion de repeticion
(Wiederholungszuang)-, e incluso acudiendo a elementos del campo de la filosofia —la
teoria platonica de los tres sexos originales, que Freud toma del Symposion de
Aristoteles- Freud aventura una explicacion del origen y el fin de la vida. En este caso
no es Freud mismo quien desestima esta especulacion, sino que recibe abundantes
criticas por parte de sus contemporaneos®®. Aqui, se halla ya un trayecto divergente de
aquel marcado metodologicamente por la metapsicologia, donde la produccion teodrica
se halla proyectada en un campo psiquico —es decir, donde los resultados teéricos se

apoyan en elementos producto de la investigacion clinica®.

** En este sentido, Delgado afirma que ‘la metapsicologia también es el operador y el testimonio de la
elevacion de la practica clinica a la altura de un saber.” (Delgado, O., La aptitud de psicoanalista, Eudeba,
Buenos Aires, 2012, p. 46).

2 Jenseits des Lustprinzips (en adelante, JL), GW, XIII, p. 23 (Mds alld del principio del placer (en
adelante, MPP), OC, XVIII, p. 24).

% Al respecto, Bergeret sefiala que ‘durante un largo tiempo, cuyas prolongaciones se hallan actualmente
bien vivas en los escritos y los discursos, los analistas de renombre se dividian, quiza con el mismo vigor,
entre defensores o detractores de la hipotesis de la existencia de una pulsion de muerte; esta oposicion
aparecia quizd como una ‘creencia’, que podria calificarse de ‘religiosa’ (...).” [La traduccion es nuestra]
(Bergeret, J., ‘La notion de pulsion de mort pour le clinicien’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La
pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 577).

7 En este sentido podemos sustentar la afirmacién de Guillaumin, que sostiene que ‘la nocién de pulsion
de muerte deviene asi la figuracion teodrica de eso que llamo el ‘operador negativo’ del psicoandlisis,
situado en retirada de sus certezas (...) como el representante de su no-saber, mas alla de su sistema de
pensamiento.’ [La traduccion es nuestra) (Guillaumin, J., ‘La pulsion de mort, prothése théorique de I’
impensé de contre transfert dans le psychanalyse?’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de



Sin embargo, este cardcter especulativo se aparta asimismo del perseguido en el
Proyecto de psicologia, como esfuerzo de reduccion del campo de los fendémenos
psiquicos a una base biologica. En efecto, a partir de elementos bioldgicos, clinicos,
filosoficos, Freud proyecta un campo especulativo que halla, sin embargo,
estructuralmente pertenencia a partir de un concepto esencial metapsicolédgico, el de
pulsion®®. Hallamos asi que el modo de articulacion especulativa no obedece ya a una
tendencia reductiva —de lo psiquico a lo somatico- sino integrativa, en tanto, justamente,
las especulaciones sobre la vida son instituidas desde un formato psicoanalitico —la
pulsidon- y no ya a partir de una estructura del tipo energético-neuronal, propia de la
ciencia biologica.

Si las especulaciones del Proyecto de una psicologia buscaban instalarse en términos
eminentemente cientificos, a partir de su tendencia reductiva al campo de lo biologico, y
si el encuadramiento en el campo discursivo cientifico era asimismo lo buscado por
Freud para el psicoanalisis, en términos de una metapsicologia producida a partir de una
base clinico-investigativa, las especulaciones en las que Freud se aventura en Mas alla
del principio del placer presentan un sostén metodologico totalmente diverso®. Al
caracter integrativo de las especulaciones freudianas sobre la vida le corresponde, en
términos metodoldgicos, una dindmica que llamaremos de apuntalamiento (Anlehnung).

El término Anlehnung es utilizado por Freud en Tres ensayos para una teoria sexual
(Drei Abhanulungen zur Sexualtheorie) —texto de 1905- para referirse al proceso por el
cual la pulsion sexual se apoya en una pulsion no sexual, para luego lograr una

trayectoria propia, divergente, e independiente de la pulsion en la cual se produce ese

mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 597).

% Es interesante en este sentido considerar el lugar que el concepto de pulsiéon, en términos de
importancia, ocupa para Freud desde los tiempos del modelo pulsional yoico-sexual, hasta el modelo
pulsional Eros-Ténatos; en 1915 Freud estipula lo siguiente: ‘He propuesto distinguir dos grupos de estas
pulsiones originarias, el de las pulsiones del yo o autoconservacion, y el de las pulsiones sexuales. Pero
esta distincion no tiene la importancia de un supuesto necesario (...); es una simple construccion auxiliar,
que sélo conservaremos mientras resulte util (...).” (Tul, GW, X, p. 216; PDP, OC, XIV, p. 119). Ya en
1924, donde el modelo pulsional Eros-Tanatos se halla profundamente inscripto en la teoria freudiana, se
halla la siguiente caracterizacion: ‘La teoria de las pulsiones es la parte mds significativa pero también la
mas inacabada (unfertigste) de la teoria psicoanalitica.” (Nota de la reedicion de 1924 de Tres ensayos
para una teoria sexual, OC, VII, p. 153). En el lapso que media entre una y otra declaracion, se ha
sostenido la importancia y centralidad de la pulsién —incluso hasta reforzada en el ultimo periodo-, pese a
que el caracter de incompleta e inacabada se mantiene constante.

¥ Como comenta Razinsky, los textos en que Freud trata sobre la muerte en relacioén a la vida se hallan
‘por fuera de su sistema formal. Son ejemplos de Freud sintiéndose mas libre, menos un prisionero de su
propio sistema determinista.’ [La traduccion es nuestra] (Razinsky, L., Freud, Psychoanalysis and Death,
Cambridge University Press, UK, 2013, p. 126). Al modo del circuito pulsional de Lacan (cfr. Lacan, J.,
Seminario XI, Clase 14: La pulsion parcial y su circuito, ed. Paidoés, 1997), podemos decir que el
recorrido freudiano retorna a la especulacion, pero ya modificado.



apoyo®’. Ahora bien, en dicho apuntalamiento de la pulsién no s6lo se produce una
modificacion eminente de la trayectoria, sino que también se produce un
desplazamiento respecto del objeto que permite la satisfaccion. Asi, en el ejemplo usado
por Freud, del amamantamiento del nifio —pulsién no sexual que corresponde a una
funcién alimenticia- cuyo objeto es la leche, se pasa, via apuntalamiento, a una
trayectoria independiente dada en el chupeteo —satisfaccion de orden sexual, no
dependiente de la funcién alimenticia- cuyo objeto resulta el pecho. Ahora bien,
independencia y desplazamiento no implican aqui disociacion radical: quedan huellas
que testimonian el primer momento de relacion, de apoyo de una pulsion en otra; asi, el
chupeteo, como satisfaccion sexual, implica la zona erogena oral, punto de inicio para la
funcion alimenticia; del mismo modo, el pecho, en tanto objeto de deseo sexual, resulta
la fuente del objeto de la pulsion alimenticia.

Al modo del apuntalamiento, la proyeccion de las especulaciones vitales freudianas
toma apoyo en elementos de la biologia —como asimismo de la clinica y la filosofia-,
pero solo para producir una reconfiguracién del trayecto que estos marcan®’ —una
capacidad explicativa sostenida en el método cientifico- y un desplazamiento respecto al
objeto mediante el cual alcanzar el fin —una concepcion de la vida sostenida en una

descriptividad fisiologica®.

Este trayecto relativo a lo vital se proyecta en el espacio que, a partir de las propias

consideraciones de Freud, se aproximaria al filoséfico: el espacio de las especulaciones,

% En esta concepcion del apuntalamiento coincidimos con Laplanche, quien la distingue del concepto de
‘anaclitico’ (Anlehnungstypus), término utilizado por Freud en Introduccion al narcisismo para designar
una eleccion de objeto de amor a partir de un apoyo de la sexualidad en un objeto encargado de funciones
autoconservativas. Sefiala Laplanche que muchas veces ambos conceptos han sido traducidos por la
misma voz de ‘anaclitico’, con lo cual, podemos suponer, se reduciria esta dinamica de proyeccion
originaria de la pulsién sexual a un acotado mecanismo de eleccion objetal. (Cfr. Laplanche, J., Vida y
muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 26). Entra en juego alli, asimismo, la
distincion entre Instinkt y Trieb, que desarrollaremos mas adelante.

' Al respecto de Mds allé del principio del placer, Derrida sefiala: ‘Este proceso textual que no es
dominable por ninguna instancia como tal (sobre todo no por la teérica segun el tipo cientifico o
filosofico), no me precipitaré a llamarlo todavia ‘ficcional’ o aun menos ‘literario’.” (Derrida, J.,
‘Especular sobre ‘Freud”, en La tarjeta postal, de Socrates a Freud y mas alla, 1980, en Derrida en
castellano, trad. Hayde¢ Silva, http//www.jaquesderrida.com.ar).

32 Aqui cabe hacer una esencial aclaracion respecto al modo en que concebimos la separacion del periodo
metapsicologico freudiano respecto de aquel inaugurado a través de Jenseits des Lustprinzip. Al referirse
a la metapsicologia, Freud lo hace en términos de presupuestos teoricos que son formulados a partir de
resultados clinicos; en este sentido, si bien no son producto directo de la clinica —son ‘especulacion’- se
hallan relacionados a dichos resultados de modo tal de no romper el campo epistemoldgico
correspondiente; al momento de referirnos nosotros a un ‘mas alla’ de la metapsicologia, en términos de
‘especulacion de alto vuelo’ (weitausholende Spekulation), lo hacemos no, entonces, respecto al caracter
mismo de especulacion de los desarrollos freudianos, sino que —en su condicion de ‘alto vuelo’- los
mismos suponen —en su incorporacion de elementos exteriores a la clinica- una ruptura para con el campo
epistemologico especificamente articulado a los resultados clinicos psicoanaliticos.



sin apoyo en lo factico, contrario a un discurso del tipo ‘cientifico’*. Este espacio que
siempre implicd una relacion de tipo ambivalente en Freud: una atraccion que funciond
desde el comienzo de sus estudios® y por otro lado, algo de lo que habia que
diferenciarse, en términos de conseguir para el psicoanalisis el rango de ‘discurso
cientifico’ que Freud siempre intenciond.

El Proyecto de una psicologia es calificado por Freud como ‘una aberracion mental’;
en términos de una sintesis de campos heterogéneos, donde buscan reducirse
cientificamente los descubrimientos de la psicologia a aquellos de la neurofisiologia y la
anatomia, la metodologia del Proyecto presenta un caracter aberrante, monstruoso: esa

aberracion es la que la metapsicologia viene a sanar. Al momento de poner el tema de la

vida en el centro mediante su ultimo modelo pulsional, Freud retoma ese caracter

3 Respecto al campo discursivo freudiano relativo a este espacio, existen numerosos autores —de los
cuales s0lo nombraremos algunos en términos ilustrativos- que lo interpretan basicamente como una
modalidad de abordaje epistemologicamente confusa o directamente erronea. Hallamos que Carel
sostiene que en Mas alla del principio del placer se produce una doble falta: ‘en primer lugar, la falta de
lenguaje capaz de sintetizar la especulacion metafisica con la estructura tradicional del ensayo cientifico.
En segundo lugar, hay una falta de evidencia empirica para sostener la hipotesis de la pulsion de muerte.’
[La traduccion es nuestra) (Carel, H., Life and death in Freud and Heidegger, Rodolpi, NY, 2006, p. 14);
una de las pincipales tesis sostenidas por Bolivar en su articulo es que el ultimo modelo pulsional, ‘como
se halla expresado por Freud, necesita ser reformulado ya que es cientificamente y filos6ficamente
inaceptable al hallarse presentado sobre dudosas bases bioldgicas.” [La traduccion es nuestra] (Cfr.
Bolivar, E., ‘The ontological grounds of the death instinct in Freud.’, en Psychoanalysis & Contemporary
Thought, Vol. 16(1), Connecticut, USA, 1993, 123-147, p. 123); para Bégoin, el ‘salto filosofico’ que
Freud emprende en sus consideraciones sobre el fin y origen de la vida constituye ‘una fuente de
multiples confusiones metodoldgicas’, principalmente entre el psicoanalisis y la biologia, como entre la
vida psiquica y la del organismo en su totalidad [La traduccion es nuestra] (Cfr. Bégoin, J., ‘La violence
du désespoir, ou le contresens d’ une ‘pulsion de mort’ en psychanalyse’, en Revue Frangaise de
Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 620). Por otro lado,
hay también disenso respecto a en qué plano discursivo se inscribe dicha confusion epistemoldgica; Ribas
sostiene que las ‘consideraciones contradictorias’ de Freud sobre la vida y la muerte en Mds alld... son
decididamente filosoficas, y responden a la pregunta ‘;cual es el sentido de la muerte del individuo?’ [ La
traduccion es nuestra] (Cfr. Ribas, D., ‘Pulsion de mort et temps’, en Revue Frangaise de Psychanalyse,
‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 672); respecto al mismo punto,
Aisenstein estipula que ‘si bien es especulativo, este texto tedrico capital no es filosofico, mas alla de los
términos: vida, muerte, psiquis, soma (...) La cuestion es la del status pulsional de la repeticion.’
(Aisenstein, M., ‘Au-dela de la désintrication’ en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’,
Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 682). Al respecto, Bergeret sefiala que ‘el clinico no
aprueba la necesidad de referirse a una disertacion filosofica sobre la vida y la muerte (...) una disertacion
sobre registros exteriores a la clinica.” [La traduccion es nuestra] (Bergeret, J., ‘La notion de pulsion de
mort pour le clinicien’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-
Abril de 1989, Paris, PUF, p. 579). Nuestra perspectiva al respecto es, como ya mencionamos, la de la
apertura de un nuevo campo discursivo desde la modalidad del Anlehnung; asi, se trata de una propuesta
discursivamente superadora respecto de los campos discursivos tradicionales de lo cientifico y lo
filosofico, producida a través de esta metodologia del apuntalamiento, y que se sustenta —como mas
adelante se desarrollara- en la concepcion de una corporalidad integral.

3 *En mis afios de juventud no he aspirado mas que a los conocimientos filoséficos, y ahora estoy a punto
de realizar ese deseo pasando de la medicina a la psicologia.” (Carta a Fliess, 2 de noviembre de 1896,
oG, I, p. 273).

* Como comenta Boothby, ‘el texto del Proyecto sobrevivié solo gracias a la feliz circunstancia de que
Fliess no destruyo su copia (...)." [La traduccion es nuestra] (Boothby, R., Freud as philosopher,
-Metapsychology aflter Lacan-, London, Routledge Ed., 2001,p. 3).



especulativo, hibrido, pero no ya aberrante: a través del concepto de pulsion,
-justamente aquel concepto que presenta el limite delimitativo de la metapsicologia-, la
proyeccion del campo discursivo relativo a la vida romperd con el movimiento
reductivo a favor de uno integral, a partir de otra dindmica: una interrelacion de
elementos heterogéneos, de disciplinas diversas, a través de la cual se produce un
apuntalamiento que despliega un espacio liberado de la tendencia metodologica
cientifica®®. En este sentido el concepto de pulsion, en tanto concepto-limite, separa a la
Vez que une.

Pero no todos los desarrollos teoricos freudianos relativos a la vida se despliegan desde
este campo discursivo del Anlehnung; justamente en tanto se trata de una relacion
integral, diversos conceptos del campo metapsicoldogico se hacen necesarios de
desarrollar al momento de comprender el concepcion de vida en Freud; es por ello que
se hara un recorrido por el concepto de pulsion®’, asi como el de sexualidad, y a partir de

ellos se proyectara el primer modelo pulsional, para finalmente arribar a Eros y Ténatos.

1. 2. Conceptos

Al momento de tratar sobre derivas del psicoanalisis relativas a aspectos del campo de lo humano que
escapan al estricto espacio sostenido por la clinica —lo que Bercherie llama ‘los escritos socioculturales
freudianos’ (Cfr. Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Buenos Aires, Paidos, 1996, p. 331)-
Freud incorpora en ocasiones los desarrollos teéricos generados respecto de la dupla Eros-Ténatos y el
campo de lo vital en si, pero lo hace no como especulacion respecto a dichos elementos, sino tomandolos
como principios explicativos a partir de los cuales pueden extraerse ciertas conclusiones, o estipular
determinados analisis. Alli, entonces, no presenciamos el despliegue del campo discursivo hibrido en
cuestion, sino una dinamica de aplicacion de elementos del psicoanalisis a diversas areas de lo humano —
asi lo vemos respecto a la religion (en Totem y tabu —Totem und Tabu-), a la guerra (en El porqué de la
guerra -Warum krieg?-), al campo cultural (en El malestar en la cultura —Das Umbehagen in der Kultur),
entre otros.

7 Se podria aducir que un texto como, justamente, Pulsiones y destinos de pulsién, implica todo un
armazén tedrico —relativo a la definicion de pulsion, a las distintas partes que la componen, etc.- que
corresponderia a una especulacidén conceptual por parte de Freud. Pero entonces se estaria incurriendo en
un desplazamiento del modo en que —entendemos nosotros- Freud concibe a ese pensamiento
especulativo ‘de alto vuelo’ (weitausholende). Como establecimos, no es en razén del caracter tedrico del
desarrollo de sus concepciones sobre la vida —especialmente en Mas alla del principio del placer- que
Freud lo denomina especulacion, sino en razon de su virtualmente nulo (en comparacion al general de sus
textos) apoyo en elementos provenientes de la clinica, o de otras disciplinas facticas —como Freud mismo
aduce respecto de las conclusiones que obtiene del extenso estudio que presenta sobre la posibilidad de la
inmortalidad organica, también en Mds alla del principio del placer-. Invirtiendo el orden de los
elementos, Laplanche se pregunta por la razén de haber otorgado un lugar tan central en su desarrollo
tedrico a Eros y Tanatos, en tanto parecen presentar muy pobre aporte al desarrollo de la teoria articulada
directamente a la clinica. (Cfi. La Laplanche, J., Vida y muerte en psicoanalisis, Amorrortu editores,
Buenos Aires, 1970, p. 150).



L 2.1 La pulsion

(Qué entiende Freud por pulsiéon? La respuesta puede dividirse en dos partes: una
definicion de pulsion —en rigor, se trata de mas de una, como mencionamos
anteriormente-, y un analisis estructural de la pulsion, que la divide en diversas partes, y
estudia las funciones propias de dichas partes.

Comencemos por la primera parte: en Tres ensayos para una teoria sexual (Drei
Abhandlungen zur Sexualtheorie), de 1905%, Freud establece una primera definicion de

pulsion:

Por ‘pulsion’ podemos entender al comienzo nada mas que la agencia representante
(Reprdsentanz) psiquica de una fuente de estimulos intrasomatica en continuo fluir;
ello a diferencia del ‘estimulo’, que es producido por excitaciones singulares
provenientes de fuera. Asi, ‘pulsién’ es uno de los conceptos del deslinde de lo
animico respecto de lo corporal. La hipotesis mas simple y obvia acerca de la
naturaleza de las pulsiones seria esta: en si no poseen cualidad alguna, sino que han
de considerarse s6lo como una medida de exigencia de trabajo para la vida
animica. Lo que distingue a las pulsiones unas de otras y las dota de propiedades

especificas es su relacion con sus fientes somaticas y con sus metas. >

A partir de esta definicion, podemos notar que la pulsion (77ieb) resulta un concepto
limite entre lo fisico y lo psiquico, pero en tanto representante psiquico; asi, a partir de
su naturaleza, pertenece con pleno derecho para su estudio —como ya mencionamos en

el apartado anterior- al campo de lo psiquico®. Lo propio de la pulsion, en tanto

3 Este texto fue editado por primera vez en 1905, por la casa Franck Deuticke (Leipzig-Viena); tuvo
posteriores ediciones en 1910, 1915, 1920, 1922 y 1925, todas por la misma editorial.

3 DAS, GW, V, p. 63; TES, OC, VI, p. 153.

4 Al respecto, en el Vocabulaire de la Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche, se establece una
distincion en los modos de formular a la pulsiéon en términos de representante psiquico (Psychische
Reprdsentaz); en efecto, Freud la define como representante psiquico —en los textos que hemos
mencionado- pero asimismo en otros textos —principalmente los textos metapsicologicos La represion
(Die Verdringung) y El inconsciente (Das Unbewusste), ambos de 1915- ‘la pulsién es asimilada al
proceso de excitacion somatica, y asi es ella la representada en la psique por ‘representantes pulsionales”
[La traduccion es nuestra]; Pontalis y Laplanche sostienen que la diferencia es verbal: el impulso
somatico se mencionaria a veces a través del término Trieb, y otras en términos de la excitacion (Reiz)
producida. De cualquier modo, lo relevante para nuestro analisis es que estructuralmente se mantiene el
hecho de que algo de la pulsion es propio de lo somatico, y se arrebata entonces a la investigacion
psicoanalitica, y algo —aquello con lo que el psicoanalisis es capaz de conducir sus investigaciones-
pertenece plenamente al campo psiquico.



‘cantidad de exigencia de trabajo para la vida psiquica’ queda asi desligado de lo
somatico, que se articula a la pulsion en términos de fuente; dicho de otro modo, lo
somatico es una instancia de la cual parte o a la cual arriba —en tanto facilitadora del fin-
la pulsion, pero que no interfiere con lo que la pulsion, en tanto representante psiquico,
resulta en su propia naturaleza. La determinacidon especifica de la pulsion, asi, viene
dada de modo exterior —a lo psiquico-, a partir de sus diversos anclajes con lo somatico.
En el texto Pulsiones y destinos de pulsion (Triebe und Triebschicksale), de 1915,
ademas de una segunda definicion de pulsion, realiza el analisis de la estructura de la
pulsion misma —segunda parte de la respuesta a la pregunta por la pulsion-, es decir,
presenta partes” que hacen al concepto, y da cuenta de sus funciones. Asi, Freud
establece que por esfuerzo (Drang) de una pulsion ‘(...) se entiende su factor motor,
esto es, la suma de fuerza o la medida de exigencia de trabajo que representa.’* En
cuanto, a partir de la definicion de pulsion, habiamos encontrado una separacion entre lo
psiquico y lo somatico —siendo aquello propio de la pulsidon en tanto representante
psiquico el caracter de montante energético, y relaciondndose lo somatico en términos
de fuente pulsional- se hace natural que Freud defina al aspecto del Drang como

‘esencia’ de la pulsion*. La pulsion, asi, siempre es perentoria, exigente, implica una

! Aqui, Freud define a la pulsién como ‘(...) concepto limite entre lo animico y lo somatico, como un
representante psiquico de los estimulos procedentes del interior del cuerpo, que arriban al alma, y como
una magnitud de la exigencia impuesta a lo animico a consecuencia de su relacion con lo somatico.’
(tomo XIV). Expresion practicamente idéntica a la anterior, excepto por remarcar al cuerpo como causa
de la cantidad de exigencia —lo cual en nuestro andlisis de la anterior expresion habia sido ya puesto de
relieve- y por la utilizacion del término ‘alma’ en vez de psique.

2 Freud se refiere, en Triebe und Triebschicksale, a estas partes de la siguiente manera: ‘Ahora podemos
discutir algunos términos que se usan con el concepto de pulsion, y son: esfuerzo, objeto, meta, fuente de
la pulsion.” (Tul, GW, X, p. 214; PDP, OC, XIV, p. 117). Como se nota, la pulsiéon no se halla
caracterizada como un todo formado de modo determinado por esas partes, sino que mas bien parecen
adquirir la cualidad de rasgos de la pulsion, que no necesariamente la agotan. Lacan acentua este aspecto,
al referenciarlas como ‘partes de ningtin todo’ de un ‘montaje’ (Cfr. Lacan, J, Seminario XI, clase 14: La
pulsion parcial y su circuito, ed. Paidos, 2003). Este caracter parcial, no determinado de la pulsion es, por
supuesto, ya puesto de relieve por Freud al caracterizarla como ‘concepto limite entre lo animico y lo
somatico’.

B TuT, GW, X, p. 214; PDP, OC, XIV, p. 117.

* El hecho de que la presion o perentoriedad (Drang) resulte lo esencial de la pulsion (7Trieb), remite
asimismo a un aspecto filologico. El término Trieb, en el vocabulario aleman, permite tanto una acepcion
fisica como una psicologica. Aparece utilizada técnicamente en el dominio de la termodindmica, asociada
a una distincidén entre energia libre y ligada —especialmente a partir de los trabajos de Hermann von
Helmbholtz (1821-1894), fisico aleman-; en el campo de la psicologia, designa tradicionalmente un
principio de accion independiente de la voluntad, desde el cual Breuer —creador del método catartico, que
trabajo junto a Freud entre 1882 y 1895- trazé la distincion entre energia ‘tonica’ y ‘libre’ (Para una
ampliacion de este tema, cfr. Elementos para una enciclopedia del psicoanalisis. El aporte freudiano, ed.
Paidds, Barcelona, 1996, dirigida por Pierre Kaufmann, especialmente en torno al articulo sobre
pulsiones). En esta misma linea hallamos la caracterizacion, por parte de Jean Laplanche, de la presion
(Drang) pulsional en términos de un ‘modelo hidraulico’, lo cual acercaria en el modo freudiano de
concebir la pulsion (7rieb) a la acepcion fisica de este término respecto de la psicoldgica. (Cfr. Laplanche,
J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 23 y ss.).



cuota de presion constante impuesta al aparato psiquico, y es por ello que Freud estipula
que ‘(...) cuando se habla negligentemente de pulsiones pasivas, no puede mentarse otra
cosa que pulsiones con una meta pasiva.’*

El fin o meta (Ziel) de una pulsion ‘(...) es siempre la satisfaccion, que sélo puede ser
alcanzada cancelando el estado de estimulacion en la fuente de la pulsion.’* La
satisfaccion, pensada de modo general a partir de la supresion de un estado de
estimulacion?, necesita entonces de un medio por el cual llevar a cabo dicha supresion.
Asi, nuevamente de modo general, define Freud al objeto (Objekt), siendo ‘(...) aquello
en la cual o por lo cual puede la pulsion alcanzar su meta.”* Freud lo caracteriza como
‘lo mas variable en la pulsion’®, en términos de que la pulsion no presenta una relacion
necesaria con un objeto determinado para lograr su satisfaccion, y por ello el objeto
‘(...) no se halla enlazado originariamente con ella (la pulsion), sino que se le coordina
s6lo a consecuencia de su aptitud para posibilitar la satisfaccion.”™ Asi, Freud indica
que incluso partes del cuerpo mismo pueden fungir como Objekt; esto vuelve a
remarcarnos un caracter de exterioridad de lo somatico respecto a lo propio de la
pulsion, en tanto el cuerpo funge aqui s6lo como medio para la obtencion de
satisfaccion.

Finalmente, hallamos un cuarto elemento: la fuente (Quelle) de la pulsion. La fuente es

definida por Freud como

‘(...) aquel proceso somatico, interior a un 6rgano o a una parte del cuerpo, cuyo
estimulo es representado (reprdsentiert) en la vida animica por la pulsion. No se
sabe si este proceso es por regla general de naturaleza quimica o puede
corresponder también al desprendimiento de otras fuerzas, mecanicas, por ejemplo.
El estudio de las fuentes de la pulsion no corresponde ya a la Psicologia. Aunque el
hecho de nacer de fuentes somaticas sea en realidad lo decisivo para la pulsion,
¢ésta no se da a conocer en la vida animica sino por sus metas. Para la investigacion

psicolégica no es absolutamente indispensable mas preciso conocimiento de las

* TuT, GW, X, p. 214; PDP, OC, XIV, p. 117.

* Ibidem.

47 La pulsiones, concebidas en términos de perturbaciones internas de las cuales el individuo no puede
defenderse huyendo, como ante aquellas externas (Cfr. TuT, p. 214 y ss.) asi, como lo enuncia Couvreur,
‘los destinos pulsionales son modos de defensa contra las pulsiones.” [La traduccion es nuestra]
(Couvreur, C., ‘Une équation a deux inconnues’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de
mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 658).

® Tul, GW, X, p. 214; PDP, OC, X1V, p. 117.

¥ Ibidem.

0 Ibidem.



fuentes de la pulsion, y muchas veces pueden ser deducidas éstas del examen de las

metas de la pulsion.”

De aqui hemos de retener la afirmacién de que no corresponde a la Psicologia estudiar
las fuentes, es decir, que su correspondencia estara dada por la adecuacion disciplinar a
la naturaleza de las fuerzas en juego —por ser fuerzas posiblemente quimicas o
mecanicas, involucraria a la Quimica, la Biologia, la Fisica quizas-; en tanto el método
psicolégico freudiano so6lo permite, en virtud de la naturaleza psiquica de sus
componentes facticos, lidiar con aquello que es representacion de la exigencia somatica,
lo que resulta ‘decisivo para la pulsion’ se le retacea constantemente, siendo so6lo pasible
de pensarse de modo indirecto —a través del examen de los fines pulsionales-. Asi,
encontramos esta ligazon férrea entre metodologia de lo psicologico y espacio somatico
negado. Dicha metodologia muestra ya aqui los problemas que acarrea para la teoria,
problemas de indole funcional -a través del examen indirecto no siempre, sino
solamente ‘muchas veces’ es posible deducir la fuente pulsional-, pero asimismo en
términos de un deseo —estipular que un conocimiento mas preciso de las fuentes
pulsionales ‘no es absolutamente indispensable’, indica que por lo menos resulta muy
deseable-. Por otro lado, invirtiendo el sentido de los términos, ambas falencias
muestran, combinadas, una posibilidad de apertura: el camino hacia la fuente pulsional,
hacia lo somatico, no se halla en completa oclusiéon respecto a la investigacion
psicologica; existe una via indirecta que permite dibujar —aunque sélo sea
deductivamente- el contorno de dicha fuente, y existe una necesidad -—mas
correctamente, un deseo- de avanzar en dicha direccion. Asi, lo afirmado al comienzo
—El estudio de las fuentes de la pulsion no corresponde ya a la Psicologia.’- queda
parcialmente derruido al final —°(...) muchas veces pueden ser deducidas éstas del
examen de las metas de la pulsion.’-. Como veremos, este camino encontrara
realizacion via el campo discursivo hibrido al que nos referimos en el apartado anterior,
el cual implicara un necesario cambio de método —no se tratara, eminentemente, de una
produccion tedrica a partir de la facticidad clinica, ni un trabajo de deduccion, ambos
elementos conformantes de un método hipotético-deductivo (aunque por supuesto
ambos apareceran)-.

El modo en que las pulsiones hacen presencia en la obra de Freud es siempre dual, y

opositivo. Dicha dindmica pulsional dual se halla presente a lo largo de su obra,

3 Ibid., p. 216; p. 119.



instanciada en los tres modelos pulsionales: pulsiones de autoconservacion
(Selbsterhaltungstriebe) 'y pulsiones sexuales (Sexualtriebe), pulsiones yoicas
(Ichtriebe) y pulsiones de objeto (Objekttriebe), y finalmente pulsiones de vida
(Lebenstriebe) y pulsiones de muerte (7odestriebe). Como se advierte, el aspecto sexual
forma parte de los tres modelos —siendo propio de uno de los términos tanto en el
primero como en el ultimo modelo, y de ambos en el segundo®-, con lo cual la
concepcion de sexualidad en Freud nos resultard un elemento determinante para

comprender el caracter propio de lo pulsional.

L 2. ii. El concepto de sexualidad

Para dilucidar la concepcion freudiana de sexualidad retornaremos a Tres ensayos para
una teoria sexual (Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie). Comienza dando una

caracterizacion de lo que Freud llama ‘la opinién popular’ sobre la sexualidad.

La opinién popular tiene representaciones bien precisas acerca de la naturaleza y
las propiedades de esta pulsion sexual. Faltaria en la infancia, advendria en la
época de la pubertad y en conexion con el proceso de maduracion que sobreviene
en ella, se exteriorizaria en las manifestaciones de atraccion irrefrenable que un
sexo ejerce sobre el otro, y su meta seria la unioén sexual o, al menos, las acciones

que apuntan en esa direccion.’

Esta ‘concepcion popular’ de lo sexual —mas alla de ser una hipostasis- resulta
relevante en términos de los campos de aplicabilidad de la pulsion sexual. En efecto, la
opinion popular remitiria el accionar de las pulsiones sexuales a determinadas instancias

muy acotadas, tanto en tiempo como en alcance*. Freud procedera, a lo largo de este

>2 En el segundo modelo pulsional el esquema se complejiza: ambas pulsiones presentan energia libidinal
(Libidoenergie), con lo cual ambas comparten un caracter sexual.

3 DAS, GW, V, p. 33; TES, OC, VII, p. 123.

> En este sentido, Laplanche caracteriza de ‘biologizante’ la concepciéon popular, en tanto parece
presentar los rasgos de una sexualidad animal, tendiente a la conservacion vital —etapas delimitadas de
existencia, objetivo de reproduccion, etc.-. (Cfr. Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu
editores, Buenos Aires, 1970, p. 25). En el mismo sentido, Desparts-Péquignot califica la concepcion
sexual propia del mundo médico y cientifico de fines del siglo XIX y comienzos del XX como
‘naturalista’, en términos de un ‘instinto genital’ (Genital Instinkt) que despierta en la pubertad con fines



texto, a desmontar a la ‘multitud de errores, inexactitudes e inadvertencias’ que dicha
concepcion popular presenta —y que a través de los cuales, serd posible montar el
caracter dindmico especifico de la pulsion sexual. Para ello, el analisis freudiano se
centra en cuatro elementos especificos: la meta sexual normal, la sexualidad infantil, la
sintomatologia neurdtica y la sublimacion.

La meta sexual normal es definida por Freud como °(...) la conjuncidn de los genitales
en el acto denominado coito, que lleva al alivio de la tension sexual y a la extincion
temporaria de la pulsion sexual (satisfaccion andloga a la saciedad en el caso del

hambre).”> Sin embargo, Freud agrega que

Empero, ya en el acto sexual mas normal se anuncian los esbozos de aquello que, si
se desarrolla plenamente, lleva a las aberraciones que han sido caracterizadas como
perversiones. (...) Ademas, a uno de estos contactos, el de ambas mucosas labiales,
se le ha otorgado en muchos pueblos (entre los que se cuentan los de mas alta
civilizacion) un elevado valor sexual, por mas que las partes corporales
intervinientes no pertenezcan al aparato sexual, sino que constituyen la entrada del

tubo digestivo. *

Asi, si la perversion (Perversion) es definida como una desviacion respecto al fin o
meta sexual normal, Freud hallara que contactos como el tomarse de la mano, el beso, la
caricia, entre otros, permiten concluir que no existe una separacion neta entre perversion
y vida sexual normal. Dicho de otro modo, se produce una gran expansion en cuanto al
alcance de la pulsion sexual: no se acota al coito, sino que presenta una multiplicidad de
variaciones, las cuales asimismo se hallan conectadas con dicho fin ‘normal’. Asi, el
panorama se invierte: sexualmente hablando, en términos de variabilidad el fin sexual
normal resulta una suerte de excepcion a la regla®.

Respecto de la sexualidad infantil, Freud sostiene que

unicamente reproductivos. Asi la masturbacion, o las diferentes desviaciones sexuales respecto del fin del
‘instinto genital’ son consideradas en términos psicoldgicos como anormales, o éticos como amorales.
(Cfr. Elementos para una enciclopedia del psicoandlisis. El aporte freudiano, ed. Paidos, Barcelona,
1996).

> DAS, GW, V, p. 46; TES, OC, VII, p. 136.

% Ibid., p. 45; p. 135.

%7 Excepcion que, en tanto implica a su vez un imperativo ligado a lo bioléogico, resulta de gran relevancia,
de modo tal que Freud definird a las perversiones propiamente dichas en términos de una coartacion
respecto del fin sexual normal (sadismo, masoquismo, etc.) o de su objeto (fetichismo, homosexualismo
-0 ‘inversion’, como Freud lo llama-, entre otros, lo cual asimismo atentaria contra la posibilidad
reproductiva, propia del fin sexual normal). (Cfi. Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie)



Se llegd entonces a este resultado: todas las inclinaciones perversas arraigan en la
infancia; los nifios tienen toda la disposicion (constitucional) a ellas y la ponen en
practica en una medida que corresponde con su inmadurez. En suma, la sexualidad
perversa no es otra cosa que la sexualidad infantil aumentada y descompuesta en

sus mociones singulares.*®

Aqui dos elementos de esencial importancia quedan destacados: en primer lugar, la
ampliacion en cuanto al alcance temporal de la pulsion sexual —vale decir, que no se
halla acotada a estrechos periodos de la vida-, pero asimismo, en segundo lugar, que no
existe una sexualidad normal en cuanto natural, a partir de la cual, por desviaciones
patdgenas, se obtendrian los casos perversos, sino que inicialmente el campos sexual es
perverso, y que dependiendo de los avatares de las fijaciones de objeto y fin sexual, se
llegaria a distintas formas mas o menos estables de sexualidad®®, hallandose entre ellas
la ‘normal’®. En este contexto, el infante es denominado por Freud como ‘perverso
polimorfo’ (Polimorph perverse), dando a entender que su sexualidad es eminentemente
perversa, pero asimismo polimorfa, es decir, que el punto de anclaje corporal a partir del
cual obtiene satisfaccion sexual no se halla fijo, sino que es variable®'. De este modo, en
términos de extension corporal, se produce asimismo una expansion del campo sexual:
ya no es un area especifica —la genital, la oral, u otra- la que concentra de modo fijo la
actividad pulsional sexual, sino que la totalidad del cuerpo —y no solamente la superficie
del mismo, sino también los distintos organos- es campo de posibilidad de accion
sexual.®®

El tercer elemento lo conforman los sintomas neuroticos, definidos por Freud en
términos de ‘satisfaccion sustitutiva’ (Ersatzbefriedigung). En efecto, el sintoma provee

de una satisfaccion sexual sustitutiva o secundaria frente a la imposibilidad de

¥ Vorlesungen zue Einfiihrung in die Psychoanalyse, GW, X1, p. 482; Conferencias de introduccion al
psicoanalisis, OC, XVI, pp. 283-4.

* Como remarca Bercherie, el topico de la sexualidad infantil en si constituia una novedad solamente
relativa para la época; la novedad radical se halla en el modo en que la sexualidad infantil es concebida
respecto a la adulta: como fuente de la misma, y no como prefiguracion. (Cfr. Bercherie, P., Génesis de
los conceptos freudianos, Buenos Aires, Paidos, 1996).

% En este sentido es que Laplanche hablar4 de la sexualidad como ‘lo que pervierte’. (Cfi~ Laplanche, J.,
Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 34).

¢! Desde aqui, Freud estipula una serie de fases por las cuales el desarrollo sexual infantil se sucede: en
principio, este ordenamiento se daria por una fase oral, una anal, una félica, un periodo de latencia, y
finalmente una fase genital (para una ampliacion del tema, cfr. Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie,
como asimismo Vocabulaire de la Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche, Paris, PUF, 1967, y
Elementos para una enciclopedia del psicoandlisis. El aporte freudiano, ed. Paidos, Barcelona, 1996).

62 ‘Entre los lugares del cuerpo de los que parte esa libido, los mas destacados se sefialan con el nombre
de zonas erdgenas, pero en verdad el cuerpo integro es una zona erdgena tal.” (Abriss der Psychoanalyse,
GW, XVIL, p. 342; Resumen del psicoandlisis, OC, XXIII, p. 149).



satisfaccion directa de la pulsion; dicha satisfaccion adquiere caracteres eminentemente
patologicos: ‘Pero tampoco la satisfaccion se queda corta; sabe imponerse en la
conducta de los enfermos mediante unos rodeos y, de preferencia, se vuelve sobre la
propia persona, se trueca en automortificacion.’® La pulsién sexual no solamente
implica un despliegue respecto de un campo que parece atenerse de modo directo a la
satisfaccion erotica —vale decir, el campo de la sexualidad ‘normal’, en conjunto con las
denominadas perversiones- sino que asimismo resulta parte fundamental de un campo
patogénico, articulada incluso a la capacidad de provocacion de sufrimiento. Asi, en lo
patogénico mismo existe satisfaccion de tipo sexual.

Finalmente, el concepto de sublimacion (Sublimierung) resulta fundamental en
términos de la capacidad variativa de la pulsion sexual. Segin Freud, respecto del
exceso de energia sexual, en el proceso de sublimacion (...) se procura drenaje y
empleo en otros campos, de suerte que el resultado de la disposicion en si peligrosa es
un incremento no desdefiable de rendimiento psiquico.’®* Asi, Freud estipula a dicha
capacidad de sublimacion de la sexualidad como la principal fuente de la actividad
artistica, pero asimismo articulada a la investigacion cientifica y, en fin, como pasible de
fungir como fuente energética —parcial o total- de toda actividad de indole intelectual .
Este proceso de ‘desexualizacion’ de la pulsion sexual cumple asimismo importantes
funciones civilizatorias: ‘Asi pues, la disposicion sexual general perversa de la infancia
puede considerarse como la fuente de toda una serie de nuestras virtudes (...).’

Lo sexual, registro fundamental del caracter pulsional —y por supuesto, del conjunto del
psicoanalisis freudiano- se delinea, entonces, como una instancia eminentemente
variable. En términos de una ‘normalidad’ sexual —que implicaria un fin determinado, a

través del contacto de zonas erdgenas determinadas, en una pauta temporal asimismo

8 Vorlesungen zue Einfiihrung in die Psychoanalyse, GW, X1, p. 482; Conferencias de introduccion al
psicoanalisis, OC, X VI, pp. 282.

% DAS, GW, V,p. 107; TES, OC, VII, p. 218.

% Sublimierung, término de origen latino —como hace notar Saint Girons en su articulo, Freud no utiliza el
término Aufhebung, que designa en Hegel la capacidad dialéctica del espiritu de ‘convertir lo negativo en
ser’. (Cfr. Elementos para una enciclopedia del psicoandlisis. El aporte freudiano, ed. Paidds, Barcelona,
1996, dirigida por Pierre Kaufmann, p. 452)-, significa principalmente un movimiento de ascenso o
elevacion; la particula sub no sélo designa una relacion de inferioridad, sino también se la vincula con
super, en el sentido de desplazamiento hacia lo alto. Sublimis, que contiene la significacion de ‘elevarse’,
deriva de limus o limis, ‘oblicuo’; el sentido del término Sublimierung es entonces el de una elevacion de
tipo oblicuo, es decir, una elevacion que transgrede una conexion natural. Asi, se designa la
transformacion de energia sexual en ‘energia desexualizada’, con diversos fines. Esta idea de transgresion
y ‘espiritualizacion’ se halla presente en la utilizacion alquimica del concepto, que designa el pasaje del
estado solido al gaseoso, sin una fase liquida intermedia. Para otras referencias respecto a la relacion entre
los desarrollos freudianos y los conceptos quimicos, cfr. Assoun, P-L., Freud y Nietzsche, Fondo de
Cultura Econémica, Méjico D.F., 1984, p. 104 y ss.



determinada- el despliegue del concepto de sexualidad freudiano parece sostener un
caracter de perversion en si: no solo la perversion es desvio, variacion respecto de algo
sostenido como norma, sino que esa norma es producto de ciertas fijaciones dadas a
partir de un campo de perversion. Esta capacidad perversa de variacion se despliega en
multiples registros vitales®: la sexualidad ya no solamente abarca aquello definido a
partir del fin sexual normal, o de las diversas variaciones perversas, sino que la
capacidad de satisfaccion puede tomar parte en procesos patdogenos -sin desmedro de
presentar, para el individuo involucrado en dicho proceso, una alta cuota de sufrimiento-
pero asimismo conforma de modo fundamental actividades esenciales para el proceso
civilizatorio, ligadas al arte, la ciencia, la moral e incluso a la religion®. La totalidad de
las actividades humanas parecen asi hallarse articuladas a esta capacidad de variabilidad
perversa de lo sexual®.

19, resultara

Esta variabilidad, esta capacidad de mutacion propia de la pulsion sexua
fundamental para comprender el modo en que los modelos pulsionales se despliegan en
su dualidad opositiva, pero asimismo para comprender el rol de la capacidad
transformativa de Eros en el Ultimo modelo pulsional, fundamental en torno a la

potencialidad de despliegue vital.

1. 3. Modelos pulsionales

% Como Brenner sefiala, ‘Sobre lo que Freud queria llamar la atencién al hablar de Trieb en vez de
Instinkt [diferenciacion que retomaremos mds adelante], yo creo, es que el comportamiento sexual
humano estd caracterizado por ser cualquier cosa menos esteriotipado, como lo evidencia el
comportamiento sexual de los nifios, las fantasias sexuales y los sintomas neurdticos, y la variedad de
perversiones sexuales.” [La traduccion y la cursiva son nuestras] (Brenner, Ch., ‘Aspects of
Psychoanalytic Theory: Drives, Defence and the Pleasure-Unpleasure Principle’, en Psychoanalytic
Quarterly, Vol. 77, pp. 707-717, NY, 2008, p. 708).

7 Cfy. Freud, S., Totem y tabii, El malestar en la cultura, El porqué de la guerra, entre otros.

% Incluso en las actividades mas alejadas de lo sexual, como ser la tendencia destructiva presente en la
guerra, Freud halla elementos articulados a la pulsion sexual (Cfr. Warum Krieg? -;Por qué la guerra?).
Rosemberg sefiala, en este sentido, que ‘la pulsion de muerte no aparece jamas en tanto tal, ya que ella es,
en tanto que ella misma, muda, nunca aparece sino intricada a la pulsion de vida.’ [ La traduccion es
nuestra] (Rosemberg, B., ‘Pulsion de mort et intrication pulsionnelle, ou la pulsion de mort dans la
construction de 1’ objet et 1” appareil psychique, ou la pulsion de mort et la dimension masochiste de 1
“existance’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989,
Paris, PUF, p. 557)

% Capacidad que Lacan sostendrd como fundamental, al caracterizar a la sublimacién como paradigma de
la satisfaccion sexual (Cfr. Lacan, J., SeminarioXI, Clase 12: la sexualidad en los desfiladeros del
significante, ed. Paidos, 2003).



L. 3. i. Pulsiones yoicas —o de autoconservacion- y pulsiones sexuales

La nocion de oposicion conflictiva entre pulsiones yoicas y pulsiones sexuales es
introducida por Freud en un texto de 1910, La perturbacion psicogena de la vision
segun el psicoandlisis (Die Psychogene Sehstorung in Psychoanalysticher Auffassung).
Dichas perturbaciones psicogenas se basan en la separacion —via represion- de ciertas
representaciones visuales respecto del campo de la conciencia. Ante esto Freud estipula
que ‘(...) el abordaje psicoanalitico supondra que esas representaciones han entrado en
una oposicion con otras, mas intensas —para las cuales empleamos el concepto colectivo

de ‘yo’ (...).”" Sin embargo, aflade que

‘(...) las oposiciones entre representaciones no son sino la expresion de las luchas
entre las pulsiones singulares. De particularisimo valor para nuestro ensayo
explicativo es la inequivoca oposicion entre las pulsiones que sirven a la
sexualidad, la ganancia de placer sexual y aquellas otras que tienen por meta la

autoconservacion del individuo”', las pulsiones yoicas.”

Esta oposicion pulsional hallara su campo de proyeccion en dreas somaticas que
conjuguen sus posibilidades de accion: la boca, capaz de besar, pero al mismo tiempo de
comer y de hablar, o los ojos, capaces de obtener informacion 1til para el fin de la
autoconservacion, pero asimismo de captar las propiedades que hacen a un objeto

deseable en términos amorosos. Concluye Freud, ‘en este punto se confirma que a nadie

™ Die Psychogene Sehstérung in Psychoanalysticher Auffassung, GW, VI, p. 97; La perturbacién
psicogena de la vision segun el psicoanalisis, OC, X1, p. 211.

"' Més adelante Freud acotard que estas pulsiones pueden comprenderse en los términos generales de
‘hambre’ y ‘amor’ —en alusiéon a la frase de Friedrich von Schiller, ‘Hambre y amor mantienen
cohesionada la fabrica del mundo’-.

™ Die Psychogene Sehstérung in Psychoanalysticher Auffassung, GW, VIII, p. 97; La perturbacién
psicogena de la vision segun el psicoandlisis, OC, X1, p. 211. Segun Laplanche y Pontalis (Vocabulaire
de la Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche, Paris, PUF, 1967), la sinonimia entre pulsiones
yoicas y autoconservativas puede ubicarse en tres planos: a nivel bioldgico, se trata de una oposicion
entre la conservacion del individuo (Selbsterhaltung) y la de la especie (Arterhaltung); el yo resultaria asi
—en tanto instancia- una suerte de agente de la conservacion de si; en términos del aparato psiquico, las
pulsiones autoconservativas resultan mas aptas para funcionar segin el principio del realidad
(Realitdtprinzip), resultando el yo una instancia tendiente a lo ‘util’; finalmente, -como marca la cita
freudiana- en términos de representacion: a cada grupo de pulsiones le corresponden cierto tipo de
representaciones, siendo en el caso autoconservativo aquellas que conforman al yo.



le resulta facil servir a dos amos al mismo tiempo. Mientras mas intimo sea el vinculo
en que un organo dotado de esta doble funcion entre con una de las grandes pulsiones,
tanto mas rehusara a la otra’”

Se dibuja, aqui, la relaciéon en la que la oposicién pulsional se establece. Distintas
instancias pertenecientes al plano somatico, pasibles de una ‘funciéon doble’ —es decir,
pasibles de operar funcionalmente bajo las influencias pulsionales tanto sexuales como
autoconservativas- fungen como campo de operaciones para el conflicto pulsional. Si en
dicho conflicto se impone un tipo de pulsion, la funcion a la que se halla articulada el
otro tipo de funcidn resulta inhibida; asi, la mayor potencia de la pulsion yoica respecto
a la sexual en el ejemplo de la perturbacion visual que Freud analiza, redunda en una
represion de las representaciones visuales con carga sexual —es decir, en una
imposibilidad de las mismas de acceder a la conciencia-, y por tanto en una inhibicion™
de la funcion visual con fines de tipo sexual. En esta disposicion relacional, se establece
una simetria pulsional tanto en términos estructurales como dindmicos. Dindmicamente,
ambas pulsiones tienden a asegurar su predominio —y por ende, su satisfaccion- a través
de la inhibicion de su contraria, tomando como terreno de conflicto a partes
determinadas del soma. Estructuralmente —retomando el analisis pulsional desarrollado
en el apartado anterior a partir de Pulsiones y destinos de pulsion- ambas pulsiones
presentan una determinacion en cuanto al objeto (Objekt) -*(...) aquello en la cual o por
lo cual puede la pulsion alcanzar su meta.””*- dada en un drea somatica que presenta esta
‘funcion doble’ (doppelseitiger Funktion), de modo que sea a partir de —y a través de-
esta bilateralidad que se produce el conflicto: en la funcion misma del mirar se
despliega el predominio de un conjunto de representaciones, ligada a un tipo pulsional,
en detrimento —via inhibicion represiva- de otro, pero es justamente en tanto detenta
dicha ‘funcion doble’ que ese espacio somatico es capaz de fungir como campo de
batalla pulsional.

Esta ‘funcién bilateral’ pareciese acotarse a ciertas areas somaticas —como se menciono,
los ojos, la boca-; sin embargo, esta lista puede expandirse facilmente acudiendo, en
primer lugar, a aquellas areas que forman parte del conjunto de fases erdgenas
recorridas durante la maduracion sexual — (ver nota 34)-, las cuales presentan asimismo

una especifica funcionalidad autoconservativa. Asi, multiples areas somaticas parecen

" Ibid., p. 98; p. 213.
™ La concepcion de inhibicion (Hemmung) resultard, como veremos, fundamental para explicar, en el
desarrollo del modelo pulsional Eros-Téanatos, el modo en que en el ser vivo es capaz de devenir tal.

" TuT, GW, X, p. 215; PDP, OC, X1V, p. 117.



prestarse a esta posibilidad de especifica doble funcionalidad, en términos de relaciones
pulsionales.

Ahora bien, remontandonos a tempranos escritos freudianos’™, hallamos ejemplificado
el caso contrario, es decir, la preeminencia de la pulsion sexual por sobre la
autoconservativa. En efecto, el brazo o la garganta paralizados de la histérica resulta una
fuente de satisfaccion sexual sustitutiva. Alli se produce una clara inhibiciéon de la
funcion autoconservativa del brazo, representada en su capacidad motora. Sin embargo,
otro parece ser el escenario relativo a la pulsion sexual. Si anteriormente halldbamos
una especifica funcionalidad propia de la region somatica articulada a dicha pulsion —el
mirar al objeto de deseo sexual respecto a los ojos, el besar respecto a la boca, la
interaccion especifica en la relacion sexual para regiones como la genital o anal- en el
brazo paralizado de la histérica pareciese no existir ninguna funcionalidad determinada
en cuanto a la facilitacion de un goce sexual; la paralisis, de por si, parece apuntar
simplemente a la especifica inhibicion motora. En este caso, mientras que la pulsion
autoconservativa se halla articulada a una funcion especifica, la pulsion sexual parece
no necesitar de ninguna funcionalidad determinada en orden de alcanzar su fin (Zie/), la
satisfaccion”’. En su variabilidad, en su naturaleza perversa, la pulsion sexual parece
poder desligarse de la necesidad de una determinacion en su objeto (Objekt) como la
que representaba especificamente la ‘funcion bilateral’. Es en este sentido que, en
Esquema de psicoanalisis, de 1938, Freud dictamina que ‘el cuerpo integro es una zona
erogena’” Correlativamente, si todo el cuerpo puede ser pasible de fungir como zona de
accion de la pulsion sexual, asimismo lo seréd respecto a la pulsion autoconservativa, en
tanto toda region somatica cuenta con una funcionalidad autoconservativa especifica.
Este andlisis nos sitia de modo divergente respecto al punto de vista establecido a
partir de Concepto psicoanalitico de las perturbaciones psicogenas de la vision, no en
cuanto a su generalidad, sino en cuanto a su modalidad especifica. Dindmicamente
hablando, ambas compiten por su preeminencia teniendo al soma como campo de
accion, pero este conflicto no se situa ya en regiones especificas, posibilitadas a partir
de la presencia de una especifica ‘funcién doble’, sino que es capaz de producirse en

cualquier area corporal.

" Cfi. principalmente Estudios sobre la histeria (Studien iiber hysterie), como asimismo Nuevas
observaciones sobre las neuropsicosis de defensa (Weitere bemerkungen iiber abwehneuropsychosen).
7Y en este sentido, Freud especifica que la paralisis se halla inscripta en otra anatomia —imaginaria- (Cf#.
Hysterische Phantasien und ihre Beziehung zur Bisexualitit, 1908; Las fantasias histéricas y su relacion
con la bisexualidad).

8 Abriss der Psychoanalyse, GW, XVII, p. 340; Resumen del psicoanalisis, OC, XXIII, p. 143.



La diferenciacion dinamica se complementa en términos de estructura pulsional. Ambas
pulsiones presentan un objeto a través del cual alcanzan la satisfaccion, pero dicho
objeto solamente presentara una especificidad en términos de funcionalidad al tratarse
de la pulsién autoconservativa; la pulsion sexual es capaz de hallar satisfaccion sin
necesidad de proyectarse a través de una capacidad funcional dada —al modo del brazo
paralizado-, en virtud de su capacidad variativa. El Objekt erdgeno, asi, resulta
indeterminado en cuanto a una necesidad funcional organica™.

De este modo, en términos generales, -es decir, desde la modalidad de andlisis y
descripcion de la pulsion que se desarrolla en Pulsion y destinos de pulsion- ambos
grupos pulsionales parecen coincidir tanto en su estructura como en su dinamica. Sin
embargo, las divergencias especificas desarrolladas permiten plantear la posibilidad de
establecer una caracterizacion diversa al interior del concepto mismo de pulsion. ;Desde
donde, partiendo de la estructura general de pulsion, se hace posible dar cuenta de la
diferencia esencial que la pulsion sexual, en términos de variabilidad, presenta respecto

a la pulsion autoconservativa y su caracter determinado?

™ Al respecto, cabe seflalar la distincion semantica presente en la obra de Freud, -marcada en su
relevancia por Lacan, en su seminario XI ‘Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis’, de
1964, como también por Laplanche, en su libro de 1970, Vie et mort en psychanalyse-, entre Trieb
(pulsién) e Instinkt (instinto). Como nota Laplanche, si bien ambos términos son utilizados por Freud al
momento de referirse a la actividad pulsional, Instinkt es utilizado en relacion a ‘(...) un comportamiento
performado, cuyo esquema es hereditario y que se repite con modalidades relativamente adaptadas a un
determinado tipo de objeto.” (Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos
Aires, 1970, p. 18). Asi, la voz de Trieb nominaria a la actividad pulsional sexual, mientras que Instinkt
referiria a las tendencias autoconservativas, mas cercanas, como mencionamos, a un tipo de
comportamiento apegado a modalidades descriptibles bioldgicamente. Como Laplanche mismo sefala, el
traducir indiferentemente Trieb e Instinkt por la misma voz de ‘instinto’ —instinct, en francés- no
solamente compete a traducciones francesas —o castellanas-, sino también a traducciones a la lengua
inglesa, utilizando instinct —asi como Laplanche toma pulsion para Trieb, la voz inglesa correspondiente
es drive-; para ampliar este punto, cfr. Vocabulaire de la Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche,
Paris, PUF, 1967, como asimismo el articulo referido a la pulsion de Saint-Girons en Elementos para una
enciclopedia del psicoandlisis. El aporte freudiano, ed. Paidés, Barcelona, 1996, dirigida por Pierre
Kaufmann). [En espafiol, existen dos traducciones principales de la obra de Freud —ambas tomadas como
referencia en este trabajo-: La de Lopez Ballesteros —editada por Biblioteca Nueva-, en la que Trieb es
traducida por instinto, y la de Echeverry, -editada por Amorrortu-, que traduce por pulsion.] Al respecto,
Vermorel marca que dicha teoria pulsional se sustenta en el concepto de Triebkraft de Helmholtz (1847)
-como deslinde de lo psiquico y lo somatico-, sustentandose desde alli la diferenciacion entre Trieb e
Instinkt. (Cfr. Vermorel, M., ‘The Drive (Trieb) from Goethe to Freud’, en International Review of
Psycho-Analysis, 1990, Vol. 17, pp. 249-256). Este doble sentido, asimismo, sostiene la importancia de la
distincion relativa a la traduccion del término ‘apuntalamiento’ -marcada en la nota 16-, entre un
Anlehnung propio de la dinamica de la pulsion sexual en su despliegue respecto a la autoconservacion, y
un Anlehnungstypus asociado a una eleccion objetal de tipo autoconservativo.



L 3. ii. La pulsion en sus origenes

La anterior pregunta por la diferenciacion pulsional nos remite al andlisis freudiano
respecto a la génesis de las pulsiones, momento en el cual es ubicada su diferenciacion.
Retornando a Tres ensayos para una teoria sexual, hallamos un pasaje que ubica dicho

momento de diferenciacion: el del aparecer del placer sexual.

Al comienzo, claro estd, la satisfaccion de la zona erdgena se asocié con la
satisfaccion de la necesidad de alimentarse. El quehacer sexual se apuntala
(anlehen) primero en una de las funciones que sirven a la conservacion de la vida,
y solo mas tarde se independiza de ella. Quien vea a un nifio saciado adormecerse
en el pecho materno, con sus mejillas sonrosadas y una sonrisa beatifica, no podra
menos que decirse que este cuadro sigue siendo decisivo también para la expresion
de la satisfaccion sexual en la vida posterior. La necesidad de repetir la satisfaccion

sexual se divorcia entonces de la necesidad de buscar alimento (...)*

Asi, el primer momento de la aparicion del placer sexual se produce
concomitantemente con la satisfaccion de una necesidad vital. El trayecto erdtico
acompana al autoconservativo: al saciar el hambre, el nifio se satisface asimismo
sexualmente. Aqui, la diferencia se sustenta solamente en el tipo de satisfaccion: tanto el
trayecto como el objeto que permite la satisfaccion coinciden en ambos devenires.

Sin embargo, dicho estado de cosas varia rapidamente, a través de un proceso de
apuntalamiento (Anlehnung) que deriva en una independencia de la pulsion sexual
respecto a la funcion conservativa®. En efecto, la pulsion sexual no requerird ya de un
objeto externo para su satisfaccion, sino que devendrd autoerética (autoerotische) —es
decir, el nifio serd capaz de utilizar zonas de su propio cuerpo para obtener satisfaccion
sexual; v. gr., la succidn del pulgar-. La pulsion sexual presenta divergencias respecto de
la autoconservativa tanto en su trayecto —el placer sexual proveniente de la succidon no
involucra ya, por ejemplo, ciertas partes del aparato digestivo- como en su objeto —ya no

es el pecho materno el medio por el cual obtiene su satisfaccion. Asi, la obtencion de

¥ DAS, GW, V,p. 71; TES, OC, VII, p. 165.
8! Este proceso de independizacion pulsional aparece muy tempranamente, en forma de ‘placer marginal’
(Rand Vergniigen) ya al momento del chupeteo. (DAS, GW, V, p. 71; TES, OC, VII, p. 165).



placer sexual se ha independizado respecto a la determinacioén dada a partir de funciones
conservativas.

En un tercer estadio, hallamos un retorno de la pulsion sexual hacia el exterior —es
decir, el Objekt posibilitante de la satisfaccion sexual se hallara nuevamente en el
exterior-. Aqui, por un lado, la pulsién sexual ya ha adquirido, a través de su fase
autoerotica, la capacidad plastica, variable, que le permite satisfacerse de diversos
modos, sin necesidad —como ejemplifica la succién de pulgar- de hallarse ligada a una
funcion vital determinada®; sin embargo conserva, a través de su fase primera, un
modelo de satisfaccion sexual: segiin Freud, ‘(...) la succion del pecho materno por
parte del nifio ha llegado a ser modelo de toda relacion amorosa. Encontrar el objeto
sexual es, hablando con propiedad, reencontrarlo.”® La pulsion sexual, a través de sus
desarrollos, presentard entonces esa capacidad de pervertir, desvidndolo, el trayecto
performado asociado a una funcionalidad relativa a la capacidad de conservacion de ser
vivo; pero asimismo, en virtud de ese mismo desarrollo —es decir, en virtud de su
historia- se hallara determinada en cuanto a una modelizacion de eleccion objetual.

En este apartado dimos cuenta del primer modelo pulsional, tanto respecto a su
dualismo conflictivo —que toma al cuerpo como campo de lucha, en el cual las pulsiones
se proyectan en términos de predominio o inhibicion- como a la especificidad de la
caracterizacion de los tipos pulsionales —una pulsion autoconservativa ligada a una
funcionalidad corporal, y una pulsion sexual que pervierte dicha determinacion, pero
que a la vez no se desliga completamente de ella, en tanto conserva fijaciones parciales

en términos de zona erdgena (la boca, en la succion) y de objeto (el pecho materno)-.

8 Este sentido se rescata la nociéon de ‘placer de 6rgano’ (Orgel Vergniigen) frente a la de ‘placer de
funcion’ (Funktion Vergniigen), denotando la primera el placer sexual, no articulado a ningln tipo de
funcionalidad especifica. (Cfr. Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos
Aires, 1970, p. 42).

¥ DAS, GW, V, p. 82; TES, OC, VII, p. 189.



Este modelo de desarrollo y relacion de las pulsiones nos resultara fundamental para
comprender el proximo —y altimo™- gran modelo pulsional, que atafie de modo directo a

la concepcion vital freudiana: pulsiones de muerte y pulsiones de vida.

1. 4. La vida integral

1. 4. i. Retorno a la especulacion

En orden de dar cuenta del ultimo modelo pulsional freudiano, -para, con ello, poder
arribar a la concepcion de vida en Freud-, haremos un recorrido por diversos textos
freudianos —como Proyecto de psicologia para neurologos (Entwurf einer psychologie),
El problema economico del masoquismo (Das 6konomische problem des Masochismus),
Compendio de psicoandlisis (Abriss der Psychoanalyse), entre otros- pero
principalmente nos detendremos en Mds alla del principio del placer (Jenseits des

Lustprinzip).

% En estos modelos se sustenta una dualidad opositiva neta, a partir de una instancia que se halla de forma
determinada en conflicto con la sexualidad. Aquello que determina el segundo modelo pulsional no
sustenta una oposicion en términos de la naturaleza misma de las pulsiones en juego, sino a partir del
objeto (Objekt) de las mismas. A partir de sus estudios sobre el narcisismo, Freud halla que el yo —sede de
las pulsiones yoicas o autoconservativas- es capaz de hallarse impregnado de libido —energia sexual-. Asi,
las pulsiones autoconservativas no pueden ya definirse en oposicion a las sexuales; Freud opone entonces
una libido del yo (Ichlibido) a una libido de objeto (Objektlibido). Al respecto, Green sostiene que ‘la fase
de oposicion tedrica entre libido de objeto y libido yoica amerita a mi ver la apelacion de segunda teoria
de las pulsiones (...). La convencion se ha decidido a conservar la expresion de segunda y ultima teoria
de las pulsiones para las ideas enunciadas en 1920 Gnicamente.’ [La traduccion es nuestra] (Green, A.,
Pourquoi les pulsions de destruction ou de mort?, Ithaque, 2010, Paris, p. 18). Sulloway, por otro lado,
sostiene que el Gltimo modelo pulsional implica ‘la restauracion de la division bipartita de la pulsion que
habia sido descolocada por la teoria del narcisimo.’ [La traduccion es nuestra] (Sulloway, F. J., Freud,
biologist of the mind, Harvard University Press, 1992, UK, p. 54); en el mismo sentido, Courveur remarca
que el segundo modelo es insatisfactorio, en tanto ambas pulsiones ‘se arriesgan a ser confundidas en una
sola, la energia libidinal que circula entre el objeto y el yo.” [La traduccion es nuestra] (Courveur, C.,
‘Une équation a deux inconnues’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III,
Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 643).



Este texto -considerado uno de los mas —si no el mas- revulsivos textos freudianos®’-,
introduce la concepcion de la dualidad pulsional Eros-Téanatos®; el apartado en el que

Freud da cuenta de esto, comienza de la siguiente manera:

Lo que sigue es especulacion y a veces de alto vuelo, que el lector aceptara o
rechazara segun su posicion particular en estas materias. Constituye, ademads, un
intento de perseguir y agotar una idea, por curiosidad de ver hasta déonde nos

llevara.®

A renglén seguido, Freud continua asi:

La especulacion psicoanalitica arranca® de la impresion, recibida a raiz de la
indagacion de procesos inconscientes, de que la conciencia no puede ser un
caracter general de los procesos animicos, sino tan so6lo una funcion particular de

ellos.”

(Qué hallamos aqui? Mas alld de una caracterizacion de la conciencia, hallamos la
caracterizacion de dos tipos de especulacion (Spekulation), la ‘especulacion de alto
vuelo’  (weitausholende  Spekulation) 'y la  ‘especulacion  psicoanalitica’
(psycoanalystiche Spekulation). Comencemos por la segunda. La especulacion
psicoanalitica se basa en la determinacion de resultados generales, a partir de
impresiones obtenidas desde la labor clinica. En este sentido, toma la forma de una
inferencia que encuentra alojamiento en el discurso cientifico, en tanto se aviene a la
estructura hipotético-deductiva —es decir, postular una hipoétesis a partir de suficientes
datos empiricos-.

Vayamos ahora a la primera caracterizacion: la especulacion puede ser ‘de alto vuelo’,
y su aceptacion o no depende de opiniones de tipo particular. La especulacion puede

extremarse justamente en tanto no se sustenta en una metodologia que ata el producto

% Ver notas 17 y 18.

¥ Como hace notar Guillaumin, el término ‘Ténatos’ no es empleado por Freud, sino que aparece en un
texto de 1930 de W. Steckel, Der Wille zum Leben (Leipzig, Wendepunktverlag) (Cfr. Guillaumin, J., ‘La
pulsion de mort, prothése théorique de 1’ impensé de contre transfert dans le psychanalyse?’, en Revue
Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 535).

8 JL, GW, XIIL, p. 23; MPP, OC, XVIIL, p. 24.

% La edicion de Biblioteca Nueva traduce aqui ‘deduce’; el término utilizado por Freud es kniiptf, del
verbo kniipfen, otras de cuyas acepciones son la de enlazar, o vincular. De todos modos, se sostiene la
idea central, a saber, que la impresion en la cual se sustenta la especulacion psicoanalitica se basamenta

en elementos producto de la investigacion clinica.
¥ JL, GW, X111, p. 23; MPP, OC, XV1I, p. 24.



especulativo de modo deductivo a un conjunto de impresiones obtenidas mediante
investigacion. Por ello es que —a diferencia de la investigacion cientifica- depende de
opiniones particulares. En términos econémicos, podemos establecer una relacion de
proporcionalidad inversa: la ‘especulacion de alto vuelo’ libera en términos
metodoldgicos, mas dicho aumento de libertad implica concomitantemente una
disminucion de rigor investigativo, lo cual hace ingresar a la aceptacion de sus
productos en el terreno de la opinion.

En un apartado anterior de este capitulo —La pulsion- analizamos el limite que el

psicoandlisis freudiano se autoimponia en términos investigativos:

El estudio de las fuentes de la pulsién no corresponde ya a la Psicologia. Aunque el
hecho de nacer de fuentes somaticas sea en realidad lo decisivo para la pulsion,
ésta no se da a conocer en la vida animica sino por sus metas. Para la investigacion
psicologica no es absolutamente indispensable mas preciso conocimiento de las
fuentes de la pulsion, y muchas veces pueden ser deducidas éstas del examen de las

metas de la pulsion.”®

Reaparece aqui la ‘especulacion psicoanalitica’, en términos de deduccion a partir del
examen de impresiones —fines pulsionales- que lo somatico produce en la vida animica.
La restriccion que implica la metodologia psicoanalitica —en términos de su basamento
en impresiones producto de la labor clinica- pone a la fuente (Quelle) de la pulsion por
fuera de su alcance investigativo. Como remarcamos en el mencionado apartado, dichas
fuentes resultan un evidente ‘objeto de deseo’ (Objekt der Wunsch) para la investigacion
freudiana: son lo ‘decisivo para la pulsién’ —y como mencionamos, si su conocimiento
no resulta ‘absolutamente indispensable’ para la investigacidn psicologica,
evidentemente si resulta altamente deseable-.

(Qué implica esto en términos de nuestro primer tipo de especulacion, es decir, de la
‘especulacion de alto vuelo’? En un primer momento, evidentemente, una ruptura de la
restriccion metodolodgica sefialada, es decir, de las determinaciones sustentadas a partir

de impresiones producto del examen clinico’’. Ahora bien, aquello a lo que se dirigira la

 TuT, GW, X, p. 215; PDP, OC, X1V, p. 119.

! Esto, por supuesto, no implica que se deba abandonar la deduccion, ni el basamento en impresiones
producto de la investigacion cientifica, sino que lo que se abandona es justamente el método: la necesaria
determinacion de la deduccion a partir de dichas impresiones, en un continuo que estructura el discurso en
una modalidad ‘cientifica’ —en el sentido en el que Freud busca muchas veces instalar el discurso
psicoanalitico-.



‘especulacion de alto vuelo’ es, justamente, la instanciacion de un mas alla del principio
del placer, que adquirira la forma de un nuevo modelo pulsional. La articulacion de
método —la ‘especulacion de alto vuelo’- y objeto —el modelo pulsional- no es
inocente®: si para estipular el advenimiento de este nuevo modelo pulsional se hace
necesario recurrir al método de la ‘especulacion de alto vuelo’ —ruptura de las
limitaciones propias de la ‘especulacion psicoanalitica’-, y si la ‘especulacion
psicoanalitica’ implica un perentorio limite, en términos de pulsion, respecto a su fuente
(Quelle), -es decir, respecto a lo somatico-, entonces romper con el limite metodolégico
respecto de la investigacion implica, para la pulsion, la ruptura para con el limite
respecto de lo somatico. En este sentido, la ‘especulacion de alto vuelo’ busca llegar a
un ‘mas alld’ de los contenidos que se dan a conocer en la vida animica (Seelenleben) —
sin por ello abandonarlos™-; al hacer ingresar a un cuerpo que se halla ‘mas alla’ de la
vida animica, Freud buscard generar —como mads adelante desarrollaremos- una

concepcion integral de la vida.

L 4.1ii. Eros y Tanatos: pulsiones conservativas

Los primeros tres apartados de Mds alla del principio del placer —los anteriores de
aquel cuyo comienzo analizamos en nuestro apartado anterior- tratan sobre las
posibilidades de pensar las limitaciones que presentaria el principio del placer en su
regulacion del aparato psiquico, a partir de diversos resultados clinicos analizados por
Freud” —los cuales darian cuenta de wuna compulsion de repeticion
(Wiederholungszuang) que no provee placer para ninguna instancia psiquica, es decir,

que no se halla regulada por el principio del placer-. Ingresando en el cuarto apartado,

2 En este sentido, Derrida sefiala un ‘lugar’ propio y una ‘necesidad’ de la especulacion respecto a la
disquisicion por la muerte. (Cfr. Derrida, J., ‘Especular sobre ‘Freud’’, en La tarjeta postal, de Socrates a
Freud y mas alla, 1980, en Derrida en castellano, trad. Haydeé Silva, http//www jaquesderrida.com.ar, p.
216).

% Del mismo modo, busca un mas all del principio del placer, sin por ello abandonarlo.

Y que, por lo tanto, caerian en el campo de la ‘especulacion psicoanalitica’ -campo ajeno a nuestro
campo discursivo hibrido-; por ello, es recién en el apartado siguiente que se introduce la nociéon de ‘pura
especulacion’ o ‘especulacion de alto vuelo’.



-aquel de la ‘pura especulacion’- hallamos ya una caracterizacion del desarrollo del ser
vivo, en términos de su relacién con las perturbaciones provenientes del exterior —lo
cual serd parte de nuestros analisis mas adelante-. Es en el quinto apartado en donde
Freud genera, estructuralmente, una conexion entre pulsiéon y compulsion de repeticion,

a través de una definicion:

Ahora bien, ;de qué modo se entrama lo pulsional con la compulsion de
repeticion? Aqui no puede menos que imponérsenos la idea de que estamos sobre
la pista de un caracter universal de las pulsiones (no reconocido con claridad hasta
ahora, o al menos no destacado expresamente)- y quizd de toda vida orgéanica en
general. Una pulsion seria entonces un esfuerzo, inherente a lo organico vivo, de
reproduccion de un estado anterior que lo vivo debid resignar bajo el influjo de
fuerzas perturbadoras externas; seria una suerte de elasticidad organica, o, si se

quiere, la exteriorizacion de la inercia en la vida orgéanica.®

Desde esta caracterizacion, Freud sostiene que

(...) tendremos que anotar los éxitos del desarrollo organico en la cuenta de
influjos exteriores, perturbadores y desviantes. Desde su comienzo mismo, el ser
vivo elemental no habria querido cambiar, y de mantenerse idénticas las

condiciones habria repetido siempre el mismo curso de vida.”

LY cudl fue, efectivamente, el camino que la evolucion vital generd, a partir de dichas

caracteristicas?®’

En algin momento, por una intervencién de fuerzas que todavia nos resulta
enteramente inimaginable, se suscitaron en la materia inanimada las propiedades de
la vida. (...) La tensidn asi generada en el material hasta entonces inanimado pugné
después por nivelarse; asi naci6 la primera pulsion, la de regresar a lo inanimado.

En esa época, a la sustancia viva le resultaba todavia facil morir; probablemente

% JL, GW, X111, p. 33; MPP, OC, XVIII, p. 36.

% Ibid., p. 33; pp. 36-7.

97 A continuacién, reproduciremos de modo algo extenso el desarrollo del pensamiento freudiano respecto
a este punto. Esto se hara por dos razones: en primer lugar, porque la claridad y capacidad de sintesis de
la prosa freudiana hacen innecesarias —¢ incluso perjudiciales- las parafrasis; en segundo lugar, porque la
totalidad del contenido desplegado resulta esencial para la tematica a laborar en el presente capitulo. La
combinacion de ambas razones hacen que esta modalidad de presentacion resulte, de hecho, la mas
concisa y conveniente.



tenia que recorrer solo un breve camino vital, cuya orientacion estaba marcada por
la estructura quimica de la joven vida. Durante largo tiempo, quiza, la sustancia
viva fue recreada siempre de nuevo y murié con facilidad cada vez, hasta que
decisivos influjos externos se alteraron de tal modo que forzaron a la sustancia atin
sobreviviente a desviarse mas y mas respecto de su camino vital originario, y a dar
unos rodeos mas y mas complicados, antes de alcanzar la meta de la muerte. Acaso
son estos rodeos para llegar a la muerte, retenidos fielmente por las pulsiones
conservadoras, los que hoy nos ofrecen el cuadro (Bild) de los fendmenos vitales.
No podemos llegar a otras conjeturas acerca del origen y la meta de la vida si nos
atenemos a la idea de la naturaleza exclusivamente conservadora de las pulsiones.

Tan extrafio como estas conclusiones suena lo que se obtiene respecto de los
grandes grupos de pulsiones que estatuimos tras los fendmenos vitales de los
organismos. El estatuto de las pulsiones de autoconservacion que suponemos en
todo ser vivo presenta notable oposicion con el presupuesto de que la vida
pulsional en su conjunto sirve a la provocacion de la muerte. Bajo esta luz, la
importancia tedrica de las pulsiones de autoconservacion y de poder, cae por tierra;
son pulsiones parciales destinadas a asegurar el camino hacia la muerte peculiar del
organismo y a alejar otras posibilidades de regreso a lo inorgénico que no sean las
inmanentes. Asi se volatiliza ese enigmatico afan del organismo, imposible de
insertar en un orden de coherencia, por afirmarse a despecho del mundo entero. He
aqui lo que resta: el organismo sélo quiere morir a su manera, también estos
guardianes de la vida fueron originalmente alabarderos de la muerte. Asi se
engendra la paradoja de que el organismo vivo lucha con la maxima energia contra
influencias (peligros) que podrian ayudarlo a alcanzar su meta vital por el camino
mas corto (por cortocircuito, digadmoslo asi); pero esta conducta es justamente lo

caracteristico de un bregar pulsional, a diferencia de un bregar inteligente.*®

Ahora bien, al momento de dar la definicién de pulsién en términos estrictamente
conservadores, Freud afiade una nota, en la que remarca que respecto de dicho caracter,
‘al considerar las pulsiones sexuales, se encontraria conveniente ponerle los limites y

correcciones necesarios.”” Reparemos entonces en cuales son dichos cambios:

Pero reflexionemos: jeso no puede ser asi! Bajo una luz totalmente diversa se
sitian las pulsiones sexuales, para las cuales la doctrina de la neurosis ha

reclamado un estatuto particular. No todos los organismos estan expuestos a la

% JL, GW, XIIL, pp. 34-5; MPP, OC, XVIIL, pp. 38-9.
% Ibid., p. 34; p. 37



compulsion externa que los empuja a un desarrollo cada vez mas avanzado. (...) Y
de igual modo, no todos los organismos elementales que integran el cuerpo
complejo de un ser vivo superior acompafian su camino integro de desarrollo hasta
la muerte natural. Algunos de ellos (las células germinales) conservan
probablemente la estructura originaria de la sustancia viva, pasado cierto tiempo se
sueltan del organismo total, cargados con todas las disposiciones pulsionales
heredadas y las recién adquiridas. Quiza sean justamente esas dos propiedades las
que le posibilitan su existencia autonoma. Puestos en condiciones favorables,
empiezan a desarrollarse, vale decir, a repetir el juego al que deben su génesis; y el
juego termina en que de nuevo una parte de su sustancia prosigue el desarrollo
hasta el final, mientras que otra parte, en calidad de nuevo resto germinal, vuelve a
remontarse hasta el principio del desarrollo. Asi, estas células germinales laboran
en contra del fenecimiento de la sustancia viva y saben conquistarle lo que no
puede menos que aparecérsenos como su inmortalidad potencial, aunque quiza sélo
implique una prolongacion del camino hasta la muerte. (...)

Las pulsiones que vigilan los destinos de estos organismos elementales que
sobreviven al individuo, cuidan por su segura colocacion (Unterbringung) mientras
se encuentran inermes frente a los estimulos del mundo exterior, y provocan su
encuentro con las otras células germinales, etc., constituyen el grupo de las
pulsiones sexuales. Son conservadoras en el mismo sentido que las otras, en cuanto
espejan estados anteriores de la sustancia viva; pero lo son en medida mayor, pues
resultan particularmente resistentes a injerencias externas, y lo son ademas en otro
sentido, pues conservan la vida por lapsos mas largos [NOTA: ;Y aun mas, es a
ellas solas a las que podemos atribuir un impulso interno hacia el ‘progreso’y
hacia un desarrollo mas elevado! (Ver mds adelante)'™]. Son las genuinas
pulsiones de vida; dado que contrarian el propdsito de las otras pulsiones,
(proposito que por medio de la funcién lleva a la muerte), se insinia una oposicion
entre aquellas y estas, oposicion que fue tempranamente discernida por la doctrina
de la neurosis. Esto es como un ritmo titubeante en la vida de los organismos; uno
de los grupos de pulsiones se lanza, impetuoso, hacia delante, para alcanzar lo mas
rapido posible la meta final de la vida; el otro, llegado a cierto lugar de este
camino, se lanza hacia atrds para volver a retomarlo desde cierto punto y asi

prolongar la duracion del trayecto.''

' Con ese ‘mas adelante’ Freud se refiere a la posibilidad de considerar una “pulsion de superevolucion’
(Trieb zur Hoherentwicklung); esto sera analizado por nosotros —asimismo- mas adelante.
' JL, GW, X111, pp. 35-6; MPP, OC, XVIII, pp. 39-40.



(Cuales han sido los ‘limites y correcciones necesarios’, en términos pulsionales, que
Eros ha sufrido, como prometia la nota citada? Respecto al caracter conservador, Eros lo
presenta aun mas acusadamente que Téanatos, con lo cual existe una correccion, pero de
ningiin modo una limitacion. La diferencia, en términos de limite, parece darse respecto
a la ‘meta final de la vida’: Eros, de igual modo que Ténatos, tiende hacia la muerte,
excepto que —a través de sus células germinativas, es decir a través de la fecundacion-
produce un retorno a un estadio anterior —la generacion de una nueva vida- que
nuevamente tiende a la muerte. Es asi que el ‘ritmo titubeante’ (Zauderrhytmus) se
produce en términos de especie, mas no en términos individuales'®; para la vida del
individuo orgénico, tanto Eros como Tanatos se proyectan hacia la muerte. De este
modo, las ‘correcciones y limitaciones’ respecto al cardcter conservador de Eros son
mas bien nulas; pareciese ser que el caracter de variabilidad plastica que presentaba la
pulsion sexual —caracter presente, como vimos, en el primer modelo pulsional- se halla
deshecho, siendo ahora el de las pulsiones un cardcter eminentemente inercial. Eros se
halla al servicio de la repeticion de un ciclo que busca mantenerse igual a si mismo, sélo
modificado forzadamente por perturbaciones externas. Consecuentemente, el conflicto
estipulado entre Eros y Tanatos se difumina: resulta secundario —en tanto provoca
solamente un ‘ritmo titubeante’- en términos del alcance de un mismo fin, la muerte. El
‘ritmo titubeante’ mismo parece difuminarse: incluso el camino erdtico que implica la
conservacion de la especie ‘(...) quizd no signifique mas que una prolongacion del

camino hacia la muerte.’'”

Eros y Tanatos presentan asi, desde la caracterizacion desplegada en Mdas alld del
principio del placer, un caracter eminentemente conservativo. El recorte de esos
caracteres plasticos presentes en el primer modelo pulsional acerca a Eros de modo
practicamente tangencial a Tanatos; asi, en su cercania cualitativa, la dimension del
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conflicto pulsional se contrae ampliamente ™. Ahora bien, en tanto Freud dispone una

12 Esto no es totalmente exacto: el hecho mismo de la copulacién implica para Freud una suerte de
rejuvenecimiento para el organismo individual, producto de una elevacidon de cantidades energéticas que
‘(...) tienen luego que ser agotadas viviéndolas.” (JL, GW, XIII, pp. 46; MPP, OC, XVIIL, p. 54). Sin
embargo, esto es un efecto lateral de la copulacion, no buscado por Eros en términos de aumento vital —
pues si asi fuera, la copula deberia conceptualizarse de modo independiente a la fecundacién —o mas bien,
como no concomitante-, cosa que Freud no hace al momento de pensar la vida-. La cépula, sin embargo,
es abordada independientemente de esta tematica en varios momentos del texto.

1% JL, GW, X111, p. 35; MPP, OC, XVIII, p. 39.

1% Como menciona Le Guen, en términos de dicha definicion freudiana, Eros y Ténatos no son
considerados como dos elementos conflictivos, en tanto ‘no tienen sino una razon de ser (el retorno al
estado anterior) y una sola finalidad (la muerte).’ [La traduccion es nuestra] (Le Guen, C., ‘Du bon usage
de la pulsion de mort’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril



descripcion de la modalidad de generacion pulsional —de lo cual dimos cuenta en el
apartado anterior- los problemas que dicha cercania cualitativa pulsional, en términos de
conflicto, implican, han de poder ser rastreados en el propio desarrollo descriptivo.

Uno de estos problemas ya ha sido planteado en términos de un recorte de capacidades
plasticas erdticas presente en el modelo pulsional Eros-Ténatos. Retornaremos mas
adelante a la caracterizacion hiperconservativa que Freud hace de Eros en este apartado,
y a los problemas que implica. Nos abocaremos en primer lugar a otro tipo de
problemas —que, sin embargo, se hallardn estrechamente articulados a los primeros-
relativos al estadio primero del desarrollo pulsional, a saber, el momento de la aparicion

de la ‘primera pulsion’, la pulsion de muerte.

L 4. iii. Pulsion de muerte, pulsion de vida

Segtn esta dispuesta la descripcion del desarrollo vital presentada en el apartado
anterior, pareciese ser que existe un primer parrafo dedicado a la pulsion de muerte —la
‘primera pulsion’-, en donde el fin ultimo de la vida es la muerte, y luego un segundo
parrafo que introduce a las pulsiones sexuales, cuya tendencia es evitar la muerte, a
través de un ‘ritmo titubeante’ dado via copula y fecundacion. Sin embargo, vemos que
esto no puede ser asi. Si existe un dualismo pulsional, la pulsion de vida ha de hallarse
ya presente en el primer parrafo, en donde se describe el nacimiento de la vida y su
posterior complejizacion —de hecho, la pulsion de vida ha de formar parte de las
pulsiones derivadas, la de autoconservacion y la de poder, colaboradores en la tarea de
hacer morir al viviente de modo inmanente-. Del mismo modo ha de hacerlo la pulsién
de muerte respecto al segundo parrafo, en tanto el ‘ritmo titubeante’ que produce la
fecundacion lo es, justamente, respecto de la muerte. De este modo, el sentido
descriptivo de ambos parrafos resulta otro: el primer parrafo describe el nacimiento de
la vida, y luego su desarrollo, pero en términos individuales; es el desarrollo del
organismo el que se despliega. En el segundo parrafo se da cuenta de la lucha entre Eros

y Ténatos en términos de especie, caracterizdindose a las pulsiones de vida como

de 1989, Paris, PUF, p. 536).



protectoras de las células germinativas; las pulsiones de vida hacen su ingreso en este
parrafo, en tanto su verdadera importancia radicaria en su capacidad de reproduccion
del ciclo vital.

Ahora bien, justamente a partir de esta distribucion descriptiva, las pulsiones de vida
parecen hallarse practicamente obliteradas en el desarrollo del viviente individual. Las
unicas menciones a pulsiones son, justamente, la pulsion de muerte (7odestrieb), como
las de caracter derivado —pulsiones de autoconservacion (Selbsterhaltungstriebe) y de
poder (Bemdchtigungstriebe)-. (De qué modo podrd entonces rastrearse el necesario

aparecer de la pulsion de vida (Lebenstrieb) en la descripcion de la génesis vital?

Se ha de comenzar por el principio, es decir, por el momento del aparecer de la vida
segun el desarrollo descriptivo freudiano de Mas alla del principio del placer.

Como Freud describe, el trayecto de lo inorganico a lo organico fue despertado por
‘fuerzas inimaginables’; la pulsion primera aparece al ‘intentar nivelarse la tension’,
alcanzandose la muerte facilmente por descarga; dicho ciclo continia su repeticion
hasta que ‘decisivos influjos externos se alteraron de tal modo que forzaron a la
sustancia aun sobreviviente a desviarse mas y mds respecto de su camino vital
originario, y a dar unos rodeos mas y mas complicados, antes de alcanzar la meta de la
muerte.” Ahora bien, ;/cudl es esta manera en la que se transforman estos influjos? Se
trataba de influencias que a) creaban constantemente la vida, y b) permitian que el
impulso a la descarga se produjese sin ser perturbado. Asi, si se modifica el elemento a),
la vida no podria continuar —deja de ser creada, pero logra morir, con lo cual
desaparece-. La modificacion del elemento b) implicaria una inhibiciéon de descarga,
con lo cual la vida ha de buscar otro camino para lograrla, y de alli las modificaciones
que hacen a la complejizacion del curso vital; o —asimismo- implicaria un fuerza
destructiva de lo vital, con lo cual la vida ha de modificarse defensivamente, para evitar
la muerte externa.

Si, a partir de este panorama descriptivo, se ha de ubicar el aparecer de las pulsiones de
vida, resulta evidente que ha de hacerse a partir del momento en que las influencias
externas se modifican; en tanto la ‘primera pulsion’, la pulsion de muerte, aparece al
momento de tender a la descarga, no existe ninguna razén que impela a la aparicion de
alguna otra tendencia vital en tanto las influencias externas —fuente de todo cambio

vital- permanezcan invariables. Por ende, la pulsion de vida es eminentemente



conservativa, en el sentido de que se la variacion aparece con la modificacion de las
‘influencias externas’'®.

Detengamonos en el estadio anterior a la modificacion de ‘influencias exteriores’. Dicho
estadio vital, enmarcado a partir de unas ciertas condiciones externas, implica una unica
tendencia: la de volver a lo inanimado.

El planteo de un primer estadio similar se halla presente -como ya mencionamos en el
primer apartado de este capitulo- en Proyecto de psicologia, en la forma de la tendencia
a la descarga energética total del aparato psiquico -inercia neuronal (neuronalen
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Trigheit) -, a través del modelo —tomado de la biologia- del arco reflejo. Al momento

de ser planteada, Freud aduce que dicha funcion primaria ha de modificarse'”’ en una
‘funcion secundaria impuesta por las exigencias de la vida.”'®

En ambos casos asistimos a un estadio que tiende unilateralmente a la descarga, y que se
ha de modificar por las ‘exigencias de la vida’. Asi, este estadio no parece ser vital en si
mismo, es decir, la vida parece serle algo externo —en el doble sentido: en tanto son sus
exigencias las que se le imponen, y en tanto el dinamismo pulsional dual solamente
apareceria al momento de que dichas exigencias vitales hicieran irrupcion-. En el caso
de Proyecto de psicologia, este hiato —el lapso en el cual el aparato psiquico pudiese
tender unilateralmente a su descarga- resulta en si imposible: implicaria que la vida —en
tanto exigente- llega un momento después del aparecer del viviente'”. En la
formulacion de Mds alla del principio del placer, ese hiato desparece: el exterior es
incorporado desde un primer momento, pero como un exterior ‘sin exigencias’. La

hipdstasis de dicho primer estadio imposible —imposible en tanto implica una vida

unipulsional, sumergida en un entorno ‘sin exigencias’- permite establecer un modelo

1 Como lo habiamos marcado en la nota 44 en relacion al primer modelo pulsional, y queda
explicitamente notado en el modo en que es aqui caracterizado el desarrollo vital —a partir de las
relaciones que el ser vivo toma con las perturbaciones exteriores- la nocion de inhibicion (Hemmung)
resulta sustancial para la dindmica de las relaciones pulsionales, y apuntala una tendencia de caracter
conservador propio de lo vital.

1% Cfi. nota 1, como asimismo nota 5.

17 Laplanche se refiere a dicha inercia neuronal como ‘un modelo de muerte y no de vida.” (Cfr.
Laplanche, J., Vida y muerte en psicoanalisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 82).

198 Entwurf einer Psychologie, Proyecto de una psicologia, OC, 1, p. 382. Del mismo modo puede
pensarse este modelo en un breve texto de 1911, Formulaciones sobre dos principios del suceder
psiquico (Formulierungen tiber die zwei prinzipen des Psychischen Geschehens), en donde la relacion del
viviente para con el exterior pareciese producirse solamente en tanto ese viviente no es capaz de
satisfacerse alucinatoriamente —es decir, internamente.

'%9Si este modelo resulta analdgico respecto al del infante —en tanto protegido de ‘las exigencias de la
vida’ por la figura materna-, reaparece la misma imposibilidad —imposibilidad del momento de nula
perturbacion-: esa proteccion, aunque de distinta indole, funge asimismo como perturbadora. Al respecto,
cfi. Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie; Tres ensayos para una teoria sexual.



primario del trayecto vital, que marcard su preeminencia para el momento en que ‘las

exigencias de la vida’ arriben en términos perturbadores.

Sin embargo, en el propio Mas alla del principio del placer —apartado cuarto-, hallamos

una descripcion diferente del desarrollo de la incipiente vida:

‘Esta particula de sustancia viva flota en medio de un mundo exterior cargado
(laden) con las energias mas potentes, y seria aniquilada por la accion de los
estimulos que parten de €l si no estuviese provisto de una proteccion antiestimulo
(Reizschutz). (...) Ahora bien, el estrato externo, al morir, preservo a todos los
otros, mas profundos, de sufrir igual destino, al menos hasta que sobrevengan
estimulos tan fuertes que perforen la proteccidon antiestimulo. Para el organismo

vivo, la tarea de protegerse contra los estimulos es casi mas importante que la de

recibirlos (...).”""°

(Qué ha cambiado profundamente en esta descripcion? No el caracter propio del
viviente, en tanto busca una conservacion respecto a la accion de fuerzas externas. Si ha
cambiado la actividad que ha de llevar a cabo: desde un primer momento, una defensa
frente a la destruccion. Asi, lo que realmente se modifica es el tiempo de aparicion de
los ‘influjos externos’ presentes. En efecto, en la anterior descripcion —el aparecer
pulsional-, hallamos dos estadios de apariciéon de fuerzas. En el primer estadio, las
fuerzas reguladoras operan en dos tiempos: generacion —creacion de vida- y omision —
establecimiento de un campo de existencia para el organismo que no implique ningin
tipo de perturbacion'''-. Solamente cuando el organismo ha sido capaz de generar el
camino primero de satisfaccion —el retorno a lo inorgdnico- es que se posibilita la
entrada en el segundo estadio: aqui, el segundo tiempo se invierte, a través de la
aparicion de fuerzas externas perturbadoras''?; la variabilidad aparece, pero ya sobre la

superficie conformada por el retorno primario a lo inorganico. Ese modelo primero es el

10 gL, GW, X111, pp. 23; MPP, OC, XVIII, p. 27

"' En esta descripcion del campo de generacion vital, podemos hallar el modelo de la primera etapa en el
crecimiento del infante. En efecto, en los primeros tiempos luego del nacimiento, el nifio se comporta en
términos monadicos para con el exterior —presente principalmente en la figura de la madre-; asi, las
satisfacciones pulsionales implicarian una suerte de continuidad ininterrumpida, imperturbada. (Cfr. Drei
Abhandlungen zur Sexualtheorie; Tres ensayos para una teoria sexual).

12 Podria aducirse que en el primer estadio existen también fuerzas perturbadoras externas, pero que lo
son respecto a lo inanimado —aquellas que hemos llamado ‘de generacion’-. Sin embargo, en tanto dichas
fuerzas no son animadas —no pueden serlo, en tanto lo que se crea es justamente lo animado- no pueden
ser calificadas, en rigor, como ‘externas’.



modelo de vida —es decir, de muerte- que mantiene su esencia respecto a cualquier
variacion posible provista por causa del mundo externo.

Hallamos asi que la posibilidad de establecer un cardcter totalmente conservador
respecto a la dindmica pulsional se halla sostenida en un recorte —a partir de la
estructuracion en dos tiempos- de las ‘influencias reguladoras’ presentes en el medio
vital. En efecto, la variabilidad vital orgénica se halla explicada —como Freud remarca-
exclusivamente a partir de las influencias externas. Pero en orden de que el organismo
logre sobrevivir a dichas influencias —si, en este momento, agregamos al primer estadio
del primer modelo, las influencias externas propias del segundo estadio de dicho
modelo descriptivo, de las cuales asimismo forman parte la totalidad del segundo
modelo descriptivo- la posibilidad de dependencia total en términos de variabilidad
respecto a la externalidad, queda anulada. En efecto, si retomamos la descripcion
freudiana del retorno a lo inorganico, el viviente recién creado alcanza internamente la
muerte de modo facil, una y otra vez. Pero si ese viviente es colocado en un medio que
implique fuerzas destructivas, entonces resulta imposible que logre alcanzar la muerte
inmanentemente, a menos que se halle mejor capacitado que los organismos superiores
para su defensa de las perturbaciones externas; pero si es asi, entonces el valor
explicativo exhaustivo de las influencias externas en términos de variabilidad vital
desaparece: ;a qué las modificaciones, si los organismos simples logran el fin vital mas
facilmente que los superiores, atados a complejas trayectorias? Sin el recorte selectivo
de perturbaciones externas producido en el primer estadio orgéanico, la variabilidad vital
habra de explicarse —al menos parcialmente- por algo mas que el puro recurso a la

externalidad.

Pero retornemos al texto. Seguin el modelo de desarrollo pulsional, el recorte selectivo
de las perturbaciones externas condujo a la necesidad del viviente de modificar su
trayecto en orden de alcanzar su fin, la muerte por medios internos. ;Por qué resulta
necesario que la muerte sea interna? ‘Asi se engendra la paradoja de que el organismo
vivo lucha con la méxima energia contra influencias (peligros) que podrian ayudarlo a
alcanzar su meta vital por el camino mas corto (por cortocircuito, digdmoslo asi); pero
esta conducta es justamente lo caracteristico de un bregar pulsional, a diferencia de un
bregar inteligente.”'” La muerte interna no se caracteriza, desde esta descripcion, por

presentar una especificidad determinativa, es decir, no es elegida como una muerte

" JL, GW, X111, p. 35; MPP, OC, XV1II, pp. 38-9.



diversa de por si a otras muertes, sino que es por ceguera pulsional que se la
particulariza como tUnica muerte posible. No se trata de que, de un conjunto que
contenga la totalidad de las posibilidades de muerte dicha muerte sea elegida, sino que
la pulsion no posee el discernimiento suficiente como para evitar hacer coincidir el
conjunto total de las muertes posibles con la muerte interna. Esa es la unica muerte
posible, porque la pulsion no ve posible morir de otra manera.

Sin embargo, hallamos que la pulsion si resulta capaz de discernimiento en otros casos:
de hecho, la capacidad pléstica para hallar caminos diversos para su satisfaccion, a
partir de los impedimentos producto de las perturbaciones externas, implica justamente
ser capaz de hallar dichos trayectos; lo que la perturbacidon externa es capaz de hacer es
inhibir la descarga, o destruir al organismo —matarlo-, pero no es quien modela el
trayecto que permite circunvalar dichos impedimentos. Dicho de otro modo, es la
pulsion misma la que ha de presentar una capacidad pléstica de reaccion generadora
ante dichos impedimentos'*. Las capacidades pulsionales erdticas —pues la capacidad
pléstica no es tanatica, fuerza que tiende a la desunion-aparecen entonces distribuidas de
modo particular: es suficientemente capaz de generar defensas frente a las fuerzas
destructivas, como también de producir desviaciones de trayecto frente a la inhibicion
de descarga, pero no es capaz de permitir la incorporacion de fuerzas destructivas que
ayuden a alcanzar la inorganicidad. Freud atribuye esto a la ‘falta de inteligencia’ de
Eros. Esta falta de inteligencia radicaria, entonces, en la incapacidad pulsional de
identificar a determinadas perturbaciones externas como potenciales medios para el
alcance del fin vital. Sin embargo, la capacidad erdtica si implica el poder identificar
trayectos alternativos —es decir, medios- para la satisfaccion, asi como medios de

defensa tendientes al mismo fin'"

. Aqui parece, entonces, resurgir un procedimiento
selectivo de recorte, esta vez articulado a las capacidades pulsionales eroticas: Eros es
capaz de identificar medios en términos de caminos alternativos y modalidades
defensivas, pero no respecto a cantidades energéticas externas. ;Donde se halla,
entonces, la diferencia de la capacidad erdtica en los dos primeros casos, en relacion al

ultimo, si no es posible atribuirla a una deficiencia identificativa per se?

""" A menos que se quiera considerar como informador al mismo exterior, con lo cual asistiriamos a una
curiosa inversion: ese exterior se hallaria dotado de capacidades cuasidivinas, es decir, resultaria el
reverso, en términos de inteligencia, de la pulsion.

' Esta capacidad de ‘identificar’ medios para alcanzar la satisfaccion resulta la capacidad vital para
procesar las perturbaciones externas, de modo de no morir —o mas bien, de poder continuar en el camino
de la muerte interna-, lo cual es, como Freud estipula, aquello a lo que ‘obligadamente’ es llevado el
organismo.



Retomemos para ello un parrafo, de El problema economico del masoquismo (Das
okonomische problem das Masochismus) (1924) en donde se desarrolla una decisiva

fase de la relacion Eros-Ténatos respecto al devenir vital:

En el ser vivo (pluricelular) la libido se enfrenta con la pulsion de destruccion o de
muerte; esta, que impera dentro de él, querria desagregarlo y llevar a cada uno de
los organismos elementales a la condicion de la estabilidad inorgénica (aunque tal
estabilidad solo puede ser relativa). La tarea de la libido es volver inocua esa
pulsion destructora; la desempena desviandola en buena parte —y muy pronto con la
ayuda de un sistema de 6rgano particular, la musculatura- hacia fuera, dirigiéndola

hacia los objetos del mundo exterior.''®

Hallamos aqui que Eros es capaz de manejar cantidades energéticas, domefiandolas, y
utilizdndolas —via orientaciéon proyectiva- como medio de defensivo; en efecto, la
utilizacion de esas energias destructoras via sistema muscular resulta fundamental para
la supervivencia del ser vivo en relacion a los peligros externos. Asi, Eros resulta lo
suficientemente astuto como para desactivar un peligro externo, de modo tal de
colaborar a su vez en la desactivacion de uno interno.

Esta capacidad identificativa y de utilizaciéon en términos de medios parece coincidir
puntualmente con lo que a Eros le es negado —por ‘falta de inteligencia’- a la hora de
utilizar las energias destructivas externas como medio de alcanzar el fin de la muerte.
En efecto, en ambos casos se trata de utilizar cantidades energéticas como medio para
un fin'”". La pregunta, entonces, retorna: ;donde radica la diferencia en los casos de
capacidad positiva erotica —tanto en la primera instancia analizada como en esta ultima-
respecto al caso en el que dicha capacidad es negativa —el facilitar la muerte ‘por
cortocircuito’?

La respuesta parece ser evidente: la externalidad. La pulsién lee todo lo proveniente del
exterior como peligro. Su capacidad ‘inteligente’, entonces, parece poder reservarse
para los devenires interiores. En efecto, Eros es capaz de hallar trayectorias alternas

frente a las perturbaciones externas en tanto esas trayectorias implican una

"Das konomische Problem des Masochismus, GW, XIII, p. 377; El problema econdémico del
masoquismo, OC, XIX, p. 169.

"7 Podria aducirse, la energia interna es domefiable —redirigible- justamente en tanto interna. Pero no se
necesita domefiar a las perturbaciones externas para poder alcanzar la muerte, sino simplemente manejar
el propio organismo de modo de permitir el encuentro pleno con esas perturbaciones, en vez de
defenderse de ellas —tendencia a la que Freud otorga capacidad primera a Eros-; por ello es que Freud
plantea el problema en términos de capacidad inteligente.



complejizacion orgéanica, es decir, un trayecto interno; en el mismo sentido, las
capacidades defensivas implican una complejizacion hacia el interior del viviente. Eros
es capaz de domenar parcialmente, redirigiendo, a la pulsion tanatica, en tanto se trata
de cantidad de energia interna. En todos los casos el exterior es leido como peligro: algo
de lo que apartarse —trayectorialmente-, de lo que defenderse —minimizando su
capacidad perturbadora-, a lo que atacar —via pulsion tanatica redirigida-. La capacidad
pléstica, astuta, inteligente de Eros se reserva para el interior, con lo cual resulta ciega
respecto a las potencialidades de alianza que ese exterior presenta en términos del
alcance de la satisfaccion ultima: la muerte.

Pero rapidamente vemos que esto no puede ser asi. Que el ser vivo vea a lo externo
como algo eminentemente a evitar conduce, si, irrevocablemente a la muerte —quiza,
incluso, a partir de una adecuada morfologia defensiva, a la muerte interna- pero lo hace
desde un modelo que impide la combinacion de ambas caracteristicas —vale decir, un
viviente que se autosatisface, pero asimismo es capaz de defenderse —en algin grado- de
las perturbaciones externas-. Este modelo hace ldgicamente imposible el propio
desarrollo de las capacidades defensivas y de la complejizacion organica, en tanto estas
han de producirse y sostenerse en el tiempo —tiempo que la propia pulsion requiere para
recorrer el trayecto hasta su fin Gltimo-. El problema es fundamentalmente energético: si
la totalidad del exterior es leida en términos de peligro, no hay posibilidad de
incorporacion energética pasible de sostener la estructura orgénica contra —justamente-
esos peligros. Nos estamos refiriendo, por supuesto, a uno de los términos desde los
cuales Freud —parafraseando a Schiller- resume su primer dualismo pulsional: hambre —
y completando, amor-. En efecto, ciertas necesidades articuladas a la autoconservacion
—en primer término, la nutricién- determinan que la relacién para con el exterior se
produzca a partir de una lectura no caracterizada exclusivamente desde el peligro y la
necesidad de evitacion.

Asi, si el viviente quiere serlo en términos de capacidad de desarrollo y defensa —lo
cual implica complejidad vital, y el tiempo y la energia necesarios para alcanzarla-
nuestra primera respuesta ha de ser incorrecta; el exterior ha de poder ser leido tanto en
términos de peligro —y desde alli, la defensa y la complejizacion- como en términos de
medio para lograr satisfaccion pulsional —es decir, en términos de Objekt- de caracter

autoconservativo'”®, La nutricion provee de energia al organismo, pero

""® Se hace la aclaracion de que la satisfaccion se da en términos autoconservativos para diferenciarla de la
satisfaccion puesta al servicio del placer sexual obtenido mediante la tendencia sadica, que presenta un
central componente tanatico —es decir, destructivo- (Cfi.Das 6konomische Problem des Masochismus; El



fundamentalmente es leida como satisfaccion pulsional, la cual —como anteriormente
marcamos- ‘(...) es siempre la satisfaccion, que solo puede ser alcanzada cancelando el
estado de estimulacion en la fuente de la pulsion.”'" La nutricion, que implica una
lectura de la externalidad en otros términos que los de peligro, provee entonces una
supresion de la estimulacion, es decir, una baja de la tension organica producida por el
hambre. Parece ser que aqui se ha encontrado la clave: quiza la nutricion —entre otras
funciones autoconservativas- implica una no lectura del exterior en términos de peligro
porque alli se produce una supresion de estimulos. Revisemos los diversos casos: la
desviacion de la trayectoria vital —la complejizacion- permite la continuidad hacia el fin
vital, la muerte, es decir, hacia una baja de tension'?’; la actividad defensiva del viviente
implica la generacion de una proteccion antiestimulo (Reizschutz), la cual ‘(...) detiene
los estimulos, esto es, hace que las energias del mundo exterior no puedan propagarse
sino con s6lo una minima parte de su intensidad (...).”'*" Asi, dicho dispositivo tiene
como principal funcidon una tendencia a la supresion de estimulos externos —vale decir, a
mantener la incorporacion de energia lo més baja posible-; la orientacion de la pulsion
tanatica hacia el exterior por parte de Eros implica asimismo una disminucion de lo
energético interno, y su utilizacion en términos de capacidad agresiva para con el
exterior, tiende asimismo a una reduccion de incorporacion de perturbaciones
energéticas. Finalmente, evaluemos el caso de ‘capacidad negada’ erdtica: en efecto, el
no permitir el ingreso de perturbaciones externas resulta asimismo compatible con esta
tendencia a la evitacién de aumento del nivel energético vital.

En un primer momento, negamos la inoperatividad ‘inteligente’ erdtica, determinada
desde una capacidad de utilizar diversas instancias como medios para lograr un fin'**; en
efecto, dicha operatividad resultaba necesaria en orden de llevar adelante las
modificaciones organicas —en términos trayectoriales-defensivos-. En un segundo
momento, parecid ser posible ubicar la ‘incapacidad’ erdtica a partir de una determinada

relacion con la externalidad: la capacidad ‘inteligente’ erdtica podria solamente

problema economico del masoquismo).

" TuT, GW, X, p. 215; PDP, OC, XIV, p. 117.

120 Asimismo, uno de los caracteres que correspondian a la modificacion de las ‘influencias externas’ en la
evolucion del ser vivo implicaba una inhibicion de descarga; la modificacion del trayecto vital se hallaba
parcialmente —como habiamos sefialado anteriormente- al servicio de la facilitacion de la misma.

2 JL, GW, X111, p. 25; MPP, OC, XVIII, p. 27.

122 Por supuesto, no es esta una definicién de ‘inteligencia’ que provee Freud; la misma es conformada a
partir de aquello que la pulsion erdtica no es capaz de hacer, respecto a lo que las mociones ‘inteligentes’
podrian, en términos de la capacidad de identificar a las perturbaciones externas como aliadas para el fin
vital. Asi, en términos de lo buscado, para calificar a Eros como ‘inteligente’ no es necesario alcanzar una
concepcidn integral del concepto de ‘inteligencia’, sino, simplemente, mostrarla como capaz de realizar
aquello que Freud le niega de modo especifico.



proyectarse internamente, pues el exterior le resultaba ciego, excepto en términos de
peligro; asi, la ‘inteligencia’ erdtica existia, pero de manera limitada. Sin embargo,
dicho modelo resultaba inviable en términos vitales, ya que impedia la combinatoria de
sus funciones —autosatisfaccion y defensa-. Para hacer al viviente viable, se hacia
necesario romper con la concepcion de externalidad con cardcter exclusivamente
peligroso; correlativamente, la ceguera erotica respecto al exterior no se sostenia, como
la necesidad nutricia evidenciaba. Hallamos entonces un principio explicativo diverso:
el accionar erotico no se hallaba determinado por una incapacidad inteligente, sino por
una tendencia a la evitacion de aumento energético interno, a partir de un cierto nivel —
es decir, por el principio del placer (Lustprinzip)-. Este recorrido marca una nueva
accion de recorte freudiana: en este caso, respecto de la capacidad relativa a la pulsion
erdtica, en términos de su ‘inteligencia’.

Si este principio —Lustprinzip- es el que permite explicar la totalidad de las diversas
acciones pulsionales que han recorrido nuestro andlisis, ;como es que, especificamente,
se inserta en la economia vital? Para esto se hara una nueva remision a El problema

economico del masoquismo:

Comoquiera que fuese, deberiamos percatarnos de que el principio de Nirvana,
subdito de la pulsion de muerte, ha experimentado en el ser vivo una modificacién
por la cual devino principio de placer; y en lo sucesivo tendriamos que evitar
considerar a esos dos principios como uno solo. Ahora bien, si nos empefiamos en
avanzar en el sentido de esta reflexion, no resultara dificil colegir el poder del que
partié tal modificacion. So6lo pudo ser la pulsion de vida, la libido, la que de tal
modo se conquisté un lugar junto a la pulsion de muerte en la regulacion de los

procesos vitales.'”

Esta descripcion del devenir del principio del placer coincide, en términos de tiempos
logicos, con la descripcion del desarrollo del ser vivo en términos de sus pulsiones
recogida en Mds alld del principio del placer: existe un primer tiempo en el cual la
tendencia vital es aquella marcada por el principio del nirvana —la total descarga
energética- que luego sufre, por causa de perturbaciones externas, complejizaciones
vitales, las cuales se hallan entonces reguladas por el principio del placer. Esta

descripcion dispone a Eros, respecto de Tanatos, como secundaria y derivada: sdlo en

2 Das ¢konomische Problem des Masochismus, GW, XIII, p. 375; El problema econdmico del
masoquismo, OC, XIX, p. 166.



tanto el ser vivo ha de hacer frente a un exterior es que la regulacion vital ha de
producirse a partir de ambos principios. Sin embargo, la descripcion derivativa

freudiana continta:

Asi obtenemos una pequefia, pero interesante, serie de copertenencias: el principio
de Nirvana expresa la tendencia de la pulsion de muerte; el principio de placer
subroga la exigencia de la libido, y su modificacion, el principio de realidad, el

influjo del mundo exterior.'**

Estructuralmente, la serie derivativa ahora diverge respecto al modelo de Mas alla del
principio del placer: si el primer momento es aquel de inexistencia de perturbaciones
externas —que obedece a la regulacion del principio del nirvana- y el segundo momento
implica la aparicion de dichas perturbaciones externas, es decir, a la ‘influencia del
mundo exterior’ —que implica la aparicion regulativa del principio de realidad-, ;ja qué
momento logico de la descripcion de la aparicion de pulsiones totalmente conservativas
se articula la modificacion que implica el principio del placer?'*

Si hemos de seguir la modalidad estructural freudiana, la actividad eminentemente
erdtica —regulada por el principio del placer- ya debia hallarse en aquel primer estadio
de la no perturbacion externa. Esto implica que aquel ‘primer estadio imposible’ —como
ya anteriormente lo denominamos- no debe su imposibilidad solamente a partir del
recorte selectivo de influencias externas propuesto por Freud, sino también a la propia
estructura regulativa del aparato psiquico. Esto reconfirma, estructuralmente, otra
conclusion a la que habiamos arribado: en tanto Eros se halla regulada por el principio
del placer, su fin pulsional no puede resultar ser la muerte —fin regulado por el principio
del nirvana-.

De este modo, se produce un corrimiento respecto al fundamento a partir del cual el

viviente tiende a la muerte interna: no es en funcion de una incapacidad ‘inteligente’ —en

124 Ibidem.

12 Esta pregunta evidencia una omision explicativa —que ahora podemos calificar como problema 16gico-
propia de la descripcion provista por Freud en relacion al desarrollo de la vida en Mds alla del principio
del placer: al momento de la aparicion de la vida, se produce la tendencia a la descarga, ‘(...) apareciendo
asi la primera pulsion, la de la tendencia a lo inanimado.” Freud nunca estipula el momento de la
aparicion de la ‘segunda’ —que en tanto tal, no resultaria necesaria en términos de aparecer vital- pulsion,
la de vida. Si esta apareciese junto con la pulsion de muerte, entonces la tendencia a lo inorganico no
podria ser unica —o sea, propia de la totalidad del organismo-en un primer momento; si esta apareciese a
partir de influencias externas, entonces su principio regulativo no podria ser el del placer —pues,
justamente, lidiar con el exterior implica en muchas oportunidades el aplazamiento del placer.



los términos en que hemos tomado este caracter- de Eros que no se permite el ingreso de
perturbaciones externas, sino a partir de un especifico principio regulativo vital.

Esencialmente, esto marca tres cosas: en primer lugar, Eros presenta una astucia propia,
que la hace posibilitante de la variabilidad vital desplegada para mantener al vivo con
vida, contra la pulsion de muerte'?®. En segundo lugar, establece a Eros en una misma
temporalidad logica para con Tanatos, con lo cual la relacion no resulta ya de
derivacion, sino eminentemente conflictiva'”’, y producida con independencia de la
externalidad”® —lo cual implica que toda variabilidad vital no se produce
exclusivamente a partir de factores externos, por lo cual el esquema pulsional no podra
ser, en la totalidad de su caracter, conservador'?. En tercer lugar, reinstala desde un
lugar diverso el caracter que inviste el fin vital, es decir, la muerte inmanente: si la
determinacion de la muerte interna no puede sustentarse a partir de la ceguera erotica -
es decir, de la visualizacion de lo inmanente como tnica posibilidad de muerte-, ni el fin
vital erdtico puede ser el de la muerte, entonces la busqueda de la muerte interna habra
de hallar fundamentos diversos. La muerte inmanente no podra ser ya la unica muerte a

partir de su coincidencia -por ceguera pulsional- con el universo de posibilidades

126 Freud parece considerar solamente posible la capacidad variativa de Eros en términos de una ‘pulsién
de superevolucion’ (Trieb zur Hoherentwicklung); el mismo, sin embargo, estipula que ‘es quiza tan sélo
un juicio personal el declarar que un grado evolutivo es superior a otro (...)’(JL, GW, XIII, p. 38; MPP,
OC, XVIII, p. 43) ; asimismo, el hecho mismo de la copulacion implica para Freud una suerte de
rejuvenecimiento dado por diferencias para el organismo individual, producto de una elevacion de
cantidades energéticas que (...) tienen luego que ser agotadas viviéndolas.” (JL, GW, X111, p. 48; MPP,
OC, XVIII, p. 54). Si bien esa diferencia energética vendria dada a partir del contacto con otro —es decir,
no producida internamente-, es sin embargo buscada eroticamente; asimismo, el desplazamiento de la
categoria de evolucion a la de diferencia establece las posibilidades variativas eroticas en términos mucho
menos restrictivos.

127 Este rehabilitar a Eros en tanto elemento opositivo respecto a Tanatos se halla en la linea sostenida por
Le Guen, quien sostiene que se hace preciso ‘darse los medios para redescubrir el lugar y la procedencia
de esta oposicion entre pulsiones (...).” [La traduccion es nuestra] (Le Guen, C., ‘Du bon usage de la
pulsion de mort’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de
1989, Paris, PUF, p. 537).

'8 Ya que, si Eros se halla en la primera escena —estadio de ‘no perturbacion externa’- junto con Ténatos,
y el principio del placer no puede producirse por derivacion en la escena siguiente —pues ese momento le
pertenece al principio de realidad-, entonces ese principio de placer tiene que hallarse ya actuante con
independencia de las afecciones externas —remarquemos: independencia no implica anterioridad-. Ahora
bien, si tenemos en cuenta que Freud —como analizamos- produce ya un recorte en relacion a esa primera
escena —vale decir, hace desaparecer las ‘perturbaciones externas’-, entonces hemos de concluir que la
simultaneidad 16gica se produce tanto para Eros y Tanatos, como para el exterior.

12 De hecho, los elementos clinicos desde los que Freud parte para establecer un caracter conservativo
pulsional refieren en su totalidad a la pulsion de muerte —de modo central, a través de la
Wiederholungszuang. Ya tan tempranamente como en 1896, en un texto que le envia a Fleiss —el
manuscrito K-, Freud estipula que halla, en el caracter sexual —como dira luego, en las pulsiones erdticas-,
‘una fuente independiente de desprendimiento de displacer’ (Carta a Fliess del 1 de enero de 1896.
Manuscrito K. La neurosis de defensa (Un cuento de Navidad), OC, 1, p. 266), es decir, una fuente
energética interna, independiente —del exterior- que contradice el principio del placer —es decir, que se
halla ‘mas alla’.



mortales; ante un campo de posibilidades reabierto, el camino inmanente habra de
obedecer a algun tipo de eleccion.

Ahora bien, ;como debe entenderse esto ultimo —es decir, como debe entenderse que,
si el fin erdtico no es la muerte, ‘el organismo no quiere morir sino a su manera.’-?
Aqui se reinserta la amplia investigacion sobre la inmortalidad de los protozoarios que
Freud desarrolla. De ella, concluye la inconclusion, es decir, concluye que no es posible
determinar si existe algo asi como una inmortalidad para los organismos unicelulares,
con lo cual reafirma su cercania con la teoria de Weismann: células germinativas que
permiten la continuidad de la vida, y un soma que irremediablemente muere. Este tramo
investigativo es utilizado en términos de reafirmar a la muerte como un eje principal en
toda disquisicion sobre la vida; dicho de otro modo, todo organismo tiene como fin
irrevocable la muerte. Ahora bien, de este fin irrevocable, no ha de concluirse la
undnime tendencia pulsional al mismo: Eros labora tanto en el sentido de evitar la
posibilidad de muerte externa, como en el de prolongar la vida lo més posible
internamente —como Freud estipula respecto de Eros, ‘la tarea de la libido es volver
inocua esta pulsion destructora (...)""° De este modo, plantear que ‘el organismo no
quiere morir sino a su manera’ implica para Tanatos el tender a la inorganicidad, y para
Eros el mantener al organismo con vida lo mayormente posible. El tender a la muerte
interna implica, asi, no el fin del viviente en tanto buscado, sino en tanto irrevocable; la
tarea erotica es prolongar lo més posible dicho trayecto. Mantener al vivo con vida es,
asi, buscar despejar las muertes evitables, y retrasar la inevitable. En este sentido, es una
eleccion erdtica: no se trata de que la muerte interna arriba por la incapacidad erética de
llevar al viviente a alguna otra muerte —o sea, de identificar esas muertes en tanto tales-
sino que la muerte interna arriba porque no puede no ser el punto de arribo. Al elegir —
eroticamente- no elegir la muerte, la muerte interna es el fin de todo ser vivo.

Ahora bien, en términos de esta eleccion —ineludible-, pareciese ser que la batalla de
Eros contra Tanatos se halla perdida de antemano: el viviente siempre muere. Sin
embargo, Freud perspectiviza dicha lucha en términos mas amplios: ‘De este modo se
oponen estas células germinativas a la muerte de la sustancia viva y saben conseguir
para ella aquello que nos tiene que aparecer como inmortalidad potencial (...).”"*! En la
generacion de nueva vida, en la continuidad del ciclo vital, la lucha erotico-tanatica

parece encontrar un nuevo plano de conflictividad no resoluble. Frente a la tremenda

B Das ckonomische Problem des Masochismus, GW, XIII, p. 376; El problema econémico del
masoquismo, OC, XIX, p. 168.

B JL, GW, X111, p. 36; MPP, OC, XVIIL p. 38.



potencia tanatica, Eros parece lograr el camino para, astutamente, dar un rodeo mas en
la complejizacion vital, permitiendo escapar a la muerte, continuando asi el conflicto
que es la vida. Retomando el esquema de Weissman —el plasma germinativo y el soma-
Eros engaria a Ténatos al otorgarle una eventualmente irrevocable victoria en el campo
de batalla del organismo, pero escamotedndole el triunfo en el campo general: el soma
muere, pero las células germinativas permiten la continuacion de la guerra. Eros engafia

132

a Tanatos, haciéndole tomar la parte por el todo', generando de modo sinecddéquico un

nuevo ciclo de lucha, es decir, un nuevo ciclo vital.

1. 4. iv. La vida como conflicto

Sostiene Laplanche que, en Freud, la ‘pulsion por excelencia’ (Laplanche, J., Vida y
muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 16) es la pulsion
sexual. Assoun, por el contrario, sostendra que ‘Freud puede afirmar finalmente que
toda pulsion es como tal pulsion de muerte.” (Assoun, P.-L., Freud y Nietzsche, Fondo
de Cultura Econdémica, Méjico, DF, 1984, p. 129). Laplanche pondréd su acento en la
capacidad variativa, transformativa de la pulsion sexual —sostenida en la dindmica del
Anlehnung-, y por ello presentara el momento de mayor validez conceptual freudiana
establecido en torno al primer modelo pulsional. Assoun, por el contrario, sostendra una
concepcion eminentemente inercial de las capacidades pulsionales, por lo cual piensa la
totalidad del segundo modelo pulsional desde el caracter tanatico.

Sin embargo, Freud —como hemos marcado- explicitamente sostiene, en la descripcion
del desarrollo pulsional presentada en Mdas alla del principio del placer, que dicho
desarrollo era el concebible ‘si se quiere seguir afirmando la naturaleza, exclusivamente
conservadora, de las pulsiones (...).”'** Al considerar el caso de las células germinativas,

Freud dice de las pulsiones de vida que ‘son conservadoras en el mismo sentido que las

32 Un paralelo de esta concepcion del engafio en términos de sinécdoque puede hallarse en la
caracterizacion que Laplanche realiza de la instancia yoica, al especificar que el yo no es un sujeto —ni
sujeto en un sentido fuerte, cartesiano, ni sujeto fenomenoldgico, ni tampoco sujeto de deseo-, sino una
formacion particular al interior del aparato psiquico, es decir, un objeto. Sin embargo, se trata de un
objeto particular, que °(...) es susceptible de manifestarse ante nosotros en forma mas o menos
usurpadora y engafiosa, como un sujeto que quiere y desea.” (Laplanche, J., Vida y muerte en
psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 92).

133 JL, GW, X111, p. 33; MPP, OC, XVIIL, p. 35.



otras, dado que reproducen anteriores estados de la sustancia animada; pero lo son en
mayor grado, pues se muestran mas resistentes contra las actuaciones exteriores Yy,
ademas, en su mas amplio sentido, pues conservan la vida misma para mas largo
tiempo.”**

En este sentido, las posiciones de Assoun y Laplanche —de modo complementario-
parecen confirmarse: con Laplanche, en términos de capacidad plastica, variativa, hay
que buscar las capacidades vitales en la pulsion sexual del primer modelo; es asi que,
ubicandonos con Assoun en el segundo modelo, solo puede hallarse un dispositivo
pulsional inercial.

Nuestra labor, -plasmada en este ultimo apartado, pero producida a lo largo del
capitulo- ha consistido en mostrar como —eminentemente- las capacidades eroticas
desplegadas en el ultimo modelo pulsional no podian ser subsumidas bajo un carécter
excluyentemente conservativo. Esta labor se produjo confrontando las caracterizaciones
de la pulsion erdtica provistas en Mas alla del principio del placer con otras propias de
la produccion freudiana, como asimismo poniendo a la luz los recortes que, por un lado
dichas caracterizaciones eréticas sufrian en cuanto a sus capacidades, y por otro, el
propio desarrollo vital sostenia, en términos del tipo de ‘influencias externas’ que lo
implicaban. Para poder hacer lo que se le exige a la pulsion de vida en términos del
desarrollo vital sus capacidades habian de ser otras, y por tanto, la variabilidad vital no
podia depender exclusivamente de factores externos.

Retomando la caracterizacion freudiana, los tres factores segin los cuales se puede
calificar a la pulsiéon de vida (Lebenstrieb) como conservativa, son el retorno a un
estadio anterior —y en este sentido, es conservativa del mismo modo que la pulsién de
muerte (Todestrieb)-, porque son resistentes a las excitaciones externas —ain mas que
las tanaticas-, y finalmente, en su sentido mas amplio, porque buscan ‘conservar la vida
para mas largo tiempo.’

El primer factor, que Freud enlaza a la teoria platonica de la desaparicion del tercer
sexo —y que desarrolla Aristoteles en el Symposion-, referida a la busqueda orgéanica de
un estadio unitivo primero, es descartada por el mismo Freud en un texto posterior, de

1938'%, Compendio del psicoandlisis:

34 JL, GW, X111, p. 35; MPP, OC, XVIIL, p. 38.
133 Fue publicado en Int. Z. Psychoanal, Imago, 25 (1), 7-67, 1940, con el titulo Abriss der Psychoanalyse.



Si suponemos que lo vivo advino mas tarde que lo inerte y se gener6 desde esto, la
pulsion de muerte responde a la formula consignada, a saber, que una pulsion
aspira al regreso a un estado anterior. En cambio, no podemos aplicar a Eros (o
pulsiéon de amor) esa formula. Ello presupondria que la sustancia viva fue otrora
una unidad luego desgarrada y que ahora aspira a su reunificacion. (Nota: los

poetas han imaginado algo semejante, pero nada de ello nos muestra la historia de

la sustancia viva).”'*

Respecto al segundo factor, -la resistencia a las actuaciones exteriores-, a través de
nuestro analisis hemos hallado que dicha resistencia s6lo es tal a partir de la capacidad
pléstica propia de Eros. La pulsion de vida no resiste de modo ‘ciego’, lineal, oponiendo
cantidad de fuerza a cantidad de fuerza, sino generando variaciones de modo de evitar la
destruccion —al modo de las formaciones defensivas, o los trayectos desviantes, o la
propia extroyeccion de la pulsion de muerte, puesta al servicio defensivo- o de propiciar
la incorporacion —por ejemplo en el caso mas primario, la nutriciéon-. Desde este punto
de vista, que las pulsiones de vida sean mas resistentes a las actuaciones externas que

7> Asi, el caracter

las tanaticas se sostiene a partir de su capacidad pléstica, ‘inteligente
conservativo remite aqui a una capacidad de resistencia en términos de lucha,
deshaciendo la connotacién de ‘evitacion de cambio’ que implica la idea de resistencia a
las actuaciones anteriores -en cuanto dichas actuaciones resultarian el unico origen
posible de la variacion vital-.

El altimo factor remite a la tendencia a conservar la vida por més tiempo. Sin embargo,
como describe Freud, la meta de Eros ‘(...) es producir unidades cada vez mas grandes
y asi, conservarlas, o sea, una ligazon (Bindung) (...)’"** Si la tendencia es a la union, es
decir, a la generacion de unidades cada vez mayores —y por ello ha de conservarlas: si
no lo lograse, nunca podria llegar a que fuesen ‘cada vez mds grandes’- entonces,
procediendo derivativamente, habriamos de decir que Eros no busca la conservacion de
la vida, sino su expansion.

Ahora bien, si Eros tiende a la expansion vital —y por tanto, de por si tiende a una
diferencia no determinada via perturbaciones externas-, ;por qué Freud la caracteriza

como tendiente a la ‘conservacion de la vida’?

¢ 4P, GW, XVII, p. 341; RP, OC, XXIII, p. 147.
137 Remitimos con esto al anélisis de las capacidades eréticas en el anterior apartado de este capitulo.
B8 4P, GW, XVII, p. 340; RP, OC, XXIII, p. 146.



La expansion en términos de unitividad a la que Freud se refiere respecto a Eros remite
al caracter especifico de su tendencia pulsional, es decir, a Eros gua pulsion de vida. Sin
embargo, al referirse a la tendencia a la conservacion vital, el aporte erotico se refiere a
la vida en su totalidad, y por tanto, a Eros en tanto pulsion vital —es decir, en cuanto
hace a la vida (en su generalidad), y no en cuanto ‘pulsion de vida’ (en su
especificidad)-. La combinatoria de ambos aspectos solamente es comprensible si la
pulsion tanatica es ingresada a la escena. En efecto, el aporte erdtico especifico en
cuanto pulsion —es decir, la tendencia expansiva- es legible como tendencia a la
conservacion de la vida —y por tanto, Eros es tomado aqui en su generalidad pulsional-
solamente teniendo en cuanta la capacidad especifica tanatica —es decir, la tendencia a la
desunion, la desagregacion-. Dicho de otro modo, la tendencia expansiva erotica es
concebible como aporte a la conservacion de la vida en tanto la segunda —y Unica otra-
tendencia vital se le opone en cuanto a su especificidad. El caracter conservativo, asi, no
responde a la vida en cuanto pulsion, sino a la vida en cuanto a su totalidad: a la vida del
viviente. En el choque conflictivo entre una tendencia expansiva y otra destructiva, se
configura la silueta de la vida en términos de conservacion. En este sentido especifico,
Eros no es conservativa, sino que la vida misma lo es.

(Qué ha quedado entonces de la caracterizacion erotica en términos de conservacion?
Especificamente en cuanto pulsion, Eros no busca reconstruir un estadio anterior, ni
sostener —de manera directa- un estadio presente; busca la generacion de unidades cada
vez mayores, es decir, estadios atin no dados para el viviente, a través de una capacidad
pléstica, ‘inteligente’. Asimismo, esta plasticidad, en su caracter perverso, y a partir de
la dinamica del Anlehnung, no predetermina el sentido de su avance, ni lo
sobredetermina en términos de una totalidad: si, como Freud sefiala, ‘el cuerpo integro
es una zona erdgena’'*’, dicha zona no presenta una direccionalidad unificada para su
proyeccion pulsional, sino que la misma se halla recortada segun diversas areas que
fungen por si mismas —y desde configuraciones particulares, no atadas a funciones
autoconservativas especificas- como zonas erdgenas. La tendencia vital determinada
hacia la conservacion queda, asi, proyectada a partir de la lucha erética contra la pulsion
de muerte.

Laplanche caracteriza al primer modelo pulsional como valioso, en tanto alli una
pulsion de vida halla una capacidad plastica, y el viviente se proyecta hacia el exterior;

Aussoun plasma al segundo modelo pulsional como una tendencia inercial general,

% 4P, GW, XVII, p. 338; RP, OC, XXIII, p. 143.



diagramado sobre los caracteres tanaticos. En ambos, el foco opaco freudiano se sitiia —
por inversion- eminentemente en el lugar que Eros, como pulsion de vida, ocupa.
Reubicando, a través de nuestro analisis, a Eros, podemos entonces concluir que ni la
pulsion sexual es —con Laplanche- la pulsion por excelencia, ni el modelo pulsional
freudiano es —con Assoun- esencialmente tanatico. Reubicar a Eros implica, entre otras
cosas, recuperar el espacio de conflicto pulsional, de modo de poder sostener a ambas
pulsiones, desde su caracter propio, para poder captar como se despliega la concepcion

de vida.

1. 4. v. Retorno al campo discursivo

Por ‘pulsion’ podemos entender al comienzo nada més que la agencia representante
(Reprdsentanz) psiquica de una fuente de estimulos intrasomatica en continuo fluir
(...).”'* La definicion freudiana nos remite entonces al campo de lo psiquico: aquello
que no es posible aprehender en tanto propio de lo somatico, aparecerd, en tanto limite
—‘limite entre lo psiquico y lo somatico’- en términos de representatividad. Lo somatico
en tanto tal, entonces, se escapa, desaparece, resulta inasible para un pensamiento que
hace de la investigacion psicoanalitica una metodologia rectora. Como vimos en un
apartado anterior —La pulsion-, el conocimiento de lo somatico resulta de importancia
determinante para Freud —como puede deducirse de su negacion: ‘Para la investigacion
psicoldgica no es absolutamente indispensable mas preciso conocimiento de las fuentes
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de la pulsion (...)""" siendo esas fuentes calificadas ademas como ‘lo decisivo para la

pulsion’'*2,
El cuerpo so6lo aparece a través de las representaciones que son las pulsiones, en la
forma de fuente (Quelle) u objeto (Objekt) de la pulsion, e incluso en tanto cuerpo

psiquico'®, pero nunca en tanto cuerpo: ese limite en el cual se posiciona a la pulsion

40 D4S, GW, V, p. 63; TES, OC, VI, p. 153.

U TuT, GW, X, p. 215; PDP, OC, X1V, p. 119.

2 Ibidem.

'3 Al respecto, en términos de la generacion del yo, se encuentra la clésica cita freudiana: el yo es ante
todo corporal, no es solamente un ser de superficie, sino asimismo la proyeccion de una superficie.” (Das
Ich und das Es, GW XIII; El yo y el ello, OC XIX, p. 27). El cuerpo es asi ‘visto como un objeto otro’,
productor de sensaciones, entre las cuales el dolor ‘es quizés arquetipico del modo en que uno llega en
general a la representacion de su cuerpo’. (vol 19, 27) Como comenta Porret, existe una nota ‘adjuntada a



nunca puede ser cruzado — ‘El estudio de las fuentes de la pulsién no corresponde ya a
la Psicologia.”'** Este estado de relaciones parece plantear un especial problema al

momento de conceptualizar las pulsiones de muerte: en efecto, Freud estipula que

‘nuestro inconciente no cree en la propia muerte, se conduce como si fuera inmortal.”'*

Si Freud define al Ello como sede de las pulsiones (‘Llamamos pulsiones a las fuerzas
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que suponemos tras las tensiones de necesidad del ello.””*, y el Ello resulta de caracter

inconsciente — ‘Un in-dividuo (/ndividuum) es ahora para nosotros un ello psiquico no

conocido e inconsciente, sobre el cual como una superficie se asienta el yo (...)"'"'-,

entonces la imposibilidad de representacion de la muerte colisiona de modo directo con
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la definicion de pulsion “°. En efecto, la pulsion de muerte se aloja eminentemente en un

la traduccion inglesa de 1927 (Londres, The Hogart Press), con la autorizacién de Freud, sin que fuese
reproducida en las ediciones alemanas posteriores: ‘El yo es finalmente derivado de sensaciones
corporales, principalmente de aquellas que tienen su fuente en la superficie corporal. Puede ser asimismo
considerado como una proyeccion mental de la superficie del cuerpo, y mas aun, como habiamos visto
antes, representa la superficie del aparato mental.” [La traduccion es nuestra] En este sentido, Porret
hablara del yo corporal como instancia a partir de la cual se establece el estatuto de sujeto. (Cfr. Porret,
J.M., ‘Le corps et le moi’, en Revue du College International de Psychanalyse et d’ Anthropologie, Paris,
1999).

4 TuT, GW, X, p. 215; PDP, OC, XIV, p. 119.Por supuesto, no se esta aqui equiparando psicoanalisis a
psicologia; sin embargo, en esta cita, Freud —al menos en cuanto a su capacidad de incidencia tedrica
respecto a lo somatico- los hace corresponder.

193 Zeitgemdisses iiber Krieg und Tod, GW, X, p. 345; De guerra y muerte. Temas de actualidad, OC, XIV,
p. 297.

146 Apriss der Psychoanalyse, GW, XVII, p. 340; Resumen del psicoanalisis, OC, XXIII, p. 146.

" Das Ich und das Es, GW, X111, p. 257; El yo y el ello, OC, XIX, p. 25.

'8 Le Guen sostiene que ‘si la muerte es ella misma para el psiquismo lo ‘irrepresentable’ por excelencia
(...) la idea de muerte es indispensable para asentar aquella de pulsién de muerte en el sentido freudiano
del término.’ [La traduccion es nuestra] (Le Guen, C., ‘Du bon usage de la pulsion de mort’, en Revue
Francaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 536). En
este sentido, ‘la pulsién de muerte no aparece jamas en tanto tal, ya que ella es, en tanto que ella misma,
muda, nunca aparece sino intricada a la pulsion de vida.” [La traduccion es nuestra] (Rosemberg, B.,
‘Pulsion de mort et intrication pulsionnelle, ou la pulsion de mort dans la construction de 1’ objet et I’
appareil psychique, ou la pulsion de mort et la dimension masochiste de 1’existance’, en Revue Frangaise
de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 557); en la misma
linea M"Uzan sostiene que la pulsion de muerte ha de disociarse de las pulsiones de destruccion, pues la
primera ‘no es jamas aprehensible directamente’ [La traduccion es nuestra] (M’ Uzan, M. de, ‘Freud et la
mort, le méme et 1’ identique, en De I’ art a la mort, Paris, Gallimard, 1977, p. 45). Asimismo Green se
pregunta: ‘En el limite, la Todestrieb, {no rinde cuenta esencialmente de lo negativo, de eso que no puede
ser representable o figurable?’ [La traduccion es nuestra] (Green, A., ‘Pulsion de mort, narcissisme
négatif, fonction désobjetalistante’, en La pulsion de mort, ler Simposio de la Federacion Europea de
Psicoanalisis, Marsella, 1984, PUF, 1986, pp. 49-59, p. 53). Guillaumin hablara también de la pulsion de
muerte como una ‘(...) aproximacion a lo irrepresentable.” [La traduccion es nuestra] (Guillaumin, J.,
‘Jugement de non-representabilité et renoncement a la maitrise de la pensée’, en Revue Francaise de
Psychanalyse, ‘Irreprésentable ou irrepresenté?’, Tomo LVI, Febrero-Marzo de 1992, Paris, PUF, p. 15).
En este sentido es interesante el planteo de Razinsky, que sostiene que ‘mi hipotesis es que el concepto de
pulsion de muerte constituye casi la antitesis de lo que normalmente percibimos como aterrador o
dificultoso respecto a la muerte.” [La traduccion es nuestral], a partir de ello, traza rasgos de
representacion comunes respecto a la muerte —como algo que proviene del exterior, que irrumpe, que no
tiene razon de ser, es arbitrario, impredecible, etc.-, contraponiéndolos con los caracteres de la Todestrieb:
fin vital, caracter interno, ineludible, continuo, etc. Justamente, podemos decir, en tanto el trayecto de la
pulsion tiende a lo irrepresentable, es que se produce dicha oposicion. (Cfr. Razinsky, L., ‘A
Psychoanalytic Struggle with the Concept of Death: A New Reading of Freud’s ‘Thought’s for the Times



ambito que impide su existencia en tanto representante psiquico -es decir, en tanto
pulsidon con un aparecer psiquico.

Ahora bien, esta problematica respecto a la pulsion de muerte puede ser leida de dos
modos: en relacion al término de ‘pulsion’, o en relacion al término de ‘muerte’. En el
segundo caso, implicaria deshabilitar a la muerte como posible tendencia pulsional —en
tanto no es capaz de fungir como representante psiquico-, o0 minimamente contribuir a
problematizar su status en tanto tal'”. El primer caso, por otro lado, implicaria
problematizar la concepcion misma de ‘pulsion’, en torno al punto de conflicto para con
la muerte, es decir, en torno al caracter de ‘representacion’.

Seguir la primera linea de pensamiento es obturar la totalidad de posibilidades
proyectivas que contiene la nocion misma de pulsion de muerte —lo cual implicaria,
ademas, deshabilitar una parte fundamental del pensamiento freudiano, desarrollado a
partir de la idea de Todestrieb-. Seguir la segunda linea permite la posibilidad de
repensar la nocion de pulsion, en términos de un camino investigativo propuesto por
Freud a partir de Mas alla del principio del placer.

Esta segunda linea de pensamiento confluye con lo planteado en el primer apartado del
presente capitulo, a saber, que Freud desarrolla, en torno a sus especulaciones
(Spekulation) sobre la vida, un campo discursivo hibrido. Dicho campo, como
establecimos, se proyecta -via apuntalamiento (Anlehnung) en elementos de diversa
indole disciplinar, pero eminentemente bioldgicos- independizandose de la metodologia
psicoanalitica. Esta metodologia implica, para su elaboracion teorica, una base clinica
para desarrollarse, y como tal, ha de sostenerse siempre en elementos propios del campo
psiquico —en tanto material producto de dicha clinica-. Sosteniéndose en esta
metodologia es que Freud, entonces, ha de determinar que ‘El estudio de las fuentes de

la pulsion no corresponde ya a la Psicologia.”'™

on War and Death”, en The Psychoanalytic Review: Vol. 94, N 3, NY, 2007, pp. 355-387, p. 357 y ss.).

149 Mas alla de las numerosas criticas que contemporaneamente dicha concepcion pulsional acarred a
Freud — al respecto, Bergeret sefiala que ‘durante un largo tiempo, cuyas prolongaciones se hallan
actualmente bien vivas en los escritos y los discursos, los analistas de renombre se dividian, quiza con el
mismo vigor, entre defensores o detractores de la hipotesis de la existencia de una pulsion de muerte; esta
oposicion aparecia quiza como una ‘creencia’, que podria calificarse de ‘religiosa’ (...).” [La traduccion
es nuestra] (Bergeret, J., ‘La notion de pulsion de mort pour le clinicien’, en Revue Frangaise de
Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo III, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 577). Al respecto,
Laplanche sostiene: ‘Profundamente desconcertante, este discurso no se somete sino de manera
esporadica y superficial a imperativos logicos: es un pensamiento libre —en el sentido de las asociaciones
libres-, un pensar ‘para ver’ que implica retornos, arrepentimientos, desmentidos.” (Laplanche, J., Vida y
muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 144); finalmente, se hallan las dudas
propias de Freud presentadas al respecto (Cfr. al respecto Mas alla del principio del placer, Compendio
de psicoandlisis, El ‘yo’y el ‘Ello’, entre otros).

01T, GW, X, p. 216 PDP, OC, XIV, p. 119



(Pero el planteo de una pulsion de muerte no viene, justamente, a perturbar dicha
afirmacion metodologica? ;Qué la pulsion sea pulsion de muerte, y como tal, ajena a las
posibilidades representativas inconscientes, no implica entonces un corrimiento respecto
al espacio puramente psiquico delineado a través de dicha metodologia? ;No se estd
abriendo, a través del campo especulativo freudiano, la posibilidad —via pulsion- de
pensar aquello que no puede ser representado, y que a través de la muerte, es en si el
cuerpo? Si la determinacion metodologica psicoanalitica se proyecta de modo simétrico
junto al limite entre lo psiquico y lo somatico, en donde se emplaza de modo eminente
la representatividad —en tanto modalidad del aparecer psiquico del cuerpo-, entonces un
corrimiento respecto a dicha metodologia implicara necesariamente un corrimiento
respecto a ese limite, es decir, respecto a la centralidad de la representacion''. Desde
este punto de vista, el planteo del modelo pulsional erdtico-tanatico implica un ‘mas
alld> del espacio puramente psiquico. Con Eros y Tanatos'*?, a través de un campo
discursivo que se permite romper con las pautas metodologicas que guiaron siempre su
investigacion —pautas que buscaron sostener al psicoanalisis como discurso cientifico-,
Freud busca dar palabra al cuerpo, pero ya no como representado. La palabra del
cuerpo, como lo mas intimo de la vida, como lo que escapa a toda representacion, es

entonces la palabra de la muerte'>.

31 Como sefiala Laplanche en su Vocabulaire de psychanalyse, la totalidad de las pulsiones que hacian al
primer modelo pulsional —a saber, las sexuales y las autoconservativas- se hallan integradas en el ultimo
modelo en las pulsiones de vida (Cfr. Vocabulaire de la Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche,
Paris, PUF, 1967, p. 378). Asi, el campo representacional con el que el psicoanalisis laboraba previo a la
aparicion de la dualidad Eros-Téanatos —y que significaba la totalidad de los fendmenos que se hallaban en
juego en el conflicto vital- se halla sustraido al aparecer de lo tanatico; la pulsion de muerte,
necesariamente, ha de laborar con lo irrepresentable. Desde este cuestionamiento de la representacion en
Freud es que Lacan sostendra la primacia del significante, en tanto herramienta de lectura freudiana,
sosteniendo cémo las huellas mnémicas inconcientes no responden a una concepcion clasica de
representacion; en efecto, en Lo inconsciente, Freud estipula que las representaciones ‘no son, como
creiamos, diversas transcripciones de un mismo contenido en lugares psiquicos diferentes, ni diversos
estados funcionales de investidura en el mismo lugar’; mientras que ‘el sistema Icc contiene las
investiduras de cosa de los objetos’, ‘el sistema Prcc nace cuando esa representacion-cosa es
sobreinvestida por el enlace con las representaciones-palabra que le corresponden.” (Das Unbewusste,
GW, 10, p. 298; Lo inconciente, OC, XIV, p. 198). La representacion nunca presenta una entidad propia,
sino que se compone de deslizamientos entre la categoria de representacion-cosa (Sachvorstellung),
representacion-palabra (Wortvorstellung) y representacion-objeto (Objektvorstellung).

132 Con esta posicion, nos apartamos radicalmente de la perspectiva de Kaufmann, que plantea que entre
el primer y ultimo modelo pulsional, la nociéon misma de pulsiéon se mantiene incélumne, habiendo
simplemente un corrimiento desde una fuente pulsional como ‘cuerpo’, a una como ‘ser vivo organico’.
(Cfr. Elementos para una enciclopedia del psicoandlisis. El aporte freudiano, ed. Paidoés, Barcelona,
1996, dirigida por Pierre Kaufmann, en torno al articulo sobre pulsiones, escrito por Kaufmann).

153 Al respecto, el diccionario de Laplanche-Pontalis clarifica la doble acepcion que puede tomar el
representante psiquico (Psychische Représentanz o psychischer Reprdsentant). En efecto, es unas veces la
pulsion la que aparece como el representante psiquico de las excitaciones provenientes del interior y que
afectan la psique, mientras que, otras, ‘la pulsion es asimilada al proceso de excitacion somatica, y es ella
entonces la que es representada en el psiquismo por representantes de la pulsion’ (Vocabulaire de la
Psychanalyse, de J-B. Pontalis y J. Laplanche, Paris, PUF, 1967, p. 390). Podemos decir entonces que



Si la pulsion de muerte es el representante psiquico de aquello que no tiene —ni puede
tener- representacion a nivel inconsciente, y si la representacion se halla en el punto de
articulacion psiquico-somatico, fungiendo como limite, entonces el problema de la
representacion de la muerte implica la problematizacion misma del limite. Asi, plantear
una pulsion de muerte es, por un lado, plantear el limite somadtico-psiquico —limite
esencial en términos de metodologia psicoanalitica- como problema en si, y por otro —y
por tanto-, pensarlo en términos de su franqueamiento. El poner en vilo el limite entre
cuerpo y psique dado via representacion implica asi un pensamiento de la integralidad
del ser vivo.

La pulsion, en tanto aparecer somatico para lo psiquico, resulta para la pulsion de
muerte un aparecer que pone en jaque la representatividad, es decir, una palabra no
representacional del cuerpo. Desde aqui, el planteo de la dualidad pulsional Eros-

Tanatos no es —como tantas veces se ha leido'*

- ni un arrastre del psicoanalisis al
campo de la biologia —debido al recurso a los datos biologicos, o al plantear las
pulsiones como las tendencias fundamentales del desarrollo vital organico-, ni una
psicoanalizacion de la biologia —en tanto las investigaciones psicoanaliticas ya llegarian
al fondo de lo viviente como su fundamento- sino que implican el establecimiento de un
campo discursivo diverso, -hibrido, segiin nuestra caracterizacion- que implica la
ruptura metodologica tanto de la biologia como del psicoanalisis —en tanto se piensan a
si mismas como ‘discurso cientifico’- que permite, fundamentalmente (y a partir de su
ruptura con dicha metodologia) pensar al ser vivo como integral. En efecto, al especular
sobre la vida, Freud toma pedazos de diversos campos epistemologicos, para producir —
a través de la dinamica del apuntalamiento- un nuevo cuerpo discursivo. Alli aparecen
elementos de la biologia y de la termodindmica, pero también de la filosofia y la
literatura. Ese cuerpo es asi un cuerpo bioldgico, fisioloégico, organico, pero también un
cuerpo energético, y asimismo un cuerpo literario, y filos6fico —es decir, es también un
cuerpo de la palabra y del sentido-. ;Cuerpo integral, entonces, implica un cuerpo
unitivo, un cuerpo uno? ;Se trata de la superacion del limite que el concepto de pulsion
implicaba? La operacion es la inversa: la pulsion, en tanto concepto-limite, se despliega,
proyectandose, de modo de ser coincidente con la totalidad de la superficie corporal. Al

referirse a las partes de la pulsion, Freud estipula que se trata de ‘términos que se usan

justamente en esta ambigiiedad aparece como eminentemente problematica la posibilidad de considerar a
la pulsién misma como representante psiquico, en relacion a la pulsion de muerte (Todestrieb).
3 Cfi. nota 26.



con el concepto de pulsion’'*’; esta caracterizacion relacional de las partes para con la

pulsion no es, asi, determinativa: no la engloban, no la unifican, tampoco la agotan;
Drang, Ziel, Objekt y Quelle seran caracterizados por Lacan, asi, como ‘partes de
ningun todo’'*® Si el ser vivo integral implica el despliegue de esta concepcion de
pulsion por sobre y a través del cuerpo, este cuerpo serd asi un cuerpo pulsional en un
doble sentido: en primer lugar, porque las pulsiones eroticas y tanaticas estan puestas a
la base misma del desplegarse del viviente, atravesandolo en la totalidad de sus
aspectos; pero asimismo, es pulsional en tanto no conforma un cuerpo total, unitario,
sino que se compone de partes que expresan caracteres del mismo, pero que no lo
exhaustivan; las perspectivas de lo fisiologico, de lo histdrico, de lo literario, conforman
pedazos de cuerpo que, como zonas erdgenas, presentan su propia territorialidad, su
caracter especifico. La pulsion no es pensada aqui, entonces, ya como un limite que
pone a ese soma a disposicion de un discurso —como el bioldgico- que resulta algo
exterior al campo psicoanalitico; explotando y expandiendo el caracter fragmentario,
pero integrador en esa fragmentacion —la pulsion, en tanto limite entre lo somatico y lo
psiquico, es lo que deslinda y a la vez une-, la pulsion de muerte es asi la marca de la
integracion de ese cuerpo, de la —justamente- incorporacion de aquello que antes estaba
—parcialmente- excluido; y no desde, tinicamente, el discurso bioldgico: el cuerpo de la
literatura, de la filosofia, encuentran asimismo alli su espacio como partes de ningin
todo.

Esta apertura, que es asimismo —necesariamente- apertura discursiva, ese campo
discursivo hibrido —pedazos que hacen a un cuerpo- es contaminante respecto al
psicoanalisis mismo —del cual forma parte-: ni dicho campo hibrido puede dejar de
pensarse a la luz de los desarrollos psicoanaliticos insertos en un discurso que quiere
pensarse como cientifico'”’, ni dichos desarrollos —la vasta mayoria del discurso
psicoanalitico freudiano- pueden dejar de proyectarse a través de dicho campo hibrido,
si el pensamiento freudiano mismo quiere considerarse —asimismo- en términos de

integralidad.

55 TuT, GW, X, p. 215; PDP, OC, X1V, p. 118.

1 Cfi~ Lacan, J, Seminario X1, clase 14: La pulsion parcial y su circuito, ed. Paidos, 2003.

%7 La afirmaciéon de que sus desarrollos especulativos en torno a la vida dependan de ‘las opiniones
particulares’ —es decir, que no puedan considerarse como parte de un discurso sustentado cientificamente-
no evitd que Freud colocara, como mencionamos, a su Eros y Tanatos a la base de su construccion
psicoanalitica, en tanto tltimo modelo pulsional.



CAPITULO II: NIETZSCHE

II. 1. El campo discursivo

1L 1. 1. De Freud a Nietzsche

El analisis desarrollado en el previo capitulo mostraba, en Freud, una suerte de
separacion de campos discursivos: un cierto estilo epistemologico divergente permitia
pensar en una barrera, una distancia, entre la ‘especulacion de alto vuelo’
(weitausholende Spekulation), aquella que inaugura y sustenta la concepcion de la vida
como un imbricarse erotico-tanatico, y la  ‘especulacion  psicoanalitica’

(psycoanalystiche Spekulation), aquella que sostenia los descubrimientos psicoanaliticos



a partir de barreras epistemoldgicas estables'*® —y asi, buscando proveer de un formato
cientifico a los mismos.

Ante esto, habiamos marcado un limite a la limitacién; para concebir a la obra
freudiana no como compartimentos estancos, sino como un todo, dicha divergencia
epistemologica habia de pensarse como permeable: no es sino a partir de la influencia
de una que cobra un sentido amplio la otra. Asi, al poner en la base de las interacciones
y devenires vitales a Eros y Téanatos, el cuerpo —como hemos sostenido- reconfigura su
sentido en el campo psicoanalitico. En esta perspectiva, la relacion entre la
weitausholende Spekulation y la psycoanalystiche Spekulation puede concebirse como
pulsional: una concepcion limite entre un cuerpo y una psique, y —eminentemente- la
centralidad de un cuerpo respecto de aquello que no puede ser representado. Desde aqui,
la weitausholende Spekulation abre el campo para una corporalidad discursiva: es un
campo discursivo sobre el cuerpo, pero a su vez es un campo discursivo como un
cuerpo; como establecimos, ese isomorfismo se hacia necesario en tanto buscaba pensar
una pulsion de aquello no representable —y por tanto, no contenible en un campo
epistemologico clasico'™.

Al momento de abordar a Nietzsche respecto a su concepcion de vida, el propio
concepto de cuerpo ocupa un lugar eminente. Como proclama Zarathustra, ‘el cuerpo es
una gran razon (eine grosse Vernunft), una enorme multiplicidad dotada de un sentido
propio, guerra y paz, rebafio y pastor.”'® A continuacion, no interesara hacer una suerte
de recuento de las maneras en las que el cuerpo aparece —para asi clarificar la nocion de
vida-, ni una suerte de derivacion de esa nocion a partir de aquella —o viceversa-, sino
mostrar como es que, en Nietzsche, es en la discursividad misma que la corporalidad
aparece —como dijimos: no s6lo una escritura que hable del cuerpo, sino que es como un
cuerpo, un cuerpo que es una multiplicidad, pero a su vez tiene un sentido propio,
rector-. Retomando la expresion utilizada anteriormente —y mostrando asi un
fundamental entrecruce con Freud- buscaremos mostrar a continuacion el caracter de

corporalidad discursiva de la escritura nietzscheana.

8 Como demarcamos en el capitulo anterior, esa estabilidad, incluso al momento de ser enunciada
(Triebe und Triebschicksale), resulta relativa —en tanto se halla erosionada a partir de la propia
conceptuacion de Trieb por parte de Freud.

1% Ver, en el capitulo anterior, las numerosas objeciones que diversos intérpretes presentan, en términos
epistemologicos, respecto a este campo discursivo (cfr. especialmente la nota 18).

1 Also Sprach Zarathustra. Ein Buch fiir Alle und Keinen (en adelante, Z), I, ‘Von den Veriichtern des
Leibes’, KSA 4, p. 39; Asi hablo Zarathustra, un libro para todos y para ninguno (en adelante, Za), I, ‘De
los despreciadores del cuerpo’), p. 60 Para una lectura del cuerpo especificamente situada desde el
Zarathustra, cfr. Gerhardt, V., ‘La gran razon del cuerpo. Un ensayo sobre el Zarathustra de Nietzsche’,
en Enrahonar, vol. 35, Berlin, 2002, pp. 31-43.



II. 1. ii. El discurso y la ‘cosa’: la novedad del lenguaje

“Ciencia, arte y filosofia crecen ahora tan juntos
dentro de mi, que en todo caso pariré centauros”

Nietzsche, Carta a Rohde, febrero de 1870

En La genealogia de la moral, un escrito polémico (Zur Genealogie der Moral. Eine
Streitschrifi), obra de 1887, el proyecto genealdgico es definido por Nietzsche de la

siguiente manera:

Se trata de recorrer con preguntas totalmente nuevas y, por asi decirlo, con nuevos
ojos, el inmenso, lejano y tan recondito pais de la moral — de la moral que

realmente ha existido, de la moral realmente vivida-: ;y no viene esto a significar

casi lo mismo que descubrir por vez primera tal pais?..."!

La nueva perspectiva tiene como objetivo, entonces, una modificacion topografica del
pais moral: sus contornos, su disposicion, sus accidentes seran otros. Descubrir
nuevamente un pais es, asi, descubrir otro, pasar de una topografia antigua a una nueva.
LY cudl es esta nueva perspectiva, cudl es esta manera de trazar una nueva topografia?

En palabras de Nietzsche, ‘necesitamos una critica de los valores morales, hay que
poner alguna vez en entredicho el valor mismo de esos valores.”'** Estos valores que
aparecen como sagrados, como fijos y determinados, -es decir, como verdades-, resultan
asi aquello que en su trascendentalidad llena de ‘orgullo’ y ‘vanidad’ al hombre (Ueber

Wahrheit un Liige im aussermoralischen Sinne, KSA 1, p. 352 (Sobre verdad y mentira

1" Zur Genealogie der Moral (en adelante, GM), Vorrede, 7, KSA 5, p. 254 (Genealogia de la moral (en
adelante, GMo), Prologo, 7, pp. 28-9).
12 Ibid., p. 254; p. 28.



en sentido extramoral, p. 202). Por el contrario, para Nietzsche la verdad resulta muy

otra cosa:

(Qué es entonces la verdad? Una hueste en movimiento de metaforas, metonimias,
antropomorfismos, en resumidas cuentas, una suma de relaciones humanas que han
sido realzadas, extrapoladas y adornadas poética y retéricamente y que, después de
un prolongado uso, un pueblo considera firmes, canonicas y vinculantes; las

verdades son ilusiones de las que se ha olvidado que lo son (...).'#

El trayecto genealogico implicara, entonces, el deshacer ese caracter de verdad
trascendente e inmutable que presentan los valores para retrotraerlos a lo terrenal, al
mostrar que se producen en —y desde- la arena de las cambiantes relaciones humanas —
es decir, ‘la verdad se reinserta en el devenir’'®*. Ahora bien, a través de este proceso
genealdgico se produce, en términos discursivos, lo que llamaremos un descentramiento
epistemologico. En efecto, el trayecto conceptual develado genealdégicamente muestra
como dicho trayecto no se produce dentro de los limites de una misma categoria
epistemologica, sino que implica, justamente, una serie de extrapolaciones,
modificaciones, translaciones. Asi, al analizar el concepto de Schuld (culpa) —
posicionado por Nietzsche en una esfera ético-religiosa- hace derivar al mismo de la
nocion de Schulden (tener deudas), propio de la esfera material del intercambio y lo
legal, que a su vez se deriva del placer de hacer sufrir al otro, es decir, se inserta en una
suerte de economia del placer y el dolor, propia de un dmbito psicoldgico-fisioldgico.
La conformacién de un valor, asi, implicard una suma de relaciones heterogéneas,
informadas de una cierta manera. En tanto no son algo ya trascendente, sera posible
inquirir respecto a su valor: como tarea central, el filésofo habrd de ‘solucionar el

problema del valor, tiene que determinar la jerarquia de los valores.”'®

El trayecto
genealogico, asi, no implica solamente la generaciéon de una busqueda hacia atras,

desenmascaradora, en términos de mostrar el devenir humano de aquello que, como

19 Ueber Wahrheit un Liige im aussermoralischen Sinne, KSA 1, p. 358 (Sobre verdad y mentira en
sentido extramoral, p. 208).

1% Martinez Novillo, J. R., ‘Genealogia y discurso. De Nietzsche a Foucault’, en Nomades. Revista de
Ciencias Sociales y Juridicas, Madrid, Espana, 2010, p. 17. Para un tratado mas exhaustivo de dicho
punto, cfr. Glenn, P. E., ‘The Politics of Truth: Power in Nietzsche’s Epistemology’, en Political Research
Quarterly, vol. 57, n. 4, Univ. of Utah, 2004, pp. 575-583, como asimismo Gemes, K., ‘Nietzsche’s
Critique of Truth’, en Philosophy and Phenomenological Research, vol. LII, n. 1, 1992, pp. 47-75,
Hinman, L. M., ‘Nietzsche, Metaphor and Truth’, en Philosophy and Phenomenological Research, vol.
XLIL n. 2, 1982, pp. 179-199, y Schacht, R., ‘Nietzsche on Philosophy, Interpretation and Truth’, en
Noiis, vol. 18, n. 1, ed. Wiley, 1984, pp. 75-85).

1 GM, KSA 5, Erste Abhandlung, 17, p. 288; GMo, Tratado primero, 17, p. 71.



valor, se supone valido en si, sino que implica a su vez el recorrer ese trayecto hacia

delante en términos de mostrar al valor como producto'®

, ¥ asi, como manipulable,
insertable en un conjunto de valores comparables entre si —y entonces, no ya validos de
por si'®’.

Ahora bien, este caracter de producto no se reduce al valor:

La historia entera de una ‘cosa’, de un organo, de un uso, puede ser asi una

ininterrumpida cadena indicativa de interpretaciones y reajustes siempre nuevos,

cuyas causas no tienen siquiera necesidad de estar relacionadas entre si (...)" '

La genealogia muestra entonces a las ‘cosas’ (Dings)'® en general como productos
interpretativos a partir de un conjunto de elementos que no han de presentar una
necesaria conexion entre si; asi, ‘no hay ningun acontecimiento en si. Lo que sucede es
un grupo de fendmenos escogidos y reunidos por un ser que interpreta.”’'’® La dindmica
genealdgica, entonces, no se cierra unicamente en torno al conjunto de los valores, sino
que proyecta el modo en que el devenir de las ‘cosas’ en el tiempo se produce; en tanto

las devela como producto de la interconexion de elementos no necesariamente

1% Staten, en su articulo ‘The Problem of Nietzsche’s Economy’, sefiala, refiriéndose al ‘mas alld’
nietzscheano en relacion a los valores del bien y el mal, que ‘aunque el bien y el mal han sido tachados, la
carga esencial de la ‘moralidad’ ha sido en un sentido transferida intacta en las nuevas categorias de
fuerza y debilidad’ (Staten, H., ‘The problem of Nietzsche’s Economy’, en Representations, n. 27, Univ.
of California Press, 1989, pp. 66-91, p. 75). Al plantear dicha transferencia, Staten pierde de vista el
caracter de producto del que Nietzsche provee a —entre otros- los valores. Como marcamos, la busqueda
genealdgica de Nietzsche tiende a desacralizar las concepciones —cristianas- del bien y el mal, de modo de
presentarlas como pasibles de ser superadas —pero no por nada, sino por una valoracion diversa. Se abre
la posibilidad de un ‘mas allad’ en tanto, justamente, esos valores del bien y el mal no representan ya el
paraje axiologico ultimo. En este sentido, Stevens remarca el problema de la trayectoria inversa: una
genealogia que apunta a encontrar el verdadero fundamento de los valores morales, y que halla sus
representantes centrales en Reé y Strauss, en una suerte de reduccidon de lo moral a lo bioldgico via teoria
darwiniana —en este sentido la burla nietzscheana: genealogistas-monos (Genealogisten-Affen). (Cfr.
Stevens, J., ‘On the Morals of Genealogy’, en Political Theory, Vol. 31, n. 4, Sage Publications, 2003, pp.
558-588).

17 En este sentido, Foucault realza la distincién entre la inquisicién en pos un origen (Ursprung) o de un
comienzo (Herkunft), articulada con la busqueda genealdgica: la primera implicaria un ‘levantar todas las
mascaras, para develar finalmente una identidad primera’ (p. 147) [la traduccion es nuestra], mientras
que la segunda, propia del camino genealdgico, permite ‘descubrir que a la raiz de aquello que
conocemos y de aquello que somos no existen la verdad y el ser, sino la exterioridad del accidente.’ (p.
148) [la traduccion es nuestra]; (Foucault, M., ‘Nietzsche, la généalogie, 1’ histoire’, en Hommage a Jean
Hyppolite, Paris, PUF, coll. ‘Epiméthée’, 1971, pp. 145-172).

'SGM, KSA 5, Zweite Abhandlung, 12, p. 314; GMo, Tratado segundo, 12, p. 100.

' Ding no solo significa cosa en alemén, sino que puede presentar un matiz peyorativo al respecto —
traducible asimismo por ‘chisme’. En ese sentido, Nietzsche le quita densidad a la ‘cosa’ al referirse a ella
como Ding.

170 NF, Herbst 1885-Frithjahr 1886, KSA 12, p. 38; FP, Otofio de 1885- Primavera de 1886, 1 [115], p.
60.



articulados en términos causales, explicita su modalidad de formacién o creacion a
través de una fuerza que las moldee como tales'”.

En la creacion de valores, en la configuracion de la vida, en la generacion de conceptos,
se halla presente entonces este poder informador, activo, que moldea y direcciona, a
partir de una multiplicidad de elementos heterogéneos, el devenir de la ‘cosa’'".

La informacion, el propiciamiento formal de la ‘cosa’, se produce entonces a partir del
redireccionamiento de los elementos que la conforman; es recolocandolos,
desplazdndolos de su lugar, reasignandolos en cuanto a su sentido y su funcidon que se
produce la generacion de la forma. No se trata de la simple reunién de elementos
heterogéneos en tanto mezcla, sino en la imposicion informadora de una fuerza, que los
descentra de su lugar y su sentido anteriores, otorgandoles otros como parte de la ‘cosa’,
del valor, del concepto, del devenir vital.

Esta dindmica informadora, constructora de conceptos, es la que (auto)produce el
propio campo discursivo nietzscheano: su desarrollo conceptual implica la
incorporacion de elementos propios de la biologia (como puede apreciarse, entre otros,
en los fragmentos anti-Darwin), de la fisiologia (al referirse a las diversas modalidades
de desarrollo organico), de la filosofia, de la psicologia, del arte, de la filologia, de la
historia, de la medicina incluso; este entrecruce epistemologico heterogéneo no se
produce sin embargo al modo de una simple mezcla o superposicion, sino que supone —
como mencionamos- la logica del descentramiento epistemologico. Si la modalidad de
formacion de conceptos —y, mas alla, de ‘cosas’ en general- implica una dindmica de
extrapolaciones, de metonimias, de desplazamientos, de descentramientos; si la historia
del concepto muestra los saltos desde una esfera ética a una legal, desde una fisiologica
a una psicoldgica —es decir, marca la contingencia de una determinada pertenencia
epistemologica-, entonces la creacion de conceptos implica este descentramiento
epistemologico, este articularse a determinados elementos para reconducirlos,
reformarlos, resignificarlos, y desde alli, conformar un nuevo espacio epistemologico,

un nuevo campo discursivo; implica —retomando el concepto desarrollado en el capitulo

! Por supuesto: si la conexion relativa a los elementos que conforman la ‘cosa’ no es necesaria, la misma
habra de deberse ya al azar, ya a fuerzas informantes, ya a una combinacion de ambos. Volveremos sobre
este punto con mayor profundidad mas adelante.

172 ¢S6lo olvidando ese primitivo mundo de metaforas (...) s6lo al indomablemente creer que este sol,
esta ventana, esta mesa son una verdad en si —en breve, el hombre vive con alguna medida de quietud,
seguridad, y consistencia solo al olvidar que es un sujeto, y de hecho un sujeto artisticamente creativo.’
(Ueber Wahrheit un Liige im aussermoralischen Sinne, KSA 1, p. 672; Sobre verdad y mentira en sentido
extramoral, p. 523).



anterior- una dinamica del Anlehnung. Asi como la genealogia busca, a través de
preguntas totalmente nuevas, redescubrir el pais de la moral, de modo de —casi-
descubrirlo por vez primera, mostrandolo como un entramado deveniente de relaciones
humanas, el propio campo discursivo nietzscheano se (auto)redescubre, al
(re)construirse como un entramado de elementos provenientes de diversas vertientes
epistemologicas, pero que no se dan como mera agregacion, sino que se informan, al
modo del apuntalamiento (Anlehnung), proyectandose en un campo discursivo nuevo,
producido por nuevas preguntas. Si Nietzsche en sus escritos puede nombrarse a si
mismo como filosofo, como fisiblogo, como psicologo, como artista, como médico
incluso, es porque el campo discursivo producido a partir de esta labor de
apuntalamiento resulta un campo hibrido, que permite una interrelacion de elementos
que escapa a la tradicional division epistemoldgica disciplinar. De este modo, no se trata
de una mezcla de elementos heterogéneos, o de una falta de lenguaje — falta de
‘conceptos adecuados’, como sostiene Fink (Fink, E., La filosofia de Nietzsche, trad. A.
Sanchez Pascual, Madrid, Alianza, 1996, p. 31)- para poder estipular la nueva
conceptualidad; la heterogeneidad, en tanto simple heterogeneidad epistemoldgica, es
deconstruida a través del proceso de generacion de un nuevo campo discursivo; en este
sentido, el lenguaje es nuevo en tanto es reconstruido desde una nueva perspectiva del
discurso.

LY cudl es esta perspectiva? ;Qué elemento es el que se impone, que organiza, que
direcciona, permitiéndole romper con los anteriores marcos epistemoldgicos para
proveer de una otra silueta, de una configuracion desde la cual empoderar ese campo
discursivo nuevo? ‘El ‘ser’ —no tenemos para €l otra representacion'” mas que ‘vivir’-
(Como puede entonces ‘ser’ algo muerto?’'”* La perspectiva que es el vivir (erleben) es
lo que determina la posibilidad de pensar lo que ‘es’, del mismo modo que es a partir de

una perspectiva especifica, informadora, que se impone una determinada configuracién

' Quiza la utilizacion del término mediador ‘representacion’ (Vorstellung) pueda conducir a la nocién de

que ese “vivir’ (erleben) resulta secundario, o derivado, respecto de ese ‘ser’ (Sein). Sin embargo, otro
fragmento de esa época ilustra adecuadamente el sentido en que Nietzsche utiliza aqui ‘representacion’:
‘Partiendo de una representacion (Vorstellung) de la vida (que no es un querer-conservarse sino un querer-
crecer), he lanzado una mirada sobre los instintos fundamentales de nuestro movimiento politico,
espiritual y social en Europa.” (NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[179], p. 155; FP, Otofio 1885-
Otofio 1886, 2[179], p. 131). La representacion (Vorstellung) implica aqui entonces la perspectiva central,
ordenadora, rectora a partir de la cual Nietzsche lanza su mirada: la vida como un querer-crecer. Como
marcamos a lo largo de este apartado, la construccion de la ‘cosa’ implica este ordenamiento rector, y por
ende, no hay nada por detrds de €l: la ‘cosa’ ‘es’ a partir del ordenamiento producido desde la perspectiva
rectora; asi, al estipular Nietzsche que del ser no se tiene otra representacion ( Vorstellung) que el vivir,
esta marcando que es a partir de la perspectiva del vivir que puede pensarse ese ser, 0 mas bien, que no
hay un ser por detras de la perspectiva del vivir —y por ende, no puede pensarse el ser de algo muerto.

'7* NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[172], p. 153; FP, Otofio 1885-Otofio 1886, 2 [172], p. 130.



para la ‘cosa’. Desde el pensar la vida —o mas bien, el pensar desde la vida- se produce,
en su calidad de perspectiva rectora, el movimiento de apuntalamiento (Anlehnung) a
partir del cual el contorno del campo discursivo se proyecta, configurdndose con
elementos de diversos campos epistemoldgicos, pero que son atravesados por la
concepcion de vida. Asi, Nietzsche se piensa a si mismo como médico, y toma
elementos discursivos de la medicina, para diagnosticar la enfermedad que atraviesa la
cultura europea; es un fisidlogo que piensa las capacidades orgénicas vitales en términos
expansivos; es un filosofo que pide pensar a los valores a partir de aquello que beneficia
a la vida; y es un artista que piensa a la capacidad de crear como capacidad vital. Como
un cuerpo, el campo discursivo nietzscheano es una multiplicidad que presenta un
sentido propio, ordenador, rector, que toma partes de otras ‘cosas’ y las incorpora,
dandoles una nueva perspectiva, una nueva pregunta: ;qué tipo de vida es la que se
alienta?

El acapite del presente apartado reza: ‘ciencia, arte y filosofia crecen ahora tan juntos
dentro de mi, que en todo caso pariré centauros’. ;Es el centauro una mera sumatoria de
partes, un agregado inteligible en su totalidad a partir de los lugares desde los que esas
partes vienen? ;O se trata de una nueva forma de vida, algo que no se reduce sino que
supera sus origenes, descentrandolos, para devenir en otra ‘cosa’? La genealogia
advierte que las ‘cosas’ se remontan a otras, pero asimismo que ese pasaje es cualquier
cosa menos puramente causal, inmediato, directo y autoevidente. Esta superacion, este
devenir otro que, a través de una dindmica del Anlehnung, el lenguaje y el campo
discursivo nietzscheanos producen, es —vamos a plantear- inherente asimismo a la
dinamica del propio devenir vital. Como en el discurso, las diferentes formas de vida
provienen de otras, pero no encuentran una legalidad reductiva que las reconduzca a

175 El artista crea, es decir, es una

ellas. La figura del artista es reflejo de esa dindmica
proyeccion de fuerzas capaz de dar forma, de imponer perspectivas. Sin embargo, ese
devenir nuevo se aparta de una dindmica de la creatio ex nihilo -una divinidad que pone
desde si —pero nada pierde- alli donde nada habia; ese artista estd inmerso a su vez en
un devenir —es decir, en un mundo de ‘cosas’- y por lo tanto se mueve a través de
resistencias, desafios, riesgos, -y entonces, victorias y a veces fracasos. Asi, las formas

se producen desde otras formas, pero no por eso se hallan determinadas en su devenir; la

creacion se produce apuntalandose en una ‘cosa’ —ya sea para destruirla, asimilarla, o,

'7% ‘Esa secreta autoviolentacion, esa crueldad de artista, ese placer de darse forma a si mismo como a una
materia dura, resistente y paciente, de marcar a fuego en ella una voluntad (...).” GM, KSA 5, Zweite
Abhandlung, 18, p. 326; GMo, Tratado segundo, 18, p. 112.



en general, reconfigurarla- pero justamente en tanto se trata de apuntalamiento, es hacia
algo nuevo hacia donde se mueve, siempre en riesgo; la calma y la seguridad son para el
dios...

El presente capitulo no pretende una suerte de recorrido exhaustivo por las diversas
referencias a lo vital en la obra nietzscheana, sino que buscara dar cuenta de los modos
en que la dinamica vital se desenvuelve en dicha obra. Para ello, nos detendremos
especialmente en el desarrollo propio de Die Geburt der Tragédie (El origen de la
tragedia) y Menschliches, Allzumenschliches (Humano, demasiado humano), mostrando
una disposicion metafisica de redenciéon vital y su implosion, para luego,
apuntalandonos en Also sprach Zarathustra (Asi hablo Zarathustra), desplegar —
principalmente a través de los Nachgelassene Fragmente- la dinamica vital como Wille
zur Macht. En este recorrido diacronico'’®de caracter discreto buscaremos resaltar el
papel que el riesgo juega en los distintos modos de pensar la dinamica vital, desde la
busqueda de ‘calma’ y ‘seguridad’’’’ a través del arte, hasta el ‘desprecio por la
seguridad’ propio de las ‘razas nobles’'”®
Ahora bien, mostrar este caracter vital —en las especificas modalidades que Nietzsche le
imprime- requiere de una alianza con ese discurso y ese lenguaje que a su vez mutan.
Para poder pensar los caracteres de la vida habra que hacer un rastreo —casi un
cuestionamiento genealodgico- a través de los distintos momentos en que la concepcion
de vida aparece, para luego mutar en otra ‘cosa’, dentro de la mutacion misma que la
obra nietzscheana va sufriendo; al modo del Anlehnung, ;qué centauros son los que la

vida, como forma que se abre desde otra, se apuntalan a partir de cada giro deveniente?

II. 2. L.a vida: levantar la carga de la existencia

16 La divisién de la obra nietzscheana, diacrénicamente, en un periodo temprano, uno medio y uno tardio,
cuenta con un extendido respaldo. Asi lo sostienen, entre otros, Fink, E., La filosofia de Nietzsche, trad.
A. Sanchez Pascual, Madrid, Alianza, 1996; Kaufmann, W., Nietzsche. Philosopher, Psychologist,
Antichrist. New Jersey, Princeton Univ. Press, 1974; Vattimo, G., Introduccion a Nietzsche, trad. J.
Binaghi, Barcelona, Peninsula, 1996; y Colli, G., Introduccion a Nietzsche. trad. R. Medina Mé¢xico,
Folios ediciones, 1983.

" GT,KSA 1, 4, p. 39; OT, 4, p. 38.

'® GM, KSA 5, Erste Abhandlung, 11, p. 275; GMo, Tratado primero, 11, p. 55.



II. 2. i. El desdoblamiento: la vida desde Die Geburt der Tragodie

(...) la cultura, que en cuanto tal impone a cada uno de nosotros una
sola tarea: el fomento del engendramiento del filésofo, del artista y del
santo dentro y fuera de nosotros y, de este modo, que trabajemos en
pro de la perfeccion de la Naturaleza.” (Nietzsche, Schopenhauer als
Erizieher, KSA 1, p. 362; Schopenhauer como educador, Madrid,
Valdemar, 1999, p. 103)

Primera obra nietzscheana publicada, El origen de la tragedia en el espiritu de la
musica (Die Geburt der Tragddie aus dem Geiste der Musik), de 1872 —reeditado en
1886 con el nombre de El origen de la tragedia o Helenismo y pesimismo (Die Geburt
der Tragddie, Oder: Griechentum und Pessimismus)- trata sobre la tragedia atica, su
origen y desaparicion, desde una interpretacion radicalmente divergente a la sostenida
canOnicamente por sus contemporaneos'”; en esta interpretacion, el rol que juega el
modo en que Nietzsche considera el despliegue vital resulta fundamental.

Yaen el ‘Prologo a Richard Wagner’, que encabeza la obra, se destaca la relacion entre
arte y vida: ‘(...) el arte es la vocacion mas importante y la actividad esencialmente
metafisica de la vida (...).”"*® Dos sefialamientos fundamentales se muestran aqui: en
tanto actividad metafisica, el arte apunta hacia un plano que se encuentra mas alla de lo
vital; en tanto ‘vocacion mas importante’ (wichtigste Berufung), dicha proyeccion hacia

un plano separado de lo vital en tanto fisico'™' es la actividad primera, esencial, humana.

' En el mismo afio de su publicacion, el reconocido filélogo Ulrich von Wilamowitz-Méllendorf critica
lapidariamente la postura nietzscheana en el panfleto ;Filologia del futuro! Una respuesta a de °‘El
nacimiento de la tragedia’ de Friederich Nietzsche (Zukunfisphilologie! Eine Erwiderung auf Friederich
Nietzsches ‘Geburt der Tragédie’), haciendo especial hincapié en el ataque que la postura nietzscheana
implicaba para los fundamentos del pensamiento racional —y por ende, para la filologia clasica-. También
en 1872, un articulo de Erwin Rohde defiende a Nietzsche del ataque: Pseudo-filologia: hacia una
elucidacion del panfleto publicado por el Dr. en Filosofia Ulrich von Wilamowitz-Mdéllendorf: ‘jFilologia
del futuro!’ (Afterphilologie: Zur Beleuchtung des von dem Dr. Phil. Ulrich von Wilamowitz-Mollendorf
herausgegebenen Pamphlets: ‘Zukunftsphilologie!’), dando comienzo asi a una polémica en torno a la
concepcion de tragedia esgrimida. Para ver en mayor profundidad la tematica relativa a dicha polémica,
cfr. Calder, W. M., ‘El debate Wilamowitz-Nietzsche: nuevos documentos y una reevaluacion’, en
Nietzsche-Studien, vol. 12, 1983, pp. 214-54, como asimismo Sweet, D., ‘The Birth of ‘The Birth of
Tragedy’’, en Journal of the History of Ideas, vol. 60, n. 2, Univ. of Pennsylvania Press, 1999, pp. 345-
359.

18 GT, ‘Vorwort an Richard Wagner’, KSA 1, p. 24; OT, ‘Prologo a Richard Wagner’, p. 22.



Son dos los principios a partir de los cuales Nietzsche encuentra, en el arte griego, la

posibilidad de dicha proyeccion vital:

Apolo y Dionisos, esos dos dioses del arte, son los que despiertan entre nosotros la
idea del extraordinario antagonismo, tanto de origen como de fin, en el mundo

griego, entre el arte plastico apolineo y el arte desprovisto de formas, la musica, el

arte de Dionisos.”'*

El principio apolineo, principio de la forma plastica y del ensuefio, es aquel de la
‘apariencia radiante’, plena de belleza; en la creacion plastica, el artista halla la
serenidad de la plena forma en el reinado del principium individuationis, es decir, la
individualidad sostenida en la perfeccion de la forma; ahora bien, como Nietzsche
resalta, ‘la vida mas intensa de esta realidad de ensuefio nos deja aun el sentimiento
confuso de que no es mas que fuego fatuo.”'® Es el segundo principio artistico quien
conduce a la esencia por detrds de la apariencia: la orgia baquica prefigura el encuentro
con el fondo primordial de la vida, donde ‘cada uno se siente no solamente integrado,
reconciliado, fundido, sino uno, como si se hubiera desgarrado el velo de Maia y sus
pedazos revoloteasen ante la misteriosa Unidad primordial [Ur-eine].”'** En la
articulacion de ambos principios Nietzsche encontrara a la maxima creacion artistica
griega, la tragedia antigua.

Ahora bien, ;cudl es la necesidad vital —en tanto el principio apolineo y el dionisiaco
son puestos como impulsos (7riebe)'™ y comparados con fendmenos fisioldgicos por
Nietzsche- presente en esta dindmica proyectiva encarnada en el arte, en tanto ‘actividad

metafisica’ (metaphysische Tdtigkeit)? En términos de Nietzsche: ‘;Cémo es que los

'8 Como veremos mas adelante, la nocion a la que apunta Nietzsche en esta obra al referirse al plano de
lo fisico —o sea, aquello de lo cual se produce, via arte, la proyeccion a un ‘mas alla’- es el plano de la
existencia del hombre.

8 GT,KSA 1, 1, p. 25; OT, 1, p. 23.

' GT,KSA 1, 1, p. 26; OT, 1 p. 24.

'8 Ibid., p. 30; p. 28.

18 Como marca Almeida, si bien en Nietzsche, a lo largo de su obra, las nociones de Trieb e Instinkt no
siempre sostienen una diferenciacion de sentido patente —como sucede de modo mas marcado en la obra
freudiana- (Cfr. Almeida, R. M., Nietzsche e Freud, eterno retorno e compulsdo a repeti¢do, Ed. Loyola,
Sdo Paulo, Brasil, 2005, p. 171 y ss.), en el caso de Die Greburt der Tragddie, la diferenciacion es
marcada: Trieb refiere a una ‘energética natural o fisica en el sentido griego de la palabra, esto es, una
physis.” (Ibid., p. 175, [La traduccion es nuestra]), mientras que en el caso de Instinkt, aparece en el
capitulo XIII, junto con la figura de Sécrates, y remitiendo a una dindmica mas bien mecanica (y por ello,
Almeida califica su uso por parte de Nietzsche como ‘peyorativo’ (/bid., p. 176, [La traduccion es
nuestra)).



griegos, la raza mds discreta, la raza mas bella, la mas envidiada, con justicia la mas
integrada a la vida, precisamente ellos necesitaron de la tragedia, mas aun: del arte?'%

Justamente por esta disposicion de integracion a la vida, es que los hombres griegos

‘(...) han llegado hasta el fondo de las cosas con mirada decidida; (...) Bajo la
influencia de la verdad contemplada, el hombre no percibe ya nada mas que lo
horrible y absurdo de la existencia (...) Y en este peligro inminente de la voluntad,

el arte avanza como un dios salvador que trae el balsamo saludable: ¢l solo tiene el

poder de transmutar ese hastio en imagenes que ayuden a soportar la vida.”'"’

El arte, entonces, como herramienta curativa'®®, se hace necesario justamente en tanto la
existencia humana es insoportable. El arte como metafisica adquiere entonces su pleno
sentido: la vida en tanto existencia, es decir, la vida del viviente, requiere de un
descentramiento, de una proyeccion, de un mas alla de su carécter fisico. So6lo a partir
de un descentramiento proyectivo del plano de la existencia es que la vida logra ser algo
soportable.

Ahora bien, ;como es que el caracter de riesgo vital se muestra a partir de esta
articulacion entre arte y existencia?

La redencion (Erlosung) de la vida por el arte opera a través de una dindmica de elision
del sufrimiento propio de la existencia. El principio apolineo, en tanto imagen divina del
principio de individuacion, ‘con gestos sublimes nos hace ver que el mundo del
sufrimiento es necesario para que ¢él, el individuo, se lance a la creacion de la vision
libertadora y (...) permanezca en calma y lleno de seguridad (...)’' Desde la vision
artistica, asi, arte y sufrimiento se corresponden: el arte redime a la vida, liberando al
individuo del sufrimiento, del mismo modo en que el sufrimiento justifica, se hace
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necesario, para la creacion artistica’". Por otro lado, a partir del principio dionisiaco, se

18 GT, ‘Versuch eine Selbstkritik’, KSA 1, 1, p. 15; OT, ‘Ensayo de autocritica’, 1, p. 13.

" GT,KSA 1,7, p.59; OT, 7, pp. 56-7.

'8 Curacion que, en tanto implica una proyeccion respecto del plano existencial, supone asimismo un
‘impulso fisioldgico y psicologico de intoxicacion’ (Weinberg, K., ‘Nietzsche’s Paradox of Tragedy’, en
Yale French Studies, n. 96, Yale Univ. Press, 1999, pp. 86-99, p. 87). Respecto de la capacidad de
intoxicacion como transformadora de la percepcion en Nietzsche, cfr. NF, KSA 13, Mai-Juni 1888, 17[5],
p- 526; FP, Mayo-Junio de 1888, 17 [5], p. 699, y NF, KSA 13, Frijjhahr 1888, 14 [117], p. 294; FP,
Primavera de 1888, 14 [117], p. 555, entre otros.

% GT,KSA 1, 4, p. 40; OT, 4, p. 38.

' Esto permite volver sobre la pregunta nietzscheana planteada anteriormente: ‘;Como es que los
griegos (...) precisaron de la tragedia, mas atn: del arte?’ (GT, ‘Versuch eine Selbstkritik’, KSA 1, 1, p.
15; OT, ‘Ensayo de autocritica’, 1, p. 13). A partir de la interrelacion entre sufrimiento y arte planteada
por Nietzsche, la respuesta se halla en la propia pregunta: en tanto establece un espacio metafisico, la
utilidad del arte, en tanto herramienta de acceso, resulta autoevidente —asi como su caracter de ‘actividad



sostiene ‘la consideracion de la individuacion como causa primera del mal; el arte, en
fin, figurando la esperanza jubilosa de una emancipacién del yugo de la individuacion y
el presentimiento de una unidad restablecida.””" A través de la proyeccion hacia el Uno
primordial, el Ur-eine, se prefigura la tarea primera del arte: emanciparse del mal.

Si emanciparse del mal es liberarse de un yugo y restablecer una unidad, y librarse del
sufrimiento permite mantenerse ‘en calma y lleno de seguridad’'®’, entonces la
redencidon que provee el arte a la existencia implica el evitar el conflicto, y con él, el
riesgo que conlleva; el arte resulta asi una formula segura, que no disuelve el
sufrimiento, mas lo redime. De modo inverso, el plano de la existencia es conflictivo en

tanto sufriente y pleno de divisiones.

Imaginemos por un momento, para una comprension mas justa, estos dos instintos
como los dos mundos estéticos diferentes del ensuerio y la embriaguez, fendbmenos
fisioldgicos entre los cuales se nota un contraste andlogo al uno del otro, al estilo

apolineo y al estilo dionisiaco.'”

Los fendmenos fisiologicos del ensuefio y la embriaguez —en tanto instintos- se aplican
autorreflexivamente, entonces, sobre la vida fisica, la vida del viviente, de modo tal de
operar las transformaciones artisticas necesarias para proyectar al individuo por fuera
del plano de su existencia. A través de la ensofiacion apolinea, el individuo se traslada a
un mas alla del plano de su existencia'®, aislandose en la calma de la contemplacion
plastica; desde la embriaguez dionisiaca, prefigurada en el rito orgidstico baquico, el
individuo se traslada, partiendo el velo de Maia, a un més acé de su existencia, al fondo
primigenio de la vida, el Ur-eine. Sélo descentrandose, en este desdoblamiento de la
vida misma a través del arte -en un mas aca o un mas alla- es que la vida logra hacerse
soportable. La tragedia, como combinatoria de ambos procesos, resulta el modo de

redencion vital por excelencia, la ‘suprema consolacion metafisica’ (Sokel, W., ‘On the

mas importante’-. A la inversa, en tanto la vida del viviente -la existencia- es insoportable, insufrible, la
dinamica del descentramiento vital a través del arte como redentor es necesaria. En la interrelacion —
sostenida en términos de redencion- de arte y sufrimiento, no existe entonces una preeminencia logica de
uno de los elementos del binomio por sobre el otro.

PLGT,KSA 1,9, p. 75; OT, 9, p. 73.

2 GT,KSA 1, 4, p. 40; OT, 4, p. 38.

93 Ibid., 1, p. 26; 1, p. 24.

19 Es valida aqui una aclaracion sobre el modo en que ‘el plano de existencia’ o ‘plano existencial’ sera
comprendido —y por ende, utilizado- por nosotros aqui —y mas adelante: es justamente en tanto no
metafisico, es decir, a partir de la propia caracterizacion nietzscheana.



Dionysian in Nietzsche’, en New Literary History, vol. 36, n. 4, Johns Hopkins Univ.
Press, 2005 pp. 501-520, p. 502. /La traduccion es nuestra]).

Esta actitud vital, en la que el hombre tragico entra en contacto con el fondo primigenio
de la vida, y a través del ensuefio accede a la contemplacion plastica de la belleza, es la
denominada por Nietzsche pesimismo (Pessimismus). El griego tragico no niega el caos
informe que es el fondo vital, el Ur-eine, ni invisibiliza el caracter ‘horrible’'”de la
existencia; €l ‘ha llegado al fondo de las cosas con mirada decidida.”'*® El griego tragico
busca redimir la existencia a través del arte, del impulso dionisiaco de la embriaguez y
el apolineo del ensuefio'’.

El advenimiento de la Grecia clasica, con Socrates como figura principal, implica un
cambio rotundo en este juego de relaciones vitales. A contrapelo de la postura canonica
contemporanea, que veia en esta Grecia el pinaculo cultural, Nietzsche diagnostica un
retroceso y una degeneracion. Con Sdcrates adviene el triunfo de la dialéctica por sobre
el arte: ‘la tendencia apolinea se ha trocado en sistematizacion logica (...) una
transposicion de la emocidn dionisiaca en sentimiento naturalista.”'*; articulado a ese
triunfo, se halla el de la razén por sobre el instinto: ‘(...) en Sdcrates el instinto se revela
como critico y la razon como creadora: jverdadera monstruosidad por defectum!’

Con la critica y la negacion del instinto, se cierran los caminos, a través del arte, para
contactar con el fondo vital, o con la realidad de ensuefio. El fondo pesimista de la
existencia se oblitera: al ser negado ese caos primordial, esa esencia del mundo que es
sufrimiento, se niega el caracter mismo de la existencia en tanto sufrimiento, y se la
plantea como una modalidad vital accidental, pasible de ser evitada: ‘Pensemos en las
consecuencias de los preceptos socraticos: La virtud es la sabiduria;, no se peca mas
que por ignorancia, el hombre virtuoso es el hombre feliz. Esos tres principios del
optimismo son la muerte de la tragedia.”'” El negar la esencia sufriente de la existencia,
y el disponer la economia del sufrimiento a partir de un conjunto de reglas de
comportamiento —es decir, en un ordenamiento racional del plano de la existencia
tendiente a la abolicion del sufrimiento- configura el optimismo (Optimismus). En este

recorte de las mas pujantes partes vitales —las instintivas-, en la negacion de lo esencial

95 Ibid., 17, p. 112; 17, p. 110.

% Ibid., 7, p. 58; 7, p. 56.

7 Debido a esta capacidad confluyente es que Sokel determina que ‘el individuo apolineo es sélo
aparentemente el opuesto del todo dionisiaco’ (Sokel, W., ‘On the Dionysian in Nietzsche’, en New
Literary History, vol. 36, n. 4, Johns Hopkins Univ. Press, 2005 pp. 501-520, p. 515. [ La traduccion es
nuestral).

%8 GT,KSA 1, 14, p. 97; OT, 14, p. 95.

199 Ibidem.



del sufrimiento, la vida se empequefiece, se empobrece; asi, segin Nietzsche, la Grecia
clasica no es otra cosa que el ocaso del pueblo griego.

‘Ese mismo instinto que da vida al arte como complemento y terminacion de la
existencia, dio también nacimiento al mundo olimpico (...)’* Si el arte es la actividad
metafisica ‘por excelencia’, la religion resulta un producto asimismo esencial para la
vida —‘;Cémo hubiese podido, de otro modo, este pueblo tan delicado (...) soportar la
existencia, si no hubiera contemplado en sus dioses la imagen mas pura y

estimulante?’?"!

Arte y religion como trayectos vitales: en este movimiento de
desdoblamiento a través del que se redime, la vida se tiende, se coloca, se posa, sobre la
superficie de una determinada cultura, es decir, de una determinada manera de definir
bueno y malo. Esa valoracion, para el griego tragico, tiene una correspondencia clara: el
arte y la religion como buenos en tanto permitiendo la transfiguracion redentora de la
existencia sufriente a través de los instintos. Desde el giro socratico, el desdoblamiento
vital se sostendra desde otra definicion de bueno y malo —la virtud como buena en tanto
disolvente del sufrimiento, aseguradora de la felicidad; el optimismo: la vida habrad de

abandonar el relieve de los espasmos orgidsticos y los ensuefios apolineos, para tenderse

sobre una superficie mas arida, mas plana: aquella de la razon.

II. 2. ii. La vida como devenir: implosion del volumen metafisico

(Fue Sdcrates, como Nietzsche afirma en E/ crepusculo de los idolos, el ‘antigriego’ por
excelencia? En El nacimiento de la tragedia, Nietzsche reconoce rasgos instintivos en
Socrates —aquel Daimon que a veces susurra en su oido-, concibe incluso un Socrates
musico durante su tiempo de prision. La inversion socratica, la razon desnaturalizadora
de los instintos, es concebida como remedio (Heimittel) ante el desorden distintivo que
aquejaba a la cultura griega; Socrates no viene a reformar completamente el orden de las
cosas, sino a ofrecer un paliativo frente a un mal ya desencadenado: ‘En realidad, su
caso no era mas que un caso tipico que saltaba a los ojos, en medio de lo que comienza

a ser general angustia: nadie es dueflo ya de si mismo, los instintos se revolvian unos

20 GT KSA 1, 3, p- 36; OT, 3, p. 34.
21 Ibidem.



contra otros.’** Este remedio, sin embargo, no es mas que un freno, una suavizacion en
la curva descendente que implica el trayecto decadente griego: ‘(...) existia un peligro,
y no quedaba mds que esa alternativa: o naufragar o ser absurdamente racional.”*” Ese
freno no es una cura, sino una nueva cara de la decadencia: ‘Buscar la luz mas viva, la
razén a toda costa (...) no fue méas que una enfermedad, una nueva enfermedad, y en
manera alguna un regreso a la virtud, a la salud, a la dicha.’** La dindmica de
desdoblamiento vital propia del arte tragico griego dispone, como habiamos estipulado
anteriormente, un mas aca dionisiaco y un mas alld apolineo respecto de la existencia
individual, pero siempre circunscriptos a un mundo de la vida, terreno: se trata de
redimir la vida, no de escapar de ella. La inversion socratica, con su negacion del
caracter esencialmente sufriente de la existencia, coarta y desnaturaliza los instintos,
pero sostiene aun la dindamica vital a partir de un plano terreno, a través de la
disposicion de una economia del sufrimiento sostenida en la vida virtuosa. El Daimon
puede aln susurrar en su oido; el remedio socratico busca evitar el naufragio de una
vida griega®”. Sin embargo, ese remedio es asimismo otra enfermedad, otra cara de la
decadencia; comienza con Sdcrates un proceso decadente, continuado por Platon —*Asi,
vemos que Platon se esfuerza por llegar mas alld de la realidad y representar la Idea
(...)"- y perfeccionado, finalmente, en el modelo cristiano; ‘jEl concepto ‘Dios’,
inventado como concepto antitético de la vida- en ese concepto, concentrado en
horrorosa unidad todo lo nocivo, envenenador, difamador, la entera hostilidad a muerte
con la vida!’*" El cristianismo, entonces, como el punto de llegada de ese proceso

degenerativo, negador, en el cual la vida terrenal se empequefiece, hasta ser abolida, a

22 Gotzen-Dimmerung (en adelante, GD), KSA 6, ‘Das Problem des Sokrates’, IX, p. 71; El crepiisculo
de los idolos (en adelante, CI), ‘El problema de Sécrates’, IX, p. 23.

25 Ibid., X, p. 73; X, p. 24.

24 Ibid., X1, p. 73; XI, p. 25.

25 Al respecto, Kaufmann invoca incluso una admiracién nietzscheana por la figura de Sécrates, sostenida
por su capacidad de fungir como ‘antitesis del arte tragico’. [La traduccion es nuestra] (Kaufmann, W. A.,
‘Nietzsche’s Admiration for Socrates’, en Journal of the History of Ideas, vol. 9, n. 4, 1948, pp. 472-491,
p. 478). Al respecto, propone una distincion entre Socrates mismo y un ‘socratismo’ (socratism) que
implicaria las consecuencias descendentes para la cultura griega. Podemos disponer simétricamente la
actitud nietzscheana respecto a la figura de Cristo: si bien existen menciones negativas (Zar, I, ‘De la
muerte voluntaria’, NF, 1881, 11 [283], NF, 1880, 6 [229]), el general de las menciones nietzscheanas
presentan a Jestis como ‘noble’, ‘bondadoso’ Menschliches, Allzumenschliches (en adelante, MA), KSA 2,
235, p. 197 (Humano, demasiado humano (en adelante, HdH), 235, p. 188), aquel que esta mas alla de la
moral (Cfr. Jenseits von Gut und Bose (en adelante, JGB), KSA 5, 164, p. 101; Mas allé del bien y del mal
(en adelante MBM),164, p. 95), sosteniendo sin embargo al cristianismo como disposicion hostil a la vida,
en un eminente espiritu vengativo.

26 GT,KSA 1, 14, p. 95; OT, 14, p. 93.

27 Ecce Homo. Wie man wird, was man ist, KSA 6, p. 374; Ecce Homo, como se llega a ser lo que se es,

p. 96.



favor de una vida y un mundo ultraterrenos: el cristianismo como el verdadero espiritu

‘antigriego’.

Es en el tercer libro de Humano, demasiado humano, un libro para pensadores libres
(Menschliches, Allzumenschliches. Ein Buch fiir freie Geister) —texto de 1878,
posterior a sus Consideraciones intempestivas- donde Nietzsche comienza su ataque
contra el cristianismo. Sin embargo, esta critica es precedida por una critica general a la
religion, a la moral, y la arte, en términos de metafisica: ‘Porque como quiera que sea,
con la religion, el arte y la moral no tocamos la esencia del mundo en si.’*” ;Qué ha
sucedido? Aquellas actividades humanas —la religion, y mas eminentemente, el arte- que
permitian, en tanto metafisicas, redimir y elevar la existencia, aquellos conductores a un
mas aca y un mas alla, ampliadores de la vida, plenificadores de la vida, resultan ahora
inutiles en su tarea; sin embargo, no serdn otras las que —en tanto metafisicas- ocupen su
lugar: ‘todo lo que les han producido [a los hombres] las hipoOtesis metafisicas, temibles,
agradables, 1o que han creado en ellos, es pasion, error y engafio de si mismos.”?" Si la
metafisica es considerada eminentemente como error y engafo, entonces no solamente
los medios especificos de redencion —arte y religion- pierden su lugar y su importancia
en tanto tales, sino que la dindmica de descentramiento vital como un desdoblarse, a
través del ensuefo y de la embriaguez, hacia los planos redentores de la forma y de lo
informe —el Ur-eine-, desaparece; todo aquello que, en términos de una cultura
determinada, fijaba las pautas de engrandecimiento vital, resulta ahora inttil o incluso
nocivo, y puesto al lado de la moral: vitalmente empequefiecedor.

(Nada ha quedado del edificio pesimista construido en Die Geburt der Tragddie? Algo,
central, se mantiene: la perspectiva sobre la vida, el levantar aquello que hay de carga
en la existencia, y hacerla asi méas amplia, saludable, mejor: ‘;Seria necesario suponer
que la observacion psicologica forma parte de los medios de atraccion, de salud y alivio
de la existencia?’*!' Habiendo caido la construccion metafisica, en tanto medio para la
salud de la vida, la mirada ha de posarse en metodologias que no impliquen una
proyeccion descentrante de la vida. ‘El conocimiento no puede dejar subsistentes, como

motivos, mas que placer y pena, utilidad y dafio (...)’*'?; justamente en tanto el camino

2% En rigor, el primer volumen de Humano, demasiado humano se publica en 1878, pero es seguido por
sus Opiniones y sentencias varias (Vermischte Meinungen und Spriiche) y El caminante y su sombra (Der
Wanderer und sein Schatten), de marzo y diciembre de 1879, respectivamente, que son posteriormente
publicados en 1886, en un tinico tomo, como la segunda parte de Humano, demasiado humano.

29 MA, KSA 2, 10, p. 31; HdH, 10, p. 20.

21 1bid., 9, p. 30; 9, p. 19.

21 Ibid., 36, p. 58; 36, p. 40.

22 1pid., 38, p. 61; 38, p. 42.



metafisico se ha elidido, el tinico plano de accidon posible es aquel de la existencia; de
este modo, si de lo que se trata es de aliviar la existencia, despejar la posibilidad de
sufrimiento, placer y utilidad habran de regir la actividad humana —y por ende, arte y
religion son suplantados por la mirada psicologica. Subsiste, entonces, la dindmica vital
central: el levantar aquello que ahoga a la existencia, lo negativo: el sufrimiento. Lo que
se ha modificado profundamente es el método a través del cual se alcanza el objetivo:
en vez de la metafisica, la psicologia. Este método psicoldgico es planteado como
posibilidad —como la utilizacién del condicional en la enunciacidon nietzscheana muestra
(‘¢ Seria necesario suponer que (...)?- en tanto que la certeza que se tiene no pasa por lo
efectivo del método, sino por lo nocivo del método anterior, es decir, la metafisica.
Ahora bien, método y objetivo no pueden presentar una separacion analitica
determinante en cuanto a su modificacion. Si el objetivo es el de levantar aquello que
hay de carga en la existencia —lo cual implica, légicamente, un aumento vital- y el
método resulta aquello a través de lo cual el objetivo es alcanzado —una manera
metafisica, una manera —quiza- psicologica-, ambos se autoimplican en un plano
determinado, a saber, el de la vida. Tanto el método como el objetivo se determinaran,
cobraran su significado, a partir del alcance que el propio concepto de vida despliegue —
es decir, qué lugar ocupan respecto a dicho concepto, en tanto —respecto al objetivo- la
existencia es una existencia vital, y el modo de modificarla —en cuanto al método- es un
modo que opera sobre la vida misma. De este modo, sus posibilidades modificatorias se
coimplican: s6lo en tanto la existencia sea comprendida de otra manera es que el
método puede transformarse —y viceversa. Esto ultimo resulta un corolario de la
autoimplicacion que método y objetivo presentan respecto al concepto de vida.
Al momento de Die Geburt der Tragodie, lo vital presenta eminentemente dos planos
que exceden -en tanto metafisicos- el campo existencial: aquel alcanzado via ensuefio, y
aquel al que se llega a través de la embriaguez. El método, entonces, necesariamente
habia de presentar el caracter de una especie de estiramiento proyectivo, de una
translacion: la redencion de la vida implicaba re-ubicar la existencia, hacerla salir de si,
desdoblar el campo vital; esto, por supuesto, -en términos simplemente espaciales-
implica de por si un aumento vital.
Desde Humano, demasiado humano (Menschliches, Allzumenschliches), ese volumen
producto de la articulacion de planos vitales implosiona; el Unico espacio en el que la
vida se mueve es, ahora, el plano existencial; la metafisica, como herramienta para la

buena salud de la vida, desaparece. Esto es producto de la autoimplicacion de método y



objetivo respecto a la vida: en tanto la metafisica no es ya método, la vida no puede sino
dinamizarse exclusivamente a través del plano existencial —y viceversa: como la vida se
mueve unicamente en el plano existencial, el método ha de ser de una indole diversa a la
metafisica. De este modo, retornando a la importancia de la psicologia como nueva
metodologia vital, habremos de hallarla —su importancia- no tanto en su especificidad
disciplinar —es decir, no en tanto psicologia- sino en su caricter inmanente, no-
metafisico (no-trascendente en términos existenciales). En ese punto justo podemos
ubicar a la hesitacion nietzscheana -°;Seria necesario suponer que (...)?’; lo necesario
de la psicologia como nueva metodologia —en ese punto de las reflexiones
nietzscheanas- residira en su cardcter no-trascendente; aquello que hace a la duda, es la
especificidad misma de dicha disciplina®".

En Die Geburt der Tragodie, el desdoblamiento vital implicaba un movimiento
metafisico, es decir, una proyeccion hacia un mas allad —y un mas aca- de la physis, del
plano existencial. El arte, asi, resulta esencialmente un procedimiento translativo: los
términos fisiologicos del ensuefio y la embriaguez actiian sobre la vida del viviente, para
llevarla a planos no existenciales, y de ese modo, redimirla. La remision plena al plano
existencial -operada a partir del cambio en Humano, demasiado humano- implica una
recentralizacion de este movimiento: la totalidad de la dindmica vital pasard ahora
puramente por el plano de existencia, es decir, por la vida del viviente en tanto
existencia. Si la meta-fisica, en tanto metodologia retentiva, implicaba el abandono del
‘sufrimiento de la existencia’, aqui el viviente no buscard ya elevarse por sobre la
existencia al retener los destellos pujantes del fondo informe de la vida en formas bellas,
ni abrazar, precipitdndose en el movimiento baquico de la desubjetivacion, el Uno
primordial. Si la formula de la redencion es traslativa, en tanto se produce a partir de un
grado de lejania y cercania maximos respecto a la existencia, al momento de la
recentralizacion la vida no se encuentra ya ni mas acd ni mas alla, sino a la distancia
Justa: el viviente es la vida, y esa distancia justa, es decir, esa superposicion de la vida
con la existencia, es el cuerpo.

(No es el cuerpo central en Die Geburt der Tragddie? Lo es, en tanto sede de los
impulsos fisioldgicos de la embriaguez y del ensueiio; pero a través de ellos, el cuerpo
no es sino meédium para la traslacion: transporta a la zona de la bella forma, en donde es

en la observacion de la magia plastica que la vida se redime, y precipita la existencia en

13 Justamente lo que se observara en el transcurso de las obras nietzscheanas es la multiplicacién de las
disciplinas inmanentes: asi, puede nombrarse como fisidlogo, psicdlogo, médico, quimico...



el fondo de lo comun, en la pérdida de la individuacion, en el movimiento baquico en el
que el cuerpo se deshace para hacerse uno con el Ur-eine. Asi, la existencia se redime a
partir de lo que tiene delante de si, o de lo que tiene detras®'*.

Al momento de la recentralizacion, ya no hay otro lugar vital que no sea el existencial;
asi el cuerpo, como instancia de interseccion entre vida y existencia, es el punto desde el
que parte el cambio vital, y asimismo aquel al cual arriba: los conflictos que implican
las diversas técnicas de informacidn vital son conflictos que marcan la carne propia, el
cuerpo propio; ya el conflicto, el cambio y el sufrimiento no se producen entre un mas
alld ni un mas aca del cuerpo, sino en el cuerpo. Esta nueva relacion de coordenadas
modifica eminentemente la relacion con el sufrimiento: la economia vital no pasa ya por
la modalidad de redencion del sufrimiento; no se trata de que no se quiera —o no se
busque dicha redencion-, sino que se cesa de poder hacerlo: en tanto el plano existencial
es el unico plano posible para la vida, necesariamente la existencia en tanto devenir
implica al sufrimiento®”. Todo queda comprimido en el plano existencial: la vida, el
cuerpo, el sufrimiento, las resistencias; el devenir vital no puede darse sino a través de
ellos.

En esta perspectiva inmanente, un nuevo ordenamiento de las tendencias vitales se
perfila: °(...) las ‘malas’ acciones son motivadas por el instinto de conservacion, o, mas
exactamente aun, por la aspiracion del placer y el deseo de huir del dolor del individuo;
ahora bien: al ser motivadas de este modo no son malas.’*'® De este modo, otras son las
tendencias vitales, fisiologicas: se reemplazan unos instintos de la trascendencia —el
apolineo y el dionisiaco- por aquel, inmanente, de la autoconservacion. Ahora bien, si
en la formula del objetivo —levantar aquello que de carga hay en la existencia- hay algo
que se modifica profundamente desde Die Geburt der Tragodie hasta Menschliches,
Allzumenschliches, a saber, el sentido que se le otorga a la existencia —debido, como
analizamos, a su autoimplicacion respecto al concepto de vida, y a su coimplicacién con
el método-, asimismo hay algo que se mantiene: la estructura de la formula misma. Es
debido a esta simetria estructural que la metodologia vital puede asimismo —es decir,

como lo hemos hecho en Die Geburt der Tragodie- concebirse en términos espaciales:

214Y asi, retomando nuestro andlisis discursivo, hallamos en Die Geburt der Tragédie una corporalidad
discursiva de modo solamente parcial: el cuerpo obra como punto de despliegue, solo para ser
abandonado en pro del discurso netamente religioso-artistico. Se busca una amplitud vital, pero solamente
a partir de un abandono de lo existencial, en pos de un mundo del arte y de la religion.

21 Es en este sentido que —como veremos- la vida reactiva, al buscar elidir el sufrimiento, deviene
necesariamente en un tipo de vida resentida.

219 MA, KSA 2,99, p. 96; HdH, 99, p. 65.



el tender al placer y el huir del dolor implican justamente una reubicacion existencial,
una colocacion del individuo en un cierto lugar, que permita curarlo, aumentar su salud.
Este lugar, sin embargo, no se halla determinado, fijo, al modo en que el espacio del
ensuefio apolineo y del Ur-eine —espacios alcanzados via metafisica-, justamente en
tanto ese lugar pertenece al plano existencial; esta reubicacién existencial implicard

entonces un movimiento continuo, un constante devenir:

Los filosofos suelen situarse ante la ‘vida’ (...) como frente un cuadro que se
hubiera pintado de una vez para siempre; (...) no se tiene en cuenta el hecho de que
ese cuadro —lo que para nosotros, hombres, se llama actualmente vida y
experiencia- ha llegado a ser poco a poco lo que es, e incluso estd aun enteramente

en su devenir, y por esta razén no puede ser considerado como una dimension

estable.?"’

La distribucion de pesadez para la vida, en Die Geburt der Tragddie, se halla
determinada: es en el plano existencial donde la vida resulta una carga, mientras que su
levantamiento se produce a partir de la proyeccion metafisica, en su doble modalidad
apolineo-dionisiaca; asi, puede considerarse dicha distribucion al modo de —con los
términos de Nietzsche- una dimensionalidad estable: no importa el grado de devenir
propio de la existencia, en tanto la redencion vital remite a otros planos. Por el
contrario, con la implosion de los planos metafisicos, la vida no es otra cosa que
devenir, en tanto su totalidad se halla distribuida en el plano existencial: de este modo la
dinamica de alivio existencial —de levantar aquello que de carga tiene la existencia- ya
no puede remitir a una determinacién locativa, ya no puede acceder a una trayectoria
predeterminada que provea de capacidad redentora; ya en Humano, demasiado humano,
entonces, no existe un /ugar seguro para la vida: la dindmica de la busqueda del placer y
la huida del dolor participan del azar propio del devenir vital, en tanto, como la vida
misma, se trata de una dinamica que parte de la existencia para hundirse en ella, por ser
el tnico plano posible de accion; ya no hay un lugar seguro en donde encontrar el
placer, o no encontrar el dolor. Necesariamente, la dindmica vital, al hallarse sumergida
en su totalidad en el plano existencial, implica un riesgo inherente.

El camino predeterminado, seguro, proveedor de redencion, que en Die Geburt der

Tragodie permitian alcanzar la religion y el arte, se articula a la dindmica de

27 MA, KSA 2, 16, p. 37; HdH, 16, p. 23.



desdoblamiento vital; como habiamos mencionado, ese ‘mas alla’ provisto por las
actividades metafisicas se produce al desdoblar la vida, haciéndola recorrer un trayecto
determinado a partir de ciertas pautas culturales. El modo de redencién se sostiene en
una determinada cultura, es decir, en unos determinados valores.

La remision de la vida al plano existencial opera como inversion de dicha dindmica; al
recentralizar la vida, eliminando aquellos planos que se hallan ‘mas alld’ de la
existencia, deshace asimismo el caracter determinado de las pautas culturales que
dibujaban el trayecto redentor; el ‘mas alla’, ahora, pasa a volcarse sobre el plano de los
valores. Sin embargo, ese ‘mas alla’ no puede adquirir el cardcter metafisico que era
propio de los planos a los que las experiencias dionisiaco-apolineas proyectaban,
justamente en tanto la vida se halla imbuida de modo total en el plano existencial. En
tanto ese ‘mds alla’ de los valores ha de ser necesario participe del devenir propio de lo
vital existencial, habrd de constituirse como algo sujeto a cambio —y por ende, a
construccion-: sera posible pensar —desde la vida- un ‘maés alld’ respecto a ellos.

Esta remision al plano existencial, caracterizado por el devenir, se grafica expresamente

en un fragmento de sus escritos de la época:

Mantener la mayor diversidad posible de condiciones de existencia humana y no
uniformizar a los hombres con un cédigo moral —he ahi el medio mas general de
preparar la casualidad mas favorable. Hasta el presente la humanidad no se ha

propuesto ningln fin que quiera alcanzar globalmente —acaso eso llegue un dia.?'®

Si la ubicacion vital es, ahora, aquella de la existencia, jen qué lugar -respecto de la
vida- se dispone entonces ese error que es el ‘mas alld’ producto de la metafisica, ese
‘mas alla’ del propio plano existencial?

Aurora, reflexiones sobre los prejuicios morales (Morgenrothe. Gedanken iiber die
moralischen Vorurtheile) y La ciencia jovial (‘La gaya ciencia’) (Die Frohliche
Wissenchaft. ‘La gaya scienza’)*”, textos de 1881 y 1882 respectivamente, multiplican
las criticas a aquello que propone un modelo tnico, fijo, que coarta la multiplicidad del
devenir del plano existencial. Bajo esta forma de critica caen la mayor parte de las

figuras metafisicas —el sujeto, la causa y la consecuencia, la razén, la voluntad, la

218 NF, Anfang 1880, KSA 9, 1[67], p. 20; FP, comienzos 1880, 1[67], p. 110.

Y9 La continuidad tematica entre estas dos obras no es casualidad: La gaya ciencia, en principio, iba a ser
la parte final de Aurora. A fines de enero de 1882, Nietzsche envia a Peter Gast tres manuscritos para ser
revisados, concebidos como los capitulos VI, VII y VIII de Aurora. Sin embargo, en marzo de ese afio, y
aumentandolos con otra parte mas, decide que sean publicados bajo el nombre de La ciencia jovial.



conciencia®’- como asimismo las morales. Sin embargo, el modelo por excelencia que
posibilita esto —al cual Nietzsche dedica la mayor parte del primer apartado de Aurora, y
de modo intermitente en el primero de La gaya ciencia- es aquel que calificamos como
‘antigriego’ al comienzo del apartado: el cristianismo. En el comentario de La ciencia
jovial en Ecce Homo, Nietzsche afirma: ‘Cuando se deja de tomar en serio la
autoconservacion, el aumento de las fuerzas del cuerpo, es decir, de la vida, cuando de
la anemia se hace un ideal, y del desprecio al cuerpo la ‘salud del alma’, ;qué es esto
mas que una que una receta para la décadence? **' El cristianismo resulta el esquema
por excelencia de la décadence justamente en tanto lo que se oblitera no es una
determinada manera de direccionar el flujo deviniente del plano existencial, sino que lo
que se oblitera es el plano existencial mismo: la vida, la verdadera vida, no se encuentra

2 En tanto el tnico mundo y la unica vida se hallan

aqui, sino en el mundo ultraterreno
insertos en el plano existencial, la Uinica manera de proveer de entidad a un mundo
ultraterreno es despreciar, negar, deshacer a aquel otro, es decir, volverlo ‘anémico’.
Esta tactica cristiana, esta economia de proporcionalidad inversa, no es otra cosa que la
receta decadente: la ‘salud del alma’ resulta asi el desprecio del cuerpo.

Al referirse Nietzsche a la psicologia en Humano, demasiado humano, como posible
medio de hacer soportable la existencia, de proveer salud, se habia determinado que su
caracter de posibilidad residia tanto en su ser inmanente —es decir, no-metafisico- como
en su especificidad disciplinar. Lo que la convertia en posible —en términos logicos, v.
gr., como no-imposible- era su caracter inmanente, es decir, proyectado desde y hacia el
plano existencial; lo que la convertia en posible —en términos de su incerteza- era su
especificidad disciplinar, es decir, el tipo de trayecto especifico que marcaba dentro del
plano existencial. La posicion nietzscheana propia de esta etapa guarda una correlacion
estructuralmente simétrica: el cristianismo resulta el enemigo por excelencia justamente
en tanto fuerza el plano de lo posible en términos 16gicos, es decir, en tanto niega

eminentemente a la vida su caracter existencial. Sin embargo, el modo de proceder

220 Cfy. apartados 118, 119, 122, 129, 507, 544, de Aurora, -entre otros-, y apartados 1, 2, 11, 37, entre
otros, de La ciencia jovial.

2! Ecce Homo. Wie man wird, was man ist, KSA 6, p. 330; Ecce Homo, cémo se llega a ser lo que se es,
p. 65. La decadencia se presenta como tendencia o como caracter propio: ‘Descontado, pues, que soy un
décadent, soy también su antitesis. Mi prueba de ello es, entre otras, que siempre he elegido
instintivamente los remedios justos contra los estados malos; en cambio, el décadent en si elige siempre
los medios que lo perjudican.’ (p. 258). La receta para la decadencia, asi, es una receta para enfermar el
cuerpo.

22 Asi, Nietzsche sostiene que desde la fe se ‘afirma con ello otro mundo distinto del de la vida, de la
naturaleza y de la historia: y en la medida en que afirma ese ‘otro mundo’, ;como?, ;no tiene que negar,
precisamente por ello su opuesto, este mundo, nuestro mundo?’ Die fréhliche Wissenschaft (en adelante,
DfW), KSA 3, 344, p. 575; La ciencia jovial (en adelante, LCJ), 344, p. 186.



hacia dentro del plano existencial es el de un caracter de posibilidad en términos de
incerteza; dicho de otro modo, el camino ha de hallarse necesariamente dentro del plano
de existencia, pero no se halla especificamente determinado en cuanto trayecto. Asi,
frente a la caracterizacion central de la especificidad vital otorgada a partir de Humano,
demasiado humano —aquella que estipulaba al modo vital de conducirse a partir del
instinto de autoconservacion, ‘o, mas exactamente aun, por la aspiracion del placer y el
deseo de huir del dolor del individuo (...).”**-, encontramos el primer aforismo de La

gaya ciencia:

El odio, las alegrias malvadas, el ansia de rapina y de dominacion y todo lo demas
que se llama el mal, forma parte de la extraordinaria economia de la conservacion
de la especie, economia costosa, prodiga y, en suma, grandemente insensata, pero

que es probado que hasta ahora conservo la especie.***

Frente a una economia autoconservativa que dispone la busqueda del placer y la huida
del dolor —economia energéticamente austera, cuidadosa, que distribuye locativamente
su existencia (lugares de placer y de no-dolor) de modo tal de minimizar el riesgo vital —
riesgo propio de la vida en tanto pertenece al plano existencial-, es decir, de tender
maximamente a la conservacion de la vida en términos generales- hallamos una
economia insensata, en tanto el ansia de dominacion y rapiia necesariamente maximiza
el riesgo vital, y que por tanto parece no tender a la autoconservacion sino en términos
especificos -es decir, parece apuntar mas bien hacia la autoconservacion de un tipo de
vida.

Asimismo, el aforismo 19 de La gaya ciencia:

Examinad la vida de los hombres y los pueblos, los mejores y mas fecundos, y
decidme si un arbol que ha de elevarse orgullosamente al aire se puede librar del
mal tiempo y de las tempestades; si la hostilidad y la resistencia del medio exterior
y todas las manifestaciones del odio, de la envidia (...) no son circunstancias

favorables, sin las cuales seria imposible un grande crecimiento (...).”**

23 114, KSA 2, 99, p. 96; HdH, 99, p. 65.
24 D, KSA 3, 1, p. 369; LCJ, 1, p. 15.
25 Ibid., 19, p. 390; 19, p. 36.



Aqui la economia es diversa; resistencia y ‘maldad’, en pos de lograr un crecimiento: el
objetivo fundamental ya no podria proyectarse a través de un instinto de
autoconservacion; la tendencia vital parece ser otra.

En el aforismo 146 de Aurora, afirma Nietzsche lo siguiente: ‘Nosotros, por el
contrario, mediante el sacrificio —en el que estamos incluidos nosotros y el projimo-
elevamos mas alto y con mas intensidad el sentimiento general del poder humano,
suponiendo que no consigamos nada mas.’**® Hallamos aqui, nuevamente, la formula de
otra economia: el crecimiento, el aumento de poder —o mas bien, su sentimiento-, pero a
través del sacrificio.

Multiples caminos, multiples posibilidades vitales que recorren el plano existencial a
través de una diversa distribucion energética, plasmada en distintos modelos
econémicos. En una carta a Peter Gast —la cual acompana los manuscritos que se
convertiran en parte de La gaya ciencia- Nietzsche afirma: ‘Quiero reservarme para el
proximo invierno los libros IX y X; no estoy suficientemente maduro para los
pensamientos elementales que pretendo exponer en estos libros.” Sin embargo, esa
apertura de posibilidades, en espera de una definicion, halla una determinacion esencial:
la remision total del ambito vital al plano existencial —lo cual, como corolario, dispone
al cristianismo como enemigo princeps-, y que encuentra su formulacion exacta en la
frase nietzscheana: ‘imprimir el caracter del ser al devenir.’*’ En tanto inmerso en el
plano existencial, el ser es necesariamente deviniente, necesariamente cambiante; pero
justamente en tanto campo de devenir, las posibilidades vitales resultan multiples.
(Habra un camino vital serd perseguido? Y si asi es, ;cual, -y entonces- qué tipo de
economia energética permitira el desarrollo de ese tipo de vida? La lectura de Asi hablo
Zarathustra resultard relevante al proyectarla en esa direccion: analizar el modo en que
la figura del Ubermench actia como polo, como organizador econdmico de la dinamica

vital.

II. 3. La vida: la expansion v el riesgo

26 Morgenréte (en adelante, M), KSA 3, 146, p. 137; Aurora, (en adelante, A) 146, p. 96.
7 NF, Ende 1886-Friihjahr 1887, KSA 12, 7[54], p. 313; FP, fines 1886, primavera 1887, 7[54], p. 512.



II. 3. i. La vida en su continuidad ascendente: el Ubermensch

En Asi hablé Zarathustra, un libro para todos y para ninguno (Also Sprach
Zarathustra. Ein Buch fiir Alle und Keinen)™®, Nietzsche parece haber trazado para el
hombre un camino vital determinado, una modalidad de desarrollo de la vida proyectada

a través del plano existencial:

El hombre es una cuerda tendida entre la bestia y el Superhombre: una cuerda
sobre un abismo.

Un peligroso ir méas alld, un peligroso detenerse, un peligroso volver hacia atras, un
vacilar peligroso y un peligroso estar de pie.

Lo mas grande del hombre es que es un puente y no una meta. Lo que debemos

amar en el hombre es que consiste en un #rdnsito y un ocaso.”’

Respecto a sus escritos anteriores, el objetivo vital se ha modificado —y fijado-
considerablemente; si en Die Geburt der Tragodie de lo que se trataba era de levantar lo
que de carga tiene la existencia, a través de la redencion de la vida, y desde Humano,
demasiado humano —y a través de Aurora y La gaya ciencia- no existia un objetivo
especifico, sino que se trazaban dindmicas vitales varias desde el plano existencial —
entre las que, como vimos, se contaba una autoconservacion, una conservacion de la
especie, un crecimiento vital y un aumento del poder-, entonces, aqui se fija un objetivo
que retne varios de los elementos presentes en los nombrados trayectos vitales: se trata
de la superacion de la especie ~humana- para alcanzar al Ubermensch.

Ese transito que es el hombre, ese movimiento desde el animal al Ubermensch, es un
movimiento que resulta en si peligroso, en tanto requiere de la impresion de una
direccionalidad determinada, que aparte al hombre de su actual camino y lo proyecte
hacia su meta eminente. Los libros primero y segundo de Zarathustra marcan los
valores que el hombre ha de abrazar y dejar de lado, en orden de redirigir su camino, de
constituirse en hombres superiores, y asi propiciar el advenimiento del Ubermensch.

Ahora bien, el hombre superior es aquel que es capaz de escuchar la palabra de

Zarathustra, y por tanto de comprender su caracter de puente: ‘Hace falta que cada vez

8 Las dos primeras partes del libro son de 1883; la tercera es de 1884, y la cuarta y ltima, de 1885.

2 7, ‘Zarathustra’s Vorrede’, IV, KSA 4, pp. 16-17 (Za, ‘Prologo de Zarathustra’, IV, p. 36). Trénsito,
Ubergang, proviene de Ubergehen, traducible como ‘pasar al otro lado’, y también ‘transitar’. Ubergang,
asi, adquiere el sentido de “pasar (a ser) otra cosa’ —el Ubermensch.



perezcan mas, y perezcan los mejores de vuestra especie, pues vuestro destino debe ser
cada vez peor y cada vez mas duro.’*

El hombre superior, en tanto transito hacia el Ubermensch, ha de incorporarse a una
economia sacrificial que modele su propia vida en forma de puente: ha de poder sufrir, y
soportar cada vez mayores sufrimientos, y de inmolarse en orden de superar la especie
humana: ‘jSea vuestro mismo mandar un obedecer! (...) ;Vivid pues, vuestra vida de
obediencia y de guerra! ;Qué importa vivir mucho tiempo? ;Qué guerrero quiere ser
tratado con indulgencia?’*' El hombre de virtudes guerreras, el que manda, obedece al
mandato del transito: su vida importa en tanto es preparacion para el Ubermensch, es
decir, en tanto soporta la dureza y no busca preservarse.

Articuladamente a este objetivo vital especifico, la dindmica vital es asimismo
determinada: ‘Este secreto me ha revelado la vida: ‘Mira —me vino a decir- yo soy lo
que siempre debe superarse a si mismo.”.”*?

La dindmica vital de autoconservacion a través de una economia del placer y el dolor,
presente en Humano, demasiado humano ha quedado definitivamente desplazada; la
‘economia insensata’ —en términos de ansia de lucha y dominio- que se proclama en La
gaya ciencia ya no se halla pensada en términos de la conservacién de una especie; la
tendencia al crecimiento, a través del sacrificio, ya no buscard obtener simplemente —
como en Aurora - un aumento del sentimiento de poder, sino del poder mismo:
‘Solamente hay voluntad alli donde hay vida: pero no voluntad de vida, sino —tal es mi
doctrina- jvoluntad de poder!”**

La vida no busca preservarse, su voluntad no es voluntad de vida, de permanecer vivo;
la vida, asi, es la marca del devenir, en tanto no vale por si misma, sino en su constante
movimiento de autosuperacion (Selbstiiberwindung), aumentando su poder: después del
hombre, el Ubermensch. Este pasaje implica una superacion sacrificial de la figura
individual por la figura del conjunto —los hombres, en sacrificio para la llegada del
pueblo elegido- y esta por la de la especie —una especie que ha de ser superada como tal.
El Ubermensch, asi, funciona como encauzador de la pluralidad del torrente vital, como
meta que, crecientemente —del hombre al conjunto, del conjunto a la especie- sintetiza

sacrificialmente la energia y variedad de la vida en pos de un objetivo.

30 7, “Vom hoheren Menschen’, VI, KSA 3, p. 359; Za, ‘Del hombre superior’, VI, p. 385.

#1 7, “Von Krieg und Kriegsvolke’, I, KSA 3, p. 59; Za, ‘De la guerra y del pueblo guerrero’, 1, p. 65.
2 Z, “Von der Selbst-Ueberwindung’, KSA 3, p. 148; Za, ‘De la superacion de si mismo’, p. 136.

23 Ibid., p. 148; p. 172.



A través de su dindmica de autosuperacion, la vida como voluntad de poder ha fijado su
meta; luego de la reduccidon —via implosion de los planos metafisicos- del espacio vital
al espacio existencial, y dentro de los multiples devenires, los multiples caminos

234

posibles que dicho espacio —en términos vitales- encarna, una meta™" se ha proyectado:

después del hombre, el Ubermensch.

II. 3. ii. Mds alld’ del Ubermensch: la multiplicidad de la Wille zur Macht

‘El hombre es una cuerda tendida entre la bestia y el Superhombre’. Sobre la superficie
del plano existencial, dentro del conjunto de los multiples trayectos vitales —multiples
en tanto propios del espacio existencial, deviniente-, el segmento trazado por la cuerda
tendida que es el hombre marca un punto de partida y una meta.

Sin embargo, aquella meta que es el Ubermensch no reaparece en los escritos

8% en las

nietzscheanos sino hasta unas breves menciones en Ecce Homo, texto de 188
cuales el cardcter de superacion y meta ultima de la especie humana parece hallarse
bastante atenuado —sino elidido: ‘El término ‘superhombre’, que designa a un tipo de
Optima constitucion, en contraste con los hombres ‘modernos’, en contraste con los
hombres ‘buenos’, con los cristianos y demas nihilistas.” Ya sea porque se trata de un

proyecto de muy largo plazo, por lo cual la tarea presente es la de preparar —desde el

hombre- la llegada del Ubermensch®’, ya sea porque esa meta ha sido abandonada

234 Zarathustra se refiere del siguiente modo a la tarea de los hombres: ‘Ha llegado el momento de que el
hombre se proponga su meta (Ziel). Ha llegado el momento en que el hombre siembre la semilla de sus
mas preciosas esperanzas. Todavia es su suelo lo bastante rico. (...) jAy! /Se aproxima acaso el tiempo en
que el hombre no podra ya disparar las flechas de su anhelo més alla del hombre mismo, y la cuerda de su
arco no podra ya vibrar?’ (Z, ‘Zarathustra’s Vorrede’, V, KSA 4, p. 19; Za, ‘Prologo de Zarathustra’, V, p.
38). Esa meta (Ziel) es el Ubermensch, pues es aquella a alcanzar mientras sea posible tender mas alla del
hombre. Decidimos traducir Zie/ como meta (al referirse el texto al Ubermensch), como asimismo
tradujimos anteriormente Zweck como meta (al referirse el texto al hombre) -‘Lo més grande del hombre
es que es un puente y no una meta (Zweck).” (Z, ‘Zarathustra’s Vorrede’, IV, KSA 4, pp. 16-17 (Za,
‘Prélogo de Zarathustra’, IV, p. 36). Esta traduccion obedece a dos razones: en primer lugar, Ziel y Zweck
comparten varias otras acepciones —entre las que podemos nombrar fin, finalidad, objeto, objetivo, rumbo,
designio; en segundo lugar, el marcar que la meta (Zweck) no es el hombre, sino que ante el hombre es
puesta una meta (Ziel) que es el Ubermensch. Finalmente, es véalido puntuar que asimismo Ziel ha sido
traducido como meta en el capitulo anterior.

25 En efecto, desde Also Sprach Zarathustra hasta las menciones de Ecce Homo, el término Ubermensch
se halla ausente de las producciones nictzscheanas —tanto las publicadas en dicho periodo como las que
no.

36 <De vosotros, que os habéis elegido a vosotros mismos, debe surgir un dia un pueblo elegido —y de ¢él,
el superhombre.’ (Z, “Von der schenkenden Tugend’, p. 99; Za, ‘De la virtud dadivosa’, p. 96). Asimismo,
‘los proximos milenios’, sostiene Nietzsche, tendran para con su ‘hijo Zarathustra’ sus ‘maximas
alabanzas.’ (Carta a Von Stein, fechada el 22 de mayo de 1884).



como tal en algin grado, el campo de estudio en el que vuelven a volcarse las
reflexiones nietzscheanas es el del hombre. ‘No es mi problema qué reemplazara al ser
humano: sino qué tipo de humano se debe elegir, se debe querer, se debe criar como

tipo mas valioso...’*’

En tres libros posteriores a Also Sprach Zarathustra —Mas alla del bien y del mal,
preludio a una filosofia del futuro (Jenseits von Gut und Bése. Vorspiel eine Pilosophie
der Zukunft), de 1886, La genealogia de la moral, un escrito polémico (Zur Genealogie
der Moral. Eine Streitschrift), de 1887, y El ocaso de los idolos, o como se filosofa a
martillazos (Gotzen-Ddammerung, oder: Wie man mit dem Hammer philosophirt), de
18897%- se retoman aspectos criticos ya abordados previamente a Zarathustra: la
peligrosidad del cristianismo, la necesidad de generar nuevos valores, la falsedad
debilitante de los trasmundos, el lugar de la razon en la dindmica vital; en el marco de
estas criticas, sin embargo, se desarrollan una serie de tipologias vitales —el enfermo, el
aristocrata, el hombre espiritual, el asceta- proyectadas ahora desde una dindmica vital
especifica, la de la autosuperacion propia de la Wille zur Macht. Ahora bien, como dan
cuenta diversos fragmentos de la época, el propio concepto de Wille zur Macht sufre
diversas modificaciones: en efecto, ya no se tratara de que ‘solamente hay voluntad alli
donde hay vida (...)’*”; la voluntad, en tanto Wille zur Macht, se expande hacia
espacios no vitales*, como asimismo, hacia los niveles orgéanico-tisulares*' y no

organicos**,

»7 NF, November 1887-Mirz 1888, KSA 13, 11[413], p. 191; FP, Noviembre de 1887-Marzo de 1888,
11[413], p. 490.

2% Este ultimo libro no es publicado bajo la supervision de Nietzsche, quien a esa altura se hallaba
imposibilitado, sino por Peter Gast y Overbeck.

29 7, “Von der Selbst-Ueberwindung’, KSA 3, p. 148; Za, ‘De la superacion de si mismo’, p. 136.

20 “La voluntad de acumular fuerza como especifica para el fendmeno de la vida, para la nutricion, la
reproduccion, la herencia (...) ;No deberiamos tener el derecho de admitir esa voluntad como causa
motora incluso de la quimica? ;Y en el orden césmico? No meramente constancia de la energia: sino
economia maximal del consumo: de manera que el querer-llegar-a-ser-mas-fuerte por parte de todo
centro de fuerza es la Uinica realidad —no autoconservacion, sino apropiacion, querer-llegar-a-dominar,
querer-llegar-a-ser-mas, querer-llegar-a-ser-mas-fuerte.” NF, Frithjahr 1888, KSA 13, 14 [81], p. 260 (FP,
Primavera de 1888, 14 [81], p. 535.

! “Los ricos y vivos quieren victoria, adversarios vencidos, desbordamiento del sentimiento de poder
sobre ambitos mds vastos que antes; todas las funciones sanas del organismo tienen esa necesidad, -y el
organismo entero, hasta la edad de la pubertad, es un tal complejo de sistemas que luchan por el
crecimiento de sentimientos de poder.” NF, Frithjahr 1888, KSA 13, 14 [174], p. 360 (FP, Primavera de
1888, 14 [174], p. 596.

2 “Tomemos el caso mas simple, el de la nutricién primitiva: el protoplasma extiende sus pseudépodos
para buscar algo que se le resiste —no por hambre, sino por voluntad de poder. A continuacion el
protoplasma hace la tentativa de superarlo, de apropiarselo, de incorporarselo: -lo que se denomina
‘nutricién’ es meramente un fenémeno ulterior, una aplicacion utilitaria de esa voluntad originaria de
llegar a ser mas fuerte.” , Frithjahr 1888, KSA 13, 14 [174], p. 360 (FP, Primavera de 1888, 14 [174], pp.
595-6.



En tanto meta para milenios, en tanto disposicion colectora de las fuerzas vitales
pensadas en términos de voluntad de poder, la figura del Ubermensch actuaba como un
poderosisimo polo atractivo, dibujando la silueta del porvenir del hombre —en un mas

1**: el hombre, el pueblo

alld del hombre- en una continuidad econdmica sacrificia
elegido —los superiores-, el Ubermensch. Respecto de esa meta definida, directa, en la
cual el devenir humano se hallaba determinado como un medio —‘el hombre es una
cuerda tendida (...)***-, la Wille Zur Macht parece desdibujar sus contornos especificos
y desbordar su cauce. Si a través de Humano, demasiado humano se produce la
implosion de los planos metafisicos, para quedar la vida, a través de su camino por
Aurora y La gaya ciencia, contenida en el plano del devenir existencial, y finalmente
quedar fijada en una formula vital, -aquella de la meta desplegada por Zarathustra-, se
asiste ahora a un nuevo despliegue, una nueva variabilidad. Como en Die Geburt der
Tragddie, se produce un mas acd y un mas alla, pero ahora respecto del plano de la vida
existencial del individuo; la dindmica de la Wille zur Macht se expande mas alla de lo
organico hacia lo inorgéanico; asimismo, se proyecta mas aca de la vida del individuo,
hacia el 6rgano, -y asimismo hacia la vida no orgéanica. Sin embargo, la dinamica de
expansion cualitativa resulta la inversa: si en Die Geburt der Tragddie ese movimiento
hacia planos otros de la existencia propia del principium individuationis implicaba un
alejamiento de lo sufriente, del conflicto, del dolor, -pues el ensuefio apolineo conlleva

la paz, y en la orgia dionisiaca se trastoca el dolor por la alegria*’-, en la expansion

3 Un ejemplo de sacrificialidad vital ha aparecido ya en este trabajo: la denuncia contra el cristianismo
que, en tanto ‘receta para la décadence’ (Ecce Homo. Wie man wird, was man ist, KSA 6, p. 338; Ecce
Homo, como se llega a ser lo que se es, p. 65), implicaba un desprecio del cuerpo, una anemia de la vida,
en pos de un fortalecimiento del alma —asi, Nietzsche desarrolla el tipo fisioldgico del sacerdote en tanto
asceta en el tratado tercero de La genealogia de la moral, ‘{Qué significan los ideales ascéticos?’ (Was
bedeuten asketische Ideale?). En tanto trayecto econdmico, ambos casos comparten una misma dinamica:
el sacrificio de vida en pos de una meta (Zie/). Asi como la economia sacrificial propuesta en Also sprach
Zarathustra busca un empoderamiento vital que lleve a un mas alla del hombre, la sacrificialidad vital
ascética implica asimismo un empoderamiento, aquel del alma —y del trasmundo. Nietzsche se maravilla
del poder ascético: °(...) este sacerdote ascético, este presunto enemigo de la vida, este negador,
-precisamente ¢l pertenece a las grandes potencias conservadoras y creadoras de sies de la vida...” (GM,
KSA 5, Dritte Abhandlung, 13, p. 317; GMo, Tratado tercero, 13, p. 153). Si no reside en la especifica
dindmica econdmica, ;donde se halla el punto de divergencia? ‘El pensamiento en torno al que aqui se
batalla es la valoracion de nuestra vida por parte de los sacerdotes ascéticos: esta vida (junto a todo lo que
a ella pertenece, ‘naturaleza’, ‘mundo’, la esfera entera del devenir y la caducidad) es puesta por ellos en
relacion con una existencia totalmente distinta, de la cual es antitética y excluyente (...)" (/bid., 11, p.
362; 11, p. 151. De este modo, no existe una sacrificialidad en si, en tanto cobra sentido a partir de una
meta (Ziel) sostenida desde una determinada axiologia —del modo en que, como se desarroll6 en el primer
apartado del presente capitulo, los conceptos —en tanto ‘cosas’- resultaban producto de la labor
configurativa de una determinada perspectiva. Este caracter nietzscheano de la potencial bivalencia de un
concepto sera desarrollado mas adelante en torno a la tematica de la enfermedad y la ‘gran salud’ (Grofe
Gesundheit).

24 7, ‘Zarathustra’s Vorrede’, IV, KSA 4, pp. 16-17; Za, ‘Prologo de Zarathustra’, IV, p. 36.

 Cfr. GT,KSA 1, VIII, p. 58; OT, VIII, p. 59.



propia de la vida como Wille zur Macht es el aspecto de la lucha de fuerzas y del
conflicto el que perpetra una dindmica expansiva.

Si, tomando al hombre como eje, se considera esa Wille zur Macht que desborda el
cauce marcado en Zarathustra, se obtiene una expansion de tipo vertical que va hacia
un mas alld —lo inorganico- y un mas acé —el tejido, el drgano, la vida no orgénica; sin
embargo, se produce asimismo una expansion de tipo horizontal: como se marcod
anteriormente, se presenta una multiplicidad de tipologias, en la forma de diversas
modalidades de vida humana en relacion a la voluntad de poder —asi el asceta, el
enfermo, el aristocrata, el hombre espiritual, el hombre malvado, la ‘bestia rubia’**,
Expandiéndose a través de estos ejes, la dindmica conflictiva de la Wille zur Macht
logra asi desplegarse recubriendo la totalidad del plano existencial.

Discursivamente, esta colonizacion de cada vez mas porciones del plano del devenir
por parte de la Wille zur Macht supone una refundacion de sentido que busca imponer
una perspectiva de caracter epistemoldgico: asi, a un mundo y a una vida pensados en
términos de Wille zur Macht, le corresponden una fisica, una quimica y una biologia de
la Wille zur Macht, como también una politica, un arte, una moral —inmoral...**’

En tanto constructo, en tanto ficcion, la perspectiva que es la Wille zur Macht**

, {aqueé
otra perspectiva busca imponerse? ;Qué otro modelo de vida es el que busca ser

superado —y cémo?

6 Asi, en Mds alld del bien y del mal se da cuenta del tipo del filésofo —Cfi~ ‘Seccion primera: de los
prejuicios de los filésofos’-, del cientifico —*Seccion sexta: nosotros los doctos’-, del sacerdote —Seccion
tercera: el ser religioso’-, y asimismo del tipo aristocratico —*Seccion novena: jqué es aristocratico?’-. En
el tratado primero de La genealogia de la moral, aparecen los tipos del bueno y el malvado, y aquel de la
mala conciencia y el enfermo en el segundo; el tipo fisiologico del asceta hace su aparicion en el tercero.
En ‘El problema de Socrates’, apartado de E/ ocaso de los idolos, se retoma la tematica del tipo de vida
descendente que representa Socrates —ya abordado en El origen de la tragedia-; asimismo se da cuenta
del declive vital al que la moral moderna ha llevado al hombre, en ‘Los que quieren hacer mejor a la
humanidad’. Finalmente, numerosos fragmentos postumos de la época dan cuenta de esta variedad
tipologica —Cfr. NF, 14 [178], 14 [179], sobre la practica cristiana y el ascetismo; 1 [123], [202], [235], 5
[50], [89] sobre los hombres superiores y los aristocratas; 2 [10], [13] respecto al hombre democratico; 9
[5] sobre las tipologias de genio europeas; 10 [17], [39] sobre los hombres de rebafio; entre otros.

7 En este sentido, Glenn afirma que en Nietzsche ‘la epistemologia es un tema moral.” (Glenn, P. E.,
‘The Politics of Truth: Power in Nietzsche’s Epistemology’, en Political Research Quarterly, vol. 57, n.
4, Univ. of Utah, 2004, pp. 575-583, p. 578).

28 <(...) y podria venir alguien que con una intencién y un arte interpretativo antitéticos supiese sacar de
la lectura de es misma naturaleza, y en relacion a los mismos fenomenos, cabalmente el triunfo tiranico,
despiadado e inexorable de pretensiones de poder- un intérprete que os pusiese de tal modo ante los ojos
la universalidad e incondicionalidad vigentes en toda ‘voluntad de poder’ (...) Suponiendo que también
esto sea nada mas que interpretacion -,y no os apresuraréis vosotros a hacer esta objecion?- bien, tanto
mejor.” (JGB, KSA 5, 22, p. 37; MBM, 22, p. 34). Asi, Vattimo afirma que Nietzsche propone una nueva
fabula ‘que se reconoce en su caracter de fabula’ (Vattimo, G, Didlogo con Nietzsche, Ed. Paidos, Buenos
Aires, 2002, p. 75).



11. 3. iii. La conflictividad: fuerzas activas y reactivas

(Qué cardcter especifico presenta en Nietzsche la vida en tanto Wille zur Macht***?

Los fisidlogos deberian reflexionar antes de poner el impulso de conservacion
como impulso cardinal de los seres vivos organicos: ante todo, algo viviente quiere
dejar salir (auslassen) su fuerza: la ‘conservacion’ sélo es una de las consecuencias

de ello.”®

Lo que primeramente denota esta caracterizacion es el aspecto dinamico que presenta el
impulso vital; frente a una vida tendiente a la estabilidad, a mantenerse igual a si**', las
fuerzas del viviente nietzscheano presentardn un caracter proyectivo, es decir, un
impulso a traspasar los contornos propios del organismo. Ahora bien, esta proyeccion de
fuerzas presentard una tendencia de cambio especifica: la vida ‘no es un querer-
conservarse sino un querer-crecer.’™ Esta tendencia al aumento, al crecimiento vital,
‘resulta en el proceso organico una voluntad de poder, en virtud de la cual fuerzas
dominantes, configuradoras, ordenadoras aumentan siempre el ambito de su poder
(...).>

El viviente, entonces, busca dejar salir (auslassen) su fuerza a partir de una tendencia —

de una voluntad- especifica: aumentar su poder, a través del accionar de fuerzas

9 Bn La genealogia de la moral, Nietzsche promete la elaboracion y desarrollo del concepto de voluntad
de poder en un libro intitulado, justamente, Der Wille zur Macht (GM, Dritte Abhandlung, 27, p. 409;
GMo, Tratado tercero, 27, p. 201). Nietzsche no lleva a cabo dicha obra; el libro que aparece con ese
nombre es producto de un trabajo de compilacion de fragmentos de la escritura nietzscheana a cargo de su
hermana, Elisabeth Forster-Nietzsche, de un modo ‘mas que discutible’ (¢fr. Niemayer, Ch., Diccionario
Nietzsche, trad. G. Cano, Ed. Biblioteca Nueva, 2012, p. 535). Las referencias nietzscheanas del concepto
de voluntad de poder en el presente trabajo, asi, provienen mayormente de los Nachgelassene Fragmente
—siendo que en Zarathustra existen solamente tres referencias del concepto, nueve en Mds alld del bien y
del mal, dos en Genealogia de la moral, mas algunas referencias esporadicas en sus ultimos cuatro
escritos completos. Para un analisis mas detallado de las referencias en Nietzsche a la Wille zur Match,
cfr. Williams, L., ‘Will to Power in Nietzsche’s Published Works and the Nachlass’, en Journal of the
History of Ideas, vol. 57, n. 3, Univ. Of Pennsylvania Press, 1996, pp. 447-463).

20 NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[63], p. 89; FP, Otofio 1885-otofio 1886, p. 130.

2! Por supuesto, la biologia a la que Nietzsche se refiere no supone un organismo estatico: la interrelacién
con el medio determina al ser vivo a un continuo cambio. Sin embargo, es justamente este punto el que
busca realzar Nietzsche: si no fuese debido a un exterior que actiia como estimulante, que constrifie y
presiona al vivo, éste no tenderia a la variacion. Esta tematica sera analizada en profundidad en el capitulo
proximo.

2 NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[179], p. 155; FP, Otofio 1885-otofio 1886, 2[179], p. 135.

3 NF, Ende 1886-Friihjahr 1887, KSA 12, 7[9], p. 295; FP, fines 1886-primavera 1887, 7[9], p. 212.



determinadas. Frente a los impulsos que hacen tender al ser vivo a la conservacion, a la

estaticidad en términos de forma vital, Nietzsche realza la capacidad expansiva:

(...) a mi me parece que se han ensefioreado ya incluso de toda la fisiologia y de
toda la doctrina de la vida, para dafio de las mismas, como ya se entiende, pues le
han escamoteado un concepto basico, el de la auténtica actividad (Aktivitdt). En
cambio, bajo la presion de aquella idiosincracia se coloca en el primer plano a la
‘adaptacion’ (Anpassung), es decir, una actividad de segundo rango, una mera
reactividad (Reaktivitdt), mas aun se ha definido la vida misma como una
adaptacion interna, cada vez mas apropiada, a las circunstancia externas (Herbert
Spencer). Pero con ello se desconoce la esencia de la vida, su voluntad de poder;
con ello se pasa por alto la supremacia de principio que poseen las fuerzas
espontaneas, agresivas, invasoras, creadoras de nuevas interpretaciones, de nuevas
direcciones y formas, por influjo de las cuales viene luego la ‘adaptacion’; con ello

se niega en el organismo mismo el papel dominador de los supremos funcionarios,

en los que la voluntad de vida aparece activa y conformadora.’**

No se trata aqui de negar la especifica capacidad conservativa del ser vivo, sino de
ampliar el espectro de capacidades del mismo, deshaciendo el escamoteo del discurso
cientifico imperante: no solamente una actividad tendiente a la conservacion y la
asimilaciéon —producida por fuerzas de la reactividad (Reaktivitdt), fuerzas reactivas-,
sino también una fuerzas activas, que tienden a la modificacion, que propician el
cambio.

Ahora bien, no es a partir del quantum energético especifico que se produce la
diferencia entre fuerzas activas y reactivas, sino mas bien respecto a su naturaleza
dindmica: la fuerza activa es aquella que actiia por motu proprio, espontaneamente, sin
necesidad de estar determinada en cuanto a su accionar por alguna otra; por el contrario,
la fuerza reactiva se define justamente por esta necesidad determinativa en cuanto a su
accion: es a partir del actuar de otra fuerza que su actuar se pone en juego®”. Frente a la
concepcion de accion vital como repercusion a partir del constrefiimiento del milieu, el
viviente nietzscheano presenta una dinamica primaria de proyeccion energética: dejar

salir la fuerza.

4 GM, KSA 5, Zweite Abhandlung, 12, p. 235; GM, Tratado segundo, 12, p. 47.

5 La interpretacion de la Wille zur Macht en tanto dindmica de fuerzas activas y reactivas es central en el
Nietzsche y la filosofia de Gilles Deleuze; la concepcion desarrollada por Deleuze diverge respecto a la
sostenida por nosotros aqui. Retomaremos esto en mayor profundidad en el ltimo capitulo.



Ahora bien, estas fuerzas activas y creadoras, lo son en tanto a su vez son fuerzas
invasoras, dominadoras, agresivas. ‘La vida no es adaptacién de condiciones internas a
condiciones externas sino voluntad de poder que, desde el interior, somete e incorpora a
si cada vez mas ‘exterior’.”*® Las fuerzas activas, en orden de propiciar el aumento
vital, han de invadir a un exterior provisto a su vez de fuerzas, en un enfrentamiento que
involucra, asi, lucha. Sin embargo, -como marcamos en el apartado anterior- al
establecer una extension de la Wille zur Macht en términos de un mas acé de la vida
individual, hacia el interior mismo del viviente se propicia una lucha; haciendo parte de
si a parte del exterior, y en el proceso de conformacion de las propias partes, el viviente
se modeliza conflictivamente, en una dinamica de devenir continuo.

Ahora bien, si la vida es lucha a partir de fuerzas agresivas que no solamente
incorporan exterior, sino que ademas lo modelizan —es decir, conforman interior, en una
lucha interna-, entonces ese proceso que decanta en una forma resulta de la imposicion
de un determinado punto de vista propio de dichas fuerzas: ‘;Coémo surgen la esfera
perspectivista y el error? En la medida en que, mediante un ser organico, no un ser sino
la lucha misma quiere conservarse, crecer y ser conciente de si.’*’ Frente a la
concepcion de una voluntad tinica o una Unica tendencia determinante que caracterizaria
a un ser uno, la concepcion de vida en tanto lucha implica justamente que se trata de al
menos mas de una tendencia la que se ve involucrada: sera aquella que prepondere en el
enfrentamiento la que logre imponer su perspectiva, su vision de mundo. En este
sentido, la determinacién de una lucha implica necesariamente una interpretacion -es
decir, ‘no hay hechos, solo interpretaciones.’*® Los ideales morales, los conceptos,
como modalidades perspectivisticas —es decir, como modos de construccion de mundo-

»?_ Esa simplificacion, producto de la

son esculpidos a partir de una cierta interpretacion
imposicion de una perspectiva determinada —que, por tanto, ha de dejar de lado, ordenar,
conformar aspectos varios, multiples, involucrados- ha de hallarse al servicio de una

cierta meta —aquella que prefigura la propia perspectiva; desde la concepcion de vida

6 NF, Ende 1886-Friihjahr 1887, KSA 12, 7[9], p. 295; FP, fines 1886-primavera 1887, 7[9], p. 211.

»7 NF, Herbst 1885-Friihjahr 1886, KSA 12, 1[124], p. 40; FP, Otofio 1885-primavera 1886, 1[124], p.
62.

2% NF, Ende 1886-Friihjahr 1887, KSA 12, 7[60], p. 315; FP, fines 1886-primavera 1887, 7[60], p. 232.
29 “La falsedad de un juicio no es para nosotros ya una objecioén contra el mismo; acaso sea en esto en lo
que mas extrafio suene nuevo lenguaje; (...) y nosotros estamos por principio inclinados a afirmar que los
juicios mas falsos (de ellos forman parte los juicios sintéticos a priori) son los mas imprescindibles para
nosotros, que el hombre no podria vivir si no admitiese ficciones ldgicas, si no midiese la realidad con la
medida del mundo puramente inventado de lo incondicionado, idéntico a si mismo, si no falsease
permanentemente el mundo con el nimero —que renunciar a los juicios falsos seria renunciar a la vida,
negar la vida.” JGB, KSA 5, 4, p. 18; MBM, 4, p. 14.



como Wille zur Macht, se trata de la expansion vital: la vida ‘no es un querer-
conservarse, sino un querer-crecer.”**

Pero justamente en tanto se trata de una perspectiva sobre la vida, es que pueden
preponderar perspectivas disimiles: ‘jEl concepto ‘Dios’, inventado como concepto
antitético de la vida- en ese concepto, concentrado en horrorosa unidad todo lo nocivo,
envenenador, difamador, la entera hostilidad a muerte con la vida!’*' El ideal moral
encarnado en el cristianismo representa —como sefialamos en el apartado primero- el
enemigo por excelencia de la interpretacion de la vida en términos de Wille zur Macht.
Sin embargo, esta modalidad anémica de la vida, que recorta sus posibilidades y
poderes, no se ha deshecho, sino que incluso ha logrado potenciarse, a partir del
aparecer y desarrollo de la ciencia moderna. ‘Ironia ante lo que creen al cristianismo
superado por las modernas ciencias naturales. Los juicios de valor cristianos no estdn en
absoluto superados por ellas. ‘Cristo en la cruz’ es el simbolo mas sublime -atn hoy.”**
Tanto las fuerzas activas como las reactivas hacen a la vida, pero la ciencia moderna, en
tanto sombra de Dios —es decir, en tanto heredera axioldgica de los preceptos cristianos-
ha producido un recorte fundamental, haciendo de la dindmica vital una dindmica
inherentemente reactiva; no es que ha dejado de lado las fuerzas activas, sino que, al
modo spenceriano, las ha colocado en el afuera de la vida, en aquello que no le
pertenece a la vida. Los grandes poderes, las grandes fuerzas, forman asi parte de un
exterior que sobredetermina a la vida, obligdndola, para vivir, a adaptarse a las formas
que ese mundo busca imponerle. De este modo, ;como los valores vitales naturales no
resultarian ser los de humildad, sacrificio, culpa? La mejor vida para el viviente —en
tanto que naturalmente humilde- es la de una perfecta adaptacion a aquello que un
Exterior le exige.

Para romper con estas sombras de Dios, con este Exterior omnipotente, no basta
solamente con incorporar a la vida algo de esas fuerzas, sino dictar su ‘supremacia de

principio’ (prinzipielle Vorrang), hacer centralmente de la vida algo activo. Desde este

punto de vista, la vida en tanto Wille zur Macht marca la primacia de la actividad:

‘La creencia en el mundo que deberia ser, es, existe realmente, es una creencia de

improductivos que no quieren crear un mundo tal como debe ser. Lo ponen como

260 NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[179], p. 155; FP, Otofio 1885-otofio 1886, 2[179], p. 135.

281 Ecce Homo. Wie man wird, was man ist, KSA 6, p. 374; Ecce Homo, como se llega a ser lo que se es,

p. 96.
%2 NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[96], p. 125; FP, Otofio 1885-otofio 1886, 2[96], p. 104.



inexistente, buscan los medios y caminos para llegar a ¢él. ‘ Voluntad de verdad’

como impotencia de la voluntad de crear.”**

Si la fuerza se halla en un exterior —ya sea un Dios omnipotente, o un medio que
somete al viviente a sus directivas-, es decir, si es el exterior quien determina los
caminos vitales, entonces las leyes que provengan de él, las descripciones de su
dindmica, no son otra cosa que la verdad. La definicion de vida spenceriana, pensada
como una cada vez mayor adaptacion interna a las circunstancias externas, resulta asi la
perfecta descripcion dindmica, en términos vitales, de la voluntad de verdad.

(Pero es entonces la postura nietzscheana una suerte de inversion de Spencer? Asi como
la naturaleza de Spencer resulta un conjunto de fuerzas centripetas que forman, burilan,
determinan cada vez mas al viviente —de modo fluido: el viviente mismo presenta la
disposicion orgéanica a conformarse al exterior-, ;en Nietzsche hallamos una disposicion
centrifuga de fuerzas, que simplemente avasallan e incorporan —conforman- el exterior

al interior?

La voluntad de poder so6lo puede exteriorizarse ante resistencias (...). La
apropiacion e incorporacion es sobre todo un querer subyugar, un formar,
configurar y reconfigurar hasta que finalmente lo sometido ha pasado totalmente al
poder del atacante y lo ha acrecentado. —Si esta incorporacion no tiene éxito, la

formacion probablemente se desintegra (...).”*

El caracter nuclear que presenta transformacion en el modo de concebir la vida remite a

la cualidad de la relacidn interior-exterior®®

. En efecto, la modalidad de despliegue de lo
vital no se halla en concordancia armonica respecto de las fuerzas externas —no existe
una tendencia adaptativa del interior respecto del exterior (o viceversa, en el caso
nietzscheano)-, sino que, en tanto la vida es concebida como Wille zur Macht, lo que
prima es el conflicto. El exterior del viviente no busca adaptarse, ni deja asimilarse, sino
que se resiste: la posibilidad de expansion vital, entonces, s6lo se da a partir de la lucha.

A partir de la resistencia, existe la posibilidad del fracaso y la desintegracion —es decir,

la relacion interior-exterior es fundamentalmente riesgosa. Invirtiendo el sentido, ese

63 NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[60], p. 366; FP, Otofio 1887, 9[60], p. 250.

% NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[151], p. 424; FP, Otofio 1887, 9[151], p. 282.

65 Remite a esta relacion, mas no solamente a ésta; en el marco de la polémica que Nietzsche lleva
delante respecto de la postura spenceriana, el aspecto de la relacion para con el exterior de la vida es el
que se halla en el centro; més adelante se mostrara como la transformacion mentada refiere asimismo a la
dindmica propiamente interna del viviente.



mismo viviente se halla en riesgo frente a otras fuerzas activas, exteriores a ¢€l, que
busquen a su vez asimilarlo —y frente a las cuales habra a su vez de resistir. Esta relacion
interior-exterior implica, entonces, una divergencia mas fundamental respecto a la
perspectiva spenceriana que aquella del sentido en el que fluye la capacidad
determinativa de las fuerzas: rompe con la propia fluidez de las mismas, es decir,
quiebra la disposicion dinamica unilateral de la determinacion. Si el viviente
spenceriano tiende a adaptarse a las disposiciones exteriores, y asi fija un sentido
continuo de la determinacion que fluye desde el exterior hacia el interior, en Nietzsche
el limite interno-externo funge, en razon del carécter conflictivo de su relacion, como un
disruptor de la posibilidad de un sentido unico. La capacidad activo-determinativa —la
tendencia a la asimilacion- no encuentra una continuidad y un correlato en el exterior,
sino que encuentra una fuerza de oposicion, una resistencia. Asimismo, ese exterior
presenta tendencias asimilatorias —o simplemente destructivas-, que habran de hallar
resistencia por parte del viviente. El limite externo-interno actia asi como una fisura
que impide pensar al desarrollo vital como simple progresion: la posibilidad de fracaso
o victoria de multiples perspectivas acentlia su caracter plastico.

‘,Como se ha comportado el conjunto del proceso orgédnico frente al resto de la
naturaleza? —Ahi se descubre su voluntad fundamental.’* A través de esta ‘apertura a la
otredad’ (Smith, J.H, ‘Nietzsche’s ‘Will to Power’: Politics beyond (Hegelian)
Recognition’, en New German Critique, n. 73, 1998, pp. 133-163, p. 138) propia de la
vida, es posible trazar entonces un diagnodstico. El de Nietzsche es rotundo: el hombre
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ha estado ‘enfermo de cristianismo durante dos milenios, y ha continuado

enfermandose a través de la ciencia, el arte, la moral modernos, produciendo un tipo

%% En tanto es a partir de una lucha de fuerzas

especial de hombre anémico, el nihilista
que implican una perspectiva, la forma vital que surge al concebir a la vida como Wille
zur Macht resulta ya una valoracién, el producto de un querer determinado.
Necesariamente, vivir implica entonces imponer unos valores, es decir, implica una
posicion activa del viviente. Si el hombre ha estado enfermo de cristianismo y de sus
sombras, si el tipo vital al que ha arribado es el del nihilista, entonces la interpretacion
que es la Wille zur Macht puede fungir como remedio; atravesando la enfermedad y el

sufrimiento, puede ser posible arribar a la ‘gran salud’ (Grofe Gesundheit)*®.

66 NF, NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[99], p. 126; FP, Otofio 1885-otofio 1886, 2[99], p. 105.
7 NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[179], p. 152; FP, Otofio 1885-otofio 1886, 2[179], p. 131.

8% Ibidem.

* En este sentido, Gemes declara que ‘Nietzsche (...) busca historicizar a la cristiandad en orden de
vencerla.” [La traduccion es nuestra] (Gemes, K., ‘Nietzsche’s Critique of Truth’, en Philosophy and



II. 3. iv. La enfermedad como negatividad y la ‘gran salud’: conflictividad externa e

interna

Como habiamos determinado en el apartado anterior, la figura del Ubermensch como
meta vital, superadora de la condiciéon humana, es dejada de lado en su centralidad en
los trabajos posteriores a Zarathustra: ‘No es mi problema qué reemplazard al ser
humano: sino qué tipo de humano se debe elegir, se debe querer, se debe criar como

2 correspondia una

tipo mas valioso...”””® Concomitante a dicho desplazamiento
expansion del cardcter propio de la Wille zur Macht a la totalidad del plano existencial;
ya no era simplemente la vida la que presentaba voluntad, sino que el campo de lo
inorganico en tanto mas alld de la vida era pensado en términos de voluntad de poder;
asimismo, -justamente en tanto la tarea es pensar ‘qué tipo de humano se debe elegir’-,
se abria una amplia tipologia, que invocaba diversas modalidades de vida descendente y
ascendente. Aqui la Wille zur Macht no aparece ya como figura de un proyecto para
milenios, marcador de una direccidon que se traza hacia una meta superadora del hombre
—y que por tanto, sostiene una camino, a través del ‘aumento del poder’, que se
mantiene siempre ascendente- sino que adquirird un caracter mucho mas situado.

La cultura cristiana, que durante siglos ha modelado a la especie humana, no detiene
sus formas en meros términos de religion, sino que se proyecta hacia la moral, el gusto,
el arte, y la ciencia modernos. El nihilista, como producto humano de estas ‘sombras de
Dios’ (Schatten Gottes) no es aquel asceta cristiano que ha de reprimir sus propias

tendencias, sus propios influjos, a partir de pautas morales —humildad, castidad, amor al

projimo- sino que es aquel ya carente de fuerzas propias, activas, que requieran de

Phenomenological Research, vol. LIL, n. 1, 1992, pp. 47-75, p. 65).

70 NF, November 1887-Mirz 1888, KSA 13, 11 [413], p. 191; FP, Noviembre 1887-Marzo 1888,
11[413], p. 490.

211 Este desplazamiento respecto de la meta del Ubermensch como mas alld del hombre se ilustra
asimismo en este fragmento: ‘El hombre es el animal monstruoso y el superanimal; el hombre superior es
el hombre monstruoso y el superhombre; van asi juntos.” (NF, Herbst 1887, 9 [154] p. 426; FP, Otofio de
1887, 9[154], p. 283). Si el Ubermensch es lo que aviene luego del hombre, aqui el hombre superior es lo
concebido como Ubermensch —en tanto el hombre es el ‘superanimal’-. Recordemos que en Zarathustra,
el hombre superior es aquello que, siendo superado, daré lugar al Ubermensch.



represion y negacion?’. Su estado natural es el de aquel agobiado, carente de capacidad
conformativa, aquel cuyo modo de devenir vital habréd de ser la constante adaptacion a
un Afuera poderoso, determinante, activo. La descripcion spenceriana del viviente es,
asi, una adecuada descripcion de la naturaleza nihilista.

Frente a este tipo enfermo, reactivo, que ha quedado desprovisto de valores, la
concepcion de la vida en tanto Wille zur Macht viene a rescatar una capacidad activa,
determinante, mas amplia y mas saludable del ser vivo. La propia proyeccion del
caracter de Wille zur Macht a la totalidad del plano existencial se halla al servicio de
esta transvaloracion. En efecto, si el cristianismo, en tanto religién, se proyecto
posteriormente a través de las diversas ‘sombras de Dios’ hacia los diversos ambitos de
la cultura humana —arte y moral, pero asimismo ciencia y filosofia- la posibilidad de
pensar no solo el ambito de lo vital, sino también de lo material en general en términos
de Wille zur Macht se hace necesario en tanto esencial para presentar batalla frente al
tipo nihilista. El pensar tanto a lo organico como a lo no organico a partir de la Wille zur
Macht permite sentar las bases, asi, de una fisica, de una quimica, de una biologia —pero
también de un arte, y de un —mas alla- de la moral- en términos de voluntad de poder. Si
las ‘sombras de Dios’, en sus diversas formas, buscan cubrir la totalidad del espacio
existencial con los valores cristianos —para dar, como fruto ultimo, aquel que abraza la
nada, el nihilista- la Wille zur Macht ha de ser la potencia disruptiva que surja como
cura. En este sentido, la Wille zur Macht se proyecta a la totalidad del plano existencial
en tanto resulta el reverso complementario de la transvaloracion de los valores®”.

Frente a esta enfermedad y su producto final, el nihilismo, la fortaleza vital se proyecta

singularmente:

Desde ahora rige en Europa el destino de que precisamente sus hijos mas fuertes
alcancen tarde y rara vez su primavera —de que en su mayoria perezcan ya jovenes,

hastiados, ateridos, ensombrecidos, (...) jy no serian los mas fuertes si no hubiesen

22 Cabe aqui aclarar que existen dos tipos de nihilismo, el cual puede ser ‘sintoma de creciente fortaleza o
de creciente debilidad’ (NF, Herbst 1887, 9 [60] p. 395; FP, Otono de 1887, 9[60], p. 251) Para
profundizar en su diferencia, cfr. Cragnolini, M. B., Moradas nietzscheanas. Del si mismo, del otro y del
entre. Bs. As., La Cebra, 2006. Por supuesto, aqui nos estamos refiriendo al primer tipo de nihilismo,
sobre el cual Nietzsche funda su diagnoéstico.

Y asi, como proyeccién del campo cultural enfrentado con la concepcién nihilista de la ciencia, la
filosofia, la moral y el arte, la expansion de la Wille zur Macht a la totalidad del campo existencial vuelve
a ser considerada desde la perspectiva de la vida —y especificamente, de la vida humana.



sido también los mas desilusionados! Porque esta es la prueba de su fuerza: sélo

saliendo de toda la enfermedad de la época tienen que llegar a su salud. (...).”*"

La enfermedad como medio, oportunidad, posibilidad para la salud; atravesar la
enfermedad, -es decir, incorporarla- y, a través del conflicto que ella impone, a través de
la lucha vital interna, el acrecentamiento de la fuerza, una nueva salud. ‘Aquello ante lo
que sucumben los hombres fragiles forma parte de los medios estimulantes de la gran
salud.””” La enfermedad funciona, aqui, asimismo como un elemento de separacion
entre unos fragiles y unos fuertes: aquellos dominados por la enfermedad, y por tanto,
restringidos en su campo de accién de modo reactivo, y aquellos que, frente al conflicto
con la enfermedad, son capaces de imponer su forma, su mandato, su perspectiva. En
este dominio de una perspectiva determinada es en el que se encuentra la férmula de la

‘gran salud’:

La pasion dominante, la cual lleva consigo incluso la forma suprema de la salud en
general: aqui se alcanza de manera Optima la coordinacion de los sistemas internos

y el concurso de sus trabajos al servicio de una unidad —pero, jesto es

practicamente la definicion de la salud!*"

La modalidad de la salud 6ptima se proyecta en un orden jerarquico: una pasion, un
instinto determinado ha emplazado a las diversas fuerzas vitales de modo de
coordinarlas desde una perspectiva determinada, unitariamente. El conflicto, la lucha
interna por el dominio que correspondia al pasaje por la enfermedad ha decantado en
una jerarquizacion determinada de las fuerzas: la ‘gran salud’ se alcanza ‘saliendo de
toda de la enfermedad de la época’, es decir, imponiéndose por sobre la perspectiva
decadente, para ordenar la vida de modo de dirigirla desde una perspectiva propia,

creciente?’’.

7 NF, Sommer 1886-Friihjahr 1887, KSA 12, 6[24], p. 241; FP, verano 1886-primavera 1887, 6[24], p.
183.

" NF, Herbst 1886-Herbst 1887, KSA 12, 2[97], p. 108; FP, otofio 1886-otofio 1887, 2[97], p. 104.

276 NF, Friihjahr 1888, KSA 13, 14[157], p. 341; FP, primavera 1888, 14[157], p. 584.

77 Este caracter propio de la gran salud es la que Barbara Stiegler otorga como tendencia, en una
inversion del modelo cartesiano-moderno, a la generalidad cuerpo nietzscheano: ‘Mientras que Descartes
parte, como la conciencia, de la unidad como dato, o del ego como punto de partida (...) la situacion
nietzscheana de la filosofia es a de la carne misma: ser sorprendida por una prodigiosa diversidad, hacerse
la pregunta de su unificacion (preguntarse como asimilarla y comprenderla en la unidad), ésa es la
situacion fundamental de todo cuerpo vivo.” (Stiegler, B., ‘;Qué cambia poner el cuerpo en el lugar del
alma? Nietzsche entre Descartes, Kant y la biologia’, en Eidos, Univ. Del Norte, Colombia, vol. 1, 2003,
pp. 128-141, p. 133). Hacia aqui apunta a su vez Gemes al establecer que ‘el ataque de Nietzsche hacia la
metafisica esencialista dogmatica es de hecho un llamado a abocarse a una autocreacidon propositiva bajo



Como se desarrolld en el segundo apartado de este capitulo, uno de los momentos de

salud Optima par excellence es aquel de la cultura tragica griega®”, ‘el gusto griego de la

mejor época’*’:

Hay alli un subyugar la plenitud de lo viviente, la medida se vuelve dominante, a la
base esta esa calma del alma fuerte que se mueve con lentitud y tiene aversion a lo
demasiado vivaz. Se honra y se eleva el caso general, la ley; la excepcion, por el
contrario, es dejada de lado; el matiz, borrado. Lo firme, poderoso, sélido, la vida

que reposa extendida y potente —eso ‘gusta’ (...).”**

La ley, -aquello que se honra y se eleva- se funda a través de la perspectiva ordenadora,
conformadora de la gran salud, que subyuga a las diversas tendencias vitales,
otorgandoles una forma y una direccion, y haciendo cesar al conflicto interno,

proveyendo de calma®'. Esta calma se proyecta en la ausencia de culpa: ‘Durante un

una voluntad unificante, una voluntad que posee la fuerza de reinterpretarse respecto del problema que
somos.’ [La traduccion es nuestra] (Gemes, K., ‘Postmodernism’s Use and Abuse of Nietzsche’, en
Philosopy and Phenomenological Research, vol. LXII, N. 2, 2001, pp. 337-369, p. 339). En este sentido,
la ‘gran salud’ implicaria la maximizacion ascendente de dicha tendencia vital propia del Leib: la
optimizacion de una unificacion proyectivo-coordinativa. En el mismo sentido, y partiendo de esta
multiplicidad a ser configurada, es que Olaffson asimismo sostiene que en Nietzsche puede entenderse ‘la
imposicién como expresion esencial de la vitalidad autoasertiva de cada ser viviente’ (Olaffson, F.,
‘Nietzsche’s Philosophy of Culture: A Paradox in The Will to Power’, en Philosophy and
Phenomenological Research, vol. 51, n. 3, 1991, pp. 557-572, p. 558). Vattimo, asimismo, plantea que la
decadencia cultural se articula a una falta de ligazon organica con la vida, en tanto “principio unificador’
(Vattimo, G., Didlogo con Nietzsche, Ed. paidos, Buenos Aires, 2002, p. 40). Bacarlett Pérez sostiene que
la capacidad autéonoma del organismo, en Nietzsche, se alcanza ‘a través de la pugna y la discordia entre
las partes’ propias de dicho ser vivo (Bacarlett Pérez, M. L., Friederich Nietzsche: la vida, el cuerpo la
enfermedad, Univ. Autdnoma de Méjico, 2006, p. 68). Sin embargo, esto es caracterizar parcialmente a la
posicion nietzscheana; como marcamos, un cuerpo cuyas partes se hallan en permanente discordia resulta
un cuerpo debilitado, no saludable, incapaz —justamente en tanto se halla absorbido por su permanente
discordia- de hacer frente de modo eficaz a las fuerzas exteriores; la constante pugna ha de encontrar una
modalidad saludable en la imposicion de una determinada configuracion, a través de la imposicion de una
perspectiva jerarquizante sobre las partes en pugna.

7% Sefiala Del Caro que esta caracterizacion de una cultura griega cldsica como saludable frente a una
cultura enferma, de claros tintes romanticos —como sefiala en EI caso Wagner, el romanticismo ‘se ahoga
en el rumiar de absurdidades morales y religiosas’ (Der Fall Wagner, KSA 6, p. 25; El caso Wagner, p.
13)- es influenciada en Nietzsche directamente por Goethe (Del Caro, A., ‘Dyonisian Classicism, or
Nietzsche’s Appropriation of an Aesthetic Norm’, en Journal of the History of Ideas, vol. 50, n. 4, Univ.
of Pennsylvania Press, 1989, pp. 589-605). Sin embargo, Nietzsche mismo sefiala que su concepcion
tragica de la cultura griega —y por tanto, de su salud- no es idéntica a la de Goethe: la nocion orgiastica
del arte no es parte de la linea de pensamiento de Goethe, y por tanto ‘Goethe no comprendia a los
griegos’ (GD, “Was ich der Alten verdanke’, IV, p. 159; CI, ‘Lo que debo a los antiguos’, IV, p. 144).

2 NF, Ende 1886-Friihjahr 1887, KSA 12, 7[7], p. 285; FP, fines 1886-primavera 1887, 7[7], p. 209.

0 Ibidem.

21 “La cultura helénica no fue un mero agregado... Los griegos gradualmente aprendieron a organizar el
caos.” (Unzeitgemasse Betrachtungen, KSA 1, 11, 10; Consideraciones intempestivas 11, 10). Asimismo:
‘Cuando el proceso de la depuracion se ha ultimado, todas las fuerzas que antes se perdian en la lucha
entre cualidades sin armonia se encuentran a disposicion del conjunto del organismo. (...) Los griegos
ofrecen el ejemplo de una raza y de una civilizacion depurada de ese modo (...).” (Morgenrdte (en
adelante, M), KSA 3, 139, p. 131 (4urora, (en adelante, A) 129, p. 92). Y sin embargo, en su Crepusculo



tiempo larguisimo esos griegos se sirvieron de sus dioses cabalmente para mantener
alejada de si la ‘mala conciencia’’®®; en efecto: ante el crimen, el griego plantea que
“Un dios, sin duda, tiene que haberlo trastornado’ (...) Esta salida es tipica de los
griegos... Y asi los dioses servian hasta cierto punto para justificar al hombre incluso en
el mal, servian como causas del mal.’** Hacia el interior del griego saludable la
vitalidad no se problematiza consigo misma: la divinidad opera como un extroyector del
conflicto, permitiendo mantener sin fisuras la configuracion jerarquica de los impulsos,
y permitiendo mantener la ‘calma del alma fuerte’.

Ahora bien, ;cémo se concilia al griego guerrero, producto de un estilo de vida

ascendente, con esta ‘calma del alma fuerte’?

CONSECUENCIA DE LA LUCHA: el que lucha busca convertir a su adversario
en su opuesto, -en la representacion naturalmente.’ (...) ‘tenemos el buen gusto, el
buen juicio y la virtud A FAVOR nuestro’... La lucha obliga a una exageracion tal

de la autoestima...”®

Al haberse operado un dominio ordenador hacia el interior, el viviente procede a
proyectar sus fuerzas hacia un afuera, generando una exteriorizacion del conflicto. En
tanto presenta una conformacion vital signada por un tipo 6ptimo, jerarquizado, puesto
‘al servicio de una unidad’ —la conformacién que se asocia a la ‘gran salud’-, el ambito
de la lucha se traslada hacia un exterior, presentando un caracter de imposicion y
dominio por sobre el adversario; al modo de la lucha interna, se produce una labor de
simplificacion y ordenamiento, al conformar al adversario como al opuesto, justamente
a partir de la figura que es la unidad vital impuesta por el instinto rector.

Ahora bien, este cardcter de conformacion de la oposicion a partir de una
exteriorizacion de las fuerzas no se remite Unicamente al dmbito de la lucha. En E/

crepusculo de los idolos, al momento de considerar una moral de domesticacion —la

de los idolos, Nietzsche considerara a esta cultura griega incluso demasiado ‘mévil’ para poder producir
un efecto sostenido, ‘clasico’, lo cual estaria reservado para los romanos (GD, ‘Was ich der Alten
verdanke’, II, p. 155; CI, ‘Lo que debo a los antiguos’, II, p. 140). Para un desarrollo de la interrelacion
romano-griega en Nietzsche, cfr. Silk, M., ‘Nietzsche, Decadence, and the Greeks’, en New Literary
History, vol. 35, n. 4, John Hopkins Univ. Press, 2004, pp. 587-606. De todos modos, lo central resulta ser
que ‘una verdadera cultura ha de presuponer en toda circunstancia una unidad de estilo.” (Unzeitgemasse
Betrachtungen, KSA 1, 1, 2; Consideraciones intempestivas 1, 2).

2 GM, KSA 5, Zweite Abhandlung, 23, p. 334; GM, Tratado segundo, 23, p. 121.

2 Ibidem.

4 NF, Herbst 1887, KSA 12, 10 [195], p. 573; FP, Otofio 1887, 10[195], p. 365.



moral cristiana- frente a una moral de cria, Nietzsche contrapone dos proyectos —y dos
tipos- de hombre.
En tanto moral de la domesticacion, el cristianismo busca debilitar al hombre saludable,

25 De este modo, la

de modo de hacerlo mas pacifico, menos peligroso, ‘mejor
modalidad de oposicion se diluye: el saludable es devuelto al grueso de la poblacion
cristiana, se hace parte de la vida reactiva. Por el contrario, una moral de cria establece
tipos distintos, separa y distancia, opone: la ley de Manu se presenta como vehiculo de

2286

cria del chandala, el ‘hombre de mezcla incoherente’*°, aquel que conjuga todos los

8 _es decir, aquel que no se

caracteres negativos®™’. ;Como producir a aquel chandala
halla ordenado y jerarquizado a partir de un instinto rector, sino que es incoherente, un
conjunto de fuerzas desordenadas, débiles? ‘Y para desarmarle y debilitarle tuvo que
ponerle enfermo; era una lucha contra la mayoria.”*® La enfermedad no es aqui un
medio para la salud, sino para la debilidad, y presenta un caracter negativo en tanto
conforma al opuesto del saludable. La enfermedad no entra aqui en contacto con el
hombre de la 6ptima salud: el enfermo es el opuesto, el tipo de vida criada como baja,
incoherente. La oposicion se produce, asi, entre un tipo enfermo y un tipo saludable de
vida.

La configuracion vital de la ‘gran salud’ produce un ordenamiento jerarquico interno,
que permite la proyeccion de las fuerzas ordenadoras, agresivas y conformadoras hacia
el exterior. Esto se visualiza en el ejemplo de la cultura tragica griega, a través del triple
operador conformado por la divinidad -que deshace la posibilidad de ruptura del orden y
la jerarquizacion de impulsos-, el adversario —que traslada la conflictividad en términos
de lucha desde el interior hacia el exterior- y el esclavo —que permite un ordenamiento
valorativo por oposicion, y una cria especifica de tipos de hombre. Esta dinamica de
exteriorizacion del ordenamiento y el conflicto permite el despliegue méaximo de las
fuerzas vitales, a partir del mantenimiento de una configuracion vital especifica, dada
desde la imposicion de la perspectiva de un impulso rector.

Pero aqui se anticipa un riesgo para la ‘gran salud’: aquel de la egiptizacion.*”

5 Cfi. GD, ‘Die ‘Verbesserer’ der Menschheit’, IT; CI, ‘Los que quieren hacer mejor a la humanidad’, 11.
26 Cfi. GD, ‘Die ‘Verbesserer’ der Menschheit’, III, p. 101; CI, ‘Los que quieren hacer mejor a la
humanidad’, III, p. 62.

87 “E] mismo Mant lo decia: ‘Los chandalas son el fruto del adulterio, del incesto y del crimen.’ Ibidem.
2% E] chandala no es, por supuesto, una referencia directa a la cultura tragica griega, pero permite
concebir igualmente la figura del esclavo.

9 Ibidem.

0 <;Queréis que os diga lo que es peculiar a todos los filésofos?... Por ejemplo, su falta de sentido
histérico, su odio a la idea de devenir, su egipticismo (Agypticismus).” (Gdtzen-Dimmerung (en adelante,
GD), KSA 6, ‘Die ‘Vernunft’ in der Philosophie’, p. 253 (E! crepusculo de los idolos (en adelante, CI),



En efecto, la perspectiva proporcionada por el instinto rector, unificante y domenadora
de las disposiciones vitales, puede volverse con el tiempo pétrea; acostumbrandose a su
propio estado de dominio, puede no concebirse ya como una determinante respecto a
una multiplicidad de perspectivas, sino como Unica; ya no como dominante respecto a
las otras en tensioén, como decantacion de un proceso de lucha, sino como naturalmente
localizada de ese modo. Dicho de otro modo, se convierte en un ideal, y como tal, en la
forma de la realidad —es decir, en algo que se halla por fuera del devenir propio del
plano existencial. En esta convergencia de todas las multiples posibilidades en una, se
produce una suerte de amnesia vital, que considera a ese tipo de vida como el tinico y
naturalmente posible, y por tanto, tiende a mantenerse como tal®'. El aspecto ductil,
pléstico, transformativo, activo de la vida queda asi relegado, y la especifica forma de
vida tiende a unicizarse, es decir, a conservarse. ‘Pobreza, humildad y castidad- ideales
peligrosos y difamadores, pero, como los venenos, remedios utiles en ciertos casos de
enfermedad, p. €j., en la época imperial romana.’*? Para el imperio romano, y asimismo
para Grecia: Socrates aparece como sintoma de una degeneracion griega, y su dialéctica,
como el remedio para conservar, para sostener la vida —una vida sin fuerzas ya para
sostener y aumentar su salud. De este modo el caracter mismo de la ‘gran salud’, en
tanto capacidad unificante, implica la potencialidad misma de la posibilidad de

degeneracion®”.

‘La ‘razén’ en la filosofia’, p. 38).

! Previniendo de este riesgo es que Mann sefiala sobre Nietzsche: ‘Sabia muy bien que no bastaba con
romper las tablas de la ley; estas debian despedazarse con frecuencia (...)’. (Mann, H., El pensamiento
vivo de Nietzsche, Losada, Bs. As., 1947, p. 17). La nocién de ‘unidad’ (Einheit), asi, oscila entre los
polos de aquello que permite la generacion de la gran salud, y aquello que decanta en la egiptizacion. En
este sentido, Gemes realiza un relevo de la aparicion del término Einheit en la obra nietzscheana, dando
cuenta de una caracterizacion positiva —y una utilizacion mucho mas numerosa- de la misma por parte de
Nietzsche en sus trabajos centrados en el desarrollo del diagnostico negativo de la cultura europea en
términos de nihilismo, mientras que en sus trabajos centrados en la determinacion cultural producto del
cristianismo, como agente de egiptizacion, el término Einheit adquiere un cariz eminentemente negativo.
(Para un registro mas detallado de la distribucion del término Einheit en la obra nietzscheana, cfr. Gemes,
K., ‘Postmodernism’s Use and Abuse of Nietzsche’, en Philosophy and Phenomenological Research, vol.
62, n. 2, 2001, pp. 337-360, pp. 350 y ss.). Un proyecto como el trazado a partir de la figura del
Ubermensch puede representar el epitome de este riesgo: siglos de devenir vital puestos al servicio de una
figura.

22 NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2 [98], p. 109; FP, otofio de 1885-otofio de 1886, 2[98], p.
104.

2% Este caracter, que puede inicialmente impresionar como paraddjico, resulta en verdad la condicidén
misma de la pertenencia de lo vital en su conjunto al campo existencial: si existiese una sola instancia
vital que no implicase un riesgo —en el caso mencionado, el de degeneracion-, se hallaria entonces un
punto desafectado de las multiples posibilidades del devenir, es decir, de algo que logra mantenerse igual
a si —dicho de otra manera, aquello que retne los caracteres de un ideal.



Frente a esta tendencia degenerativo-conservativa, propia de una ‘gran salud’ que se
mantiene en una forma determinada, sin tendencia al cambio, existe otro trayecto radical

para la vida aristocratica, saludable: aquel del méximo riesgo.

Exigir de la fortaleza que no sea un querer-dominar, un querer-sojuzgar, un querer-
ensefiorearse, una sed de enemigos y de resistencias y de triunfos, es tan absurdo

como exigir de la debilidad que se exteriorice como fortaleza.**

La vida fuerte, la vida saludable, presenta siempre en primer plano su tendencia activa,
a extroyectar su fuerza, y por tanto busca aquello sobre lo que dicha fuerza puede
proyectarse en orden de aumentar su poder; de este modo, la vida ascendente, la ‘gran
salud’, pone en juego su configuracion jerarquica en la lucha, en el peligro; la dindmica

del mas poder implica un constante arriesgar su forma vital.

Esta ‘audacia’ de las razas nobles, que se manifiesta de manera loca, absurda,
repentina, ese elemento imprevisible e incluso inverosimil de sus empresas (...) y

su desprecio por la seguridad (...)*”

Ponerse en juego, despreciar la seguridad, asumir un riesgo, es lo propio de una vida
que, en tanto tiende a aumentar el poder, necesariamente ha de presentar una dindmica
de cambio configurativo vital; el poner en juego la vida es, asi, inherente a una vida
pensada en términos de Wille zur Macht.

Ahora bien, esta tendencia al riesgo propia de la vida implica asimismo su riesgo:

Problema----
Las razas fuertes se diezman reciprocamente: guerra, ansias de poder, aventura; su
existencia es costosa, breve, -se extentian entre ellas- (...) Los fuertes son

posteriormente mas débiles, mas desprovistos de voluntad, mas absurdos que los

medianamente débiles
Son razas derrochadoras.- (...)

Nos encontramos ante un problema de economia--- 2%

2 GM, KSA 5, Erste Abhandlung, 11, p. 276; GM, Tratado primero, 11, p. 56.
% Ibid., p. 275; p. 55.

2% NF, Frithjahr 1888, KSA 13, 14[182], p. 370; FP, primavera de 1888, 14 [182], p. 601.



El problema de la tendencia vital aristocratica®’, saludable, a ponerse en riesgo resulta
autoevidente: implica, extremandola, una condicion sacrificial que redunda en la
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extenuacion y la desaparicion de dicho tipo de vida“™® -y, por ende, en el predominio de

*2%__ La intensificacion de la vida, en términos de aumento de

los ‘medianamente débiles
poder, coincide asi en su extremo con la desaparicion de la misma. ‘Seglin sean las
resistencias que una fuerza elige para dominarlas, asi ha de crecer la medida del fracaso
y de la fatalidad que con ello se provocan; (...)*" El fracaso de la intensificacion del
poder, la muerte incluso, son entonces elementos que crecen de modo directamente
proporcional al ‘desprecio por la seguridad’ propio de la expansividad.

La vida ascendente, el tipo de la ‘gran salud’, se ve asi circunscripto en sus extremos
por dos grandes riesgos: por un lado, la egiptizacion, es decir, el volver a su forma un
ideal —el volverse una vida reactiva®; por otro, el diezmado y extenuacién vital. En
tanto la configuracion vital saludable implica una jerarquizacion y una imposicion de
una perspectiva rectora, que procede a extroyectar sus fuerzas, el peligro de
petrificacion le es propio. En tanto tiende a aumentar su poder, y por tanto, pone en
riesgo su forma y su propia vida, la posibilidad de muerte o de fracaso en la lucha le
resulta inherente. De este modo, la vida se produce como proyecto configurativo en
constante tension*”, entre una determinacion de la forma vital y su superacion;

sostenida entre dos extremos®” —aquel de la petrificacion, que se produce a partir de la

7 Esta tendencia aristocratica es, justamente, la que propende a la ‘elevacion (Erhdhung) del tipo
hombre’ (JGB, KSA 5, 257, ‘Was ist wornehm?’; MBM, 257, “; Qué es aristocratico?’, p. 197) en términos
de una autosuperacion (Selbstiiberwindung).

28 La falta de la meta que es el Ubermensch —teniendo en cuenta que son escritos de 1888, es decir,
posteriores a Also sprach Zarathustra- se hace evidente en esta presentacion de la cuestion: solamente en
tanto la tendencia sacrificial extrema no esta puesta al servicio del advenir del mas alla del hombre, es que
dicha tendencia puede caracterizarse como problema econémico.

% En el proximo capitulo se abordara esta cuestion en profundidad.

3% NF, November 1887-Mirz 1888, KSA 13, 11[77], p. 38; FP, Noviembre de 1887-Marzo de 1888, 11
[77], p- 389.

301 LY este tipo de vida no presenta de por si riesgos? ‘Muchos refinados quieren tranquilidad, paz frente
a sus afectos (...). Otros quieren tranquilidad hacia el exterior, una vida sin peligro, quisieran no ser
envidiados y ser atacados (...)."” (NF, Herbst 1885-Friihjahr 1886, KSA 12, 1[104], p. 35; FP, Otofio de
1885-Primavera de 1886, 1 [104], p. 59). El tipo de vida reactiva busca, justamente, la evitacion del
riesgo —pero justamente por eso, en términos de Wille zur Match, se convierte en riesgosa en si.

%2 Como sefiala Cragnolini, esa tension impide tanto el detenerse en verdades fijas, como en la pura
inmediatez (Cfr. Cragnolini, M. B., ‘Filosofia nietzscheana de la tension: la re-sistencia del pensar’, en
Contrastes, vol. V, Madrid, 2000, pp. 225-240).

3 Llamados por Staten ‘dos macrotipos polares de economia’, en referencia, justamente, a las
modalidades especificas de distribucién dinamica de fuerzas que implican dichos extremos. (Staten, H.,
‘The Problem of Nietzsche’s Economy’, en Representations, n. 27, Univ. of California Press, 1989, pp.
66-91, p. 69; la traduccion es nuestra). Del mismo modo, White tomara a las figuras nietzscheanas del
amo y del esclavo como ‘modalidades bésicas de existencia individual’, es decir, ‘tipos’ que representan
extremos vitales. (White, R., ‘The Return of the Master: An Interpretation of Nietzsche’s ‘Genealogy of
Morals™’, en Philosophy and Phenomenological Research, vol. XLVIIL, n. 4, 1988, pp. 683-696, p. 685.
La traduccion es nuestra).



exacerbacion de las fuerzas reactivas, y aquel sacrificial proyectado a partir de una
maximizacion de las fuerzas activas- el hacerse y deshacerse vital en su totalidad
alcanza el caracter de un problema econdmico, irresoluble en su constante devenir’®.
Ahora bien, la vida, considerada en términos de Wille zur Match, presenta una tonica
determinada: la tendencia al aumento del poder. No se trata de -frente a una perspectiva
vital que presenta a sus fuerzas como eminentemente reactivas- solamente poner en
escena para el viviente a fuerzas internas activas, sino asimismo de dictar su
‘supremacia de principio’ (prinzipielle Vorrang), la capacidad primera y determinante
de creacion propia de la vida. En este sentido, la vida tiende primariamente a uno de los
dos polos, uno de los extremos de riesgo: aquel que implica un ‘desprecio por la
seguridad’ —y por ende, la eminente posibilidad de la muerte o el fracaso.

Frente al problema econdmico que representa el diezmado y la extenuacion de las
formas mas intensas de vida —a partir del riesgo al que tienden- surge una figura que
resulta la excepcion, el hibrido, el diverso; un tipo vital que desquicia esa tendencia
energética que establece una proporcionalidad inversa entre la intensidad y la

posibilidad de supervivencia: el genio.

1I. 3. v. El genio: autopotenciacion vital

Asi caracteriza Nietzsche las acciones que Julio César ejercia sobre si mismo:

Los medios con que Julio César se defendia de su constitucion enfermiza y del
dolor de cabeza: marchas enormes, género de vida sencillo, permanencia
ininterrumpida al aire libre y constantes fatigas: ésas son, hablando a grandes

rasgos, las condiciones de conservacion del genio en general.*”

3% Aqui se hace necesaria una aclaracion: la problematicidad econémica vital se sitia en una duplicidad
de planos. En tanto refiere a las posibilidades de riesgo, en términos de una exacerbacion de las fuerzas
reactivas —el egipticismo- o las activas —la sacrificialidad extrema, la desaparicion-, se halla una
problematicidad econdémica especifica a un tipo/tendencia vital. Ahora bien, en tanto refiere a la
capacidad vital de generacion de formas y superacion-destruccion de las mismas, la economia vital es
problematica en si —es decir, de modo general- en tanto impide la posibilidad de una resolucion —v. gr., de
un detenimiento final.

3% NF, November 1887-Mirz 1888, KSA 13, 11[79], p. 39; FP, Noviembre de 1887-Marzo de 1888, 11
[79], p- 390.



En primer plano aparece el cuerpo: un cuerpo tendiente a la enfermedad —o mads bien,
enfermo en si- que se presenta como una amenaza frente a la que ha de haber una
defensa®. Frente al modelo de la salud Optima, (cudl es la amenaza propia de la

constitucidon enfermiza?

La contraposicion de las pasiones, la duplicidad, la triplicidad, la multiplicidad de

las ‘almas en un nico pecho’*””: muy insano, ruina interna, disgregante, delatando

e intensificando una disension y un anarquismo internos-: a no ser que una pasion

finalmente acabe por dominar. Retorno de la salud -**

Frente a una ‘gran salud’ caracterizada por el orden, la jerarquia y el dominio de una
fuerza que impone su perspectiva, la amenaza, el debilitamiento, y la enfermedad se
hallan dados por la dispersion y la anarquia de las fuerzas: la multiplicidad de directivas
no permite proyectar la totalidad del quantum energético en una direccion, dando por
resultado una vida débil.

Sin embargo, en el caso del genio se escapa a esta dinamica de la economia de fuerzas.

La ‘gran salud’ era alcanzada a partir de su atravesamiento y salida de la enfermedad:
ordenar la anarquia, jerarquizar las funciones, simplificar el cuerpo de modo de poder
extroyectar las fuerzas lo mas intensamente posible. La conformacion de la ‘gran salud’
implicaba asi el pasaje de un conflicto interno —aquel que caracteriza a la enfermedad-

hacia una exteriorizacion del conflicto y de la capacidad configuradora/ordenadora.

Desarrollo de la humanidad. Ganar poder sobre la naturaleza y por anadidura un
cierto poder sobre si mismo. (...). Cuando se ha alcanzado el poder sobre la
naturaleza, se puede utilizar este poder para seguir formandose libremente a s/

mismo: la voluntad de poder como autoelevacion y fortalecimiento.*”

3% De hecho, los dos genios que mayormente son nombrados por Nietzsche son el propio César y
Napoledén —ambos tipos fisicos no superlativos. No hay que olvidar asimismo, dentro de la lista de
nombramientos nietzscheana, al propio Nietzsche y a su estado de salud. Como sefiala Cragnolini, ‘En
este sentido, Nietzsche mismo representa la paradoja del intento de una voluntad fuerte en un cuerpo en
extremo débil.” (Cragnolini, M. B., Nietzsche, camino y demora, Ed. Eudeba, 1998, Buenos Aires, p.
130). Para lecturas que articulan la salud de Nietzsche a su obra, cfr. Pérez Bacarlett, M. S., Friederich
Nietzsche. La vida, el cuerpo, la enfermedad, Univ. Autbnoma de Méjico, 2006, Halévy, D., La vida de
Friederich Nietzsche, Emecé, Buenos Aires, 1943, Lichttemberger, H., La philosophie de Nietzsche, Paris,
Lib. Félix Alcam, 1923).

397 Alusioén al libro I del Fausto de Goethe.

3% NF, Friihjahr 1888, KSA 13, 14[157], p. 341; FP, primavera de 1888, 14 [157], p. 584.

3% NF, Sommer 1886-Herbst 1887, KSA 12, 5[63], p. 208; FP, verano de 1886-otofio de 1887, 5 [63], p.
163,



Aquel viviente saludable se impone sobre la naturaleza, para luego incorporar parte de
esta, y asi aumentar su poder, cambiando. En la capacidad de proyectar sus fuerzas
hacia el exterior, -y dominarlo- es en donde se abre la posibilidad del cambio
configurativo y del aumento —pero asimismo en donde se halla el riesgo del fracaso y de
la muerte.

En el genio encontramos la inversion de esta dinamica: en tanto es el propio cuerpo el
que se yergue como amenaza, en tanto la lucha primera, ineludible, se produce hacia el
interior del viviente, el genio presenta primariamente una capacidad de fortalecimiento

y elevacion previa a su tendencia al dominio exterior.

Contra la doctrina de la influencia del milieu y de las causas externas: la fuerza
interna es infinitamente superior; mucho de lo que parece influencia del exterior es
so6lo su adecuacion desde el interior. Exactamente los mismos milieus pueden
interpretarse y utilizarse de manera contrapuesta: no hay hechos. —Un genio no es

explicable dese estas condiciones de surgimiento.*'

El genio no se puede explicar desde una influencia determinante externa, en tanto
resulta un epitome del empoderamiento interno, en tanto es solo desde sus propias
fuerzas —desde su particular dindmica creativa como continua lucha interna- que puede
ser concebido.

Ahora bien, en tanto en el genio lo enfermo -esos destellos que entran en lucha
constante, esa multiplicidad anarquica- es el cuerpo mismo, se imposibilita, asi, el
‘atravesar la enfermedad’ para salir de ella —y por tanto, el ingresar en un circuito de
produccion de la ‘gran salud’. La relacién no es de transposicion —un atravesar la
enfermedad, para luego salir de ella en la forma de la ‘gran salud’- sino de
yuxtaposicion: enfermedad y salud se yuxtaponen en la totalidad de la superficie que es
el cuerpo. Asi la configuracion vital, a través de una ininterrumpida conflictividad
interna, se halla en continua transformacion; el propio cuerpo del genio —en tanto
implica una voluntad de poder- es un motor continuo de acrecentamiento de fuerzas: el

caracter pleno de la Wille zur Macht en tanto autosuperacion (Selbstiiberwindung),

! NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[175], p. 154; FP, otofio de 1885-otofio de 1886, 2 [175], p.
130.



mostrado en el proceso econdmico extremo del configurar una continua tendencia
disgregante, conformandola saludablemente en una determinacion unica®'".

(Pero no desaparece, entonces, aquello que es inherente al aumento vital, el riesgo? Si
es a través de una dinamica interna que el genio se autopotencia, jno queda elidido ese
poner en juego la vida en una lucha, ese arriesgar el fracaso del dominio?

Muy al contrario; en tanto el cuerpo es enfermizo, en tanto presenta en si los caracteres
de la debilidad, la lucha constante que supone implica asi la constante posibilidad de la
disgregacion. En este sentido, el genio se halla en constante riesgo: se debate, en la
forma de la lucha, entre lo propiamente débil y la capacidad genial. En términos de ‘una
doctrina que es un abismo: conserva el tipo superior y el inferior (destruye el

>312 el genio representa propiamente a ese abismo en si mismo: el mas bajo

intermedio)
y el mas alto en lucha, sin posibilidad de intermedios. Esta economia de fuerzas
descentra, desquicia, desnivela la economia propia de la ‘gran salud’, al intensificarla al
maximo: su capacidad autopotenciadora se da en términos de necesidad; las medidas de
salud que toma César —como medidas autotransformadoras- son necesarias para su
propia conservacion —para la conservacion del genio en general. Asi, correlativamente a
la yuxtaposicion de salud y enfermedad, se produce en el genio la yuxtaposicion de
conservacion y aumento vital: ese cuerpo y esa voluntad configuran un tipo del continuo
devenir ascendente —frente al constante riesgo de la disgregacion total. ‘El ‘genio’ es la
maquina mas sublime que hay, -es, por consiguiente, la mas fragil.”’"® En ese peligro
que implica el continuo batallar con sus debilidades, el riesgo no es ya requisito para un
caracter expansivo, sino para la propia conservacion vital: es una maquina creativa
justamente en tanto es fragil, en tanto, en su propio existir, siempre estd jugandose la
existencia.

No solamente el genio es fragil: el genio no puede criarse, el genio no tiene
descendencia. ‘La breve duracion de la belleza, del genio, del César, es sui generis: eso
no se hereda. El fipo se hereda; un tipo no es nada extremo, no es un ‘caso
afortunado’... (...)”" La genialidad —esa capacidad de autoconfiguracion maxima-

adquiere el cardcter de una monstruosidad afortunada dentro de la economia vital

311 “Napoledén como tipo completo, enteramente desarrollado de un instinto Unico (...) la concepcién
sencilla y el desenvolvimiento ingenioso de un solo motivo o de un corto niimero de ellos.” (Morgenréte,
KSA 3, 133, p. 125; Aurora, 133, p. 105).

312 NF, Sommer 1886-Herbst 1887, KSA 12, 5[61], p. 207; FP, verano de 1886-otofio de 1887, 5[61], p.
162.

3 NF, Frithjahr 1888, KSA 13, 14[133], p. 315; FP, primavera de 1888, 14 [133], p. 569.

3% NF, Friihjahr 1888, KSA 13, 14[133], p. 315; FP, primavera de 1888, 14 [133], p. 569.



nietzscheana. En tanto caso afortunado, feliz, la genialidad opera como foco atractivo,
figura que i1lumina una trayectoria ascendente vital: la méxima autoproduccion de poder.
Pero en tanto monstruo —en tanto aislado-, en tanto excepcidn no criable, la figura del
genio genera un retorno a esa plastica vital que se debate, en tension, entre el peligro de
la egiptizacion, y aquel de la desaparicion. Desde esta dinamica, el riesgo es algo que ha

de ser buscado, querido, puesto en practica.

La dindmica de la Wille zur Macht implica para la vida una capacidad plastica de
conformacion, pero asimismo implica su pertenencia a un mundo de fuerzas que se
oponen, resisten, y buscan establecer sus propios contornos, sus propias formas; desde
aqui, concebir a la vida como puro devenir es establecer una figura inversa frente a la
quietud méaxima del ideal; es hacer de la vida algo tan liviano y fluido, que resulta
superfluo. Por el contrario, su inmersion en ese mundo de lucha y resistencia es lo que
hace que en el centro mismo de una voluntad de poder, de imposicién y de dominio se
encuentre, casi paradojicamente, el azar. Solo asi, los movimientos vitales de cambio
implican siempre riesgo —es decir, la resistencia, la posibilidad del fracaso y la muerte,
de la egiptizacion.

La interpretacion desarrolla la dinamica configuracional de las ‘cosas’ que, como
estipulamos, son valores, pero también partes vitales, conceptos, discursos. Si Nietzsche
dispone claves conceptuales para pensar una vida que, en su devenir, permita desplegar
una corporalidad de la ‘gran salud’ (Grofe Gesundheit), concebida para polemizar, para
atacar, para superar una vida disgregante, pero también egipticizada —una vida del
nihilismo- ha de poder corresponderse, a su vez, con un discurso que también sea un
cuerpo saludable, y que pueda enfrentarse asimismo a un discurso cientifico, religioso,
artistico, directamente implicados en la produccion de vida nihilista, en la cultura
descendente, cansada, enferma. De este modo, pensar en la vida y en el cuerpo
desplegados por Nietzsche como conceptos, solo puede comprenderse cabalmente en
tanto el propio discurso es cuerpo y vida —y viceversa; s6lo asi adquiere pleno sentido

pensar que foda interpretacion es lucha.



CAPITULO III: FREUD Y NIETZSCHE

III. 1. Reconfiguraciones epistemolodgicas: el campo discursivo

De Nietzsche (...) a Sigmund Freud (...) les esprits les
plus communicatifs se présentent toujours comme des
tempéraments et des variantes du génie centauresque.
(Sloterdijk, P., Le penseur sur scéne, Le Matérialisme de

Nietzsche, trad. H. Hilderbrand, Bourgeois Ed., 2000, p. 32)

En la reedicion de 1886 de Die Geburt der Tragodie, Nietzsche adjunta un ‘Ensayo de
autocritica’ (Versuch einer Selbstkritik) en el cual expresa, respecto de la mencionada

obra:

jCuanto siento ahora no haber tenido el valor —o la inmodestia- de emplear, para la
expresion de ideas tan personales y audaces, un lenguaje personal; haber tratado de
expresar trabajosamente, con ayuda de formulas kantianas y schopenhauerianas,
opiniones nuevas e insdlitas que eran completamente opuestas, tanto al espiritu

como al sentimiento de Kant y Schopenhauer!*"

35 GT, ‘Versuch einer Selbstkritik’, 6, KSA 1, p. 14 (NT, ‘Ensayo de autocritica’, 6, p. 15).



Las ideas planteadas en Die Geburt der Tragodie, ;suponen una novedad y una
oposicion completa respecto de los planteos schopenhaueriano-kantianos®¢, mas se
recubren de su forma, es decir, adquieren solamente apariencia metafisica? Dicho de
otro modo, ;es el recurso metafisico simplemente expresivo en términos encubridores, y
no determinante en cuanto a la propia dindmica que se desenvuelve, en dicha obra,
respecto a la vida? Muy por el contrario; como se analizo en el correspondiente apartado
del capitulo segundo, el recurso metafisico supone una determinada dinamica
distributiva del riesgo y el sufrimiento vitales: arte y religion funcionan como agentes
redentores, implicando el apartamiento de un determinado ‘mal’ y el acercamiento al
bien que representan el ensuefio apolineo y la pérdida del yugo individuativo en el
abrazo al Ur-eine. En este sentido, la recentralizacion que supone la inmersion de la
totalidad de la vida en el plano existencial, al impedir tanto el escape respecto al riesgo

317

como la redencidn del sufrimiento’’’, resulta una perspectiva vital ‘mds alld del bien y

del mal”*'®,
Ahora bien, jimplica esto que, una vez abandonado el planteo metafisico, pierden valor
las actividades propiamente metafisicas —v.gr., arte y religiéon? ;El planteo nietzscheano

Y respecto de la postura sostenida en Die Geburt der

ha cambiado asi, completamente
Tragodie? Resulta facil ver que no; el arte ocupa un lugar de eminente preponderancia

en términos de estilo configurativo vital**’; la religion, asimismo, no es nunca negada en

! En los tiempos de gesta de la perspectiva que se plasmard en Die Geburt der Tragédie, Nietzsche
escribe que ‘Kant, Schopenhauer, y este libro de Lange [por Historia del materialismo] son todo lo que
necesito’ (BVN-1866, 526, correspondencia con Hermann Mushacke de Noviembre de 1866,
nietzschesource.org). Es justamente con el rompimiento del trayecto metafisico que la perspectiva varia:
‘los impulsos de compasion, autonegacion, autosacrificio, a los cuales Schopenhauer habia cabalmente
cubierto de oro (...) acabaron por quedarle como los ‘valores en si’ (GM, Vorrede, 5, KSA 5, p. 252;
GMo, Prologo, 5, p. 26); respecto de Kant, ‘dividir el mundo en un mundo real y un mundo de
apariencias, ya sea al modo del cristianismo, ya sea al modo de Kant (un cristiano pérfido, en ultima
instancia) no es mas que una sugestion de la decadencia, un sintoma de la vida descendente’ (GD, Die
‘“Vernunft’ in der Philosophie, VI, p. 79; CI, ‘La razdn en la filosofia’, VI, p. 32); tanto Schopenhauer
como Kant han quedado asi del lado metafisico, suponiendo la existencia del ‘en si’ como separada de la
apariencia.

7 Cfy. segundo capitulo, seccion B, apartado ii.

3% Por otro lado, como dimos cuenta en la primera seccion del capitulo segundo, en tanto el concepto es
concebido por Nietzsche como construccion informada a partir de una perspectiva determinada, la
diferenciacion fondo-forma a la que recurre en su autocritica —que parece dirigida a salvaguardar su obra-
pierde toda consistencia.

319 Es decir, /se trata de una perspectiva opuesta a la que Nietzsche plantea en su autocritica, donde la
oposicion completa se da respecto de los planteos metafisicos, sustentada en la diferenciacion fondo-
forma?

320 <S4lo olvidando ese primitivo mundo de metéaforas (...) sélo al indomablemente creer que este sol,
esta ventana, esta mesa son una verdad en si —en breve, el hombre vive con alguna medida de quietud,
seguridad, y consistencia solo al olvidar que es un sujeto, y de hecho un sujeto artisticamente creativo.’
(Ueber Wahrheit un Liige im aussermoralischen Sinne, KSA 1, p. 342 (Sobre verdad y mentira en sentido
extramoral, p. 197).



si como posible generadora de aumento de vida®*'. No se han recortado o dejado de lado
elementos en este cambio de planteo; a lo que se asiste es a una reconfiguracion del
modo de concebir la dinamica vital —lo cual implica una modificacion en la jerarquia y
valoracion de sus elementos conformantes (arte, religion, sufrimiento, riesgo,
metafisica...) Desde este punto de vista, la —utilizando el término nietzscheano-
formulacion de la modalidad del devenir vital en términos no metafisicos resulta no
meramente expresiva, sino esencial, en cuanto a sus efectos reconfigurativos.

Si, como planteamos en el capitulo anterior, al momento de referirse Nietzsche a un
cuerpo de la ‘gran salud’ se hacia necesario —en funcion de la confrontacién con un
discurso al que busca imponerse- que el propio discurso nietzscheano se hallase provisto
de los caracteres de un cuerpo saludable, hemos de hallar —en el sentido inverso- la
correspondiente relacidon respecto al caracter de reconfiguracion discursiva que hemos
seflalado. Para ello, abordaremos brevemente la caracterizacion termodinamica de la
modalidad de devenir de la Wille zur Macht.

‘El mecanicismo ha de valer, para nosotros, como una hipotesis incompleta y solamente
provisoria’**. Como marca Schacht’®, la caracterizacion nietzscheana del mecanicismo
ha de comprenderse en relacion a la interpretacion que el propio Nietzsche sostiene
respecto a las dos leyes de la termodinamica. Segun Carvalho*®, Nietzsche toma
contacto con la primera ley termodinamica a través de la obra de Vogt, Die Kraft — eine
realmonistische Weltanschauung (1878), de la cual extrae la concepcion de la
constancia de la sumatoria de fuerzas del mundo, mientras que llega a la segunda ley a

partir de la Historia del materialismo de Lange (Geschichte des Materialismus, 1866),

321 Y cuéantos dioses nuevos son aun posibles! (...) Y para invocar en este caso a la autoridad no

suficientemente valorada de Zarathustra: Zarathustra llega hasta a testimoniar lo siguiente: ‘Yo no creeria
mas que en un dios que supiese bailar’ (NF, Mai-Juni 1888, KSA 14, 17[4], p. 368 (FP, Mayo-Junio de
1888, 17 [4], p. 699). La critica al cristianismo se produce en razon de su papel degenerativo respecto a lo
vital, no en tanto religion per se. Desde este punto de vista resulta interesante leer el siguiente fragmento
de La genealogia de la moral: ‘También la parcial inutilizacion, la atrofia y la degeneracion, la pérdida de
sentido y conveniencia, en una palabra, la muerte, pertenecen a las condiciones del verdadero progressus:
el cual aparece siempre en forma de una voluntad y de un camino hacia un poder mas grande, y se
impone siempre a costa de innumerables poderes mas pequenos’ (GM, KSA 5, p. 315; GMo, p. 89). La
religion, entonces, supone la atrofia y la pérdida de sentido para la reconfiguracion conceptual que
implica la recentralizacion vital, en términos de especificidad: no se trata de que la religion en si sea algo
que deba de morir, sino que, especificamente, al momento de pensar la recentralizacion vital, la religion
ha de ser algo a atrofiarse para lograr el buscado progressus.

322 NF, KSA 13, Herbst 1885 bis Anfang Januar 1889, 14 [188]; FP, Otofio 1885 hasta comienzos de
enero 1889, 14 [188].

33 Cfi. Schacht, R., Nietzsche, Londres, Routledge & Kegan Paul, 1983, p. 162 y ss.

3 Carvalho, D. F, ‘Nietzsche e o naturalismo: a critica ao ascetismo cientifico’ Univ. Federal do Ceara,
Fortaleza, 2009, p. 125 y ss.



obteniendo la base del concepto de entropia, en términos del continuo decrecimiento

energético del universo. Desde aqui, Nietzsche caracteriza al devenir global:

Considerada mecanicamente, la energia del devenir global permanece constante;
considerada econdémicamente, aumenta hasta un punto maximo y desciende
nuevamente a partir de €l en un eterno movimiento circular; esta ‘voluntad de
, . ., ,
poder’ se expresa en la interpretacion, en el modo de usar la energia —la
transformacién de la energia en vida y de la vida en maxima potencia aparece

entonces como meta (...)*>

El mecanicismo, a partir de la termodindmica, resulta una hipdtesis ‘incompleta y
provisoria’ especificamente en torno a la segunda ley de la termodinamica: mientras que
la primera ley, entendida como conservacion energética, es sostenida conceptualmente
por Nietzsche, la determinacion unilateral del devenir energético que implica el
concepto de entropia es atacada; en efecto, el caracter economico del devenir supone,
para Nietzsche, una continua modificacion de la distribucion energética.

Desde aqui es posible trazar la interrelacion con la reconfiguracion discursiva planteada
anteriormente. La consideraciéon mecénica del devenir energético resulta constante en
tanto, a través del proceso de recentralizacion que hemos analizado, la dindmica deja de
articularse a la capacidad proyectiva de lo existente hacia planos metafisicos, para —
justamente- centralizarse Unicamente en el plano existencial’®; de este modo, todo
cambio, todo devenir, todo acontecer no sucede sino en dicho plano, sin permitir el
escape o la pérdida —energéticos- en tanto no hay un otro plano hacia el cual escapar; el

cambio relativo de la distribucidon energética —es decir, la consideracion econdmica-

adquiere entonces la siguiente caracterizacion:

Suponiendo que el mundo dispusiera de un determinado guantum de fuerza, es

evidente que todo desplazamiento de fuerza en un sitio cualquiera condiciona el

325 NF, Herbst 1887, KSA 12, 10 [138], de 1887, p. 535; FP, Otofio de 1887, 10[138], pp. 342-3.

326 En rigor, el proceso de recentralizacién correspondia especificamente a una dinamica de carécter vital,
y asi, no resultaria transitivo de modo inmediato al devenir energético global al que Nietzsche refiere en
el anterior fragmento; sin embargo, como se desarrolla en el capitulo anterior, la concepcion de la Wille
zur Macht actia como elemento mediador en tanto se proyecta a diversos planos del campo existencial
que exceden la perspectiva vital humana sostenida en Die Geburt der Tragddie —como ser aquel de lo
vital tisular, lo vital no organico, lo fisico-quimico, etc. Desde este punto de vista, el caracter propio de la
Wille zur Macht busca extenderse a la totalidad del campo existencial, y permite entonces articularse con
el planteo nietzscheano del fragmento mencionado en términos de energética global.



sistema completo —por lo tanto, junto a la causalidad de uno detras de otro habria

una dependencia de uno junto y con otro.**’

Hallamos aqui entonces, en esta caracterizacion termodinamica de las relaciones
energéticas, un correlativo a la dinamica discursiva desplegada anteriormente: al
momento de la recentralizacion, no se produce un recorte o eliminacion de elementos —
mas bien se mantiene una constancia de los mismos-, sino que se genera una
reconfiguracion de las jerarquias y modalidades que dichos elementos presentan —
reconfiguracion que resulta esencial en términos modificatorios, en tanto alcanza a la

totalidad del plano de existencia®*®.

(Como se perspectiviza esta transformacion discursivo-epistemologica en Freud? Ya
desde el temprano Proyecto para una psicologia (Entwurf einer Psychologie), el flujo
energético psiquico es concebido en términos de un circuito regulado a partir de
determinados principios. En primer lugar, el principio de inercia neuronal (neuronalen
Trigheit), modelada a partir de la mecanica del arco reflejo, que propende a la total
descarga energética via actividad motora; ahora bien, en tanto existen fuentes enddgenas
de estimulo continuo —lo que luego llevara el nombre de Trieben (pulsiones)- el sistema
ha de ser capaz de tolerar un cierto acumulamiento energético; un segundo principio —el
principio de constancia (Konstanzprinzip)- hace su aparicion entonces, generando un
detenimiento e inhibicion parcial de lo que, de otro modo, resultaria un flujo energético
continuo; este segundo principio, sin embargo, no contraria al primero: a partir de la
complejizacion del sistema psiquico, requerida para llevar adelante diversas acciones —
por ejemplo, defensivas- se produce la necesidad de poner en suspenso la descarga
energética, pero solamente para ser alcanzada posteriormente por otros medios. El
segundo principio, asi, no contraria al primero, sino que capacita al sistema psiquico

para ponerlo temporalmente en suspenso®”.

32T NF, KSA, 12, Herbst 1885-Herbst 1886, 2 [143], p. 137; FP, Otofio de 1885-Otofio de 1886, 2 [143],
p. 121.

328 Por supuesto: si existiesen elementos no alcanzados por dicho cambio, se reproduciria el esquema
previo a la recentralizacion, en tanto existiria un campo que excede al caracter del devenir propio del
campo existencial (cfr. capitulo II, nota 62).

3% Como marcamos en el primer capitulo, tanto el principio de inercia neuronal como el principio de
constancia son rastreables en el proyecto psicofisico de Fechner (cf#. capitulo I, nota 2); Freud reseia, en
Jeinseits des Lustprinzip, la concepcion del principio del placer en el texto de Fechner de 1873, Einige
Ideen zur Schopfungs —und Entwicklungsgeschichte der Organismen (Algunas ideas en la historia de la
creacion y desarrollo del organismo).



En esta formulacion energética se delinea ya, como marca Boothby, ‘la posterior
distincion entre el principio del placer, representado por la tendencia original a la
descarga inmediata, y el principio de realidad, en el cual la tendencia originaria es
modificada bajo la presion de las ‘exigencias de la vida’**® Hallamos aqui una
coincidencia, en cuanto al cardcter determinativo de su tendencia, respecto de la
segunda ley de la termodinamica: si esta ultima postula la tendencia determinante de un
sistema a la mayor entropia posible —v. gr., el pasaje de un sistema en equilibrio A a un
sistema en equilibrio B s6lo es posible si el segundo presenta mayor entropia-, la
formulacion energética freudiana, en tanto dominada por el principio del placer, -y su
modificacion, el principio de realidad- presenta asimismo una tendencia determinante —
en este caso, a la descarga. En ambos casos, el circuito energético se halla
direccionalizado de un modo determinado.

La ruptura con dicha determinacién se presenta, justamente, en un Mds alla del
principio del placer (Jenseits des Lustprinzips) desde el aparecer, en términos clinicos,
de la compulsién de repeticion (Wiederholungszuang) -la cual provee de vivencias ‘que
no contienen posibilidad alguna de placer’*'. Como marcamos en el primer capitulo, la
nueva definicion de pulsion (7rieb) que Freud ofrece en este texto se sustenta
fundamentalmente en la nocidon mencionada, a saber, la de compulsion de repeticion. En
este punto, es conveniente diferenciar dos aspectos de dicha interrelacion: aquel que
hace a la dinamica especifica de lo pulsional —sobre el cual, en el mencionado capitulo,

32y aquel que mienta al caracter econémico —es decir, a

profundizamos analiticamente
la condicion de regulacion de cantidad energética. Este Gltimo aspecto ilustra el ‘mas
alld’ del principio del placer en tanto Wiederholungszuang desde ‘tendencias que serian
mas originarias que el principio del placer e independientes de é1’*** Ahora bien, dichas
tendencias no representan simplemente aspectos parciales de la vida animica, que se
colocan de modo anterior al principio del placer; en tanto las propias pulsiones, como
tendencias vitales fundamentales, se hallan definidas a partir del caracter de compulsion

de repeticion, la fotalidad del campo vital pasa a ser concebido a partir de un mas alla

de la regulacion del placer. Al lateralizar la relevancia del principio del placer como

330 Boothby, R., Freud as philosopher, -Metapsychology aflter Lacan-, London, Routledge Ed., 2001,p.
121[La traduccion es nuestral.

3 Jenseits des Lustprinzip (en adelante, JL), GW, XIII, p. 21 (Mds alld del principio del placer (en
adelante, MPP), OC, XVIII, p. 20).

332 Nos estamos refiriendo, por supuesto, al caracter de pulsion en tanto inercia organica (organisatorische
Triigheit), al cual abordamos criticamente en su relacion especifica con las pulsiones de vida
(Lebenstriebe).

3 JL, GW, XIIL, p. 18 (MPP, OC, XVIII, p. 17).



regulador econdémico vital, el cardcter de conflicto e imbricacion pulsional se proyecta

334 De este modo,

al primer plano en términos de un mas fundamental devenir de la vida
la simetria de caracter que, en términos de determinacion, el circuito energético
freudiano presentaba respecto a la segunda ley de la termodindmica, queda rota: el flujo
energético no se halla, ya, direccionado eminentemente a partir de un dispositivo
regulador determinante, sino que abre el espacio a la primacia de una dindmica del
conflicto y la imbricacion de Eros y Tanatos.

Ahora bien, jes la ruptura total? El cambio en el modo de concebir la pulsion, ;supone
una modificacion completa del manejo energético vital? El concepto de ‘mas alla’
(Jenseits) marca lo contrario: no se trata del pasaje neto de un modelo de la
determinacion del flujo energético a una modalidad del conflicto, sino de una
reconfiguracion del modo de interrelacion de dichas modalidades; como analizamos en
el capitulo I, el caracter conflictivo resultaba fundamental al momento de comprender el
despliegue del primer modelo pulsional — pulsiones sexuales y de autoconservacion-,
mas econdmicamente el proceso y resolucion de dicho conflicto se hallaba determinado
por la actuacion del principio del placer —en tanto implicaba la necesaria produccion de
placer para alguna instancia psiquica. A la inversa, el establecimiento de un ‘mas alld’
del principio del placer no busca invalidar al mismo —y por lo tanto, eliminarlo como
concepto clave de la economia energética- sino removerlo de su cardcter de
determinante principal economico, dando paso, eminentemente, a las relaciones
pulsionales en cuanto a su dinamica.

Ahora bien, aqui parece resurgir un problema: si retomamos el caracter dinamico —la
pulsion en tanto inercia orgdnica- como universal para la pulsion —vale decir que, en
términos de caracterizacion conservativa, las pulsiones de vida (Lebenstriebe) no son
mas que escoltas de las pulsiones de muerte (7odestriebe), en tanto ‘el organismo sélo

quiere morir a su manera’>*-

, dicho caracter dindmico parece reemplazar, en tanto
principio, al Lustprinzip. La universalidad dinamica acttia asi —en tanto universal- como
determinante del devenir vital, tendiendo hacia la muerte interna, del mismo modo en
que, universalmente, el principio del placer regulaba la cantidad energética a través de
la descarga. Como establecimos en el primer capitulo, la caracterizacion exclusivamente

conservadora de la dindmica pulsional ahoga -hasta el punto de virtual eliminacion

34 Asi, Freud afirma en E/ malestar en la cultura: ‘la lucha entre Eros y Muerte (...) Esta lucha es el
contenido esencial de la vida en general (...)" (Das Unbehagen in der Kultur, GW, X1V, p. 496; EI
malestar en la cultura, XX1, p. 118).

35 JL, GW, X111, p. 40 (MPP, OC, XVIIL, p. 39).



incluso- a la relacion conflictiva; en tanto ambas pulsiones comparten, en ultima
instancia, un mismo fin —aquel de la muerte interna- la relevancia del conflicto para el
devenir vital resulta lateral. El desarrollo analitico producido en dicho capitulo, en torno
a la revalidacion del carécter innovador, perverso, propio de la Lebenstrieb en el Gltimo
modelo pulsional, supone entonces como corolario la ruptura de la universalidad
pulsional dinamica en términos exclusivamente conservadores —propios de la
Wiederholungszuang- e implica la revalidacion del caracter oposicional de la dinamica
pulsional. Retornando, entonces, al principio de la objecion, es posible decir que el
establecimiento de un ‘mas alld’ respecto del Lustprinzip supone la remocion del mismo
—y de su modificacion, el principio de realidad- en términos de regulador econdmico
general, dando paso a un caracter pulsional dinamico no en tanto universal —y asi, no
produciendo un reemplazo en términos de principio-, sino eminentemente en tanto
oposicional. La ruptura, asi, supone no el reemplazo de un principio por otro, sino el
quiebre de la determinacion misma que la universalidad del principio implica; el
principio del placer no es asi recortado —dejado de lado- en tanto principio, sino que es
quebrado en cuanto a su universalidad; se asiste entonces —como mads atras afirmamos-
no a un desaparecer o reemplazar unos elementos por otros en el campo conceptual,
sino a una reconfiguracion del mismo.

Este caracter de no innovacion total respecto de su periodo metapiscoldgico anterior se
halla asimismo poderosamente articulado al concepto mismo de pulsion: como
marcamos ya en el capitulo primero®*®, la nocion misma de pulsion, en tanto concepto-

37 resulta eminentemente

limite -formado por partes que no generan un todo
problematica respecto a la concepcion de una delimitacion determinada para el
psicoandlisis®®, sustentada en un espacio epistemologico propio, correctamente
enmarcado en términos de criterio cientifico®*’. Esta problematicidad que, entonces,
irradia del propio concepto de pulsion, y choca, corroe, irrumpe constantemente en la
delimitacion psique-soma, halla su capacidad de ruptura al momento de plantear el

ultimo modelo pulsional, al poner en el centro a, justamente, una pulsion de muerte**.

336 Cfi-. capitulo I, seccion tltima.

37 Cfy. capitulo 1, nota 27.

3% Como marcamos en el capitulo I, asimismo ingresaba en este campo de problematicidad el concepto
freudiano de representacion, en tanto suponia un deslizamiento entre la categoria de representacion-cosa
(Sachvorstellung), de representacion-palabra  (Wortvorstellung) 'y de  representacion-objeto
(Objektvorstellung).

39 Cfi. capitulo I, seccion primera.

0 Como analizamos asimismo en el primer capitulo, el concepto mismo de una pulsion de muerte
resultaba problematico en si —autocontradictorio casi- en tanto la muerte supone lo irrepresentable para lo
inconsciente, y la pulsion era definida como representante (Reprdsentanz) psiquico (Cfr. capitulo I,



Este punto de ruptura sélo se hace posible, como sostuvimos, al ser proyectado a partir
del campo discursivo hibrido, base de las disquisiciones propias de Mas alla del
principio del placer: alli, aquello que irradiaba, pero que se hallaba sujeto a ciertas
pautas epistemologicas —elementos de la biologia, de la filosofia, que no podian ser
parte de la disquisicion psicoanalitica- encuentra una apertura a partir de una
reconfiguracion discursiva; la clinica, pero también la biologia y la filosofia, se articulan
como partes de un cuerpo discursivo que busca pensar los origenes y los fines de la
vida.

El caracter de no innovacidn total, sustentado no en un recorte o reemplazo de
elementos conceptuales, sino en una reconfiguracion de los mismos, queda asi
explicitado: un principio del placer que no es eliminado como factor regulador

1°*'; una interconexion

cuantitativo, sino que es corroido en su caracter de universa
psique-soma intrinseca al concepto de pulsion, que corroe la delimitacion sustentativa
del especifico espacio epistemoldgico del psicoanalisis -respecto a su status cientifico-
rompe con dicha especificidad al dar paso a la concepcion de un cuerpo integral,
pensado desde lo clinico, pero asimismo desde lo filos6fico, desde lo biologico.

Tanto en Nietzsche como en Freud, entonces, el espacio conformado por el campo
discursivo desplegado no sufre, al momento de su variacion, modificaciones en
términos de un recorte de elementos involucrados, o un reemplazo de unos por otros. En
Nietzsche el arte, al momento de quebrar la dindmica metafisica, no es abandonado
como inutil —y tampoco, como marcamos anteriormente, lo es la religion, qua religion;
asimismo en Freud, el ‘mas alld’ respecto al principio del placer no supone un abandono
del Lustprinzip, ni la exacerbacion de la problematica inherente al concepto de pulsion —
al momento del planteo de una pulsion de muerte-, un abandono del mismo.

El escenario del campo discursivo, asi, no supone agregados o desagregados, sino un
reconfiguraciéon de sus componentes. Asi como el quiebre de la determinacion
economica que, en Freud, el Lustprinzip suponia en términos de universalidad,
implicaba una repotenciacion del caracter conflictivo pulsional, hallamos en Nietzsche
una disposicion similar. Como marcamos en el capitulo segundo, la modalidad vital de
proyeccion metafisica en Die Geburt der Tragddie implicaba la capacidad de redencion
del sufrimiento y de evitamiento del riesgo. Esto supone, asi, la generacion de una

trayectoria vital determinada: abandonar el plano existencial para alcanzar el metafisico.

secciones primera y ultima).
'Y, en este sentido, quiebra con el caracter que la segunda ley de la termodindmica presenta respecto a
la tendencia a la entropia, en términos de determinacion.



La recentralizacion vital, que deshace la dindmica metafisica, vuelve imposible el
escape del sufrimiento y el riesgo vital. Asi, la ruptura de la determinacion trayectorial
implica el necesario aumento del caracter conflictivo de la vida.

Riesgo, sufrimiento, arte, religion... Como analizamos en el capitulo segundo, todos
estos elementos, que hacen a la perspectiva nietzscheana sobre la vida, son
reconfigurados a partir de la recentralizacion: un arte concebido como capacidad
interpretativa vital; un arriesgarse que puede decantar en aumento vital, pero que
implica el no esquivar el sufrimiento; una religion que, en la forma del dios del
cristianismo, supone el empequefiecimiento vital, pero que en la figura del dios bailarin
de Zarathustra puede guardar promesas para el mafiana. En Freud, la reconfiguracion
supone, como marcamos en el primer capitulo, la apertura de una perspectiva vital, a
través de las pulsiones erdticas y tanaticas, sustentada en el ‘mas alld’ provisto por la
pérdida de universalidad del principio del placer, en conjunto con la caida de la rigurosa
delimitacion psique-soma que suponia la pulsion en tanto Reprdsentanz.

Esta reconfiguracion conceptual en torno a la vida supone —como marcamos en los dos
anteriores capitulos- un campo discursivo de tipo hibrido. Asi como la reconfiguracion
conceptual implico una rotura de lo determinativo, el campo discursivo hubo de romper
con limites epistemologicos candnicos, permitiendo tomar elementos de diversas
disciplinas y hacerlos parte de la perspectiva vital. En este sentido, el caracter de lo
‘centauresco’ a la que Sloterdijk se refiere en el acépite del presente apartado, adquiere
densa pregnancia en el discurso sobre la vida que despliegan Freud y Nietzsche: el
centauro que hace su carne de clinica, pero también biologia y filosofia, es un cuerpo
pensado desde pulsiones de muerte y de vida; el centauro que es filosofia, pero también
medicina, psicologia, arte, historia, es un cuerpo que, desde la ‘gran salud’, en su puesta
en riesgo dispone la posibilidad de aumento vital. La concepcion de vida ata, rearma,
dispone esas partes, pero en tanto lo hace desde la tonica del conflicto, permite siempre
una nueva configuracion.

Esta concepcion, esta manera perspectivar el modo de hacer discurso, fue propuesta a
partir de una dinamica especifica: aquella del Anlehnung. ;Como, entonces, es que ese
apuntalamiento supone dicha conformacion? Nos interesard, para esto, citar a Lacan

respecto a la energética freudiana:

La nocién energética condujo a Freud a forjar una nocién que debe usarse en el

analisis de forma comparable a como se usa la de la energia. Se trata de una nocioén



que, como la de energia, es completamente abstracta y consiste en una simple
peticion de principio, destinada a permitir cierto juego de pensamiento. So6lo
permite plantear, y aun de forma virtual, una equivalencia, la existencia de un
término de comparacion, entre manifestaciones que se presentan como muy

distintas cualitativamente. Se trata de la nocidén de libido.**

La caracterizacion de libido se aproxima, en su caracter conectivo, al modo en que
hemos pensado el despliegue discursivo que la nociéon de vida ocupa en relacion a
Nietzsche y a Freud. En efecto, es posible decir que, entre elementos pertenecientes a
diversos campos epistemologicos — ‘manifestaciones distintas cualitativamente’, en
términos de Lacan- es a través de la nocion de vida que dichos elementos son
apuntalados, y articulados términos relacionales en un campo discursivo diverso. A
partir de la nocion de vida, entonces, se permite ese juego de relaciones entre elementos
heterogéneos segun el canon epistemoldgico.

Sin embargo, alli donde la comparacion comienza, asimismo finaliza. Si la libido, en
términos de cantidad energética, resulta un concepto abstracto de funcionalidad
conectivo-comparativa, lo es en tanto pertenece a un circuito cerrado de significacion —
es decir, en tanto se halla constrefiido, como variable lingiiistica propia del campo
epistemologico construido desde el psicoanalisis, a un juego relacional inherente a dicho
campo. Dicho de otro modo: en tanto su propdsito es ‘permitir cierto juego de
pensamiento’, el caracter de abstraccion propio de la variable que es la libido es posible
solo en tanto se halla funcionalmente estructurado a partir de corpus de sentido que le
otorga el armado epistemoldgico-discursivo psicoanalitico.

Pero muy otra es la situacion del concepto de vida. El mismo supone un exceso
respecto al campo del psicoanalisis. De este modo, la capacidad de otorgarle un carécter
de abstraccion —y por ende, pensarla puramente en términos de funcionalidad- se
quiebra. El campo discursivo desplegado desde el concepto de vida —tanto en Freud
como en Nietzsche- no presenta una determinacion funcional hacia dentro —es decir, no
genera algo asi como un campo sostenido por una logica interna- sino que, al producir la
ligazén (Bidung) de elementos a través de un concepto que supone en si misSmo exceso
respecto de cualquier campo epistemologico, necesariamente inaugura un discurso —
como caracterizamos- hibrido. Los dos aspectos de los que se compone este campo

hibrido —a saber, el cardcter energético-comparativo, y el caracter de exceso

**2 Lacan, J., Seminario 1V, La relacion de objeto, Ed. Paidos, Buenos Aires, 1994, pp. 46-7.



epistemologico- acentian —justamente- cierto despliegue de dicho campo. El carécter
energético-comparativo pone a jugar, uniéndolos, a esos elementos heterogéneos —
provenientes de la filosofia, la clinica, la biologia, el arte; a través del concepto de vida,
se dibuja una linea de pensamiento que permite entrelazarlos, apuntaldndose en ellos
para cortar o redireccionar dicha linea; ahora bien, esos elemento no presentan la misma
gravitacion. Por ejemplo, la figura platonica de los tres sexos no gravita lo suficiente —
como vimos en el capitulo I- para hacer mantener en Freud la idea de una compulsion
de repeticion erdtica que supondria una gran unidad vital primigenia; asimismo, la
influencia del milieu no resulta en Nietzsche tan gravitante para el decurso vital como la
capacidad plastica —artistica- de las fuerzas internas al viviente. La capacidad
comparativa supone asi, energéticamente, una correlacion de tipo cuantitativo respecto
de la capacidad de gravitacion propia de cada elemento enlazado. Al modo de la
equivalencia E=mc?, el campo discursivo hibrido pone a jugar a los elementos discretos,
cualitativamente diversos en términos de continua diferencia cuantitativa: cantidades
energéticas que, en razén de su diferencia cuantitativa, dibujan un contorno discursivo
especifico.

Sin embargo, al mismo tiempo que se produce esta interrelacion transformativa de la
cantidad —lo cual supone una dindmica similar a la caracterizacion lacaniana de libido-
el propio elemento que produce esa ligazon (Bidung) —el concepto de vida- impide, en
razoén de su excedencia —es decir, en razéon de no poder ser circunscripto a ningin
campo epistemologico- que dicha relacion comparativa se de en puros términos de
equivalencia. La interrelacion no se produce, asi, entre elementos que, transformados,
supongan una pura relacion energético-cuantitativa. Lo que se enlazan son pedazos,
elementos, partes heterogéneas que no pueden borrar su diferencial epistemoldgico.
Frente a esa tendencia a la ligazon, hay algo que impide la pura transformacién en una
misma cualidad —v. gr, la generacion de umidad-, y produce, asi, una formula
antagonica: E#mc?.

El resultado, asi, es un campo de tension. Hay comparacion —en funcion del caracter
energético- pero es comparacion de elementos heterogéneos —en funcion del caracter de
excedencia. Al modo del viviente, esas fuerzas contrapuestas que hacen al campo
discursivo hibrido no se cierran en unidad, pero no se abren como mera multiplicidad de
epistemologias mezcladas. En la complejidad de este juego de tension caen las lecturas
que —como hemos visto a lo largo de los dos capitulos precedentes- piensan a la

‘especulacion de alto vuelo’ (weitausholende Spekulation) freudiana como una



incorrecta superposicion de biologia y psicoandlisis, o como de pura validez clinica, o
como directo error epistemoldgico, como asimismo a las lecturas que ven a la Wille zur
Macht como puro biologicismo o —en el otro frente- como simple juego metaforico. En
esta imbricacidn de comparacion y excedencia, apelar a ese campo hibrido desde una

perspectiva propia del canon epistemoldgico no puede sino conducir a reducciones.

Desde este punto de vista podemos retornar, en clave de relectura, a la autocritica
nietzscheana desplegada en la reedicion de Die Geburt der Tragodie, con la cual
comenzamos este apartado: el valor (o la inmodestia) necesarios para romper las
delimitaciones, para permitir abrir un nuevo campo discursivo-conceptual -para, en
términos energéticos, romper con el caracter de tendencia determinativa propio de la
segunda ley de la termodindmica- se produce en distintas etapas de la obra de los
autores. En Nietzsche, es posteriormente a Die Geburt der Tragodie —es decir, al
momento de la recentralizacion vital, analizado en el capitulo II- donde este quiebre
determinativo es ubicable; aquello que en Freud irrumpi6é durante tanto tiempo, para
finalmente romper —y dar lugar a su ‘especulacién de alto vuelo’ (weitausholende
Spekulation)- tiene su aparicion en una obra de madurez, Jenseits des Lustprinzip. Asi,
el campo hibrido, especulativo, es propio de la gran mayoria de la obra nietzscheana,

mientras que es en la Gltima fase freudiana que el mismo encuentra despliegue®*.

En esta seccion —como marcamos al comienzo de la misma-, buscamos dar cuenta de la
dinamica reconfigurativa producida en el campo discursivo hibrido, que permite dar
lugar al cuerpo de la ‘gran salud’ nietzscheano, y al erotico-tanatico de Freud. Para
Nietzsche, esto implico un nuevo lugar del sufrimiento y el riesgo en la vida: arriesgar
la vida implica necesariamente no huir del sufrimiento —ni redimirlo, al modo presente
en el anterior planteo metafisico; para Freud, la reconfiguracion se produce a partir del
campo desplegado en un mas alld de la tendencia al placer que el Lustprinzip busca
hacer imperar. Conectar analiticamente el proceso de reconfiguracion conceptual

sostenido a partir de ese discurso con esos cuerpos, implica articular lo especifico del

Y esto es articulable al caracter de outsider que Nietzsche tuvo respecto a la comunidad académica por
casi la totalidad de su vida, frente al progresivo reconocimiento e integracion que Freud tuvo respecto a la
suya. Al respecto de las especulaciones aparecidas en Jenseits des Lustprinzip, Bergeret sefiala que
‘durante un largo tiempo, cuyas prolongaciones se hallan actualmente bien vivas en los escritos y los
discursos, los analistas de renombre se dividian, quiza con el mismo vigor, entre defensores o detractores
de la hipdtesis de la existencia de una pulsion de muerte; esta oposicion aparecia quizd como una
‘creencia’, que podria calificarse de ‘religiosa’ (...).” [La traduccion es nuestra) (Bergeret, J., ‘La notion
de pulsion de mort pour le clinicien’, en Revue Frangaise de Psychanalyse, ‘La pulsion de mort’, Tomo
I, Marzo-Abril de 1989, Paris, PUF, p. 577).



proceso reconfigurativo en si —que supone un nuevo lugar del placer (y por ende, del
sufrimiento) en Freud, y un nuevo lugar del sufrimiento (y por ende, del placer) en
Nietzsche- con el efecto concreto que dicha especificidad imprime, en tanto
reconfiguracion, al cuerpo nietzscheano y al freudiano. ;Como se ubican el placer y el

sufrimiento para esos cuerpos que nacen del campo hibrido?

III. 2. ‘Mas alla’ del placer y el displacer

Como se establecid en el capitulo anterior, al momento de Die Geburt der Tragddie el
trayecto vital implica una proyeccion metafisica; a través de los impulsos (7rieben)
mediatizados por el arte y la religion, se genera un proceso de redencion de la
existencia, que permite alcanzar la ‘calma y seguridad’*** del ensuefio apolineo, y la
ruptura del principium individuationis que decanta en el contacto con el Ur-eine
dionisiaco. En tanto redimible, el devenir existencial supone un mal, pero asimismo
supone la posibilidad de una plenitud vital: el trayecto metafisico permite deshacer
aquello que es la negatividad existencial; lo insoportable y lo partido de la existencia se
trueca en lo uno y lo pleno dionisiaco; lo riesgoso y sufriente, en lo seguro y calmo
propio de la imagen de Apolo.

Al momento de la recentralizacion vital, la trayectoria metafisica implosiona, dejando
como unico espacio vital posible al campo existencial. Arte y religion pierden el status
de actividades mas altas y esenciales para el hombre; en tanto el proceso redentor, como
capacidad de transformacion respecto del sufrimiento, la division, y, en fin, todo lo que
hace a lo insoportable de la existencia, desaparece, toda actividad humana se ve
irrevocablemente sumergida en lo caodtico e imprevisible del devenir, y por ende,
atravesada por aquello antes redimido. Asi, Nietzsche sostiene en Humano, demasiado
humano, que ‘el conocimiento no puede dejar subsistentes, como motivos, mas que
placer y pena, utilidad y dafio (...)’** En este momento de la perspectiva nietzscheana,

previo a Zarathustra, la vida ha abandonado la trayectoria metafisica, pero no se halla

** Die Geburt der Tragidie (en adelante, GT), ‘Vorwort an Richard Wagner’, KSA 1, p. 40 (E!
nacimiento de la tragedia (en adelante, NT), ‘Prologo a Richard Wagner, p. 38).
* MA, KSA 2,38, p. 61 (HdH, 38, p. 42).



aun caracterizada en términos de Wille zur Macht: la actividad vital se produce y se
comprende desde lo placentero y displacentero; el viviente busca el placer y evita el
displacer, tiende a lo util y descarta lo dafiino. La relacion estructural de la dinamica
vital se ha modificado: ya no la totalidad, sino parte del campo existencial es sostenida
en términos negativos®*®, pero los instrumentos que permitian la modificacion de dicho
status han desaparecido; el hombre esta sumergido en una negatividad parcial, de la cual
no puede escapar plenamente —al modo apolineo-dionisiaco-, en tanto no hay campo al
cual escapar; el placer y el displacer —asi como la utilidad y el dafio- actian como
impulsores constantes de la busqueda de un bienestar que ya no es alcanzable
establemente —en tanto no hay otro plano que no sea el existencial, caracterizado por el
continuo cambio. Asi, al perderse la posibilidad de la redencion, la vida no puede sino
perder la posibilidad de la plenitud: toda una parte de la existencia se caracteriza por ser
algo a evitar. Ahora bien, la pérdida de la plenitud ha de articularse necesariamente a la
pérdida de la caracterizacion integra de la existencia en términos de negatividad —la
existencia como ‘insoportable’: en efecto, en tanto la existencia es insoportable,
necesariamente ha de contarse con un campo extra-existencial para hacer a la vida
viable —es decir, para no caracterizarla como una pura negatividad; en la misma
perspectiva, al deshacer el campo extra-existencial, el campo existencial ha de
necesariamente perder la caracterizacion de negatividad total —de insoportabilidad; la
existencia es, solamente, negativa de modo parcial.

Desde el momento en que la vida es voluntad de poder, la relacion placer-displacer,

respecto al principal querer del viviente, se modifica radicalmente:

Placer y displacer son meras consecuencias, menos fenomenos concomitantes, -lo
que el ser humano quiere, lo que quiere cada una de las minasculas partes de un
organismo vivo, es un plus de poder. Al esforzarse por conseguirlo se producen
tanto el placer como el displacer; a partir de esa voluntad el organismo busca

resistencia, necesita algo que se ponga en contra. (...)*"

6 Como analizamos en el previo capitulo, Nietzsche piensa como posible metodologia reemplazante de
la metafisica a la psicologia, en tanto es en términos de placer y displacer que las tendencias vitales
encuentran ahora sus motivaciones; si bien una caracterizacion contundente en términos de moralidad del
‘mal’ parece asi disolverse, lo hace solamente en términos denominativos, en tanto que la esencial
dicotomia entre porciones de la vida a ser evitadas, y otras abrazadas, se mantiene vigente —la cual, al
momento de concebir a la vida en términos de Wille zur Macht, supondra necesariamente un
empequefiecimiento vital.

37 NF, Friijahr 1888, 14 [174], p. 361; FP, Verano 1888, 14 [174], p. 597.



La relacion placer-displacer resulta, entonces, eminentemente secundaria —y derivativa-
respecto a la tendencia primaria del viviente. En tanto el aumento de poder implica una
superacion y dominio de las resistencias —es decir, una oposicion y una lucha respecto
de aquello que se resiste- el aumento de poder presenta una necesaria sensacion
concomitante de displacer. Aqui, entonces, se quiebra la disposicion dicotdmica para
con la existencia: tanto lo placentero como lo displacentero hacen a la tendencia
primaria vital. Si al momento del trayecto metafisico, la existencia era negatividad —en
tanto la totalidad de la misma se hallaba imbuida del caracter de la particion, de la
individuacién, y por tanto habia de ser redimida-, para luego, al momento de la
recentralizacion, hacer de la existencia algo parcialmente negativo —algo posiblemente
habitable-, al momento de concebir la vida como Wille zur Macht, la existencia en tanto
tal ha perdido todo cardcter de negatividad en si. Romper con la caracterizacion
dicotdmica sostenida desde una motivacion dada en el placer y el displacer, para
disponerlos —a estos ultimos- como lateralidades de una tendencia primaria que
incorpora, en su despliegue, a ambos, funge como caracterizacion de ‘la inocencia del

devenir’ **

—y por ende, el complemento de la ruptura para con la moralidad, en tanto
‘mas alld’ del bien y del mal. Al no existir ninguna parte de la existencia —en tanto tal-
que precise de redenciéon —o, en su falta, de evitacion-, la plenitud de la vida es
reconfigurada en clave deviniente. Esa plenitud supone, en tanto aumento de poder, no
ya el alcance de la seguridad —al modo apolineo- sino, eminentemente, la puesta en
riesgo: en tanto se produce en el campo existencial, esa plenitud vital se concibe a partir
de configuraciones especificas, sujetas al riesgo, y por tanto a la posibilidad de fracaso y
muerte. La vida rompe con la dicotomia, pero lo hace a partir del riesgo, y por ende, del
cambio: asi es que ‘la energia del devenir global (...) considerada economicamente,
aumenta hasta un punto maximo y desciende nuevamente a partir de ¢l en un eterno
movimiento circular’**® El aumento, la plenificacion vital, que no reniega de ninguna

parte de la existencia, s6lo puede ser concebido, en términos de Wille zur Macht, a partir

del riesgo. Asi, la vida inaugura un verdadero ‘mas alla’ del placer y el displacer.

% <Somos necesarios, somos un pedazo del destino, formamos parte del todo, estamos en el todo; no hay
nada que pueda juzgar, medir, comparar y condenar nuestra existencia, pues eso equivaldria a juzgar,
medir, comparar y condenar el todo jY no hay nada fuera del todo! (...) asi es como queda restaurada la
inocencia del devenir (Unschuld des Werdens) (GD, Die vier grossen Irrthiimer, VII, p. 95; CI, ‘Los
cuatro grandes errores’, VII, p. 58). El no tomar una parte del devenir y hacerla buena —respecto de la
otra, mala-, para tomar al devenir como el todo: ese es el ‘mas alla’.

9 NF, KSA, 12, Herbst 1887, 10 [138], p. 534; FP, Otofio de 1887, 10[138], pp. 342-3).



En Mas alla del principio del placer, Freud revisa la concepcion de dicho principio en
tanto tendencia determinante de la totalidad de los procesos psiquicos. El principio del
placer, en tanto regulador econdémico, tiende a generar una aminoracién en los
montantes de tension percibidos por el organismo, produciendo asi un pasaje de una
sensacion de displacer a una de placer®.

Sin embargo, Freud encuentra a través de diversas instancias clinicas —entre las que

destaca, principalmente, las neurosis traumaticas y el analisis del Fort-Da*'-

» que
existen casos en donde el paciente repite obsesivamente una situacion en la cual no
existe ningun montante de placer para ninguna de las instancias psiquicas.

Para ilustrar este ‘mas alld’ del principio del placer, Freud plantea un modelo
simplificado del organismo viviente, en la forma de una ‘vesicula indiferenciada de
sustancia estimulable’*?; provista de una proteccion antiestimulo (Reizschutz) frente a
las fuerzas externas, de modo de mantenerlas dentro de rangos aceptables para las
capacidades del viviente. Ahora bien, cuando excitaciones externas con la suficiente
fuerza perforan dicho sistema de proteccion, se produce el trauma; el aparato psiquico
queda inundado por grandes cantidades de estimulo, y ha de procurar defenderse,
buscando principalmente ‘dominar el estimulo, ligar psiquicamente los volimenes de
estimulo que penetraron violentamente a fin de conducirlos, después, a su
tramitacion’*>* En el transcurso de este proceso defensivo, el principio del placer queda
abolido: no se trata de lograr placer sino de ligar la energia libre, de modo de preservar

la integridad del viviente. En esta clave es concebida la compulsion de repeticion

(Wiederholungszuang) de aquello que no proporciona ningun placer al aparato psiquico

30 Como marcamos previamente, el hecho de que se presenten multiples instancias de displacer no
desestima en si a dicho principio: el principio de realidad, que guia los procesos animicos en su relacion
con el mundo exterior, no implica un abandono de la busqueda de placer, sino su aplazamiento, en orden
de poder hacer frente a los diversos peligros y necesidades provenientes del exterior. Por otro lado, las
disociaciones del aparato psiquico producidas via represion tampoco contradicen dicho principio: los
elementos que provocan displacer al yo logran, via rodeo, provocar placer en otras instancias psiquicas.
(Cfr. Das Ich und das Es (El yo y el ello), Hemmung, Symptom und Angst (Inhibicion, sintoma y
angustia), entre otros).

31 La neurosis traumatica es calificada como ‘estado que sobreviene tras conmociones mecanicas,
choques ferroviarios y otros accidentes que aparejan riesgo de muerte’ (JL, GW, XIII, p. 13; MPP, OC,
XVIII, p. 12); dicha conmocién se produce en estado de terror, siendo este ‘el estado en que se cae
cuando se corre un peligro sin estar preparado: destaca el factor de la sorpresa.” (JL, GW, XIII, p. 14;
MPP, OC, XV, p. 13). El Fort-Da (Se fue-aqui esta) refiere a la observacion de un juego infantil, en el
cual el nifio repite de modo mucho mas numeroso la primera parte (Forf) que simboliza la partida de la
madre, a la segunda (Da), el retorno. La repeticion onirica del trauma, en el caso de las neurosis
traumaticas, como la repeticion de la primera parte del juego infantil, resultan casos en los que existe nula
produccion de placer para cualquier instancia psiquica.

2 JL, GW, X111, p. 27; MPP, OC, XVIII, p. 26.

33 Ibid., p. 30; p. 29.



—como los suefios que repiten el trauma, en las neurosis traumaticas®*, o el juego que
repite la pérdida, en el caso del Fort-Da: con la repeticion se busca lograr el dominio
(Bewdltigung) de la situacion penosa —condicion previa para la reinstauracion del
principio del placer. Internamente, en tanto no existe una proteccion antiestimulo
(Reizschutz) relativa a las perturbaciones proyectadas desde el interior mismo del
viviente —v. gr., relativa a las pulsiones (7rieben)-, las mismas adquieren eminente
significacion econdémico-energética, ya que ‘a menudo dan ocasion a perturbaciones

3%_es decir, frecuentemente

econdmicas equiparables a las neurosis traumadticas
suponen una situacion energética ‘mas alla’ del principio del placer.

Sin embargo, frente al tipo de dominio (Bewdltigung) que se genera como reaccion a la
amenaza que los excesos energéticos representan respecto de la integridad del viviente,
se halla asimismo una produccion activa de dominio, de la cual el propio psicoandlisis
resulta, como practica, un exponente princeps; como Freud sefala, el psicoandlisis tiene
como ‘propésito [el] de sustituir las represiones permeables por unos dominios
(Bewidiltigung) confiables y acordes al yo’*** En efecto, ‘un analisis debe producir un
estado que nunca preexistid de manera espontanea en el interior del yo y cuyo neo-
creacion -neu schopfung-, creaciébn de un estado que no preexistia, constituye la
diferencia esencial entre un hombre analizado y no analizado.”*’ Esta fortificacion
yoica supone asi un avance activo, via practica psicoanalitica, en términos de una
reconfiguracion de fuerzas como neo-creacion. Al modo nietzscheano, se produce asi la
imposicion de una perspectiva —en el caso psicoanalitico, yoica- en términos de dominio
(Bewdltigung). En términos de placer-displacer, esta produccion de dominio supone
asimismo la inscripcidon dinamica en el campo del ‘mas alla’. En efecto, respecto de la

lucha que se produce en el andlisis, Freud sostiene:

Por el lado del paciente, actian con eficacia a favor nuestro algunos factores

ajustados a la ratio, como la necesidad de curarse motivada en su padecer y el

Y esto resulta asimismo excepcidn respecto a la caracterizacion del suefio como realizacion de deseo
(cfr. Die Traumdeutung, La interpretacion de los sueiios).

35 JL, GW, X111, p. 35; MPP, OC, XVIII, p. 34.

36 Die endliche und die unendliche Analyse, GW, XXVI1, p. 71; Andlisis terminable e interminable, OC,
XXIII, p. 232. La represion (Verdrdngung) resulta el estado al que llega una mocion pulsional al ‘chocar
con resistencias que quieran hacerla inoperante’ (Die Verdringung, GW, X, p. 251; La represion, OC,
XIV, p. 141), en tanto la particular satisfaccion pulsional resulta inconciliable respecto de otras
exigencias, y por ende, resulta rechazada de la conciencia y mantenida alejada de ella. Como Freud,
establece, esto es lo que el psicoanalisis busca deshacer, en términos de dominio acorde al yo.

7 Die endliche und die unendliche Analyse, GW, XXV1, p. 68; Andlisis terminable e interminable, OC,
XXIII, p. 229.



interés intelectual que hemos podido despertarle hacia las doctrinas y revelaciones
del psicoanalisis, pero, con fuerzas mucho mas potentes, la transferencia positiva
con que nos solicita. Por otra parte, pugnan contra nosotros la transferencia
negativa, la resistencia de represion del yo (vale decir, su displacer de exponerse al
dificil trabajo que se le propone), el sentimiento de culpa oriundo de la relacion con

el superyo y la necesidad de estar enfermo anclada en unas profundas alteraciones

de su economia pulsional.*®

El trabajo de desmonte de las represiones, que supone un vencimiento de las
resistencias, implica un conflicto en el cual se juegan instancias tanto placenteras como
displacenteras. El trabajo de la generacion de dominio en términos de neo-creacion -neu
schopfung- supone asi una dinamica no regulada por el principio del placer.

Hemos de detenernos aqui un instante, en tanto parece existir un deslizamiento
conceptual: en efecto, hemos pasado de la consideracion del rol del dominio
(Bewdltigung) respecto del viviente, a aquel del dominio respecto del yo —justamente, en
tanto la neo-creacion actiia, como Freud sefiala, al interior yoico. Al respecto, Laplanche
propone la distincion entre una derivacion metonimica (métonymique) del concepto de
yo, segun la cual el yo aparece ‘como un organo especializado, verdadera prolongacion
del individuo (...) que hace del yo una agencia de la persona total’ (Laplanche, J., Vida
y muerte en psicoandalisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, pp. 72-3); esta
perspectiva resulta central en la escuela —esencialmente norteamericana, asociada al
conductismo- de la ego psychology, que concibe al fortalecimiento yoico como una
progresiva transformacion de lo inconciente en conciente;en este sentido, hay un camino
de perfectibilidad en aumentar el yo en base al detrimento de las otras instancias
psiquicas —postulando como meta la identidad final entre yo y viviente®*’.

Una segunda perspectiva supone la derivacion metaforica (métaphorique) del concepto
de yo, en donde el mismo no es concebido como prolongacion del viviente, sino como
un ‘desplazamiento de €l o de su imagen a otro lugar, (...) una concrecion intrapsiquica

a imagen del individuo’ (Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu

38 Abriss der Psychoanalyse, GW, XVII, p. 177; Resumen del psicoandalisis, OC, XXIII, p. 181.

339 Cabe aclarar que, al tender a identificar yo con conciencia, se privilegia una divisioén tépica del sistema
psiquico —Cc (conciente), Pcc (preconciente), Icc (inconciente)- sostenida por Freud en una temprana
etapa tedrica; al tiempo posterior a Jenseits des Lustprinzips, la division topica es la del Ello-Yo-Superyo,
en donde, en tanto el yo se halla compuesto tanto por elementos concientes como inconcientes:
‘Comprobamos, en efecto, que en el yo hay también algo inconsciente, algo que se conduce
idénticamente a lo reprimido, o sea exteriorizando intensos efectos sin hacerse consciente por si mismo, y
cuya percatacion consciente precisa de una especial labor.” (Das Ich und das Es, GW, X111, p. 247; El yo
yelello, OC, XIX, p. 19).



editores, Buenos Aires, 1970, p. 76), y por ende, la postulacion de una relacion de
identificacion entre el yo y el viviente, en donde el yo, como instancia psiquica, se
arroga la representacion del viviente. Al articular esta perspectiva metaférica con la
actividad de neo-creacion (neu schopfung) del psicoanalisis, es posible concebir el
fortalecimiento del yo en términos de —como mencionamos- la imposiciéon de una
perspectiva en la dinamica configurativa vital nietzscheana. Si la psique es concebida en
términos no de falta o carencia unitiva —al modo metonimico de la ego psychology, en la
cual la formula de la transformacion de lo inconciente en conciente supone una
progresividad hacia la unidad- sino en términos de instancias en conflicto —en donde,
desde el yo como metafora, ‘el yo es por cierto un objeto, pero (...) susceptible de
manifestarse ante nosotros en forma mas o menos usurpadora y engafosa, como un

2360_

sujeto que quiere y desea’™-, el psicoandlisis, al generar un estado no preexistente en

términos de ‘dominios  (Bewidltigung) confiables y acordes al yo’**' supone —
justamente- la imposicion de una perspectiva sobre otras en conflicto, en orden de
generar una reconfiguracion del viviente. En términos freudianos, ‘el psicoanalisis es un
instrumento destinado a posibilitar al yo la progresiva conquista del ello’*** Del mismo
modo, la imposicion de una perspectiva sobre otras en la configuracion vital
nietzscheana implica una capacidad de dominio (Bewdltigung) segin la cual ‘se alcanza
de manera Optima la coordinacién de los sistemas internos y el concurso de sus trabajos
al servicio de una unidad”**; como en la perspectiva freudiana delineada, esta unidad no
implica —al modo de la ego psychology- un proceso de borramiento de la diferencia,
sino la reconduccion de la maltiple actividad de fuerzas del viviente en un determinado
sentido —perspectiva; desde este sentido de unidad es posible asi considerar al
desplazamiento conceptual del yo en tanto metaforico, justamente al manifestarse como

‘sujeto que quiere y desea’**. Desde este sentido metaférico de unidad, la tendencia a la

Grofe Gesundheit nietzscheana es equiparable, asi —a través de la produccion de

% Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 92.

! Die endliche und die unendliche Analyse, GW, XXV, p. 71; Andlisis terminable e interminable, OC,
XXIIL, p. 232

32 Das Ich und das Es, GW, X111, p. 281; El yo y el ello, OC, XIX, p. 56. Respecto de la no referencia al
supery6 en esta sentencia, cabe sefialar que a lo largo de este texto Freud estipula la intima relacion entre
las fuerzas del ello y las superyoicas; vale decir, dominar (bewdltigen) al ello implicaria a su vez una
liberacion respecto al superyo.

363 NF, Frithjahr 1888, KSA 13, 14[157], p. 341; FP, primavera 1888, 14[157], p. 584.

34 ‘Lo que esta en cuestion es la posicion realmente ambigua del yo: (...) no es el sujeto del deseo ni
tampoco el lugar de origen de la pulsion (lugar de origen figurado por el ello) pero puede pretenderse tal.’
(Laplanche, J., Vida y muerte en psicoandlisis, Amorrortu editores, Buenos Aires, 1970, p. 102).



dominio (Bewidltigung)-, al objetivo psicoanalitico en términos de neo-creacion (neu
schopfung).

Correspondientemente, -como hemos analizado en el anterior capitulo- existe en la
perspectiva nietzscheana una capacidad de dominio en términos reactivos: el
cristianismo y sus sombras modernas han impuesto una perspectiva decadente de la
365

vida’®. Debilitando al hombre, formando al tipo vital nihilista, se produce un dominio

(Bewdltigung) de la reactividad.

Asi, tanto en el caso de Nietzsche como en el freudiano, el ‘mas alla’ de las relaciones
placer-displacer se halla caracterizado por una tendencia al dominio (Bewdltigung).
En Freud este dominio se produce, como mencionamos, a través de la ligadura del
montante de estimulo que irrumpe —tanto a partir de fuentes internas como externas- en
. s . . .
el organismo™°. En tanto el displacer supone un aumento de la tensiéon —es decir, un
aumento energético-, el principio del placer supone la disminucién de dicha tension, y
por ende, el proceso de ligadura del montante energético que irrumpe supone —al
implicar aumento energético- necesariamente displacer. S6lo una vez concluido el
proceso de ligadura —el dominio-, vuelve a reinstaurarse el predominio del principio del
placer. Del mismo modo —como establecimos- la generacion de dominio en términos de
neo-creacion (neu schopfung) producto de la practica psicoanalitica, implica una
dinamica conflictiva que involucra instancias tanto placenteras como displacenteras.

En términos de una voluntad de poder, la tendencia al dominio resulta parte de una
configuracion vital propia de la ‘gran salud’ (Grofe Gesundheit), en donde es
. . . \367 . , .
justamente una ‘pasion dominante’®’ la que asegura la jerarquia del organismo. En el
mismo sentido, afirma Nietzsche que es a partir del ‘papel dominador de los supremos

funcionarios [las fuerzas activas], en los que la voluntad de vida aparece activa y

365 ‘Bl pensamiento en torno al que aqui se batalla es la valoracién de nuestra vida por parte de los

sacerdotes ascéticos: esta vida (junto a todo lo que a ella pertenece, ‘naturaleza’, ‘mundo’, la esfera entera
del devenir y la caducidad) es puesta por ellos en relacion con una existencia totalmente distinta, de la
cual es antitética y excluyente (...).” (GM, KSA 5, Dritte Abhandlung, 11, p. 312; GMo, Tratado tercero,
11, p. 151); esa existencia distinta es aquella -sustentada en la figura de Dios- del ultramundo.

366 Como Freud establece en La interpretacion de los suefios, la energia mévil tiende de modo directo a la
descarga, en funcion del principio del placer -el deseo es definido, justamente, como ‘una corriente
(Strémung) de esa indole producida dentro del aparato /psiquico], que arranca del displacer y apunta al
placer’ (Die Traumdeutung, GW, 111, p. 458; La interpretacion de los suefios, OC, tomo V, p. 588); al
momento en que las presiones de la realidad exterior obligan a desplazar la inmediata descarga —la
modificacion del principio del placer en principio de realidad- el aparato psiquico ha de contar con
montantes energéticos suficientes para operar en términos motrices respecto de dicha realidad exterior, los
cuales —por ende- han de permanecer en estado ‘quiescente’ (/bid, p. 459; p. 589) en orden de hallarse
disponibles. Frente a la energia mévil, que tiende directamente a la descarga, esta energia se halla ligada.
37 NF, Friihjahr 1888, KSA 13, 14 [157], p. 341; FP, Primavera de 1888, 14[157], p. 584.



conformadora.’*®; esta actividad dominadora que ‘ordena y subyuga’ (ibid) supone un

paralelo econémico respecto al cardcter de dominio (Bewdltigung) que supone el ‘mas
alla’ del principio de placer freudiano’®. En efecto, asi como el dominio supone, en
Freud, la incorporacion energética a través de la ligadura de energia libre, asimismo en
Nietzsche la tendencia al dominio de la vida provista de ‘gran salud’ implica una
dindmica incorporativa: ‘La apropiacion e incorporaciéon es sobre todo un querer
subyugar, un formar, configurar y reconfigurar hasta que finalmente lo sometido ha
pasado totalmente al poder del atacante y lo ha acrecentado.”*"

Dominar supone, asi, es hacer ‘mas cuerpo’ a partir de elementos extracorporeos. Ahora
bien, extracorporeo no significa necesariamente externo al viviente: como marcamos,
las pulsiones, en tanto montantes energéticos internos, son capaces de generar efectos
similares a las neurosis traumaticas —es decir, colocarse, en términos de cantidad, ‘mas
alla’ de la capacidad de accion del principio del placer. Asimismo, el estado enfermo,

decadente, supone en Nietzsche una lucha interna de fuerzas:

La contraposicion de las pasiones, la duplicidad, la triplicidad, la multiplicidad de
las ‘almas en un tnico pecho’ [Goethe, Fausto, I, v. 1112]: muy insano, ruina,
disgregante, dilatando e intensificando una disensiéon y un anarquismo internos -: a

no ser que una pasion finalmente acabe por dominar. Retorno de la salud -

Asi, multiples cantidades energéticas internas en anarquia propenden a un estado vital
insano; solo al momento del dominio por parte de una pasion determinada se logra el
retorno a la vida saludable. Este caracter lleva al segundo aspecto del dominio: el orden.
En efecto, el dominio en tanto incorporacion —v. gr., hacer parte del cuerpo- no
solamente implica un aumento en términos de cantidad, sino una necesaria relacion
ordinal que hace a dichas cantidades como partes de ese cuerpo —y que permite, en
Freud, la reinstauracion del predominio del principio del placer, y el retorno a la salud
en Nietzsche.

El dominio supone, en Freud, el pasaje de energia libremente movil a energia ligada; en

Nietzsche, el orden desplegado a partir del dominio de una pasion particular implica un

368 ZGM, KSA 5,11, 12, p. 235; GM, p. 47

3% Y de la misma manera, en la negaciéon de la supremacia de principio (prinzipielle Vorrang) de las
fuerzas activas, se instaura —como analizamos en el anterior capitulo- un dominio de tipo reactivo. (Cfr.
tanto la caracterizacion del ascetismo como aquella de la doma (enfrentada a la cria) de tipos vitales en el
capitulo anterior).

7 NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[151], p. 424; FP, Otofio de 1887, 9 [151], p. 282.

7' NF, Frithjahr 1888, KSA 13, 14 [157], p. 341; FP, Primavera de 1888, 14 [157], p. 584.



proceso de jerarquizacion, formacion, configuracion de las fuerzas subordinadas, en
funcion de promover un aumento vital. Incorporar es, asi, -tanto para Freud como para
Nietzsche- hacer parte de una configuracion corporal a partir de un despliegue ordinal
determinado®”.

Esta dindmica del dominio (Bewdltigung) halla asimismo una correspondiente
correlacion respecto de la disposicion econdmica del placer y el displacer. Si, como
marcamos, el dominio en Freud implica necesariamente displacer —al ligar cantidades
energéticas, es decir, al no actuar segtn el principio del placer- para finalmente, en caso
del éxito del dominio, capacitar la reinstauracion del Lustprinzip, posibilitando la
produccion de placer, hallamos en Nietzsche una disposicion similar; en efecto, al
lograrse la superacion de resistencias, el sentimiento de poder se acompafia de un
sentimiento de placer, el cual ‘para ser suscitado requiere como presupuesto pequefios

33 La tendencia al aumento de poder

impedimentos y sentimientos de displacer
implica, en tanto enfrenta resistencias, sensaciones displacenteras, las cuales decantan —
si el intento resulta exitoso- en una sensacion de placer’™. Placer y displacer, asi, son
participes infaltables del proceso de dominio, pero no determinantes del mismo: es la
reconfiguracion del viviente la que predomina y traza su figura.

El ‘més alla’ del placer y el displacer presenta, entonces, un trazado de amplias
similitudes en las perspectivas de Nietzsche y Freud. La dinamica del dominio, en
términos de incorporacion, resulta en una agregacion bajo un determinado orden vital, y
supone asimismo una especifica interrelacion placer-displacer. Asimismo, dicha

dindmica presenta caracteres tanto activos como reactivos en relacion al ‘mas alla’ del

placer y el displacer’””. Ahora bien, ;cOmo funciona, en términos concretos, dicha

32 Y este despliegue, en Nietzsche, se halla también en las conformaciones reactivas —es decir, no
tendientes al aumento: °(...) este sacerdote ascético, este presunto enemigo de la vida, este negador,
-precisamente €l pertenece a las grandes potencias conservadoras y creadoras de sies de la vida...” (GM,
KSA 5, Dritte Abhandlung, 13, p. 317; GMo, Tratado tercero, 13, p. 153).

7 NF, Sommer 1886-Herbst 1887, KSA 12, 5 [50], p. 204; FP, Verano de 1886-Otofio de 1887, 5 [50], p.
160.

% Aqui parece alzarse una clara objecion: desde el modelo del viviente como vesicula de materia
excitable, analizado para dar cuenta del ‘mas alld’ freudiano, la situacion traumatica, como ruptura de la
proteccién antiestimulo, parecia suponer una labor que implicaba un gran displacer —especialmente al
encontrar su paralelo en las neurosis traumaticas. Sin embargo, el ‘mas alla’ no se halla especificado
segun cantidad especifica de energia que irrumpe, sino mas bien de modo topico, es decir, en tanto su
devenir no supone placer para ninguna instancia psiquica. Del mismo modo, si bien en este particular
fragmento Nietzsche da cuenta de ‘pequeiias’ cantidades de displacer, al momento de pensar en la medida
de la vida alta lo hace en relacion a la cantidad de enfermedad y sufrimiento soportable (Cfr. NF, Herbst
1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[97], p. 108; FP, Otoio de 1885-Otofio de 1886, 2[97], pp. 104-5). Tanto
para Nietzsche como para Freud, el ‘mas alla’ no se halla trazado, asi, en términos especificamente
cuantitativos.

% Pero Freud dictamina que ‘el ello obedece al intransigente principio del placer’ (dbriss der
Psychoanalyse, GW, XVII, p. 392 (Compendio del psicoandlisis, OC, XXIII, p. 200). Si para las



dindmica en Freud y Nietzsche? Dicho de otro modo ;cémo se distribuye
especificamente el tipo de dominio activo y reactivo, respecto a cada perspectiva vital?
En tanto dicha dindmica se produce desde la relacion concreta que la corporalidad
adquiere con fuerzas internas y externas al viviente, es decir, a partir del caracter de sus
impulsos/pulsiones (7reiben), como también de la relacion que el viviente guarda
respecto a su medio vital, es a través de la polémica y la cercania para con los modelos
biologicos contemporaneos tanto a Freud como a Nietzsche, que nos sera posible

especificar dicha relacion.

III. 3. Anti-Darwin v ;Darwin?: Nietzsche y Freud

(En qué sentido Nietzsche plantea una postura anti-darwinista? Para poder dilucidarlo,

es fundamental detenerse en el siguiente fragmento de Jenseits von Gut und Bose:

Los fisidlogos deberian reflexionar antes de poner el impulso de conservacion
como impulso cardinal de los seres vivos organicos: ante todo, algo viviente quiere
dejar salir su fuerza: la ‘conservacion’ solo es una de las consecuencias de ello.
jCuidado con principios teleologicos superfluos! Y entre ellos esta el entero

concepto de ‘impulso de conservacion’.*"

La critica al ‘impulso de conservacion’ (Selbsterhalstungstrieb), asi, ;se produce en

tanto principio teleologico (teleologischen Principien) o en tanto principio teleologico

tendencias pulsiones no hay un ‘mas alla’ del principio del placer ;no significa que se coloca en el lugar
opuesto a Nietzsche, en tanto para éste el accionar primario del viviente se ubica justamente ‘mas alla’ de
las determinaciones de placer y displacer? El problema con este planteo es concebir al status del viviente
unicamente en desde el caracter econémico de los impulsos (7rieben). Respecto de cualquier tipo de
configuracion vital, los impulsos resultan perturbadores —perversos- dado su caracter conflictivo —lo cual
se ejemplifica en Freud en la derivacion del principio de placer en principio de realidad. Dinamicamente,
la tendencia a la satisfaccion pulsional —si no es reconducida en grado suficiente en términos de ligadura o
descarga- supone un peligro para la integridad vital —incluso peligro de muerte —ya que pueden presentar,
como Freud sefiala en Compendio de psicoandlisis, los caracteres energéticos de un trauma externo. Del
mismo modo, la tendencia de cada fuerza a imponer su perspectiva puede resultar, en Nietzsche, en la
disgregacion —y la consecuente tipificacion vital enferma. Es en razon —desde un caracter ahora
econdmico- de que la satisfaccion pulsional tiende a la descarga, mientras que la voluntad primaria del
viviente en Nietzsche tiende al aumento de poder, que las disposiciones de los impulsos marcan una
diversa relacion de con el ‘mas alla’. Asi, uniendo los aspectos dinamico y econémico de los impulsos, es
posible establecer la comparacién de los mismos en términos no ya de oposicion, sino de distincion.

76 JGB, KSA 5,13, p. 27 (MBM, 13, p. 24).



superfluo (iiberfliissingen teleologischen Principien)? Dicho de otro modo, ;es el
concepto de teleologia mismo el que esta en el centro de la critica? Segun el fragmento,
el impulso de conservacion no solo es tomado como parte del conjunto de los principios
teleoldgicos superfluos, sino que asimismo lo es en tanto impulso cardinal (kardinalen
Trieb) del viviente; pero su superfluidad acontece en tanto es consecuencia, -en tanto el
impulso cardinal del viviente es el de dejar salir (auslassen) su fuerza. El hecho de que
es en razon de su superfluidad, y no de su caracter teleologico, que Nietzsche critica ese
impulso de conservacion —como base de la struggle for existence darwinista- se

evidencia mas ain en un fragmento subsiguiente:

En esta victoria sobre el mundo y en esta interpretaciéon del mundo a la manera de
Platon habia una especie de goce distinto al que nos ofrecen los fisidlogos de hoy, y
asimismo los darwinistas y antiteledlogos entre los trabajadores de la fisiologia,
con su principio de la ‘fuerza minima’ y la estupidez maxima. ‘Alli donde el
hombre no tiene ya nada que ver y agarrar, tampoco tiene nada que buscar’, éste es,
desde luego, un imperativo distinto del platénico (...) acaso sea el apropiado para
una estirpe ruda y trabajadora (...) los cuales no tienen que realizar mas que

trabajos groseros.*”

(Por qué los antiteledlogos (Antiteleologen) y los darwinistas (Darwinisten) son puestos
en la misma categoria —la de los ‘trabajadores de la fisiologia’ (physiologischen
Arbeitern)? Porque ambos son participes de la creencia en el principio segun el cual no
hay mas que aquello experienciable via sentidos; de este modo, la postura darwinista se
enmarca en aquella denunciada por Nietzsche, propia de Spencer, segiin la cual el
viviente no es mas que continua adaptacion a un milieu que lo supera ampliamente en
fuerzas. Spencer —como Darwin- no puede ver la enorme capacidad que implican las
fuerzas internas del ser vivo. Pero justamente en tanto se trata de impulsos cardinales
(kardinalen Trieben) que no pueden ser vistos por un sensualista, es que la postura
darwinista es equiparada a la del antitele6logo en el tamafio de su estupidez.

Frente a la postura spenceriana-darwinista de un milieu determinante, Nietzsche

sostiene, en El crepusculo de los idolos:

Anti-Darwin.-En lo que se refiere a la famosa ‘lucha por la vida’, a mi a veces me

parece mas aseverada que probada. Se da, pero como excepcion; el aspecto de

77 Ibid., p. 28 (p. 25).



conjunto de la vida no es la situacion calamitosa, la situacion de hambre, sino mas
bien la riqueza, la exuberancia, incluso la prodigalidad absurda, -donde se lucha, se

lucha por el poder... No se debe confundir a Malthus con la naturaleza.

Si es el medio el que incapacita al viviente en su ampliacion vital —o, mas bien, el que
restringe su movimiento vital de modo unidireccional, adaptativo- Nietzsche desactiva
el motivo de la ‘lucha por la existencia’ al proveer a la vida de prodigalidad. Al

378

denunciar la injerencia malthusiana en la caracterizacion de la naturaleza’’®, Nietzsche

genera la obertura a la parte esencial del parrafo:

—Pero suponiendo que esa lucha exista —y de hecho se da-, termina, por desgracia,
al revés de como lo desea la escuela de Darwin, al revés de como acaso seria licito
desearlo de ella: a saber, en detrimento de los fuertes, de los privilegiados, de las

excepciones afortunadas.’”

A Nietzsche no le interesa, asi, refutar a la teoria de Darwin®*, sino llevarla a su propio
campo epistemologico —es decir, a la evaluacién segun los efectos que dicha teoria
presenta para la vida. No se trata de que la vida sea pura prodigalidad y no estrechez —
puesto que, como Nietzsche afirma, esa struggle for existence se da- sino que el
conceptualizarla unidireccionalmente de ese modo decapita posibilidades vitales™'. El
problema que representa Darwin no estd dado en funcién de la utilizacién en si de algun
tipo de formato teleoldgico, sino en tanto que aquello a lo que apunta esa teleologia
especifica —como impulso cardinal de lo vital- conlleva un empobrecimiento vital.

La teoria evolutiva de Darwin, de hecho, no supone una especifica teleologia. Como
Pichot sefala, la tesis de la seleccion natural es resumible en cuatro proposiciones

simples: nacen mas seres vivos que aquellos que los recursos naturales permite

7 Malthus, economista britdnico, establece en An Essay on the principle of population (1789) que,
mientras la poblacion humana crece geométricamente, los medios de subsistencia lo hacen de modo
aritmético. Nietzsche asi denuncia una transferencia de la evolucion econémica humana al caracter
mismo de la naturaleza.

PGD, “Sreifziige eines Unzeitgemassen”, 14, KSA 6, pp. 120-121; CI, “Incursiones de un intempestivo”,
14, p. 95).

380 Respecto de un libro de Paul Reé, Nietzsche afirma: ‘En la obra antes mencionada (...) me referi a con
ocasion y sin ella, a las tesis de aquél, no refutdndolas —jqué me importan a mi las refutaciones!- sino,
cual conviene a un espiritu positivo, poniendo, en lugar de lo inverosimil, algo mas verosimil, y en lugar
de un error, otro distinto.” GM, Vorrede, 4, KSA 5, p. 221 (GMo, Prélogo, 4, pp. 25). Como Richter
sefiala, -haciendo un racconto del material del que la biblioteca del filosofo estaba provista- Nietzsche no
lee directamente a Darwin, -excepto por un articulo, “A Biographical Sketch of an Infant” en Mind. A
Quarterly Review of Psychology and Philosophy, N° 2 (7), Julio 1877, pp. 285-294- sino que lo hace
principalmente a través de Lange.

3! Como se marcé en el capitulo II, no se trata de eliminar las influencias externas, sino de reconocer la
supremacia de principio (prinzipielle Vorrang) de las fuerzas internas.



alimentar, por lo cual hay lucha por la obtencion de dichos recursos (struggle for
existence); lo miembros de una misma especie presentan (por razones no elucidadas)
diferencias individuales (variability); los individuos cuya variabilidad especifica resulta
favorable presentan ventajas a la hora de obtener recursos; la acumulacion de esas
diferencias individuales asi seleccionadas termina creando, via herencia (inheritance),
nuevas especies®®. Al respecto, Cano marca que es en funcion de la conjuncion de estos
factores que se produce la seleccion natural —siendo que, si alguno de ellos
desapareciese, la misma no tendria lugar- y por tanto, que no existe una condicion
teleoldgica asociada al viviente que genere los resultados evolutivos marcados por la

teoria darwiniana®®’

. Asi, lo que se deduce desde las proposiciones de Darwin —el éxito
vital en funcién de la capacidad de autoconservacion- sera lo puesto en un primer lugar
por Nietzsche en términos de tendencia vital. Es en este sentido que Nietzsche

proclama:

Todo el mundo conoce el libro del célebre Cornaro, en que el autor recomienda la
rigurosa dieta que €l observaba para conseguir una vida larga y feliz al mismo
tiempo que virtuosa. (...) Estoy convencido de que ningln libro (exceptuando la
Biblia, por supuesto) ha hecho tanto dafio ni ha abreviado tantas existencias como
este singular engendro, escrito con buena intencion, sin duda. El motivo es una
confusion entre el efecto y la causa. Aquel buen italiano creia que su dieta era la
causa de su longevidad, cuando lo que sucedia es que la condicidon primera para
vivir mucho, la lentitud extraordinaria en la asimilacion y desasimilacion y el

escaso consumo de sustancias nutritivas eran, en realidad, la causa de su dieta.™*

Si la dieta de Cornaro ya presupone un cuerpo débil —y por ello, la hace base necesaria-,
del mismo modo, en el establecimiento darwinista de la evolucion vital Nietzsche lee
una presuposicion de tipo, antes que la derivacion natural del devenir de la vida. Asi, si
el medio es presupuesto en términos de escasez —a partir de la trasposicion de Malthus
en naturaleza- la consecucion natural resulta aquella de la struggle for existence. En
este sentido es que el caracter autoconservativo de esa ‘lucha por la existencia’ puede

ser categorizado como teleoldgico: no se trata de que ciertos caracteres regulativos del

32 Cfy. Pichot, A., Histoire de la notion de vie, Paris, Gallimard, 1993, p. 790 y ss.

3 Cfr. Cano, V., ‘Is evolution blind? On Nietzsche’s reception of Darwin’, en Nietzsche and the
Becoming of Life, Fordham Univ. Press, NY, 2015, pp. 51-67. Al respecto, Fornari sostiene incluso que
Nietzsche era conciente de la vocacion antiteleologica darwinista (Cfrr ‘Nietzsche y el darwinismo’,
Journal of Nietzsche Studies, N° 23, 2002, p. 100).

3 GD, ‘Die vier grossen Irrthiimer’, KSA 6, I, p. 88; CI, ‘Los cuatro grandes errores’, 1, p. 46.



devenir vital tengan, en combinacion, la consecuencia de esa proyeccion evolutiva, sino
que la tendencia a la conservacion vital dibuja ciertas presuposiciones en términos de
argumentacion cientifica —como ser, el ambito de escasez. En este sentido, como
valoracion, como tipo vital que busca ser impuesto, el aumento vital en términos de un
plus de poder puede ser, asimismo, caracterizado como teleologico. Retornemos a la

afirmacion nietzscheana:

—Pero suponiendo que esa lucha exista —y de hecho se da-, termina, por desgracia,
al revés de como lo desea la escuela de Darwin, al revés de como acaso seria licito
desearlo de ella: a saber, en detrimento de los fuertes, de los privilegiados, de las

excepciones afortunadas.’

Como denota claramente, no se trata aqui de lo que la escuela darwiniana desea lograr,
sino de lo que seria licito desear de ella -v. gr., aquello que la perspectiva nietzscheana
desea imponer: el aumento de los fuertes, de los privilegiados, de las excepciones
afortunadas. Mas, ;la teoria darwinista no tiende justamente a mostrar el triunfo de los
mejor capacitados, de aquellos con mas recursos, en fin, de los mejores? Lo hace, pero
justamente en términos de una tipologia vital diversa: son aquellos que mejor se adaptan
al medio ambiente, es decir, que lograr sobrevivir y multiplicarse exitosamente —los que
triunfan en una lucha por la existencia. Ese triunfo es la derrota de la vida desde la
perspectiva nietzscheana: una vida que tiende al aumento del poder. De este modo,
desde el corrimiento epistemologico nietzscheano, que evalua al discurso segin sus
efectos, -es decir, que realiza la inversion analizada respecto de la dieta de Cornaro-, es
posible caracterizar al viviente darwiniano como presentando una teleologia superflua, y
al viviente nietzscheano como mostrando una teleologia que da cuenta del impulso
cardinal (kardinalen Trieb) como tendencia al aumento de poder. Desde la perspectiva
nietzscheana, se trata de una teleologia en tanto determina, ordena y jerarquiza las

partes del discurso: este se halla al servicio de un tipo vital, y no a la inversa.

Como aparece en el ultimo fragmento citado, aquello que seria licito esperar —lo valido,
desde una perspectiva nietzscheana-, es una lucha que aliente la vida de los fuertes, los

privilegiados, y las excepciones afortunadas. ;Qué tipo de vida adquiere el caracter de

385 GD, “Sreifziige eines Unzeitgemidssen”, § 14, KS4 6, pp. 120-121; CI, “Incursiones de un
intempestivo”, § 14, p. 95.



excepcion para Nietzsche? Remontandonos a Die Geburt der Tragodie, hallamos una
caracterizacion de la excepcion en términos de monstrum: sobre los hombres tragicos,
sostiene que ‘el impulso, en lo que se refiere a la génesis de su creacidon, es
precisamente la fuerza poderosa, positiva, creadora, y la razén es critica: jverdadera
monstruosidad! Pero en Socrates el impulso se revela como critico y la razon creadora:
iverdadera monstruosidad per defectum!**® Esa excepcion afortunada, ese monstrum
que, favoreciendo el impulso (77ieb) favorece al aumento vital, adquiere mas tarde, en
la perspectiva nietzscheana, la caracterizacion de genio, como epitome de la

autosuperacion vital. Ahora bien, como marcamos en el anterior capitulo,

‘La breve duracion de la belleza, del genio, del César, es sui generis: €so no se

hereda. El fipo se hereda; un tipo no es nada extremo, no es un ‘caso afortunado’...

()

El genio no se hereda, ni puede tampoco criarse, -es, justamente, sui generis. La
genialidad es fragil, presenta una duracion breve. La vida, entonces, no es concebida, en
su generalidad, en términos de excepciones, sino —como Nietzsche marca- en términos
de tipologias.

En Darwin, aquellos individuos que aparecen como excepcion —en términos de
variaciones no favorables para la supervivencia- no se reproducen o, si lo hacen, no
suelen heredar dicho cardcter anormal®™®. Lo excepcional, lo anormal, en Darwin no
halla —como en Nietzsche- descendencia o larga duracion —es decir, no se inserta en la
logica de la tipologia. Sin embargo, ocupa un lugar econémico respecto al devenir vital
de radical divergencia. Si en Darwin la anormalidad desaparece como lateral para el
continuum de la vida, es justamente en tanto resulta lateral —o externa a- el caracter que
Nietzsche marca para la teleologia darwinista —a saber, aquello que hace al viviente
valido para la struggle for existence. En tanto puesto en perspectiva desde la Wille zur
Macht, el caracter propio del genio no resulta lateral o externo respecto a la teleologia
del aumento del poder, sino que resulta su exacerbacion —y de alli, su fragilidad. Desde

esta perspectiva —en tanto, como las figuras de Napoleon y César, pero también de

% GT, KSA 1, XIIL, p. 93; NT, XIIL, p. 91.

37 NF, Friihjahr 1888, KSA 13, p. 316; FP, Primavera de 1888, 14 [133], p. 569.

3% Como Cano marca, los caracteres que Darwin otorga a las excepciones en El origen de las especies —
especialmente los capitulos 1 y 2- son los de que “difieren en grado sumo”, constituyen ‘“saltos” y
“excepciones”, que representan “alguna considerable desviacion (deviation) de conformacion, que es
perjudicial o inutil para la especie” (Cfr. Cano, V., ‘Is evolution blind? On Nietzsche’s reception of
Darwin’, en Nietzsche and the Becoming of Life, Fordham Univ. Press, NY, 2015, pp. 51-67).



Sécrates y Jesus, suponen hitos historicos- las condiciones vitales, en términos de Wille
zur Macht, han de estar dadas no para generar excepciones —en tanto, como Nietzsche
marca, se trata de ‘casos afortunados’ sui generis- sino para resultar acogedoras para las

3% No se trata, entonces, -en los casos de

mismas —es decir, para permitir su despliegue
Darwin y Nietzsche- de pensar en perspectivas vitales con o sin excepciones, sino del

lugar que dichas excepciones guardan en la economia del devenir vital.

En este mismo sentido es posible visualizar la relacion de lo vital en términos de lucha
que presentan Nietzsche y Darwin. Al tratarse, para Darwin, de una struggle for
existence, la lucha presupone la idea de un individuo ya formado, que busca preservarse
frente a un milieu que amenaza su integridad. No se trata de que no se produzcan

0 sino que las mismas adquieren sentido, en

modificaciones al interior del viviente
términos del mecanismo de seleccion natural, a partir de un escenario de estrechez que
hace a los caracteres hereditarios funcionales a la supervivencia —y por tanto,
eminentemente articulados a la especie.

En Nietzsche, por el contrario —como habiamos marcado en el capitulo anterior- existe

391

un plano de lucha de fuerzas hacia el interior del viviente™', que supone al viviente

como producto de una configuracioén, y no como punto de partida de las relaciones de

fuerzas™”?

. Ahora bien, en tanto voluntad de poder, esta lucha no puede ser concebida
separadamente —es decir, como valida de por si. En efecto, el disponer dicha relacion
interna como pura continuidad de lucha resulta, para el viviente, en una constitucion
enferma, disgregada®”; es solo con la imposicion de una perspectiva, de una fuerza, que
ordene y jerarquice la configuracidon vital, que se arriba a la ‘gran salud’ (Grofe

Gesundheit). Pero esta configuracion, asimismo, sélo cobra sentido a partir de su

389 Asi caracteriza Nietzsche el fenomenos democratico: ‘Las mismas condiciones nuevas bajo las cuales
surgiran, hablando en términos generales, una nivelaciéon y una mediocrizacion del hombre —un hombre
animal de rebafio util, laborioso, utilizable y diestro en muchas cosas-, son idoéneas en grado sumo para
dar origen a hombres-excepcion de una cualidad peligrosisima y muy atrayente.” (JGB, KSA 5, 242, p.
161; MBM, 242, p. 175).

% Como veremos mas adelante, al momento de pensar la interioridad del organismo, el cambio —e incluso
el conflicto- aparecen como variables a considerar para Darwin.

' Como marca Stiegler, Nietzsche se inspira en el fisiologo Wilhelm Roux no sélo respecto a la
concepcidn de incorporacion como asimilacion, sino también en la idea de lucha organica interna como
Selbstgestaltung —autoconfiguracion. (Cfr. Stiegler, B., Nietzsche et la biologie, Paris, PUF, 2001 pp. 30 y
50, correspondientemente).

392 Cfi. nota 54 del anterior capitulo.

3% La contraposicion de las pasiones, la duplicidad, la triplicidad, la multiplicidad de las ‘almas en un
unico pecho’: muy insano, ruina interna, disgregante, delatando e intensificando una disensioén y un
anarquismo internos-: a no ser que una pasion finalmente acabe por dominar. Retorno de la salud - (NF,
Friihjahr 1888, KSA 13, 14 [157], p. 337; FP, Primavera de 1888, 14[157], p. 584).



relacion con el exterior: ‘;Como se ha comportado el conjunto del proceso orgéanico
frente al resto de la naturaleza? —Ahi se descubre su voluntad fundamental.’** Es en
tanto esa ‘gran salud’ implica la capacidad de dejar salir (auslassen) su fuerza, -y asi,
‘somete e incorpora a si cada vez mas ‘exterior’.”*”- que se proyecta como tendencia al
aumento de poder. El acento de la lucha, asi, marca una divergencia en la intensidad que
las fuerzas tanto internas como externas presentan. Los movimientos internos al viviente
no resultan relevantes para la teoria darwinista, sino es en funcion de aquello que pueda
aportar a la supervivencia —justamente en tanto las fuerzas externas al viviente suponen
para el mismo una constante amenaza, es decir, en tanto el medio le resulta
eminentemente hostil. De este modo, se traza la imagen del viviente individual que
lucha por su existencia. La supremacia de principio (prinzipielle Vorrang) de las fuerzas
activas, en Nietzsche, dispone tanto al interior como al exterior del viviente en términos
de lucha. No se trata de que las fuerzas externas no resulten relevantes para el viviente,
sino que no implican el nivel de intensidad relativa que el planteo darwinista supone, y
por ende, no disponen una division tajante entre un exterior que supone lucha, y un

interior que no.

La relacion entre Darwin y Nietzsche, entonces, no transcurre por una duplicidad
maniquea. No se trata de una perspectiva de la teleologia frente a una antiteleologica, ni
de una vida productora de excepcionalidades frente a una que no la permite, ni de una
vida de la lucha interna frente a una de la lucha externa. Roto el trayecto metafisico, y
volcada al devenir del plano existencial, la vida se desplegaba, desde las palabras de
Zarathustra, como un proyecto para milenios, en una continua ascendencia del poder.
Sin embargo, como analizamos en el anterior capitulo, ese proyecto resultaba luego
resituado: ‘No es mi problema qué reemplazard al ser humano: sino qué tipo de humano
se debe elegir, se debe querer, se debe criar como tipo mas valioso...”*° Dejado de lado
como problema el Ubermensch, la pregunta por el hombre a querer —a criar- conlleva a
una confrontacién con el tipo del nihilista, con el hombre agobiado, descendente,
producto de la perspectiva cristiana y de sus sombras. El proyecto nietzscheano
aparecerd asi, historicamente situado, en pugna con —entre otros- el discurso darwinista,

como sombra cientifica de Dios, como apadrinador del hombre descendente. Ahora

3% NF, Herbst 1885-Herbst 1886, KSA 12, 2[99], p. 109 (FP, Otofio de 1885-Otofio de 1886, 2 [99], p.
105).

3% NF, Ende 1886- Friihjahr 1887, KSA 12, 7[9], p. 295; FP, fines 1886-primavera 1887, 7[9], p. 211.

3% NF, November 1887-Mirz 1888, KSA 13, 11[413], p. 191; FP, Noviembre de 1887-Marzo de 1888,
11[413], p. 490.



bien, en orden de poder confrontar con un discurso que, en multiples formas, se hallaba
arraigado desde hace dos mil afios, habiamos establecido que el propio discurso
nietzscheano habia de adquirir la fortaleza propia de la ‘gran salud’ (Grofe Gesundheit):
un cuerpo jerarquizado bajo la especifica perspectiva de una fuerza —una voluntad de
poder sustentada en la supremacia de principio (prinzipielle Vorrang) de las fuerzas
vitales activas. La anti-antiteleologia nietzscheana se revela asi como un recurso tactico,

como una herramienta util**’

en la confrontacidon discursiva: al trasladar la posicion
discursiva de Darwin al campo de lo teleologico, permite evaluar la correspondiente
perspectiva —y con ella, la propia nietzscheana- en términos de sus efectos. Podemos asi
realizar una relectura, en términos de recursos tacticos nietzscheanos, del citado

fragmento Anti-Darwin:

Anti-Darwin.-En lo que se refiere a la famosa ‘lucha por la vida’, a mi a veces me
parece mas aseverada que probada. Se da, pero como excepcidn; el aspecto de
conjunto de la vida no es la situacion calamitosa, la situacion de hambre, sino mas
bien la riqueza, la exuberancia, incluso la prodigalidad absurda, -donde se lucha, se
lucha por el poder... No se debe confundir a Malthus con la naturaleza. —Pero
suponiendo que esa lucha exista —y de hecho se da-, termina, por desgracia, al
revés de como lo desea la escuela de Darwin, al revés de como acaso seria licito
desearlo de ella: a saber, en detrimento de los fuertes, de los privilegiados, de las

excepciones afortunadas.’”®

La labor nietzscheana, en este fragmento, parece adquirir caracter de progresion:
avanza desde el campo discursivo de Darwin, hasta arribar al propio. El reemplazar una
situacion de estrechez de recursos por una de prodigalidad obedece a una confrontacion
argumentativa del orden de la refutacion: si no hay escasez de recursos, se difumina la
struggle for existence. Mas, como habiamos marcado, el interés de Nietzsche no reside
en las refutaciones® -en efecto: el juego argumentativo de la refutacion supone la idea

de concepto en si, contraria a la de concepto como herramienta util. El planteo del

%7 Bsta es, de hecho, la caracterizacion que el concepto adquiere para Nietzsche, como marcamos en el
anterior capitulo.

398GD, “Sreifziige eines Unzeitgemdssen”, § 14, KS4 6, pp. 120-121; CI, “Incursiones de un
intempestivo”, § 14, p. 95.

% Respecto de un libro de Paul Reé, Nietzsche afirma: ‘En la obra antes mencionada (...) me referi a con
ocasion y sin ella, a las tesis de aquél, no refutandolas —jqué me importan a mi las refutaciones!- sino,
cual conviene a un espiritu positivo, poniendo, en lugar de lo inverosimil, algo mas verosimil, y en lugar
de un error, otro distinto.” GM, Vorrede, 4, KSA 5, p. 221 (GMo, Prélogo, 4, pp. 25).



argumento de la escasez de los recursos permite poner en juego su propia artificialidad:
al establecer Nietzsche que ‘no se debe confundir a Malthus con la naturaleza’, pone de
manifiesto su caracter tendencioso —en tanto supuesto construido con el fin de presentar
una especifica relacion viviente-medio. Asi Nietzsche, empujando al concepto hacia su
propio campo discursivo —en tanto lo dispone como construccion-, prepara —como antes
sefialamos- la obertura para ubicar la confrontacion plenamente desde su propia
perspectiva: la construccion teodrica darwinista provee como resultado una vida
descendente. Esto, puesto como efecto de la seleccion natural, resulta, desde la
perspectiva nietzscheana, su causa: el artificio de la universal naturaleza avara busca
justificar lo ya presupuesto, la lucha por la existencia. Y esto es justamente lo que el
recurso nietzscheano de la teleologia busca evidenciar: no es que el ser vivo decante en
una lucha por la existencia a partir del armado tedrico darwinista, sino que ese armado
supone un viviente que tiende a conservar su existencia. Lo fundamental, asi, no es el
armado tedrico-argumental que sostiene una perspectiva vital determinada, sino el tipo
de vida que atraviesa ese armado: una vida que es valida solo en tanto es capaz de
conservar su existencia, o una que tienda al aumento de poder; esto es lo que el recurso

teleologico permite evidenciar*®.

Ahora bien, esta perspectiva, que permite pensar el modo en que el recurso teleologico
es utilizado en funcién de la confrontacion con la teoria darwinista, podemos
denominarla sincronica. Sin embargo, una perspectiva diacronica, que permita poner
dicha caracterizacion teleoldgica en serie hacia dentro del analisis del concepto de vida
en Nietzsche que hemos trazado, se hace necesaria. Para ello, retornaremos al punto en
el que resituamos el trayecto que Zarathustra marca para la vida. Como habiamos
marcado en el anterior capitulo, Nietzsche sostiene que los hombres no estan atn
preparados para las ensefianzas de Zarathustra —y por ello, lo anunciado por ¢l resulta en
un proyecto para milenios. En este sentido nos es posible comprender el siguiente
fragmento nietzscheano: ‘es un falseamiento de los hechos decir: el sujeto ‘yo’ (Ich) es
la condicion del predicado ‘pienso’. (...) cabezas mas rigurosas acabaron aprendiendo a
pasarse sin ese ‘residuo terrestre’ [es decir, el yo] y acaso algin dia se habituara la gente,

también los logicos, a pasarse sin aquel pequeno ‘ello” (Es) (al que ha quedado

" En este sentido es posible tomar la afirmacion de Glenn: ‘la epistemologia es un tema moral, y por
tanto es un terreno de lucha clave en el conflicto entre los fuertes y los débiles’ (Glenn, P., “The Politics of
Truth: Power in Nietzsche’s Epistemology’, en Political Research Quarterly, Univ. of Utah, vol. 57, n. 4,
2004, pp. 575-583, p. 577). [La traduccion es nuestra]



reducido, al volatilizarse, el honesto y viejo yo)’*!

El ello (Es), concebido no al modo
unitario del yo (Ich), sino como conjunto conflictivo de fuerzas, es un recurso
conceptual —una herramienta util- dispuesto en un momento determinado, en orden de
dar una caracterizacion funcional a lo vital que permita estipular una mayor tendencia al
poder — en tanto permite pensar al devenir vital como continua reconfiguracion**- que
la que permite el concepto de yo (Ich); sin embargo, también es algo a ser superado.
Asi, el yo y el ello marcan la disposicion diacrénica de conceptos que, como
herramientas Utiles, se despliegan en la perspectiva de una vida que se autosupera.
Puesto en esta perspectiva, el recurso teleoldgico nietzscheano se sitia historica y
estratégicamente: en tanto el hombre no se halla aun preparado para las ensefianzas de
Zarathustra®®, en orden de proveer de una confrontacion discursiva solida —imbuida de
la capacidad de la ‘gran salud’- se ha de disponer, como herramientas Wtiles*”, de
elementos que si sean pasibles —en ese lugar, en este momento- de ser abordados —y
comprendidos*®. Esta labor de compromiso configurativo, que busca desplegar una
adecuada discursividad confrontativa, se halla correctamente ilustrada en el fragmento
Anti-Darwin analizado: es en la progresividad del corrimiento de campo discursivo

desde donde Nietzsche emplaza su estrategia combativa®®.

' JGB, 18, KSA 5, p. 31; MBM, 18, p. 28.

42 Asi, Jara sostiene, en oposicion a la figura del yo que en el ello ‘la relacion entre la pluralidad de estas
fuerzas constituiria la base de nuestro ‘pensar’ y nuestra ‘conciencia’, las cuales se ‘manifestarian en
distintas formas de dominacion’ (Jara, J., Nietzsche, un pensador postumo: el cuerpo como centro de
gravedad, Ed. Anthropos, Univ. de Valparaiso, 1998 p. 184).

“3 Cfi al respecto “Who is the Ubermensch? Time, Truth and Woman in Nietzsche’, en donde Ansell-
Pearson se explaya sobre la dificultad que el Ubermensch respesenta en términos de comprension (e
incluso de coherencia) tanto como figura en si, como en su relacién con el eterno retorno (Journal of the
History of Ideas, vol. 53, n. 2, 1992, pp. 309-331).

4% Asi, nos situamos en una perspectiva diferente a la planteada —entre otros- por Norris, quien sostiene
que la voluntad de poder es concebida, en contraposicion a Darwin, como ‘una voluntad fisioldgica de
crecimiento’ (Norris, M., ‘Darwin, Nietzsche, Kafka and the Problem of Mimesis’, en MLN, Johns
Hopkins Univ, Press, vol. 95, n. 5, 1990, pp. 1232-1253, p. 1235); del mismo modo, Richardson sostiene
eminentemente una perspectiva metafisica de la voluntad de poder (una ‘power ontology’), ‘como una
fuerza universal mas bascia que la seleccion darwiniana’ (Richardson, J., ‘Nietzsche Contra Darwin’, en
Philosophy and Phenomenological Research, vol. 65, n. 3, 2002, pp. 537-575, p. 539) —es decir, situan la
confrontaciéon en un plano ontobioldgico y no discursivo-epistemologico.

45 Leloir sotiene que ‘el desarrollo de la biologia en la primera mitad del siglo XIX en Alemania fue
guiado por un nucleo de ideas y un programa de investigacion’, del cual ‘la mas temprana formulacion’ se
encuentra en los escritos de Kant. ‘Kant sostenia que las ciencias de la vida debian sostenerse en ultima
instancia en un marco explicativo unitivo de los principios de la teleologia y el mecanicismo.’ (Leloir, T.,
The Strategy of Life, Teleology and Mechanics in Nineteenth-Century German Biology, Chicago Univ.
Press, 1982, p. 2) [La traduccion es nuestraj. Es dentro de este marco explicativo que —sostenemos-
Nietzsche despliega la utilidad de la teleologia como herramienta.

% Vale una aclaracion: esta estrategia se emplaza, como Nietzsche mismo sefiala, en un muy largo plazo
—justamente en tanto el hombre no esta listo para las ensefianzas de Zarathustra; asi, se ha de distinguir
progresividad de recato. Babich sostiene que ‘Nietzsche concebia a su estilo como un desafio a los
posibles lectores’ (Babich, B. E., Reflecting Science on the Ground of Art and Life, NYU Press, 1994, p.
23). No se trata de que los ataques discursivos de Nietzsche no hayan de ser vehementes -o incluso
suponer un desafio- sino que, principalmente, lo que han de ser es efectivos; de este modo, han de



Retomemos, asi, el comienzo del parrafo: no existe, entre Nietzsche y Darwin, una
confrontacion maniquea, en donde sintéticamente lo teleologico se oponga a lo
antiteleologico, lo excepcional a lo no excepcional, lo externo a lo interno. La
confrontacion se produce en una disposicion mas sutil, que sin embargo busca dejar
patente —via recurso teleologico- la tipologia viviente que cada perspectiva sostiene: una
vida que lucha para conservarse —y que marca el tipo de vida enfermo, del nihilismo*”’-,
y una vida que lucha por el poder. El recurso teleologico que sustenta esa estructura de
confrontacion discursiva, al ser puesto en serie diacronica hacia el interior de la
perspectiva nietzscheana, permite instalarlo como ficcion util: algo que, en el devenir

vital, quiza pierda su sentido de ser.

Como habiamos establecido en el primer capitulo, tras la desilusion que el modelo de la
psicologia neurofisioldgica produce en Freud —y que lo lleva a dejar inédito el Entwurf
einer Psychologie-, un nuevo modelo explicativo del aparato psiquico surge
paulatinamente; el nombre —metapsicologia- aparece por primera vez en la carta a Fliess
del 13 de febrero de 1896. Anos mas tarde, Freud clarifica el fundamento
epistemologico que dicho modelo supone: no se trata ya de ‘subordinar el material
psicoldgico a puntos de vista bioldgicos; esta dependencia debe rechazarse tanto como
la dependencia filosofica, fisiologica o de la anatomia del cerebro.”*® La metapsicologia
suponia entonces la inauguracion de un campo epistemologico de especificidad propia
para el psicoanalisis; el recurso a la biologia como fundamento explicativo quedaba
vedado. El psicoanalisis, asi, buscaba apuntalar un caréacter cientifico a partir de sus
propias formulaciones teorico-clinicas.

Ahora bien, ;independencia implica completa separacion? Dicho de otro modo, /el
establecimiento de un campo epistemoldgico propio supone el total divorcio respecto a
cualquier perspectiva extrapsicologica? Como Freud mismo establece, lo necesario para

el establecimiento de dicho campo es la modificacion de la relacion de subordinacion.

instalarse en una orbita de compresion respecto de la cual, como Nietzsche sostiene, las ensefianzas de
Zarathustra se hallan para la mayoria vedadas. Si no existiesen, asi, puntos de contacto discursivos —
centralmente, segiin analizamos, el concepto de teleologia- una confrontacién a ser entendida resultaria
imposible —lo cual, en el campo discursivo, equivale a decir que la confrontacion en si resultaria
imposible.

47 Cabe aqui aclarar que existen dos tipos de nihilismo, en tanto el mismo puede ser ‘sintoma de creciente
fortaleza o de creciente debilidad’ (NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[60], p. 364; FP, Otoio de 1887, 9 [60],
p. 251. Para profundizar en su diferencia, cfr. Cragnolini, M. B., Moradas nietzscheanas. Del si mismo,
del otro y del entre. Bs. As., La Cebra, 2006. Por supuesto, aqui nos estamos refiriendo al primer tipo de
nihilismo, sobre el cual Nietzsche funda su diagnostico.

% Carta a Jung, 30 de noviembre de 1911 (Freud, S. y Jung, C. G., Correspondencia, trad. Alfredo Guéra
Miralles, Ed. Trotta, Madrid, 2012).



En este sentido es comprensible la afirmacion de Bercherie, que, refiriéndose a la
metapiscologia, estipula que ‘lo que Freud propone en ese punto es un modelo muy
claramente evolucionista, y no ya una ‘psicologia para neurdlogos”, en el cual se hace

‘mas lugar a la significacion™*"

, articulada a un amplio crecimiento de la clinica. Si el
pasaje de un modelo neurofisiolégico a otro enmarcado desde una perspectiva
evolucionista implica el aumento del campo de la significacion, es justamente en tanto
el modo de relacionar los elementos bioldgicos con los clinicos se ha modificado
profundamente: las referencias de tipo bioldgico se hallan ahora al servicio de la
creciente produccion tedrico-clinica del psicoanalisis*”.

El conjunto de elementos que forma parte de la influencia biolodgica en el marco de la
metapsicologia presenta, como estipula Bercherie, una clara perspectiva evolucionista,
en la que influyen las dos grandes lineas de pensamiento de fines del siglo XIX en torno
a la evolucion, el lamarckismo y el darwinismo. Freud afirma en su Presentacion
autobiografica (Selbstdarstellung Autobiographie), refiriéndose al darwinismo, que

2411

‘prometia un extraordinario avance en la comprension del mundo’*". Sin embargo, el

caracter especifico que aparece asociado a la metapsicologia —el caracter dindmico, de
transformacion, de cambio- es un cardcter que resulta propio de la perspectiva

1412

evolucionista en general®“, en oposicion a la escuela biologica fijista —que sostiene la

inmutabilidad en el tiempo de las especies.

49 Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Paidos, Buenos Aires, 1996, p. 337.

4% En este sentido, nos apartamos de la linea interpretativa biologicista, que sostiene, justamente, que el
proyecto freudiano, plasmado en el Entwurf einer Psychologie, de reducir la dindmica del sistema
psiquico a un entramado fisioneuronal, se mantiene al momento de la metapsicologia, reemplazando el
esquema neuronal por la biologia evolucionista. Uno de los textos mas reconocidos que sostiene dicha
interpretacion es el amplio libro de Frank Sulloway, Freud, Biologist of the Mind (Harvard Press, 1992),
en donde Sulloway caracteriza a Freud como ‘criptobidlogo’ (cryptobiologist), es decir, un bidlogo
encubierto, que hace de ciertas hipdtesis evolucionistas —‘inspiraciones biologicas’ (p. 419)- los
fundamentos del psicoanalisis. Para ello, Sulloway postula los objetivos tedricos del psicoanalisis en base
a tres elementos —como explicar la represion, por qué lo sexual es la causa preponderante de la neurosis, y
por qué se produce en un individuo determinado un tipo de neurosis y no otro-, es decir, reduce
ampliamente el alcance y complejidad del psicoanalisis. Por el contrario, en tanto dicho aspecto del
psicoanalisis se amplia considerablemente, es que sostenemos que los elementos bioldgicos no podrian
actuar sino como auxiliares del cuerpo tedrico psicoanalitico. Al respecto, Gershenowitz sefala un
cuestionamiento del colega y paciente de Freud, Joseph Wortis, en relacion a la evidencia bioldgica que
apuntaba contra la hipotesis lamarckiana de la heredabilidad de los caracteres adquiridos —sostenida por
Freud-, y la respuesta de éste: ‘Pero no podemos preocuparnos por los bidlogos. Tenemos nuestra propia
ciencia. Debemos ir por nuestro propio camino’ (Gershenowitz, H., The influence of Lamarckism on the
Development of Freud’s Psychoanalytic Theory, Glassboro State College Press, 1978, p. 107) [La
traduccion es nuestral.

1 Selbstdarstellung Autobiographie, GW, X1V, p. 45; Presentacion autobiogrdfica, OC, XX, p. 20.

12 En esta perspectiva, Assoun afirma que ‘Lo que le interesa a Freud no es la doctrina de la ‘seleccion’
(el término, por asi decirlo, no le pertenece a su pluma) pero si la referencia a la evoluciéon como modo de
comprension. Es un hecho que el modo de explicacion metapsicoldgico se apoya sin cesar en un proceso
de diferenciacion.’ (Assoun, P. L., El freudismo, Siglo XXI Ed., Buenos Aires, 2003, p. 89).



La influencia de la teoria darwinista resulta en Freud mas explicita que aquella del
lamarckismo: no sélo por la formacion del propio Freud*", sino por la concreta mencion

14 Al referirse a los tics y movimientos particulares de

de Darwin presente en su obra
las histéricas —en términos de inervacion somadtica-, Freud encuentra una disposicion
andloga a la modalidad del gesto animal referida por Darwin en su libro The Expression
of the Emotions in Man and Animals (La expresion de las emociones en los animales y

415 a saber, que

en el hombre). Asimismo, ‘la conjetura de Charles Darwin
primitivamente el hombre vivia en pequefias hordas dirigidas por un macho dominante-
es tomada por Freud en Totem und Taboo, al momento de presentar el mito del asesinato
primordial del Padre de la horda primitiva.

Respecto de Lamarck, si bien no existen menciones explicitas, es posible marcar las
directas influencias que los postulados de su teoria hallan en Freud. En efecto, la
hipétesis lamarckiana de la herencia de los caracteres adquiridos —a saber, que los
rasgos evolutivos son transmitidos hereditariamente- se asemeja, en cuanto al
mecanismo, al modo explicativo freudiano de fijacién y reiteracion traumatica hacia
dentro de una cultura —las experiencias del hombre primitivo, al reiterarse, fijan una

416 Ha de mencionarse aqui, asimismo, a la

impronta que presenta caracter hereditario
ontogenia de Haeckel, como tercera linea de influencia evolucionista en el encuadre
freudiano de la metapsicologia. Sin embargo, -y aunque Haeckel fue discipulo de
Darwin- la misma resulta tedricamente dependiente del lamarckismo, en tanto la
principal tesis sostenida —que los desarrollos ontogénicos se corresponden con los

filogénicos*'’- se sostiene a partir de la hipotesis lamarckiana de la heredabilidad de los

413 Como menciona Ritvo en Darwin’s influence on Freud: a Tale of Two Sciences, los estudios de Freud
en la Universidad de Viena implicaron una fuerte influencia darwinista: bajo los profesores Ernst Briicke,
Carl Claus, y Theodor Meynert, Freud estudia zoologia y fisiologia, orientadas desde la teoria evolutiva
de Darwin (Cfr. Ritvo, L. B., Darwin’s influence on Freud: a Tale of Two Sciences, Yale Univ. Press,
1990).

#1* Como marca asimismo Ritvo, mientras que Darwin es mencionado mas de una veintena de veces en
los escritos freudianos, no existe una sola referencia directa a Lamarck —aunque si sea nombrado en su
correspondencia. (Cfr. Ritvo, L. B., Darwin’s influence on Freud: a Tale of Two Sciences, Yale Univ.
Press, 1990, p. 13).

5 Cfi. Andlisis de masas y psicologia del yo (Massenpsychologie und Ich-Analyse), OC, tomo XIX.

418 Cfy. Das Ich und das Es (El yo y el ello); se expresa en la misma linea en Der Mann Moses und der
Monotheistiche Religion (Moisés y la religion monoteista), al referirse a la herencia de los caracteres
adquiridos al momento de explicar huellas mnémicas arcaicas en individuos neurdticos.

417 Como hace notar Assoun, no existe asimismo una explicita referencia a Haeckel en la obra freudiana —
y si, como con Lamarck, en su correspondencia-, pero si a su ley de la ontogenia: ‘En estos ultimos afios
los autores psicoanaliticos han reparado en que la tesis ‘la ontogénesis es una repeticion de la filogénesis’
tiene que ser también aplicable a la vida animica, lo cual dio nacimiento a una nueva ampliacion del
interés psicoanalitico’ (Das Interesse an der Psychoanalyse, GW, VI, p. 41; El interés por el
psicoandlisis, OC, XIIL, p. 187).



caracteres adquiridos (Cfr. Sulloway, F., Freud, biologist of the mind, Harvard Press,
1992).

Sin embargo, en términos de similitud, el aspecto de la teoria lamarckiana que resulta
mas relevante para nuestro analisis es aquel del esfuerzo (Drang) interno que los seres
vivos presentan en pos de una capacidad adaptativa respecto al medio. La propia
modificacion del medio supone exigencias al viviente, en pos de su supervivencia;
dichas exigencias fijan ciertos caracteres —adquiridos a través de determinados usos
organicos- los cuales, posteriormente, son transmitidos via herencia. Ahora bien, como
marca Dominguez, ‘este esquema de habituaciébn no responde meramente a una
respuesta preformada a un estimulo del medio (como una suerte de estimulo-respuesta),
sino que los organismos poseen una necesidad interna de adaptarse al entorno.’*'* Esta
tendencia interna se halla claramente reflejada en la concepcion freudiana de pulsion*"”
(Trieb): “(...) las pulsiones, y no los estimulos exteriores, son los genuinos motores de
los progresos que han llevado al sistema nervioso (cuya productividad es infinita) a su
actual nivel de desarrollo.”**° Sin embargo, asi como, en tanto continua fuente endogena
de estimulo, la concepcion de pulsion freudiana encuentra un paralelo en el esfuerzo
(Drang) interno lamarckiano, halla asimismo su divergencia en cuanto a la tendencia
especifica de dicho impulso. En efecto, mientras que en el lamarckismo ese esfuerzo
interno esta puesto al servicio de la adaptabilidad al medio, la pulsion erodtica y la
pulsion tanatica, con sus tendencias particulares, se traban en luchas y en ligazones que
solo parcialmente se articulan a la relacion del viviente con el medio. Lo distintivo de la
pulsion en Freud resulta, asi, en una capacidad de variabilidad perversa.

Este caracter de conflicto parece suponer un retorno a Darwin. Freud sostiene la
hipotesis lamarckiana de la heredabilidad de los caracteres adquiridos, en tanto le
resulta util como dispositivo explicativo de la herencia de las pautas culturales-

traumaticas del hombre primitivo**!. La cuota de azar que supone la variabilidad al

*® Dominguez, G. A., Freud y su relaciéon con la biologia: entre Darwin y Lamarck, V Congreso
Internacional de Investigacion y Practicas en Psicologia, Acta Académica, UBA, Buenos Aires, 2013,
http://www.aacademica.com/000-054/95.

9 Gershenowitz sefiala que, en una carta a Abraham del 11 de noviembre de 1917, Freud sostiene,
respecto del impulso interno lamarckiano que ‘crea y transforma organos, no es otra cosa sino el poder
del inconsciente sobre el propio cuerpo’. (Gershenowitz, H., The influence of Lamarckism on the
Development of Freud’s Psychoanalytic Theory, Glassboro State College Press, 1978, p. 106) [La
traduccion es nuestral.

20 TT, GW, X, p. 347; PDP, OC, X1V, p. 118. En esta definicién de pulsién, Freud —en mayor sintonia con
nuestro analisis del capitulo I- choca con la concepcion de pulsion como pura compulsion de repeticion
(Wiederholungszuang), planteada como hipdtesis en Jenseits des Lustprinzip.

#! La postura freudiana de la heredabilidad no decanta, por supuesto, en una evolucion progresiva, como
Freud mismo se encarga de sefialar, al momento de descartar la posibilidad de concebir una ‘pulsion de
superevolucion’ (Trieb zur Hoherentwicklung) (GW, XIIL, p. 36 (MPP, OC, XVIIL, p. 37).



interior de la teoria de la seleccion darwiniana impide el sostenimiento de dicha tesis
freudiana. Sin embargo, otros efectos del azar en la variabilidad hallan un punto de
encuentro en la perspectiva freudiana. El azar rompe la posibilidad de una continuidad
progresiva en la evolucion; como establece Bercherie, ‘una rama evolutiva puede
originarse en un punto periférico de la etapa precedente, incluso brotar de un estrato ya
antiguo’, y por ende, ‘se introduce la posibilidad de conflicto en las etapas de la
evolucion.”* Si, seglin la ley biogenética de Haeckel, la ontogenia recapitula la
filogenia, entonces la posibilidad de conflicto en el transcurso evolutivo —y la propia

43 Como

dindmica de conflicto por la supervivencia- se trasladan al interior del viviente
Darwin establece: ‘jPor lo tanto nuestra ascendencia esta en el origen de nuestras malas
pasiones! jNuestro abuelo es el diablo, en forma de babuino!’** El choque entre
instintos egoistas y sociales, producto del azar evolutivo, parece asi confluir en términos
de conflicto con el planteo de pulsiones erdtico-tanaticas; sin embargo, estas tltimas no
son concebidas desde un azar, producto de relaciones externas, sino como los impulsos
fundamentales de todo ser vivo —y por ende, el conflicto resulta inherente a todo

viviente*?®

, y lo caracteriza de una inherente inadaptabilidad.

Al buscar valorizar al discurso darwiniano a partir de sus efectos, la perspectiva
nietzscheana le otorga al viviente un impulso cardinal (kardinalen Trieb) tendiente a la
conservacion adaptativa. Planteada en términos de principio teleologico, esa disposicion
es confrontada con el impulso propio de la vida en términos de Wille zur Macht, a dejar
salir la fuerza. Situdndonos en este registro discursivo, es posible determinar la cercania
de la dindmica vital nietzscheana respecto de la freudiana. Existe, en un primer
momento, confluencia con Lamarck en cuanto a la potencia interna; si Nietzsche marca
el ‘escamoteo’ al que la capacidad propia de las fuerzas internas se ha visto sometida en
la biologia moderna, respecto de las influencias externas, Freud pone a las pulsiones

como fuentes continuas de estimulo interno. Ahora bien, asi como coinciden en el

422 Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Ed. Paidos, Buenos Aires, 1996, p. 199.

23 Desde una perspectiva psicoanalitica, hay alli una clara coincidencia con la modalidad de formacién de
conflictos represivos en términos historicos, que involucran los avatares personales del paciente (Cfr.
Conferencias introductorias al psicoandlisis, Compendio de psicoandlisis, entre otros).

424 Citado en Bercherie, P., Génesis de los conceptos freudianos, Ed. Paidos, Buenos Aires, 1996, p. 199.
425 Pichot sefiala justamente, que el punto de mayor oposicién entre Lamarck y Darwin pasaba porque
para este ultimo ‘no existe en los seres vivos una tendencia a la complejizacion’ (Pichot, A., Histoire de
la notion de vie, Gallimard, Paris, 1993 p. 820) [La traduccion es nuestra]. En cercania con el esfuerzo
(Drang) interno de complejizacion lamarckiano, se produce desde la pulsion freudiana una fuente de
conflicto interna y continua, diversa a las formaciones conflictivas de causas eminentemente externas en
la perspectiva darwinista.



mismo punto, asi se diferencian: frente a un esfuerzo (Drang) puesto al servicio de la
adaptabilidad al medio, tanto en Freud como en Nietzsche los impulsos internos
suponen una capacidad de proyeccion independiente respecto de su entorno; en ambos,
asi, el impulso tiene capacidad perversa.

La potencia y el caracter con que es retratado el milieu enmarcan, sin embargo, de
modo diverso dicha capacidad: en tanto Nietzsche plantea la necesidad de dictar la
supremacia de principio (prinzipielle Vorrang) de los impulsos (7rieben) internos
respecto de los influjos del medio —medio que es concebido, como marcamos, mas bien

426_

en términos de prodigalidad- en Freud —acercandolo a la posicion darwinista™°- el

medio presenta poderes tales que ‘para el organismo vivo, la tarea de protegerse contra

427 con lo cual esas

los estimulos es casi mds importante que la de recibirlos (...)
capacidades necesariamente se hallan mucho mas limitadas en cuanto a su potencia. Asi,
es la propia relacion proporcional de potencia para con ese medio lo que permite pensar
una divergencia de capacidad vital impulsiva (treibend): en tanto esas potencias
externas al viviente resultan para Freud —comparativamente- de amplio poder, es en el
sostenimiento de la propia integralidad vital en donde gran parte de la capacidad
pulsional independiente se involucra.

La relacion entre el viviente y su medio permite completar el panorama de la dindmica
vital propia a Nietzsche por un lado, y Freud, por el otro, en términos generales. Nos
interesard, por ende, analizar la modalidad especifica con que dichas perspectivas se
desenvuelven al momento de pensar una configuracion vital concreta. En tanto nuestro
analisis se ha trazado eminentemente a partir del lugar que el riesgo y el conflicto
ocupan dentro de la economia vital, la postura ante la guerra —tema especificamente

tratado por Feud en Warum krieg?- nos permitird dar cuenta del modo de dicho

desenvolvimiento.

I11. 4. La vida misma: convergencias y divergencias a través del limite

#6'Y esto podria, desde la perspectiva nietzscheana, reconducir a Freud al campo discursivo opuesto —en
tanto estableciendo una situacion eminentemente defensiva del viviente frente a la capacidad hipertrofica
del medio.

27 JL, GW, X111, p. 26 (MPP, OC, XVII, p. 27).



111. 4. i. Convergencia: la disrupcion del conflicto

En el texto freudiano ;Por qué la guerra? (Warum krieg?), el autor, como respuesta a
un pedido de Einstein**®, se pregunta por los posibles caminos a emprender para lograr
la prevencion y cese de las guerras. Freud analiza el asombro ante la facilidad con que
se da el entusiasmo para con la guerra por parte de los hombres, y lo explica a través de
su teoria dual de la pulsion: asi como existen pulsiones erdticas, habrd un grupo
pulsional con tendencia a la destruccion y la muerte; asimismo, actian siempre
entrelazadas, de modo que ninguna motivacion puede adjudicarse puramente a una de
estas categorias. Es asi que varios motivos responderan a la inclinacion por la guerra,
entre ellos, el gusto por la destruccidn, fusionado con varios ideales que faciliten su
satisfaccion.
La pulsion de muerte obra en todo ser vivo, tendiendo a llevarlo a lo inanimado
nuevamente; en pos de la preservacion de la vida, dicho impulso es dirigido hacia lo
externo, en forma de agresion/destruccion, aunque parte de él se mantiene siempre
activo en el interior. De este modo se establece una fundamentacion vital-pulsional para
las tendencias ‘malignas y peligrosas’ del hombre; de este modo, resulta inutil la
busqueda de eliminacion inmediata de dichas tendencias agresivas en el hombre.

Indirectamente se combaten dichas pulsiones mortiferas a través de sus antagdnicas, las
erdticas: ‘todo cuanto establezca ligazones de sentimiento entre los hombres no podra
menos que ejercer un efecto contrario a la guerra’.*

Finalmente, trata el punto de los abusos de autoridad: la divisioén dirigentes/dirigidos es
una desigualdad ‘innata e irremediable’. Siendo éste el caso, la mejor solucion es educar
un ‘estamento superior de hombres de pensamiento autonomo, que no puedan ser
amedrentados y luchen por la verdad, sobre los cuales recaeria la conduccion de las

masas heteronomas’.*° Y luego,

Lo ideal seria, desde luego, una comunidad de hombres que hubiese sometido su
vida pulsional a la dictadura de la razon. Ninguna otra cosa podria llevar a una

unidad tan completa y resistente entre los hombres, aunque se renunciara a los

42 1 a carta de Einstein se halla fechada en Caputh, cerca de Postdam, el 30 de julio de 1932.
2 Warum Krieg?, GW, XV1, p. 139; ;Porqué la guerra?, OC, XXII, p. 195.
0 Ibid., p. 140; p. 196.



lazos afectivos entre ellos. Pero con toda probabilidad esta es una esperanza

utdpica’.*!
Si la tendencia agresiva es natural, ;por qué existe una indignacion por la guerra? Pues
porque cada hombre tiene derecho a su propia vida, a no tener que matar a otros, etc.
Segun Freud, se trata de justificaciones racionales, articuladas al desarrollo del proceso
de evolucion cultural (civilizacion), que presentan fundamentos organicos: ‘Sensaciones
que eran placenteras para nuestros antepasados son indiferentes o aiin desagradables
para nosotros; el hecho de que nuestras exigencias ideales éticas y estéticas se hayan
modificado tiene un fundamento organico’*? La cultura presenta dos caracteres
distintivos: el fortalecimiento del intelecto, que comienza a dominar la vida pulsional, y
la interiorizacion de las tendencias agresivas, con todas sus ventajas y desventajas. La
guerra resulta la negacion de todos estos logros: ‘todo lo que impulsa el desarrollo de la

cultura trabaja también contra la guerra’.

Comparativamente, se encuentran muchas convergencias entre las posiciones de Freud
y Nietzsche relativas a las tematicas tratadas en El por qué de la guerra; para ilustrar
esto, se tomaran tres puntos de importancia neuralgica. Primeramente, se encuentra en
Freud la division dirigente/dirigido como inherente las relaciones entre comunidades;
esto se halla en Nietzsche, a su vez, en la determinacion de la estratificacion
superior/inferior como algo propio de las relaciones sociales. Lo natural del hombre

ascendente es querer s€r amo, €S querer dominar:

Exigir de la fortaleza que no sea un querer-dominar, un querer-sojuzgar, un querer-
ensefiorearse, una sed de enemigos y de resistencias y de triunfos, es tan absurdo

como exigir de la debilidad que se exteriorice como fortaleza.**

Incluso el advenimiento del hombre moderno, -del nihilista, del hombre descendente-,
no solo proyecta una nivelacion hacia abajo de todos los hombres, sino que,
principalmente, lo que hace es invertir la pertenencia al lugar de preponderancia, elevar
al hombre bajo y hundir al fuerte —vale decir, mantiene una estratificacion, pero

corrompida. La aversion nietzscheana contra el hombre moderno se sostiene porque,

1 Ibid., p. 140, p. 196.
2 Ibid., p. 141; p. 198.
3 GM, KSA 5, Zuerst Abhandldung, p. 222; Tratado primero, 11, GMo, p. 56.



justamente, ya no haya nada que temer de ¢él, y es este hombre mediocre quien ha
‘aprendido a sentirse a si mismo como la meta y la cumbre, como el sentido de la
historia, como ‘hombre superior’ (...)**

En segundo lugar, se encuentra la relacion de lo vital con los valores estético-éticos; asi
como en Freud la variacion histérica de dichos valores tiene fundamentos que
responden a la propia vitalidad corporal, en Nietzsche —como analizamos en el anterior
capitulo- el origen de valores actuales es elucidado genealdgicamente en funcion de
otros primitivos, y éstos en razon de sentimientos y sensaciones dadas. Si en su
Genealogia de la moral Nietzsche se ocupa principalmente del andlisis y
caracterizacion de los origenes de los conceptos de ‘bueno’ y ‘malo’, se aboca asimismo
a otros ejemplos que delinean su trayecto genealdgico, estipulando sus origenes en
sensaciones organicas placenteras o displacenteras, fortificadoras o debilitadoras. En
este trayecto analiza la procedencia del concepto de culpa (Schuld) como procedente

‘del muy material concepto ‘tener deudas’ (Schulden)**

, deudas que podian ser
pagadas a través de la generacion de sufrimiento en el deudor. Nietzsche concluye: (...)
(en qué medida puede ser el sufrimiento una compensacion de ‘deudas’? En la medida
en que hacer-sufrir produce bienestar en sumo grado (...)"**

Finalmente, como tercer punto, la perspectiva, en Freud, de que estos cambios
corporales encuentren parte de su realizacion via proceso civilizatorio, adquiere amplia
consonancia en Nietzsche: la conformacion de funciones y caracteres psiquicos se
produce via métodos de domesticacion y civilizaciéon de lo impulsivo humano. En
efecto, la memoria es estipulada por Nietzsche como un producto cuya mecanica
constructiva se proyecta en la domesticacion de impulsos plebeyos a partir del dolor: la
lapidacion, la rueda, el empalamiento, en fin, todo tipo de torturas aplicadas
directamente al cuerpo —y que fungian a su vez como especticulo para los otros- se
centraban en un mismo objetivo: ‘Con ayuda de tales imagenes y procedimientos se

acaba por retener en la memoria cinco o seis ‘no quiero’”.*’

Estas convergencias posicionales encuentran una articulacion directa en la similitud
estructural que se halla en ambos autores respecto de la vida, en tanto instancia

inherentemente conflictiva. El planteo, para los autores, de un principio del placer —es

B4 Ibid., p. 223; p. 57.
5 GM, KSA 5, Zweite Abhandldung, 5, p. 294; GMo, Tratado segundo, 5, p 84.
46 Ibid., p. 295; p. 85.
7 Ibid., p. 293; p. 82.



decir, una busqueda del placer y una evitacion del displacer***- suponia una regulacion,
una homeostasis determinada —si en Freud esto adquiria el caracter economico de la
descarga, en Nietzsche implicaba, como analizamos en el primer apartado del presente
capitulo, un recorte del plano existencial, v. gr, un ordenamiento sustentado en la
evitacion de ciertas porciones del devenir, de manera de mantener un determinado
estado. El ‘mdas alld’ de este principio, de esta regulacion segin placer y displacer,
supone por el contrario la ausencia de recorte, el encuentro con los poderes vitales
fundamentales; desde esa ausencia de control —o, mas exactamente, desde esa primacia

1*°-, la dindmica inherente es la del conflicto, la lucha. La

de la ausencia de contro
homeostasis social puede, asi, ser o no buscada, pero nunca alcanzada. La conflictividad
vital, que halla su desarrollo en las construcciones societarias, marca a la desigualdad
social como inherente a dichas construcciones**; asimismo, lo inherentemente historico
del devenir vital se proyecta en la interrelacion entre procesos civilizatorios y
variaciones vitales-corporales, que implican una desnaturalizacion de la ‘naturaleza’
humana, asi como de sus valores, pautas estéticas, culturales y sociales, y marcan al
hombre, eminentemente, como construccion.

El ‘més alld’, en tanto plano de la primacia de la ausencia de control, supone asi la
centralidad dindmica para la vida del riesgo (Wagnis). Pero justamente, en tanto dicha
ausencia de control supone una ausencia de recorte, el riesgo ha de involucrar a la vida
misma: el riesgo de morir. Si la vida ha de concebirse a partir de un ‘mas alld’ del
principio del placer, la muerte no ha de evitarse —pues eso implicaria un recorte- sino
que ha de incorporarse a la economia vital. En efecto, en Also sprach Zarathustra,
Nietzsche condena a aquellos que elucubran una vida eterna, en tanto desprecian esta
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vida al negar la muerte**'. La actitud propia de la vida elevada, activa, es apropiarse de

esa muerte: ‘Yo os elogio mi muerte, la muerte libre, que viene a mi porque yo

% Como habiamos marcado, a la altura de Humano, demasiado humano Nietzsche sostiene que ‘el
conocimiento no puede dejar subsistentes, como motivos, mas que placer y pena, utilidad y dafio (...)’
MA, KSA 2,38, p. 61 (HdH, 38, p. 42).

49 Pyes el placer y el displacer no desaparecen, sino que son reposicionados respecto de su ‘mas alld’
(Cfr. apartado primero del presente capitulo).

40 Es interesante notar aqui como en Marx, integrante junto con Freud y Nietzsche de la triada que
conforma a la ‘escuela de la sospecha’, el arribo del ‘hombre nuevo’ implica la desaparicion de la
estratificacion social dirigentes/dirigidos. Esto se corresponde con la desaparicion del Estado, es decir,
con la finalizacion resolutiva del plano de conflicto; esto es lo que en Freud y Nietzsche no existe: una
instancia teleologica ultima, aconflictiva.

! Cfr. Z, “Von den Predigern des Todes’, KSA 4 (Za, ‘De los predicadores de la muerte’).



quiero’**. Aquel que no niega ni rehliye a su muerte —y, asi, que no procede a un recorte
vital - puede hacerla, en su eleccion, herramienta para la elevacion de su vida*”.

Asimismo, en Freud la negacion de la muerte implica un empobrecimiento vital; en
tanto todas las mociones vitales se hallan conformadas por la imbricacion de pulsiones
de vida y de muerte***, huir de la muerte resulta eminentemente un recorte vital. Freud
proclama, ante la huida de la muerte: ‘La vida se empobrece, pierde interés, cuando la
maxima apuesta en el juego de la vida, que es la vida misma, no puede arriesgarse. Se
vuelve tan insipida e insustancial como un f7irt norteamericano, en que de antemano se
ha establecido que nada puede suceder (...)’** En el mismo sentido, Nietzsche afirma:
‘Con cuanta mayor amplitud y superioridad se vive, mas prontos estamos a arriesgar
nuestra vida por un solo sentimiento agradable. Un pueblo que vive y siente asi no tiene
necesidad de guerras™**® El poner en riesgo la vida es hacer a la muerte parte de la vida,
y por tanto, no recortarla; inversamente, arriesgar la vida es aceptar poder perderla, y

por tanto, intensificarla en el propio acto de arriesgarla. Asi, arriesgar la vida y

plenificarla son dos caras de la misma tendencia vital.

111. 4. ii. Divergencia: tendencias vitales

Para Nietzsche y Freud, desde el conflicto, desde el ‘mds alla’, la vida supone un no-
recorte, una plenificacion que escapa a la posibilidad homeostatica energética. Lo
ecudnime se pierde en la puesta en riesgo; la muerte, asi, ha de ser parte —y no un
después, o lo contrario- de la vida.

Sin embargo, en esta misma enunciacion de la convergencia, se proyecta asimismo la
divergencia del lugar que el riesgo —y por ende, la muerte- ocupa, para ambos, en la
economia vital. Para dar cuenta de esto, retornaremos a los tres puntos neuralgicos de E/

porqué de la guerra, enunciados en el apartado anterior.

42 7 “Vom freien Tode’, I, KSA 4, p. 94 (Za, ‘De la muerte libre’, I, p. 92).

*3 En efecto, ‘querer vivir eternamente y no morir es ya un sintoma de senilidad de los sentimientos’
(MA, KSA 2, 187, p. 320; HdH, 187, p. 342), es decir, de una vida descendente.

4 Cfr. Warum Krieg? (;Por qué la guerra?)

5 Zeitgemdifes iiber Krieg und Tod, GW, 10, p. 466; De guerra y muerte. Temas de actualidad, OC, X1V,
p. 295.

6 MA, KSA 2, 187, p. 320; HdH, 187, p. 342.



Respecto del primer punto analizado, la separacion dirigentes/dirigidos, es calificada
por Freud como ‘innata e irremediable’, una negatividad cuya solucion (hombres que
sometan sus pulsiones a su intelecto) es vista como utopica. Por el contrario, dicha
jerarquizacion puede representar para Nietzsche una composicidn positiva —si se
produce al modo de la ‘gran salud’-, que permite al hombre superior destacarse y
desarrollarse: la jerarquia social puede resultar una sana medida en pos de la vida
ascendente. En términos de su poder, incluso escenarios negativos permiten el descollar
de hombres excepcionales —pero, por supuesto, en nimero menor: ‘He querido decir: la
democratizacion de Europa es a la vez un organismo involuntario para criar tiranos,
-entendida esta palabra en todos los sentidos, también en el mas espiritual.”*"’

Respecto al segundo y tercer punto de nuestro analisis, es decir, a la interrelacion
dinamica entre cultura y vida y su produccion estético-ética, encontramos en Freud que
la base organica es modificada positivamente por todo lo que resulte
cultural/civilizatorio, al fungir como proceso contrario a la guerra. Frente al horror que
le suponen los acontecimientos de la Primera Guerra Mundial, sentencia: ‘todo lo que

impulsa la evolucion cultural obra contra la guerra.”**®

La guerra, como expresion
maxima de las pulsiones mortiferas, es concebida al modo de la ruptura de las defensas
del organismo, que hace ingresar al mismo masivas cantidades de energia no ligada y
obligan a actuar mas alla del principio del placer, en la tarea de dominarlas y
contenerlas en pos de la supervivencia. Pese a que la evolucion cultural es responsable
de ‘buena parte de lo que ocasiona nuestros sufrimientos’*, la diversidad de lazos
civilizatorios pierde su especificidad para convertirse en frente de defensa ante el
acontecimiento esencialmente traumatico, negativo y barbarico que es la guerra.

En Nietzsche, por otro lado, lo civilizatorio —aquello que modifica la relacion de
impulsos- no tiene por qué presentar per se caracteres positivos, ni la guerra, negativos.
En efecto, al establecer Nietzsche que un pueblo capaz de arriesgar la vida por un
sentimiento agradable ‘no tiene necesidad de guerras’, reconoce en la guerra a un

1% -en tanto es el

elemento que puede resultar util en pos de la plenificacion vita
conflicto lo que destaca y genera las condiciones para el advenimiento de los hombres

ascendentes, y a su vez, muchas formas de civilizacion pueden, justamente, aplastarlos

7 JGB, 242, KSA 5, p. 183; MBM, 242, p. 174.

8 Warum Krieg?, GW, XV, p. 142 (;Porqué la guerra?, OC, XXII, p. 198).

9 Ibid., p. 140 (p. 196).

9 Al respecto —por mencionar algunos casos- cfi. Z, ‘Vom Krieg und Kriegsvolke’, KSA 4 (Za ‘De la
guerra y de los pueblos guerreros’, como asimismo NF, Herbst 1887, KSA 12, 10[157], p. 545 (FP,
Otofio 1887, 10[157]) y NF, Friihjahr 1888, KSA 13, 14 [40], p. 323 (FP, Primavera 1888, 14 [40]).



(como ser el cristianismo derivante en nihilismo). Pero el combate no resulta en si algo
positivo, sino en tanto se halle al servicio de la elevacion vital®': ‘no confundir los
medios disolventes de la civilizacion, que /levan necesariamente a la décadence, con la

cultura.*?

Al concebir a la vida como interrelacion conflictiva de fuerzas, Freud y Nietzsche hallan
un punto de anclaje en el modo de insercion de la muerte en la economia vital, en
términos de un riesgo (Wagnis) que la plenifica; sin embargo, la intensidad que dicho
riesgo adquiere resulta variable: la guerra, como expresion eminente de muerte, resulta
un limite inexpugnable para Freud, ante el cual la civilizacion/cultura es dispuesta como
capacidad defensiva primaria; en Nietzsche se produce una separacion entre Kultur y
Zivilisation, y por ende, la lucha puede resultar en una elevacion vital —al modo griego
de la Grofle Gesundheit- o en una decadencia extrema —al modo del Reich
contemporaneo a Nietzsche.

La variabilidad del riesgo ante la muerte, articulada a la guerra, puede ser puesta en
serie con la relacion para con el medio que el viviente presenta —analizada en un
apartado anterior del presente capitulo: en Freud, se trata de impedir la ruptura de una
barrera antiestimulo(Reizschutz) a partir de cantidades energéticas no ligadas, que
amenazan la integridad del viviente; rota esta barrera, es donde la (re)actividad del
dominio (Bewidltigung) ha de producirse —mas alld del principio del placer. En
Nietzsche, por el contrario, en tanto el dominio resulta activo, las fuerzas internas
pugnan por salir, al tender al aumento de poder. Asi, esta interaccion de entrada y salida
energéticas, esta relacion entre un interior y un exterior, esta diversidad de intensidades
en la relacion con el riesgo y el medio, se juega en torno de un /imite vital entre un
adentro y un afuera. En orden de poder pensar esta funcionalidad del limite para el
viviente, abordaremos brevemente la caracterizacion que el nifio y el hombre presentan

en las perspectivas de Freud y Nietzsche.

1 Asi, Nietzsche califica la guerra llevada a cabo en su contemporaneidad por el Reich: ‘Para que esta
casa de locos y criminales se sienta por encima de las demas, Europa paga actualmente doce mil millones
por afio, abre abismos entre las naciones en devenir, ha hecho las guerras mas descerebradas que jamas se
hayan hecho; (...) el principe Bismarck ha destruido en aras de su politica dinastica todas las condiciones
que se requieren para tareas grandes, para fines de alcance historico universal, para una espiritualidad
mas noble y mas sutil. (...)" (NF, Dezember 1888-Anfang Januar 1889, KSA 13, 25[14], p. 645 (FP,
Diciembre de 1888- comienzo de Enero de 1889; 25 [14], p. 778). Estas consideraciones nietzscheanas
parecen no ser tenidas en cuenta en momentos en que se ha puesto en discusion la influencia del
pensamiento nietzscheano respecto al nazismo —como Voeglin desarrolla al calificar a Nietzsche como
“Unico filoésofo considerado como causa mayor de una guerra mundial’ (Voeglin, E., ‘Nietzsche, the Crisis
and the War’, en The Journal of Politics, vol. 6, n. 2, Chicago Univ. Press, 1944, p. 177-212, p. 178).

42 NF, Frithjhar 1888, KSA 13, 15[67], p. 324; FP, Primavera de 1888, 15[67], p. 652.



III. 4. iii. Fortificacion y maleabilidad del limite: el vinculo de lo interno y lo externo

Al reflexionar sobre el sentimiento de religiosidad, Freud analiza, en El malestar en la
cultura (Das Umbehagen in der Kultur) el comentario que Romain Rolland le realiza en
una carta, caracterizando dicho sentimiento como ‘oceanico’, como el ‘sentimiento de
indisoluble unién, de inseparable pertenencia con el mundo exterior’*? Freud declara no
tener en si dicho sentimiento unitivo, pero busca dar cuenta tedrica del mismo. Esta
sensacion es explicable como un infantilismo, fase regresiva correspondiente a los

momentos en que el infante no se ha objetivado como algo distinto del mundo**

Inversamente, la psicosis es teorizada por Freud, en tanto ‘patologia del yo’*°, como
‘cancelacion o aflojamiento de este vinculo con el mundo exterior’*®. En ambos casos,
lo que se halla problematizado, lo que se halla en mal estado psiquico, es el limite —en
tanto que separa y a la vez une- entre el mundo interior y el exterior®’.

En Freud este sentimiento ‘oceanico’ no existiria — Yo no puedo descubrir en mi mismo

ese sentimiento ‘ocednico’’+®

—y, por supuesto, tampoco el estado psicotico- entonces, en
tanto €l representaria el ejemplo del adulto psiquicamente desarrollado, que ha roto (es
decir, reelaborado) los lazos infantiles, que ha conseguido una estabilidad psiquica en la
forma de una limitacion consistente entre lo interno y lo externo.

Si en Freud la figura del infante es asociada con un estado de debilidad psiquica, en
Nietzsche hallamos algo completamente distinto. En la primera parte del Zarathustra,
en el apartado ‘De las tres transformaciones’ (Von der drei Werwandlungen), se asiste a

las tres transformaciones del espiritu, de las cuales la final es del leon al nifio.

*3 Das Unbehagen in der Kultur, GW, X1V, p. 443; El malestar en la cultura, OC, XXI, p. 65

4 Cfi. Das Unbehagen in der Kultur, GW, XIV, p. 498; El malestar en la cultura, OC, XXI, p. 67

45 Abriss der Psychoanalyse, GW, XVII, p. 165; Compendio de psicoandlisis, OC, XXIII, p. 203

¥ Ibidem

“7 Este limite no hay que comprenderlo, entonces, como pura separacion, sino al modo en que es
concebida la capa exterior de la vesicula, la cual hace que ‘las energias del mundo exterior puedan
propagarse con solo una fraccion de su intensidad’ al interior del viviente (p. 27, vol 18) —es decir, hay
que concebirla como filtro energético, y no como completa separacion. Cfi. asimismo al respecto Der
Realitdtsverlust bei Neurose un Psychose, GW, XIII; La pérdida de realidad en la neurosis y en la
psicosis, OC, XIX.

8 Cfi. Das Unbehagen in der Kultur, GW, X1V, p. 497; El malestar en la cultura, OC, XXI, p. 66.



Mas ahora decidme, hermanos mios: ;qué es capaz de hacer el nifio, que ni
siquiera el leon haya podido hacer? ;Para qué, pues, habria de convertirse en nifio
el ledn carnicero?

Si, hermanos mios, para el juego del crear se necesita un santo decir ‘si’: el

espiritu lucha ahora por su voluntad propia, el que se retiré del mundo conquista

ahora su mundo.**

El caracter realzado del niflo, en tanto figura tltima del espiritu, es aquel del ‘juego del
crear’, justamente pues implica la capacidad de generar nuevas configuraciones vitales
—es decir, justamente en tanto juega con los limites, modificandolos*®. Asi como en
Freud, el nifio es aquel que no presenta una delimitacion clara respecto a ese mundo
exterior —solo que, para Nietzsche, esa maleabilidad del limite representa una capacidad
de empoderamiento —y por ello, ‘el espiritu lucha ahora por su voluntad propia’-, una

tendencia al aumento de poder*'

. Esa labilidad del limite es lo que supone justamente la
posibilidad del viviente de franquearlo y darle nueva forma: ‘La apropiacién e
incorporacion es sobre todo un querer subyugar, un formar, configurar y reconfigurar
hasta que finalmente lo sometido ha pasado totalmente al poder del atacante y lo ha
acrecentado.”*%

La trayectoria tipoldgica para la vida saludable parece asi apuntar en sentidos opuestos,
respecto del limite: la labor psicoanalitica busca levantar resistencias (Widerstdinde)
hacia dentro del aparato psiquico, -resistencias generadas a partir de instancias
represivas dadas mientras dicho aparato no se hallaba ain completamente desarrollado.
Por otro lado, la disposicion vital de la ‘gran salud’ (Grofe Gesundheit) nietzscheana,
como jerarquizacion conformada a partir de un impulso rector, tiende primariamente a
cruzar dicho limite interno-externo —en tanto ‘la voluntad de poder solo puede

exteriorizarse ante resistencias %

49 7 ‘Von der drei Verwandlungen’, KSA 4, p. 31; Za, ‘De las tres transformaciones, p. 43.

40 Asi, Almeida sostiene que ‘a la manera del artista, el nifio se revela incansable en su juego de
construccidn y destruccion’ (Almeida, R. M., Nietzsche e Freud, eterno retorno e compulsdo a repetigdo,
Ed. Loyola, Sao Paulo, Brasil, 2005, p. 131 [La traduccion es nuestral).

! Nietzsche pone en el limite respecto del exterior a la conciencia, en tanto ‘Gltimo y mas tardio
desarrollo de lo organico’, a lo cual agrega ‘y por tanto, también es el menos acabado y menos fuerte’ Die
fréhliche Wissenschaft, 1, KSA 3, p. 396; La ciencia jovial, 1, p. 42. La nociéon de vida como
autosuperacion (Selbstiiberwindung) supone el poner al servicio de las fuerzas vitales a la propia
conciencia: ‘La vida conciente entera (...) sirve sobre todo a la infensificacion de la vida.” NF, November
1887-Mirz 1888, KSA 13, 11[83], p. 91; FP, Noviembre de 1887-Marzo de 1888, 11[83], p. 390. Asi, la
fluidificacion del limite supone justamente esa puesta en servicio para la autosuperacion vital.

42 NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[151], p. 424 NF, Otofio de 1887, 9 [151], p. 282.

43 Ibidem.



Como Freud establece, el yo resulta ‘una pobre cosa sometida a tres servidumbres y
que, en consecuencia, sufre las amenazas de tres clases de peligros: de parte del mundo
exterior, de la libido del ello y de la severidad del superyd’*®* En tanto en el estadio
infantil se halla un ‘retraso del desarrollo yoico respecto del desarrollo libidinal’*®, el
poco formado yo no es capaz de defenderse correctamente de los —para él- excesivos
requerimientos pulsionales, y por tanto recurre a la represion. La labor psicoanalitica

6. se trata asi,

tiende asi a fortalecer el yo frente a los ataques energéticos del ello
‘merced al fortalecimiento del yo, [de] sustituir la decision deficiente que viene de la
edad temprana por una tramitacion correcta.”*®” En tanto el yo actia como mediacion
entre el ello y el mundo exterior (AufBenwelf)**®, entonces es el fortalecimiento del limite
lo que es propiamente saludable.

Desde aqui es posible delinear las tipologias freudiano-nietzscheanas. Como marcamos
anteriormente, los hombres superiores estan caracterizados por Freud como aquellos
‘dotados de pensamiento independiente, que breguen por la verdad, inaccesibles a la
intimidacion, y a los cuales corresponda la direccion de las masas dependientes’*; los
hombres que pueden alcanzar dicha superioridad son aquellos que han sometido ‘su
vida pulsional a la dictadura de la razon’*”°. El hombre superior, entonces, es aquel que
ha hecho caer sus resistencias, al lograr dominar, via sumision a pautas racionales, el
frente de peligro interno que resultan las pulsiones. Inaccesible a la intimidacion, es
decir, perfectamente protegido del exterior, el hombre superior es a su vez aquel que no
se halla partido internamente —que ha terminado con sus represiones, y logra una
correcta fluidificacion energética®’!, siempre ‘mas aca’ del principio del placer. En tanto

‘el yo combate en dos frentes: tiene que defender su existencia contra un mundo que

44 Das Ich und das Es, GW XIIL, p. 201 (El yo y el ello, OC XIX, p. 56)

45 Abriss der Psychoanalyse, GW, XVIL, p. 131; Esquema del psicoandlisis, OC, XXIIL, p. 202.

46 “E] psicoanalisis es un instrumento que ha de facilitar al yo la progresiva conquista del Ello’ (Das Ich
und das Es, GW XIII, p. 211 (El yo y el ello, OC XIX, p. 66). Para ello, ‘el médico analista y el yo
debilitado del enfermo, apuntalados en el mundo exterior objetivo, deben formar un bando contra los
enemigos, las exigencias pulsionales del ello y las exigencias de conciencia moral del superyod.’ (4briss
der Psychoanalyse, GW, XVII, p. 103; Esquema del psicoanalisis, OC, XXIII, p. 174).

*7 Die endliche und die unendliche Analyse, GW, XXV1, p. 70; Andalisis terminable e interminable, OC,
XXIII, p. 231.

48 Cfy. Abriss der Psychoanalyse, GW, XVII, p. 129; Esquema del psicoandlisis, OC, XXIII, p. 200. No
incluimos al supery6 en esta descripcion, pues no resulta relevante, en su especificidad, para articular en
este punto la relacion interno-externo -de hecho, Freud introduce al superyd, en su Resumen del
psicoandlisis, en un apartado posterior al que trata la relacion con el mundo exterior (Auflenwelf).

4 Warum Krieg?, GW, XV1, p. 141; ;Porqué la guerra?, OC, XXI11, p. 197.

470 Ibidem

47! Este dominio de la pulsién por la razén supondria una suerte de recurso extremo de sublimacion
(Sublimierung) (Cfr. capitulo primero, seccion B, apartado II).
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amenaza aniquilarlo, asi como contra un mundo interior demasiado exigente
sostenimiento del limite entre lo interno y lo externo implica el adecuado manejo de
ambos frentes*”.

Si la ‘gran salud’ del hombre superior supone asi, en Freud, el inquebrantable
sostenimiento de un limite interno-externo que no sucumba bajo amenazas —ya internas,
ya externas-, la Grofe Gesundheit del hombre superior nietzscheano solamente pone un
limite —es decir, produce una cierta configuracion- para después romperlo*’*. Asi,
inversamente, a lo que se tiende no es a la perfecta delimitacion interno-externo, sino a
su indiferenciacidon —a su constante puesta en riesgo.

La superioridad marca entonces de modo eminente, para Freud y para Nietzsche, la
tendencia que proyecta el conflicto vital. El viviente superior freudiano es aquel que
logra conservarse perfectamente frente a los peligros internos y externos —y por ello, el
limite es un limite interno-externo-, mientras que el superior nietzscheano deshace dicho
limite: si el aumento vital es incorporar exterior al interior, indiferenciar un interior de
un exterior —el ‘sentimiento oceanico’ de Romain Rolland, puesto al servicio del

aumento del poder- resulta el punto culminante.

1I1. 5. La vida en conflicto: el juego de las intensidades

Pero aqui parece surgir un grave problema.

Esta caracterizacion del ‘hombre superior’, que enfrenta una figura de la pura
conservacion a una figura de la pura expansion, ;no supone en el fondo dos modelos
opuestos de vida? Ilustradas en su extremo, ;no suponen la perspectiva freudiana y la

nietzscheana una dicotomia maniquea? El hombre superior freudiano, al levantar las

412 Abriss der Psychoanalyse , GW, XVIL, p. 194; Resumen del psicoandlisis, OC, XXIII, p. 201.

473 Asi, Freud sostiene que ‘la ocasion para el estallido de una psicosis es que la realidad objetiva /el
mundo exterior] se halla vuelto insoportablemente dolorosa, o bien que las pulsiones hayan cobrado un
refuerzo extraordinario, lo cual, a raiz de las demandas rivales del ello y el mundo exterior, no puede
menos que producir e mismo efecto en el yo.” (Abriss der Psychoanalyse, GW, XVIL, p. 197; Resumen
del psicoandlisis, OC, XXIII, p. 203). En tanto la psicosis supone el decaimiento de la relacion con el
mundo externo, el mantenimiento del limite interno-externo supone, asi, un control sobre los efectos

destructivos de ambos mundos.

474 . . . . .
™ ‘la gran salud- una salud que no solo se posea, sino que ademds se conquiste y se tenga que conquistar

continuamente, pues una y otra vez se la entrega, se la tiene que entregar...” (Ecce Homo. Wie man wird,
was man ist, KSA 6, p. 334; Ecce Homo, como se llega a ser lo que se es, Alianza Ed., trad. Sanchez
Pascual, Madrid, 1979, p. 96).



represiones —en tanto limitaciones internas- y lograr establecer un limite fijo respecto al
exterior, reproduce el modelo explicativo freudiano de la vesicula indiferenciada —hacia

el interior-, que presenta una barrera antiestimulo frente al mundo exterior; si esta
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representacion es la del ‘organismo vivo en su méaxima simplificacion posible’*”, y la
evolucion vital supone la complejizacion organica®’®, entonces la tipificacion freudiana
del ‘hombre superior’ implica a la actividad pulsional caracterizada de modo puro como
compulsion de repeticion (Wiederholungszuang) -en tanto la misma supone la tendencia
del viviente a replicar fases vitales anteriores. El ‘hombre superior’ es aquel que logra la

maxima autoconservacion, al replicar el ‘estadio imposible’*”

propio de las primeras
formas de vida, en donde las pulsiones de vida (Lebenstriebe) actuaban de modo de
impedir la muerte externa, para facilitar el transcurso de las pulsiones de muerte
(Todestriebe), y lograr el fin vital: morir a su propio modo. La especificidad del modo
del ‘hombre superior’ resulta la unica diferencia: supeditada a la satisfaccion que
producira la muerte propia, la satisfaccion pulsional se alcanza por via intelectual —que
supone el recurso de la sublimacién. Sin embargo, esta modalidad de satisfaccion
resulta idéntica, respecto de la vesicula, en su aspecto mas determinante —en términos
del caracter pulsional conservativo: la satisfaccion intelectual —del mismo modo que el
buscar ‘morir a su modo’- permite un tipo de satisfaccion eminentemente interna —es
decir, una satisfaccion que no ha de recurrir a ningtn tipo de conflicto o dependencia
para con el exterior. Lo que aqui interesa, en términos comparativos, no es el tipo
especifico de satisfaccion —el modo- sino el hecho de que dicho modo sea el propio —es
decir, que la dindmica vital responda de modo total a la caracterizacion conservativa de
las pulsiones, en términos de no ingerencia de la externalidad. E1 hombre superior, asi,
en su retorno simplificativo, es una vesicula.

Si la maxima tipificacion de la superioridad, en Nietzsche, supone la constante puesta
en riesgo de la configuracion vital, entonces la caracterizacion de las fuerzas vitales
involucradas se da maximamente en términos de actividad; la conservacion, propia de
lo reactivo, tiende a difuminarse, del mimo modo que lo hace el limite interior-exterior.
El ‘hombre superior’ freudiano supone asi, la caracterizacion de las pulsiones en clave
de la hipdtesis sostenida en Jenseits des Lustprinzip —eminentemente conservativa, y
tiende, por tanto a minimizar al maximo el riesgo; en su extremo, el ‘hombre superior’

nietzscheano caracteriza a sus fuerzas maximamente como activas, al —justamente-

45 JL, GW, X111, p. 26; MPP, OC, XVIIL, p. 27.
416 Cfr. Mas alla del principio del placer (Jenseits des Lustprinzip).
477 Cfr. capitulo primero, seccién ultima, apartado II1.



maximizar el riesgo. El viviente se halla concebido, entonces, como si existiese una
unidad perturbada tanto interna como externamente; en Nietzsche, por el contrario, la
unidad resulta lo ultimo que se conforma*”®; en el extremo, de hecho —al difuminarse el
limite interior/exterior- lo Gnico que se halla son fuerzas. Asi, desde la perspectiva
nietzscheana que contraponia dos proyectos vitales —aquel que predicaba la supremacia
(Vorrang) de las fuerzas activas, frente al que pensaba al viviente como eminentemente
conservativo de la vida- Freud, desde su ‘hombre superior’, queda resituado en el

campo opuesto al nietzscheano*”.

Sin embargo, el analisis es incompleto. Asi como, al momento de pensar el lugar del
recurso teleologico en el proyecto vital de Nietzsche™ fue necesario situarlo no solo
respecto al proyecto vital con el que confrontaba —es decir, situacion sincronica- sino
asimismo en serie respecto de la totalidad del devenir del propio proyecto —situacion
diacrdnica-, para comprender el caracter oposicional que los correspondientes tipos de
‘hombre superior’ presentan en la disposicion sincronica desplegada, habremos de
resituarlos diacronicamente —es decir, ubicarlos, en su especificidad, respecto del
completo panorama que hemos desarrollado de la caracterizacion vital tanto
nietzscheana como freudiana.

Esta caracterizacion de la vida —como ha ido desarrollandose a lo largo de este trabajo-
supone, de modo comiin para Nietzsche y Freud, un nucleo de impulsos (7reiben) en
continuo conflicto, que propulsan el devenir vital; pero asimismo supone una especifica
tendencia vital, que caracteriza a la perspectiva freudiana como conservadora, y a la
nietzscheana como expansiva. Desde esta matriz analitica, dimos cuenta de las
relaciones desplegadas en el apartado anterior respecto de lo explicitado por Freud en
El por qué de la guerra: debido al nucleo comin de impulsividad vital conflictiva-
deveniente, tanto Freud como Nietzsche coincidian en lo propio del hombre respecto de
las relaciones sociales desiguales, como también en la modalidad de desarrollo vital-
cultural; sin embargo, desde las distintas tendencias con que perspectivizaban dicho

devenir vital, esos elementos de coincidencia eran valorizados de modo divergente. La

478 “iLa unidad de ameba del individuo es lo tltimo! ;Y los fil6sofos partian de ella, como si se diera en
todos y cada uno!” NF, Friihjahr-Herbst 1881, 11 [189], KS4 9, p. 515 (FP, Primavera-Otofio 1881, 11
[189], p. 800).

49°Y asi, llegariamos al veredicto de Assoun, respecto de las correspondientes perspectivas vitales de
Nietzsche y Freud: ‘Una es profusion e infinidad, la otra capacidad de union limitadora.” (Assoun, P.-L.,
Freud y Nietzsche, Fondo de Cultura Econémica, Méjico, DF, 1984, p. 131).

40 Cfy. tercer apartado del presente capitulo.



guerra, como lo eminentemente negativo para Freud, podia cobrar valor de posibilidad
para el aumento vital en Nietzsche.

Ahora bien, dicha matriz analitica parece hallarse fisurada. Por un lado, un nucleo de
impulsos conflictivos, y por otro, una tendencia especifica, conservadora o expansiva.
(Como se llega del conflicto a una tendencia vital de la conservacion, o la expansion?
(Qué hace que ese conflicto se decante de un modo especifico? El elemento sintetizador
es, justamente, aquel que combina el caracter conflictivo del nucleo de fuerzas, con la
especificidad tendencial de la vida: se trata de la caracterizacion especifica de los
impulsos —las fuerzas- que son puestos en juego en el devenir vital. En efecto, el
conflicto vital se juega en Freud entre pulsiones de vida y de muerte, mientras que dicho
conflicto se produce en Nietzsche, como analizamos en el anterior capitulo, entre
fuerzas activas y reactivas. Esta caracterizacion permite articular al conflicto con la
tendencia vital: siendo que son esas y no otras las fuerzas que diagraman el campo de
conflicto vital, la tendencia especifica se traduce en el decantamiento por uno de los
tipos de fuerzas; asi, es la supremacia de principio (prinzipielle Vorrang) de las fuerzas
activas lo que marca la tendencia expansiva de la vida en Nietzsche; por otro lado, el
aborrecimiento de la guerra freudiano permite inferir el vuelco por las pulsiones de
vida®*!, lo cual, en un conflicto entre pulsiones vitales y tanaticas, delinea el caracter
conservativo de la tendencia. Esta modalidad articulativa de conflicto, tendencias y
especificidad de impulsos (7rieben) permite caracterizar a estos tltimos en términos de
polos. De este modo, es posible ya diagramar el plano diacronico vital que posibilite
completar la caracterizacion sincronica que opone las perspectivas freudiana y
nietzscheana a partir del tipo de ‘hombre superior’ —nuestro ‘grave problema’.

Sobre ese plano vital, supongamos dos segmentos cuyos vértices son los polos vitales,
es decir, los especificos tipos de impulso (77ieb). Uno de los segmentos presentard, asi,
un polo en términos de pulsion de vida, y otro como pulsion de muerte; el otro
segmento, un polo reactivo y uno activo. Las especificas tendencias vitales hacen tender
a la configuracion vital, en el segmento nietzscheano, hacia el polo activo; en el
freudiano, hacia la pulsion de vida.

Ahora bien, la situacion bélica representa para Freud el epitome de la barbarie y la

desigualdad, pero sobre todo —y justamente por ello- es la expresion maxima de la

8! Por supuesto, no sdlo la postura sobre la guerra —cuya mencion se debe a que nuestro analisis se
proyecta a través de ella. Las represiones que, segun Freud, la sociedad impone al individuo, se articulan
tanto en relacion a la agresividad —avatar de la pulsion tanatica- como en relacion a las pulsiones de vida
—como ejemplo eminente, la represion respecto de la sexualidad. Cfi. Das Unbehagen in der Kultur, GW,
X1V; El malestar en la cultura, XXI.



pulsion tandtica liberada, en forma de destruccion. Segun nuestro diagrama, dicha
configuracion practicamente coincide con el polo de la pulsion de muerte —es decir,
contrario a la tendencia vital especifica. Y es exactamente alli donde el ‘hombre
superior’ freudiano halla su ubicacion. Al integrar la locacién sincrénica con la
diacronica, ubicamos a este hombre que ha sometido ‘su vida pulsional a la dictadura

de la razon™*®

no ya simplemente como ‘hombre superior’, sino como ‘hombre
superior’ en el marco de la situacion bélica, coincidente con el polo tanatico. Si, como
habiamos marcado, la guerra, cual trauma maximo, actlla como un disparador del ‘mas
alla’ del principio del placer, desgarrando los lazos comunitarios y haciendo ingresar
ingentes cantidades de energia no ligada al tejido social, el conjunto de ‘hombres
superiores’ han de actuar justamente como barrera, como limite reparador. Estos
hombres superiores, ‘dotados de pensamiento independiente, que breguen por la verdad,
inaccesibles a la intimidacion y a los cuales corresponda la direccion de las masas

dependientes*®

, son asi hombres que han maximizado su intelecto, que han esclavizado
sus pulsiones; si, como marcamos anteriormente, el yo es aquel que se ubica como
limite entre el exterior y el ello, entonces el ‘hombre superior’ se ha convertido en un
puro yo, es decir, en parte de lo que hace a un hombre, en la parte que le hace falta a
una sociedad desquiciada bélicamente; esa parte yoica que es el ‘hombre superior’ se
integra asi funcionalmente a una sociedad que ha perdido sus limites, para salvarla de
su propia locura tanatica; intercede entre los hombres, que, en la guerra, se han
convertido tanto en el tejido lacerado como en las fuerzas destructoras; es un yo que
evita la cancelacion del fin vital —la muerte interna-, fungiendo como razon frente a un
grupo de hombres que se han convertido en su propia muerte externa —lo contrario de
la autoconservacion, la autoaniquilacion, es decir, el triunfo médximo de un Tanatos
exteriorizado. Cuando Freud se refiere a este ‘hombre superior’ como ‘utdpico’, no
resulta tal como hombre en si —es decir, la natural superioridad que responderia al
analisis sincronico de la comparacion hecha respecto al ‘hombre superior’
nietzscheano- sino respecto a la especifica situacion bélica, que lo requiere como parte,

como puro intelecto. Completado el andlisis diacronicamente, el ‘hombre superior’ es

82 Warum Krieg?, GW, XV1, p. 141;;Porqué la guerra?, OC, XXII, p. 197.
3 Ibidem




una utopia coyuntural®’; en términos nietzscheanos, el hombre del puro intelecto no es
una cura, sino un remedio (Heimittel)* .

Como la situacion bélica cae, segun nuestro diagrama vital, en el polo contrario a la
tendencia vital freudiana —es decir, es la maxima expresion tandtica, contraria a la
conservacion-, se produce una secuencia de no-diferenciacion en el planteo freudiano:
aunque la evolucion cultural es responsable de ‘buena parte de lo que ocasiona nuestros
sufrimientos’*®, Freud marca que ‘todo lo que impulsa la evolucion cultural obra contra
la guerra.’*’; como habiamos establecido, la diversidad de lazos civilizatorios pierde su
especificidad para convertirse en frente de defensa ante el acontecimiento esencialmente
traumatico, negativo y barbarico que es la guerra.

Por el contrario, segiin el diagrama vital trazado, la guerra no representa un extremo

para Nietzsche*®

, es decir, no supone la superposicion con el polo reactivo ni con el
activo —la guerra no implica per se un tipo de vida reactivo ni uno activo. Es asi que la
situacion bélica permite la aparicion de la diferencia: si para Freud la cultura se pone
enfrente de la guerra, como barrera y negaciéon de la misma, en Nietzsche, como
seflalamos, aparece la diferencia entre Kultur y Zivilisation. La guerra puede fungir
como catalizador de la actividad o de la reactividad, justamente en tanto la muerte no
actia como polo del devenir vital; de este modo, ingresa de modo econdémicamente

diverso a la proyeccion de la lucha: la intensidad del riesgo de muerte no hace a la

situacion bélica inherentemente negativa.

4 <Se creeria posible una regulaciéon nueva de los vinculos entre los hombres, que cegara las fuentes de
descontento con respecto renunciando a la compulsion y a la sofocacion de lo pulsional (...) Seria la Edad
de Oro; pero es dudoso que ese estado sea realizable.” (Die Zukunft einer Illusion, GW, X1V, p. 418; El
porvenir de una ilusion, OC, XXI, p. 7). Asi, el estado deseable para Freud resultaria aquel en que las
pulsiones no son coartadas —sometidas ‘a la dictadura de la razon’, lo cual supone la renuncia a los lazos
afectivos- sino libres para actuar; Assoun establece en este sentido que ‘la reflexion de Freud sobre la
Kultur se centrara en el problema patogénico de la relacion conflictiva de la pulsion sexual con la
prohibicién social, a través de su destino neurético’ (Assoun, P-L., Freud y Nietzsche, Fondo de Cultura
Econdmica, Méjico, DF, 1984, p. 218).

8 Como habiamos analizado en el capitulo anterior, el socratismo resulta un remedio para la disgregacion
helénica: ‘(...) existia un peligro, y no quedaba mas que esa alternativa: o naufragar o ser absurdamente
racional.” (GM, Vorrede, KSA 5, X, p. 250; GMo, Prdlogo, X, p. 24), pero ese remedio no fue ‘en manera
alguna un regreso a la virtud, a la salud, a la dicha.” (GM, Vorrede, KSA 5, XI, p. 251; GMo, Prélogo, XI,
p. 25) -es decir, no fue una cura.

6 Ibid., p. 140 (p. 196).

WK, GW, XV, p. 142; PG, OC, XXII, p. 198).

% La guerra en tanto méximo despliegue tanatico; la muerte no resulta asi un polo para Nietzsche.
Retornando a la caracterizacion bioldgica, Stiegler menciona que Nietzsche se interesa por la concepcion
del zoblogo Rolph, que en su Biologische Probleme (Leizpig, Engelmann, 1884), caracteriza a la muerte
como el resultado de un exceso de plenitud del viviente que éste no alcanza a asimilar. Asi, la muerte
resultaria un derivado de capacidades vitales —y no una de ellas. (Cfr. Stiegler, B., Nietzsche et la
biologie, Paris, PUF, 2001 p. 74 y ss.).



El ‘hombre superior’ freudiano, puesto como remedio para una maximizacion de las
pulsiones tanaticas, es un puro intelecto, es parte de un hombre, y —justamente por esto-
es utopico. El ‘hombre superior’ nietzscheano, puesto en los términos de una
maximizacion de las fuerzas activas que tiende a difuminar el limite interno-externo,
cae —segun nuestro esquema- en el polo activo —es decir, resulta asi un extremo. En el
extremo, en la pura difuminacion del limite, ya no es un hombre —es mas que un
hombre, es parte del exterior, es parte del todo*. Pero, como habiamos marcado en el
capitulo anterior, ese extremo lleva —al hombre- al diezmado, y al posterior
debilitamiento del tipo vital.

Como parte y como todo, estos extremos no son alcanzables —se presentan como
utopias. Pero no resultan asimismo deseables en si: el puro intelecto es pensado en
términos de remedio —una funcidon para una coyuntura; por otro lado, la pura
difuminacion del limite es el puro riesgo, es decir, el encuentro directo con la muerte*”
—quiza sea la dinamica propia para algo que sea mas que un hombre, pero quiza por eso
el proyecto del Ubermensch se proyecta para milenios, y por ello declara: ‘No es mi
problema qué reemplazard al ser humano: sino qué tipo de humano se debe elegir, se

debe querer, se debe criar como tipo mas valioso...”*"

Desde este punto de vista, no se
caracterizara ya — desde el extremo- al viviente freudiano como unidad asediada por
perturbaciones internas y externas, frente a una pura interrelacion conflictiva de fuerzas
en Nietzsche, que deshacen el limite interno/externo. El viviente freudiano es asimismo
una configuracion vital, pero que tiende, en razén de la relacion de fuerzas internas y
externas presentes, a fortificar el limite interno-externo; el viviente nietzscheano
produce configuraciones, construye limites, pero puestos al servicio del aumento del
poder —y como tales, pasibles de ser derruidos y reconstruidos.

Haciendo uso nuevamente de nuestro diagrama vital, podemos inquirir sobre aquello
que representa un extremo negativo —es decir, el extremo que contraria la tendencia
vital- en la perspectiva nietzscheana. A partir del desarrollo producido en el capitulo

anterior, es posible situar al cristianismo —y sus derivados- como el elemento que, segiin

Nietzsche, coincide con el polo reactivo. En efecto, el cristianismo es el enemigo

49 Asi, Almeida caracteriza al puro juego de construccion y destruccién como ‘aspiracion al infinito’
(Almeida, R. M., Nietzsche e Freud, eterno retorno e compulsdo a repeti¢cdo, Ed. Loyola, Sdo Paulo,
Brasil, 2005, p. 136, [La traduccion es nuestral).

* En su extremo, la capacidad activa que supone la maxima puesta en riesgo de la vida parece asi
coincidir con un deseo de muerte —v. gr., con una pulsion de muerte ( Todenstrieb). La superacion de dicha
apreciacion puede coincidir con el despliegue de un més alla del hombre —con el Ubermensch.

¥ NF, November 1887-Mirz 1888, KSA 13, 11[413], p. 191; FP, Noviembre de 1887-Marzo de 1888,
11[413], p. 490.



declarado: ‘jEl concepto ‘Dios’, inventado como concepto antitético de la vida- en ese
concepto, concentrado en horrorosa unidad todo lo nocivo, envenenador, difamador, la
entera hostilidad a muerte con la vida!’** En tanto el concepto de Dios, como
fundamento del cristianismo, es lo antitético de la vida —de la vida concebida en la
perspectiva nietzscheana, es decir, segun los parametros de lo activo y lo reactivo-, es
decir, en tanto presenta coincidencia con el polo reactivo, produce una cancelacion de
la apertura a la diferencia. En efecto, en tanto concentra ‘todo lo nocivo, envenenador,
difamador, la entera hostilidad a muerte con la vida’, supone la total negatividad, frente
a la cual todo proceso vital ha de aliarse en su contra; asi, como analizamos en el
anterior capitulo, el discurso nietzscheano post Zarathustra se organiza, en términos de

Wille zur Macht, como un frente combativo respecto al cristianismo —y sus derivados
artisticos (Wagner), cientificos (Spencer-Darwin), etc.

Siguiendo los pardmetros de nuestro diagrama vital, el cristianismo no representa un
extremo para Freud, en tanto no se produce coincidencia con los polos vital y tanatico;
asi, como producto que resulta de una ligazéon no exacerbada de las pulsiones de muerte
y las de vida —es decir, no tendiente de modo eminente a uno de dichos polos-, respecto
del cristianismo se produce en la perspectiva freudiana una apertura de la diferencia: por
un lado, ‘las representaciones religiosas provienen de la misma necesidad que todos los
otros logros de la cultura: la de preservarse frente al poder hipertrofico y aplastante de la
naturaleza’*”; sin embargo, al mismo tiempo, la cultura proveyéd ‘lo mejor que hemos
alcanzado, y también buena parte de lo que ocasiona nuestros sufrimientos’***, lo cual,
respecto a la religion, se articula esencialmente a partir de la represion sexual, y del
infantilismo resultante de la dependencia de la figura divina —y asi, ‘la religion seria la
neurosis obsesiva humana universal; como la del nifio, provendria del complejo de
Edipo, del vinculo con el padre’*” Desde nuestro diagrama vital es posible establecer
que, en términos estructurales —es decir, a partir de la coincidencia para con el polo
contrario a la tendencia vital-, la guerra es a Freud lo que el cristianismo a Nietzsche: la
negatividad que cancela la posibilidad de la apretura a la diferencia —la posibilidad de la

concesion- y por ende, que establece un frente cerrado de confrontacion vital.

2 Ecce homo, KSA 6, pp. 373-4; Ecce homo, p. 156.

“3(Die Zukunft einer Illusion, GW, X1V, p. 432; El porvenir de una ilusion, OC, XXI, p. 21). En tanto
Freud define a la cultura humana como ‘todo aquello en lo cual la vida humana se ha elevado por encima
de sus condiciones animales y se distingue de la vida animal’ (/bid., p. 417; p. 6), al momento de
establecer lo cultural como barrera frente a la guerra, la hipertrofia tanatica es perfectamente clasificable
como ‘natural’.

% Warum Krieg?, GW, XV1, p. 25; Por qué la guerra, OC, XXII, p. 195.

5 Die Zukunft einer Illusion, GW, X1V, p. 454; El porvenir de una ilusion, OC, XXI, p. 43



Desde la complecion de la matriz analitica, -a través de la perspectiva diacronica
proyectada sobre las figuras del ‘hombre superior’-, pudimos establecer el modo en que
la tendencia vital del conflicto impulsivo adquiere su caracter especifico; los concretos
impulsos a partir de los cuales es concebido el devenir, marcan polos —extremos- vitales.
La muerte supone asi -dada su correspondencia con uno de los tipos pulsionales
freudianos- un ingreso econémico al devenir vital de cardcter estructuralmente diverso.
Como analizamos en el capitulo primero, desde el propio conflicto entre pulsiones
erdticas y tandticas se dibujaba la tendencia del viviente a la autoconservacion. Desde el
espacio del ‘mas alla’ del placer y el displacer, desplegado en términos de dominio
(Bewdltigung) —y que pone en el centro el conflicto entre yo y pulsién-, hallamos una
tendencia a la ligadura de cantidades energéticas amenazantes para la integridad del
viviente; ahora bien, frente a dicho dominio reactivo, hallamos en el psicoanalisis como
practica una produccion de dominio en términos de fortalecimiento yoico. Pero esta
produccion —puesta en perspectiva respecto a lo que denominamos, con Laplanche,
como caracterizacion metaforica del yo- no contraria a la tendencia autoconservativa:
como Freud afirma, ‘asi como el ello se agota con exclusividad en la ganancia de placer,
el yo estd gobernado por el miramiento a la seguridad. El yo se ha propuesto la tarea de
la autoconservacion, que el ello parece desdefiar.”*® Como dimos cuenta en el presente
capitulo, la caracterizacion del medio en términos de hipertrofia energética supone
asimismo un poderoso riesgo de muerte desde el exterior; en el asedio de potencias
energéticas tanto internas como externas, es en la fortificacion del limite entre una
exterioridad y una interioridad que la salud vital se juega. Si, en esta linea, ‘el
psicoandlisis es un instrumento destinado a posibilitar al yo la progresiva conquista del

2497

ello™’, en Nietzsche, el desplazamiento respecto de la especificidad de los impulsos en

juego plantea otra perspectiva. En efecto, los polos de lo activo y lo reactivo plantean
una tipologia vital, donde la muerte —desplazada del lugar de extremo que presenta en
Freud- juega como un operador econdémico no determinante, y el limite interno-externo
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resulta funcional al aumento —o disminucidn- del poder™®. Lo central resulta el tipo de

9 AP, GW, XVIL, p. 195; RP, OC, XXI11I, p. 201.

7 Das Ich und das Es, GW, X111, p. 281; El yo y el ello, OC, XIX, p. 56.

%Y, desde alli, la caracterizacion de la vida ascendente en términos de ‘gran salud’. En este sentido,
Assoun afirma que ‘paraddjicamente, ni la idea de enfermedad ni la correlativa de salud constituyen

categorias operativas en Freud’ (Assoun, P-L., Freud y Nietzsche, Fondo de Cultura Econémica, Méjico,
DF, 1984, p. 190).



vida —y por ello, el conflicto se plantea como confrontaciéon entre la perspectiva de la
Wille zur Macht, y el cristianismo y sus derivados*”.

La capacidad perversa de los impulsos en juego resulta comlin a ambas perspectivas
vitales: el viviente no resulta una determinacion del medio, ni tiende desde sus propios
impulsos a ello. Ahora bien, desde la relocalizaciéon que las figuras del ‘hombre
superior’ puestas en términos de extremo — por fuera del hombre, como parte en Freud,
y como fodo en Nietzsche- nos es posible asimismo relocalizar en el esquema vital al
campo del hombre, por fuera —o mas bien, por dentro- de los polos vitales. Asi, en
términos de fendencia —y no ya de extremo- es que Nietzsche marca la supremacia de
principio (prinzipielle Vorrang) de las fuerzas activas —y no su total dominio-, en su
confrontacion con el cristianismo y sus figuras, en orden de producir una ruptura y una
imposicion de una nueva perspectiva. Desde aqui, la tendencia vital implica una
maximizacion del conflicto de impulsos: el ‘més alld’ del placer y el displacer es asi el
espacio buscado para el desenvolvimiento vital. Freud, por su parte, plantea una
modificacion de los dispositivos represivos culturales, en orden de permitir una mayor
afluencia pulsional —y asi morigerar la conflictividad producto del malestar en la
cultura®-, pero asimismo rescata el valor de la cultura como mecanismo defensivo —
mostrado, en su extremo, en la situacion bélica. La tendencia vital implica entonces una
minimizacion del conflicto: la ruptura traumatica del ‘mas alla’ tiende a ser dominada y
superada —como asimismo la problematica energética a la base del dispositivo neur6tico
busca ser superada desde la neo-creacion (neu schopfung). Desde el momento en que se
abandonan las configuraciones vitales coincidentes con los polos —es decir, en términos
de extremos- se dibuja entonces un encuadramiento del campo de lo humano en donde
la diferencia de proyectos vitales resulta una de intensidades —marcadas segln
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tendencias- y no de naturaleza; la tension™' de las configuraciones vitales, mayor o

menor, marca el ritmo del despliegue vital. Pero las tendencias —expansiva y

4 Diferimos, entonces, de la postura de Assoun, quien sostiene que, al no disponer Nietzsche de ‘una
teoria de la representatividad’ —de la cual si dispone Freud-, ‘Nietzsche desemboca en una hermenéutica
de la moralidad, en tanto que Freud aspira a una ciencia terapéutica’ (Assoun, Freud y Nietzsche, p. 121).
Como analizamos en el anterior capitulo, la representaciéon juega en Nietzsche el lugar de herramienta
util, en pos de la variacién vital —ya sea como aumento o detrimento. Esto reconduce el anlisis: el
planteo de un psicoandlisis o de una tipologia —como sostenemos- depende de una perspectiva vital que
supera la reduccion planteada por Assoun.

% ‘L as inconsecuencias, extravagancias y locuras de los hombres aparecerian asi bajo una luz semejante
a la dé sus perversiones sexuales; en efecto: aceptandolas, ellos se ahorran represiones.” (Neurose und
Psychose, GW, 13, p. 392; Neurosis y psicosis, OC, XIX, p. 158).

' Como sefiala Cragnolini respecto de Nietzsche, esa tension impide tanto el detenerse en verdades fijas,
como en la pura inmediatez —es decir, desde nuestro analisis, impide el detenimiento en tendencias en
tanto extremos. (Cfr. Cragnolini, M. B., ‘Filosofia nietzscheana de la tension: la re-sistencia del pensar’,
en Contrastes, vol. V, Madrid, 2000, pp. 225-240).



conservativa- son solo eso, tendencias. La apertura del ‘mas alld’, como no-recorte,
como pérdida de limitacion que permite el entrechoque y el conflicto, implica la
capacidad perversa, plastica, propia de los impulsos, que rompe con esoS
direccionamientos del devenir: la vida puede tender a la locura tandtica, o puede
enfermarse, encogerse, volverse reactiva. En el campo humano, es el conflicto —en sus

multiples propias proyecciones- lo que guia el desenvolverse vital.

CAPITULO IV: FOUCAULT Y ESPOSITO

IV. 1. El campo discursivo: construcciones de concepto



1V, 1. i. Vida y poder: multiplicidad configurativa o especificidad intrinseca

Foucault senala en 1984, en una de sus ltimas entrevistas, que la relacién subjetividad-
verdad ‘fue siempre mi problema’, si bien ‘lo habia enfocado hasta entonces bien a
partir de practicas coercitivas —tales como la psiquiatria y el sistema penitenciario-, bien
bajo la forma de juegos tedricos o cientificos —tales como el analisis de las riquezas, el

lenguaje o el ser viviente.”””” Es en relacion a este ultimo juego, articulado al ser vivo,
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que se despliega el concepto de biopolitica>”. La biopolitica ubica su aparicion a través

de la tematizacion foucaulteana de las relaciones de poder, en donde se produce el
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pasaje> de un poder soberano, vertical, a un poder articulado a técnicas disciplinarias

que intervienen horizontalizando e individualizando:

El poder que tenia como modalidad, como esquema organizativo, la soberania, se
hubiera visto incapaz de regir el cuerpo econdémico y politico de una sociedad
entrada en una fase de explotacion demografica y de industrializacion, de modo
que a la vieja mecanica del poder escapaban muchas cosas, por arriba y por abajo,
a nivel de los individuos y a nivel de la masa. Para recuperar lo particular tuvo
lugar una primera adaptacion de los mecanismos de poder, dirigida a la vigilancia y
al adiestramiento. Nace asi la disciplina. Por eso, entre los siglos XVII y XVIII, fue
el primero realizado, aunque so6lo a nivel local, en forma empirica, fraccionada, y

en el marco limitado de la escuela, el hospital, el cuartel, la fabrica.’®

Ahora bien, la transformacion de las relaciones de poder no sélo se despliega en la
forma de la disciplina —tecnologia que individualiza y produce cuerpos dociles- y que se
corresponde a una anatomopolitica; asimismo, en tanto aquello que escapa al entramado

que corresponde al poder soberano lo hace ‘por arriba y por abajo, a nivel del individuo

92 “La ética del cuidado de uno mismo como practica de libertad’, entrevista a Michel Foucault realizada
por Raul Fonet-Betancourt, Helmut Becker y Alfred Gémez-Muller el 20 de enero de 1984. Publicada en
la revista Concordia, n. V1, 1984, pp. 99-116, p. 100.

5% En el sentido de un marco de comprension para la tematica especifica que Foucault busca elaborar, es
que Adnijar sostiene que ‘para Foucault mismo (...) la vida es y se mantiene como un objeto novedoso y
gramaticalmente singular de un nuevo régimen.’ (Anidjar, G., ‘The Meaning of Life’, en Critical Inquiry,
Univ. Of Chicago Press, v. 37, n. 4, 2011, pp. 687-723, p. 698).

%% Como veremos, esta nocion de pasaje serd problematizada por Esposito al momento de pensar la
biopolitica.

% Foucault, M., El poder psiquidtrico. Curso en el Collége de France 1973-4, Fondo de Cultura
Econdmica, Buenos Aires, 2005, p. 66.



y a nivel de la masa’, habra de desplegarse una técnica de poder que, justamente, aborde

a la masa.

La biopolitica tiene que ver con la poblacion, y ésta como problema politico, como
problema a la vez cientifico y politico, como problema bioldgico y problema de
poder, creo que aparece en este momento [siglo XVIII]. La biopolitica abordara, en
suma, los acontecimientos aleatorios que se producen en una poblacion tomada en

su duracion.>®

El concepto de biopolitica piensa asi el modo en que la poblacion se ha convertido, en
esa época especifica, en objeto de gobierno y de administracion mediante diversos
dispositivos que no se equiparan —ni se reducen- a la ley, a los dispositivos juridicos.
Tiene como objetivo no ya solamente la organizacion de la poblacidn, sino asimismo el
aumento de su salud y prosperidad: la vida de la poblacion es puesta como objeto de
intervencion, en pos de su mejoramiento. En este encuadre es que Foucault afirma que
el pasaje del poder soberano al poder de gobierno supone el pasaje de un poder que hace
morir y deja vivir, a un poder que hace vivir y deja morir’”’. Este pasaje no supondra, sin
embargo, un reemplazo del poder soberano por el poder de gobierno, sino una

convivencia y una interrelacion entre ambos.

En Bios, biopolitica y filosofia, libro de 2004, Roberto Esposito busca problematizar la
concepcion de biopolitica foucaulteana para, desde alli, plantear su propia perspectiva,
plasmada en el paradigma inmunitario. Dejada la anatomopolitica de lado —o, mas bien,
no tomada como algo central- el pasaje de un poder soberano a un poder de gobierno
sera concebido eminentemente como la problemadtica entre un poder soberano y un

poder sobre la vida —una biopolitica.

Asi como el modelo soberano incorpora dentro de si el antiguo poder pastoral, el
primer incunable genealdgico del biopoder; del mismo modo, el modelo biopolitico
lleva dentro la espada afilada de un poder soberano que, al mismo tiempo, la
atraviesa y la sobrepasa. Si se considera al Estado nazi, se puede decir
indiferentemente, como lo hace precisamente Foucault, que ha sido el viejo poder

soberano el que se sirvid del racismo bioldgico que habia surgido inicialmente

%% Foucault, M., Defender la sociedad: curso en el Collége de France (1975-1976), trad. Horacio Pons,
Fondo de Cultura Econémica, Buenos Aires, 2000, p. 222.
7 Ibid., p. 245.



contra ¢l o, al contrario, que el nuevo poder biopolitico hizo uso del derecho

soberano de muerte para dar vida al racismo de Estado.’”

La tension que proviene de esta doble posibilidad interpretativa proviene, segun
Esposito, de una indecision, una falta, un hiato en la concepcion de biopolitica

foucaulteana:

Es como si en ella faltase algo —un segmento intermedio o una articulacion 16gica-
capaz de disolver lo absoluto de perspectivas inconciliables en la elaboracién de un
paradigma mas complejo que, sin perder la especificidad de sus elementos, capte su

conexion interna o sefiale un horizonte comun entre ellos.’”

Esposito sefiala asi que la estructura interna del concepto de biopolitica, al implicar una
discontinuidad o cesura entre los términos que conjugan dicho concepto, establece una
dindmica de superposicion o yuxtaposicion entre poder y vida. A partir de esta relacion
de externalidad entre los términos, ‘se corre el riesgo de impedir de antemano una
comprension profunda de ellos, referida justamente al caracter originario e intrinseco de
su implicacion.”*'” Frente a esto, la estructura conceptual que plantea Esposito se plasma
en el paradigma inmunitario, desde la perspectiva de la produccion de
autoconservacion, a partir de la articulacion entre vida y poder: ‘de acuerdo con esta
perspectiva, la politica no es sino la posibilidad, o el instrumento, para mantener con
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vida la vida. La especificidad de dicho concepto la proyecta a partir de su

interpretacion de la dinamica vital nietzscheana; en efecto, refiriéndose a Nietzsche,

Esposito senala:

Cuando transfiere el foco de su analisis del alma al cuerpo, o, mejor dicho, concibe
el alma como la forma inmunitaria que a un tiempo protege y encarcela al cuerpo,
el paradigma en cuestion adquiere su especifica pregnancia. No se trata solo de la
metafora de la vacunacion virulenta —que el filésofo imparte al hombre comun
contaminandolo con su propia locura- sino de la interpretacion de toda la

civilizacion en términos de autoconservacion inmunitaria. Todos los dispositivos

% Esposito, R., Bios, biopolitica y filosofia, Buenos Aires, Amorrortu, 2006, p. 51.
 Ibid., p. 54.
19 1bid., p. 72.
S Ibid., p. 74.



del saber y del poder cumplen un rol de contencion protectora respecto de una

potencia vital proclive a una ilimitada expansion.’'

13 en vez de enfrentarse en modalidades externas, se

A partir de esto, poder y vida
articulan, a través del paradigma inmunitario, en una unidad indisoluble: ‘no existe un
poder exterior a la vida, asi como la vida nunca se produce fuera de su relacién con el
poder.”*'

Ahora bien, como hemos ya establecido, es explicita la posicion de Nietzsche al

respecto:

Los fisiologos deberian reflexionar antes de poner el impulso de conservacion
como impulso cardinal de los seres vivos organicos: ante todo, algo viviente quiere
dejar salir (auslassen) su fuerza: la ‘conservacion’ sélo es una de las consecuencias

de ello.’®®

En Esposito la vida, respecto a su expansividad, tiene necesidad de la politica como
elemento constrictivo, que la informe de manera tal que pueda mantenerse viva. Se pone
en el centro de la relacion entre vida y politica a la autoconservacion, como instancia
principal a alcanzar, y para el cual la capacidad expansiva vital es en principio un
problema a subsanar. En Nietzsche, por el contrario, la vida misma es voluntad de
poder, es decir, la vida presenta una capacidad autoconfigurativa: no existe necesidad de
recurrir a otras instancias para su conformacién como vida. Como analizamos en el
anterior capitulo, que la especifica tendencia del devenir vital nietzscheano sea la
expansividad implica, en si, la multiplicidad configurativa de la vida en términos de

una maleabilidad del limite interno-externo. En este sentido, la ‘contencion protectora’

312 Ibidem.

13 Al momento de plantear la temética biopolitica, tanto Foucault como Esposito utilizan de modo
intercambiable los conceptos de poder y politica. Foucault define al biopoder como ‘el conjunto de
mecanismos por medio de los cuales aquello que, en la especie humana, constituye sus rasgos bioldgico
fundamentales podra ser parte de una politica, una estrategia politica, una estrategia general del poder
(...)" (Foucault, M., Seguridad, territorio, poblacion, Curso en el Collége de France (1973-4), trad.
Horacio Pons, Fondo de Cultura Econdémica, Buenos Aires, 2007, p. 15). Si ese biopoder supone una
combinatoria de anatomopolitica y biopolitica y, como establecimos, en la confrontaciéon que Esposito
realiza el aspecto anatomopolitico queda dejado de lado —o, mas bien, no tomado como algo separable de
la biopolitica- entonces la superposicion entre biopolitica y biopoder en el analisis de Esposito es
consistente. Esto no implica, por supuesto, que presenten una correlatividad seméntica al interior de la
totalidad de sus obras —tanto de Esposito como de Foucault-, sino que, en el caso especifico que estamos
estudiando —la concepcion de biopolitica- ocupan —politica y poder- ese lugar de intercambiabilidad.

314 Esposito, R., Bios, biopolitica y filosofia, Buenos Aires, Amorrortu, 2006, p. 76.

315 JGB,KSA 5, 13, p. 27 (MBM, 13, p. 24).



que supone la forma inmunitaria en Esposito no tiende a la inhibicion de la capacidad
expansiva vital, sino que mas bien se halla al servicio de la misma, en la dindmica
constructiva-destructiva del limite. Desde la perspectiva nietzscheana, la conservacion
resulta una consecuencia de la expansion; asi, frente a la especificidad del paradigma de
inmunizacion de Esposito, la dindmica vital nietzscheana implica en términos humanos
—como muestra el eje de diferenciacion Zivilisation/Kultur- una multiplicidad de
configuraciones posibles entre fuerzas de tipo antagonico, que van desde modelos de
egiptizacion -en donde, desde el punto de vista nietzscheano, no habria conservacion
sino decadencia vital- hasta configuraciones puestas explicitamente al servicio de la
expansividad vital -tomando al Ubermensch como proyecto iconico. Esta variabilidad
configuracional habla justamente de una relaciéon no de articulacion entre fuerzas, al
modo planteado por Esposito, sino de cambio y conflictividad entre ellas.

Es desde esta reduccion de la multiplicidad configurativa de lo vital nietzscheano a una

relacion intrinseca vida-politica que Esposito proyecta su critica a Foucault:

Antes que superpuestos —o yuxtapuestos- de una manera exterior que somete a uno
al dominio del otro, en el paradigma inmunitario, bios y nomos, vida y politica,
resultan los dos constituyentes de una unidad inescindible que s6lo adquiere
sentido sobre la base de su relacion. La inmunidad no es unicamente la relacion
que vincula al poder con la vida, sino el poder de conservacion de la vida. Desde
este punto de vista, contrariamente a lo presupuesto en el concepto de biopolitica —
entendido como resultado del encuentro que en cierto momento se produce entre
ambos componentes-, no existe un poder exterior a la vida, asi como la vida nunca
se produce fuera de su relacion con el poder. De acuerdo con esta perspectiva, la
politica no es sino la posibilidad, o el instrumento, para mantener la vida con

vida.>'

Si la politica es el instrumento para mantener la vida con vida es porque, como se
mencionod, lo vital en Esposito no presenta la capacidad autoconfigurativa que si
presenta en Nietzsche, en donde vida es voluntad de poder. Se genera asi una relacion
intrinseca de necesidad entre bios y nomos, en donde aquella tiende a una expansion que
esta ha de constrefiir. De aqui se deriva l6gicamente la caracterizacion de yuxtaposicion
dada a la relacion biopolitica foucaultiana: si no existe una articulacion especificamente

necesaria entre vida y poder, entonces necesariamente su relacidon pasara por una

316 Esposito, R., Bios, biopolitica y filosofia, Buenos Aires, Amorrortu, 2006, pp. 73-4.



instancia puramente externa, que deriva en relaciones de sometimiento. Desde aqui,

Esposito lee al concepto de biopolitica foucaultiano como tendiente a la contradiccion:

Pero —y aqui el discurso de Foucault tensa al maximo su extension semantica, casi
hasta chocar contra si mismo- si somos libres por el poder, podremos serlo también
en su contra. Estaremos en condiciones no s6lo de secundarlo y acrecentarlo, sino
también de oponernos a €l y hacerle frente. De hecho, Foucault no deja de concluir

‘que donde hay poder hay resistencia y, no obstante (o mejor: por lo mismo) esta

no se encuentra nunca en posicion de exterioridad respecto del poder.”*"”

Desde la perspectiva de Esposito el problema es claro: en tanto la resistencia es
resistencia al poder, ella nunca se halla en posicion de exterioridad a éste. Pero
entonces, /es la vida externa al poder o no lo es? Y si lo es, ;por qué no puede pensarse
al ser libres contra el poder —es decir, resistir- en posicion de exterioridad respecto de
aquel? Y sino lo es, ;como pensar una libertad en contra del poder? Asi, el concepto de
biopolitica en Foucault es fundamentalmente ambiguo.

Sin embargo, esta lectura ha reinsertado desde un comienzo las nociones de Esposito de
lo que son vida y poder, y sus relaciones: la vida como expansividad que la politica
constrifie —el paradigma inmunitario-, es decir, la articulacion intrinseca entre ambos
elementos. En Foucault, por el contrario, la capacidad de la vida de ponerse contra el
poder marca implica una capacidad para marcar un territorio de propia pertenencia, es
decir, para estipular configuraciones a partir de su propia especificidad, sin necesitar
para ello de una relacion de correspondencia intrinseca con el poder. Esto no habla de
una independencia o exterioridad entre poder y vida, sino, muy por el contrario, implica
la capacidad de mutar relaciones entre vida y poder: la correspondencia serial poder-
vida, en el modo de la inmunizacion, expresa solamente una de las configuraciones que

dicha relacion puede plasmar. Como sostiene Foucault:

La biopolitica tiene que ver con la poblacion, y ésta es tomada como problema
politico, como problema a la vez cientifico y politico, como problema bioldgico y
problema de poder (...). La biopolitica abordard, en suma, los acontecimientos

aleatorios que se producen en una poblaciéon tomada en su duracion.”'®

SYIbid., p. 62.

518 Foucault, M., Nacimiento de la biopolitica, trad. Horacio Pons, Fondo de Cultura Econdémica, Buenos

Aires, 2010, p. 222.



La biopolitica, entonces, es considerada como una instancia conceptual que aborde
relaciones de ruptura, cambiantes, aleatorias. Es desde aqui que Foucault establece una
modalidad que presenta caracteres genealdgicos en el estudio de las relaciones entre
vida y poder, y es la razén por la cual Esposito encuentra necesario ‘completar’ o
‘articular’ el planteo foucaultiano: mientras para Foucault el desarrollo del biopoder
implica una relacion configuracional cambiante, discontinua, para Esposito el biopoder
obedece a un paradigma especifico, presentado una continuidad nuclear. Y es por ello
que el hilo trazado por Foucault entre poder pastoral, soberano y policial, responde a
una cierta configuracion entre poder y vida, y es por ello que sus elaboraciones al
respecto encuentran, como el propio Foucault sostiene, puntos de continuidad con la

metodologia genealdgica nietzscheana®"’

. Desde este punto de vista puede pensarse una
resistencia contra el poder justamente en tanto la vida no tiene con él una relacion
intrinseca; no se la piensa como simple exterioridad, sino como capacidad de mutacién
de relaciones. La contradiccion planteada por Esposito deriva, asi, al querer pensar la
resistencia desde Foucault, pero partiendo de la articulacion de vida y poder planteada

por el propio Esposito.

1V. 1. ii. Modos de interrogar como formas de construccion conceptual

Las dos estructuras teodricas en cuestion implican distintas modalidades de aproximarse
especificamente a la pregunta por el problema biopolitico actual. Lo que Esposito
considera un ‘punto ciego’ entre poder y vida en el planteo foucaultiano implica, en su
lectura, una modalidad externa, de yuxtaposicion entre ambos elementos. Desde su
perspectiva metatedrica, se trata de un punto a completar de modo articulativo: no hay

conflicto entre poder y vida (puesto que, justamente, esa externalidad implica que uno

Y ‘Genealdgico’ ha de ser entendido a partir de la interpretacion que Foucault lleva adelante del método
nietzscheano en ‘Nietzsche, la généalogie, 1’ histoire’, (en Hommage a Jean Hyppolite, Paris, PUF, coll.
‘Epiméthée’, 1971), en tanto investigacion de los elementos que ‘tendemos a sentir sin historia’ (Foucault,
M., Language, Counter-Memory, Practice: Selected Essays and Interviews, NY, Cornell Univ. Press,
1989, p. 139).



tome al otro como antagonista, y por tanto su relacion se resuelva por el dominio de uno
por sobre otro, es decir, que no se resuelva), sino que uno presenta una relacion de
correspondencia estructural para con el otro: el poder inmuniza a la vida, le permite
conservarse, al apagar sus destellos expansivos mds pujantes. Partiendo desde
Nietzsche, visualizamos que esta perspectiva implica un recorte de las posibilidades
configuracionales de la vida a una forma dinamica especifica. Se obvia que, como ya se
menciono, las formas de poder pueden conducir de modo no central a la conservacion
vital. Esto no implica que no exista una correlacion directa entre vida y poder, sino mas
bien que en el concepto mismo de vida se halla el elemento genético de mutacion
respecto a las posibilidades de relacion entre vida y poder. Desde esta perspectiva, el
‘punto ciego’ entre vida y poder en Foucault no es un vacio a completar con instancias
articulativas (ya sea el paradigma inmunitario u otros), sino la fuente misma de la
posibilidad de lo nuevo, en tanto relaciones que no implican correspondencia, y por
tanto, desenvuelven su especificidad historicamente. De alli se desprende que no existen
planteos resolutivos articulados a un paradigma, sino posibilidades especificas que
permiten romper con una cierta configuracidon, provistas por una metodologia

genealogica.

Evidentemente, la dificultad de Foucault, su indecision, van mas alla de una mera
problematica de periodizacion historica o articulacion genealogica entre los
paradigmas de soberania y biopolitica, e involucra la configuraciéon misma, logica
y semantica, de este ultimo concepto. Mi impresion es que este bloqueo
hermenéutico esta ligado a la circunstancia de que, no obstante la teorizacion de la
implicacion reciproca, o justamente por eso, vida y politica son abordados como
dos términos originariamente distintos, conectados con posterioridad de manera
aln extrinseca. Y precisamente por ello su perfil y su calificacion quedan de por si
indefinidos. ;{Qué son para Foucault, especificamente, ‘politica’ y ‘vida’? ;Como
se deben entender estos términos y de qué manera su definicion se refleja en su
relacion? O, por el contrario, ;como incide su relacion en su definicion? Si desde el
inicio se los piensa por separado —en su absolutez-, después se torna dificil, y hasta

contradictorio, condensarlos en un tinico concepto.>*

Aqui encontramos, claramente delineada, la modalidad de abordaje de Esposito relativa

a la teorizacidon discursiva del concepto de biopolitica: la problematica respecto a

>0 Esposito, R., Bios, biopolitica y filosofia, Buenos Aires, Amorrortu, 2006, pp. 73-4.



Foucault no pasara tanto por la incapacidad de resolucion de una tematica especifica
(aquello que implica la articulacion entre biopolitica y tanatopolitica®") sino por la
contraposicion entre las estructuras metateoricas manejadas por uno y otro. En efecto,
para Esposito ha de existir una articulacion originaria de elementos determinados, en
orden de poder estipular un concepto que relacione dichos elementos. La estructura
teorico-analitica implica asi el movimiento desde un nucleo de una dinamica
determinada, hacia las diversas relaciones e instancias especificas que de aquel se
derivan. Asi, para existir una adecuada teorizacion, ha de haber una definicion
determinada, especifica, del concepto relativo.

En Foucault, por el contrario, el camino recorrido en la dinamica conceptual es inverso.

Respecto al poder, se pregunta:

(Qué es el poder, o0 mas bien-puesto que seria justamente el tipo de pregunta que
quiero evitar (es decir, la pregunta tedrica que coronaria el conjunto)-, cuales son,
en sus mecanismos, en sus efectos, en sus relaciones, los diversos dispositivos de
poder que se ejercen, en distintos niveles de la sociedad, en sectores y con

extensiones tan variadas?>*

Como queda claramente planteado, no se piensa —no se quiere pensar- al poder desde
una caracterizacion especifica del concepto, sino que el mismo se delinea a partir de un
campo de relaciones. Es desde los diversos elementos dados en un andlisis genealogico
que se configura progresivamente la silueta del concepto, y es a partir del disefio mismo
que dichos elementos conforman, que se traza la especificidad y potencia de dicho
concepto. Es asi que la pregunta de Esposito por la especificidad del ser de la vida y la
politica en Foucault estd mal planteada, o mas bien, es una mala pregunta, en tanto esta
hecha a partir de la perspectiva tedrico-discursiva del propio Esposito (desde la cual, si
hay que plantear esa pregunta es porque se ha hecho mal el trabajo conceptual). Desde
Foucault, por el contrario, carece de sentido preguntarse por el ser especifico de la vida
y la politica, en tanto este es delineado historicamente, desde una potencialidad multiple
de configuraciones. Cuando Esposito sefiala, respecto al concepto de biopolitica de
Foucault, que es ‘entendido como el resultado del encuentro que en cierto momento se

9523

produce entre ambos componentes’*, a saber, vida y politica, acentiia un cariz temporal

52! Desarrollaremos esta relacién en un apartado subsiguiente.

522 Foucault, M., (2005). Defender la sociedad: curso en el Collége de France (1975-1976), trad. Horacio
Pons, Buenos Aires: Fondo de Cultura Econdmica, p. 27.

>3 Esposito, R., Bios, biopolitica y filosofia, Buenos Aires, Amorrortu, 2006, p. 74



de la relacion, dando a entender que, en razén justamente de la externalidad que vida y
politica sostendrian entre si, en otro momento podria no existir una relacion entre ellos.
Pero, desde Foucault, lo estipulado como ‘externalidad’ por Esposito es mas bien, como
ya sefialamos, la capacidad de lo nuevo, es decir, de la multiplicidad de modos en que la
relacion entre vida y politica puede darse a través de un devenir; asi, el cierto momento
marcado por Esposito refiere no a una posibilidad de falta de relacion entre politica y
vida en Foucault, sino a la especificidad que en un momento determinado dicha relacion
adquiere, justamente en tanto la modalidad de articulaciéon puede cambiar. La
metodologia epistemologico-conceptual de Foucault obedece, asi, a esta concepcion
dindmica: es en el estudio de la conformacion de ciertos dispositivos de poder,
historicamente situados, a partir de lo cual es posible dibujar instancias de relacion entre
vida y politica.

Desde esta perspectiva, la pregunta de Esposito sobre la especificidad del ser de la
politica y la vida ha de ser retrotraida, a partir de la determinacion que su marco
metateorico le confiere, a la pregunta por el marco metatedrico mismo, es decir, a la
pregunta por la manera de preguntar —y por ende, de construir discurso: {cOmo es que
ha de abordarse la pregunta por la conexion de vida y politica? En este sentido, la
estructura metateorica funciona como marco epistemologico. La modalidad de
construccion conceptual propia de cada perspectiva no se estipula entonces desde la
respuesta que se dé a la pregunta, sino desde la modalidad especifica que adquiere el
planteo de la pregunta misma; en el caso de Esposito, sera la pregunta por el ser de la
politica y la vida; en el caso de Foucault, por la dindmica de dispositivos de poder
proyectados en circunstancias y tiempos determinados. Las respuestas, asi, son
simplemente otro aspecto de la propia pregunta: la respuesta de Esposito -el paradigma
inmunitario- se articula desde una necesidad de especificidad interna en la articulacién
de vida y politica; la respuesta de Foucault, desde una configuracién dada a partir de un
entrecruce entre vida y politica situado especificamente, que puede derivar en algo
nuevo, dada su relacion de no implicacion interna. Asi, la respuesta de Esposito no
puede entonces cumplir el papel de complecion respecto a la respuesta foucaultiana,
como su autor pretende; justamente en tanto responden a preguntas diversas.

Partiendo desde una perspectiva foucaultiana, las investigaciones realizadas por

Esposito pueden resituarse como contribuciones al andlisis de ciertas derivas,




relacionadas con una configuracion especifica de politica y vida, a saber, la
inmunitaria®. Desde Esposito, es posible considerar el proyecto foucaultiano como
brindando elementos de alto valor para la investigacion biopolitica. Pero el siguiente
paso que emprende Esposito, a saber, considerar su proyecto como la continuacion y
complecion propias del proyecto foucaultiano, es un paso en falso, en tanto ambas
investigaciones suponen estructuras metatedricas que fungen como marcos

epistemologicos —y por tanto, como construccion de discurso- esencialmente diversos.

IV. 2. Arriesgar la vida: Foucault v Nietzsche

V. 2. i. El riesgo: cuidado de si y aumento de poder

En los cursos del Collége de France dictados desde 1982 hasta 1984°* —afio de su
muerte- Foucault plantea la posibilidad de continuar pensando la problematica relativa a
la articulacion subjetividad-verdad a partir de la concepcion del cuidado de si
(épiméleia heautou), como un tipo de practica no ya coercitiva, sino de auto-formacion
de la subjetividad. Como habiamos establecido, Foucault sefiala que la relacion
subjetividad-verdad ‘fue siempre mi problema’, si bien ‘lo habia enfocado hasta
entonces [es decir, antes del dictado de los susodichos cursos] bien a partir de practicas
coercitivas —tales como la psiquiatria y el sistema penitenciario-, bien bajo la forma de
juegos tedricos o cientificos —tales como el analisis de las riquezas, el lenguaje o el ser

viviente.”3*® En esta perspectiva, la practica griega de la parrhesia como ‘decir veraz™>?’

24 ’, . .y . . ;4
324 En linea con esta caracterizacion parcial, Bazzicalupo afirma que ‘La caracteristica moderna de la

inmunidad, como Roberto Esposito la 1lama, captura bien las caracteristicas biopoliticas de la reaccion a
una agresion que es percibida como letal.” (Bazzicalupo, L, y Clo, C., ‘The Ambivalences of Biopolitics’,
en Diacritics, v. 36, n. 2, The Johns Hopkins Univ. Press, 2006, pp. 109-116, p. 111).

325 E] curso de 1982 -publicado como L’ herméneutique du sujet (La hermenéutica del sujeto)-, es seguido
por el curso de 1983 —publicado como Le gouvernement de soi et des autres (El gobierno de si y de los
otros)- y que es continuado a su vez en 1984 por el curso publicado como Le courage de la verité. Le
gouvernement de soi et des autres Il (El coraje de la verdad. El gobierno de si y de los otros II).

526 <La ética del cuidado de uno mismo como practica de libertad’, entrevista a Michel Foucault realizada
por Raul Fonet-Betancourt, Helmut Becker y Alfred Gémez-Muller el 20 de enero de 1984. Publicada en
la revista Concordia, n. V1, 1984, pp. 99-116, p. 100.

7 Cfr. Foucault, M., El coraje de la verdad. El gobierno de si y de los otros Il, Curso en el Collége de
France 1983-4, trad. Horacio Pons, Fondo de Cultura Econdmica, Buenos Aires, 2010, primera clase



permite concebir dicha capacidad auto-formativa en términos de una resistencia al
poder, en tanto soOlo existe parrhesia cuando el decir la verdad puede entrafiar
consecuencias costosas para quien lo dice —es decir, cuando existe riesgo®”®. Como
Foucault sefiala, la parrhesia no implica de ningin modo una busqueda de imposicion
por sobre la perspectiva del otro’”, sino el enfrentamiento agonistico contra el poder
como dominacion: en esa enunciacion veraz se produce el cura sui, el cuidado de si,
como ejercicio de una libertad que se resiste al silencio —o la mentira- que esclaviza,
mas alld del riesgo que dicha practica conlleve. En este sentido Foucault afirma: ‘Y me
parece que la veracidad nietzscheana consiste en una manera determinada de poner en
juego esta nocion [el decir veraz] cuyo origen remoto se encuentra en la nocion de
parrhesia como riesgo para la persona misma que la enuncia, como riesgo aceptado por

quien la enuncia.”>*

(Puede pensarse la veracidad nietzscheana en esta perspectiva
parrhesidstica —es decir, puede pensarse en esta concepcion de puesta en riesgo, por
fuera de una imposicion de perspectiva? En orden de clarificar esto, abordaremos
brevemente el modo en que Deleuze, en su Nietzsche y la filosofia, concibe el rol que el

azar —respecto al riesgo en el juego- presenta en la perspectiva vital nietzscheana.

IV. 2. ii. El azar y el riesgo: una lectura deleuziana

Como habiamos establecido en el capitulo II, desde la perspectiva nietzscheana, la vida
es conflicto: conflicto entre las propias fuerzas, activas y reactivas, que tienden hacia
diversos tipos de configuracion; conflicto frente a las fuerzas externas al viviente, a las
que una vida ascendente busca subyugar, en orden de aumentar su poder, o frente a las
cuales una vida descendente busca conservarse. La vida saludable, asi, se enmarca en
este sentido en dos posibilidades limites del riesgo: aquella de la egiptizacion —por un
sostenimiento sin modificaciones de la forma saludable- y aquella de la desaparicion —
por la magnificacion de la tendencia disruptiva, por poner exacerbadamente la vida en

juego en pos de un aumento del poder. Al ser concebido en términos de conflicto, todo

especialmente.

% Cfr. Foucault, M., El gobierno de si y de los otros, Curso en el Collége de France, 1982-3, trad.
Horacio Pons, Fondo de Cultura Econémica, Buenos Aires 2009, p. 74 y ss.

¥ Ibid., p. 73.

30 Ibid., p. 82.



accionar vital conlleva riesgo: las tendencias, activas o reactivas, amplificadoras o

conservativas, implican siempre la posibilidad inherente del fracaso:

La apropiacién e incorporacion es sobre todo un querer subyugar, un formar,
configurar y reconfigurar hasta que finalmente lo sometido ha pasado totalmente al
poder del atacante y lo ha acrecentado. —Si esta incorporacidon no tiene €xito, la

formacion probablemente se desintegra (...)>"

Ahora bien, segun Deleuze, ‘Nietzsche llama fuerza activa a aquella que llega hasta el
limite de sus consecuencias (...)’>** Las fuerzas reactivas, por el contrario, seran
aquellas que separan a la fuerza activa de aquello que puede, es decir, la coartan
respecto a su capacidad maxima. De este modo, la fuerza reactiva proyecta las
tendencias conservadoras y delimitadoras de lo vital.

Desde esta concepcion, la vida ascendente, afirmativa, se delinea de una cierta manera:

Inversion de la relacion de fuerzas. La afirmacion constituye un devenir-activo
como devenir universal de las fuerzas. Las fuerzas reactivas vienen negadas, todas

las fuerzas se convierten en activas.

En la negacién de las fuerzas reactivas —es decir, en la negacion de la negacion- aparece
el advenir de la vida ascendente: toda fuerza se transforma en activa, y por ende, toda
fuerza logra llegar hasta el maximo de si***.

Ahora bien, esta disposicion de fuerzas en la vida ascendente implica, en Ultima
instancia, la eliminacion del conflicto: no sé6lo el conflicto que las fuerzas reactivas
presentan respecto a las activas —al transmutar las primeras en las tltimas- sino el propio
conflicto que las fuerzas activas presentan entre si. La articulacion entre un campo de la

pura positividad —aquel de la afirmacion, del puro devenir-activo- y la propia definicion

31 NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[151], p. 424; FP, Otofio 1887, 9[151], p. 282. Del mismo modo,
Nietzsche afirma: Las razas fuertes se diezman reciprocamente: guerra, ansias de poder, aventura; su
existencia es costosa, breve, -se extenuan entre ellas- (...) Los fuertes son posteriormente mas débiles,
mas desprovistos de voluntad, mas absurdos que los medianamente débiles (NF, Frithjahr 1888, KSA 13,
14[182], p. 370; FP, primavera de 1888, 14 [182], p. 601).

532 Deleuze, G., Nietzsche y la filosofia, Ed. Nacional, Madrid, 2002, pp. 87-8.

53 Ibid., p. 227.

3% Como sefiala Perry, la intervencion de Deleuze en el coloquio de Royaumont sobre Nietzsche (Paris,
1964), clarifica en términos simples su posicion: todo ejemplo de negatividad en las obras nietzscheanas
se halla subsumido bajo la nocion de resentimiento, mientras que ‘la direccion de la filosofia de Nietzsche
es la de exponer y eliminar’ (Cahiers de Royaumont: Nietzsche, ed. Minuit, Paris, 1967, p. 36) dicha
negacion a través de una afirmacion transversal. (Perry, P., ‘Deleuze’s Nietzsche’, en Boundary 2, Vol. 20,
n. 1, Duke Univ. Press, 1993, pp. 174-191).



de fuerzas activas —aquella capaz de llegar al limite de sus consecuencias- implica un
necesario recorte de un caracter inherente a las fuerzas activas: aquel de la tendencia a
la imposicion de la propia perspectiva —y por tanto, de la lucha vital que dicha
imposicion implica. Si la fuerza activa es aquella que ha de llegar a sus Ultimas
consecuencias, entonces las fuerzas que son vencidas en la lucha por la imposicién de
perspectivas no pueden presentar un cardcter activo; asimismo, en su devenir
impositivo, aquella fuerza que dota a la forma vital de su perspectiva coarta, de ese
modo, a otras fuerzas que buscaban su propia imposicion; asi, aquella fuerza que se
impone obra separando a las otras de lo que pueden, es decir, obra reactivamente. So6lo
en tanto esas fuerzas no buscan imponerse es que su caracter activo, desde la definicion
deleuziana, logra mantenerse.

Esta caracterizacion de lo activo como pura positividad impregna, asimismo, a la

condicion misma del azar:

Si el jugador pierde es s6lo porque no afirma suficientemente, porque introduce lo
negativo en el azar, la oposicion entre el devenir y lo multiple. El verdadero
lanzamiento de dados produce necesariamente el nimero vencedor, que reproduce

la tirada.>**

Asi como el puro devenir-activo elimina la dinamica conflictiva, la obliteracion de la
negatividad en el azar deshace la posibilidad del fracaso. En efecto, al afirmar la
totalidad de lo multiple —es decir, al entregarse al azar- el numero ganador
necesariamente se produce, en tanto ese niumero es el propio producto del azar; en el
abrazo pleno del azar, asi, no existen nimeros que permitan perder. Al hacerse uno con
el azar, todo producto del mismo es necesariamente un producto ganador.

En este sentido, la vida ascendente, activa, necesariamente gana al tirar los dados —es
decir, al ponerse en riesgo en pos del aumento de poder. El resultado de esa puesta en
riesgo deja de importar de por si: en tanto lo que define a una vida ascendente es su
capacidad de ponerse en riesgo, cualquier resultado es asi un resultado ganador.

Pero aqui —como en el caso del puro devenir-activo- nos encontramos con un problema.
Si en la tirada de dados, si en la puesta en riesgo, lo esencial es la propia puesta en
riesgo —el abrazo al azar- mas alld de cualquier resultado (o més bien, haciendo asi al

resultado necesariamente ganador), entonces es el propio concepto de riesgo el que

% Deleuze, G., Nietzsche y la filosofia, Ed. Nacional, Madrid, 2002, p. 251.



queda desvirtuado. En efecto, s6lo hay puesta en riesgo si aquello que se arriesga tiene
un valor determinante, es decir, si existe la posibilidad de pérdida en el perder lo
arriesgado. Desde el momento en que lo primario es la propia puesta en riesgo, el riesgo
mismo es eliminado. ‘Arriesgarse es correcto, ergo, mi decision no puede ser incorrecta
—no se puede perder- pues me arriesgo.’ Al eliminar la posibilidad de arriesgarse en el
abrazo total del riesgo mismo, la concepcion deleuziana produce un ideal: alli se pone el
valor de la correcta decision por sobre el valor de lo arriesgado. De este modo, se
obliteran el error, el conflicto, el fracaso -y el propio devenir- a través de una accioén
siempre correcta desde un principio —es decir, a través de una acciéon moral en términos
imperativos. A través del puro devenir-activo y de la tirada de dados necesariamente
ganadora, Deleuze egipticiza una perspectiva vital.

Deshacerse de lo reactivo implica deshacerse de las resistencias, del conflicto, de la
enfermedad, del sufrimiento; vale decir, resulta una operacién de abstracciéon que
redunda en la elisién de las necesarias condiciones de posibilidad para cualquier vida
ascendente. ;Qué ansia de poder puede encontrar una vida que no halla resistencias?>*
A través de la posibilidad de la pérdida, del fracaso, de la muerte incluso —es decir, a
través de lo reactivo-, poner(se) en juego, buscar el conflicto: la formula del riesgo, la
posibilidad de la victoria; la modalidad de la vida ascendente, que sabe perder, porque

se arriesga.

1V. 2. iii. Entre el riesgo y el poder: retorno a Foucault

Si el cura sui, en tanto estética de la existencia, se produce en términos parrhesiasticos
—es decir, como decir veraz que supone riesgo pero que no implica una imposicion de
perspectiva- ;no supone entonces un recorte del sentido que el riesgo adquiere en

Nietzsche, e implica asi una condicion absolutizadora del valor del riesgo al modo

336 <placer y displacer son meras consecuencias, menos fendmenos concomitantes, -lo que el ser humano
quiere, lo que quiere cada una de las mintsculas partes de un organismo vivo, es un plus de poder. Al
esforzarse por conseguirlo se producen tanto el placer como el displacer; a partir de esa voluntad el
organismo busca resistencia, necesita algo que se ponga en contra. (...)" (NF, Frithjahr 1888, 14 [174], p.
361; FP, Primavera 1888, 14 [174], p. 597). Aquello que busca cortar las fuerzas es esencial para pensar
una vida ascendente.



deleuziano? ;No resulta el riesgo del decir veraz valido en si, en tanto condicion del
embellecimiento existencial —y por ende, adquiere el caracter de ideal?’

En orden de responder esto, hemos de dar un paso atras y considerar la dindmica en la
cual se enmarca cada especifica modalidad del riesgo. En Nietzsche, como habiamos
marcado, el riesgo —y la consecuente imposicion de perspectiva- se producen desde una
dindmica de lucha; en Foucault, es en el ambito de relaciones de poder en donde se
despliega el caracter parrhesidstico. Indagar sobre la divergencia respecto a dichas
dindmicas se hard necesario para echar luz sobre el preciso sentido de la puesta en
riesgo propia de cada perspectiva.

Sostiene Foucault:

El ejercicio del poder no es simplemente una relacion entre ‘parejas’, individuales
o colectivas; se trata de un modo de accion de algunos sobre algunos otros. (...) En
efecto, lo que define una relacion de poder es que es un modo de accién que no
actia de manera directa e inmediata sobre los otros, sino que actia sobre sus
acciones: una accidén sobre la accion, sobre acciones eventuales o actuales,

presentes o futuras.’*®

Este modo indirecto de actuar es definido en divergencia al de la violencia:

Una relacién de violencia actia sobre un cuerpo o sobre cosas: fuerza, somete,
quiebra, destruye: cierra las puertas a toda posibilidad. Su polo opuesto sélo puede
ser la pasividad, y si tropieza con cualquier otra resistencia no tiene mas que
intentar minimizarla. En cambio, una relacion de poder se articula sobre dos

elementos, ambos indispensables para ser justamente una relacion de poder: que ‘el

337 En esta perspectiva podrian enmarcarse las criticas que consideran a la parrhesia foucaulteana como
un retorno a valores del [luminismo —verdad y autonomia-, y al cura sui como individualismo, dandysmo,
solipsismo (cfr. al respecto Reynolds, J. M., “’Pragmatic Humanism’ in Foucault’s Later Work’, en
Canadian Journal of Political Science, Canadian Political Science Association, 2004, pp. 951-977, p. 965
y ss., como asimismo Taylor, Ch., ‘Foucault on Freedom and Truth’, en Political Theory, Sage
Publications, v. 12, n. 2, 1984, pp. 152-183). Luxon se refiere en esta linea al comentario de Nancy
Rosemblum, que caracteriza a Foucault como un ‘romantico que sufre de una psicologia de la
autodefensa’ (Rosemblum, N., ‘Pluralism and Self-Defense’, en Liberalism and the Moral Life,
Cambridge, Harvard Univ. Press, 1989, p. 183), como asimismo al comentario de Richard Rorty,
calificando a los parrhesiastas como ‘caballeros de la autonomia privada’ (Rorty, R., ‘Moral Identity and
Private Autonomy’, en Michel Foucault, Philosopher, NY, Routledge, 1992, p. 328); (cfr. Luxon, N.,
Ethics and Subjectivity: Practices of Self-Governance in the Late Lectures of Michel Foucault’, en
Political Theory, Sage Publications, v. 36, n. 3, 2008, pp. 377-402, p. 396 y ss).

3% Foucault, M., ‘El sujeto y el poder’, en Revista Mexicana de Sociologia, v. 50, n. 3, Univ. Auténoma
de M¢jico, 1988, pp. 3-20, p. 13 (aclaracion: el articulo de Foucault es el posfacio, escrito por Foucault,
del libro de Drayfus y Rabinow, Michel Foucault: Beyond Structuralism and Hermeneutics, Univ. of
Chicago, 1983).



otro’ (aquel sobre el cual ésta se ejerce) sea totalmente reconocido y que se le
mantenga hasta el final como un sujeto de accion y que se abra, frente a la relacion
de poder, todo un campo de respuestas, reacciones, efectos y posibles

invenciones.>

Retomemos, desde aqui, el modo de desenvolvimiento dinamico de la Wille zur Macht

en Nietzsche:

La voluntad de poder s6lo puede exteriorizarse ante resistencias (...) La
apropiacién e incorporacién es sobre todo un querer subyugar, un formar,
configurar y reconfigurar hasta que finalmente lo sometido ha pasado totalmente al

poder del atacante y lo ha acrecentado. —Si esta incorporacion no tiene éxito, la

formacion probablemente se desintegra (...)**

Segun esta caracterizacion, la dindmica de la voluntad de poder parece situarse del lado
de la violencia foucaulteana. En efecto, la voluntad de poder se exterioriza ante
resistencias, a las cuales busca vencer, de modo de subyugar al poder del atacante —es
decir, segun Foucault, someterlo hasta la pasividad; la voluntad de poder parece
entonces encontrar su dindmica en una lucha en la cual se dibuja, de modo maniqueo, la
posibilidad de someter e incorporar, o la posibilidad de fracasar y ‘desintegrarse’; en
términos de Foucault, ‘cierra la puertas a toda [otra] posibilidad’. Al situarse la lucha
nietzscheana desde la violencia, la dindmica de las relaciones de poder, desde la cual se
despliega la practica de la parrhesia, situa al riesgo del decir veraz en un plano de
caracter cualitativamente divergente respecto a la puesta en riesgo nietzscheana.

Sin embargo, este cardcter de exteriorizacion de la Wille zur Macht es solamente un
aspecto parcial de su dinamica. En efecto, como analizamos en el segundo capitulo, el
tipo vital de la ‘gran salud’ (Grofe Gesundheit) supone una determinada modalidad de

configuracion de la voluntad de poder hacia dentro del viviente:

La pasion dominante, la cual lleva consigo incluso la forma suprema de la salud en
general: aqui se alcanza de manera Optima la coordinacion de los sistemas internos
y el concurso de sus trabajos al servicio de una unidad —pero, jesto es

practicamente la definicion de la salud!>"!

5% Ibidem.
30 NF, Herbst 1887, KSA 12, 9[151], p. 424; FP, Otofio 1887, 9[151], p. 282.
41 NF, Friihjahr 1888, KSA 13, 14[157], p. 341; FP, primavera 1888, 14[157], p. 584.



Aqui hallamos una dindmica diversa. No se produce el vencimiento de resistencias en
orden de someter y luego incorporar al adversario; por el contrario, la accién de la
pasion dominante actiia sobre la capacidad activa de los sistemas internos, de modo de
coordinarlos, dirigiendo su capacidad de trabajo en una determinada direccion. En tanto
no se produce una reduccion y desaparicion de la diferencia —pues las fuerzas son
dirigidas, no sometidas para ser asimiladas- la multiplicidad abre el campo para —en
términos de Foucault- ‘todo un campo de respuestas, reacciones, efectos y posibles
invenciones’. En efecto, en tanto inserta en una dindmica que supone devenir, dicha
configuracion puede modificarse de multiples maneras —es decir, un conjunto de
posibilidades que excede el asimilar o ser asimilado. En este sentido, la dindmica de la
lucha propia de la Wille zur Macht no se reduce ni al puro enfrentamiento que supone
una victoria sobre otro subyugado y asimilado —es decir, deshecho de su caracter de
otro- ni a un proceso configurativo que supone un direccionamiento —que supone, a su
vez, una jerarquizacion- de una multiplicidad de fuerzas; tanto uno como el otro —como
asimismo la desorganizacion y dispersion que supone la forma enferma vital- resultan
modalidades del devenir conflictivo propio de la voluntad de poder.

Ahora bien, ;como se plantea la divergencia entre violencia y poder en Foucault? ;Es
de externalidad —es decir, en tanto se trata de una operativa diversa, lo que es la relacion

de poder no es la relacion de violencia?

Tal vez la naturaleza equivoca del término conducta es una de las mejores ayudas
para llegar a captar la especificidad de las relaciones de poder. Pues ‘conducir’ es al
mismo tiempo ‘llevar’ a otros (segin mecanismos de coercion mas o menos
estrictos) y la manera de comportarse en el interior de un campo mas o menos
abierto de posibilidades. El ejercicio del poder consiste en ‘conducir conductas’ y
en arreglar las probabilidades. En el fondo, el poder es menos una confrontacion
entre dos adversarios o la vinculacion de uno con otro, que una cuestion de
gobierno. (...) El modo de relacion propio del poder no deberia buscarse entonces
del lado de la violencia o de la lucha ni del lado del contrato o de la vinculacion
voluntaria (los cuales pueden ser, a lo mas, instrumentos del poder), sino mas bien

del lado de accion singular, ni belicoso ni juridico, que es el gobierno.**

*2 Foucault, M., ‘El sujeto y el poder’, en Revista Mexicana de Sociologia, v. 50, n. 3, Univ. Auténoma
de Méjico, 1988, pp. 3-20, p. 14.



Frente a las relaciones de poder, pensadas en términos de gobierno de conductas, se
colocan en calidad de instrumentos a la violencia, por un lado (ya emparejada con la
lucha) y al contrato por el otro. Sin embargo, este tipo de vinculacion halla su

modificacion:

Toda relacidon de poder implica, pues, por lo menos virtualmente, una estrategia de
lucha, sin que por eso lleguen a superponerse, a perder su especificidad y
finalmente a confundirse. (...) Una relacion de enfrentamiento encuentra su
término, su momento final (y la victoria de uno de los dos adversarios) cuando los
mecanismos estables reemplazan al juego de las reacciones antagonicas, y a través
de ellos puede conducirse con suficiente certeza y de manera bastante constante la
conducta de los otros; para una relacion de enfrentamiento, desde el momento en
que no es una lucha a muerte, la fijacion de una relacion de poder constituye un

blanco —al mismo tiempo su cumplimiento y su suspension.**

Al volver a plantear la relacion de poder, hallamos una doble variacion respecto del
planteo anterior. En primer lugar, la triple articulacion poder-lucha-contrato ha sido
recortada: es en la articulacion bivalente poder-lucha donde parece desarrollarse la
especificidad dindmica. Esto, por supuesto, no significa que la concepcion de contrato
deje de jugar un papel al momento de pensar las relaciones de poder, sino que estas
relaciones se ven desplegadas principalmente a partir de su articulacion con la lucha.
Este término —principalmente- nos ubica respecto de la segunda variacion: en este
planteo de la relacion poder-lucha, la misma no parece ya darse en términos de
derivacion —es decir, la concepcion de que la lucha puede resultar solamente un
instrumento del poder- sino que mas bien parece ahora ubicarse a su lado: existe un
reemplazo —y ya no una utilizacion- del antagonismo por los mecanismos estables —v.
gr., de la lucha por el poder. La lucha y el poder no son entonces concebidos en términos
de exterioridad reciproca: se presentan como modulaciones de diversa intensidad
respecto de una dindmica eminentemente conflictiva —en tanto el elemento que ha
quedado elidido de la principal ecuacién ha sido, justamente, el del contrato.

Si partimos desde las caracterizaciones que Foucault establece respecto a la lucha y el
poder, es posible disponer un campo dindmico general de conflicto, dentro del cual son
concebibles tanto el desenvolvimiento nietzscheano de la Wille zur Macht, como las

relaciones de poder foucaulteanas. En efecto, la dindmica de lucha nietzscheana no se

8 Ibid., pp. 19-20.



superpone a la caracterizacion foucaulteana, puesta en términos de pura confrontacion o
antagonismo. Como Nietzsche establece, ‘mediante un ser organico, no un ser sino la
lucha misma quiere conservarse, crecer y ser conciente de si.”>** Ahora bien, como
marcamos anteriormente, la configuracion del viviente propia de la ‘gran salud’ presenta
mayor cercania a la modalidad de gobierno que Foucault establece: no se trata de vencer
al otro en términos de deshacerlo como otro —y asi, dar paso a la ‘incorporacion’- sino
de redireccionar sus fuerzas activas de modo de establecer una multiplicidad tendiente
hacia una perspectiva. Asi como en Foucault, en Nietzsche se despliegan, a partir de un
campo dindmico de conflicto, las modalidades —leidas desde la caracterizacién
foucaulteana- de lucha y de poder™®.

Sin embargo, el despliegue especifico que dichas modalidades adquieren para cada
autor resulta divergente —y esto, principalmente, porque el propio campo de conflicto
desde el cual esas modalidades se despliegan presenta una tonica diversa. En efecto, en
tanto la Wille zur Macht es concebida en términos de tendencia al aumento de poder —al
plus de poder- y éste —como habiamos determinado- se produce al ponerse
continuamente en riesgo, el cardcter saliente del campo de conflicto es aquel de la
lucha®®: ‘la gran salud- una salud que no sélo se posea, sino que ademads se conquiste y
se tenga que conquistar continuamente, pues una y otra vez se la entrega, se la tiene que
entregar...”*"’; en efecto, aquello que habiamos establecido como cercano a la dinamica
de poder foucaulteana —la configuracion vital pensada en términos de ‘gran salud’- es
aquello que es puesto una y otra vez en riesgo —es decir, que es arrastrado una y otra vez
al campo de la lucha. Por otro lado, el andlisis del campo de conflicto se halla
tematizado por Foucault eminentemente en términos de relaciones de poder. Si, como
sefala, ‘mi objetivo (...) ha consistido en crear una historia de los diferentes modos de
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subjetivacion del ser humano en nuestra cultura’>*, entonces el acento de las relaciones

4 NF, Herbst 1885-Friihjahr 1886, KSA 12, 1[124], p. 40; FP, Otofio 1885-primavera 1886, 1[12