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DOSSIER
El delirio de normalidad

Eric Laurent

La exploracion histérica de la Salud Mental en los dos dltimos siglos, que Eric Laurent
comenzara en el libro Psicoandlisis y salud mental, contintia en este texto a partir de anadir
las altimas vicisitudes entre el psicoanalisis y las burocracias sanitarias, tomando a los CPCT
como un dato de esa dificil relacion. El analisis punto por punto de cada una de las diferencias
locales en la AMP permite situar una relacion singular entre el lazo social y el sintoma

Conferencia pronunciada el 20/11/08 en Rio de Janeiro, en el marco de la mafiana preparatoria del XVII Encuentro
Brasilero del campo Freudiano (Psicoanalisis y Felicidad), mafiana dedicada a las relaciones entre el psicoanalisis y
el campo de la “salud mental”.

Agradezco a Paula Borsoi la presentacion. Es necesario agregar el significante “psicoanalisis aplicado” al titulo “El
delirio de normalidad” para comprender lo que vino a producir después de la excelente mesa redonda en la que
no escuchamos referencias a la normalidad. De qué modo, en cuatro casos, segtin una orientacion psicoanalitica en
instituciones, los colegas captaron lo irreductible del sintoma frente a los ideales de normalizacion.

Cuando hablamos de casos, de los que damos testimonio no lo hacemos en términos de psicopatologia, sea de
orientacion psicoanalitica o no. Hablamos de casos, uno por uno. En las disciplinas clinicas ya no se habla mas que
a través de categorias. El sistema de la prueba fue conmovido por la introduccion de la Evidence Based medicine, que
corrigio totalmente los modos de comunicacion clinica. El caso singular en ese sistema de pensamiento estatico es la
altima forma de comunicacién que no testimonia més que de un delirio propio del médico.

Nos acercamos, no a la psicopatologia general sino al esfuerzo de cada sujeto por tratar su sintoma y a su recepciéon
en las instituciones que, sin nosotros, tendrian tendencia a querer tratarlo como categoria.

El desafio que tenemos fue formulado bien en el texto de Veridiana Marucchio, en la mesa anterior: “...sendo assim,
podemos dizer que a psicandlise tomou para si alguns desafios,um deles seria o de resgatar a clinica nestes servigos substitutos ao
manicémio regidos por ideais bem definidos trazados pela reforma psiquidtrica e a reabilitagao psicosocial” (...el psicoanalisis
tomo a su cargo ciertos desafios, entre los que esta el de recuperar la clinica de los servicios sustitutivos del asilo,
orientados por ideales bien delimitados que vienen de la reforma psiquiatrica y de la rehabilitacién psicosocial.)

Efectivamente estamos confrontados a una nueva figura en el campo de las instituciones provenientes de la Salud
Mental a nuevos ideales progresistas aportados por la reforma psiquiatrica y a ideales de rehabilitacién psicosocial.

Como ciudadanos, preferimos, por supuesto, los ideales progresistas a los ideales reaccionarios. No es menos cierto
que son ideales: significantes amo, nuevos, que actualmente forman nuestro contexto; la armadura del discurso del
amo postmoderno o hipermoderno que integro las formas de contestaciéon en el interior mismo de su discurso.

Los franceses tenemos que ver con esto de una manera particular, ya que nuestro presidente de la reptblica quiere
constantemente refundar el capitalismo, esto hace que las publicaciones anglosajonas se burlen de él en estos
términos: “;Sarkozy es socialista?”. En el ejercicio mismo del poder estan incluidos todos los discursos criticos. Es un
nuevo régimen de funcionamiento del discurso del amo: devorador. Esto nos conduce a interrogar la situacién del
psicoanalisis aplicado en sus relaciones al discurso del amo.

A esta nueva elucidacién nos convocé Jacques-Alain Miller en septiembre de este afio. El examen critico procede
desde el ano 2003 cuando, él mismo, puso el acento sobre el psicoandlisis aplicado.
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Psicoanalisis aplicado es un término extraido del Acta de fundacién de la Escuela de Psicoanalisis, por Lacan, pero
con cierta modificacién. En el Acta de fundacién figura “psicoanalisis aplicado a la terapéutica”. Esta modificacion
tiene en cuenta el hecho de que la terapéutica ha cambiado desde el momento que Lacan escribe su texto y el afio
2000, siglo XXI.

Precisamente la terapéutica pasé del campo de aplicacién de la Psiquiatria al campo de la Salud Mental que con
sus nuevas normas de definicién de la salud, es la inscripciéon de la antipsiquiatria en normas burocraticas cuya
definicién, en el nuevo estilo de gestion del mundo, trata de extraer un saber clinico a los especialistas para volver
a ponerlo en un campo definido por administrativos, consumidores y usuarios enmarcados por una orientacién
politica. Hemos pasado de la definicién de una terapéutica como saber clinico a la definicién de normas sociales que
en la Organizacién Mundial de la Salud estan definidas de manera nueva.

A fines del siglo XX se consideraba a la salud como el estado maximo esperable de bienestar tanto corporal como
mental y utilitarista que no se fija limites en el saber, es claramente un objetivo ideal. El psicoanalisis se encontraba
en un contexto definido por el discurso del amo aplicado a nuevas normas ideales.

A partir del ano 2003, el acento puesto sobre el psicoanadlisis aplicado fue una tentativa de recordar al discurso del
amo su importancia y su posicion. El contexto en Francia sufria una ofensiva legal sobre las psicoterapias asi como un
avance de los comportamentalistas. Europa, donde las burocracias sanitarias fueron conquistadas por los métodos de
evaluacién, se encontraba implicada en lo que podemos llamar: el delirio evaluativo de burécratas ingleses. En ese
marco era necesario convocar con fuerza la utilidad social del psicoanalisis.

Por un lado, Europa, la vieja y la nueva y luego América. En América del Sur, con la gran divisién Brasil-Argentina
que definen dos contextos diferentes y muy importantes - se entiende bien que hay otros colegas de América latina
que yo saludo y que tienen también su lugar, pero hay dos gigantes psicoanaliticos que son Brasil y Argentina -y
ahi la relacién con la ofensiva del discurso del amo es distinta. Luego del periodo de dictaduras surge la importante
ofensiva democratica que permitié la puesta en primer plano de ideales renovados y claramente definidos. Es la
generacion de los psicoanalistas de los afios setenta que paso al poder. De distintas formas, nuestros colegas en
Argentina y en Brasil conocen de cerca a los que tienen responsabilidades y los que estan en el poder, en ocasiones,
son amigos. La ofensiva al discurso del amo se apoya a la vez sobre esos amigos que tienen ideales y procedimientos
que quieren realizar. Pero no estan sélo ellos; también estdn los cientificos de generaciones mas recientes que luego
del combate politico se orientaron por una aplicacién errénea del universal cientifico.

Entonces, las relaciones entre el psicoandlisis aplicado a las nuevas normas y el contacto con el discurso del amo se
realizan esencialmente en las instituciones de salud mental.

En un contexto distinto, en el que la diferencia estaba marcada por un hecho, una decisién, seguimos durante cinco
afios nuestra ofensiva de seduccién del discurso del amo. La decisién que separaba el antiguo mundo del nuevo era
la cuestion de los CPCTs que Jacques-Alain Miller formulaba de la siguiente manera: “ Argentina no tiene necesidad
de CPCT”, habria sin duda que completar: “...y Brasil lo menos posible”. Luego, serfa una cuestiéon de interpretar
ese: “menos posible”.

Después del desarrollo de esas interacciones entre el psicoandlisis y el discurso amo, pudimos constatar el gran
éxito que obtuvimos durante el excelente Encuentro Americano de Bello Horizonte por la calidad y la cantidad
de trabajos; por la variedad de los campos pudimos constatar la extensién del discurso psicoanalitico a través de
la novedad de las normas del discurso amo. Sean cuales fueran esas nuevas normas y sus nuevos significantes
pudimos, aparentemente, acomodarnos.

Aceptamos los nuevos sintomas -que son nuevas clasificaciones del sintoma que queda como inclasificable. Aceptamos
tener centros especializados para recibir bulimias, anorexias, depresivos, etc. Aceptamos hablar de salud mental, de
precariedad. En sintesis, nos encontramos sobrecargados por esta proliferacion de nuevas normas. Frente a este
gran éxito de la extensién del psicoanalisis aplicado a las nuevas normas surge el sintoma al interior de las Escuelas
donde toda la pasién de sus miembros parecia dar vueltas sobre el psicoanalisis aplicado. Las jovenes generaciones
arribaban al psicoandlisis con la idea de hacer instituciones de psicoandlisis aplicado. Los casos clinicos se centraban
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sobre presentaciones, generalmente, de corta duraciéon, para muchos se desarrollaban en instituciones y se ponia el
acento sobre el saber hacer como promesa nueva y menos sobre lo irreductible del sintoma.

Es a partir de ese sintoma de las Escuelas de psicoanalisis y de esta pasion por el psicoanalisis aplicado que desbordaba
las Escuelas - en Europa de una manera particular, y en el nuevo mundo con el desborde del CPCT, en Argentinay en
Brasil una multiplicacion sin duda excesiva de instituciones de psicoanalisis aplicado. Llega la constatacién y el alerta
que daba Jacques- Alain Miller: ;en nuestra tentativa de seducir al amo no nos encontramos seducidos por esta nueva
figura del amo munido de nuevos ideales contemporéneos? Frente al planteo de esta pregunta venia rapidamente
la respuesta. Si. Hacia falta constatar, tomar medidas conjuntas, colectivas, lanzar una reflexién donde cada uno
se interrogue sobre este punto. En lo que concierne a las nuevas generaciones que llegan al psicoanélisis - que no
soportan conformarse a las nuevas normas, a los nuevos ideales que se les propone - no se trata de transformarlas
en agentes de esos nuevos ideales, de reconciliarlas con ellos, sino por el contrario, recibir su drop out, su “paso de
costado” con relacién a los ideales de conformismo, en el interior del discurso analitico.

Lo que debemos transmitir a aquellos que encuentran un apoyo en nuestro discurso, podemos dar cierta lista. Lo
vemos con el titulo del IV Encuentro El sintoma y el lazo social. ; Vamos a explicar el saber hacer segtin el cual el sintoma
va lograr entrar en el lazo social? ;O bien, vamos a conformarnos con mostrar como el sintoma hace obstaculo al lazo
social? Esto va a ser més dificil.

Durante el III Encuentro Internacional, nuestro instrumento, el punto de Arquimedes sobre el cual podiamos destacar
las nuevas normas, era el sintoma inclasificable que desafiaba a las normas; las nuevas y las viejas. ; Cudl va a ser el
instrumento para plantear la relacién entre sintoma y lazo social? Hara falta sin duda, inspirarnos en el titulo del
congreso de la AMP: Semblantes y sinthoma, puesto que el lazo social es un semblante. El lazo social no existe, esto es
lo que el psicoanélisis revela. Freud en su Psicologia de las masas... subrayaba que mientras se produce el panico hay
disolucién del lazo social. Aparece la verdad de ese lazo social fundado sobre las pasiones, el amor y el odio, sobre
un muerto y sobre el amor al padre muerto.

Desgraciadamente, tenemos la suerte de vivir en una época en la que la crisis es diaria. Todos los dias sabemos que
los mercados mundiales bajan 10,15 0 20 %. Vivimos una época interesante al respecto, que recuerda el proverbio
chino “pudiera usted vivir en una época ininteresante”.

Digamos que los péanicos financieros tomaron el lugar de lo que Freud observaba sobre las masas militares. La crisis
que se desenvuelve sobre nuestros ojos nos recuerda que el lazo social es un mito. Por el contrario, en un contexto
de saberes limitados, como dicen los economistas, lo que existe es una opacidad fundamental en el corazén del
lazo social. El agente supuestamente racional del lazo social econémico y politico se engafia a si mismo, esta todo
el tiempo contaminado por las emociones colectivas, la angustia y el panico. Vemos aparecer una dimensién de lo
real mas alla de todo cifrado o simbolizacién. Como lo decia Barack Obama en su debate con John McCain, el dinero
desaparecia més rapido que todo lo que usted puede contar y nosotros vemos cdmo, a pesar de su eleccién, es dificil
de reestablecer la confianza, lo que es el nombre de la transferencia, la confianza en un sujeto supuesto saber. Esto
nos recuerda como para el lazo social hace falta confianza, un semblante que marca este amor a Dios. No hay dinero
sin: in God we trust.

Entonces, no hay lazo social, lo que existe son maneras de hablar. Discursos que hacen semblante de lazo social.
Cuando Lacan dice que no hay lazo social méas que de discurso, subraya el hecho de que no hay mas que un lazo
social. De entrada, esta multiplicado, es multiple, y depende de la posibilidad de poder sostener un discurso. Fuera
de ese discurso, lo que hay es lo real de la angustia destructiva -no de la constructiva, aquella que indica el deseo- por
lo tanto, la angustia y la pulsiéon de muerte.

Entonces, la salud mental tampoco existe. Frente al montaje de ideales de salud mental colectivos, Lacan enunciaba
proposiciones provocadoras, como “todo el mundo esta loco”.

Que se entienda bien, esto no quiere decir que todo el mundo es psicético, esto no quiere decir que se trata de la

abolicién de toda clinica, sino que no hay ninguna posibilidad de alcanzar normas comunes. Cuanto més globalizados
son los ideales de la civilizacién més comunes seran los espacios de civilizacién que antes permanecian separados,
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mas se propondra una norma para todos en un utilitarismo sin limites, mas nos haré falta recordar que todo el
mundo es loco. Es decir que cada uno hace obstaculo a la norma de todos. Hay siempre una “x” que hace obstaculo al
“para todos” y eso es cada uno de ustedes que hace excepcién a la norma. Hagan un analisis, hay muchos en la sala
que lo hacen, pero para los que no estdn todavia en un anélisis, hagan esa experiencia y veran que en efecto ustedes
también estan locos (risas)... que en el fondo ustedes hacen semblante de entrar en la norma, pero su sintoma hace
ahi obstaculo. Sera siempre ese punto de real que hace objecion. Es por esto que las normas son todas mentirosas.

Laidea de proponernos, en nombre de la razén, un ideal que seria soportable para todos, es por ejemplo lo que sostienen
los trabajos de Jiirgen Habermas. Crey6 haber comprendido a partir del psicoanalisis existencial y de los primeros
trabajos de Lacan, que el sintoma era una lengua particular de un sufrimiento particular y el ideal era hacer desaparecer
esta lengua particular en la lengua comdn. Hacer entrar la lengua privada en la lengua comtin por los poderes de la
razén o de la cognicion que se manifestaban, segtin él, en la experiencia de un andlisis. De ahi su idea de una eficacia
comunicacional, que serfa posible por una accién precisa de absorber toda particularidad en una gran comunicaciéon
general, y es por eso que Habermas devino en cierta manera, la moral comtn de las burocracias socio-demécratas.

Finalmente, en la experiencia del psicoanalisis, hay un punto que no se absorbe. Cada uno de nosotros no cree,
profundamente, mas que en su sintoma.

Lo que queda, es del semblante, y es por eso que el sintoma no se reduce a la psicopatologia y ella tampoco existe.
Son modos de discurso, de clasificaciones, podemos preferir algunas por buenas razones, todas no son parecidas. Sin
embargo, no hay que engafnarse, ellas no existen.

Es por eso que en el titulo del IV Encuentro, Sintoma y lazo social, es necesario que podamos sostener que nosotros no
haremos, verdaderamente, entrar el sintoma en el lazo social. No diremos solamente que el sintoma hace obstaculo al

lazo social, sino que diremos que no hay mas que un lazo social que existe, es el sintoma en el discurso.

El discurso analitico se separa de los otros por su ambicién de crear un modo de lazo social apoyado sobre lo que
hay de irreductible en el sintoma.

Para concluir diré que la manera de protegernos, de defendernos contra el delirio de normalidad, es nuestro esfuerzo
constante por mostrar que la salud mental no existe, que el lazo social no existe, que la psicopatologia no existe. Una

vez que sabemos eso podemos aproximarnos al sintoma como real.

Gracias.
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DOSSIER
Respuestas a lo impolitico de las urgencias subjetivas

Guillermo Belaga (EOL)

Se trata del relato de una experiencia orientada por la practica del psicoanalisis, que realizamos
actualmente en un hospital pablico de los suburbios de la Ciudad de Buenos Aires y
argumentaciones que la sustentan.

Accién que transcurre en una época donde se verifica la caida de los programas institucionales,
aquellos que instauré la modernidad para tratar y educar a la poblacién. Por esto es
imprescindible una instituciéon que aloje sin obstaculos burocraticos la “urgencia subjetiva” y
ponga en marcha el funcionamiento del Otro del lenguaje en términos espaciales y temporales.
Fundamental para la resolucién del vacio panico que sobreviene en las masas cuando caen
todas las garantias.

Trabajo leido en el Coloquio “Politiques et Subjectivites”, organizado por la Asociaciéon Franco-Argentina de
Psiquiatria y Salud Mental, en Paris, el 10 de junio de 2009.

1. Agradezco la oportunidad que me dan para poder relatar la experiencia orientada por la practica del psicoanalisis,
que realizamos actualmente en un hospital ptblico de los suburbios de la Ciudad de Buenos Aires.

Accién que transcurre en una época donde se verifica la caida de los programas institucionales, aquellos que instauré
la modernidad para tratar y educar a la poblacién. Programas que se sostenian desde una autoridad universal que
podia establecer un pacto simbélico que garantizara la socializacién y la subjetivacién de las personas.

Ahora, antes de abordar esta experiencia, haré una breve descripciéon del Servicio de Salud Mental. El mismo esta
incluido en el Hospital General de Mayor Complejidad del municipio de San Isidro, cuya poblacién es de 300.000
habitantes. Es el centro de referencia del sistema de salud, que cuenta ademads con otros dos hospitales, uno
especializado en nifios y maternidad, otro general de menor complejidad, y nueve centros de salud. Todos cuentan
con equipos de salud mental.

El servicio atiende 2500 consultas por mes, principalmente ambulatorias. Sus areas principales de accién son
los consultorios externos, donde se ofrece terapia individual, familiar y grupal, la interconsulta y los talleres de
rehabilitacion. También hay una cooperativa de trabajo, y una “casa de medio camino” que forma parte de un
programa de desmanicomializacién con uno de los mayores psiquiatricos de la provincia de Buenos Aires.

El Hospital no cuenta con unidad de internacién, si bien en casos de urgencia, los pacientes pueden sin inconvenientes
tener un lugar en la guardia general.

En ese tiempo de estadia rdpidamente se monta un dispositivo cuyo fin es generar, ampliar y reforzar la red
comunitaria, para evitar la internacién de los pacientes en los hospitales psiquidtricos. Estos son centros asistenciales
de mas de 1000 camas alejados de la comunidad, lo que rompe mas el lazo social ya afectado por la crisis.

2. En general en Argentina, el hospital ptablico y gratuito, es una institucién reconocida e inscripta como “propia”
por la poblacién. Esto es asi sobretodo a partir de la década del 50, cuando se implementé un gran plan sanitario
afin con la ideologia del Estado benefactor, que permiti6é la mayor accesibilidad de la poblacién a la salud. Este
acontecimiento instauré en la poblacion la cultura del derecho a la salud garantizada por el Estado.
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Este dato de la identidad social de la poblacién, que todavia aun hoy se preserva a pesar de los cambios en los
paradigmas econdmicos y sociales, impone que nadie usaria politicamente un discurso que niegue que los hospitales
deban seguir siendo ptblicos, sin recibir una gran desaprobacion.

3. A partir de la década del 70 con la dictadura militar y luego acentuado en los 90, el programa institucional asentado
en el Estado sufrié un gran retroceso, como también las identidades sociales que se habian construido alrededor del
trabajo estable y la cultura propia de la economia “fordista”.

Asi, a partir de estos afios, se profundizo la fragmentacién del Otro, se conmovieron los “modos de vida” de antafio
y/o las “identidades culturales”. En estas décadas se derrumbaron las tramas que entrelazaban ideales sociales,
culturales y politicos, bionarraciones que ya no pudieron dar sentido a los sujetos. Por efecto del nuevo discurso
hegemonico del capitalismo global, al igual que en otros sitios se pasé a refugiarse en identificaciones mas inestables,
mas “débiles”.

Estamos frente a un “individualismo de masa”, donde los sujetos deben hacerse cada vez mas cargo de su propia
definicién, de reafirmarse en modos de satisfacciéon “auténomos”. Esto se manifiesta bajo el imperativo al consumo
compulsivo, sin limites, que da la pista de que lo que subyace en esta subjetivacion, es una tecnologia del yo donde
se anudan los objetos técnicos con un modo “autoerético” de vivir la pulsion.

Aqui conviene precisar que en los suburbios por la heterogeneidad que impera, el objeto técnico puede ser tanto el
altimo “i-pod” como el “paco”, un residuo sumamente téxico del mercado de la cocaina.

Desde el punto de vista clinico, se puede afirmar que si bien estos estilos de “individualismo de masas” pueden
tranquilizar y anestesiar, frente a una contingencia lo que emerge es su reverso dramatico. En muchos casos estos
“imaginarios de seguridad” fracasan, irrumpiendo lo no programado como trauma.

Es el momento en que el sujeto se ve enfrentado a su precariedad mas intima, y demanda efectos terapéuticos que le
den un sentido a ese agujero en el discurso singular y colectivo.

En la Argentina esta irrupcion se hizo presente en el 2001. No es que los efectos de un mundo regido por la técnica
y el discurso capitalista -como describiera J. Lacan a un nuevo modo del goce que no encuentra una defensa posible
- ya no estuvieran ahi, sino que el acontecimiento impolitico, la irrupcién de la pulsién de muerte como experiencia
colectiva se subjetivé en ese momento.

La crisis del modelo politico-econémico neoliberal, que nuestro pais vivié en el 2001, han marcado un antes y un
después en nuestra vida cotidiana, social y politica.

Fue en esos dias, que en el hospital ocurrié una situacion que marco el inicio de otra mirada sobre como deberia
responder la Institucion. Asi, en ese contexto de incertidumbre, angustias y violencia un joven herido fue traido
por sus compafieros a la Guardia. Era una emergencia médica a la que se respondi6 con cuidados inmediatos, pero
mientras esto ocurria los mismos jévenes acompafiantes del herido rompian las instalaciones de la guardia y agredian
a los presentes.

Es a partir de este marco caético de “urgencias subjetivas”, que comenzamos a repensar la institucion necesaria para
estar a la altura de lo real sin ley.

Entendimos cémo la ciencia y la técnica, en alianza con la globalizacién econémica, producen una crisis de la
autoridad, en términos de legitimidad y garantia, que lleva a una angustiosa bisqueda de referencias y que influye
sobre la practica del personal de salud - motivo de este escrito-, pero que se extiende a toda la sociedad.

La consecuencia de esto es que ya no se puede sostener “La” Institucién en términos solamente de identificaciones
verticales. Conviene hablar de “las” instituciones, pensar que todo, instituciones, leyes, visiones del mundo, son
provisorias, pasajeras, estin en constante dinamismo y potencialmente todo esta para ser transformado desde una
pragmatica que entienda que el universal esta agujereado por un real indecible.
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4. Primera respuesta del psicoanalisis en la Institucion: la conexion entre la Nocién de Autoridad y las estrategias de decision.

La orientacién psicoanalitica nos ha permitido pensar la Nocién de Autoridad y conectarla a un aspecto fundamental
de la practica clinica: las estrategias de decision frente a la demanda del enfermo.

En relacion a las formas de la Autoridad a lo largo de la Historia, Alexandre Kojeve, distingue cuatro tiposl:

Autoridades del Padre sobre el hijo, del Amo sobre el Esclavo, del Jefe sobre la Banda, del Juez sobre quien - o
quienes - juzga.

A su vez, a estos tipos vincula varias clases de autoridades:

- la Autoridad del Padre, con la de la tradicién.
-la Autoridad del Amo, a la del Noble

- ala Autoridad del Jefe, la del Superior

- ala Autoridad del Juez, la del Confesor

Es un hecho, que en el contexto actual se capta la decadencia de la Autoridad del Padre a propésito de la familia y
la educacion. Asi, el mito edipico, que representa a la figura del Padre como encarnando la ley, cuya palabra podia
prohibir y distribuir, restablecer una ley sobre el goce, ya no funciona como modo de situar una prohibiciéon, un
limite.

Mas bien lo que se comprueba ahora es que no hay limites, que parece que nada ni nadie puede poner un limite. Esto
alcanza al poder de la palabra, existe una declinacién de la misma, al punto que si antes las psicoterapias confiaban
que la palabra podia pacificar las tensiones erético agresivas de lo imaginario, ahora es la Imagen la que domina por
sobre lo simboélico.

5. De todas maneras, es mediante la palabra que se construye un espacio y también una temporalidad. Por esto es
imprescindible una institucién que aloje sin obstaculos burocraticos la “urgencia subjetiva” y ponga en marcha el
funcionamiento del Otro del lenguaje en términos espaciales y temporales. Fundamental para la resoluciéon del vacio
panico que sobreviene en las masas cuando caen todas las garantias.

Un dato que surge actualmente, en la época de la declinacion del Amo y del Padre, es la manera en que la Justicia y
la Religion aparecen como lugares de la Verdad, por sobre las otras formas de Autoridad.

El derecho intenta dar una respuesta frente al frecuente fendmeno de la sospecha. Aunque no puede evitar ser
insuficiente frente a la violencia.

La religiosidad, forma parte cada vez mas de los lazos comunitarios, su éxito se resume en proveer una identidad que
hace legible la existencia de las personas, en este trasfondo de “errancia” subjetiva.

6. En esta demanda de respuestas de quien padece una “urgencia”, ya no se puede encarnar a la Autoridad al modo
de los Ideales tradicionales que también encarnaban modos de decidir. Ahora, consideramos que en nuestra tarea
cotidiana que consiste en situar una accién dirigida a resolver el “trauma generalizado”[2], se deben replantear las
estrategias de decision a la luz de los nuevos contextos.

Analizando algunos postulados utilitaristas, se distinguen tres clases de eleccién racional [3]:
a. Decision bajo certeza

b. Decision bajo riesgo
c. Decision bajo inseguridad
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Con respecto a la primera, la decision bajo certeza, corresponde a quien adopta una decisién conociendo exactamente
la situacién del entorno y con ello la conexién entre las alternativas de accién y los resultados.

En otras circunstancias, cuando no se sabe exactamente en qué situacién se encuentra el entorno, pero sin embargo se
conocen las diferentes posibilidades y la relativa probabilidad personal o subjetiva que se presentan, estamos frente
a una decision bajo riesgo.

En el tercer caso, en el de la decision bajo insequridad, no se conocen ni siquiera las probabilidades de los resultados
posibles. Hay algo incalculable.

De esta manera, se podria concluir que los terapeutas en la mayoria de los casos deben posicionarse sabiendo que la
decision es bajo riesgo.

7. Estos planteos, consideran las consecuencias sobre la préctica cotidiana de la globalizacién y las distintas estrategias
para aprehender y operar en las nuevas condiciones que se vienen desarrollando y que atraviesan las diferentes
identidades tanto en su continuidad como en sus rupturas e hibridaciones.

Al respecto, Ernesto Laclau, atribuye a la heterogeneidad un rol constitutivo[4] dentro de lo social, y juzga necesario
tomar en cuenta esto a los fines de poder establecer cualquier praxis politica -tomado en sentido amplio, del mismo
modo que se puede hablar de politica del sintoma-. Es decir, no es una variante de un ndcleo tltimo homogéneo y
transparente sino algo primordial e irreductible, en primer lugar en exceso.

Para Laclau, uno de los rasgos definitorios de la heterogeneidad es una dimensién de totalidad fallida.

Por lo tanto, cualquier decisién partiria de la excepcién, y no de la administracién de unas normas universales. Es
mas, el momento de la decisién no coincide con el saber total sino que se decide sobre un indecidible, y luego del
acto, se sabe.

8. Es este contexto heterogéneo lo que hace que fracasen los algoritmos decisionales que propone el modelo DSM, que
presume de poder establecer una Norma “Para todos”.

Ademas, la falla de este programa también traumatiza al terapeuta, la sorpresa de lo contingente es una de las causas
de la angustia del practicante.

Sin embargo, existe la posibilidad de examinar desde otra praxis los postulados que tienden a la homogeneizaciéon
de los sujetos. Siguiendo la ensefianza de Lacan, la pragmatica del psicoanalisis[5] parte de que hay un agujero en el
Universal, y que lo simbdlico encuentra un limite en un real-imposible del que testimonia cada paciente, uno por uno.

Esta pragmatica, implica un ejercicio de conversacién, y de abduccién que contempla lo contingente y lo posible en
un contexto que se traduce en la organizacion diaria de un abordaje de los casos, “entre -varios”, sobretodo en la
guardia y la interconsulta de urgencia.

En este sentido, tampoco olvidamos que el deseo del analista es un deseo de no-accién, opuesto al mundo de lo 1til,
que posibilita la maniobra para empujar al Otro a decidir por si mismo.

9. En una lectura sobre el legado freudiano, Jorge Aleman ha mostrado como Freud supo captar que “la Ley sea cual
sea la nobleza simbodlica con la que se presente mantiene una relacién estructural con la pulsiéon de muerte”[6].

Esta definicién es lo que nos ha orientado en la politica institucional, en tanto si bien no se puede prescindir de las
reglas y normas para el funcionamiento, al saber que en ellas se esconde el plus de goce de la pulsién, lo que se

propone no intenta encarnar un Ideal totalitario, sino que las normas dejan una apertura para la invencién.

Asi, sobretodo enlo que respecta a las reglas de asistencia y decision clinica, las mismas estan abiertas a la contingencia
y a una revisiéon mensual, sostenida en reuniones colectivas.
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10. Segunda respuesta del psicoanadlisis en la Institucion: el pasaje del sintoma social al sintoma particular.

A su vez, Jorge Aleman, sostiene que Freud nunca nombré cudl seria la civilizacion mas pertinente para el ser
parlante, pero si advirtié que si la misma se soporta en la satisfaccién de una minoria, y no ofrece a las mayorias los
recursos para enfrentar las exigencias de la pulsién, esa civilizacién se vuelve insostenible.

Con lo cual podriamos deducir que el objetivo del psicoanalisis en el Hospital es ir a contramarcha de esta miseria
subjetiva, de tener en cuenta que “de lo que se despoja a las multitudes es de la posibilidad de hacer la experiencia
inconsciente del vacio de la Cosa, que el supery6 colma con su circularidad pulsional”, con su imperativo de goce.

Lamiseria, en este sentido, es el estar a solas con el goce de la pulsion de muerte en el eclipse absoluto de lo simbélico[7].

Entonces, la clinica del acto analitico en el hospital pablico tiene como horizonte la invencién de una nueva relaciéon
con el supery6, busca su desmontaje pasando por la gramatica pulsional del inconsciente.

En definitiva, en los testimonios clinicos que hemos investigado se conecta la satisfaccién con el tratamiento, el efecto
terapéutico alcanzado con el pasaje del sintoma social al sintoma particular. Verificando lo que afirma Lacan, que el
gozar del inconsciente es siempre particular, y es una salida al sintoma social[8].

Es el anclaje al inconsciente lo que permite la salida del sintoma social, y de la miseria subjetiva.
12. La légica de la cura en el Hospital: alienacion-separacion.

Sin dudas, estamos en presencia de “una pulsién desamarrada del significante”, como describe Eric Laurent,
donde ningtin discurso parece tener la posibilidad de sostenersel0 [9]. Lo que nos hace advertir que en el horizonte
puede estar el peligro del advenimiento de un amo de las palabras y los cuerpos. Esta perspectiva nos ha parecido
fundamental en nuestra orientacion, ya que por un lado tenemos en cuenta que la experiencia analitica conmueve
al fantasma, que apela a un amo para obturar la falta en el Otro y por otro, apostamos a hacer funcionar algtn
semblante que permita anudar lo pulsional a la lengua comun.

Es decir, cada vez se intenta un buen uso de la alienacién, de los escasos significantes amos, para que el sujeto
construya una relacién de respeto hacia esa lengua ptblica que encarna el hospital, y que al mismo tiempo éste se
vuelva un instrumento donde se reenvia a la propia historia, a la lengua privada de cada uno, para permitir otra
subjetivacion de la vida.

Para concluir, la l6gica de las curas podria situarse a partir del par Alienacién/Separacion.

Asi, la Alienacién, considerada como la confrontacién con una identificacién (S1) y la inscripcién del sujeto en el Otro, tiene
evidentes manifestaciones en la clinica del Hospital. Su eficacia se debe a la tendencia “natural” del sujeto a identificarse,
también por el hecho que la identificacion aliena al sujeto al lugar del Otro en la bisqueda de su ser. Obteniendo en este
caso un saldo terapéutico que proporciona un capitonado en un momento de indeterminacién subjetiva.

Estos efectos del S1 de la operacion de alienacion, se conectan con la funciéon del hospital pablico como garantia,
inscripto en el Otro social.

Desde el punto de vista del psicoanélisis, hay un momento en que el recorrido de la cura abre una tensién con el
estatuto social del hospital, ya que el calculo de la interpretacion y la caida de las identificaciones llevan del nombre
del padre al campo del Otro sin garantia. En este sentido, lo que orienta al psicoanalista es la evaluacién de lo que el
sujeto puede soportar en los dos polos de su accién.

La operacién de Separacion, para Lacan, corresponde a la opacidad del deseo del Otro, a la inscripcién del objeto
a. De este lado, es donde aparecen las mayores inercias en las curas institucionales, es una temporalidad que tiene
en cuenta mas lo libidinal que el campo del Otro. En este sentido, el encuentro con la vergiienza y también con la
transferencia negativa han esclarecido este aspecto. Por ejemplo, la presencia de la vergiienza se pudo deducir de
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un caso que no quiso continuar en el hospital cuando al desenvolverse la cura la institucién aparecié como una
continuacioén del estrago familiar.

Es decir, en este lado, estamos maés en el tratamiento de la relacién de extimidad que el sujeto tiene entre su plus-de-
gozar y el Otro social [10].

Asimismo, en la préctica analitica la vergiienza es un indicio de transferencia, entonces aqui se marca otro vector
donde el terapeuta tendra que estar advertido de estos efectos y la Institucién tendra que soportar lo propio del acto
analitico. Ya que tiende a despertar, a “dar vergiienza” y por lo tanto puede llevar la experiencia a un punto donde
quizas el andlisis deba proseguir si se cumple su apuesta, en otro contexto -fuera del campo “ptblico”.

Conclusioén: para quienes practicamos en hospitales desde la orientacién psicoanalitica, existe una tensién entre una
préactica que intenta ser una base de operaciones contra el Malestar en la Cultura, y a la vez no quedar atrapados en
la resolucién de las demandas sociales como otra técnica de adaptacion. Cuestion que ya fue explicitada en 1946 por
J. Lacan, en su elogio a Bion y Rickman, cuando defini6 que el psicoanalisis tiene una dimensién de efectividad social
cuando se presenta como un instrumento de lucha contra la muerte que opera en la civilizacién. De este modo, cada
dia vamos a nuestra instituciéon dispuestos a contemplar una ética que conjugue lo particular articulado a los valores
de la Sociedad.

Presentado en el Colloque “POLITIQUES ET SUBJECTIVITES” organizado por la asociacion franco-argentina de psiquiatria y salud mental
-Paris 10 de junio de 2009-.
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DOSSIER

Glenn Gould y sus aparatos de goce

Myriam Mitelman (EFP)

Glenn Herbert Gould, mas conocido con el nombre de Glenn Gould (25 de septiembre de
1932-4 de octubre de 1982, fue un pianista canadiense famoso sobre todo por sus virtuosas
grabaciones de las obras para teclado de Johann Sebastian Bach. Nacido en Toronto en el seno
de una familia de musicos, Gould aprendi6 a tocar el piano con su madre.

E1 10 de abril de 1964 toc6 en ptiblico por tltima vez en Los Angeles y anuncié que se retiraba
de los escenarios cuando era una auténtica figura internacional. La razén es que empezo a
sentir hastio por la interpretacion en directo y crey6 que servia mejor a la misica en un estudio
de grabacion que en la sala de conciertos. Muy interesado en las nuevas tecnologias, lleg6 a
ser un gran especialista en las técnicas de grabacion y fue de los primeros intérpretes clasicos
en experimentar con técnicas digitales. Cada grabacion la preparaba con todo detalle como
una obra tinica, y nunca regrab6 ninguna pieza, con la notable excepcién de las Variaciones
Goldberg.

Excéntrico y encantador, se presentaba a los conciertos con mitones, abrigo, bufanda
independientemente del calor que hiciera, con una desvencijada silla de madera con respaldo
y casi sin asiento, con las patas recortadas que hacia que le quedara la nariz a la altura del
teclado. No es raro escuchar su voz cantando durante las grabaciones. Dotado naturalmente
de una técnica sorprendente, sus grabaciones son un referente musical para todo misico. Poco
mas de veinte afios después de su muerte, eximenes cientificos le diagnosticaron el sindrome
de Asperger. Muchas personas con este desorden creen que Gould lo tenia. La pequeiia silla
que utilizaba le identifica fielmente y tiene un lugar de honor en una vitrina en la Biblioteca
Nacional de Canada. (Extractado de Wikipedia)

Enoportunidad de su primera grabacién, Variaciones Goldberg, en 1956, Gould -tenia entonces 23 afios- redactara él mismo
el texto que figura sobre la tapa del disco, haciendo parte al auditor de una teoria musical poco ortodoxa. Clasicamente,
un “tema y variaciones” se presenta bajo la forma de un motivo de base, retomado, desarrollado y modificado por cada
variacion, de tal manera que el perfil original del modelo permanece siempre perceptible al oyente.

El punto de partida del andlisis de Gould es la cuestion siguiente: jen qué condiciones el aria[l] -el tema- puede ser
considerada como el padre de las variaciones? “;Cudles son sus aptitudes de responsabilidad parental?”. Analiza la obra en
términos de paternidad, considerando las variaciones como la descendencia del tema, y la obra en su conjunto como un
arbol genealdgico. La originalidad de su abordaje reside en el punto de apoyo sobre el cual funda su razonamiento, y que
no es, segtin la tradicion clésica, el de la continuidad entre tema y variaciones, sino el de la diferencia, el de la distancia
entre estos dos elementos, distancia que no va a dejar de acentuar, de profundizar, hasta volverlos totalmente extrafios
el uno del otro, el tema deviene entonces un elemento auténomo, desprendido del conjunto que forman las variaciones.

Extraigo del texto algunas proposiciones:
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-El aria consiste en “un pequerio aire autosuficiente que se burla totalmente de un eventual resultado y que no se plantea ninguna
pregunta sobre su razon de ser”.

- La melodia del aria evita todo comercio con el resto de la obra. La base con la cual armoniza contradice su propio
desarrollo.

- El aria es incompatible con su descendencia, hay una incongruencia manifiesta entre las dimensiones importantes de las
variaciones y el aria, “anodina zarabanda que les sirve de pretexto”.

- Concluye: “No hay proceso embrionario, no hay relacion entre la parte y el todo, no hay relacion organica (entre tema y variaciones).
No es mis que reconociendo el desprecio por la relacion orgdnica de la parte con el todo, que captamos la naturaleza verdadera de esta
uinica alianza.”

Alianza entonces, entre dos elementos incompatibles, sobre la cual reposa la inteligencia coordinadora de la obra, su ego,
escribe Gould. Segtin su demostracion el aria, para poder ser el padre de las variaciones y asegurar la evidencia de su
encadenamiento, debe ser fundamentalmente de otra naturaleza.

En tanto su propdsito no se interesa, aparentemente, por los problemas relativos al lenguaje, su teoria del padre equivale a
una teoria de la naturaleza del referente, tal como ha la desarroll6 el 16gico Saul Kripke en Naming and Necessity, un ensayo
sobre el nombre propio.

Hay en el libro de Kripke un razonamiento muy cercano al de Gould, a propésito del ejemplo del metro-patrén[2] tomado
prestado de Wittgenstein. Este tiltimo sefala el problema particular que plantea en el lenguaje el hecho de medir por medio
del metro, del cual la longitud, definida a un instante TO, se encuentra susceptible de cambiar con el tiempo, las condiciones
climéticas, etc. Kripke formaliza el problema asi: es imposible de atribuir una longitud a la barra que sirve de patrén de
medida de la longitud. La solucién que propone para esta paradoja consiste en distinguir dos érdenes de descripciones:
las que proceden por definicién y sinénimos, y las que fijan una referencia. Estas ultimas son los “designadores rigidos”, que
en el estudio de Kripke van a definir a los nombres propios. En tanto que designador rigido, el metro fija la longitud del
patrén que nos sirve de referencia, sea cual sea la longitud real, en tal o cual momento, del objeto.

El juego de esta discusion reside en la demostracién y la resolucién de los impasses inherentes al significante, significante
que se vuelve impropio para dar cuenta del principio de su propio funcionamiento. Recurrir a un elemento extrafio a la
légica del significante, el “designador rigido”, aislarlo “fijandolo” en una posicién de exterioridad, permite dar cuenta de la
articulacion significante misma. Reconocemos en esta 16gica la funcion del significante amo: elemento fuera de la cadena,
a partir del cual se articula lo simbélico.

Volvamos a Gould, que trabaja esta misma logica en un comentario, sobre Jean-Sébastian Bach, destinado a una emisién
televisiva. El compositor es aqui representado como demarcandose totalmente del proceso histérico colectivo, como
siendo por este hecho incompatible con su propia época y, por esta misma razoén, separado de su descendencia, al mismo
tiempo que su genio marcé toda la musica. Un compositor auténomo, situado fuera del proceso de la historia de la mdusica,
que asegura sin embargo los fundamentos de la misma.

Por otro lado, este texto pone a la luz que para Gould, la mtsica de Bach se desarrolla en un registro fuera del significante:
indiferente a las preocupaciones de su siglo, se opone, por su concepcion, al discurso de la ciencia naciente, reflejado por
las obras de Haydn y de los hijos de Bach, resueltamente orientados por “lo previsible, lo explicable, el pensamiento logico, el
optimismo filosdfico del pensamiento cientifico”. A la inversa, la obra de Bach inicia al auditorio en el misterio, en la comunién
vibrante con Dios, en la complejidad indefinible de la condicién humana.

Para caracterizar la musica de Bach, Gould evoca “la constancia del acontecimiento, la linea continua del desarrollo, la
certeza del movimiento que nos mantiene con aliento y nos sumerge “. Es una musica en el seno de la cual no hay ruptura ni
limite: “En el desarrollo de la obra (de Bach) no existen momentos que sean disociables de su totalidad, momentos en los cuales
esta totalidad no esté integrada”.
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Una musica de la pulsién, podriamos traducir. Sabemos que Gould consagro su existencia a reinventar la interpretacion
de la obra de Bach. Hablando de las primeras experiencias musicales de su infancia, el pudo decir: “Es a causa de Bach que
devine musico. El impregna todo lo que hago”.

Dos puntos se desprenden de estos desarrollos:

1- En tanto que compositor fuera de contexto, condicionando por lo tanto la historia de la musica, Bach estd en posicion
de significante amo.

2- 2. En tanto que su mdusica hace vibrar el misterio divino, y que ella llama un “éxtasis infinito” (el término éxtasis designa
en Gould el més auténtico, lo mas real de la musica), Jean Sébastian Bach es el nombre que Gould otorga a lo innombrable.
Lalogica de la demostracion de Gould implica por consecuencia que el proceso de nominacién, que consiste en conectar lo
innombrable con el significante, haya su par con otro movimiento que vuelve a plantear el principio del significante amo.

El musico, el pensador y el tedrico que fue, nos conduce a examinar a la vez la cuestion del S de A barrado y del S1.

En Subversion del sujeto ( Escritos p.799) Lacan articula el nombre propio con lo innombrable, S de A barrado: “ En cuanto a
nosotros, partiremos de lo que articula la sigla S de A barrado: ser en primer lugar un significante. Nuestra definicion del significante
(no hay otra) es: un significante es lo que representa al sujeto para otro significante. Este significante serd pues el significante por el cual
todos los otros significantes representan al sujeto: es decir que a falta de este significante todos los otros no representarian nada.” Este
significante sera contado como (-1) en la bateria significante, y de este hecho “impronunciable, pero no su operacion, pues ésta
es lo que se produce cada vez que un nombre propio es pronunciado”.

En el Seminario sobre los Problemas cruciales del psicoandlisis (S. X1, clase del 6 de abril de 1965) leemos: “El problema del nombre
propio no sabria tratarse sin introducir una referencia extranjera al campo propiamente lingiiistico” vy, mds adelante:”El nombre propio
estd hecho para colmar los agujeros, para dar a la lengua una obturacion, para darle su cierre, para darle una falsa apariencia de sutura”.
El nombre es aprehendido a partir de un elemento fuera de cadena. Gould no dice otra cosa cuando afirma que el ego de
las variaciones Goldberg, su fuerza de cohesién, descansa en la alianza entre dos elementos extrafios uno con otro.

En resumen, el nombre propio tal como se deduce de los textos de Gould, implica los dos significantes que son S de A
barrado en tanto que tratamiento de lo innombrable, y S1 en tanto que elemento extrafio a la cadena significante.

Planteemos que estos dos significantes limites S de A barrado y S1 forman un aparato de goce, un dispositivo que permite
el goce a partir de un limite significante. El sintoma podria entonces definirse como un aparato de goce que no comporta
este limite significante.

Lo esencial de Gould en efecto reside no en sus escritos sino en su emprendimiento musical.

Qué hacia este pianista impregnado de la obra de Bach? A sus 32 afios deja de dar conciertos, alejandose definitivamente
del publico “viviente y feroz” que él detestaba, y del cual la presencia, decia, favorecia la repeticién de lo ya conocido.
Gould decia haber experimentado que con el Otro no se puede mas que mentir: “los conciertos casi cotidianos prohiben de dar
lo mejor de si, no exploramos gran cosa, tratamos de salir de esto con un minimo de trabajo y “envejecemos a toda prisa”.

En 1950 habia comenzado, en ocasién de una primera grabacion en un estudio, su “novela de amor con el micréfono”. Por
fuera de los conciertos , produce enseguida numerosos discos, a partir de una técnica de montaje de su invencién: grababa
muchas interpretaciones de una obra- o de una secuencia- volvia a escuchar las diferentes interpretaciones, después
cortaba, sobre la banda magnética, una medida, un rasgo , aqui o alld, en otra parte también cortaba una sola nota. Luego
reconstituia la secuencia de todas las piezas pegando los elementos cortados. Esta fragmentacién de la musica estaba
comandada por la necesidad de una distancia méxima, entre la produccién del intérprete y su escucha por el auditorio. El
objetivo de Gould era que la grabacién no llevara la marca de su concepcion: el ideal habria sido poder decir al auditorio:
“aqui dieciséis piezas grabadas, organicelas a vuestro gusto”, intérprete y auditor se encuentran entonces completamente
desolidarizados.
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Gould consideraba la grabacién como un arte en si, que obedecia a sus leyes propias. Vivié sus tltimos afios encerrado en
un estudio en Toronto, donde pasaba principalmente su tiempo haciendo montajes. “Adoro la grabacion porque, si alguna
cosa excepcionalmente bella sobreviene, nos decimos que eso perdurard”. Tal era su cuestion, la de la excepcion en el orden de lo
bello, y la necesidad de un espacio donde el Otro sea excluido.

Esto era su estudio, un lugar donde saldrian productos completamente originales, que no debian parecerse a nada
conocido, segtin la ética de Gould, que estipula que: “recrear la obra, es transformar la interpretacion en un acto de composicion”.

Mantenerse fuera del mundo, en el aislamiento que exigia el encuentro con el acontecimiento de excepcién que es la
llegada de lo bello, esta fue la manera que encontré Gould de juntar el goce singular de su sintoma.

Y por lo tanto, si los elementos de estructura que hemos desprendido de su texto fueron operatorios en su existencia, ellos
indican que el tratamiento del goce en Gould era por otro lado solidario de una articulacién significante.

Asi podemos comprender que su reclusion comport6 también el mantenimiento de un lazo con el Otro, bajo la forma de
la puesta en circulacién a través del mundo, de los discos que escuchamos siempre.

Traduccion: Carolina Alcuaz

Notas

1- N.T. aria significa en el lenguaje musical el solo vocal acompafiado o pieza instrumental de caracter melddico.

2- Metro- patrén: metre-étalon: verificar un instrumento, una medida con la ayuda de un aparato de medida. Etalon: modelo legal de definicién
de una unidad de medida; representacion material de una unidad de medida.
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DOSSIER

La depresion actual [*]

Graciela Sobral (ELP)

Para dar cuenta de la actualidad de la depresion y sus razones, se describen aquellas
caracteristicas de la época que redoblan las condiciones propias de la constitucion subjetividad.
En este sentido, el acceso al goce del objeto de consumo sin mediacién simbdlica es correlativo
de las dificultades de sostener el deseo, y la renuncia al mismo deriva en un efecto depresivo,
situado por Lacan como cobardia moral. No obstante, paraddjicamente, ante las dificultades
con el deseo el sujeto encuentra amparo en la depresién. En la clinica, introducir al sujeto en la
dimension de la alteridad, de la palabra, es la propuesta que se indica.

El remordimiento

He cometido el peor de los pecados

Que un hombre puede cometer. No he sido
Feliz. Que los glaciares del olvido

Me arrastren y me pierdan, despiadados.
Mis padres me engendraron para el juego
Humano de las noches y los dias,

Para la tierra, el agua, el aire, el fuego.
Los defraudé. No fui feliz. Cumplida

No fue su joven voluntad. Mi mente

Se aplico a las simétricas porfias

Del arte, que entreteje naderfas.

Me legaron valor, no fui valiente.

No me abandona. Siempre esta a mi lado
La sombra de haber sido un desdichado.
Jorge Luis Borges, Buenos Aires, 1975

La depresion es una cuestion de total actualidad, mi intervencion es un intento de desarrollar esta idea, para eso quisiera
mostrar que la depresion es un efecto de la época, que redobla una dificultad propia del ser humano, y que la sola
administraciéon de farmacos no es suficiente para su tratamiento. La depresién neurdtica es como un velo que cae sobre
los sujetos, que permanecen ciegos en relacion a sus verdaderos problemas, y se quejan de su malestar sin poder poner
remedio porque no encuentran el lugar donde deben ponerlo.

(Por qué hay tantas consultas por depresion? Las personas estdn deprimidas... ;Se trata de una nueva enfermedad?
;Qué relacion tiene la depresién con la época?

La depresion y la época

Como su nombre lo indica, el sujeto que se dice deprimido aparece como en una hondura, en descenso o en baja
respecto de algo. Se decia que la depresion era la enfermedad del siglo XX, ahora lo decimos respecto del siglo XXI:
después de los problemas cardiovasculares es la enfermedad que mas bajas laborales va a producir en este siglo.
Si bien el término depresién ha existido desde siempre, es recién en el siglo XX cuando toma una significaciéon
vinculada a lo psiquico. El psicoanalista francés S. André dice que entra en la psiquiatria a partir de la economia,
como un deslizamiento que se produce de un campo a otro. Me parece una idea interesante, porque en una época
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donde el capitalismo triunfa y se expande el modelo de la bolsa, con su alza y su baja, pasa a ser un paradigma que
nos sirve para pensar las cuestiones de la época, no s6lo la economia sino también la subjetividad.

Efectivamente, podemos caracterizar la época como la del triunfo del capitalismo y la globalizacion, la época de la
sociedad de consumo. Pero el tnico deslizamiento al que asistimos no es el que se produce con el término depresion.
La época da lugar a un tipo de sociedad y de subjetividad que tiene unas caracteristicas particulares, tanto en
relacién a la forma de vivir como en relacion a la forma de enfermar. Hablamos de una época en la que constatamos
una decadencia de lo simbdlico (de la palabra, del relato, de los ideales, de la ley, de la autoridad) y frente a esta
decadencia, encontramos el auge del “derecho” a la satisfaccion inmediata, al goce facil del objeto tecnolégico y la
gran pregnancia de lo imaginario.

Esta “época del consumidor” tiene algunas caracteristicas que debemos destacar para entrar en la l6gica de la depresion.

Como consecuencia de la decadencia de lo simbolico, los ideales devienen imperativos, ya no se trata de ideales
vinculados al deseo que gufan de la buena manera la vida de las personas sino de imperativos que normalmente
estan vinculados a algo que se puede medir en términos de éxito o fracaso y que habitualmente no se alcanza, porque
siempre se podria llegar mads lejos (tener més dinero, estar mas delgada, etc).

Por lo tanto, las personas se mueven mas en la dimensién de la exigencia que en la del deseo. Cuando se desea
se encuentra un camino para realizar el deseo que no pasa por la exigencia, en el deseo se trata de un trabajo del
propio sujeto que encuentra una cierta satisfaccion en su realizacién, una satisfacciéon articulada a lo simboélico y lo
imaginario (- phi), que no se parece a la satisfaccion directa del objeto de consumo.

El consumo actualmente excede las cosas materiales y se transforma en consumo de confort psiquico y de salud (este
es el texto de una tanda de anuncios en la televisién: toma café que tiene antioxidante; compra una hora de tiempo
libre para mamad; usa crema corporal Xxxxx, que activa las defensas de la piel; compra un Chevrolet, te hara feliz o te
devolvemos el dinero). Es decir que la exigencia incluye el bienestar emocional y la salud fisica.

Los Estados modernos entran también en esta dindmica. Si a comienzos del siglo XX tener vida y salud era una
suerte, y a mitad del siglo se convirti6 en un derecho, hoy es una obligacién. El Estado lucha contra la velocidad,
la obesidad, la anorexia, el alcohol, el tabaco, etc, etc, y nos vigila, nos controla y nos dice cémo debemos vivir. Ese
control llamado eufemisticamente cuidado de la salud, tiene dos aspectos. Es una forma de suplir su falta como
Estado del bienestar y a la vez, es una intrusién en la vida y en el cuerpo de los sujetos, queriéndolos obligar a estar
sanos a toda costa. Con la paradoja de que el Estado quiere proteger a los ciudadanos de lo que el mismo sistema
produce (como objeto de consumo incesante).

Es decir que el sujeto de nuestra época se encuentra atiborrado por el consumo de objetos y sepultado por los ideales
que han devenido mandatos.

Desde este punto de vista, podemos pensar la depresion como el reverso de la exigencia que no se puede satisfacer. El
sujeto esta deprimido porque no esta a la altura de lo que debe. El hiperconsumo de objetos (entre ellos, los farmacos
en general y los antidepresivos en particular) no le procura el bienestar. Cuanto mayor es el consumo y la exigencia
correspondiente de bienestar, mas lejos se encuentran las personas de conseguirlo.

El sujeto

La teoria psicoanalitica concibe al ser parlante como un sujeto que se constituye en relacién a un Otro (simbdlico). En
su constitucion acontece una pérdida de goce por la separacion de ciertos objetos, pero este goce se puede recuperar
parcialmente como plus de gozar. Como correlato de esa pérdida, el sujeto estd atravesado por una falta estructural
que es la condicién del deseo. Desea algo que no tiene y su bisqueda constituye los distintos avatares de la vida. En
esta sintesis elemental que estoy haciendo, ubicamos al deseo en una dimensién mas vital, entrelazado a la palabra,
a lo simbdlico. El deseo orienta hacia el encuentro con ciertos objetos, por ejemplo, los objetos de goce sexual. Pero,
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actualmente, la época brinda al sujeto, como he explicado més arriba, un acceso mas directo al goce, sin la mediaciéon
de lo simbodlico ni del deseo. Se trata del goce autistico del objeto de consumo, que parece realizar el fantasma y
resulta mas letal porque deja al sujeto solo con el goce puro, sin limite.

Hay una hiancia entre el deseo y su causa. Esto es asi por estructura, el sujeto desconoce lo que causa su deseo e,
imaginariamente, pone la causa del lado del otro.

Jacques Lacan sitta la depresion en el registro de la cobardia moral, la relaciona con el deber del bien-decir o de
reconocerse en el inconsciente. ;Cémo podemos entender esto? En principio, se trata de una dimensién ética que
debemos situar en el registro del bien y el mal, de la verdad subjetiva; no en el registro de una dimensién psicolégica
que permitirfa acceder a una especie de “felicidad no responsable”. La cobardia moral es no poder sostener el deseo,
no poder anudar el deseo con su causa, no conducir la propia vida en el sentido en que uno quiere (sino por mandatos),
no poder hacerse responsable de los propios actos. Aunque sostener el deseo no sea facil (es mas facil entregarse al
goce), la renuncia al deseo comporta un afecto depresivo, porque dicha renuncia se experimenta subjetivamente
como culpa. El afecto depresivo surge cuando el sujeto no consigue hacerse amar por el propio ideal (Ideal del yo),
puesto en el otro.

Podemos tomar el poema de Borges, para aclarar esta frase, tal vez oscura, de Lacan.

Dice,

He cometido el peor de los pecados, (la palabra “pecado” ya nos pone en la dimensién de la falta, de algo que debia
hacer y no hizo o viceversa)

Que un hombre puede cometer. No he sido

Feliz. Que los glaciares del olvido

Me arrastren y me pierdan, despiadados. (en estos dos versos aparece el castigo por el pecado o la cobardia)

Mis padres me engendraron para el juego

Humano de las noches y los dias, (en “juego humano de las noches” se puede comenzar a intuir algo vinculado a lo
sexual, a la vida como hombre varén)

Para la tierra, el agua, el aire, el fuego. (en este verso aparecen los cuatro elementos, los principios bésicos de la vida,
que parece que tampoco aprovecho en su totalidad)

Los defraudé. No fui feliz. Cumplida (en el defraudar y en la falta de felicidad, que es lo que se esperaba de él, ya
aparece la culpa. En este verso pone en el lugar de los padres a su propio ideal, frente al cual se siente en falta.)
No fue su joven voluntad. Mi mente

Se aplico a las simétricas porfias

Del arte, que entreteje naderias. (estos versos muestran que algo pudo hacer con su deseo en el sentido de la creacion
artistica, de la sublimacién)

Me legaron valor, no fui valiente. (se refiere al valor, al coraje necesario para sostener el deseo y el goce en el sentido
sexual)

No me abandona. Siempre esta a mi lado

La sombra de haber sido un desdichado. (en este verso habla de la culpa por haber cedido frente al deseo, por haber
dimitido, por no haber podido hacer mas que “entretejer naderias”. Esta dimision se experimenta subjetivamente
como una culpa que no lo abandona)

El ser parlante que se caracteriza como un sujeto de deseo, por estructura tiene dificultad para hacerse cargo de su
propio deseo. En el lugar de esta dificultad aparecen los sintomas. Este es el mapa de la neurosis. La época duplica
esta dificultad propia del sujeto para hacerse con el deseo porque ofrece objetos que le brindan una satisfacciéon por
fuera del deseo e invita a desconocer la relacién con el deseo y el trabajo subjetivo que supone vincularlo a su causa
perdida. El sujeto permanece abocado al goce, sin saberlo, pero experimenta malestar porque el superyo siempre
pide maés, este malestar se expresa en la queja por la supuesta responsabilidad del otro en sus padecimientos. Como
el sujeto no puede hacerse responsable de sus actos, exige esta responsabilidad al otro (al partenaire, al médico, al
Estado), exige una solucién que sélo podria encontrar él mismo.
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La depresion
Después de todo lo dicho, jcémo podemos entender la depresiéon?

J. Lacan plantea que los afectos engafian porque van a la deriva, que el tinico afecto que no engafia es la angustia
(porque muestra la confrontacion del sujeto con el deseo del Otro). El afecto depresivo no se puede resolver si no se
pone “en causa”.

La depresién puede estar vinculada a una pérdida cuyo duelo no se termina de realizar. El sujeto, en lugar de admitir
la pérdida del objeto y lo més propio que el objeto arrastré consigo, se ahoga en un estado depresivo que no lo
confronta con lo que resulta insoportable asumir: la pérdida del objeto y la falta que queda de su lado. En este sentido
la época ofrece alegremente el farmaco que brinda una “indiferencia narcética”, una especie de casquillo metalico
que regula las funciones y en lugar de confrontarlo, lo aisla de los afectos.

Desde otra perspectiva, el afecto depresivo muestra la devaluacién, la desvalorizacién félica del sujeto en relacién al
deseo del Otro. El sujeto se siente en menos, pierde el lugar que lo sostenia en el Otro, ya no es lo que era en el Otro y
padece una herida narcisista que lo sume en un estado depresivo porque no encuentra un soporte identificatorio por
fuera del que el Otro le brindaba. Esto es el correlato del desfallecimiento del deseo.

Frente a la dificultad para sostener el deseo, més all4 de la pérdida de aquello que lo sostenia, el sujeto contemporéneo
encuentra, paradéjicamente, un refugio en la depresién. Encuentra un nombre que le permite identificarse y le da un
lugar “soy depresivo” y, a la vez, lo fija a un malestar del cual goza sin poder saber nada.

Propuesta clinica

Se trata de introducir la dimensién de la alteridad: de la palabra, de la interlocucién, introducirla en la cura para
rescatarla en el sujeto. Cuando la persona que consulta puede tomar la palabra y pensar en relacién a su historia, su
posicién cambia.

Si hemos caracterizado un mundo y, correlativamente una practica clinica, basados en el consumo del objeto y
en el desconocimiento de la verdad subjetiva, se trata de poner en juego frente a la “psicoterapia con objeto” una
“psicoterapia con Otro”. Introducir al sujeto en la dimensién de la palabra, darle un lugar donde reescribir su historia,
donde pensar su vida y su responsabilidad en relacién a los acontecimientos que ha protagonizado y donde poder,
en dltima instancia, recuperar algo de su dignidad humana (en contra de su “cosificaciéon”).

Cuando el sujeto puede pasar de la queja inicial a la interrogacion en relacién a lo que queda de su lado en cuanto
a lo que le toca vivir y a la conexién que eso tiene con su propia historia, la vivencia subjetiva cambia. El afecto
depresivo comienza a diluirse y en su lugar aparecen otras cosas, mas verdaderas: preguntas, dudas, tristeza, rabia,
una interrogacion sobre la vida y el malestar que es, en definitiva, lo tinico que puede permitir una rectificaciéon
subjetiva, un cambio.

Para concluir, también podemos pensar que la depresién es un sintoma no sélo del sujeto contemporaneo sino de la
clinica actual. En la psiquiatria han desaparecido las grandes observaciones clinicas que le dieron su grandeza y en
su lugar dominan los manuales diagnésticos que se organizan en funcién de los nuevos medicamentos. En el terreno
psicolégico, la corriente cognitiva conductual tan en boga, reduce la riqueza subjetiva a una serie de comportamientos
y aprendizajes que podrian ser modificados sin més.
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Notas
* Este trabajo ha sido presentado en la II Jornada Clinica del SSM de Moratalaz-Vicalvaro, de Madrid, en marzo de 2008 y posteriormente
publicado en Psicoanalisis y el Hospital N° 34, en Bs.As.
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DOSSIER

El sintoma, su opacidad y su funcionamiento

Gabriela Camaly (EOL)

La oposicién entre la opacidad del sintoma y su desciframiento, da lugar en el texto a trabajar
la posibilidad del pasaje del sintoma como disfuncional al sintoma como funcién de goce. Esa
dimension es tratada por la terapéutica como un forzamiento que intenta hacer congeniar el sintoma
al lazo social de modo adaptativo, mientras que el psicoanalisis aloja la singularidad sintomatica
para producir un modo de lazo que cuenta con la singularidad del tratamiento que el sujeto inventa
para hacer des-consistir al Otro. Una vifeta clinica articula este recorrido demostrando como la
singularidad logra hacer lazo con un Otro que no existe.

1- El concepto: el sintoma, en su opacidad, implica un modo
de funcionamiento

Quiero detenerme en uno de los temas propuestos por la Secretaria Cientifica del préximo IV Encuentro Americano:
la tension entre el desciframiento del sintoma y su opacidad y cémo, en esa opacidad, consiste un modo de
funcionamiento singular. Siguiendo esta, el sintoma se anota para el psicoandlisis de la orientacién lacaniana como
un recurso y no como una disfuncioén.

Estamos acostumbrados a abordar al sintoma como un modo de disfuncionamiento en la medida en la que se presenta
siempre como una perturbacién, un obstaculo al supuesto buen funcionamiento subjetivo, acarreando una buena
cuota de displacer, esto es, de goce a veces insoportable.

En el primer capitulo del curso El partenaire sintoma, y como continuacién del trabajo sostenido en su curso El Otro que
no existe y sus comités de ética, Miller plantea que, a partir de Lacan, el sintoma no es una disfuncién sino que es, para
decirlo rapidamente, un funcionamiento([1].

Sabemos que Freud parti6 de los sintomas histéricos y que su suposicién inicial fue que los mismos, una vez
interpretados, se desvanecerian. En esa l6gica, plante6 que los sintomas tienen un sentido y que el mismo es siempre de
caracter sexual, motivo por el cual encierran una oscura satisfaccion pulsional[2]. La fijacién al trauma y su represion,
producto del exceso de satisfaccion vivenciada por el sujeto, hacen que el niicleo de los sintomas sea ademads de caracter
inconsciente[3]: “para que el sintoma se produzca, es preciso que el sentido sea inconsciente”, ésa es su condiciéon. Es
alli donde, para Freud, encuentra sentido y orientacién la interpretacién analitica en la medida en la que otorga a los
sintomas un sentido, revelando asi su verdad oculta. La neurosis es la “consecuencia” de un no saber respecto de lo mas
intimo -y a la vez, lo més desconocido- de la satisfaccion pulsional alli implicada. Sin embargo, Freud mismo plantea ya
que los sintomas son una solucién: los nombra como “soluciones de compromiso”, formaciones sustitutivas cuya funciéon
es la de hacer posible una satisfaccién pulsional cuyo sentido esta reprimido, a expensas del yo[4]. Son el modo en el que
se resuelve un conflicto de fuerzas opuestas entre las instancias del aparato psiquico y la vida pulsional. Incluso Freud
mismo supo leer que no era tan facil que la interpretacion analitica permitiera la disoluciéon de los mismos, y en este
sentido, fue elaborando distintos conceptos que buscan dar cuenta de dicha dificultad: la reaccién terapéutica negativa,
la pulsién de muerte, el masoquismo, etc. El sintoma freudiano entonces se constituye como un funcionamiento que
otorga una satisfaccién pero que hace de obstaculo al placer; esto es, un funcionamiento disfuncional respecto del placer
y, en la mayoria de los casos, disfuncional respecto del lazo.
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Sabemos también que con Lacan el sintoma verdad es la dimension del sintoma articulada al sentido, pero la dimension
del goce excede al sentido y en este punto el sintoma se basta a si mismo. Es decir, tal como Miller sefiala una y otra
vez, el sintoma no necesita del otro para gozar, mds bien, el sintoma sostiene la invencién de un Otro singular hecho
a la medida del goce més intimo del hablante, y esto vale para cualquiera de las estructuras clinicas. De este modo,
el sintoma “no se opone al funcionamiento del campo de lo real, sino que participa de ese funcionamiento y por eso
precisamente es del mismo orden que lo real”[5].

Siguiendo esta logica, es verdaderamente una paradoja querer hacer congeniar el sintoma y el lazo social en la
medida en la que el lazo social exige el acomodamiento del sujeto a la norma del discurso del amo. Se trata del
forzamiento del lazo que se sostiene en reducir la singularidad del hablante a las exigencias del Otro de la época, del
Otro institucional para muchos de los trabajadores en el campo “psy’. Por esta via se trata de terapeutizar el sintoma
que hace de obstaculo al lazo. La cuestién central para el psicoandlisis es en cambio como alojar la singularidad
sintomatica del ser hablante para que en el lugar del forzamiento que el discurso imperante impone, se produzca un
modo de lazo que cuente con la singularidad del tratamiento que el sujeto inventa para hacer des-consistir al Otro.
En vez del forzamiento contar con la invencién singular de cada uno y alojar el modo de inscribirse en el Otro por el
funcionamiento opaco de su sintoma, alli donde se produce la imposibilidad de anotar con el sentido la cifra de goce.

2- La clinica: El caso del niiio que no quiere crecer porque si crece se muere

Los casos de psicosis, en los que el sintoma no estd articulado al inconsciente, suelen develarnos de manera descarnada
que el sintoma implica un modo singular de funcionamiento como defensa ante lo real del goce disruptivo. La
psicosis ensefia respecto del sintoma como funcionamiento -separado del sintoma en su articulacién a la verdad-
develando que contar con el funcionamiento sintomdtico va por otra via que el camino de la verdad y el sentido,
el funcionamiento hace a menos del sentido y permite -dice Miller[6]- que el sujeto se sostenga en el mundo. El
sintoma-funcionamiento implica necesariamente un tratamiento singular del goce, encierra un saber hecho de otra
estofa que la del sentido, un saber que se inscribe en el mundo por el hacer con lo real.

Me interesa comentar brevemente aqui el caso de un nifio psicético por el que me consulta el equipo tratante de la
institucion psiquiatrica a la que el nifio asiste a un hospital de dia.

Quienes me consultan estdn tomados por la preocupacion de que este nifio se niega a comer.

Tiene 11 afios pero fisicamente su desarrollo corresponde a la edad de 5 afios ya que efectivamente rechaza en modo
sistematico todo alimento que le es ofrecido, presentando serios problemas de crecimiento. Esta posicién de rechazo
de la incorporacién del Otro, bajo la forma real del alimento, produce el efecto de que todos los profesionales del
equipo estén preocupados por hacerlo comer en la medida en la que peligra su integridad fisica; asi se potencia cada
vez mads el rechazo sintomaético del nifio. Cuando es interrogado respecto del sintoma responde con una forma fija e
indialectizable: si crezco me muero.

Todo lo que hace en el dia es medir su cuerpo con otros objetos y con personas para verificar metonimicamente
una y otra vez que no ha crecido, que permanece idéntico, lo cual lo tranquiliza. Inversamente, cuando comprueba
que su talla ha aumentado, se inquieta angustiosamente. De esta manera transcurren también las sesiones durante
unos meses, se mide con la silla, con la mesa, con el cuerpo de la terapeuta, con las paredes, etc. Tampoco establece
ningtn lazo con otros nifios, esté solo, sin hablar, en un rincén. La madre lo trae al tratamiento pero no puede dejarlo,
permanece siempre alli, sentada en el pasillo, manteniendo bajo su vista los desplazamientos que el nifio realiza de
un espacio a otro del hospital de dia. Firme en esa posicién, sin embargo, no demuestra estar muy preocupada por
la salud del hijo, mas bien es la institucién la que la empuja a realizar las consultas y estudios médicos, debiéndole
indicar cada paso que debe realizar (desde pedir los turnos hasta retirar los resultados de los estudios y llevarlos a
los médicos).

Las raras veces que el nifio se alimenta debe hacerlo a solas, recluido en su habitacién, sustraido de la mirada de los
otros; no soporta sentarse a la mesa familiar y en particular no soporta la presencia de su hermano menor.
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Por otro lado, la ciencia médica, propone de manera imperativa la implementacién de técnicas de alimentaciéon
intrusivas para garantizarle la vida (aplicaciéon de sondas).

Hasta aqui, la lectura del caso, conduce a dos indicaciones precisas: la primera, que cuando el nifio come en su casa
la familia respete absolutamente las condiciones precisas en las que para el nifio es posible alimentarse, y segundo,
que en el hospital se olviden de querer hacerlo comer. La preocupacion por el alimento desorienta respecto de lo que
conviene leer y deja ubicados a los terapeutas que trabajan con el nifio en el lugar en el que no conviene que estén,
por eso, la respuesta es indefectiblemente el rechazo.

De manera contingente, se producen dos situaciones:

1°, un dia, la terapeuta debe trasladarse con el nifio a otro sector del hospital para atenderlo; este desplazamiento hace
que el nifio quede por fuera del campo visual de la madre que lo mira. En ese recorrido, atravesando un jardin, el nifio
se detiene ante unas plantas, las toca, se mide con una y con otra, y comienza a interrogar a la analista sobre la vida de
las plantas, como crecen, con qué se alimentan; la analista se presta a este interrogatorio que la sorprende. A partir de
alli, en sus sesiones, el nifio comienza a mostrarse ocupado en armar series de objetos con vida -plantas y animales- y
distinguirlos de los objetos inertes, y se interesa por el alimento de los que tienen vida, y por el crecimiento. Sigue
rechazando alimentarse pero la metonimia de sus operaciones de medicién se transfiere a objetos nuevos con una
particularidad: son objetos vivos.

2°, una mafiana, por un retraso de los profesionales del equipo, para no dejarlo solo, el nifio es llevado por las
camareras al comedor donde otros nifios desayunan. Se niega a desayunar pero, nuevamente, sustraido de la vision
materna, comienza a interesarse por los alimentos y por como se preparan. A partir de alli, en sus sesiones, comienza
a surgir su interés por los alimentos de la casa, por las recetas de comida de la televisién y la posibilidad de preparar
algan alimento que luego comienza a ingerir. Trae a sus sesiones alguna receta escrita, le pide ayuda a su analista
para anotar otras.

Cuando come, lo hace siempre solo y a distancia de la presencia real del Otro intrusivo.

Este caso devela el modo de funcionamiento opaco y paradojal del sintoma: si come lo que el Otro le da, se muere,
pasa a ser el objeto muerto del Otro, pero si un nifio no come, no crece y puede llegar a la inanicion y a la muerte. En
efecto, no comer para preservarse un margen de vida es el sintoma que le permite al nifio establecer cierta distancia
defensiva del Otro -realizando un rechazo real del alimento y también del Otro como cuerpo simbdlico-, pero a la
vez lo empuja a la desvitalizacién real del propio cuerpo y lo pone en relacién a la muerte. Se trata de la paradoja
fundamental del caso y es exactamente aquello que conviene leer para orientarse en la direccion del tratamiento.
La modalidad singular de tratamiento se produce en la medida en la que cede el forzamiento al que el discurso del
amo empuja: hacerlo comer para preservarle la vida, sacarlo de los rincones para incluirlo en el grupo de trabajo,
en el taller de alimentacién, etc. Una vez que se pudo leer la modalidad de tratamiento singular del real en juego
para este nifio, la orientacion del tratamiento acompafia las invenciones singulares que €l mismo va produciendo y
es entonces alli, en ese movimiento, que algo del alimento puede ser incorporado posibilitando un lazo a la vida. El
mismo comienza a producir un tratamiento del objeto oral sustraido de la mirada del Otro, y al tratarlo, se trata él
mismo bajo transferencia.

Eric Laurent[7] plantea que lo que nos interesa es aquello que del sintoma interroga a la institucién, a sus saberes
y su modo de operar; es decir soportar que lo real de los sintomas singulares excede los dispositivos construidos
para tratarlos, para reducirlos al silencio. Mantener esta tensiéon entre el Otro institucional y el practicante abre el
espacio necesario para alojar lo singular y no producir la masificacién de los sujetos y sus modos de padecimiento
bajo los nombres de las nuevas formas del sintoma, categorizaciones siempre segregativas de lo singular. Frente al
discurso de la época que busca definir categorias de sintomas, generando nuevas categorias para las nuevas formas
del goce de los sujetos de la época, la apuesta de nuestra orientacién es la de producir en cambio un efecto de
singularidad, soportando lo que en el sintoma resiste a toda categorizacién posible. Mantener la tensién entre las
précticas institucionales y el discurso del psicoandlisis soportando los impasses del discurso del amo frente a lo
intratable del sintoma es entonces la orientacién que conviene.
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A Miller, El partenaire sintoma, cap. 1, p. 26.

Freud, Conferencia 17 sobre El sentido de los sintomas, tomo XVI, Obras Completas.

Freud, Conferencia 18 sobre La fijacién al trauma, lo inconsciente, tomo XVI, Obras Completas.
Freud, Conferencia 23 sobre Los caminos de la formacién de sintomas, Obras completas.

-A. Miller, obra citada.

-A. Miller, obra citada.
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DOSSIER

El desenlace social en la instituicion
La casa de los objetos a

Marcelo Veras (EBP Bahia)

El resultado de ese trabajo no debe ser confundido con un estudio/denuncia de la situacién
precaria del hospital en pleno siglo XXI. Intenta mostrar como en la institucién, su arquitectura,
sus muros y gradas, su oscuridad, todo llevaba al objeto a separado de cualquier aprehension
por el discurso de la clinica.

La falta precisamente de un discurso establecido hace que esos objetos, presentes en el hueco
de la arquitectura del hospital psiquiatrico, puedan ser apenas mostrados. Surgen como
incidencias contingentes, no planeadas, que perturban el orden institucional.

El resultado de ese trabajo se volvié una gran exposicion fotografica sobre la vida cotidiana del
hospital. La exposicion fue abierta a toda la comunidad de Salvador. Apoyada en la teoria del
objeto, prescindi6 de los ideales y confront6 la sociedad con su propia division subjetiva, en
lugar de apelar, a través de los ideales, a su culpabilidad.

La tesis que fundamenta este recorrido es que tal como es necesaria la extraccién del objeto
a en las psicosis, creemos que es necesario promover la extraccion del objeto a de los muros
institucionales.

La salud mental estd barrada, pues la suma de sus discursos no
apunta para el Uno holistico del ser biopsicosocial sino, al contrario,
hace reverberar aun mas el objeto a que le escapa.

La experiencia de siete afos al frente de la transformacién de un
gran hospital psiquiatrico en Bahia, en total degradacién de las
condiciones humanas, me ensené a mi, un psicoanalista lacaniano,
que no estamos més en los tiempos del paciente reducido al objeto
del discurso psiquiatrico prevalente. La practica de una clinica entre
varios, por si sola, no impidi6é que el paciente fuera reducido a la
objetalidad que escapa a la Babel de la pluralidad discursiva de la
salud mental.

=7 La objetivacién del loco esta en la base discursiva de la mayoria de los
- movimientos de inspiracién basagliana que impulsaron la reforma
- psiquiétrica por todo el mundo. Con Lacan, podemos tomar la cuestion
| desde otra perspectiva. El opone el término objetividad al término
I objetalidad[1]. No se trata de buscar al objeto como “el tltimo término del
~+  pensamiento cientifico occidental”, o sea el objeto que puede ser alcanzado
* + y manipulado por la ciencia, pero abordar el objeto por lo que éste evoca
I\ de un “pathos del corte”, de pura pérdida y desconexién con lo viviente.

Aprendemos, con la clinica lacaniana de las psicosis, a valorar los pequefios
1 objetos que los pacientes llevan con ellos. Son pequefos paquetes sin valor

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 26



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \') e

aparente, pedazos de papel con escrituras incomprensibles, en fin, una enorme cantidad de objetos guardados como
preciosidades por muchos locos y que son recogidas por el Otro institucional. Ellos son, finalmente, la irrupcién del
objeto a en lo real, ya que no son separados del cuerpo por ningtn discurso (Lacan, 2001c).

El loco es reducido a objeto a cuando es extirpado del lazo social y
segregado en instituciones psiquiatricas degradadas, fruto de la total
falta de compromiso con lo humano. Se segrega en ese caso al loco por
lo que él nos revela de mds intimo en nosotros mismos, el objeto a.

Caminando por los pasillos, nos encontrabamos con heces, senos,
pinturas y escritos en las paredes. El cuerpo era expuesto a la mirada
indiferente del equipo, de los vigilantes o incluso de los otros
pacientes. La mirada y la voz eran también presencias constantes.
Estaban en los gritos perdidos por los corredores y en la arquitectura
que privilegiaba la mirada panéptica. El borrar (;la borradura, el
borramiento?) de la condicion subjetiva en el hospital psiquiatrico es
correlato a la explosion del cuerpo en multiplos objetos a, restos sub-
humanos que inpregnan la institucién por todos sus poros. La falta precisamente de un discurso establecido hace
que esos objetos, presentes en el hueco de la arquitectura del hospital psiquidtrico, puedan ser apenas mostrados.
Surgen como incidencias contingentes, no planeadas, que perturban el orden institucional. Si pensamos con Foucault,
percibimos que los espacios institucionales son planeados apenas para establecer algtin modo de disciplina: espacios
para las comidas, para el ocio, para el higiene etc. (Foucault, 2004).

Una moldura para el objeto

.. fue realizada por el antrop6logo visual Stéphane Malysse . Durante semanas,
Y~ filmo y fotografi6 el interior del hospital dejandose llevar exclusivamente por
7 12, 3 lo que se daba a ver. El resultado de ese trabajo no debe ser confundido con un
| estudio/denuncia de la situacion precaria del hospital en pleno siglo XXI. Es

f,’r‘f--’ valioso por mostrar que en la institucién, su arquitectura, sus muros y gradas,
-~ su oscuridad, todo llevaba al objeto a separado de cualquier aprehensién por
: f;-i el discurso de la clinica. Los cuerpos se confundian con la arquitectura, a veces

creando ins6litos mensajes, cartas que la institucion se negaba a leer.

*‘";j{ ! Unadelas primeras btisquedas impulsadas, al asumir la direccion del hospital,

El resultado de ese trabajo se volvié una gran exposicién fotografica
sobre la vida cotidiana del hospital. La exposiciéon fue abierta a toda
la comunidad de Salvador. El evento tuvo la presencia de criticos de
arte, periodistas, universitarios y toda la comunidad intelectual que, de
forma inédita, circulaba entre las alas y pacientes, conociendo el interior
del hospital. Una de las instalaciones forzosamente mas visitadas
era la “Loco para ver”, de Stéphane Malysse. Se trataba de una gran
tienda cerrada, que fue instalada en el zaguan de entrada del hospital,
cuyo interior era repleto de fotos sacadas durante su investigacion. El
visitante, para entrar en el hospital, tenia que pasar necesariamente por
el interior de la cabafia, deparandose con las fotos. Caso no quisiera -
entrar, la tienda tenia orificios que permitian ver su interior. Frente a la
tienda, fue posible elevar el objeto a en la instituciéon a la dignidad de
causar la divisién subjetiva del visitante. Frente a lo que se daba a ver, y a la duda sobre entrar o no en la casa de los
locos, muchos hesitaban entre el mirar el objeto por los orificios o directamente en el interior de la cabana.

Estamos mas acostumbrados a encontrar iniciativas que visen al rescate de la dignidad de los pacientes a través de los
ideales de justicia y de reparacion. En el caso de esa exposicion, el equipo adopté una propuesta diferente. Apoyada
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en la teoria del objeto, prescindi6 de los ideales y confront6 la sociedad con su propia divisién subjetiva, en lugar de
apelar, a través de los ideales, a su culpabilidad.

5 La experiencia artistica del “Loco para ver” es coherente con el estatuto del
‘ objeto en la contemporaneidad. El psicoanalisis lacaniana, precedida por los
artistas actuales, acoge como marca de nuestro tiempo la ruptura de la barrera
"r. de los ideales y de lo bello. Marie -Hélene Brousse, recientemente en Buenos
. Aires, nos llamo la atencién para el hecho que por mucho tiempo la imagen de
lo bello revestia el objeto, I(A) recubria a.

. por el Arte. La separacion entre el Ideal y el objeto es consumida y el a sin velo
u! se adelanta. El artista interpreta directamente al modo del objeto pulsional,
que corre entre los objetos comunes y anima nuestro mundo, nuestros cuerpos,
nuestras costumbres, nuestros estilos de vida y, por lo tanto, nuestros modos de goce (Brousse, 2008) .

Hoy esa barrera terminé. I(A) no gobierna mas el abordaje del objeto pulsional
1

Encontramos en ese comentario de Brousse una feliz aproximacién
entre el artista y el loco. Los dos anticipan el psicoandlisis apuntan
al horizonte subjetivo de su época. (Lacan, 1966¢c) . Cuando el
psicoanadlisis se asocia a los autores que apuntan a la caida de los
ideales y a la prevalencia del objeto en el corazén de la civilizacién,
reafirma que no es por la vertiente del sentido que se podré obtener
un encuadre para el goce. Se busca la escritura sin sentido y la obra
de arte que no tiene compromiso con lo bello. Tal como es necesaria
la extracién del objeto a en las psicoses, creemos que es necesario
promover la extracién del objeto a de los muros institucionales.
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DOSSIER

Formas singulares de lazo

Maria Hortensia Cardenas (NEL)

El malestar en la cultura freudiano situé la ilusion de que la civilizacién pueda conducir a
una promesa de felicidad, dado que hay pulsion de muerte. Lacan agregd ademas la ilusion
de pensar a la cultura, o bien a la sociedad, como un Uno. Ante esta imposibilidad se hace
necesario ubicar como establecer un modo de hacer lazo sin que eso implique sostener las
ilusiones. El concepto de sinthome permite comenzar a ubicar ese modo.

El lazo social

El lazo social es un ideal que siempre comporta el fracaso. El concepto freudiano de malestar en la civilizacién muestra
que las pulsiones malogran cualquier proyecto social que busque la igualdad, la cooperacién, la armonia, la felicidad.
Freud explica que el malestar en la cultura se encuentra vinculado a la pulsién de muerte. La cultura tendria como fin
conducir a los individuos a la felicidad. Sin embargo, se encuentra mas conectada con un malestar, que define como
culpa, que con un sentimiento de felicidad. La culpa se muestra como un descontento, como algo que no funciona bien,
siempre habré algo que cojee.

Lacan habla de lazo social porque pone en cuestién el Uno de la sociedad y afiade que es una ilusién, aunque se pueda
creer en un porvenir de ilusién[1]. A diferencia del proyecto de la cultura Lacan presenta al psicoandlisis como un
nuevo lazo social por la via del sintoma[2]. Si bien el sintoma ubica el fracaso del lazo social, el sintoma hace posible el
vinculo social. El sujeto nace en el campo del Otro y permanece siempre ahi. El psicoanélisis demuestra que lo tinico que
hace lazo es que el sintoma se dirige al Otro. Asi, el psicoandlisis se presenta como el revés para mantener lo singular
como la tinica posibilidad del lazo social[3]. El discurso del psicoanalisis apunta a lo que no funciona del discurso del
amo, a lo que hace sintoma.

No existe un lazo social que constituirfa un ideal a conseguir. Solo existen formas singulares de lazo. Miller ensena en
Los inclasificables[4] que “el lazo social es él mismo el aparato del sintoma que construye el sujeto”. De este modo, el
sintoma se convierte en el partenaire del sujeto y tiene como efecto destacar lo mas singular en él.

Desde la perspectiva del partenaire-sintoma no es posible hacer del sintoma una clase, no es posible clasificar los
sintomas y hacer que un sujeto comparta con otros esa clasificacién. Las clasificaciones y categorias nuevas del malestar
ponen a un lado la singularidad profunda del sintoma, desconocen que un sujeto no se acomoda ni se identifica del todo
a una clasificacién, mas bien se dirigen a la identificaciéon en el grupo. No advierten que la consecuencia es el retorno
de lo reprimido y mayor sufrimiento. En esta linea, una psicoterapia que intente adaptar al sujeto a los circuitos de
felicidad solo conduce a més sufrimiento y mas soledad.

De ahi la urgencia de mantener la especificidad del discurso analitico, que no se adapte a las formas renovadas del
discurso del amo[5] que responden mas a una ideologia utilitarista en un mundo sobrepasado de objetos y conceptos
de consumo masivo. Hoy las cosas tienen valor de uso segtin los intereses de un amo, la utilidad justifica su poder. La
utilidad directa, parasitada por el discurso de la ciencia, es lo que se impone en el momento presente, se impone como
“extraccion de plusvalias” que pareciera justificar toda accion, el sentido de las cosas, nuestra propia existencia.

Esta especificidad del discurso analitico tiene estatuto de principio, que busca conservar su diferencia absoluta con otros
discursos y otras terapéuticas. La psicologia popular piensa hoy que hablar es terapéutico. No le falta razén en algunos
casos. Pero el trabajo analitico, por medio de la palabra, apunta a la reduccién del goce. Una sesién analitica preserva lo
singular, no aprisiona el sentido ni se deja atrapar por la utilidad directa. “Cada sesién de anélisis -ilustra Miller-, con la
contingencia, azar y miseria que conlleva, afirma que lo que vivo merece ser dicho. Por esto, una sesién de analisis ~que
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no es nada, que se substrae al curso de la existencia, en la que se formula lo que se puede cuando se esta asfixiado y se
saca una hora para poder hablar, antes de quedar de nuevo atrapado, rapidamente, por el ritmo de la existencia-, una
sesion de andlisis, por poco que sea, desmiente el principio de utilidad directa. Supone confiar en una utilidad indirecta,
una utilidad misteriosa, una causalidad dificil de precisar, de la que no se conocen los medios de los que se sirve, pero,
en definitiva, necesaria.”[6]

La singularidad del lazo

El sintoma es eso que habla y pide ser analizado si se cree que tiene algtin sentido. El sintoma habla incluso para los que no
saben escuchar. Sin embargo, si se dirige al analista bajo la suposicién de saber, el sintoma se completa con el analista, no
s6lo bajo esa suposicion sino ademas como partenaire de su fantasma. Pero, también, el sintoma no lo dice todo.

Lacan sigue a Freud en su ensefianza sobre el sintoma que surge como retorno de lo reprimido y cuya verdad esta
escondida. El sintoma se presenta como verdad a partir de las formaciones del inconsciente, que permiten entrar en el
campo del saber y de la interpretacién. La interpretacion hace aparecer un efecto de verdad pero también hace resonar
el goce encerrado. Emerge asi la otra cara del sintoma: el goce; el sintoma se presenta como un modo de goce. Lacan
acentda este lado de goce, el sintoma adviene a partir del goce y, mds alld del saber y de la verdad sobre el sintoma,
de su sentido, sirve para el goce y se impone como un real por su repeticién. La vertiente real cobra una importancia
fundamental en su dltima ensefianza. “Lo real del sintoma es lo que sirve al goce”[7].

La pulsion freudiana es la pista que conduce al goce. Es una exigencia de satisfaccion, que se satisface porque si y sin
mads porque es una descarga que no toma en cuenta el objeto o la representacion. En un segundo momento, la pulsiéon
encuentra en el sintoma otra satisfacciéon, pero que conlleva sufrimiento, se satisface por fuera del principio del placer.
El sufrimiento del sintoma es una satisfaccién en si misma, esta es su paradoja. Encuentra satisfacciéon con el goce que
presentifica lo real del sintoma.

El sintoma tiene como nticleo al objeto 2 mintscula. El objeto a es un resto persistente que mantiene su exigencia, no se
puede anular, siempre retorna como goce. El recorrido de un analisis busca producir el objeto a como resto, vacio de
sentido, puro semblante. Una vez que se despoja el sintoma de su envoltura formal y significante queda el objeto a para
ser nombrado. Pero para eso hay que extraerlo y repatriarlo del Otro. [8] El Otro hace las veces de abrigo del objeto, lo tapa,
lo envuelve con los rasgos agalmaticos para hacerlo soportable. El sintoma es necesario para nombrar al objeto. Se puede
nombrar lo innombrable al final del analisis e identificarse al sintoma porque se recupera el objeto a, esa parte de su ser.

Cuando Lacan introduce en Aun la férmula no hay relacién sexual, se produce un cambio de légica. De la palabra -en
la relacién significante entre el sujeto y el Otro- que tiene como efecto el sentido, hay un paso a la letra marcada por el
goce del cuerpo. El partenaire-sintoma es un medio de goce del saber inconsciente y, de otro lado, es un modo de goce
del cuerpo del Otro.

Los seres sexuados hacen pareja a nivel del goce, siempre de manera sintomatica. En el Seminario 20 Lacan sefiala que
“el goce se refiere centralmente al que hace falta que no, al que haria falta que no para que haya relacién sexual, y
permanece todo entero apegado a é1”. [9] No existe el goce que convenga a la relacion sexual, es lo que se deduce de lano
relacién sexual -de una relacién que pueda ponerse en escritura[10]. Entre los sexos solo hay encuentros contingentes.
La contingencia remite a algo que se encuentra y no cesa de escribirse. Miller postula que “todo lo que concierne en el
analisis al goce, a los modos de goce, a la emergencia del modo de goce particular de un sujeto es siempre del orden de
la contingencia”[11]. El encuentro determina la modalidad de goce que para cada uno es singular.

El sintoma permanece, es irreductible. Por un lado, no puede ser reducido a un sentido comtn. Por otro, el saber
asociado al sintoma permite que el sintoma se levante, pero no todo. Freud indica que al final persisten esos restos
sintomaticos, lo incurable. Lo real del sintoma, que es lo propio de la experiencia analitica, implica que no podemos
darle un sentido tultimo. Dos consecuencias se extraen de este final. La primera es la elevacién del concepto de sinthome
que incluye esos restos sintomaticos, pero no contiene la vertiente significante. En El Sinthome Lacan indica que no se
conoce el sentido que toman las contingencias[12]. Cada uno tiene su propia construcciéon “delirante” como respuesta al

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 30



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \" e

agujero en el saber sobre lo sexual. Lo contingente del encuentro con el goce deviene necesario como sintoma y se repite
para hacer semblante de “hay relacion”.

Por dltimo, la segunda consecuencia es que solo queda saber arreglarselas con el sintoma, es lo que cada pase testimonia.
El partenaire-sintoma implica que del sintoma uno no pude desprenderse, “el sintoma designa exactamente aquello con
lo que hay que vivir”. [13]

Notas

1- Miller, Jacques-Alain. “Un esfuerzo de poesia”. La orientacién lacaniana III, 5. Curso impartido en el marco del Departamento de Psicoanalisis
de Paris VIII, 5 de marzo de 2003.

2- Miller, Jacques-Alain. “La ética del psicoandlisis” en Introduccion a la clinica lacaniana, RBA Libros, Barcelona, 2006, pag. 156.

3- Laurent, Fric. Conferencia en el ICBA, Buenos Aires, 27 de noviembre de 2008.

4- Miller, Jacques-Alain. Los inclasificables de la clinica psicoanalitica, Ed. Paidés, Buenos Aires, 1999, pag. 348.

5- Laurent, Eric. Op. cit.

6- Miller, Jacques-Alain. “Un esfuerzo de poesia”. La orientacién lacaniana III, 5. Curso impartido en el marco del Departamento de Psicoanalisis
de Paris VIII, 5 de marzo de 2003, inédito.

7- Miller, Jacques-Alain. El partenaire-sintoma, Ed. Paidds, Buenos Aires, 2008, pag. 51.
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10- Lacan, Jacques. “Nota Italiana” en El pase a la entrada. Fasciculos de Psicoandlisis, Ed. Eolia, Buenos Aires 1991.

11- Miller, Jacques-Alain. El partenaire-sintoma, Ed. Paidés, Buenos Aires, 2008, pag. 357.

12- Lacan, ].: El Seminario, Libro 23, El sinthome, Ed. Paidés, Bs. As., 2006, pag. 160.

13- Miller, Jacques-Alain. Op.cit., pag. 409.
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DOSSIER

Ser sintoma de otro
Una respuesta a la paradoja del lazo entre los sexos

Marisa Morao (EOL)

En este articulo, la autora realiza un recorrido teérico-clinico sobre el fracaso del programa a
nivel de los sexos, a partir de los textos de S. Freud en contrapunto con la dltima ensefanza
de J. Lacan. Asimismo, tomando como eje los cursos de J. A. Miller, despeja una respuesta a
la no relacion sexual en términos de ser sintoma de otro, lo que supone usos del cuerpo en
articulacion con el partenaire- sintoma.

El trazado que realiza Jacques-Alain Miller en sus Cursos -a partir de la dltima ensefianza de J. Lacan- permite
abordar el fracaso del programa a nivel de los sexos con la férmula partenaire sintoma. Desde el psicoandlisis, no
hay sujeto sin sintoma y en el agujero de las reglas universales -que dictan el modo de relacion entre los sexos- se
sitda lo que no anda. La falla se plantea a nivel del enunciado universal, dado que no hay para el ser parlante una
relacién de articulacion en el plano sexual. Si la hubiera -lo que caracteriza al animal- deberia enunciarse: “de fodos
los de un mismo sexo a todos los del otro”[1]. Sin embargo, para el “animal parlante”, se trata mas de cada una con
uno cualquiera, pues no hay esperanza en la sexualidad. En efecto, en la especie humana no hay relacién sexual sino
sintoma: hay partenaire-sintoma.

A causa de la ausencia de programacién a nivel del goce, el parlétre no sabe como comportarse, salvo en tanto que
sintoma. El término parlétre incluye al cuerpo en términos de la sustancia gozante. El Otro, bajo esta perspectiva,
deviene un medio de goce; es decir, es el lugar del partenaire-sintoma. El goce se produce en el cuerpo del Uno, a
través del cuerpo del Otro y el cuerpo del Otro es tanto el propio cuerpo como el cuerpo de cualquier otro. Asimismo,
“el Otro es representado por un cuerpo vivo, es un cuerpo sexuado. Correlativamente el parlétre tiene un cuerpo
sexuado”[2]

Cuando se trata de sexo lo que se pone en juego es el Otro (en términos del Otro sexo); e inclusive, cuando se prefiere,
el mismo. Solo hay dos, y la inclusién del parlétre en uno o en otro no estd determinada por los caracteres sexuales
secundarios. La disyuncién (la no relacién) que existe entre el goce y el Otro, entre el hombre y la mujer, pone en
evidencia que el lazo entre los elementos es inexistente; y, a la vez, indica que el modo paradojal de enlazarse con el
Otro es siempre sintomético. Finalmente, la época de la inexistencia del Otro nos plantea este interrogante en nuestra
préctica: ;como se accede al Otro sexo?

Pinceladas del problema en Freud: entre el amory la pulsion

El fracaso del programa a nivel de los sexos pone de relieve que todo lo que concierne al goce sexual en el ser parlante
no es del orden de lo necesario sino de la dimensién de la contingencia; es decir, que la eleccién del Otro como medio
de goce es através del encuentro. Al respecto e inicialmente, Freud propone la constitucién de la histeria y la neurosis
obsesiva acorde a la incidencia de goce a nivel del cuerpo y a partir de una “vivencia sexual prematura y traumatica”.
Asi, el encuentro contingente con un goce sexual que ocasiona displacer caracteriza a la neurosis histérica y el exceso
de placer constituye la neurosis obsesiva.

Por otro lado, en Mis tesis acerca del rol de la sexualidad en la etiologia de las neurosis (articulo que se ubica en serie con Tres
ensayos y la introduccién del concepto de pulsién), la faltade adecuacién entre los sexos se dibuja en la afirmacion
freudiana: “el sintoma figura la practica sexual de los enfermos”. Se trata de un momento de su obra donde la
satisfaccion pulsional se puede obtener del sintoma y, por lo tanto, se anticipa que el sintoma es una satisfaccion
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sustitutiva y no solo una formacién del inconsciente. Es la interpretacion que Freud realiza sobre lo que él denomina:
“el sintoma de la garganta de Dora”, la tos espasmddica, el cosquilleo en la garganta, la afonia, etc.

Anos mas tarde, en Introduccion del narcisismo, la famosa metéafora de la ameba introduce una originaria investidura
libidinal del yo que luego es cedida a los objetos: “empero considerada en su fondo ella persiste y es a las investiduras
de objeto como el cuerpo de una ameba a los seudépodos”. Se diferencia el resto pulsional que se satisface a nivel
del propio cuerpo, de la libido que puede colocarse o desplazarse a los objetos de amor. Aqui se plantea la cuestion
entre el amor y la pulsion.

Este modelo pulsional le permite a Freud fundamentar algunos fenémenos que obstaculizan la cura: la irrupcién del
amor en la transferencia, y distinguiendo en este terreno las neurosis de transferencia de las neurosis narcisistas. En
ambas se pone en juego la problematica del lazo. En la parafrenia, se retira la libido de las personas y cosas del mundo
exterior sin sustituirlas en la fantasia, lo que muestra de manera radical la inexistencia del lazo. De esta manera, Freud
considera que son refractarias al psicoanalisis. Respecto de las neurosis de transferencia, tanto en histeria como en la
neurosis obsesiva observa que también han resignado el vinculo con la realidad; sin embargo, el anélisis demuestra que
de ningtin modo se resigno el lazo erdtico con personas y cosas sino que lo conservan en la fantasia. En este sentido, la
fantasia constituye un modo de lazo al Otro en la neurosis, cuyo paradigma sera en la segunda topica Pegan a un niio.
Si bien el fantasma es un lazo al Otro, el problema aqui es que el cuerpo es un cuerpo mortificado.

En Sobre la degradacion general de la vida erdtica se establece una analogia entre la vida erética femenina y la vida erética
masculina que demuestra la falta de programacién a nivel de los sexos. El texto pone de relieve que el lazo que se
establece con el Otro sexo es siempre sintomatico. Del lado del hombre surge la impotencia psiquica cuando no se
han llegado a fundir la corriente tierna (amor) y la corriente sensual (goce sexual). En estos casos, buscan objetos a
los que no necesitan amar para mantener alejada la sensualidad de los objetos amados; es decir, primeros objetos
interdictos derivados de la vida infantil cuyo correlato es la escisiéon entre la madre y la prostituta. Segan Freud, para
que la sexualidad pueda exteriorizarse libremente es necesario degradar al objeto “degradacion psiquica del objeto
sexual”. El placer se obtiene con un objeto degradado e inestimado. Se trata de la forma del fetiche que tiene la pareja
sintoma en el hombre: es la exigencia de un “detalle pequefio a”.

En la vida erética femenina se encuentra el requisito de la prohibicién, que Freud equipara a la necesidad de un
objeto sexual degradado en el hombre. El apartamiento de la sexualidad -sustraccién histérica- y el confinamiento
de la sensualidad en la fantasia -ensofiacion histérica- se atribuye al hecho de no poder disociar la sexualidad de la
prohibicién. De aqui la tendencia de muchas mujeres de mantener secretas relaciones perfectamente licitas 6 en otros
casos la importancia de la infidelidad. Es el caso que ilumina Clarice Lispector en su cuento “Felicidad clandestina”:
“Creaba los obstaculos mas falsos para esa cosa clandestina que era la felicidad. Para mi la felicidad siempre habria
de ser clandestina. ...A veces me sentaba en la hamaca para balancearme con el libro abierto en el regazo, sin tocarlo,
en un éxtasis purisimo. No era més una nifia con un libro: era una mujer con su amante”.

Cuerpo bolsa 6 acontecimiento de cuerpo

Lacan afirma que el hombre tiene un cuerpo, no es un cuerpo. Se caracteriza por tenerlo, no por serlo, lo que implica
que habla con su cuerpo, es decir “que parlétre, hablaser por naturaleza”. [3]

El sintoma es aqui “acontecimiento de cuerpo”- expresion aislada por J.-A. Miller- ligado a lo que se tiene. Ademas
sefala que los cuerpos pueden ser “tan solo sintomas, ellos mismos relativamente a otros cuerpos”.[4]

Los cuerpos se disponen entre si acorde a los sintomas, se disponen los unos a los otros en funcién de los sintomas. Al
respecto, Lacan distingue la posicién femenina de la posicion histérica, dice: “Una mujer por ejemplo es el sintoma de
otro cuerpo. Si no se da el caso, no sale del sintoma histérico” dado que el neurético cree que el cuerpo es causa de si
mismo.Ser sintoma de otro o de otros es algo destacado por Miller en la conferencia en el Teatro Coliseo.
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Ser sintoma de otro cuerpo implica que el cuerpo no es causa de si mismo, “causa sui, puesto, que acontecimiento se
opone a causa”.[5] El cuerpo es causa del Otro. Cabe distinguir que no se trata del cuerpo articulado a la forma, sino
de sucesos de cuerpo que constituyen... sintoma 6 sinthome.

J. Lacan, en el Seminario 23, propone “una légica de bolsa y de cuerdas”. El cuerpo articulado a la forma es el cuerpo
bolsa, el cuerpo sin agujeros. Las cuerdas del lenguaje estan para anudar la bolsa, para articularla al agujero. El
cuerpo bolsa es considerado como una burbuja porque es algo que se infla. Se destaca que el obsesivo es el que mas
lo sufre. El cuerpo bolsa vacia remite a la hinchazén, al narcisismo de la imagen como “fetichismo de la imagen”.
Son los cuerpos ideales de la actualidad que se cubren con accesorios fantasmaticos. Segtin Laurent: “es una logica
articulada entre, por un lado, esa bolsa que podria encontrarse completamente taponada por lo real, y del otro lado
la cuerda que permite construir esos bordes y esos orificios”.[6] Es con el lenguaje que se hacen los orificios, orificio
oral, anal, escopico, etc., es decir, se hace borde para cada uno de esos orificios. El sujeto logra desembrollarse con la
constitucion sinthomadtica de los circuitos pulsionales.

Un analisis puede propiciar que el sintoma histérico devenga posicién femenina si puede soportar “ser sintoma de
otro cuerpo”. Es el pasaje del cuerpo mortificado a la sustancia gozante. Y en el caso de la neurosis obsesiva -cuando
se es siervo de sus pensamientos-, se trata de salir de la rumiacién y del goce solitario, para optar por otro cuerpo y
poder “demandar al cuerpo del Otro ser su sintoma”.[7] En ambos casos el cuerpo puede inventar nuevos usos.

Ser sintoma de otro es una respuesta a la falta de programacién entre los sexos, oportunidad del parlétre -sexuado
como hombre o sexuada como mujer- para salir un poco de la tonterfa.

Notas

1- Lacan, J., “El saber del psicoanalista”, Inédito.

2- Miller, J.-A., El hueso de un anilisis, Editorial Tres Haches, Bs. As., 1998, p. 71.

3- Lacan, ]., Joyce el sintoma en Uno por Uno, Paidés, Bs. As., 199, p.12.

4- Lacan, idem.

5- Laurent, E., Poética pulsional en La Carta de la escuela en movimiento n°® 125, Bs. As., 2003, p. 6.

6- Laurent, E., “Chomsky con Joyce”, en Blog-note del sintoma, Editorial Tres Haches, Bs. As., 2006, p. 157.
7- Laurent, E., Poética pulsional, ob.cit., p.7.
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DOSSIER

La imposible apropiacion del capital humano

Por Marisa Alvarez (ELP)

Con relacion a la época presente y el imperativo del supery6, en este articulo se establecen
correspondencias y afinidades entre la sociologia contemporianea y el psicoanalisis de
orientaciéon lacaniana. Asimismo, tomando como eje al capital humano, se presenta una
reflexion que permite ubicar el pasaje del discurso del amo a la libertad capitalista de consumo
y sus consecuencias en la subjetividad.

1- De la ética del trabajo a la libertad de consumo

En su libro Libertad, de 1988, Z. Bauman plantea que la libertad se ha convertido en libertad de consumo -que es al
mismo tiempo un medio efectivo de alto control social por parte del capital- y que hoy en dia ha tomado el lugar
que antes ocupaba el trabajo. El valor del trabajo no puede competir ahora con la autonomia personal, la autoestima,
la felicidad familiar, el ocio, los goces del consumo y las posesiones materiales como condiciones de satisfacciéon y
felicidad individual. Asi, la libertad de consumo ha tomado el lugar que antes ocupaba la ética del trabajo. Y en este
punto, Bauman hace la siguiente referencia a Freud que me interesa destacar:

“La vida bajo la autoridad de la ética del trabajo fue descrita una vez por Sigmund Freud como la tragedia del principio del placer:
truncado, aplastado y suprimido por el principio de realidad. El innato “principio del placer” guiaba la accion humana hacia
una satisfaccion sensual; este principio sin duda habria hecho la vida social imposible si no se hubieran impuesto restricciones
externas. Gracias a la amenaza de coercidn, se llega a un compromiso incomodo y tenso entre el principio del placer y la dura
realidad de las reglas sociales. Esa opresion que acompario al trabajo durante una parte considerable de la historia capitalista
fue generalizada por Freud como una caracteristica inevitable de toda civilizacion. Para Freud (El porvenir de una ilusion) los
hombres no son espontineamente afectos al trabajo y los arqumentos de nada sirven contra su pasiones y por tanto éste concluye
que debido a la necesidad social del trabajo a la gente siempre se la debe obligar a que cumpla las normas de las “requlaciones
civilizadas”.

Segtn el soci6logo alemdn, esta combinacién de trabajo y coercién es ciertamente una necesidad social, pero
relacionada con un tipo especifico de sistema social:

“Actualmente el reemplazo del trabajo por la libertad de consumo como eje alrededor del cual gira el mundo vital bien puede
cambiar radicalmente la relacion hasta ahora antagonica entre el principio del placer y el principio de realidad. Lejos de suprimir el
impulso humano hacia el placer, el sistema capitalista en su fase de consumo, lo despliega para su propia perpetuacion.. .el capital
da ahora rienda suelta al principio del placer, la conquista de la produccion sigue siendo segura porque se ha encontrado una
salida sequra para el impulso potencialmente problemdtico hacia el placer. Para el consumidor, la realidad no es ahora enemiga
del placer. El momento tragico ha sido eliminado del insaciable impulso al goce... Para el sistema de consumo un consumidor feliz
de gastar es una necesidad; para el consumidor individual gastar es un deber, tal vez el mas importante de los deberes”

Tiene razén cuando afirma que “esa combinacion de coercién y trabajo, que suponia un momento tragico para el
principio del placer segin Freud y que daba cuenta del malestar de la cultura, era valido para su época”; es decir,
la época del capitalismo industrial, pues el mundo de hoy es mas lacaniano que freudiano. También cuando sugiere
que “el eje alrededor del cual gira el mundo vital de los sujetos bien puede cambiar la relacion hasta ahora antagénica
entre el principio del placer y el principio de realidad”. La metapsicologia freudiana es sin duda mas complicada que
la simple oposicién entre principio del placer y principio de realidad. La instancia psiquica encargada de la coercién
que Freud acufi6 es el supery?, y no se puede pensar esta instancia sin su articulaciéon al mas alla del principio del
placer. Pero es verdad que no es lo mismo imponer la renuncia al goce que ordenar gozar. Es un problema de largo
alcance en el que trabajamos desde hace varios afios en las escuelas de la orientacion lacaniana, ya que el imperativo
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de gozar genera, como reza un libro de reciente publicacion: nuevos sintomas, nuevas angustias, nuevos malestares
[1]. En una de sus conferencias milanesas [2] J. A. Miller indica que el psicoanalisis ante tantas novedades no puede
seguir siendo el mismo. Intenta avanzar en el campo institucional y social y se prepara también para una mutacién
en sus formas que le permita seguir existiendo al tiempo que mantiene “su verdad eterna y su real transhistérico”.
Desde esta perspectiva, acordamos con Bauman cuando afirma que quizas el mas importante de todos los deberes
que tienen actualmente los sujetos en tanto consumidores sea el gastar-gozar. Muy sugerente resulta su idea de que
“se ha eliminado el momento tragico para el insaciable impulso al goce”, con la cual estamos de acuerdo; aunque
también es cierto que no son menos tragicas para los sujetos las consecuencias de este imperativo por excelencia de
nuestra época.

2- De la privacion al exceso

Hace dos afios tuve la ocasion de hacer un abordaje sobre el tema del trabajo en el mundo contemporaneo. Estuve muy
motivada entonces por la lectura de los libros de R. Sennett (La corrosion del cardcter y la cultura del nuevo capitalismo)
y el libro de Z. Bauman (La modernidad liquida). De R. Sennett me interes6 su indagacién acerca de las consecuencias
subjetivas del llamado capitalismo flexible y sus nuevas formas de organizacién del trabajo; y su pregunta acerca de
los valores y préacticas que pueden mantener vinculada a la gente cuando las instituciones se fragmentan siendo la
inestabilidad la propuesta de funcionamiento. Los anélisis de Z. Bauman acerca de la fragilidad y de la debilidad de
los vinculos sociales me resultaron afines. Lo primero que me evocaron estas lecturas fue la teoria de Lacan de los
afos setenta sobre los discursos. Particularmente, la conocida tesis de que el discurso capitalista no cumple la funcién
de discurso; es decir, la de lazo social, ya que no admite una imposibilidad estructural en su seno que concebimos
como de la imposibilidad de la relacién sexual. Elaboraciéon que constituye una de las primeras aproximaciones de
Lacan a su propio concepto de real.

Segtin esta perspectiva, no es lo mismo pensar el trabajo en el discurso del amo, en el discurso capitalista o en el
discurso analitico. La ldgica, el tipo de vinculo, la relacién con el inconsciente que promovia el discurso de la era
del capitalismo industrial o de la era fordista corresponde todavia a lo que llamamos discurso del amo, mientras
que lo que llamamos postcapitalismo o post liberalismo o capitalismo flexible, responde al discurso capitalista
propiamente dicho en la teoria de Lacan. Al no admitir este real en su seno, este discurso constituye, no una represién
del inconsciente -como en el discurso del amo- sino un rechazo del inconsciente.

Los trabajos de R. Sennett y Z. Bauman se pueden leer como un desarrollo sobre la mutacion del discurso del amo en el
discurso capitalista. Ellos muestran muy bien como el trabajo tradicionalmente considerado un elemento estabilizador
en la vida de la gente, es ahora por principio inestable. Como ha sido despojado de sus antiguos fundamentos éticos
y politicos. El capitalismo industrial instituy6 el valor del trabajo como un principio, como un ideal cultural, “labor,
omnia vincit”, el trabajo todo lo vence. Las personas confiaban entonces en que con su trabajo progresarian, y se
orientaban por un ideal de renuncia a favor de un futuro mejor. Aqui se ve bien el ideal de privacién que gobernaba
y regulaba el malestar de la cultura del que hablaba Freud, cuyos desajustes venia a corregir el supery6 cultural con
su imperativo de renuncia a la satisfaccion. Mientras el ideal del yo tenia una funcién pacificadora con su promesa
de recompensa en el futuro, el supery6 cultural, con su exigencia de renuncia al goce, mostraba su ferocidad y se
alimentaba de esta renuncia, pidiendo mas y mas privacién. De alli, lo que Marx denominé “compulsion subjetiva”
a trabajar [3]; es decir, en la misma renuncia se encontraba un exceso, un goce.

(Con que nos encontramos ahora? Encontramos por ejemplo ese yo ideal que le preocupa a Sennett, cuyas sus
exigencias nos describe tan bien y que da forma a la figura por excelencia de hoy: el consumidor. No hay un trabajador
idealizado sino un consumidor ideal. Al psicoanalisis no le preocupa tanto ese yo ideal, puesto que sélo es una de
las instancias de la subjetividad, y sabe que es la méas 1abil, la méas cambiante. Y su practica no pretende ni mucho
menos hacer ese yo mas fuerte. Lo que considera crucial es que la metamorfosis del discurso del amo en el discurso
capitalista ha transformado el mandato superyoico en una exigencia de gozar: jGoza, jaqui y ahoraj jtodo es posible!
Todo puede ser transformado, metaforizado, en objeto de consumo, en plus de goce. Pero realmente, ;gozan tanto
los trabajadores-consumidores? El propio R. Sennett [4] advierte que el modelo identificatorio que el capital flexible
propone a los trabajadores supone un comportamiento agil, apertura al cambio, asumir un riego tras otro y que
dependan cada vez menos de los reglamentos y procedimientos formales. Que el modelo empresario-emprendedor
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sea un ideal a alcanzar para los trabajadores y que su poder lo pueda alcanzar cualquiera, todo eso es una pura
fantasia que hemos creido, una ficciéon. La realidad es que los trabajadores estan atrapados por un nuevo tipo de
rutina, con cada vez menos poder y con formas colectivas de asociacién cada vez mas pobres.

Como correlato al malestar subjetivo en el trabajo aparecen y se multiplican las llamadas patologias laborales,
el mobing, el acoso laboral, el stress etc. Estos son términos que no inventd el psicoanalisis y que responden a la
psicologizacion acelerada de la sociedad y al discurso del capital. Las empresas ponen a disposicién sus psicélogos,
sus gabinetes, para que los trabajadores puedan ser mds competitivos. Se trata de una psicologizacion al servicio
del capital y quizas lo més inquietante sea la manera en que el capital intenta aduefiarse de la propia subjetividad.
No es tanto la plusvalia lo que calcula ahora al capital - que ya tiene asegurada hace mucho tiempo- sino la propia
subjetividad que reduce al plus de goce.

3- La imposible apropiacion del capital humano

¢(Coémo funciona el inconsciente en el discurso del amo? En El banquete de los analistas ]. A. Miller lo sitda como
trabajador, el inconsciente alli es el esclavo que trabaja sin parar. Sin embargo, el sujeto del inconsciente en ese
discurso esta en el lugar de la pereza, ignora la causa del deseo (ignora la causa de ese trabajo). La operacién que
produce el discurso analitico sobre el discurso del amo es justamente situar al sujeto del inconsciente en el lugar el
trabajo y comandado, no ya por el ideal sino por la causa de su deseo. Incluso, en los afios setenta, cuando Lacan
funda su escuela, la piensa compuesta fundamentalmente por “trabajadores decididos”; y, si la transferencia es
el motor de la cura, el motor de su escuela es la transferencia de trabajo en relacién con la causa analitica. Asi, el
discurso analitico mantiene una confianza esencial respecto al trabajo.

Ahora bien, una clase de trabajo -cada vez mas raro- que no sabemos si va a desaparecer. Un trabajo asociado a
una causa colectiva y al mismo tiempo subjetiva. No esta despojado ni de su ética ni de su politica, pero si esta
por fuera de las condiciones del trabajo asalariado. Sin embargo, me parece interesante plantearlo porque (por lo
que he podido ver en otros autores) estos trabajos militantes, estan también en el corazén de los debates. Todas las
conquistas de los trabajadores, sus asambleas, sus luchas, se consiguieron también porque estaban dispuestos a
poner “algo de més”, por fuera de su tiempo asalariado. Un trabajo, si se quiere “a pura perdida”, que contrasta la
exigencia de “rentabilidad” que planea hoy sobre los estilos de vida. Es comtn, por ejemplo, que un paciente que
nos consulta diga que viene para mejorar su calidad de vida, que piensa que es bueno invertir en su persona, que eso
haré su vida mas rentable. Responde asi, al modelo identificatorio del empresario-emprendedor, pero no solo de su
negocio o trabajo, sino de si mismo; y no es dificil prever que el analista decepcionara esa demanda de rentabilidad
y -si es posible- propondrd un cambio de orientacién ante semejantes expectativas.

Me parece importante terminar, por hoy, con un poco de radicalidad. He encontrado en André Gorz, a un autor con
una perspectiva realista, en el sentido del “realismo psicoanalitico”. Dice en una entrevista de los afios ochenta -ya
antigua pero no menos visionaria- que el valor del trabajo va desaparecer y que eso es bueno. No se refiere al trabajo
que esta al servicio de la vida y del deseo, el cual afirma que siempre existira. Se refiere al trabajo asalariado como
base principal para construir la propia vida, una identidad social, un futuro personal. Dice que “tomar conciencia de
esto tiene un alcance subversivo”. A su vez, plantea que si a la gente se le dice que su trabajo es la base de la vida, el
fundamento de la sociedad, el principio de la cohesién social, que no hay mas sociedad posible que esa, la gente se
vuelve psicolégicamente, politicamente y socialmente dependiente y tratara de conseguir uno de esos empleos cada
vez menos frecuentes y que no va a haber. Su propuesta es sobre todo un cambio de orientacién: “habria que pensar
como nosotros, la poblacion, los trabajadores virtualmente desocupados o precarios podemos apoderarnos del proceso y volverlo a
nuestro favor en vez de dejar que se desarrolle a favor del crecimiento fantistico de la potencia del capital sobre la vida de todos”.

Después, nos explica que la naturaleza del capital cambi6é profundamente, hasta tal punto que para la ideologia

empresarial el capital fijo determinante es el capital humano. Y aqui sefiala algo que tiene gran interés, a mi modo de
ver, en relacion con nuestra orientacién a lo real. Dice:
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Ese capital saber no tiene propiedad privada posible...Cuando el saber y el conocimiento, y la capacidad de juicio, la capacidad de
reaccion ante lo imprevisto, de autoorganizacion, se convierten en la principal fuerza productiva y la principal forma de capital
fijo, se abre una brecha en los dispositivos de poder del capital. Pero en la medida que la propiedad privada de este capital humano
es algo manifiestamente imposible, la propiedad privada capitalista tiende a convertirse en algo esencialmente problemdtico. No
pudiendo apropiarse y monopolizar el saber, el Capital ejerce su poder mediante la division, la trasmision, la homologacion, la
evaluacion y la subdivision de los saberes. El poder del capital deja de ser un poder frontal de coaccion como el pasado, y pasa a
ejercerse a través de un encuadramiento de la persona en su totalidad.

En efecto, encontramos un realismo psicoanalitico en el planteamiento de A. Gorz [6]. Es como si éste ahora nos
pudiera decir: si, el capital ha conseguido un crecimiento fantdstico a costa de nuestro plus de goce. Pero es una
ficcién que también fracasa, miren sus sintomas, miren la crisis global en la que hemos desembocado. Miren incluso
la tragedia, como por ejemplo, aquella que se ha producido como consecuencia de las politicas de recursos humanos
de la empresa France Telecom en donde varios suicidios o muertes tragicas han obligado a intervenir al gobierno
francés. Miren, el capital tiene un real que es la imposible apropiaciéon del capital humano. No se puede volver al
pasado donde el trabajo era la fuente y orientacién de nuestra vida. Eso no volvera. Este es nuestro presente. Hay que
hacer con lo que hay, incluso con la inestabilidad, inventar nuevas formas, buscar y entender nuestras identidades de
otra manera. Para hacer frente a las nuevas servidumbres del capital hay que adoptar un nuevo realismo, reconocer
lo imposible, no solo para el capital sino también para los que creen que es posible todo lo que éste promete, para los
que creen que se puede suprimir lo real.

Notas

* Trabajo presentado en la Biblioteca del Campo freudiano de la Sede de Madrid, de la E.L.P, en marzo de 2008.

1- Nuevos Sintomas, nuevas angustias. EOL, Grama ediciones. Bs. As. 2005.

2- Miller, J.-A. “Improvisacion sobre Rerum Novarum”, revista Lacaniana de psicoandlisis, N° 2, Bs. As. 2004.

3- Aleman, J. La experiencia del fin. Miguel Gémez ediciones, Malaga 1996.

4- La flexibilidad laboral. Entrevista a R. Sennet. Rev. Archipiélago N° 48. Editorial Archipiélago, Madrid, septiembre 2001.

5- Gorz, A. Entrevista en: www.atroposmoderno.com. También habla sobre el tema en otra entrevista publicada en Archipiélago N° 48, editorial
Archipiélago, Madrid septiembre 2001

6- Garmendia, J. El realismo psicoanalitico. La Integracion del psicoanélisis en la sociedad de nuestro tiempo. Asociacién Espafiola de
Neuropsiquiatria, Estudios. Rosa Gémez y Enrique Rivas (Editores). Madrid 2007.
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DOSSIER

Tiempos modernos. Una perspectiva lacaniana
Mesa de la Seccion Cordoba de la EOL en la Feria del
Libro 2009 (Cordoba, Septiembre de 2009)

Alejandro Willington (EOL Seccion Cérdoba)

El autor extrae las consecuencias clinicas derivadas de la comparacion de dos momentos
culturales diferentes: la sociedad moderna y la hipermodernidad. Con este propésito analiza
un clasico del cine (Ch. Chaplin en “Tiempos modernos”) y dos peliculas de los hermanos
Coen (“Sin lugar para los débiles” y “Quemar después de leer”), utilizando como articulador
el ensayo de W. Benjamin “La obra de arte en la época de su reproductibilidad técnica”.

Concluye el articulo situando tres cuestiones: el artista y su obra, la “estatizaciéon del sintoma”
y el quehacer del analista.

Los Tiempos modernos de Chaplin (pelicula de 1936) nos permiten observar un personaje, Charlot, cuyo malestar
explota al torndrsele insoportable ser un engranaje mas de una maquina de produccién moderna, sometido, como
ésta, a una experiencia del tiempo como pura repeticiéon automatizada, sin diferencia. Lo recordamos sometido desde
el inicio mismo de la pelicula a esa tortura, puesta en evidencia por sus gags, que nos hacen reir, y a la vez, hacen
patente esa alienacion.

No comentaremos la pelicula, muy conocida por todos, mas bien la tomaremos a través de un ensayo contemporaneo a
ella, el de Walter Benjamin llamado “La obra de arte en la época de su reproductibilidad técnica”[1], quien alli mismo,
y en relacion al problema que el titulo de su famoso ensayo plantea, no deja de mencionar al cine y al propio Chaplin
como expresiones centrales de un lenguaje artistico que ha sido capturado por un mundo transformado por la técnica.

Digamos que el andlisis del cine alli desplegado, como expresién paradigmatica, a la vez, de la técnica y de un arte
incluso degradado, como asi también de la sociedad de masas, tiene sus complejidades que no dejan de transmitir un
tono general de critica. El autor ubicado en un momento de clivaje de la civilizacién, en donde algo se anuncia como
ineludible cuando atin se tiene la experiencia del fundamento y espesor de lo que se pierde.

Nos referimos a una concepcién y una experiencia del arte a la manera cldsica, como artesania, es decir, como
produccién tinica y singular en donde la obra conserva atin las huellas de las manos del propio artista. Sera solo, para
Benjamin, esta singularidad de las huellas del propio artista, en una obra signada por su peculiaridad irrepetible, a
la manera por ejemplo de un cuadro de Miguel Angel, la que podria fundar su autoridad en la expresion artistica.

Repasemos algunos parrafos particulares, tomados del ensayo de Benjamin, que evocan ese tono ambiguo de critica
y ansia por lo que vendra, y que nos permiten en lineas generales ambientarnos en los conceptos y la lengua con
la que el autor pensaba en aquellos afios las cuestiones que pretendemos ubicar[2]. Subrayemos de alli algunas
formulaciones que ubican, casi textualmente, en el registro de la experiencia psicoanalitica, la encrucijada de un
sujeto inmerso en la sociedad de la técnica y la ciencia y como en la reproduccion técnica se pierde lo irrepetible
de la existencia, se atrofia el aura (para el autor “la manifestacion irrepetible de una lejania”, es decir el enigma
que una experiencia artistica o de goce podrian evocar, sabemos del lugar que la vivencia enigmatica tiene en un
psicoanalisis), la liquidacién del valor de la tradicién y de la autenticidad, es decir, los lugares donde el sujeto clasico
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fundaba su palabra. La reducciéon de la experiencia subjetiva a los mecanismos de masas y a su evaluacion estadistica,
muestra como tambalea la transmisién misma de la historia de un objeto, y la autoridad que alli se funda.

Este ensayo de Benjamin, al igual que la pelicula de Chaplin, es de 1936, seis afios después del Malestar en la Cultura
de S. Freud. Benjamin ley6 a Freud, lo atestigua este mismo texto, en el cual compara la percepcion del detalle que
permite el cine, con los detalles relevados por Freud en su Psicopatologia de la vida cotidiana. Desde la Psicopatologia. ..
un lapsus es absolutamente otra cosa, Benjamin percibe muy bien la invencién del sujeto del inconsciente por Freud,
su lazo a un modo nuevo de apercepcién y analisis del mundo y del sujeto, instaurado por la ciencia misma[3].
Digamos, de paso, que a Freud tampoco se le escap6 el malestar que la técnica, ese modo extremo de dominio de las
fuerzas elementales, conllevaba adicionalmente para la cultura de su época. Con su pregunta finaliza ese texto atin
tan inquietante que es el Malestar en la Cultura[4].

Hagamos, por nuestra parte, un sehalamiento sobre el arte del propio Chaplin: es su genialidad singular como artista
la que hace de su cine algo tinico, distinto de cualquier émulo chaplinesco posterior, como critica incluso de lo mas
acida y sagaz de ese malestar de la sociedad de masas, de la técnica misma, en el marco de la terrible crisis del 30.
Su posicién como autor le da la autenticidad a su obra, no tanto a pesar de la técnica con la que opera el cine, sino a
través de esos medios nuevos y lo que permiten. Cabe remarcar también que es mucho lo que esos medios técnicos
modernos permiten o habilitan, como apertura o acceso del arte a las masas. Paradojas del capitalismo moderno.

Estos tiempos modernos no son los nuestros, al menos, no exactamente. Podriamos interrogar esas diferencias, en el
plano de la produccién subjetiva que es lo que nos interesa en psicoandlisis. Prosiguiendo en el terreno del cine y del
absurdo, contrastando los tiempos de Chaplin con los tiempos de los hermanos Coen, los nuestros, y tomando, por
ejemplo, las excelentes peliculas Sin [ugar para los débiles o Quemar después de leer. Donde los personajes, sin lugar, se
las tienen que ver con una sociedad mucho mas desregulada en sus normas y modos de goce, sin esa preeminencia
de la ley y su correlato, la carcel como espacio social de encierro, pero con una experiencia del tiempo que es la de
sujetos que no pueden parar, inmersos en una “libertad” asediada por un sentimiento de persecucion generalizado.
Quien queda sin lugar, en Quemar después de leer, es el personaje caracterizado por J. Malkovich, Ozzie Cox, un recién
despedido agente de inteligencia, quien tras tener que dejar la CIA decide dedicar a partir de entonces su tiempo a
escribir, y se propone redactar sus propias memorias. Se inicia pues la trama absurda y cémica de un sujeto, a partir
de ese momento un tanto a la deriva, que se sucede al mejor estilo Cohen. Sus dudosas memorias son robadas por
dos empleados de un gimnasio de medio pelo, caracterizados muy bien por Brad Pitt y Frances McDormand, quienes
cegados por la posibilidad de obtener dinero a cambio de esta informaciéon “clave”, desencadenan una trama de
hechos en donde la realidad del registro de lo absurdo cae mas bien al de lo idiota, y ya nada permite distinguir un
mundo tejido por una ficcién inverosimil, de otro orden posible de acontecimientos, algo més alla de lo ficticio que
acerca a los personajes a cierta aura de autenticidad (para tomar algunos términos que atn Benjamin podia utilizar).
Ni la irrupcion final de la muerte puede operar como corte a esa atmosfera agobiante de la capital norteamericana. La
muerte es precisamente una figura estelar en la otra pelicula que robamos a los hermanos Cohen, Sin Lugar para los
débiles (o mejor, literalmente: Ningiin pais para los viejos, segun el titulo del libro original de Cormac McCarthy, por lo
que insinta de una relacién a la tradicion). Se trata aqui de otro ex agente (otro sin lugar[5]) de las fuerzas especiales,
contratado por un poderoso cartel, Anton Chigurh -Javier Bardem, un misterioso y sangriento asesino que gracias a
un localizador puesto en la valija persigue a Moss, el personaje que incidentalmente se queda con una fortuna mal
habida; lo persigue sanguinariamente, dejando atras todo un camino de sangre que es un tributo a su maxima: no
dejar nunca testigos, borrar su mera posibilidad con el uso méas absoluto y arbitrario de la violencia.

Todo parece para él una mera excusa para descargar su arma, y lanzar una moneda al aire para decidir si mata o
no a sus presas humanas. El degradado lugar de la ley lo encarna el sheriff Ed Tom Bell (Tommy Lee Jones), un
desilusionado alguacil veterano de la Segunda Guerra Mundial que afiora los viejos buenos tiempos, y que nada
puede hacer ante la cascada de sangre que constituye la trama misma de la pelicula.

En cierto sentido podriamos decir que este filme es la antitesis del otro, puesto que aqui el absurdo se obtiene, en
todo caso, no por un exceso de vacio en la proliferacion de meros semblantes, que llega al hastio en los personajes de
Clooney o Pitt, sino por la ausencia de esa dimensién que una trama bafiada de sangre evoca, en un personaje como
el de Bardem que hace de la inexpresividad el eje de su semblante (y con el que gana el Oscar). Son coordenadas
de nuestra vida contemporanea: encontramos sitios o burbujas (segin la metafora de Sloterdijk), que son puro
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semblante y padecen esa soseria -al estilo de lo que la gente imagina de los barrios countries, o los gimnasios como
el del profesor Pitt-, y otros en donde reina la literalidad de una violencia sin metéfora y sin ley, como las favelas
brasileras o la frontera de los EE.UU. y Méjico, esa nueva remake del wild west.

En ambas peliculas, en ambos espacios sociales tan antitéticos, como lo son la burguesia acomodada de la capital
yanqui y la sordidez de esa frontera perforada por el capitalismo de la droga, vemos a distintos personajes en una
libertad sin rumbo, asediados todos por un sentimiento de persecucién generalizado, en contextos sociales en donde
la figura de la ley se desdibuja entre la caducidad y la impotencia (Ozzie Cox y Ed Tom Bell).

Como psicoanalistas no podemos dejar de evocar lo que Jacques Lacan, en un periodo de su ensefanza llamado
existencialista, en su texto “Acerca de la causalidad psiquica”,planteaba en torno a la figura de la locura como aquello
que arriba, forzosamente, como limite a una pretendida libertad absoluta del hombre moderno o hipermoderno,
cuando éste se pretende desamarrado de toda norma, cualquiera sea, que un discurso pueda plantearle (por ejemplo,
el del amo victoriano en los tiempos modernos de Freud [6]).

Tomemos, pues, para articular algunos conceptos alrededor de lo que el cine actual de los hermanos Coen nos
muestra, un texto psicoanalitico y un ensayo filoséfico, al igual que lo hicimos para los tiempos modernos de Chaplin.
Quizas el texto lacaniano paradigmatico para pensar la época es el de ].-A. Miller y E. Laurent llamado EI Otro no
existe y los comités de ética[7], uno de lo ensayos mas difundidos es el de G. Lipovetsky Los Tiempos hipermodernos[8].
Miller y Laurent parten de una tesis casi profética de Lacan en La familia[9], el joven Lacan de 1938, contemporéneo
a Chaplin, Freud y Benjamin, quien sostiene alli, en su trabajo muy durkheiniano, la tesis de la declinacién de la
funcién paterna como nodal para entender el malestar en la cultura.

Dicha tesis implica, entonces, una puesta en cuestion de la instancia subjetiva que tradicionalmente anclaba la eficacia
de la ley como reguladora del goce y normativizadora de las identificaciones de los sujetos, lo que conlleva, a su vez,
y en esto Miller y Laurent extraen un abanico de consecuencias y declinaciones clinicas, la aparicion al desnudo del
imperativo contemporaneo como empuje desregulado al goce. Tomando el escrito de Lacan, “Kant con Sade”[10],
donde trabaja el armazoén entre el ideal y el goce en la figura de dos personajes antitéticos de la cultura universal,
vemos hoy por doquier un Sade al descubierto, sin las vestiduras una conciencia moral que lo vele -el personaje de
Javier Bardem nos ilustra con claridad su emblema presente. Es una tesis, si se quiere, simple, pero que ubica muy
bien a partir de la declinacién de la funcién de la tradicién o la ley, ese caracter errante, desamarrado y un tanto loco
de los personajes de Quemar después de leer, y la presencia obscena de ese empuje irrefrenable a un goce desanudado,
es decir, a la muerte, que es la matriz misma de Sin lugar para los débiles. Comporta la idea misma del consumo
generalizado como efecto de esa declinacion significante y la subida al cénit contemporaneo del objeto a (J.-A. Miller
y E. Laurent), lo que como exacerbacién o absolutizacién de las coordenadas modernas se despliega en la llamada
por Lipovetsky hipermodernidad[11].

Digamos a su vez que, para nosotros psicoanalistas de la orientacién lacaniana, como consecuencia de este diagnéstico
de una declinacién del nombre del padre ninguna reivindicacién de un retorno al reino del padre es una apelacién
ética posible, es otra la ética y la direccién que nos orienta[12]. A esa pendiente tradicionalista Miller opone una
clinica de la orientacién lacaniana, a inventar, dirigida mas bien por la idea de “renovar el sentido del sintoma”; es lo
que Lacan introduce con su enigmatico sinthome. Tampoco dice, el mencionado diagnéstico, nada sobre sus causas.

Sobre ese problema otro autor lacaniano, también de los mas recomendables, Jean-Claude Milner, avanza con
interesantes reflexiones en su texto Las inclinaciones criminales de la Europa democritica. El éxito de la técnica moderna,
nos dice, en su amalgama con la ciencia, le permiten al hombre una incidencia sobre lo real (entendido como la
realidad del mundo, que va desde la fisica hasta la biologia), que le hace sofiar como posible un viejo anhelo de la
humanidad. “Liberarnos de la cuadriplicidad”, término a través del cual Milner nombra el problema de la castraciéon
simbdlica, su transmisién por un orden de la tradicion, y lo real del Otro sexo[13]. Al respecto nos recuerda, entre
otros, el mito del andrégino de Aristéfanes, el que toma el propio Freud del Banquete de Platén, el que nombra en la
cultura clasica el anhelo del retorno de los dos sexos a uno, o mejor atin, mas lacanianamente, el de hacer de un sexo
y del Otro lo mismo: “anhelando fusionarse en un solo ser”[14].
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Para finalizar digamos que, sila técnica empuja, en su incidencia sobre el arte, hacia un borramiento de la singularidad
del artista y su obra, tal como lo demuestra Benjamin, un psicoanalisis, y por eso no hay técnica psicoanalitica posible,
restituye la singularidad del sujeto en la medida en que le permite hacer de su sintoma una obra singular[15]. La
llamada por Jacques-Alain Miller estetizacién del sintoma[16], del sinthome para ser mas precisos, podriamos decir
que implica, al final de un andlisis y parafraseando a Lacan, que es algo del estilo de una invencién poética lo
que hace condescender el goce al nombre, a la letra o rasgo singularisimo de ese sinthome, ya que dicha operaciéon
sobre el sintoma implica, a la manera del decir poético, efectos de verdad y de agujero. Asi lo han demostrado
algunos testimonios de los AE. Este enigmatico concepto de estetizacion del sintoma que propone Miller, tomando
la definicién kantiana del arte como “finalidad sin fin”, quizas se intuye un poco mejor leyendo cuidadosamente la
referencia de Freud a la que él mismo nos remite[17].

Podriamos discernir alli una serie de tiempos, o mejor, operaciones: 1- algo se pierde o se atenda en la investidura
libidinal del sintoma (R), 2- lo que resta es convertido o transformado en algo del orden de una copia o forma,
esto evoca una operacién que pone en juego un semblante (S-I), 3- se anuda luego un plus de goce a partir del
levantamiento de ciertas represiones, 4- lo que permite un camino de regreso, un lazo al otro distinto. Alcanzar por
su sinthome lo que antes se encriptaba en él, esto nos sugiere un uso del mismo que atafie a la manera de hacer lazo a
través de él. Es por esto que no le incumbe a un psicoanalisis producir un artista, sino un analista.

El arte sera el otro envés del psicoanalisis, y esto por varias razones: ya que no pretendemos demostrar en psicoanalisis
de esa obra sintomatica sino su uso o alcance singular, ya que el ideal de lo bello ha perdido terreno hace rato -para
un analizante- frente a las irrupciones de lo real, y ya que un artista no tiene porqué despejar un saber sobre su hacer
sintomatico, de un analista si se espera eso.

Notas

1- Benjamin, W.: Discursos Interrumpidos I, Taurus, Buenos Aires, 1989.

2- “Incluso en la reproduccion mejor acabada falta algo: el aqui y ahora de la obra de arte, su existencia irrepetible en el lugar en que se
encuentra.”

“En la época de la reproduccién técnica de la obra de arte lo que se atrofia es el aura de ésta. El proceso es sintomético; su significacion

sefiala por encima del ambito artistico. Conforme a una formulacién general: la técnica reproductiva desvincula lo reproducido del &mbito

de la tradicién. Al multiplicar las reproducciones pone su presencia masiva en el lugar de una presencia irrepetible. Y confiere actualidad a

lo reproducido al permitirle salir, desde su situacion respectiva, al encuentro de cada destinatario. Ambos procesos conducen a una fuerte
conmocioén de lo transmitido, a una conmocién de la tradicién, que es el reverso de la actual crisis y de la renovacién de la humanidad. Estan
ademas en estrecha relacién con los movimientos de masas de nuestros dias. Su agente mas poderoso es el cine. La importancia social de éste no
es imaginable incluso en su forma mas positiva, y precisamente en ella, sin este otro lado suyo destructivo, catartico: la liquidacién del valor de
la tradicion en la herencia cultural.”

“El &mbito entero de la autenticidad se sustrae a la reproductibilidad.”

“Se trata de su autenticidad. La autenticidad de una cosa es la cifra de todo lo que desde el origen puede transmitirse en ella desde su duracion
material hasta su testificacion histérica. Como esta tltima se funda en la primera, que a su vez se le escapa al hombre en la reproduccién, por eso
se tambalea en ésta la testificacion histérica de la cosa. claro que sélo ella; pero lo que se tambalea de tal suerte es su propia autoridad.”

“La época de su reproductibilidad técnica desligé al arte de su fundamento cultural, y el halo de su autonomia se extinguié para siempre. Se
produjo entonces una modificacion en la funcion artistica que cay6 fuera del campo de vision del siglo. E incluso se le ha escapado durante
tiempo al siglo veinte, que es el que ha vivido el desarrollo del cine.”

“André Breton dice que «la obra de arte solo tiene valor cuando tiembla de reflejos del futuro». En realidad toda forma artistica elaborada se
encuentra en el cruce de tres lineas de evolucién. A saber, la técnica trabaja por de pronto a favor de una determinada forma de arte. Antes de
que llegase el cine habia cuadernillos de fotos cuyas imagenes, a golpe de pulgar, hacian pasar ante la vista a la velocidad del rayo una lucha
de boxeo o una partida de tenis; en los bazares habia juguetes automaticos en los que la sucesiéon de imédgenes era provocada por el giro de una
manivela. En segundo lugar; formas artisticas tradicionales trabajan esforzadamente en ciertos niveles de su desarrollo por conseguir efectos
que mas tarde alcanzaran con toda espontaneidad la forma artistica nueva. Antes de que el cine estuviese en alza, los dadaistas procuraban

con sus manifestaciones introducir en el ptblico un movimiento que un Chaplin provocaria después de manera mas natural. En tercer lugar,
modificaciones sociales con frecuencia nada aparentes trabajan en orden a un cambio en la recepcion que sélo favorecera a la nueva forma
artistica.”

“Quitarle su envoltura a cada objeto, triturar su aura, es la signatura de una percepcién cuyo sentido para lo igual en el mundo ha crecido tanto
que incluso, por medio de la reproduccién, le gana terreno a lo irrepetible. Se denota asi en el &mbito pléstico lo que en el &mbito de la teoria
advertimos como un aumento de la importancia de la estadistica. La orientacién de la realidad a las masas y de éstas a la realidad es un proceso
de alcance ilimitado tanto para el pensamiento como para la contemplaciéon”. Ibid.

3-“Y aqui es donde interviene la cdmara con sus medios auxiliares, sus subidas y sus bajadas, sus cortes y su capacidad aislativa, sus
dilataciones y arrezagamientos de un decurso, sus ampliaciones y disminuciones. Por su virtud experimentamos el inconsciente éptico, igual
que por medio del psicoanalisis nos enteramos del inconsciente pulsional”. Ibid.

4- “He aqui, a mi entender, la cuestién decisiva para el destino de la especie humana: si su desarrollo cultural logrard, y en caso afirmativo

en qué medida, dominar la perturbacién de la convivencia que proviene de la humana pulsién de agresién y de autoaniquilamiento. Nuestra
época merece quizas un particular interés justamente en relacién con esto. Hoy los seres humanos han llevado tan adelante su dominio sobre
las fuerzas de la naturaleza que con su auxilio les resultara facil exterminarse unos a otros, hasta el tltimo hombre. Ellos lo saben; de ahi
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buena parte de la inquietud contemporanea, de su infelicidad, de su talante angustiado. Y ahora cabe esperar que el otro de los dos «poderes
celestiales», el Eros eterno, haga un esfuerzo para afianzarse en la lucha contra su enemigo igualmente inmortal. ; Pero quién puede prever el
desenlace?”. Freud, S.: “El malestar en la cultura”, en: El porvenir de la ilusion. EI malestar en la cultura, y otras obras, Amorrortu, Buenos Aires,
1985.

5- Recordemos como el personaje de Chaplin, Charlot, también pronto en el filme pasa a la categoria de ex, ex empleado en su caso. La
diferencia es que aquella sociedad disciplinaria -y vemos bien como Chaplin se mofa de los intentos por disciplinarlo-, atn en plena crisis del
30, le reserva a la errancia de su personaje una serie de lugares, desde la carcel, en la que termina como en su salsa, otros empleos de ocasién,

y finalmente una mujer. En los personajes de los hermanos Coen, de una u otra manera, la muerte o el tedio son las figuras que aparecen en el
horizonte de esa sociedad desregulada.

6- “Lejos, pues, de ser la locura el hecho contingente de las fragilidades de su organismo, es la permanente virtualidad de una grieta abierta en
su esencia. Lejos de ser “un insulto” para la libertad, es su més fiel compafiera; sigue como una sombra su movimiento.

Y al ser del hombre no solo no se lo puede comprender sin la locura, sino que ni aun seria el ser del hombre si no llevara en si la locura como
limite de su libertad.” Lacan, J.: “Acerca de la causalidad psiquica”, en: Escritos I, Siglo Veintiuno editores, México, 1987.

7- Miller, J.-A.: El Otro que no existe y sus comités de ética. Paidés, Bs. As., 1995.

8- Lipovetsky, G.: Les temps hypermodernes. Grasset, Paris, 2004.

9- Lacan, ].: La familia, Argonauta Bs. As. 1984.

10- Lacan, J.: “Kant con Sade”, en: Escritos 11, Siglo Veintiuno editores, México, 1987.

11- “La misma se define como una exacerbacién de la modernidad que identifica a la era actual, en la que prevalece un consumo globalizado que
absorbe a partes cada vez mas amplias de la vida social. Asi, la hipermodernidad constituye una segunda version de la modernidad, en donde
los axiomas de esta tltima, la técnica y la l16gica del mercado son conducidos a una expansién sin limite. Lipovetsky establece asi diferencias
entre la modernidad, la postmodernidad y la hipermodernidad, debido a que, si bien las tres componen fases del capitalismo, han producido
diversos efectos en la cultura. La modernidad se ha caracterizado por la existencia de una sociedad que, aunque regida por la légica global, es
disciplinaria. En ella, la moral tradicional y el avance tecno-mercantil conllevarian respectivamente orden y progreso. Ante el avance capitalista,
en la postmodernidad surge una sociedad postdisciplinaria, en la cual se produce una liberacion de las tradiciones y una autonomia frente a
las estructuras ideales, dominantes en la fase anterior. Cae asi la sociedad disciplinaria, surgiendo una fase caracterizada por el hedonismo y la
libertad individualista. La hipermodernidad, por su parte, toma rasgos de las dos fases anteriores, el hedonismo y la obediencia, produciendo
un efecto subjetivo en dos l6gicas extremas y paradojales entre el autocontrol o el descontrol, el orden o el desorden, la prudencia o el caos.

Asi, desde la perspectiva de Lipovetsky, el sujeto contemporaneo es impulsado a la biisqueda de un goce cada vez mas inmediato, pero que

no puede disfrutar debido a la incertidumbre que le genera el futuro. Es decir, cada vez més se es libre para tomar decisiones, pero eso mismo,
ante la ausencia de una instancia que regule como lo era fuertemente la religién y la tradicién en la moral civilizada de la modernidad es lo

que produce la fragilidad, la inestabilidad y la angustia de nuestro tiempo.” Galiussi, R.: “Dos tratamientos hipermodernos del cuerpo”, en:
Aesthethika®© International Journal on Culture, Subjectivity and Aesthetics, vol. 2, n. 1, 2005, p.40.

12- “No faltan los psicoanalistas (de otros dmbitos!?) que suefian y se activan con la idea de volver a poner el orden del discurso del amo en

su lugar (...) Y quizds mafana tengamos un psicoanalisis que tendrd como objetivo reconstituir el inconsciente de papd”. Miller, J.-A.: “Una
fantasia”, en: Lacaniana, n. 2, Buenos Aires, 2004.

13- “Esta liberacién nos esta hoy en dia prometida. La sociedad moderna se encuentra legitimada a sus propio ojos, la imagen que ella promueve
de si misma es precisamente esa: no la de fabricar demandas nuevas, sino cumplimentar, por el despliegue de los medios nuevos, los suefios que
acompafiaron a la humanidad desde siempre.” Milner, J.-C.: Les penchants criminels de I’Europe démocratique, Paris, Verdier, 2003.

14- Tan antiguo es ese anhelo que en la propia cita de la antigiiedad clasica de Freud cabe otra cita, mas antigua: “Querria llamar la atencién
sobre el hecho de que la misma teoria, en lo esencial, ya se encuentra en los Upanishad. En efecto, hallamos el siguiente pasaje en los
Bribadaranyaka-upanishad, 1, 4, 3 [traduccién de Max-Miiller, 2, pags. 85-6], donde se describe el surgimiento del universo a partir del Atman
(el Si-mismo o Yo): «... Pero él [el Atman (el Si-mismo o Yo)] no tenia ninguna alegria. Efectivamente, uno no tiene alegria alguna cuando estéd
solo. Por eso anhelaba un segundo. Y era él tan grande como una mujer y un hombre enlazados. Y dividié en dos partes este Si-mismo suyo:

de ahi nacieron marido y mujer. Por eso este cuerpo es en el Si-mismo, por asi decir, una mitad separada, como lo dijo Yajfiavalkya. Por eso
este espacio vacio, aqui, es llenado por la mujer”. Freud, S.: “Mas alla del principio del placer”. Se trata del enigma del tercer sexo, con el que se
embrolla Lacan en su Seminario La topologia y el tiempo, a propésito del problema del borromeano generalizado. No pareciera alli desembrollarse
de eso, salvo dédndole la palabra a otros.

15- “El arte en la perspectiva que inaugura Lacan, a partir de EI Seminario, Libro 23, es como recuerda Jacques-Alain Miller, el envés del
psicoandlisis, un envés que no es el del discurso del amo, sino el saber hacer del artista. El arte asi se constituye en otro envés del psicoanlisis.
El final de anélisis en esta perspectiva quiere decir que resta hacer del sintoma una obra singular.” Zack, O.: “La importancia del Pase”, en:
Virtualia: Revista digital de la Escuela de Orientacion Lacaniana, n. 17.

16- “Desde el inicio de la experiencia analitica, y en el transcurso de la misma, el sintoma se purifica, se esclarece, hasta ser desinvestido al
final. ;Qué se produce entonces con é1? ; Desaparece? No desaparece. Siempre queda un residuo investido del sintoma, lo que Lacan llamaba
el objeto pequefio a. Pero més alla -estoy al limite de lo que puedo formular respecto de esto- queda la forma, la articulacién significante del
sintoma. La cuota de investidura -o de sobreinvestidura, como dice Freud- se retiré del sintoma, pero la forma queda. Es decir que aunque la
finalidad del sintoma, tomando una palabra kantiana, se ha desvanecido, persiste su elemento formal. Por esta razén, y de manera correlativa
a la desinvestidura, se produce quiza necesariamente (digo quiza porque debo trabajar sobre eso) una estetizacién del sintoma. Se vuelve,
pues, como «una finalidad sin fin» -que es la definiciéon kantiana del arte. Y eso Freud ya lo anticip6 en su “23° conferencia. Los caminos de la
formacioén de sintoma”, que termina sobre el uso del fantasma como componente del sintoma para los fines del arte.” Miller, J.-A.: “El ruisefior
de Lacan”, en: Del Edipo a la sexuacién, Buenos Aires, ICBA, 2005.

17- “ Ahora bien, he aqui el modo en que el artista encuentra el camino de regreso (4) a la realidad. Por cierto, no es el tnico que lleva una vida
fantaseada. El reino intermedio de la fantasia es admitido por acuerdo universal de los hombres, y todo desposeido espera hallar en él alivio

y consuelo. Pero en los que no son artistas, la ganancia de placer extraida de las fuentes de la fantasia es muy restringida. La inflexibilidad

de sus represiones los fuerza a contentarse con los mezquinos suefios diurnos que todavia son autorizados a devenir concientes. Ahora bien,
cuando alguien es un artista genuino, dispone de algo mas. Se las ingenia, en primer lugar, para elaborar sus suefios diurnos de tal modo que
pierdan (1)lo que tienen de excesivamente personal y de chocante para los extrafios, y para que estos puedan gozarlos (4) también. Ademas, sabe
atenuarlos (1) hasta el punto en que no dejen traslucir facilmente su proveniencia de las fuentes prohibidas. Por otro lado, posee la enigmaética

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 43



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \') T

facultad de dar forma (2) a un material determinado hasta que se convierta en copia fiel (2) de la representacién de su fantasia y, después, sabe
anudar a esta figuracion de su fantasia inconciente una ganancia de placer tan grande (3)que en virtud de ella las represiones son doblegadas
y canceladas (3), al menos temporariamente. Y si puede obtener todo eso, posibilita que los otros extraigan a su vez consuelo y alivio de las
fuentes de placer de su propio inconciente, que se les habian hecho inaccesibles; asi obtiene su agradecimiento y su admiracién, y entonces
alcanza por su fantasia lo que antes lograba sélo en ella (4)”. Freud, S.: “Conferencia 23. Los caminos de la formacion del sintoma”, en:
Amorrortu, Buenos Aires, 1987.
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DOSSIER

En encuentro en la ciudad
“Sintoma y lazo social”

Daniel Millas, Pablo Fridman, Clara Schor Landman, Patricia Markowicz, Guillermo Belaga

Hospital Alvarez 11 de agosto de 2008
Tercera Jornada Salud Mental; Salud Social

Clara Schor-Landman

Damos por comenzada nuestra primera etapa, la idea era que conversemos con el profesor Jorge Aleman, para quienes
no lo conocen Jorge Alemén es Profesor Honorario de la Universidad de Buenos Aires, es Psicoanalista, Analista
Miembro de la EOL,AME, Miembro de la Asociacién Mundial y Consejero Cultural de la Embajada Argentina en
Espafia, un gusto recibirte.

Por otro lado estdn con nosotros: Pablo Frydman, médico especialista en psiquiatria, Psicoanalista Miembro de la
Asociacion Mundial y de la EOL; Docente Autorizado del Departamento de Salud Mental de la Facultad de Medicina
de la UBA y el doctor en psicologia, Daniel Millas Psicoanalista, Analista Miembro de la EOL de la AMP, docente del
Instituto Clinico de Bs. As.

Coordinador del hospital de dia del Servicio de Psicopatologia de esta casa.

También contamos con la presencia de Osvaldo Delgado Analista Miembro de la EOL, AME, Miembro de la
Asociacion Mundial, Profesor Titular de la Catedra Psicoanélisis Freud I

Les dejo la palabra:

Daniel Millas

Buenos dias, voy a comenzar por agradecer la invitacién a participar en la mesa, es un gusto muchas gracias, y la
idea es tener una breve intervencién que sirva de alguna forma para comenzar una conversaciéon con Jorge Aleman
y pensaba entonces poner el acento, en tanto estamos en el Hospital, en la practica hospitalaria y los diferentes
interrogantes que se ponen en juego cotidianamente en nuestra accién y me parecia comenzar por algo que tal vez
no es tan obvio y es interrogar la dimensién misma de lo social que, de alguna forma es un término que constituye
una especie de articulador entre discursos distintos, esta dimension de lo social cuando se trata del hospital pone en
juego las demanda social de asistencia, las politicas de salud mental que estan pensadas y formuladas en términos
de una légica para todos: el Derecho a la Salud. Desde esta perspectiva de lo social, el sintoma es muchas veces
considerado un trastorno, algo que viene a alterar el buen funcionamiento del individuo, de su relacién con las
normas. Es una cierta perspectiva del sintoma y de lo social, desde de un cierto discurso. No es exactamente lo mismo
el sintoma y el lazo social en psicoanalisis. Como desde hace mas de 20 afios coordino el hospital de dia del Servicio
de Psicopatologia y el hospital de dia ha sido tradicionalmente organizado alrededor del concepto de resocializacién
y readaptacién, entendiendo por esto el modo en el que a cada paciente se le permite reestablecer una relaciéon
normativizada con la familia, con el trabajo, etc. El tema es como pensamos en nuestra practica cotidiana y desde lo
que nos ensena el psicoanalisis la resocializacién o el restablecimiento de un lazo social. Es una clinica de la Psicosis,
la del hospital de dia. Y respecto de esto Freud nos ensefiaba que no necesariamente un sintoma es un trastorno
adaptativo y cuando habla, por ej. de la elaboracion delirante del psicético, la plantea como un intento de restituciéon
de un lazo social, y la psicosis efectivamente nos ensefha que existen diferentes modos de establecer un lazo social,
aunque puedan hacer formas muy atipicas y que lo esencial para nosotros no es tanto si un sujeto se ajusta bien a la
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norma sino si logra restablecer una relaciéon con el Otro y una relacién con su propio cuerpo, soportarla. Desde esta
perspectiva y para comenzar a conversar queria proponer como uno de los temas este contrapunto entre lo que es el
sintoma social incluso los sintomas sociales a los cuales los programas de Salud Mental tratan de responder y donde
se privilegian determinadas patologias sociales como la drogadiccion, la violencia, las problematicas familiares.

El sintoma social, qué relaciones, qué diferencias, qué articulaciones con el sintoma analitico en tanto formas de lazo
social.

Estoy también concernido en el tema porque me toca ser secretario de Carteles de la EOL y el titulo que le hemos
puesto a las jornadas de Carteles que va a ser el 13 de setiembre a la que estan todos invitados es justamente “Sintomas
sociales, Sintoma analitico”

Bien, para comenzar el debate propondria esta ronda.

Pablo Frydman

Quiero agregar algunas cuestiones para ampliar la charla y generar, quizas, algunos puntos de debate y discusion.
El hospital ptblico como tal, en si mismo, es un sintoma de la época. ;Por qué? Estamos en una época en donde rige
el imperio de los objetos de consumo, donde cada sujeto vale como consumidor, donde hasta la muerte puede ser,
eventualmente, un objeto de consumo, como Jorge Alemdn lo habia sefialado muy bien en un trabajo que publicé
hace un tiempo sobre la propaganda de Bennetton. Entonces, el hospital ptiblico es una institucién que deriva de un
sistema de beneficencia, donde en otras épocas los médicos ganaban su sustento importante a la tarde, y a la mafiana
hacian beneficencia otorgando la gratuidad de sus servicios. Con el paso del tiempo, el hospital ptblico se convierte,
socialmente y culturalmente, en un derecho, el derecho a la salud, una posicién donde los pacientes exigen ser
atendidos ya no desde la dadiva, sino desde la exigencia del cumplimiento de un derecho. Este pasaje, de la gratuidad
al derecho, que ubica al sujeto en una posicién de dignidad, rescata al hospital ptblico como un lugar distintivo en
el campo de lo cultural, un lugar en donde se da algo a cambio de nada (en términos de dinero inmediato). Se otorga
algo, un servicio, muchas veces la medicacion, y toda una serie de dispositivos, sin exigir nada a cambio. Y no es
beneficencia, no deberia serlo. Esto rompe con la cultura de esta época, me parece. Quiero preguntarle a Jorge si lo
piensa en este sentido, y quizas, tal vez su punto de diferencia.

Clara Schor-Landman

Y entre los dos quisiera plantearte como pensds vos hoy el lugar del analista en la ciudad, no solo en el hospital sino
en la universidad, como pensar hoy la practica analitica en la ciudad.

Jorge Aleman

Yo en primer lugar quiero agradecer de verdad estar aqui, porque cuando tengo la posibilidad de afrontar una
conversacion en este tipo de lugares en donde estdn concernidas précticas como las que mis colegas aqui representan,
de verdad aprendo y trato de estar un poco involucrado y concernido por lo que se dice sobretodo aqui. Para mi es
esencial y lo mejor de venir a la Argentina porque me da la posibilidad de estar en lugares como este.

Para sumarme a las preguntas muy pertinentes y muy bien formuladas que han hecho mis colegas, la primera cuestién
que quiero sefialar un poco como marco para nosotros es que, ustedes saben muy bien que ya en la propia génesis de
la ensenianza de Lacan, en sus comienzos, en ese famoso escrito Acerca de la causalidad psiquica hay un debate con la
neuropsiquiatria en donde claramente a pesar de que todavia Lacan no es propiamente Lacan, es el Lacan psiquiatra
que todavia no ha fundado toda la l6gica del discurso analitico que después se va a desplegar, pero cuando discute con
los neuropsiquiatras insiste mucho en una manera de pensar a la locura que luego va a ser, vamos a decir, constitutiva
y una clave interpretativa muy fuerte de toda su ensefianza, que es la diferencia entre el déficit y la falla.
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Incluso cuando se da un ejemplo de un caso de la lesién de un enfermo en el occipital que provoca una serie de
trastornos cognitivos y perceptuales, Lacan insiste en que alli no hay nada de locura, porque sittia a la locura, utilizo
la expresion de él, él no dice la psicosis en ese escrito, habla especificamente de locura siempre en relacion con la falla.

Es muy distinto una falla que un déficit. Un déficit, como ha dicho Millas, participa de la idea del trastorno que hay
que venir a resolver. El déficit exige de inmediato un paradigma en donde algo ha dejado de funcionar y debe ser
restituido en su funcionamiento normal.

La falla introduce otro problema, la falla no tiene solucidn, el sujeto se constituye en relacién a la falla. Y la neurosis,
la psicosis, en fin, las distintas estructuras clinicas son modos de dar respuesta a esta falla constitutiva. Asi que en el
comienzo mismo de nuestro debate con otro tipo de concepciones estd, me parece a mi, esta idea que me parece que
es un punto de partida crucial entre el déficit y la falla. El propio Lacan insiste mucho en ese escrito con esas palabras,
habla de “insondable decision del ser” de la “experiencia de la libertad” para tratar de darle a la locura la dignidad
de decir: no, esto no es algo deficitario, esto es una experiencia entre la verdad y el ser, dice Lacan.

Mientras que efectivamente el déficit procede de la idea cartesiana de que a la red extensa se la puede tratar desde
el punto de vista fisico matematico y que el aparato psiquico forma parte de la red extensa y debe ser considerado
materialmente, tecnolégicamente quiere decir, como formando parte de esta res extensa y por lo tanto ser determinado
cientificamente. Esto es un debate que se da en el cuarenta y pico, en este ensayo, lo que seria muy interesante indagar
para que las preguntas que han hecho mis colegas adquieran toda su potencia y su alcance es porqué triunfé en el
mundo la idea del déficit y no la de la falla, es evidente de que lo que circula afin a las légicas sociales, como dijo
Millas, a lo que, vamos a decir caracteriza el malestar en la cultura de nuestra época es la idea de déficit, es decir,
lo que ha funcionado en todos los niveles es que hay personas que padecen distintos tipos de déficit, que segun los
paradigmas pueden ser déficit cognitivos o déficit neuros y que deben ser resueltos.

También saben muy bien ustedes que la odiosa palabra de la autoayuda esta también en funcién de que se trata de
que el sujeto compense de algtin modo el déficit. Lo que es mucho mas dificil es introducirnos en una préctica que se
trata precisamente de que la falla no se puede compensar, no se puede suturar, no se puede colmar, e incluso por el
contrario: es la falla la posibilidad que tenemos de curarnos, asumiéndola, sabiendo o aprendiendo a hacer algo con
ella. Esto cambia muchisimo la perspectiva y aqui efectivamente tiene muchisima fuerza lo que llamamos lo social,
las exigencias de lo social, es decir, el trastorno por ej. el lamado trastorno de la personalidad, es uno de los nombres
que tiene la exigencia de lo social, que se ha transformado en un trafico administrativo alrededor de como se regula
y concibe a estos trastornos. Por ej. En aquellos casos (ahora me refiero estrictamente a aquel pais) es muy frecuente
en los hospitales, (ahora eso va a cambiar seguramente en los dias que vuelva a aumentar el desempleo) pero es
muy frecuente que la gente no soporte mas el trabajo y lo que busca es la baja laboral, hay un 80% de demandas que
estdn todas destinadas a que la gente no aguanta mas. No aguanta mas y quiere aunque sea conseguir dos meses, un
mes, tres meses y quiere que se le certifique, se le legitime, porque ademads esto va acompanado con otro rasgo de
lo social que es la victimizacién generalizada, la idea de que todos somos de algtin modo victimas de algo, entonces
los significantes amos de esto, de lo social, son el acoso, el acoso del jefe la persecucion y todo un delicado campo
semantico donde efectivamente si el que escucha no distingue, si el psiquiatra obedece al paradigma organico esto en
general no lo puede més que medir cuantitativamente, si lo ve muy perseguido, muy trastornado, muy angustiado,
toma una determinacion.

Pero, quiero decir que al principio hay toda una plataforma discursiva donde los sujetos se presentan desde una
reivindicacion y esa reivindicacién se inscribe en general en los abusos que se realizan desde el campo social, desde el
campo de un Otro que por supuesto esta construido de entrada en la de arbitraria, que por supuesto estd hecho para
perturbarnos, molestarnos, explotarnos, cosa que por otro lado es cierta, no? Pero la discusién es en todo caso ;qué
se hace con eso?. Pero bueno, hay dos cuestiones que tengo que afiadir por la riqueza de lo planteado aqui.

Aqui se suman de inmediato dos problemas, uno es que efectivamente esos trastornos no tienen en absoluto que ver
con sintomas. Una persona viene diciendo que la tratan mal, o que a aumentado poderosamente la infelicidad porque
se exige ser feliz, entonces como se exige ser mds feliz que en otras, la gente es mucho mas desgraciada que antes,
entonces viene muchisima gente que no aguanta nada, no aguanta porque ya no estd a la altura de las exigencias,
porque un error que cometid cierta sociologia y cierta filosoffa europea al menos, fue creer que la destitucion de

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 47



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \') e

los ideales o la declinacién del nombre del padre iban a ir acompanadas de una declinacién del stper yo, no, todo
lo contrario, la destitucién de los ideales y la declinacién del nombre del padre muestra con mucha més potencia
mortifera a las exigencias del superyo, con lo cual hay muchisima gente que vive medicada o vive pidiendo que se le
conceda que es inocente y ;cudl es la inocencia? Que se certifique que ese trabajo es insalubre para él.

Por este quantum de infelicidad que es cada vez mads intenso. Por supuesto que si comparamos con otras épocas
de Europa, la guerra civil, la Shoa, etc., tendria que decir de este periodo que es una fiesta de consumo no es un
periodo de gran infelicidad, pero sin embargo si es el periodo de la depresiéon como epidemia, de la epidemia de las
violencias, de los cretinos que matan, etc. Entonces ahi estd muy bien sehalada la diferencia entre trastorno y sintoma.

Pero tenemos que ver de donde introducir esta cuestion. Esta un sentido que ustedes saben muy bien, el sintoma en
el sentido freudiano, que apela de inmediato al inconsciente, que llama a la interpretacién, que funciona en relaciéon
a la transferencia, vamos a decir un sintoma inscribible de inmediato por su identidad estructural, en el lazo social.
La idea de que el sintoma, era hallar siempre en su sufrimiento un llamado a la interpretacién de su significacion
reprimida. Y todo el correlato que esto tiene respecto a la transferencia. Pero, ustedes saben que hay un segundo
tiempo de Lacan en donde Lacan pensoé el sintoma reprimido con otra grafia, con H, precisamente para abrirnos a
la consideracion del que el sintoma puede estar por fuera de la transferencia, por fuera del inconsciente, y que por
lo tanto si bien fija al sujeto a una determinada manera de gozar, esto no quiere decir que sean susceptibles de ser
trabajados en el lazo social, ni de constituir ese sintoma ningun tipo de lazo social. Porque incluso, este es otro tema
clinico que hay que también tal vez calibrar, en muchos casos estos sintomas pueden funcionar como Nombre del
Padre para ese sujeto, realizar como ustedes saben la suplencia hacer la “V” como se dice en Espafa del Nombre del
Padre, pero no constituir un lazo social, es decir, sostenerlo al sujeto en su relacién con la realidad, ahora ya no es el
lazo social lo que lo sostiene sino que lo sostiene su propio sintoma, pero no por esto ser susceptible de ser abordado
transferencialmente.

Que un sujeto, como ustedes saben, vaya a una consulta no quiere decir que haya transferencia, en esto tenemos que
estar de acuerdo. Que un sujeto vaya a hablar de lo que le ocurre no quiere decir con esto que ya hay Otro o que ya
se paso del trastorno al sintoma, todo esto exige en cada caso demorarnos y entender bien como se juega la estructura
en cada cuestion.

Alli surge también otra cuestion que hemos charlado en el Campo Freudiano el punto Alfa de cada institucién, que
es la posibilidad de generar en cada lugar las condiciones de una escucha, que no estdn en absoluto garantizadas
por el lugar porque, vamos a decir, que lo propio de una politica psicoanalitica en una instancia publica no es lo de
hablar y escuchar, préctica que se hace en todas partes, especialmente en la television, sino que ademas se dice que
constituye un alivio para los sujetos, que hablen y sean escuchados, pero en realidad la politica psicoanalitica en una
institucién lo que busca es ir un poco mas lejos de esto. Busca que el sujeto logre una respuesta. No solo que pueda
cumplir alguna pregunta y que esa pregunta sea escuchada, sino que a través de las preguntas que insisten en el
sujeto, reconozca en la légica de esas preguntas cudl es ya su respuesta al tema. Esto es encontrar un lugar, un lugar
donde le den esta posibilidad al sujeto de que conozca sus respuestas, no de que hable y lo escuchen que lo hacen en
la iglesia, la television, en el vecindario, etc.

Por lo menos ahora mandan brigadas de psic6logos a cualquier cosa. Yo consideraria digno de muchos casos que
esos sujetos cuando tienen un accidente y le llegan los psicélogos, rechacen esos psicélogos. Al revés, defenderia en
cambio, en esa concepcién de lo publico el derecho de los sujetos a decir que ese dolor que estan viviendo por esa
catastrofe o ese accidente no tienen porqué tan rapidamente ahora pasar al psicélogo.

Porque estan practicamente olvidados, una vez que se produce la catdstrofe llegan ya todos los psicélogos a la vez
a escuchar, porque escuchar es bueno. Desde luego aqui es todo méas complejo, lo que preguntaba Clara del analista
en la ciudad. Por mi parte, cada vez que pienso en estas cosas pienso que seria mucho mads interesante, hay mucho
mas sujeto del inconsciente en el sentido de nuestra perspectiva en el sujeto que llega con el no, no concedo esto
de que el psicélogo venga ahora rapidamente a administrar, regular y ponerle nombres a lo que me esta pasando,
tengo derecho a no saber lo que me esta pasando y tengo derecho ademas a tratar de averiguarlo de otra manera
y tengo derecho ademads de buscar y encontrar yo el lugar para ver qué es lo que me ha pasado a mi. Pero bueno,
llegamos como los bomberos los psicélogos, en Espafia se decia, Argentina es un pais de psicélogos, en Espafa no.
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Ahora Espana es un pais de psicélogos, llegan inmediatamente a cualquier evento que haya aparecido de manera
irruptiva en lo social, porque forman parte de la trama de lo social, ellos mismos hacen parte de la exigencia de lo
social, exigencia superyoica, ya que los nifios también desde muy pequenos son percibidos como hiperkinéticos,
con grandes trastornos de atencién, porque todas las cosas que aseveran sobre los nifios son las que més o menos
tenfamos en mi nifiez los muchachos traviesos con problemas escolares.

El otro punto, la resocializacién, volveré a insistir en este punto, sintoma como nombre del padre o sintoma que hace
de lazo social.

La pregunta de Millas obliga a otra pregunta, ;se puede resocializar? ;Cuéles son los dispositivos que son capaces
de construir un lazo social?

Y al lazo social al final, ;qué es lo que lo construye? ;La rutina de la significacién, una politica, la articulacién a una
institucién? ;Cudles son las condiciones de posibilidad para que alguien pueda decir que dispone de un lugar en
donde es posible generar un lazo social?

Es lo que yo llamé hace unos afos atras en un texto Las practicas de goce que no son sintomas. Es decir, les parecen
sintomas a los psicoanalistas antiguos vamos a decir, a los poetas que ven de inmediato que eso no es edipico o que
eso no obedece a la metafora paterna, por ej. Los pederastas ya tienen ONG en la Web donde piden su legalizacion.
No son sintomas, no consideran su practica un sintoma. Es una practica de goce. La gente del tatuaje avanza a veces
de manera ilimitada y fuera de toda regla falica a una forma de mutilacién del cuerpo y de trasformacion del propio
organismo que evidentemente es un ejercicio de masoquismo con todo un trabajo que tendria que reformular los tres
masoquismos que habia escrito Freud y vincularlos al masoquismo propio de esta época, en fin, exigiria aqui otro
desarrollo, pero quiero decir con esto que eso no es sintoma, que el sujeto estd involucrado en una préctica de goce
que no hace lazo social, salvo que consideremos lazo social los grupos de tatuadores o los grupos de pederastas,
salvo que consideremos lazo social la convergencia de intereses en seguir defendiendo la existencia en el mundo esta
préctica de goce.

Pero ademas, esta préctica de goce, va siendo también el modelo de agrupamiento porque también uno podria decir
los bailarines de tango (que ademas yo voy a mirar con mucho gusto) es decir, hay un paradigma vinculado a las
précticas de goce debido a que finalmente, para ponernos de acuerdo, en el final del siglo XX ha sido la desapariciéon
de las causas a favor de la promocién de goce, para decirlo muy rapido porque sino habria que hilar muy fino para
caracterizar a la época.

Pero convengamos que lo que llamamos la variante de la causa del deseo, esa variante del objeto a es la verdaderamente
problematica, mientras que la variantes del objeto a como objeto de goce, como incluso objeto tapén de la falla de
la que habldbamos al comienzo, es lo que se ha promovido y por eso el modelo de la adicciéon es otro modelo cada
vez mas generalizable, lo deciamos el otro dia en la facultad de psicologia, nosotros mismos podriamos ser en este
caso adictos a leer a Lacan, dado de que hay una tendencia desde el Otro social de caracterizar a todos los sujetos
segln que es lo que eligen para gozar, aunque no se use el nombre de goce, sacamos al otro (;sacamos se dice en
Argentina, no?) lo sacamos viendo a qué se dedica y de acuerdo con eso podes tener trastornos que tengan que ver
con la intensificaciéon de esas adicciones, como por ej. Si no habla mas con nadie y lee todo el dia a Lacan o si se pasa
todo el dia bajo el sol, porque esa es la nueva que hay, no se si ya llegé a la Argentina pero alla hay gente que no
pueden parar de estar bajo el sol, cuando ven que se les va el moreno de la piel estan obsesionados y todo el afio estan
tomando sol, formando un grupo floreciendo en relacién a practicas de goce que no tienen porqué estar consideradas
sintomas.

Habria que ver si eso, eso no quiere decir o no obsta para que esa practica de goce devenga sintoma, habria que ver
qué tipo de acontecimientos, de contingencias se tendrian se dar en un sujeto para que su propia practica de goce se
resuelva un sintoma y qué destino seria de ese sintoma, si perteneceria a esos sintomas que llaman al otro o si el paso
de la préctica de goce al sintoma seria el sintoma mads autista, en el sentido del tltimo Lacan, mas vinculado a lo Real
que a lo Simbélico.
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En referencia a la gratuidad de la que hablaba Pablo, con respecto a esto, nosotros en Madrid damos un Seminario, un
Master para psiquiatras jovenes que les interesa el psicoanadlisis, es un ambiente muy distinto del de aqui, psiquiatra
joven que le interesa el psicoandlisis quiere decir un psiquiatra que por lo menos piensa que no todo lo que sucede
en un sujeto estd determinado organicamente.

Pero en general lo que ha pasado es que los propios administradores, los psiquiatras mismos, fueron ganados en la
década de los 90 por un concepto de optimizacién de las estructuras que dirigian, muy vinculados a la metafora de la
empresa, es decir, el hospital considerado como algo que intercambia: el usuario, el consumidor, etc.

Es decir, fue ganando mucho la escena la idea de que el hospital tiene que se rentable, funcionar con criterios de
optimizacién de rentabilidad, etc. Esto fue acompanado por otro lado, el de los usuarios en torno de una idea también
reivindicativa, hasta tal punto que se ha producido un odio, hay un grave deterioro, es decir, los médicos odian a los
pacientes y los pacientes odian los médicos.

Hay un odio, se ha perdido el respeto a los médicos. Yo formo parte de un hito histérico que cuando veo un médico
siento un respeto reverencial, pero es verdad que como a los médicos se les ha exigido ver tal cantidad de personas
por dia, actuar de tal manera, hacer los protocolos de tal manera, luego estan todos los problemas de la evaluaciéon
que ustedes ya saben que van generando los expertos, como no respetan la historia de la disciplina ni la 16gica interna
de la disciplina los expertos matan todas las disciplinas.

Entonces se produjo un deterioro. El problema de este nuevo tipo de subjetividad, de esta producciéon de subjetividad
—como diria Foucault- en estos dispositivos es que hay una ruptura de las alianzas, cada uno se cuida del otro, ve en
el otro un potencial enemigo. El paciente ve en el médico un tipo que se puede equivocar y hacerte algo mal y por
lo tanto ya va con todas las sospechas y todos los recaudos. Todo esto se agrava cuando son ademas pacientes que
efectivamente muestran dolencias organicas pero sus dolencias son difusas, indefinidas y que sin embargo insisten en
ser operados. Esto ha generado un declive del programa institucional en el sentido de que el aura de las instituciones
ha caido, de hecho los nuevos hospitales se parecen mas a un supermercado que a un hospital, los ornamentos de
la ley que antes estaban en la instruccion del hospital, del ayuntamiento, la iglesia, la universidad cada una en su
especificidad se ha desvanecido.

Queda por ultimo volver un poco a porqué gano el paradigma del déficit, gand entre otras cosas porque hay una
adaptacion del déficit a la industria farmacolégica a la politica de la cuantificacion a la idea de la comparacién, todo
es comparable en la television, un presidente con un asesino en serie, un loco con la madre de Sarmiento. Se ajusta
mejor lo que Heidegger en el afio 1938 describié como la época de la imagen del mundo, a diferencia del mundo
medieval que tenia una imagen o a diferencia del mundo cldsico que tenia una imagen, el mundo se ha vuelto
imagen, lo dice en el 1938, se ha vuelto imagen quiere decir que ha ido todo a lo representable, a lo evaluable, a lo
mensurable, a lo planificable.

Esto es algo que ha vuelto especialmente delicado al campo de la salud mental, yo diria que en esto tiene razén
Pablo, el hospital es un sintoma de la época, ahora hay cosas escandalosas en Europa la carrera de Filosofia, con los
evaluadores, ya dura 3 afos y en cualquier momento como no es rentable la quitan, la de filologia ya la han quitado,
pero el lugar mas extraordinariamente politico para pensar es el de la salud mental.

Se ha logrado la medicacion de los nifios, el retorno del electro-shock en montones de hospitales progresistas, se ha
logrado la quimica en todos los campos, con que efectivamente esta imagen del mundo que vuelve todo representable
donde tenfa un punto de resistencia era en las practicas, tanto las de la psiquiatria como las de cierta fenomenologia
existencial, como las del psicoanalisis donde todavia se le daba al sujeto la oportunidad de que esa falla hablara.

Pero ahora hay una venganza, creo que hay una venganza, un dia le expliqué esto a Judith Miller y creo que lo acepto,
a ella le gusta también como a mi, a veces, ver ciertos puntos de conspiracién mundial como Roberto Arlt.

Yo le decia que el hecho de que la APA, la APA no como una institucién adversaria sino como un momento del

desarrollo del psicoanadlisis, hubiese considerado a la causa, a la etiologia de las enfermedades mentales como algo
también muy en la idea heideggeriana de la imagen del mundo, como algo que se pueda sefalar, por ejemplo Pichon
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Reviere que rompe con la APA decia que la tlcera era la madre comiéndole al nifio el estomago. Durante mucho
tiempo muchos sintomas del tipo psicosomatico, después Lacan aclarara que no eran sintomas sino fenémenos, eran
interpretados en relacién a la causa de una manera co-presentes con la causa, como si se pudiera mostrar cual es la
causa, incluso el cancer, incluso enfermedades graves y no hablemos ya del joven psicético en la familia, la familia
era responsable de esa psicosis. Entonces yo creo que ha habido una venganza. Que por eso hay, con respecto al
psicoanalisis una obstinacién que es decir, ustedes nos echaron la culpa de todo y ahora vamos nosotros a ustedes
echarles la culpa de todo. Es decir, si no, no se entiende eso que antes solo sucedia en sociedades totalitarias ahora ya
es la propia democracia la que lo quiere de algtin modo hacer finalizar.

Creo que esta muy relacionado a que se tard6 bastante en entender la idea de Lacan de que la causa estd perdida de
que la causa la construye cada sujeto retroactivamente en una cura, pero que no hay de entrada algo que pueda decir
“esto es lo que ha sido causa de esto otro”. Y que ese funcionamiento de la causa y el efecto en una relacién de co-
presencia generd una contrapartida que en la salud mental se refleja en: ahora la causa del amor es el 40% que sube
de dopamina, la ética tiene un lugar en el cerebro, estar enamorado, la obra de arte, el registro de la obra de arte, no
hay zona que no sea susceptible de ser captada en esta dimension.

Creo que ha sido esta venganza. Lacan habia escrito en uno de los finales de sus textos que tal vez habia llegado
demasiado tarde, durante muchos afios impero la idea de una causa que ahora ninguno de nosotros podria sostener,
porque ademas Lacan ensefid a no sostenerla de ese modo, por eso tal vez el texto “ Acerca de la causalidad psiquica”
sea muy interesante volverlo a leer.

Aplausos

Osvaldo Delgado

Buenos dias, muchas gracias por la invitacién a esta Jornada, Clara Schor-Landman, Patricia Markowicz y a los colegas
amigos del hospital, Daniel Millas, Pablo Frydman, muchisimas gracias por estar aqui con ustedes y compartir esta
mesa con Guillermo Belaga y Jorge Aleman.

Voy a presentar una articulaciéon del psicoandlisis, universidad y salud mental en relacién a la época. Primero,
si el psicoanalista puede prescindir de la universidad, si es menester alguno para su formacion, las asociaciones
psicoanaliticas deben su existencia a la exclusién de que el psicoanalisis ha sido objeto por la universidad. Es evidente
pues que seguird cumpliendo una funcién ttil mientras se mantenga dicha exclusion.

Esta afirmacion puede leerse de dos maneras. Como un efecto segregacionista o como incompatibilidad de discurso.
La funcién atil se sostiene en esa exclusién en la que la universidad solo puede proveer una enseflanza con caracter
dogmatico critico y por el contrario es el mismo conocimiento analitico, es el tinico en el que permanece asegurada
esta preciosa conjuncién que es la unién indisoluble entre curar e investigar. Vale en este punto la duda de Freud
respecto al interés universitario por el psicoanalisis citando a Abraham, en el sentido de si se trata de una toma de
posicién de la universidad respecto al psicoanalisis, esta toma de posicién es con el propésito de la destruccion o de
la preservacion del objeto psicoanalisis. Siguiendo la perspectiva freudiana que en ninguna parte del mundo existe
diploma en psicoanalisis y no por azar o por inadvertencias sino por razones de dudas a la esencia de lo que es el
psicoanalisis. Miller nos cuenta que Lacan tres meses después de comunicada la proposicién del 9 de octubre, solo
tres meses después, quiso empezar el proceso legal para obtener el reconocimiento oficial del Estado francés de la
Escuela.

Y no hay contradiccion, porque el pase, que es lo mas intimo de la escuela como expresién inaugural esta al mismo
tiempo hecho para abrir las puertas al matema y al para todos. ;En donde coloca por lo tanto el punto? En la
infatuaciéon de los ya muertos, en la agradable dedicaciéon a una materia donde se pueda capturar el saber, cosa que
también se puede hacer con el psicoanalisis como una disciplina cultural. Pero en la experiencia analitica la relacion
con el saber no es de captura, de presa, sino de imposibilidad de toda presa, es la toma de posiciéon que mencionaba
Freud a los fines de la destruccion del objeto y los estallidos de furia, sarcasmo y desprecio como modalidades de
resistencia contra el psicoanalisis. Una mirada Norteamericana. Jeffrey David Bass, investigador del departamento
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de antropologia de la universidad de California en la preparacién de su tesis de doctorado llamaba “El psicoanalista
como ciudadano” cémo ven los psicoanalistas argentinos la relaciéon entre su practica, la sociedad civil y el Estado,
esta es la tesis de doctorado del doctor Bass. Hay un apartado que él llama “el campo lacaniano” y dice que él ahi
se va a referir a que en las distintas escuelas lacanianas hay una tendencia a ver como ilegitima en si misma la
intervencion de cualquier Estado en la practica psicoanalitica. Pero al mismo tiempo la mayoria de los psicoanalistas
lacanianos, una gran mayoria tienen titulo de psicélogo y durante afios se dio justamente una lucha en la Argentina
para sacar a los psicélogos de la marginalidad a la que los condenaba la ley de ejercicio profesional. Asimismo se
encuentra una valoracién de la posiciéon marginal del psicoanalista. Del mismo modo esta mayoria de psicoanalistas
lacanianos que tienen titulo de psicélogos, estan alejados en principio de una idea de salud mental, pero en un gran
porcentaje trabajan en hospitales y en conversaciones con ellos aclaran, se ocupan de la salud mental en su préctica
hospitalaria con todo énfasis.

La referencia que toma Bass es el articulo de Miller “Psicoterapia y psicoanalisis”, ahi Miller dice “El psicoanalista no
puede estar al servicio de ninguna finalidad superior a la misma operacién analitica”.

Fuera del campo lacaniano, se hace referencia a que en el afio 1984 la APA y APDEBA apoyados por la Asociacién de
Psicélogos cambiaron sus estatutos y dejaron ingresar a los psicélogos como socios plenos de estas instituciones, un
poco menos del afio del cambio de la legislacién Nacional de 1985. Actualmente la mayoria de los nuevos miembros
de esas asociaciones, APA y APDEBA, son psicélogos.

Una forma de presencia de la resistencia contra el psicoanalisis nos refiere Freud, es una sed de estimulos que se
apoderan de cuanto hay nuevo, simplemente por ser nuevo.

Esta parece ser la tonica de nuestros dias a partir del desencadenamiento del discurso capitalista como arraigado
de la ley del mercado en su efecto llamado globalizaciéon. Este efecto no solo se presenta en las nuevas formas del
sintoma, el deprimido, el toxicomano y en la existencia del objeto de saber del especialista respecto a los analistas,
sino también en la articulacién mercado - educacion. Nos dice Alain Turing que cuando el individuo deja de definirse
en principio como miembro o ciudadano de una sociedad politica, cuando se lo percibe en primer lugar en cuando a
trabajador, la educacién toma su importancia porque debe subordinarse a la actividad productiva y al desarrollo de
las ciencias, las técnicas y el bienestar.

La pregunta seria ;Dénde sostener el cardcter diferenciado, las relaciones institucién psicoanalitica - universidad,
tomando referencia en la época del origen del psicoandlisis los afios 60 y el comienzo del siglo XXI.

En la medida que - siguiendo a Heiss- podemos decir que la conversiéon de la educacién en mercancia implica que
el proceso de mercantilizacién de la vida llega al dltimo reducto de la decencia humana muy a la manera de la
biotecnologia. Al entregarse la capacidad de decisién sobre procesos educativos a los intelectuales organicos de las
empresas transnacionales, el Banco Mundial, el FMI, la UNESCO, etc., el control de la genética psicosocial pasa a
manos de los duefos de la globalizacién. El paradigma neoliberal y el desempleo se manifiestan en el incremento
en la matricula en los postgrados de psicologia, postgrados de Marketing y Relaciones laborales y la afluencia de
psicologos recién egresados hacia instituciones que ofertan salida laboral en la clinica a cambio de formacién en la
técnica y la practica.

A partir de la Revolucién Francesa y por sus contradicciones internas, el régimen de la salud publica se instala como
derecho y como mercancia. En esta perspectiva la institucién hospitalaria es una modalidad juridica cultural que
adquiri6 el discurso del amo. Segtin las vicisitudes de la organizacién social el Estado y las empresas privadas ofertan
un servicio social las primeras y una mercancia al servicio de la acumulacién capitalista, las segundas.

Desde el Estado se trata de un “para todos”, desde las empresas, “para todos los que puedan pagar”. Del para todos
los ciudadanos, los ciudadanos de los ideales de la revolucién francesa al para todos los clientes que puedan pagar
que se afianza del actual capitalismo tardio con la casi desapariciéon del rol del Estado. El Estado y la empresa privada
demandan en su inscripcion una identificacién a su moral. Entre la demanda del amo y el confort que este amo
promete en tanto sostiene un sentido, el imperativo freudiano deber ético y no moral se producen efectos que portan
las marcas de la época. Ciertas caracteristicas que adquiere la Argentina en el espacio de la llamada salud mental,
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los modos de presencia del neoliberalismo y su crisis son las siguientes: instalacion cada vez mayor de las terapias
alternativas, las psicologia sistémica y cognitiva a su vez incremento acelerado del mercado farmacolégico, por lo
tanto conjuncién del pragmatismo liberal con mayor indice de ganancia de los grandes laboratorios. Respuestas en
relacién a los efectos del grado de exclusion social, bajo la modalidad de desarrollo de planes existenciales bajo la
orientacion preventiva y comunitaria.

La primera version se opera a partir del objetivo de la rapida reabsorciéon y readaptacion del cliente a su estatuto
de consumidor. La segunda abriga, la modalidad comunitaria, la moral de los derechos humanos del ciudadano
orientada por el ideal comunitario. Aqui es necesario destacar que esta tltima es sensible al estallido de los lazos
sociales que implica el discurso capitalista. Se trata de una version actualizada de la que tuvo un amplio despliegue
en la década del 60 y comienzo de los 70 articular al movimiento de las izquierdas y contestatarios del psicoanalisis
ritualizado.

Epoca de presencia reducida del lacanismo y anterior a la implementacién en los finales del siglo XX de las modernas
corrientes psicoldgicas. Movimiento este tltimo correspondiente con el triunfalismo de las neurociencias. Exige
una correspondencia en el curso del siglo XX en nuestro pais en periodo de democracia restringida o inexistente y
despliegue de nociones bioldgicas en salud mental. Al contrario, en periodos de democracia ampliada y participativa
el surgimiento y desarrollo de doctrinas que de modos diversos apuntaba a la brecha del sujeto. La historia del
psicoanalisis lo atestigua fuertemente. Con la llegada de la década del 90 se puso algo inédito, democracia ampliada
y al mismo tiempo la implantacién de la dimension neurociencia e incremento de los psicofarmacos.

El éxito momentaneo del neoliberalismo en esta época del capitalismo tardio, se sostiene de sacrificio de los llamados
improductivos para conservar y aumentar el plus de goce.

Ese sacrificio se expresa en nuevos campos de concentracion, villas miserias por ej. El imperativo de goce de la ley
de mercado como Dios oscuro se presenta como correlativo de la inexistencia del Otro de la era de la globalizacion.
Mas eficaz que el amo fascista, bajo la garra, en el lugar de la verdad con el semblante de democracia liberal. Lento
exterminio del ciudadano y rechazo del sujeto.

Las nuevas terapias alternativas son objetos postmodernos efimeros banales, adoctrinantes y totalitarios. Se asientan
al desconocimiento de esa revolucion de la razén que Freud llamé inconsciente. Por eso el psicoandlisis es la tnica
herramienta que produce resultados curativos genuinos, o sea, no sugestivos. Concluyendo, el discurso del amo,-
refiriéndome a “Cuestiones antifiloséficas de Jorge Aleman -, no constituye el impasse del psicoanalisis en la medida
en que no rechaza la castraciéon a diferencia del discurso capitalista que no implica una apropiacién del saber
inconsciente sino una apropiacion de goce que hace que la realidad advenga como fantasma. Se caracteriza porque el
saber que trabaja en la produccién de objetos plus de goce no estd comandado por el S1, produce una desregulacion
de goce que implica que el sujeto no queda articulado a la castracion sino bajo la primacia del imperativo superyoico
que empuja al goce.

En el mismo texto, Jorge Aleman, afirma que uno de los sentidos posibles que puede tomar para Lacan la alusiéon
al discurso capitalista en su reflexién sobre el pase del discurso analitico es la siguiente interrogaciéon: ;Hasta qué
punto se puede concebir un modo de relacién con la verdad y el saber que no sea la que esta ya formulada desde la
planificacion cientifica del mercado del saber? Hegel, representante sublime del discurso del saber universitario, se
trata en Hegel e invirti6 el trabajo forzado, el Estado llega al final de la historia a ese término llamado saber absoluto.

Asi, el estudiante como proletario marca la articulacion del capitalismo con el discurso universitario en la revuelta de
mayo del 68. Parfs es interpretada por Lacan como un llamado al amo, al amo capitalista moderno. En mayo del 69
en Argentina recordemos que desemboco en el sacrificio en la variante latinoamericana del Dios oscuro.

Actualmente el desencadenamiento del discurso capitalista marca la crisis de los otros discursos, incluido el discurso

universitario. Con la presencia del imperativo superyoico bajo la modalidad, no del “debe saber” mas propio del
discurso universitario, sino del “gozan la técnica”.
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Jorge Aleman

Osvaldo Delgado ha puesto en concepto y los ha articulado a muchas de las cuestiones que esta mafiana hemos
estado conversando, especialmente la pregunta de Clara del analista en la ciudad y las referencias al lazo social.
Esta idea del discurso capitalista se generalizo, le agradezco mucho a Osvaldo que haya traido esta mencién, hace
muchos afios a mi me interes6 esa conferencia porque después de la derrota de la izquierda de los afios 70 era muy
interesante ver como Lacan, que es también un conservador, si no surgia una tesis que ya en el campo marxista se
estaba formulando pero que no encontraba la l6gica que el propio Lacan presentaba al cambiar las letras de lugar con
respecto al discurso del amo, que es que la circularidad propia del discurso capitalista hace que el capitalismo sea
todo el tiempo una relacién con un exceso que no genera nunca ninguna catéstrofe.

Es decir, a no ser que un dia reviente todo. Pero quiero decir jcémo se pensaba antes el exceso entre los marxistas y
los hegelianos?

El exceso o se reabsorbe en los pactos simbélicos o tarde o temprano va a producir una revolucién, la emergencia
de un sujeto histérico nuevo, un orden social nuevo. Lacan, gracias a su clinica y a la teorfa del goce dice: no, el
capitalismo es un saber hacer con el exceso de tal manera que ese exceso sea todo el tiempo reciclado.

Entonces uno ve a un skin head que acaba de matar un inmigrante y al rato dice, es que no tuve padre, habla como un
psicologo, fui detenido, no estuve en ningtin lazo social.

El mismo recicla. Una publicidad muy graciosa que vi el otro dia de dos sefiores narigones, esa publicidad muestra lo
que antes se denunciaba desde la izquierda, el auto enmascara la realidad, son los dos con la misma nariz pero claro,
uno tiene un auto caro entonces ya no es la misma nariz.

La publicidad misma ya no necesita velar nada. Contrariamente a lo que crefan los tedricos del totalitarismo, como
Adorno, el capitalismo no es la organizacién total, no, esto esta cada vez mas desorganizado, tiene una burocracia
infernal.

Lo que define mas al capitalismo mas que la burocracia total es el saber hacer con el exceso, reintegrarlo, reciclarlo de
tal manera que uno no sepa que fue lucha de un capitalista, que uno no sepa donde esta el corte, que no sepa decir
donde podria encontrarse el punto de resistencia, aunque hay discursos actuales que se aferran por trabajar qué seria
un punto de resistencia y nosotros hablamos de algtin modo de la posibilidad del hospital, de la clinica, de la lucha,
de la practica estamos, como lo apunté muy bien Delgado, concernidos por esto.

Porque ese discurso capitalista va devorando, va reabsorbiendo y refutado y regenerando todas las instituciones, las
modula a todas y por lo tanto el capitalismo no quiere decir solamente en paises desarrollados con gran estructura
de consumo, eso es al revés, yo creo que la novedad si se piensa el capitalismo no solo como plusvalia en el sentido
econdmico sino como plus de goce, es que surge otro concepto de pobreza, la pobreza es dejar al sujeto a solas con su
pulsion, con su plus de gozar y que no tenga ningtn recurso simbdlico para poder hacer algo con eso.

No es la no satisfacciéon de las necesidades materiales solamente. Es el paco, la droga, en fin, es encontrarse en una
situacion en donde hay acceso al goce por fuera de la castracién y ningtn discurso del que asista. Este estar por fuera

de la castracién es lo que transformé a la pobreza en miseria.

Es lo que ha hecho que la pobreza en los afios 60 y 70 ya no tenga nada que ver con esto, porque efectivamente se ha
levantado esa barrera de la castracién que hacia que todavia el discurso de amo funcionara.

No olvidemos que el discurso del amo para Lacan es la condicion del inconsciente.

El reverso del discurso del amo Lacan dice es el psicoanalisis. El capitalismo ni tiene, como lo explicé muy bien
Delgado, reverso, tendencialmente va llevando a que los hospitales, las universidades vayan cayendo sobre su légica.
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Hay distintas teorias sobre esto, las suelo trabajar, junto con ellas estoy haciendo la mia en mis seminarios en Espafia. Los
italianos de la linea de Toni Negri piensan que a pesar todo va a haber un momento en donde la fuerza de la tecnologia
desencadenada va a autonomizarse del capitalismo, porque se dan todas las condiciones para que la propiedad privada
no funcione bajo su régimen de regulacioén y entonces alguien de golpe genera un mundo de 1000 y otro genera 10.000
o0 vaya uno a saber si ahi, de golpe, como dirian los fildsofos italianos, no se estd generando la multitud.

No el pueblo que estaria bajo la 16gica uno-todos sino algo que se parece méas al no-todo lacaniano porque la multitud
no tiene identidad permanente, se expande transversalmente, no tiene limites, es una mirada optimista si se quiere
sobre la potencia transformadora del aspecto.

Otro por el contrario es el ejemplo que dio Delgado de la villa que se va transformando en campo de concentracién,
se va transformando solo en campo de concentracién el sentido de que como el lazo social desaparece, hay todo el
tiempo objetos que estan adentro pero sujetos que se van quedando afuera. Entonces, el excedente social ya no tiene
ninguna otra forma de ser vuelto a incluir porque lo que se rompe no se puede restablecer, porque en el saber hacer
con el exceso del capitalismo todo lo que se cae no vuelve, se cae una industria, no vuelve. Entonces ahi se produce
este efecto de campo de concentracién que ya es clave de esta época, es decir, no rige més la ley rige un Estado de
excepcion, no rige el Padre del Nombre del Padre lacaniano rige el Padre de la horda primitiva. No hay forma ya de
regular nada desde el discurso del amo.

El discurso del amo era lo que Foucault llamaba la “sociedad disciplinaria”, pero ya ni siquiera estamos en lo que
Foucault imaginé como la “sociedad de control”.

Creo que esta cuestion de la técnica es la clave, la técnica como un estado de provocacién permanente de que uno
goce, de que uno vaya a la television y hable de todo, de que uno puede todo, diga todo en todas partes, de la
invasién de todo lo privado, ahi lo psi tiene que pensar siempre su estrategia politica de invasion de todo lo privado
en el espacio publico, de que lo publico haya quedado re-colonizado por la intimidad y que ya no haya nada intimo,
que ya no haya nada que pueda no decirse, por eso di antes el ejemplo del psic6logo, uno no le puede decir al colegio
“prefiero que no le pasen ningun test a mi hijo”, es como estar apartandolo de las vacunas casi.

Uno no puede decir, no, yo no considero un valor de verdad cientifico, lo considero un sistema de control no quiero
que lo pasen por aqui, en Espafia los nifios van a los tests, aqui también o no?

Y no hay ningtn trabajo en donde no se pase por un test psico-fisico, la escuela hace un test para todo.

Hay varias cosas que han surgido después de esta tesis de Lacan, primero que la relacién con el plus de goce no es
propia solo de la burguesia sino que por el contrario, estd generalizada.

Segundo que se pueden soportar unos niveles de explotacion en funcién tremendos, que la gente no es que va a
reaccionar o se considera desde el punto de vista marxista, a partir de aqui no se soporta y surge, no, se soporta
hasta el infinito, se respira un masoquismo, lo que sostiene a las civilizaciones no es el gran aparato ideolégico sino
el masoquismo de las clases desposeidas que pueden dejarse desposeer hasta el infinito.

De hecho hay un gran festival de ricos todo el tiempo burldndose de los pobres y no pasa nada. No pasa nada, hay
una ofensa generalizada con respecto a la gente que trabaja.

Por €j. en Espafia mueren ya miles de personas en el mar y no mueren para trasformar la vida de sus paises, dan
la vida por participar en la vida esa que se supone que ofrece el televisor, mueren bebés, mueren mujeres, mueren
nifos. Con lo cual la idea de que vaya a sobrevivir algtin tipo de limite a ese discurso, se ha puesto casi de moda.

Patricia Markowicz

A mi me toca el cierre, en realidad lo que a mi se me ocurre decir después de las cosas interesantisimas que estuvimos
escuchando hoy, es que creo que la gran apuesta que tenemos y por eso estamos organizando esta jornada y por
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eso tenemos el programa Salud Mental; Salud Social, es preguntarnos y hacer un nuevo lugar para el psicoanalisis,
es decir, muchos psicoanalistas ya no se quedan solo en su consultorio sino que se preguntan y salen a lo social, a
la ciudad a ver de qué manera, no solo para atender pacientes en el hospital, de qué manera todo esto que estamos
pensando puede ser pensado con las herramientas que nos dio y nos da el psicoanalisis.

Quiero agradecer a todos los que hablaron, y los que escucharon.
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DOSSIER

Mesa redonda: El Lazo y el Sintoma

Jorge Aleman, Clara Schor-Landman, Guillermo Belaga, Osvaldo Delgado
Coordina: Silvia Pino

Organizada por Catedra Freud I. Prof. Tit.Osvaldo Delgado

5 de agosto de 2008

Facultad de Psicologia, UBA.

Hacia el IV Encuentro Americano del Psicoanalisis Aplicado de la Orientacion Lacaniana: La clinica
analitica, hoy: sintoma y lazo social.

Introduccion
Silvia Pino

Sabemos que es necesario para los psicoanalistas una lectura de la época, de esa manera podemos sostener el valor
subversivo del psicoanalisis respecto de los discursos imperantes. Esto es algo que los docentes de la catedra creemos,
podemos encontrar en la ética del pensamiento freudiano y en su acto de invencién del psicoanalisis.

En este marcola propuesta de trabajo sobrela problematica del sintoma y el lazo social. El sintoma como acontecimiento
de cuerpo que singulariza al sujeto y hace posible que éste adopte una posicién ética definida. Los modelos de retorno
de malestar en la actualidad son otros que los formulados por Freud, que los trabajamos durante la cursada, y a su
vez la psicologia de las masas se reordena a partir del reinado de la ley del mercado produciendo nuevos colectivos.
Nos interrogan los sintomas actuales que llevan una marca autista: el individualismo, las adicciones, la violencia, la
soledad, el panico, la depresién, la exclusién, sintomas que ponen a prueba nuestra capacidad como psicoanalistas
frente a los imperativos de esta época.

En este sentido sostenemos nuestro acto de resguardo de la dignidad humana y el respeto por lo singular en una
comunidad solidaria.

Partimos de los analisis del sufrimiento que nos imponen los sintomas para pasar a través de la experiencia analitica

sostenida en su pragmatica a un sintoma que posibilite el lazo social mas alld de los estandares universales de
normalidad y adaptacion.

Hacia el Encuentro Americano - “Sobre el Sintoma y el lazo social”

Guillermo Belaga

Para comenzar a trabajar el tema del IV Encuentro Americano, en consonancia con esta actividad en la Facultad de
Psicologia, voy a proponer pensar la cuestion del “sintoma y el lazo social” desde dos vertientes:

1) La inscripcién del sintoma en el lazo social: las lecturas de Freud y Lacan del Malestar en la civilizaciéon
2) El sintoma es el lazo social

1) El sintoma y el malestar en la civilizacion

A lo largo de su ensefianza, tanto S. Freud como J. Lacan, han logrado vincular las nuevas formas del sintoma con
el malestar en la cultura de su época.
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Los conceptos con que fueron renovando la misma, tuvieron en cuenta los sintomas actuales, las formas con que se
iban presentando, a los fines de que el psicoanélisis fuera una practica efectiva, y por lo tanto una teoria a la altura
de la Sociedad en que se desarrolla.

En suma, este deseo de Freud y Lacan, se tradujo en una politica del psicoanélisis, en una politica del sintoma, que
siempre intenta localizar al sujeto y sus modos de lazo social.

Por lo tanto, en principio, surge que el contexto determina la forma del sintoma, y asi ubicar la envoltura formal
del mismo resulta fundamental para la cura. La practica del psicoanalisis, entonces, primero implica inscribir el
sintoma en el lazo social en donde se manifiesta, para luego seguir su huella hasta un limite, que se invierte en efectos
de creacién. En ese recorrido se recortard el acontecimiento, se develara la irrupcién que muestra que no todo es
programable, se verificara la repeticién de una satisfaccién imperiosa y sufriente. En definitiva, se arribard a “hacer”
con lo inconveniente de un real que no cesa de insistir. Alcanzando finalmente una invencién, que conjuga una nueva
narracién con lo singular del goce, en donde el sujeto verifica otra forma de vivir el lazo social.

En este sentido, un texto que Freud escribe en 1908, ilustra el modo en que era sensible al “malvivir” de su época.
En “La moral sexual ‘cultural” y la nerviosidad moderna”, comprobamos su respuesta a los nuevos sintomas que
marcaban el cambio de siglo, el paso del XIX al XX.

En este trabajo, polemiza en torno a las causas del sintoma mas celebre y extendido por entonces: la neurastenia. Al
respecto, resulta interesante sefialar que lo que se denominaba de esta forma en esa época, equivale a lo que ahora se
clasifica como “depresion”.

En ese momento la neurastenia, descripta por un médico norteamericano G. Beard, era el sintoma paradigmatico que
sefialaba el crecimiento y la propagacion de la enfermedad nerviosa como un fenémeno social.

Este psiquiatra que habia introducido el término en 1879, habla de una neurastenia traumatica (producida por
“agotamiento nervioso o sobresalto moral”) que designa un estado —-que sin duda tiene una extrema familiaridad con
los sintomas actuales- caracterizado por fatiga fisica y psicolégica permanente, acompanada de malestares diversos
y variables tales como: impotencia sexual, cefaleas en casco, dispepsias, vértigos, angustia, temores, emotividad,
pérdida de memoria, imposibilidad de concentrarse, abulia, insomnio, etc.

Lointeresantey que puederesultar simpatico, es que este cuadro eraconsiderado por Beard tipicamente norteamericano
y masculino, consecuencia del ritmo de vida vertiginoso y extenuante de los habitantes de la sociedad industrial.

Al poco tiempo la neurastenia, fue muy bien recepcionada en Europa debido a su halo de modernidad.
Es en ese contexto que Freud interviene. Recordemos, que ya habia argumentado contra lo formulado por Beard en
1895, cuando plantea separar de la neurastenia, la “neurosis de angustia”. Luego, en 1908 retomara sus criticas, dando

una respuesta del psicoanalisis al malestar de la civilizacién, y distinguirlo de las otras lecturas que se hacian del mismo.

Asi, polemiza con Binswanger, y Krafft-Ebing, poniendo distancia de ellos porque formulaban lecturas causalistas
afines al higienismo y a la biologizacién del individuo.

En cambio, jqué es lo que formula Freud como factor causal?

En principio, define que “nuestra cultura descansa totalmente en la coercion de los instintos” y que dicha renuncia
pulsional a favor de los sentimientos familiares y del desarrollo de la cultura es el principal factor etiol6gico.

Como subray6 J.A. Miller, lo que impacta es que Freud describe la vida moderna, las fatigas que implica, la

sobreestimulacion, etc. destacando un factor tnico, una determinacién esencial: la monogamia, la exigencia
monogamica.
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Asi, esboza una teoria del goce sexual en la civilizacién, que comprende tres estadios: primero el acceso libre al goce.
En segundo lugar la restriccién del goce, que estd permitido solo con fines de reproduccién. En tercer lugar, el goce
s6lo permitido en el marco del matrimonio monogémico. No deja de tener hoy por hoy algo divertido, pero Freud
con estos argumentos, logra aislar lo que es la neurosis. Es decir lo que es neurotizante: el esfuerzo para hacer existir
la relacién sexual y el sacrificio de goce que ello comporta.

En suma, Freud esboza una teoria del goce sexual como nudo de lo que conforma el lazo social.

Por lo tanto, el énfasis en la exigencia de la monogamia y la regulacién de la vida sexual a partir de la misma, explican
mejor los sintomas de época, ya que como dice al finalizar su texto: “el limitar la actividad sexual de un pueblo,
incrementa en general la angustia vital y el miedo a la muerte, factores que perturban la capacidad individual de goce”.

En conclusién, cuando Freud dice que hay sintomas sociales, situando el matrimonio como un sintoma social, esta
vinculando (la neurastenia, la depresion, etc.) las nuevas formas del sintoma con el problema del goce, como fenémeno
repetitivo a satisfacer. Es decir, en términos lacanianos, con lo real que insiste, que no cesa de no inscribirse.

Este imposible, es lo que condiciona que cuando se establece una relacion, serd siempre una relacién sintomatica. En
otras palabras, no hay vinculo que no pase por la via del sintoma.

Desde esta perspectiva, la orientacién lacaniana nos pone frente a una nueva lectura del “malestar en la cultura” y de
la relacién entre el superyo y el sintoma.

En principio, el momento freudiano del psicoanalisis fue el momento de la queja por el derecho a gozar, relacionado
al reino de un orden social autoritario, jerarquico, reglamentario, incluso disciplinario y en el que el psicoanalisis
estaba en una situacién donde se esbozaba como “resistencia” y reverso de este discurso. Preconizando la liberaciéon
del deseo, la salud por la pulsion.

Era la época, como explica Miller, en que la que la insercién social se hacia primordialmente por identificacion
simbélica. Ahora estamos en la época en la que el Otro ya no existe, donde no se encuentra un Ideal del Yo consistente
que ordene las identidades sociales. Sino que su cara gozante, el superyo, ha tomado la forma de lo definido por Lacan
como el ascenso al “cenit social” del objeto a. Esto significa, que la insercién social se hace menos por identificaciéon
que por el goce. En otras palabras, la situacién actual se caracteriza por un nuevo imperativo superyoico, una voz que
llama a ser “todos consumidores” y ordena la relacién social.

Pero, este universal que empuja a la satisfaccién, a su vez produce una realidad dominada por la falta en el gozar. Es
aqui donde el sintoma es la consecuencia de la imposibilidad de estructura del sujeto para lograr una satisfaccion plena.

Justamente es lo que, Lacan, afirmaba en los 70 en “Television”: que la intrusién del objeto plus de gozar provoca un
nuevo sintoma en la civilizacién.

2) Sintoma y lazo social
Como Freud lo muestra con su ejemplo de la monogamia, no hay nunca el buen goce. Una manera de poder entender
esta idea, es partiendo de que en el nivel de las pulsiones parciales, de su satisfaccién no es evidente el campo del

Otro, la cultura, el lazo social. Es que las pulsiones parciales se satisfacen en su recorrido en forma autoerdética.

Miller lo esquematiza del siguiente modo:
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Explicando que por eso Lacan sittia el objeto a en la interseccion entre ambos campos: si se mira del lado Pulsiones
Parciales, el objeto a, es goce. Si se mira del lado del Otro, es sentido.

Con lo cual, el objeto a es aquella parte del goce de las pulsiones parciales que se puede involucrar en la cultura.

Hay que recordar, que no es todo el goce, sino que el objeto a, es la parte elaborada por lo simbdlico, luego de la
pérdida de Das Ding.

Das Ding - > a
Es decir, la pérdida de Das Ding (la Cosa) deja como efecto un plus de gozar.

Esta operacion fundamental que Freud denomina “Juicio de atribucién”, la describe en su trabajo de “La negacién”
(1925). Asi, mediante este paso llama la atencién sobre un punto esencial para entender la constitucion y las paradojas
de la cultura y el lazo social. Freud sittia como condicién previa, un vacio, un hueco, la pérdida de Das Ding y luego
la afirmacion del rasgo unario, y la presencia del objeto plus de gozar.

En este sentido, existe la comprobacién clinica de la falta de la Behajung, de la atribucién primera, es el caso de la
esquizofrenia.

De esta manera, surge el llamado esquizofrénico como el sujeto que no estd enganchado en ningtin discurso, en
ningtn lazo social. Es el grado cero del lazo social, o como lo formula J. A. Miller: todos los discursos, lo universal del
delirio, el lazo social, sélo son concebibles sobre el esquizofrénico, a partir de su posicién subjetiva fuera del discurso.

Al respecto estudiando los fenémenos psicéticos en el presidente Schreber, Freud planteé diferentes modos en que el
sintoma es un ensamblaje como respuesta a la disyuncién radical entre las palabras y los cuerpos.

Asimismo, la pérdida de Das Ding, establece el principio mismo del vinculo social neurético, que tiene como
fundamento la demanda. La demanda al Otro por el objeto que contiene, o el hacerse demandar por el Otro el pago
de la deuda que se le debe. Es lo que ha llevado a decir a Lacan que la neurosis depende de las relaciones sociales.

Desde esta misma perspectiva, frente a este vacio como real topolégico, el sintoma es nuestro recurso para saber que
hacer con el Otro sexo, por cuanto carecemos de una férmula de la relacion sexual entre los seres sexuados.

En conclusién, con estas definiciones que acenttian la vertiente libidinal, pulsional del sintoma, arribamos a un
hallazgo ético fundamental de Freud, luego mas acentuado por la lectura de Lacan, que el sintoma es por un lado,
algo que impide que las cosas marchen que se atraviesa al sentido que tenian las mismas y por otro, que facilita la
vida del sujeto.

Clara Schor- Landman

A mi me interes6 que el motivo del encuentro es “La clinica analitica hoy”. No s6lo el sintoma y el lazo social porque
creo que la clinica analitica hoy es la manera de cuestionar o de estar interpelados como analistas en la actualidad.

Recuerdo que no hace tanto Jorge Alemén pregunté: “;qué porvenir para el inconsciente?”
Ya Miller, a propésito de este encuentro preguntd: “;qué nueva alianza vamos a hacer del psicoanélisis con el tiempo
presente?” y creo que son preguntas que estan sobre el fondo de coémo vemos hoy o como podemos llegar a acercarnos

a lo que se podria llamar la realidad social contemporéanea.

Por eso me importan los dispositivos y me importa el lugar del dispositivo analitico en la clinica analitica hoy, los
sintomas y los lazos sociales.
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Diria que lo social actual tiene su fuerza pero también tiene paradojas, antagonismos, contradicciones y que en ellas
los sintomas y los lazos sociales estdn en consonancia.

Si tenemos que resaltar un rasgo de esta consonancia serian los consumos. Digamos que hoy los rasgos de los sintomas
estdn mas cerca de los consumos que de las identificaciones simbélicas y que es algo que tenemos que tener en cuenta
hoy para los que nos consultan, qué clinica hay cuando flaquea la identificacion simbélica.

Yo quise tomar una pequena vifieta clinica y luego de ella traer unas hipédtesis para conversar con Jorge Aleman.

La vifeta la llamé “Una pesadilla apremiada”. En realidad quien la llamé asi fue un paciente, un paciente llamado
Juan que es publicista de profesién y que un dia se habia inscripto en un concurso que si lo ganaba él decia que
significaba el salto al primer mundo. Pero tenfa que presentar un spot publicitario de un minuto, para concursar, que
se llamaba “El joven moderno”.

Pasaban los dias, él decfa que tenia mil ideas y no le salia nada y el tiempo de la entrega se precipitaba. A propésito
de esto y en ese tiempo, Juan sofi6 una licuadora gigante que en ella caian ingredientes: un hombrecito pequefio y
palabras: desborde, diversion, intensidad, éxito, sexo, droga, gritos, risas, ruidos y velocidad. La licuadora mezclaba
todo y sale un liquido verdoso que pasa a ser una bebida que alguien la toma con sumo placer.

Sin embargo es el momento de la angustia y el asco que lo despiertan. La angustia lo fuerza a localizar un punto
crucial: el final de cada produccién publicitaria, costumbre de hacer una fiesta, un dia de fiesta donde todo era via
libre, todo permitido para distenderse del trabajo y festejar. Momento que el esperaba, imaginaba con entusiasmo y
picardia, del que participaba pero después no lo soportaba. “Me vuelve loco, me excede pero es parte del trabajo, no
voy a ir mds o voy a ir un rato”. Y para su sorpresa reconoce que en sus cavilaciones el utilizaba una y otra vez esas
palabras del suefo que fueron a para a la licuadora.

Diversidad de goces, podriamos decir, todos mezclados y posibles de ser tomados en un solo trago. Sin embargo Juan
decidio: “De este suefio horrible voy a sacar el spot, me las voy a arreglar”. Y de hecho se las arregl6 porque gano el
concurso con la transformacién de algo de su intimidad en una produccién publicitaria.

Para finalizar él dice: “Con esa porqueria alcancé lo que buscaba y la pesadilla fue premiada”.

Tomé este recorte porque me parecié que paradojalmente convergen en él dos formas de lazo social: el dispositivo
analitico y los dispositivos de consumo, que cuentan con la publicidad como instrumento privilegiado.

Digo convergencia paradojal en las que discurren los interrogantes que planteaba anteriormente: “;qué porvenir
para el inconsciente y qué nueva alianza del psicoanalisis con el tiempo presente?”.

Para concluir lo llamé un comienzo de respuestas y lo llamé: retorno al porvenir. Recordaba que la historia del
psicoanalisis nos demuestra que no es la primera vez que al psicoandlisis y a los analistas nos concierne un retorno
al porvenir; considerar la l6gica del tiempo, del acto y el futuro anterior. Quizés cada encuentro es una propuesta de
cefiir estos temas y por eso los queria traer. A propésito de lo cual queria recordar algo que hace muchos afios sefial6
Althusser respecto del periodo que Lacan denominé “retorno a Freud”: “No se trataba de ir al origen, al pasado sino
por el contrario como sabemos fue una modalidad razonada de construir para el futuro”.

Retorno a Freud fue extraer una formalizacion 16gica alrededor del descubrimiento freudiano del inconsciente.
Formalizacién 16gica compuesta de un método y una practica articulados por una conceptualizacién donde anclan,
segun Freud, los secretos del psicoanalisis. Su espiritu riguroso pero extravagante y a veces escandaloso respecto de
los discursos hegemonicos de cada época dieron su prueba. Lacan no solo extrajo una formalizacion légica, dirfa que lo
acompaii6 de una politica ttil para distinguir lo fundamental de lo accesorio y saber cambiar el movimiento cada vez.

Es por eso entonces que dejo sobre la mesa para poder pensar aquello que hace mucho tiempo Jorge Aleman nos
dijo: “;Cémo construir una arte narrativa especifica del siglo XXI que lo ubique al psicoandlisis de manera decisiva?”.
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Osvaldo Delgado

En principio quiero tomar algo de una novela que fue publicada hace muy poco tiempo: “Los hijos del mar” de
Mariela Ruibal. Se llama “Los hijos del mar” porque tiene que ver con los vuelos de terror de la dictadura militar y
los asesinatos en masa que se realizaron en nuestro pais arrojando a muchos compafieros al mar.

Voy a leer un pequefio parrafo: “Hacia dos meses Florencia habia encontrado a su hermano, el hijo de Paula y
Ernesto, apropiado por uno de los genocidas. Se encontraron en la casa de las Abuelas de Plaza de Mayo Ernesto,
Florencia y un muchachito diminuto que miraba el piso, muerto de vergiienza ajena y muerto de miedo. Cuando
pudo levantar la vista unos ojos claros igual a los de Florencia, igual a los de Paula fue la prueba més contundente,
aun més que el ADN, de su pertenencia a la familia, a esta nueva familia.

Ernesto habia soportado la desaparicion de su mujer y de un montén de compaifieros. La paternidad en soledad y en
el exilio y el agujero de un hijo que no encontraba, sabiendo por testimonios que Paula lo habia parido en cautiverio
con una estoicidad y un aplomo de un budista oriental.

Alli, en esa sala de las Abuelas, rodeado de las fotos de sus compafieros y de su mujer, del afecto incondicional de
su hija amada, Florencia y de este encuentro con su tinico hijo varén buscado y atesorado, llor6 por primera vez en
publico.

Estando en México habia llorado casi todas las noches, esperaba que Florencia se durmiera y sélo, en su cuarto, se
entregaba a la nostalgia y la melancolia sin ataduras. Desde que lleg6 a Buenos Aires y se enteré que Paula habia
dado a luz, la busqueda de su hijo puso fin a las largas noches, recuerdos tristes, le devolvié el vigor y agregé un
nuevo sentido a su vida. Y alli con sus dos hijos en los brazos y el peso del pasado mostré toda la emocién de un
hombre que am¢6 y ama.”

Voy a tomar como referencia para abordar el tema del argumento del amor como argumento para la pasién por lo
real. Y tomo como referencia, van a ver por qué, Bodas de Sangre de Federico Garcia Lorca.

Lo que ahi Garcia Lorca nos cuenta no es el amor como limite a la pasién de lo real, no lo es. No es Eros poniendo un
limite a Tanatos. No es el fracaso de Eros tampoco. Es Tanatos desencadenado con el semblante de Eros. Es Tdnatos
sin semblante. El amor como un semblante devaluado y amor como tratamiento de la falta y de la castraciéon no lo
hallamos.

El fragmento de un discurso amoroso Roland Barthes dice que “celos es un sentimiento que nace del amor y que es
producido por la creencia de que la persona amada prefiere a otro”. Pero en esta obra, Bodas de Sangre, se presentan
claramente las tres preguntas centrales que formula Denis de Rougemont en “Amor y Occidente”:

1- ;Por qué preferimos cultivar en el amor una pasién que conduce a la muerte y se opone radicalmente al sintoma
matrimonio?

2- ;Por qué preferimos el amor mortal al amor feliz puramente fisico de los orientales?

3- ¢Por qué se compara con tanta frecuencia la pasién amorosa con la exaltacién amorosa?

Son a su vez figuras del llamado Amor Puro de Jacques Lebrun, en el texto homénimo. Un amor incondicional cuyo
altimo criterio seria el rechazo de toda recompensa, un amor que encontraria su goce en la ruina de todo goce y
ocasionarfa junto a la pérdida de si la pérdida del amor e incluso la pérdida de Dios.

La novia, en Bodas de Sangre, que es una Antigona que no lo es, hace del ideal del amor el argumento de la tragedia.
Si Antigona lleva hasta el limite la realizacién de lo que se puede llamar deseo puro, el puro y simple deseo de muerte

como tal, ella encarna ese deseo. Dice Lacan en el seminario 7, la novia en Bodas de Sangre presta su cuerpo como
ardid mortifero.
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(Quién es Leonardo? aquél que se habia casado con otra, sino un obsesivo guiado por el perjuicio al tercero y la
valoracion del objeto s6lo cuando esta a punto de perderlo revelando, como buen obsesivo, que no esta nunca a la
hora, versién del amor al padre.

(Quién es la novia? Sino aquella histérica que bajo la mascarada del amor se sacrifica al estrago, consumirse como la
madre sosteniendo al mismo tiempo la impotencia paterna.

(Quién es el novio? Sino aquel que esta absolutamente encadenado al deseo mortifero de su propia madre. Es un
Hamlet con una escena sobre escena. En la manifiesta, en la escena manifiesta el orgullo herido del novio, el amor
perdido; y en la otra escena su padre y su hermano muertos por la familia de Leonardo y a donde lo lanza la madre.

Si no hay relacién sexual, en el sentido de Lacan, si existe el amor como encuentro, como consonancia inconsciente y
también como homenaje a la vida.

Federico Garcia Lorca, republicano, nos ensefia el por qué tenfa y tiene tanta consistencia la consigna franquista
“Viva la muerte”.

Nos lo ensefi6 Freud:” Los seres humanos primordialmente se satisfacen dafidndose y dafiando a otros”.
El amor es “Viva la vida” y es un rotundo no al imperativo de la pulsién de muerte.

Esta obra es una tragedia porque el hijo le dice si al sacrificio. Es el hijo como carne de cafién en palabras de Francois
Regnault. Este no al sacrificio del hijo hace que la tragedia desaparezca.

La apuesta como sociedad para nosotros es un proyecto de liberacién sin sacrificios, sin desaparecidos, con sagacidad
politica. Como psicoanalistas es nuestro deber ético hacerle la contra a esa satisfaccion mortifera. Si en palabras de
Oscar Masotta: “El hombre estd estructurado como un chiste”, brindemos por la vida como comedia.

Jorge Aleman

He hecho un esquema en la pizarra.

Sintoma Sintoma

real simbalico real simbdlico
[ | | |

significante gocs

Hay diversos periodos, diversos momentos en la ensefianza de Lacan. Siempre insisto mucho en mis seminarios que
es propio de la ensefianza de Lacan que ningtn periodo supera al otro, que ninguno deja atras a otro. La ensehanza
de Lacan esta construida de tal manera que parece decir siempre lo mismo y parece decir siempre lo contrario, y hay
que soportar esa tensién, como también hay que soportar que nada quede atras. Por lo tanto solo con fines didacticos
para pensar con ustedes, y en este caso de manera redundante porque ya mis compafieros han dicho cosas muy
importantes, la relacion entre sintoma y lazo social voy a mostrarles lo que me parece que puede ser un contraste
relevante entre la primera ensefianza de Lacan y la tiltima ensefianza de Lacan. Pero siempre haciendo la salvedad de
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que no se trata de un tiempo que supera al otro, no se trata de que alguien pueda argumentar por ejemplo:” Ah, pero
eso pertenecia a la primera época y ahora estamos argumentando desde la tltima, entonces queda cancelado”. No,
no hay ese tipo de dialéctica en la ensehanza de Lacan y hay que soportar la tensién entre distintas secuencias. Pero
también sefialar sus diferencias. Entonces ustedes van a ver que hay un esquema donde entre lo real y lo simbdlico
estd el significante.

En ese caso estoy haciendo referencia a un primer tiempo de la ensefianza de Lacan, la relacién entre lo real y lo
simbdlico es una relacién de conjuncién.

El significante que esta en la Iinula que vincula a los dos conjuntos muestra la conjuncién entre lo real y lo simbdlico.
Es decir, que aunque lo real se sustrae, que aunque lo real no puede ni deja que se capture lo simbdlico hay formas
distorsionadas que tiene lo real de comparecer en lo simbdlico. Por ejemplo: el trauma es una manera en que lo real
aparece en lo simbélico. La pesadilla es una manera en que lo real aparece en lo simbélico. La angustia es una manera
en que lo real aparece en lo simbdélico. La alucinacién es una manera en que lo real aparece en lo simbélico.

Es decir, que si pensamos la relaciéon entre lo real y lo simbolico desde la mediacion significante vemos diversas
modalidades de comparecencia de ese real imposible que suspende transitoriamente su imposibilidad y de modo
contingente aparece en lo simbélico.

Yo creo que hay muchas cosas en el primer tiempo de la ensefianza de Lacan que se dejan conjugar desde esta
l6gica, en donde el inconsciente es, precisamente, un saber hacer con ese real que a la vez se lo sustrae, como nos han
explicado de diversas maneras mis colegas.

Ya aqui hay mucho para sorprenderse, por empezar un lazo social no se hace solo entre cosas objetivables, eso ya es
una gran subversion.

Un lazo social no es una relacion entre sujetos y objetos, ni una relacién entre sujetos, ni siquiera es una relaciéon
construida por lo simbélico.

Un lazo social se hace, y éste ya es un desafio con respecto a otras teorias, desde aquello que se sustrae. Lo que
inventa el lazo social es lo que se sustrae al lazo social. Lo que provoca el lazo social es la imposibilidad.

El lazo social es producto de una falla, es producto de una brecha; no somos hijos de un pacto, somos hijos de una falla.

No advenimos a un pacto simbélico, un lazo social no es una relacién contractual; es, en primer lugar, una respuesta
a algo que se sustrae, a algo que falla, a algo que no se deja atrapar.

Asi que ya tenemos una cosa en el primer tiempo de la ensefianza de Lacan que, a mi manera de ver, es bastante
apasionante desdeel punto devistaintelectual que es queellazo, el vinculo estd construido entre términos heterogéneos,
entre un término que siempre se sustrae y algo que se organiza en relacién a la sustracciéon. Dicho de otra manera si
nos preguntaran que es lo que tienen en comin los seres hablantes tendriamos que decir: la imposibilidad. Qué es lo
que tienen en comun los seres hablantes: la no relacién. Y por eso mismo hacen vinculo, para responder a la relacion,
a la imposibilidad, y esto es verdaderamente un modo absolutamente distinto, les aseguro, de pensar lo social.

Lo social siempre se piensa desde el grupo, desde la suma de agentes, desde las relaciones contractuales, desde la
interaccion entre los unos y los otros, pero aqui hay un desafio de pensar lo social desde lo que se sustrae, desde lo
heterogéneo, desde lo que no comparece pero que sin embargo distorsiona todo el &mbito simbélico. Porque, como
dije antes, ese real que es imposible a la vez contingentemente suspende su imposibilidad y aparece en lo simbélico
despertdndonos en el trauma o en lo ultra claro en un suefio o en la nitidez de la pesadilla o a través de una voz en
la alucinacién auditiva, etc.

Entonces hay un primer tiempo de Lacan en donde el resto, lo heterogéneo real, sin embargo, siempre encuentra una
forma mediante el significante de articularse a lo simbdlico.
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Tengan en cuenta que la ensefianza de Freud y de Lacan fueron conjugadas en tiempos en donde todavia los proyectos
de emancipacién eran pensados, vamos a decir, en légicas totalizantes. Tanto la marca hegeliana de los pueblos que
se reencontraban al fin de la historia con el saber absoluto se habia transferido al campo marxista bajo la idea de,
también, una desaparicion de todos los antagonismos y de todas las tensiones constitutivas en el comunismo.

Sin embargo ya en esta primera teoria de Freud y formulada y formalizada por Lacan, la presencia del resto, la
presencia de lo real imposible nos muestra que no hay proceso histérico que elimine la heterogeneidad, que pueda
absolver el resto, que pueda verdaderamente borrar esta tensién entre lo real que se sustrae y lo simbélico.

Hay mucho en esta primera época de la ensefianza de Lacan, por ejemplo cuando yo era joven y veniamos a este
aula se discutia como para Hegel habia los llamados “pueblos sin historia” y para Marx “el lumpen proletariado”.
(Qué eran esas dos operaciones? Restos que no se sabia donde situar porque se trataba de objetivar todo el proceso
dialéctico.

Aqui, en esta teoria serfa al revés: esos restos, el lumpen proletariado o el pueblo sin historia, que por cierto América
Latina estaba fuera de la historia, serfan precisamente el lugar en donde se decide si van a ser o la escoria o el resto
fecundo que causa el deseo.

Asi que hay mucho, mucho en ese primer tiempo en la ensefianza de Lacan si uno empieza a tomar esta disciplina
de no pensar los procesos en términos de dialéctica objetivantes sino si uno aprende a que siempre en la constitucién
de todo lazo interviene algo que es heterogéneo a ese mismo lazo. Esto ya es un cambio de disciplina y un cambio de
orientacion intelectual muy importante.

Hay muchisimas cosas mas, por supuesto, en es primera ensefianza de Lacan en donde insisti en la conjuncién entre
lo real y lo simbdlico.

Ahora, en la dltima ensefianza de Lacan hay una disyuncién mds que una conjuncién. Si en cambio inscribimos el
goce como lo vemos en el grafico que entre lo real y lo simbdlico existe una disyuncién.

En ese caso, y fue la insistencia de Lacan en los tltimos afios, lo real aparece desabonado de las posibilidades a las
que lo simbdlico se abre, la famosa férmula del sintoma escrito con h : sinthoma.

Es una operacioén tipicamente lacaniana, con una grafia y con una palabra arcaica cambia el sentido de la palabra
sintoma. El sinthoma con - h - por ejemplo se caracteriza por estar desabonado del inconsciente.

Se va haciendo cada vez mas persistente en Lacan la idea de que a lo real no lo alcanza lo simbdlico. Que lo real no se
deja, no solo, atrapar por lo simbdlico sino que empieza a mantenerse en una exterioridad sin ley en donde no es puede
operar con lo simbdlico sobre lo real. Esto es mucho mas inquietante, Lacan llega a decir que “tratar de cambiar a lo
real a partir del pensamiento es el colmo de la debilidad mental” y por la tanto empieza a surgir en Lacan una serie de
escrituras que precisamente se afanan en resolver este tema.

En esa perspectiva surge un nuevo problema. En el primer tiempo de la ensefianza de Lacan el sintoma es el lazo
social porque, efectivamente, el sintoma no tiene otro lugar para aparecer que en la estructura misma del lazo social.
Mientras que en esta tltima etapa de la ensefianza de Lacan donde lo real estd en disyuncién no hay lazo social. En
todo caso hay que ver si de manera contingente se lo puedo construir. Por eso en Lacan es tan importante, en esta
altima ensefanza, el término autismo y el término debilidad mental.

Debilidad mental para Lacan no quiere decir ser tontos, se puede ser muy inteligente y estar en debilidad mental.

Debilidad mental quiere decir que para Lacan no hay ningtin saber acerca de qué hacer con lo real, debilidad mental
quiere decir que en el inconsciente no hay ningtn saber acerca de que hacer con lo real que afecta al ser parlante.
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Lacan lo dice de otra manera: “Existe el psicoandlisis porque no hay ninguna ciencia de lo real”. Hay ciencia de lo
real en el sentido de la fisica, de las matematicas pero no del real que afecta al ser parlante, del real que afecta al ser
parlante no hay ciencia alguna”.

Por lo tanto la epidemia propia de la época es la debilidad mental, es la debilidad mental porque es una época en
donde en efecto las practicas simboélicas no pueden con lo real. Y hay unos catalogos impresionantes de Lacan donde
no se salva nadie: Freud es un débil mental, Marx es un débil mental, Platon era un débil mental.

Esta debilidad mental se puede conjugar con la formula de Heidegger: “La ciencia no piensa”. ;Qué quiere decir
que la ciencia no piensa? Es una sentencia de Heidegger del texto Qué significa pensar, no que no pueda planificar y
calcular sobre todo ente. No que no pueda construir y distribuir y logificar y matematizar y planificar a los objetos.

La ciencia no piensa en el sentido de que no puede, verdaderamente, darle ningtn lugar al sujeto. Es en este mismo
sentido de la ciencia no piensa que Lacan habla de la debilidad mental cada vez més epidémica en la medida en que
la técnica, que vamos a decir que es la torsién que la ciencia toma en la l6gica cultural del capitalismo tardio, se hace
con toda la realidad.

Por eso podran ver con respecto a lo del lazo social en la época de la debilidad mental una de las claras sefiales de su
ausencia, no un sintoma.

Por ejemplo: libros de cémo ser padre, coémo ser hijo, coémo ser novio, cémo morir, cémo estar aqui, es decir ya nada
se sabe, no hay nada que venga ni de ninguna tradicién, ni de ningtn legado, ni de ninguna interpretacién, ni de
ninguna historia, ni nada se ha aprendido en la propia historia personal.

Las epidemias que recorren pueden llamarse ataques de pénico, depresiones segtn las oscilaciones del mercado
farmacolégico, pero su verdadera sustancia es la debilidad mental, porque en el sujeto no hay nada que permita
anudar lo que estd padeciendo, que no es un sintoma, al inconsciente. S6lo si lo anudara al inconsciente seria un
sintoma. Se manifiesta como dolor propio de la debilidad mental, como padecimiento propio de la debilidad mental.
Ya nadie sabe quien es.

El cine norteamericano dltimo tiene muy claro que la ley se ha retirado de la ciudad, tiene muy claro que ningtn
semblante simbdlico funciona, tiene muy claro que ya ninguna historia anterior informa de nada y los mafiosos
italianos, los malos de siempre ya tampoco son nada al lado del terror desatado por este malo de la pelicula que
tampoco quiere nada. Hay un acto trascendental en la pelicula donde quema una montafia gigante de délares, eso
ya es muy serio. Un terrorista que quema millones de délares con la risa del Guasén, que ademas su padre porque lo
veia muy triste le dibujé con un cuchillo una risa en la cara. Asi que pueden imaginarse de donde procede la criatura.
Pero el fiscal que era una excelente persona termina siendo un monstruo y Batman mismo empieza a comprobar que
tal vez él sea un monstruo como ese al que él persigue. Finalmente estan todos en la excepcién. Todos ya estan fuera
de la ley. Uno es el gran vigilante de la noche, el otro es el Guasén, nadie es lo que es y nadie puede transmitir nada
desde ningtn vinculo.

Es algo que va anticipando el cine a través de rafagas y una de las pruebas de este desconcierto propio de la debilidad
mental son dos actitudes que, por ejemplo, uno puede encontrar actualmente en la filosofia italiana y son referidas
al mismo tema.

Para unos la red, el famoso Internet, la secuencia de Toni Negri, Hardt, lo que llamamos el trabajo inmaterial, el
trabajo cognitivo es decir no el trabajo industrial fordista, en donde eran visibles las producciones sino el trabajo
actual en la red, va a llegar un momento que por su propia inmanencia va a transformar el capitalismo mundial
porque va a lograr romper la logica de la propiedad privada. Es decir, va a haber un momento donde las relaciones de
produccion engendradas desde la red, si alguno ha leido Imperio, alguno de los libros de Negri ésta es la expectativa
de ellos, ven en la red la posibilidad mas o menos semejante a la que veia Marx en el capitalismo y en el desarrollo de
las relaciones sociales de produccion. Ellos creen que los vinculos de la red en su inmanencia van a tener tal potencia
de transformacién que en algiin momento va a aparecer una multitud que no esta controlada en la 16gica del capital
y la propiedad privada.
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En la misma ciudad hay otro filésofo que en cambio piensa que los cerebros adaptados a la red van a empezar a
explotar todos porque asi como los industriales habia un momento donde tenian que calcular como destruir a la masa
muscular de sus obreros, va a haber un momento donde también la produccion en la red va a tener que hacerse cargo
de la notificacién de que mucha gente esta explotando porque esta en un limite acerca de los datos que recibe y todos
estos sintomas de depresién, panico, etc. No son otra cosa que el efecto de la competencia que se exige para estar todo
el tiempo como asalariado dentro de la red.

Ven como hay dos caras, esto para mi encierra uno de los vectores para pensar el problema de la debilidad mental
en Lacan. Como hay dos caras de la misma cuestion referido al mismo ambito de la experiencia y en sentidos
absolutamente distintos, pero que nos muestra muy bien un “no saber que hacer con”. Porque en un caso serfa la
propia red, no hay que hacer politica, no hay que construir nada, la propia red en su propio movimiento va a generar
a la multitud por si sola. Claro, es una suposiciéon por lo menos curiosa. Y en el otro caso es al revés, habitar en la red
lleva a radicalizar el no saber a unos limites, por eso hace muchos afios atras habldbamos de un decir menos tonto,
era una declaraciéon de humildad. La expresion esta tomada del propio Lacan, dice “Toto toma nota, la tontologia”.

Es muy enigmatica esta frase, desde luego pero él habla de un decir menos tonto que el de la ciencia, el de la religion
y el de la filosofia. Como el desafio, segtin mi interpretacion es el desafio para el psicoanalisis.

Porque ;qué es lo que pasa a este real del segundo tiempo de la ensefianza de Lacan, a este real autista, a este
real, vamos a decir que no estd como en el primer tiempo de la ensefianza bien enganchado de lo simbélico? ;Qué
discursos mas concurren? ;Cuél es el otro discurso que, ademds de la red, se dirige a ese real en este tiempo histdérico?
Lo pregunto. ;Cual es el discurso que el propio Lacan profetizé que iba a triunfar?

La religion, efectivamente. El problema es que no se puede, como algunos psicoanalistas conservadores, lamentar
el desastre del capitalismo, de la economia liberal, del individualismo y sofiar con algtin retorno del padre. No va
a haber retorno del padre. No hay retorno del Edipo. No va a haber el retorno de un lazo social semejante al que
concibié Freud desde la estructura edipica. Eso es hacer una descripciéon apocaliptica del capitalismo actual que
esconde muchas veces una nostalgia del padre.

Hay que afrontar las cosas como son, por eso esto de la debilidad mental me parece que es mas coherente, no se trata
de pensar que rapidamente va a poderse reestablecer una figura simbdlica que logre volver a poner a lo real en su
sitio. Y por otro lado hay que saber que hay un discurso que esta preparado desde tiempos inmemoriales para ir a lo
real. Para trabajar sobre aquello no puede desde si mismo generar ningtin lazo social, que es precisamente el discurso
de la religion. Es uno de los temas del psicoanalisis, es decir, como va a operar el psicoanélisis con lo real sin caer en el
sentido religioso que estd preparado a través de las vocaciones, las inclusiones, las nuevas iglesias, las nuevas sectas,
las nuevas prédicas para llegar a todos los lugares donde el lazo social se ha roto.

Espacio de preguntas y conversacion 5 de agosto de 2008

Guillermo Belaga

A mime interesa, Jorge, lo que sefialaste en relacién a que la ensefianza de Freud y Lacan fue construida en una época
donde los procesos emancipatorios eran hechos en términos totalizantes, y estuve leyendo a Laclau y me parece
que cuando él plantea un debate con Zizek en relacién a la cuestion del populismo, que me parece algo bastante
importante para nosotros, justamente Laclau, que me parece que es un gran lector de Lacan, plantea algo similar
en relaciéon a que siempre hay un resto y como que el sintoma seria esta cuestién que vos planteas: o el lumpen
proletariado es una basura o un sintoma, y toma el sintoma a diferencia de lo universalizante de la lectura de Zizek.
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Osvaldo Delgado

Interesante es la referencia del desafio que tenemos: Cémo operar el psicoandlisis con el discurso religioso en tanto
no advenga él mismo como discurso religioso, el mismo psicoanalisis.

Jorge Aleman

Hace muchos afios dije que el psicoanalisis tendria que ser un sintoma en la izquierda. Siempre he sostenido esto y
de hecho me permito nombrar uno de los dltimos textos que he escrito que se llama “Aproximacién a una izquierda
lacaniana”. No digo que seidentifique alos proyectos deemancipacién pero digo que el gran momento del psicoanalisis,
donde hizo verdaderamente valer su efecto de verdad, es precisamente cuando atravesé transversalmente con una
logica distinta a los proyectos de emancipacion. Desde luego no esta en nosotros que ahora surjan los proyectos de
emancipacién para asi nosotros recuperar nuestro efecto de verdad. Pero sin embargo, y es lo que sostengo en lo
de la izquierda lacaniana, yo creo que hay cierto marxismo que bien podria hacer su duelo después de la derrota a
escala mundial de los afios 70" con el psicoandlisis. Porque estoy convencido de que la teorfa de la ideologia puede
ser repensada toda desde el fantasma psicoanalitico. Es més, yo pienso que fantasma propiamente es cuando estamos
en la cura analitica, sino es ideologia. Lo que pasa es que es una ideologia construida con una légica no como la que
pensaba Marx o Hegel sino como la piensan Freud y Lacan. Pero, bueno, ese es un trabajo que estoy tratando de
desarrollar. Y con respecto a lo que dice Guillermo si efectivamente Laclau, que ademds es un compatriota nuestro
que vive en Inglaterra, ha leido esto. Yo tuve la oportunidad de hacer un debate con él en la EOL y le dije, esta ese
debate publicado, algo que ya le han dicho otros, que su teoria de la hegemonia es muy interesante descriptivamente
pero no en normativa. Yo creo que la teoria de la hegemonia de Laclau es fantastica desde el punto de vista lacaniano
porque él explica como esta el resto, o bien puede ser una escoria como dice Lacan o bien transformarse de golpe en el
elemento que hace el semblante de universal y por lo tanto organiza una cadena de equivalencias. Pero eso puede dar
lugar para explicar a Berlusconi como para poder explicar..., quiero decir no tiene en si mismo eso una orientacion.
Por eso creo que Laclau es un poco reticente a hablar de goce. Los filésofos lacanianos hablan de real pero no hablan
de goce porque el goce tiene un problema de otro orden, que es el que conocemos nosotros en la clinica, que es que las
cosas no van tampoco nunca para el lado que uno quiere que vayan. De todas maneras siempre es muy interesante
para los propios psicoanalistas que haya pensadores que hayan hecho valer a Lacan en una orientacién nueva.

Clara Schor- Landman

Siguiendo con tu trabajo de izquierda lacaniana hay dos posturas algo fuertes: que Lacan fue aquel que trajo o aquel
que postul6 la materialidad de una praxis de lo real imposible. Con lo cual esto ;cémo queda en eje con el tema del
riesgo que hay con el discurso religioso?

Osvaldo Delgado

La historia del psicoandlisis en Argentina presenta la siguiente caracteristica: hay una relacion directa entre gobiernos
dictatoriales o con democracias restringidas y prevalencia en el campo de la salud mental de teorias neurofisicas,
neurolégicas, psiquiatrias organicistas. En cada periodo donde se producia una apertura democratica habia
un espacio para el psicoanalisis. Es una relacién absolutamente directa. Si ustedes estudian historia del siglo XX
argentina es exactamente asi, todo el siglo hasta los 90". En la década del 90" ocurre algo que es absolutamente inédito
con respecto a lo que ocurri6 a lo largo de todo el siglo. Encontramos un régimen democratico y al mismo tiempo
encontramos la instalacién masiva de las terapias alternativas, la instalacién masiva del mercado psicofarmacolégico
y un acorralamiento del psicoanaélisis con el surgimiento de distintos tipos de terapias alternativas, novedosas, new
age, etc, tanto en la ensefianza, en los postgrados. Aparecen postgrados absolutamente insdlitos por ejemplo en
esta facultad que siempre tuvo un sesgo psicoanalitico muy fuerte. Empieza a aparecer en todo tipo de terapias
alternativas nuevas terapias. Nuevas terapias es un chiste porque en realidad son pre-freudianas, ya que Freud las
habia declarado caducas.

Pero, bueno, hay una capacidad del capitalismo de recrearse a si mismo muy interesante, por eso hay cierta operacion

de Marx fracasada porque el capitalismo tiene esa capacidad de potenciarse a si mismo. Y, efectivamente, la década
del 90" en la republica argentina asistimos a este fenémeno que es absolutamente inédito. Es correlativo a nivel
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mundial con el triunfo del neoliberalismo, es correlativo en la reptblica argentina de la instalacion fuerte de los
ideales del neoliberalismo, y digo ideales porque efectivamente funcionaron incluso como tales, y un intento de
acorralamiento del psicoanélisis. Esto perdura, persiste en los comienzos de este siglo pero ya empieza a notarse la
gran estafa. Las terapias alternativas que las ofrecian en las obras sociales, soluciéon rdpida de los sintomas y por lo
tanto conseguian los contratos de trabajo, incluso muchos colegas tenfan que sacar de su curriculum que se formaban
en psicoanalisis y que no aparezca la palabra Lacan en ninguno porque sino no conseguian trabajo, esto empieza
a producir que aquello que era presentado como que le iba a asegurar ganancia a la empresa porque la gente se
recuperaba en términos de tres meses y en tres meses podia volver a la cadena productiva, se encontraban con un
desplazamiento del sintoma y a los tres meses esa misma persona volvia a pedir consulta. Entonces empiezan a
fracasar en la promesa que habian hecho, en la gran estafa que habian hecho y empieza a producirse respecto del
psicoanalisis nuevamente la apertura a una pregunta. Esto es muy interesante, pensar como va ocurriendo esto y lo
que empieza a pasar inéditamente en la década del 90" hasta la fecha.

Oscar Zack

Jorge, yo sé que una de tus virtudes es pensar el lazo entre la politica y el psicoandlisis y logras enunciados cuyas
enunciaciones se pueden inscribir perfectamente en un decir menos tonto. Cuando vos ubicas la dltima ensehanza
de Lacan, a mi entender, me parece que la tltima ensefianza nos permite que la civilizaciéon actual se constituye en
un partenaire nuevo para el psicoandlisis. Cosa que la civilizacién actual con todas las descripciones que se han
hecho obliga a que los psicoanalistas no podamos estar en la comodidad del consultorio tinicamente. Mi pregunta es:
sabemos como la préctica analitica incide en las modificaciones subjetivas de un sujeto, lo verificamos cotidianamente.
Ahora jcémo lograr, cudl seria la perspectiva o el programa de trabajo para que el discurso psicoanalitico, en tanto
decir menos tonto, influya en los decires tontos de la civilizaciéon actual?

Jorge Aleman

Esta pregunta, como ven, es imposible de responder pero precisamente se trata de eso: de construir preguntas que
verdaderamente uno tiene que pensar. Me permito dar algunas impresiones: por ejemplo en Europa no en todos los
paises pero en algunos de ellos empieza a producirse, tal vez de modo contingente, no sé por cuanto tiempo, una
suerte de deshistorizacion, es decir, quedan las ciudades y sus bellezas como parques tematicos pero los habitantes
parecen como si hubieran salido del fondo del mar. Como si no tuvieran nada que ver con momentos histéricos
anteriores. Es muy dificil que en la Italia de Berlusconi por ejemplo, que acaba de sacar a los gendarmes para perseguir
a los extranjeros ilegales, se pueda explicar desde la Italia histérica, y creo lo mismo de la Francia de Sarkozy. Esos
ciudadanos incluso cuando se refieren a si mismos o cuando uno conversa con ellos ya no buscan ni siquiera ellos en
su propia historia. Entonces es algo que creo que conviene apuntar: en primer lugar creo que hay una transformacién
cultural de una gran escala. Segundo: esto lo traté de formular en “El legado de Freud”, creo que los pobres, los
explotados, los excluidos, el capitalismo ha descubierto que soportan infinitamente capacidades y dosis de sufrir
sin limites. Y que hay una gran apuesta por parte del capital en todas partes de conseguir manos de obra baratas,
destruidas subjetivamente, fuera de todo lazo, fuera de todo proyecto politico, por ejemplo basta ver como se habla
en Europa de los inmigrantes, recuerda con muchisima facilidad la expresién de Lacan “la politica es negociar gente
al por mayor”. Esto lo hace incluso la izquierda cuando dice “hemos traido cien mil pero ahora mandamos quinientos
mil de nuevo, claro dentro de dos afios vamos a poder traer doscientos mil”, segtin las necesidades del mercado.
Son como diria Agamben “nuda vida”, no son sujetos, no son personas que van a formar parte de un vinculo; son
personas a las que se las va a introducir en la venta de la fuerza de trabajo segtin el cuerpo de cada uno de ello
aguante pero ademds al menor costo posible, como pasa a escala mundial. Y, por dltimo, estd nuestro tema que es
que evidentemente es un hecho que se constata, lo constata el cine, la literatura, la poesia y el arte, que hay una cierta
evanescencia de la causa y que por lo tanto se ve en la clinica la adiccion ha tomado el protagonismo de todas las
patologias. Las compulsiones y la adiccién que alla se tratan bajo la férmula del trastorno de personalidad es lo que
mejor ajuste tiene con las politicas de los laboratorios.

Asi se trata de adictos a todos, por ejemplo nosotros podemos ser adictos a la lectura de Lacan o ustedes adictos a

escuchar a los adictos de la lectura de Lacan. Todo puede terminar siendo una compulsién porque ademas, realmente,
hay farmacos para las compulsiones cada vez mejores.

http://www.eol.org.ar/virtualia/ ()



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \" e

Por ejemplo el dltimo que han hecho para el tabaco, que ya funciona de manera bastante eficaz. Quiere decir que
tampoco es ocioso el circulo, que si se busca que todo tenga el modelo adictivo es porque se sabe a la vez sobre ese
modelo hay una eficacia mas o menos garantizada.

Ahora, ;jqué es el modelo adictivo? Casi todos los psiquiatras alla comentan que el 90% de la gente que reciben en los
espacios publicos buscan licencias porque no dan mas en el trabajo o bajas definitivas.

O sea, la remision a la causa del deseo que antes ya uno las podia suponer en el propio inconsciente, la diferencia
entre la causa del deseo y el objeto pulsional esta borrada porque evidentemente en esta légica cultural esa causa ha
quedado por ahora suspendida, por eso yo decia el sintoma en los proyectos de emancipacién de izquierda y por eso
la pregunta de Zack que seria: ;c6mo nosotros antes tratdbamos de construir nuestra propia causa? Porque estaban
los hombres de verdad, como dice Lacan los que estaban atados a una causa. Yo les aseguro que tuve el honor de
conocer personas vinculadas a una causa. Son diferentes a las personas que han vivido una vida sin defender causa
alguna. Vamos a decir que hay una diferencia de grado y por eso la palabra “ética” en Europa ha sido tan sospechosa.

Proliferé en el mismo tiempo en que ya no habia méas causas y por eso también se habl6 de Miller y Laurent de los
comités de ética, del caracter de semblante de regulacién en la época en que justamente desaparecian la causa, que
en todo caso era el problema ético de Lacan y que Osvaldo Delgado mencioné cuando hablé del amor incondicional.

Es todo un gran tema ;jqué es una amor incondicional? Que no espera nada, que no espera recompensa y que incluso
estd dispuesto a que la propia vida pueda ser puesta en cuestion. ;Hay que considerar exclusivamente en la logica
sacrificial lo incondicional? Era una pregunta que yo hace unos afios atras me hacia en relaciéon a la lectura de
Antigona. Cada vez que vemos que alguien esta afectado de modo incondicional, como le pasa a Antigona que dice
“no voy a negociar esto, no voy a permitir que no entierren a mi hermano, aunque muera”, ;estd en lo patolégico?
(esta en lo sacrificial?, Lacan dice “es una victima terriblemente voluntaria, pero ;se trata de eso solamente? No es
tan sencillo de responder si uno introduce la causa. Sabemos que Lacan habla del deseo puro y que después critica el
deseo puro pero si ustedes leen esos parrafos referidos a Antigona van a ver que Lacan es bastante ambivalente ahi
y que se cuida mucho de condenar. No sé6lo no condena la posiciéon sino que la trata con un profundo respeto. Ahora
no vamos a alentar nosotros en cualquier caso quien va directo al sacrificio. Pero hablo de un punto que tiene que ver
con transformaciones histéricas que se han producido y entonces ahi tenemos que ver que dicen los acontecimientos
porque nada esta escrito, por suerte, los acontecimientos diran. Es decir si hay todavia tiempo o no para producir
un tipo de subjetividad, no la del psicoanélisis, sino un tipo de subjetividad que pueda estar en interlocucién con el
psicoanalisis y que sea una subjetividad politica, desde luego. Cuando digo subjetividad politica quiero decir que
si hay todavia lugar para un tiempo histérico donde, verdaderamente, el sujeto no esté disponible para todo como
ocurre ahora.

Jorge Aleman

Quiero decir una cosa sobre lo colectivo. Lo colectivo, lo que si ha sucedido colectivamente es que ya hay generaciones
que han escuchado muchas mas palabras de los televisores y las radios y los ordenadores que de sus padres.
Quiere decir que es evidente que la relaciéon con el consumo no se puede presentar ya como la légica de los paises
desarrollados que antes entendian por consumo el consumo de bienes. Por ejemplo: al revés, méas pobreza hay mas
alta es la compulsién pulsional. Es decir, en el sentido psicoanalitico la pobreza no es no consumir sino quedar a
merced de la compulsién pulsional sin tener ningtn recurso simbolico. Esa es para mi la definicién de miseria desde
el punto de vista psicoanalitico. El paco es un ejemplo, las drogas en la villa. La clave actualmente, lo que diferencia
la pobreza ;dénde esta la frontera? ;Cual es la diferencia de la pobreza de los 50" 0 los 60°? ;Qué permitia que uno
fuera a una villa y entrara dentro de ella y trabajar politicamente?

La linea divisoria es la droga. Es verdad, ya se ha producido bajo el modelo de la compulsion, esa es la definicién de
la pobreza actual, no como dirfa Marx “estar privado de la satisfaccién de las necesidades materiales”, la pobreza
actual es que te dejan a solas con la pulsién y que no hay forma de encontrar un anclaje que te permita protegerte de
eso. Hay gente que esta a solas con la pulsién cuatro dias enteros viendo a la Mona Jiménez.

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 70



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \" e

Gloria Perello. Psicoanalista. Docente UBA

Las dos corrientes tedrico-politicas mas importantes de la actualidad son, como recién sefialaba Jorge Aleman, por
un lado las que dan origen al sujeto politico de la multitud y por el otro lado al populismo, al sujeto popular. Y,
digamos, que las tendencias hacia la multitud dejan como paralizado al sujeto en alguna medida, atadas a esta
cuestion teleolégica de que en algin momento va a surgir algo, entonces quedémonos en nuestra computadora que
ya sucedera el acontecimiento.

Y desde la perspectiva del populismo por lo menos hay este llamado a la participacién politica, eso por un lado
rescatarlo desde ahi, a que estamos llamados a participar en la politica y por el otro estd esta falta de prescripcion
en la teoria de Laclau o de normativa, a mi me parece que eso es algo positivo porque acaso esto no seria bajar una
prescripcién o normativa, jno seria mas una debilidad mental? ; Acaso no nos dejaria sin responsabilidad subjetiva
respecto del quehacer o cémo hacer?

Jorge Aleman

Simplemente quiero agregar: al decir alegato parece que se hubiera atacado, justo o no, al compafiero Laclau. No, por
favor, que ademas tengo una relaciéon personal con él. Estoy de acuerdo, primero tiene que haber una construcciéon
politica, es decir es un espinozeano - deleuzeano que cree que la inmanencia misma va a generar de por si la
transformacion. Supongo como Deleuze cuando creia que las propias, los flujos maquinicos iban a desterritorializar
el capitalismo, describia mas bien el nuevo mercado mas que la transformacién. Asi que estamos con Laclau porque
Laclau es lacaniano. ;Qué es la actitud lacaniana con lo real? Tratar de generar las condiciones para que lo real hable,
para que lo real se inscriba y se pueda construir. Asi que la construccién politica de Laclau que procede, ademas de
ese gran invento, esa gran ficcion simbdlica que ha sido el peronismo, es indudable que es verdaderamente lacaniana
y con la que tenemos proximidad. Lo que pasa es que como él mismo habla, al ser de izquierda como es 16gico, yo
también lo soy, él habla de emancipacién ahi si hay que ver si unalégica hegemonica es necesariamente emancipatoria.

Ese es un problema que tal vez no habria que prescribir la emancipacién. Yo creo que hay que, por lo menos en mi texto
sobre la izquierda lacaniana hablo sobre la posibilidad y la imposibilidad a la vez. Yo creo que hay que poner en juego
la posibilidad y la imposibilidad a la vez; por eso me interesa cada vez mas la ideologia, es el problema del psicoanalisis.

Los analistas hablan de franquear las identificaciones, como explican que los analistas a medida que se van haciendo
viejos son cada vez mas del lugar de donde son.

Los catalanes son més catalanes que nunca.

Los catodlicos son més catélicos que nunca, quiere decir que hay algo en el psicoandlisis semejante como problema.
Esto te lo quiero decir especialmente para que veas que lo de Laclau no es para mi algo que le adjudico a Laclau sino
que lo pienso en el interior mismo de la experiencia analitica, que es el problema del cémo.

Por eso me ha interesado mucho en especial, tltimamente, la voz y la mirada, porque como son dos vectores
fuera del intercambio simbdlico me parecen decisivos en la construcciéon de la ideologia del sujeto. Porque es muy
llamativo como operaciones muy importantes que se hacen a lo largo del andlisis: destituciones de determinadas
identificaciones, franqueamiento de los ideales, atravesamiento del fantasma, sin embargo no logran conmover en
nada algunas, como diria Freud, obediencias retardadas a las identificaciones mas primarias. No lo critico, lo constato.
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OPACIDAD DEL SINTOMA FICCIONES DEL FANTASMA: XVIII Jornadas Anuales de la EOL

Del Fantasma como ficcion a la opacidad del sintoma

Gerardo Maeso

Del fantasma al sintoma, de la ficcion a la opacidad, cuatro variables que se articulan en este
trabajo, partiendo de localizar a la altura del Seminario 20 la l6gica que Lacan introduce como
giro y novedad respecto de la sexuacién en el marco de otra légica que le cabe al significante.

En este nuevo contexto se tratara de, segan el autor, “alcanzar al otro sexo constituyendo el
fantasma”. Por la via de la literatura, también lo hace saber:...() en “Las mentiras verdaderas”......

ese arte de mentir.....es, también el de comunicar una recéondita verdad.....”.

Por altimo, el autor hara referencia a las transformaciones del Uno y el Otro en la dltima
ensefanza de Lacan, para ubicar desde el fantasma al Sinthome.

En el seminario 20 “Aun” Lacan va a producir un destello que [§
organizara todo lo que se da en llamar su dltima ensefianza. '

Pone de manifiesto que el goce del Otro, del cuerpo del otro que lo OPACIDAD DEL SINTOMA
simboliza, no es un signo de amor, abriendo la ilusién de una dialéctica FICCIONES DEL FANTASMA
del goce entre los cuerpos.

Siguiendo esa orientacion se desliza en forma abierta al hombre que
provisto del 6rgano al que se le dice falico, el sexo de la mujer no le dice
nada, a no ser por intermedio del goce de su cuerpo, constituyendo un
interrogante sobre el cardcter de este goce diferente al falico.

Distinguira inmediatamente al goce falico como siendo el obstaculo
por excelencia para alcanzar al partenaire, y producird una afirmacion
aparentemente irrelevante: “el superyo como lo sehalé antes con el
iGoza! es correlato de castracién, signo con que se adereza la confesiéon
de que el goce del Otro, del cuerpo del Otro, sélo lo promueve la |
infinitud”. [1]

Mamiat? Puza Sati

- =

Esta afirmacién toma cuerpo en la paradoja de Zenén, quien demuestra |+ swasmys
. . P e | WP [ NEPTON i i b s Lomes e aiw 5 Pap Y ey drm. Bpete
que Aquiles s6lo puede alcanzar ala tortuga en la infinitud, condenando &4 4 - s
a la sexualidad, no a la represién como la encontré Freud en su época, £ =
sino a la sustitucién infinita que conduce a la desdicha.

Un paciente joven, desilusionado por la inestabilidad de sus relaciones amorosas comentaba “no puedo parar en la
conquista de mujeres, siempre es lo mismo, me copo y al tiempo no aguanto, se retira la energia y el entusiasmo.
Quisiera al menos alcanzar a la tecnologia y renovar a mis parejas cada dos afios. jEn su época era igual?”

Recordé que Freud sostuvo como condicién para alcanzar una sexualidad satisfactoria, perder el excesivo respeto a la
sexualidad que inspiran la madre o la hermana. También en el Antiguo Testamento se dice: goza de la mujer que amas.
;Cual va a ser entonces la respuesta que Lacan produce en “Atn”?. Las llamadas férmulas de la sexuaciéon donde el
lado hombre, no ciertamente para privilegiarlo, inscribe S barrado y el simbolo del goce félico que como significante es
su soporte, el cual se encarna en el significante uno, S1, que entre todos los significantes, es el significante del cual no
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hay significado y en lo que toca al sentido es su fracaso, es el medio sentido, la indecencia por excelencia o la reticencia.
Ese significante, S1, equivalente a goce félico, que sostiene al goce del idiota, hace que el sujeto barrado aspire alcanzar
al otro sexo a través del semblante constituyendo el fantasma. Se hace evidente que el fantasma, férmula para el goce-
sentido, cautiva porque evita que el Otro se desvanezca sosteniendo el principio de realidad freudiano.

Vargas Llosa en “Las mentiras verdaderas” escribia:

“El cuento, la ficcion, gozan de aquello que la vida en su vertiginosa complejidad e imprevisibilidad siempre carece:
un orden, una coherencia, una perspectiva, un tiempo cerrado que permite determinar la jerarquia de las cosas
y de los hechos, el valor de las personas, los efectos y las causas, los vinculos entre las acciones. La ficcion es el
hombre completo en su verdad y en su mentira confundidas. Las historias son rara vez fieles a aquello que aparentan
historiar,... no hay historias sin elementos afiadidos. Estos no son jamés gratuitos, casuales; se hallan gobernados por
una extrafa fuerza que no es la l6gica de la razén sino la oscura sin razoén.

Inventar no es, a menudo, otra cosa que tomarse ciertos desquites contra la vida que nos cuesta vivir, perfeccionandola
o envileciéndola de acuerdo a nuestros apetitos o a nuestro rencor; en este sentido ese arte de mentir que es el del
cuento es, también, asombrosamente, el de comunicar una recondita verdad humana”.

Asi, cuando los elementos que permanecen en este seminario 20 ligados al sentido gozado, que como tal dan lugar a
la expresion; “hacer fallar la relacién sexual a lo macho” evidenciando la supremacia de éste, por el valor falico que
denota, Lacan introduce otro goce, que las mujeres sienten y del cual nada pueden decir, instaldndolo claramente
fuera de todo discurso posible.

Lacan se encamina a deshacer al Uno del valor que sostiene el universal al interpretar una faz del Otro, como la faz de
Dios que tiene su soporte en el goce femenino, lo que lo lleva a afirmar que no se hacen dos Dioses, aunque tampoco
Uno. No hay un solo Dios porque en él se inscriben dos goces diferentes, el falico y el complementario, pero no son
dos porque en uno, el complementario, no admite la cuenta.

Desbrozado el camino del Uno que cuenta en tanto valor se puede deslizar al equivoco entre el S1, es uno y enjambre
(essaim) donde resalta de lalengua el significante despojadao de la estructura del lenguaje.

Asi sostiene J. A. Miller en su altimo curso del 10/6/09 “Cosas de fineza” al entender el pasaje al revés, del lugar del
fantasma al Sinthome “es decir que la relacion fundamental al goce no estd mas encerrada en el fantasma, en la inercia
y condensacion del fantasma, que deberia ser atravesado por una dinamica. Es el sintoma no ya como condensacién
sino como funcionamiento donde son encontrados, implicados, anudados, simbélico, imaginario y real”

;Por qué decimos atn que este es opaco? En principio porque desde Freud aprendimos que descifrando el sentido a
través de los laberintos del deseo aquel, el sintoma, resiste a la interpretacion.

Esto constituy6 un verdadero interrogante para Lacan, quien habiendo aportado su sintoma como lo que ex -siste
en el mundo borromeo a lo simbdlico e imaginario freudianos, para sostener un estatuto respetable de cada cuerpo
aislable del ser hablante, en el seminario 23 “El sinthome”, capitulo III, “Del nudo como soporte del sujeto” afirma,
reconsiderando su tesis, que la psicosis paranoica y la personalidad son la misma cosa, que todos somos paranoicos
si suponemos una personalidad que nos diferencia de los otros.

Entonces surge la paradoja que en lo diferente de cada ser parlante alberga lo igual, y el conocimiento clinico nos dice
que el paranoico sitda un punto de goce en el Otro eclipsando su deseo.

Elnudo borromeo de tres es de alcance limitado, porque lo real, lo simbélico y lo imaginario tienden a la continuidad,
indiferenciandose y deviniendo personalidad en tanto los tres nudos son paranoicos.

Es entonces cuando Lacan tratando de superar su obstinacién y deplorando su incapacidad, recibe con asombro lo
que buscaba. Soury y Thomé encuentran el nudo borromeo de cuatro nudos de tres que le permiten expresar: “no
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se trata del sinthome como personalidad, sino en la medida en que respecto de los otros tres el se caracteriza por ser
sinthome y neurético. De este modo se nos da una idea aproximada sobre lo que ocurre con el inconsciente”.[3]

(Por qué represent6 un hallazgo con incidencias clinicas insospechadas que llevan al psicoandlisis a cuestionar lo que
el mismo Lacan habia dado en llamar una paranoia dirigida?

Porque introduce al ser hablante en un hacer practico que ya no tiene fundamento en lal6gica que condena a lo imposible.

En el cuadro de modalidades de la verdad que Lacan habia creado:

Necesidad Imposible
Posible Contingente

toma dominancia la contingencia que excede al campo delimitado por lo imposible.

Conocer al sintoma, desembrollarlo, manipularlo, conlleva siempre un trabajo de costo renovado que no
se sostiene en el valor de cambio.

Entonces, su opacidad, la del sinthoma, es la condicion por la cual el ser hablante “quiere el eterno retorno
de su singularidad a través del goce[4] mas alla de los tormentos de la verdad.

Junio de 2009

Notas

1- Lacan J., Atn, “Del goce”, cap I, p15 Paidos, Barcelona, 1981.

2- Miller, J.A. Cosas de fineza curso 10 de junio de 2009, inédito.

3- Lacan J, El sinthome, “El nudo como soporte del sujeto”, cap IlI, P 54, Paidos, 2006.
4- Miller, J.A., Cosas de Fineza, Curso 10 de Junio de 2009, inédito.
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OPACIDAD DEL SINTOMA FICCIONES DEL FANTASMA: XVIII Jornadas Anuales de la EOL

Entre sintoma y fantasma

Ennia Favret

En este articulo, la autora se propone una lectura de algunos tramos de la ensefianza de Jacques
Alain Miller acerca del binarismo “sintoma y fantasma”. El interés particular que suscita
este escrito radica, segiin lo expone Ennia Favret, en las conexiones particulares que pueden
establecerse entre ambos polos.

(Pueden trazarse algunas conexiones entre las satisfacciones y |3 . - ¥
modalidades del fantasma y las producciones sintomaticas? o XV Jomadas Angales de 3 EOL

(!

A 0
Qué hay en comtn entre sintoma y fantasma ha sido para mi una F%.: OPACIDAD DEL SINTOMA
cuestion de interés, tanto en la direccion de la cura cuanto en la FICCIONES DEL FANTASMA
buisqueda del sostén epistémico.

El desarrollo que me propongo realizar se sostiene en las operaciones,
“intervenciones” que J-A.Miller introduce en la ensefianza de Lacan.

I- Binario sintoma - fantasma

“Del sintoma al fantasma y retorno” (curso del afio 1982/83) es el
referente que tiene “Sintoma y fantasma”, seminario dado en por J-A.
Miller en Buenos Aires, centrado en la primera ensefianza de Lacan,
donde, con su predileccién por los binarios, acentda las diferencias |
entre sintoma y fantasma, con una distincién que en ese momento
considera “esencial” para la direccién de la cura.

Destaca en el sintoma la primacia de lo simbdlico, su articulacion & "'"mm-f:;r:_* matuclon Dot
mgmﬁcante, su importancia en la entrada en anahslsyen el fantasmala ‘g T -==£-'i'5" Rt =
fuerza de lo imaginario, la prevalencia del objeto y su atravesamiento ' S

jugéndose al final.

Se refiere a la experiencia en la préctica analitica diciendo que el analizante habla de su sintoma para lamentarse, en
cambio busca consuelo en el fantasma del que no habla, ya que la vergiienza lo hace permanecer inconfesable.

El sintoma es enigma, “opacidad subjetiva” a descifrar (a diferencia de “la opacidad del sintoma” presente en el
titulo de nuestras préximas jornadas donde ya no hay nada a descifrar...) y el fantasma fundamental no es objeto de
interpretacion sino de construccion. Se trata de pasar de la selva fantasmatica a su formalizacién con la posibilidad
que, al final, el sujeto cambie su relacién con éL

Hay un residuo de la operacion analitica sobre el fantasma al que llama cara “real” del fantasma, “fantasma reducido”
(como podemos leer en la p. 31 de “Sintoma y Fantasma”), inmodificable, “escritura de la fijacién del sujeto por un
objeto especial”.

Nos presenta ese “a”, como producto del discurso analitico, coincidente con la caida del Otro, es lo reducido, lo
inmodificable (términos con los que solemos aludir también al sintoma).
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Podemos ver la implicacién del fantasma en el sintoma, cosa que ya es notable en el grafo entre s(A) -lugar del
sintoma- y $ <> a -lugar del fantasma.

Volveré mas adelante sobre este punto, a partir de las consideraciones que hace actualmente Miller en su curso
“Cosas de finura”.

Il- Salida del binario

En un momento dado, Lacan deja de hablar del fantasma y con una nueva definicién supera la dicotomia, forma un
compuesto, comienza a hablar de sinthome y Miller se interroga acerca de qué lo lleva a salir de ese clivaje.

Ya en Los signos del goce (versién esparfiola del curso de 1986 “Lo que hace insignia”) sefiala que Lacan ha introducido
una renovacion del concepto de sintoma al escribirlo como sinthome: con un solo trazo, sigma, escribe significante y
goce, S1 + a, incluyendo las operaciones de alienacion - separacion (alienacién por el significante amo y el “a” aislado

como operacion de separacion).

El fantasma es construido al mismo tiempo que se interpreta el sintoma y de ese modo la pulsién enmascarada,
interferida, por el fantasma se desenmascara con su atravesamiento (p. 251).

Logrando el aislamiento del objeto se desimaginariza el fantasma, reduciéndolo a la pulsién, y si ademas se define
al sintoma como goce que resiste, la dicotomia fantasma -sintoma queda cuestionada y superada por un término
tercero, sinthome, que incluye el goce que ambos tienen en comtn.

En las “3ras. Conferencias Brasilefias” ( publicadas en “El sintoma charlatdn”) Miller escribe el sintoma, en su
ultima definicién, en el medio del rombo del fantasma, como una mediacién entre el sujeto y el goce a través de la
significacién del Otro

$<>a

$<s(A)>a

El goce es entonces lo que le permite superar el clivaje: extrayendo del fantasma y de la pulsién el concepto de goce,
introduce la novedad que lo conducira al sinthome, goce opaco, ya no goce del sentido sino el fuera de.

Ese goce opaco que no cambiard, solo puede ser encarnado (tal como lo ha encarnado Joyce), plus perturbador y
doloroso, irreductible, no condicionado por el lenguaje sino por lalangue.

llI- Nuevas intervenciones

(Qué agrega o cuestiona el actual curso “Cosas de finura” (2008/ 9) a sus “intervenciones” de los afios ochenta?
Destaco tres puntos:

1. “el punto exquisito del fantasma”

Miller sigue afirmando que el fantasma es una pequefia historia que se rodea de silencio, que hay dificultad para su
confesién y que “representa un punto exquisito”, punto exquisito que Lacan extiende al sintoma cuando el sintoma
es conceptualizado como condensador de goce (a <> J).

Se trata aqui de un goce no encapsulado, goce por todas partes, fondo de goce...como dice en El Seminario XX.

2. “la interpretacion que hace explotar el fantasma”
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El sujeto esta encaramado en su fantasma y la fractura de éste lo destituye como sujeto y se pasa a hablar de parlétre,
“el pase del parlétre no es la travesia del fantasma, es la elucidacién de su goce”, diferenciando la salida por
atravesamiento de la salida por identificacion al sintoma (clase 9).

En el curso actual Miller piensa el fantasma como una molécula de dos dtomos: significante y goce y “la interpretacién
opera separando ambas”

Asicomo Lacan en “La Tercera” propone una interpretacion que haga “reventar el sintoma” aqui Miller propone una
que haga “explotar el fantasma”.

Entiendo que la construccion es la operacion que permite la formalizacion del fantasma pero es la interpretacion la
que opera su fractura.

Y no cualquier interpretacion: “una interpretacion que hace explotar la molécula del fantasma” dice Miller en la clase
17, e introduce el valor de la interpretaciéon que se hace jaculacion.

La interpretacién como jaculacién tiene su referencia en Lacan, en el seminario RSI, en la clase del 11 de febrero,
donde da una vuelta sobre el efecto y el alcance de la interpretacién analitica, y menciona a la jaculacién como forma
lograda de interpretacién, aquella que anuda.

En la lectura de ese seminario J. C. Indart investigé el origen de la jaculacion: es un término que en latin significa
“lanzar”, usado en la Edad Media para designar el lanzamiento, a caballo, de una especie de jabalina para hacerla
caer en determinado lugar. De ahi pas6 a ser usada como forma de elevar una plegaria y fue tomando un sentido
religioso...donde lo importante es el fervor con que se lanza la oracién. No se trata entonces de las palabras sino de
como ellas son “lanzadas”.

El valor de la interpretacion como jaculacién es entonces aquella interpretacion eficaz que no tiene por finalidad la
significacién sino hacer resonar el goce, hacer “explotar la molécula del fantasma”

3- El fin como “acomodamiento”

J-A.Miller, con cierta gracia, se burla un poco de las maravillas que hemos esperado del fin de un andlisis y propone
una meta mas modesta: obtener “arreglos”, que el displacer del sintoma disminuya y se esté mds confortable: “La
satisfaccion del fin no es un atravesamiento sino un acomodamiento”. Acomodamiento que entiendo como “saber

VT

hacer”, “saber desembrollarse”.
No se trata entonces sélo del atravesamiento, fractura del fantasma con extraccion de saber sobre el goce que deja

siempre un grado de insatisfaccién. Es un “acomodamiento” como encarnacién del sintoma con satisfaccién por una
nueva relacién con lo que no cambia.

IV- Construccion y fractura del fantasma, su relacion con el sintoma y la
satisfaccion del final

Brevemente me serviré del testimonio que Antoni Vicens dio, aqui, en ocasién del tltimo Congreso de la AMP y que
llamé asi: “Testimonio”.

Define su sintoma como “sintoma obsesivo, una combinatoria de desprecio por el otro sexo, algunos sonidos
articulados, algunas imégenes del entorno cultural y sobre todo, un gran esfuerzo por domesticar la mirada (...)
querer mirar la muerte cara a cara “

El fantasma es presentado en su construcciéon y fractura.

Parte de lo que llama “El suefio de mi vida”:
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“Subo la escalera tras mi hermano mayor, pero luego lo adelanto, yo subo mas aprisa. Al llamar a la puerta del final,
ésta se hunde; en la oscuridad hay dos ojos brillantes. Aterrorizado me arrojo por el ojo de la escalera” Despierto.

“La mirada del Otro causa mi division...”, “;eso es todo?”, se pregunta, ya que saberlo no le evita volver a precipitarse
en lo que él llama su “neurosis de fracaso”.

Elabora el contexto edipico de esa mirada, dice: “era la mia, frente a la escena primitiva; (...) Y era también la mirada
de un viejo, mi abuelo, escudrifiando a través de una rendija transparente el goce de su primogénito.

No fue dificil desligar el mandato superyoico con el que lo indecible del objeto “a” se traducia al lenguaje. Quiero
saber mas que mi hermano, el sabio; por ello soy castigado a desaparecer por el agujero y las tinieblas.”.

La construccion y la fractura estan escandidas en 3 tiempos y sefiala en cada uno el efecto del andlisis:

1- “He visto algo que no debia ver; por ello no puedo decir lo que vi. El analisis me permitié levantar la prohibiciéon
y transformarla en obligacion”.

2- “He visto algo que debo decir. Ello me abri6 paso al cultivo del concepto, la posicion de ensefiante” ( en su familia
varios ejercian la ensefianza)

3- “No he visto ‘nada’. En efecto, nada habia que ver tras la débil pantalla. ‘Nada’ era lo que hacia de mi madre una
mujer, aquello que mi padre no sabia muy bien cémo tratar.”

Concluye: es una “bella construccion que me llevo al desanudamiento de un anélisis.”
Fracturado el fantasma, el sintoma es presentado de esta manera:

“En las ultimas sesiones se presenté otro objeto, ocultado por la mirada fulgurante, esta vez sin suefio, es una
deduccion logica: es el “Vete’, que una voz sin sonido proferia desde el abismo”

Ubica esa repeticion a la que llama “demoniaca” del “;Vete!” como lo que dominaba su sintoma : “;Vete de casa!”-
| )
”i Vete a la guerra!”. . ."] Vete!” ”i Vete!”.

"

El viraje se produce al descubrir la ambigtiedad “desatinada” que encerraba el imperativo: el “;Vete!” era siempre
un “No te vayas” surgido de una demanda incapaz de transmutarse en el amor que hace que una vida merezca su
muerte. De aquella ambigtiedad surgia la mortificacion de todo amor y toda esperanza”.

En lo que llama “un nuevo pacto con la vida”, “un nuevo sintoma”, el analizante dice: “ya no necesito la destrucciéon
(...) por el pensamiento para amar la vida, la vida porta la destruccion, la vida, ella misma”.

Como el analisis se desarrollaba en francés “ella misma” soné “ella me ama”.

Finaliza su testimonio: “’La vida me ama’ es una frase absurda, delirante. Yo la acepté como salida”. “La ironia del
mensaje me confirmaba el desanudamiento de la obsesién tenaz y mi existencia se aligeraba”.

Modo precioso y preciso de dar cuenta de la construcciéon y fractura de su fantasma fundamental, la relaciéon con el
sintoma y la satisfaccién en una nueva posicién vivificante.
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LA OPINION ILUSTRADA

Sociedad del espectaculo: solo existe lo que se ve

Paula Sibila

Para la investigadora Paula Sibilia, la popularidad de las redes sociales como Facebook, MySpace,
Orkut y Twitter se justifica por el deseo de las personas de estar visibles para los otros.”

Enla opinién de la profesora del Departamento de Estudios Culturales y Medios dela Universidad Federal Fluminense
(UFF) Paula Sibilia, las redes sociales como Facebook, Twitter y MySpace son “compatibles con las habilidades que
el mundo contemporaneo solicita de todos nosotros con creciente insistencia”. Segun ella, esas herramientas sirven
para dos propésitos fundamentales. “En primer lugar, ellas ayudan a construir el propio ‘yo’, o sea, sirven para que
cada usuario se auto-construya en la visibilidad de las pantallas. Ademads, son instrumentos ttiles para que cada uno
pueda relacionarse con los otros, usando los mismos recursos audiovisuales e interactivos”, explica.

En entrevista concedida por e-mail a la IHU On-Line, Paula Sibilia reflexiona sobre los cambios de comportamiento
de la sociedad contemporanea y afirma que “cambiaron las premisas a partir de las cuales edificamos el yo”. En la
actual sociedad del espectaculo, contintia, “si queremos ‘ser alguien’, tenemos que exhibir permanentemente aquello
que supuestamente somos”. Y dispara: “Esos son los valores que se han desarrollado intensamente en los altimos
tiempos, una época en la cual, por diversos motivos, se debilitaron nuestras creencias en todo aquello que no se ve,
en todo aquello que permanece oculto.”

Paula Sibilia es graduada en Ciencias de la Comunicacién, por la Universidad de Buenos Aires (UBA), master en
la misma area, por la Universidad Federal Fluminense (UFF), y doctora en Salud Colectiva, por la Universidad
Estadual de Rio de Janeiro (UFR]). Actualmente, es profesora en el Departamento de Estudios Culturales y Medios
de la Universidad Federal Fluminense (UFF). Entre sus obras, citamos EI hombre pos-orgdnico: cuerpo, subjetividad y
tecnologias digitales (Rio de Janeiro: Relume Dumara, 2002) y El show del yo (Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 2008). En
2008, particip6 del Simposio Internacional ; Una sociedad pos-humana? posibilidades y limites de las nanotecnologias,
realizado por el Instituto Humanitas Unisinos - IHU.

Entrevista

¢Que revelan sobre la sociedad contemporanea, las redes sociales como Facebook, Orkut, Twitter y Myspace?

Paula Sibilia - Estas nuevas herramientas, que aparecieron en los tiltimos afios y de repente se tornaron tan populares,
sirven para dos propoésitos fundamentales. En primer lugar, ayudan a construir el propio “yo”, o sea, sirven para que
cada usuario se auto-construya en la visibilidad de las pantallas. Ademads, son instrumentos ttiles para que cada uno
pueda relacionarse con los otros, usando los mismos recursos audiovisuales e interactivos.

Por eso, tanto las redes sociales como Orkut, Facebook, Twitter o MySpace como los blogs, fotologs, YouTube y
otros canales de ese tipo que hoy proliferan en la Internet son perfectamente compatibles con las habilidades que el
mundo contemporaneo solicita, con insistencia creciente, de todos nosotros. Y una de esas capacidades que tanto se
estimula para que desarrollemos es, precisamente, la de “espectacularizar” nuestra personalidad. ; Que significa eso?
Volvernos visibles, hacer del propio “yo” un show.

Este fendmeno responde a una serie de transformaciones que han ocurrido en las tltimas décadas, que envuelven un
conjunto extremadamente complejo de factores econémicos, politicos y socioculturales, que convirtieron el mundo
en un escenario donde todos debemos mostrarnos. Si queremos “ser alguien”, precisamos exhibir permanentemente
aquello que supuestamente somos. En los tltimos afios, por lo tanto, han cristalizado una serie de transformaciones
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profundas en las creencias y valores en los cuales se basan nuestros modos de vida y la “espectacularizacién del yo”
forma parte de esa trama.

(Qué nuevos modelos de relaciones se configuran a través de las redes sociales? Usted cree que las relaciones
adquieren un nuevo sentido?

Paula Sibilia - Una de las manifestaciones de esa mutaciéon que ha ocurrido en la sociedad contemporanea es el
derrumbe de las fronteras que solian separar el &mbito privado y el espacio publico, y que constituian un ingrediente
fundamental del modo de vida moderno. Entonces, junto con esos cambios que se concretaron en los dltimos afios,
también se reconfiguré la manera de construirnos como sujetos.

Cambiaron las premisas a partir de las cuales edificamos el yo, y eso sucedié porque también se transformaron
nuestras ambiciones y nuestros horizontes. Por lo tanto, no se modificaron apenas las formas de relacionarnos con
nosotros, con el propio “yo”, sino también las relaciones con los otros. Herramientas como el Facebook o el Orkut
cayeron como un guante en ese nuevo universo: son extremadamente ttiles para realizar esas nuevas metas.

Porque en la actual “sociedad del espectaculo” solo existe lo que se ve. Por lo tanto, si algo (o alguien) no se expone
en las pantallas globales, si no esta a la vista de todos — bajo los flash de los paparazzi o, por lo menos, bajo la lente
de una modesta webcam casera —, entonces nada garantiza que realmente exista. Esos son los valores que se han
desarrollado intensamente en los tltimos tiempos, una época en la cual, por diversos motivos, se debilitaron nuestras
creencias en todo aquello que no se ve, en todo aquello que permanece oculto. “La belleza interior” seria un ejemplo.
Mientras tanto, de forma paralela y complementar, se exacerbaron-nuestras creencias en el valor de las imédgenes, en
la importancia de la visibilidad y de la celebridad como fines en si mismos, como metas auto-justificables, a las que
se supone que todos deberiamos aspirar.

(A partir de esas redes sociales, como usted describe nuestro actual modelo de vida?

Paula Sibilia - Hay una necesidad de mostrarse constantemente, que se exacerba por todas partes, aunque no
tengamos nada muy importante para mostrar o para decir. Los canales interactivos de la Web 2.0 permiten hacer
eso a voluntad, facilmente y con bajos costos, de un modo todavia mas eficaz que los medios de comunicaciéon
tradicionales. Porque esas nuevas herramientas “democratizaron” el acceso a la fama y a la visibilidad.

Pero el Orkut y el Facebook no surgieron de la nada. Por el contrario, las redes sociales aparecieron sobre un terreno
que ya estaba muy bien sedimentado para que esas précticas pudieran florecer. En los tltimos afios, aprendimos
a estar conectados todo el tiempo. Utilizando las més diversas herramientas tecnoldgicas (celulares, e-mail, GPS,
etc.), aprendimos a estar siempre disponibles y potencialmente en contacto. Creo que todo eso estd dando cuenta de
un fuerte deseo de estar a la vista de los otros, de que seamos observados, aunque sea apenas para confirmar que
estamos vivos. Para que constatemos que somos “alguien”, que existimos. Sin duda, entre varias otras cosas, hay
mucha soledad y vacio por detras de todo esto.

¢El concepto de intimidad conocido hasta el momento es alterado a partir de programas como Facebook, Twitter, Orkut?

Paula Sibilia - En este momento, cuando tantas imagenes y relatos supuestamente “intimos” estan ptblicamente
disponibles, es evidente que la intimidad ha dejado de ser lo que era. En los viejos tiempos modernos, aquellos que
brillaron a lo largo del siglo XIX y durante buena parte del XX, cada uno debia resguardar su propia privacidad de
cualquier intromisién ajena. Eso no se conseguia simplemente gracias a las gruesas paredes y puertas cerradas del
hogar, sino también mediante todos los rigores y pudores de la antigua moral burguesa.

Ahora, en lugar de eso, la intimidad se ha convertido en un escenario en el cual todos debemos montar el espectaculo
de aquello que somos. Y ese show del yo precisa ser visible, porque si esos pequefios espectaculos intimistas se
mantuvieran dentro de los limites de la vieja privacidad —aquella que era oculta y secreta por definiciéon— nadie
podria verlos y, entonces, correrian el riesgo de no existir.
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Es por eso que hoy se torna tan imperiosa esa necesidad de hacer publico algo que, no mucho tiempo atrds y por
definicién, se suponia que debia permanecer protegido en el silencio de lo privado. Porque cambiaron los modos de
construirse el “yo” y cambiaron también los cimientos sobre los cuales se sostiene ese complejo edificio.

Por eso, si las préacticas que eran habituales en aquellos tiempos (como el diario intimo y la correspondencia epistolar)
buscaban sumergirse en lo mas oscuro de si mismo para tener acceso a las propias verdades, con estas costumbres
nuevas la meta es otra y bien diferente. En el Orkut o en el Facebook, es evidente que lo que se persigue es la
visibilidad y, en cierto sentido, también la celebridad. Ambas como fines auto-justificados y como metas finales, no
como un medio para conseguir alguna otra cosa ni como una consecuencia de algo mayor.

¢Que futuro usted vislumbra a partir de esas redes sociales en internet? ;La sociedad tiende a cambiar todavia mas
sus habitos y comportamientos?

Paula Sibilia - Sobre el futuro, feliz o infelizmente, es poco lo que puedo decir. Sin embargo creo que ya seria
posible hacer algunas evaluaciones sobre las implicaciones de estas novedades. Por un lado, estamos perdiendo la
posibilidad de refugiarnos en todo aquel equipaje de la propia interioridad, que ofrecia una especie de anclaje o un
puerto seguro para cada sujeto, que protegia su “yo” contra las inclemencias del mundo exterior y contra el infierno
representado por los otros.

Por otro lado, claro que también ganamos algunas cosas: una liberaciéon de aquella prision “interior”, al desintegrarse
esa condenacién a ser “tu mismo”, aquella obligacién de permanecer fiel a la interioridad oculta, densa y muchas
veces terrible que amordazaba los sujetos modernos.

Otro problema que surge con estas novedades, sin embargo, es que los tentaculos del mercado se desarrollaron de
un modo que habria sido impensable algunas décadas atras, y que hoy llegan a tocar todos los &mbitos. Ahora, en los
inicios del siglo XXI, tanto las personalidades como los cuerpos pueden convertirse en mercancias que se compran,
se alquilan, se venden y después se tiran a la basura.

En una sociedad tan espectacularizada como la nuestra, la imagen que proyecta el “yo” es el capital méas valioso que
posee cada sujeto. Pero es preciso tener la habilidad necesaria para administrar ese tesoro, como si fuera una marca
capaz de destacarse en el competitivo mercado actual de las apariencias. Hoy, el espiritu empresarial contamina
todas las instituciones y se impregna en todos los &mbitos, inclusive en los mas “intimos” y recénditos, y el mercado
ofrece soluciones para cualquier necesidad o deseo. Ademas, siempre serd posible (e inclusive deseable) cambiar de
“perfil”, actualizando las informaciones personales o alterando sus definiciones para mejorar la cotizacién de lo que
se es. Ya sea esto en los mismos Orkut o Facebook, o entonces migrando para un nuevo sistema presentado como
superior que el anterior, mas actual y dindmico que aquellos, cuyo surgimiento y cuyo suceso potencial no cesan de
ser anunciados.

Agradecemos a Marcela Antelo el acercarnos esta entrevista, a Paula Sibilia su amable autorizacién para su
publicacién, y a Pablo Sauce por la traduccién de la misma.

Paula Sibilia ya concedi6 otras entrevistas a la IHU On-Line. El material estd disponible en el sitio del IHU (www.unisinos.br/ihu).

e Ciencias de la vida redefine la condicion humana. Edicion nimero 259, de 26-05-2008, intitulada Nanotecnologias: posibilidades increibles y riscos
altisimos;

* Show del yo: la vitrina de la propia personalidad. Edicién nimero 283, intitulada Las Ciencias Sociales, hoy. Los 50 anos del curso de Ciencias Sociales de
la Unisinos, publicada en 24-11-2008.
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VARIEDADES

La sexualidad en los desfiladeros de la histeria

Javier Garmendia
La histeria en épocas de Freud revel6 el valor del psicoanalisis por antonomasia.

Sin embargo, en nuestros dias su enigma ha caido en desuso, tal como lo muestran los manuales
regidos por la dictadura de la cifra. A través de una erética narrativa, el texto va desnudando
gajo a gajo el misterio de la sexualidad, a partir de la diferenciacién con la estrategia histérica;
tanto de la “privacién” de la Bella Susana de Tintoretto, como de la “abundancia” de la belleza
moderna de Carolina Otero. Asi mismo, la complejidad de la construccién de un cuerpo sexuado
sobre el vacio central que lo causa es puesto en contrapunto con los avatares insoportables de
la dramatica del cuerpo histérico.

Hoy en dia todos sabemos que la histeria ha sido descatalogada por los manuales de uso; por el contrario, la sexualidad
parece no esconder ya ningtin misterio, al menos para aquel que ha consultado los manuales correctos o el libro de
autoayuda del momento.

Segtin la histeria fue saliendo de los libros y del lenguaje técnico de los clinicos, pas6 a formar parte -paradéjicamente-
de la lengua; pero eso si, bajo la forma del insulto y el desprecio, perdiendo aquel halo que tuvo en sus inicios, tales
como: desmayos, vahidos, conversiones que hacian cuestionarse al médico por su propio saber y preguntarse por
el significado de estos sintomas. Admitir este desafio, intentar desentrafiar el enigma de la histeria supuso un gran
avance para la psicopatologia, y el psicoanalisis debe, en parte, su existencia al empefio de Freud por develar el
sentido del sintoma histérico.

Elinsulto es otra cosa, el insulto no es pregunta sino respuesta. El insulto no abre, cierra, es tiltima palabra que intenta
nombrar el ser de algo, fijandolo y por lo tanto ocultandolo a nuestra comprensién. Dicho de otra manera, insultamos
cuando ya no sabemos qué decir de algo o alguien. Al llamar a alguien histérica o histérico, ;qué queremos significar?
(Que no sabe lo que quiere, que nos vuelve locos, que es una persona muy nerviosa, que es inaguantable, que no
sabemos lo que quiere de nosotros, que exagera los detalles? Para saberlo tendriamos que preguntar al insultador, y
seguramente le pondriamos en un brete, pues en este caso lo que el insulto hace es transmitir el desasosiego del que
insulta, un no saber, una incertidumbre que, en lugar de transformarse en inquietud, se destila como injuria: “es una
histérica!”.

Hagamos hoy el trabajo inverso, preguntémonos de nuevo qué significa ser una histérica, y como el tema propuesto
es histeria y sexualidad, veamos por qué desfiladeros hace la histeria transitar a la sexualidad.

Me voy a tomar la licencia de hablar de la histérica, sabemos que hay histéricos méas o menos excepcionales, pero
convengamos en admitir cierta pertinencia de la histeria y lo femenino sin por supuesto pretender que ésta sea
exclusiva.

Digédmoslo de entrada, la histeria hace pasar a la sexualidad por el desfiladero de la insatisfaccién, no hay sexualidad
sin insatisfaccion, este es su drama y su fundamento; mantener el deseo siempre insatisfecho, situarlo en la linea
de un horizonte que se aleja segtin nos acercamos. La histérica se representa asi misma en un escenario en el que el
encuentro sexual siempre desluce, encuentro empanado porque ella no sitta el objeto de su deseo en el otro, sino
que lo preserva pero manteniéndolo como una falta. No busca, por lo tanto, el objeto de una satisfaccién sino la
produccion de una falta. Promueve esta insatisfaccion como una insignia, no oculta su divisién y perplejidad, no
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sabe qué le pasa y lo muestra sin tapujos, pero espera una respuesta sobre su malestar, mds que esperar exige esta
respuesta. Demanda un saber sobre el goce sexual, sobre las dificultades y escollos que ella encuentra en su acceso,
“sabiendo” que esta promocion de saber serd siempre insuficiente, pues lo que persigue la histérica es el saber como
medio de goce para servir a la verdad, a la verdad de la castraciéon del Otro, enmascarando otra verdad que ella
repudia: que le es preciso admitirse como objeto para ser deseada.

Es interesante observar como algunas pacientes, que oscilan entre la anorexia y la bulimia, muestran su desagrado e
incluso asco al sentirse deseadas segtin van normalizando su peso y denuncian entonces la estupidez y mezquindad
de los hombres: “esto es lo que desean, un cuerpo, nada més”. Lo que se desea en un cuerpo es precisamente lo que
la histérica quiere sustraer, ahi se escabulle creando su propio vacio. La estrategia de la histeria es la estrategia de la
privacion, de un sacrificio que solo obtendra su sentido si el otro queda comprometido en el sufrimiento. Al pensar
sobre esta estrategia de la privacion me acordé de un antiguo dicho castrense, que no sé si ustedes conocen: “que se
joda mi capitan que hoy no como rancho”. Es magnifico, uno se priva con la pretension de que este autocastigo, este
dafo autoimpuesto enoje al otro, espera provocar un efecto que de hecho no tiene ningtn eco, porque el capitan ni
se entera y si lo hace tampoco le importa. La histérica sabe esto, sabe que su privacion tiene que alcanzar al capitan,
tiene que implicarle, y para ello urdira su intriga, cualquier intriga para conseguirlo, hasta la intriga sin fe como la
llamé Lacan. En el desfiladero de la insatisfaccién el saber y el cuerpo tendran un lugar privilegiado. ;De qué modo
juegan su partida, su intriga?

Susana y los viejos, uno de los cuadros mas famosos de Tintoretto, y una de las fotografias mdas conocidas de la Bella
Otero, acompafada de un esbozo biogréfico, nos servirdn como punto y contrapunto para entrever como saber y
cuerpo se comportan en la intriga. Susana y los viejos es una de las escenas biblicas mas representadas durante el
Renacimiento y el Barroco, ya que permitia a los artistas mostrar el desnudo femenino sin temer la persecucién
religiosa. La obra representa a Susana, cuya historia es narrada en el Libro de Daniel. Susana es una joven bella
y temerosa de Dios, esposa del rico Joaquin, que es espiada por dos viejos jueces mientras se bafia en el jardin
de su casa. La intentan obligar a que tenga relaciones sexuales con ellos a cambio de dinero, diciéndole que si no
accede, diran que se ha quedado sola para estar con un joven. Segtn la ley judaica el adulterio, exclusivamente
contemplado sobre las mujeres, era castigado con la pena de muerte. Susana no cede a sus amenazas y entonces los
viejos encolerizados y heridos la acusan de adulterio y consiguen que la joven esposa sea condenada a muerte. Es
entonces cuando interviene Daniel, que tras interrogar a los ancianos y al grito de “yo soy inocente de la sangre de
esta mujer”, acaba probando la falsedad de la imputacion, con lo que Susana se libra del castigo y los longevos jueces
son ejecutados por falsa acusacion.

Tintoretto no queda capturado por la tendencia moralizante de la historia, elige representar no el momento dramatico
en que los viejos se manifiestan abiertamente ante Susana, como en el magnifico cuadro sobre el mismo tema de
Artemisia Gentileschi, donde vemos la cara lasciva de los ancianos que acosan a la joven mientras intenta apartarse
de ellos con el dolor dibujado en su rostro. Tampoco eligié el momento del castigo ejemplificador. Tintoretto nos
muestra un instante anterior, de ahi el interés que tiene para nosotros, un instante sereno en el que la protagonista
se mira en un espejo en el interior de un maravilloso jardin, absorta en si misma, sin sospecha alguna, no sabe de
la presencia de los viejos que se ocultan tras un seto de rosas. Tintoretto se concentra asi en el contenido erético de
la escena. El centro de atencién del cuadro es Susana, su desnudez, su encanto, la blancura de su piel, el resto del
cuadro es la sombra de la luz que ella irradia, los ancianos aparecen confundidos con el seto, la espian pero no nos
atreverfamos a adivinar sus aviesas intenciones.

Joan Copjec, en su excelente libro Imaginemos que la mujer no existe, trae a colacién el cuadro de Tintoretto para
exponernos algunos de sus problemas especificos, y lo hace siguiendo el argumento de Michael Fried: en tanto
Susana expone su cuerpo desnudo al ojo del observador (antes que a los viejos, de quienes escuda su desnudez con
ayuda del seto de rosas) corre el riesgo de implicar al observador en la exposicién de su cuerpo desnudo, o bien se
arriesga a exponerlo como testigo de su desnudez. Diderot, nos dice Fried, explic6 como la pintura logré sortear con
éxito este escollo estableciendo una distincion entre “la mujer que es vista y la mujer que se exhibe”. De acuerdo con
esta distincion, Susana no se exhibe ante el observador que por azar la ve desnuda. Siguiendo esta explicacién, Susana
simplemente no sabe que la estamos mirando; pero muy sagazmente Copjec apostilla, como la variable lacaniana
-ella sabe pero no quiere que le mostremos que sabemos que sabe- no es tenida en cuenta. Lacan habla, exactamente,
de la satisfaccién de una mujer al saberse mirada, con tal de que no se lo muestren.
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Ahora entendemos mejor la impresién que el cuadro nos produce, este instante que Tintoretto representa en el lienzo.
Es el instante de satisfacciéon de una mujer al saberse mirada, con tal de que no se lo muestren, pero ;de que no le
muestren qué? Que no le muestren que ese cuerpo que es visto por azar esconde el objeto del deseo, se satisface en
la desnudez expuesta, se sabe mirada pero no podemos mostrarle que sabemos que sabe, que sabe de qué se trata.
No saber es entonces la condicién que permite que el cuerpo sea mostrado y escamoteado al mismo tiempo, la
estrategia que consiente la insatisfaccién del deseo y le da a la histérica ese sentimiento de desposeimiento de si, de
ausencia de pertenencia corporal, de extrafieza y naufragio de las identificaciones. Desplacémonos ahora del punto
al contrapunto, de la mujer que es vista a la mujer que se exhibe, de la bella Susana a la Bella Otero.

La Bella Otero, una de las mas afamadas mujeres de la Belle Epoque, naci6 en Pontevedra como Agustina Iglesias.
Muy pronto, a los diez afios, y tras padecer una agresion sexual abandona su pueblo natal, Ponte de Valga, para
no regresar jamas. Afos mas tarde, en el esplendor de su juventud, llega a ser amante del kaiser Guillermo, el zar
Nicolas II, Alberto de Moénaco, Leopoldo II de Bélgica, Alfonso XIII de Espafia y el principe de Gales. Algunas
biografias cuentan que logré juntar a tan regias cabezas para celebrar uno de sus cumpleafios en "omnibus, como
los habituales llamaban al comedor principal de Maxim’s. Esta gallega, hecha a si misma, que hablaba francés con
acento andaluz por parecerle mas exético y se cambio el nombre por el de Carolina Otero. Encandilé al mundo del
espectaculo, llegd a representar Carmen de Bizet y fue fotografiada por el francés Charles Reutlinger que nos dej6 una
de las instantdneas mas famosas de la bailarina.

En ella aparece Carolina de cuerpo entero, de pie sobre un fondo algo tenebroso en el que parecen dibujarse unas
ramas que se confunden con nubes o humo, todo en tonos grises salvo el borde izquierdo que aporta algo de luz. Viste
una falda larga, blanca que cae en pliegues cubriéndole los pies; un cinturén de pedreria descuelga unas cadenas
sobre la cadera marcando un circulo a su alrededor; el busto, cubierto por el mismo material, resalta por la posicién
adoptada; tinicamente el vientre y los hombros estan desnudos. La Bella Otero tampoco nos mira, pero no le hace
falta espejo para mirarse, se mira a si misma, con su mirada orienta al espectador. Se expone de perfil, describiendo
un arco, una onda cuyas partes convexas nos ofrecen la cadera y los pechos. Y es lo que ella mira desde arriba con
los ojos caidos, los brazos levantados y apuntando a su cabeza. Se exhibe. Exhibe un cuerpo que no es necesario
desnudar, sabe de su cuerpo y lo que esconde. Recrearemos lo que sabe con un fragmento de la biografia novelada
que sobre ella escribié Pedro Orgambide, fragmento que da cuenta de la pasién que la unié a Antoni Gaudi.

A los veinte afos recala en Barcelona y siente su vida dividida en dos: por las noches es la cantante y bailarina de
teatro de varieté y en las madrugadas la amante de un noble. Este noble llevara un dia a Carolina a casa de Gaudi
que por entonces suefia con construir la Sagrada Familia. Gaudi conversa con el noble sobre el tema como si ella
no existiera. Pero no me engafiaba, dira la joven Otero, ese es un ardid de los intelectuales, hablan como si lo tinico
que les importara fueran sélo las ideas, pero en realidad estan pensando en llevarse a la cama a quien escucha. Esa
misma noche los tres salen a cenar y Gaudi desliza la inquietante invitacién: que posara para algunas esculturas
que se emplazarian en la catedral. Nos cuenta entonces la siguiente escena: “iba a su estudio y posaba durante horas,
pero no podia quedarme quieta como las modelos profesionales y me movia apenas cubierta por una manta, sabiendo que Gaudi
estaba mirdndome. No sé si Gaudi deseaba vivir como un anacoreta o si exigia el mdximo de su castidad, solo para sentir
voluptuosamente su derrota. Porque de pronto me quité la manta y comenzo a besar mis piernas y a besarme por dentro. Pude
creer que Gaudi modelaba mi cuerpo, que me sentia como la materia palpitante que deseaba apresar en la arquitectura. Pero a la
vez, senti que él era un esclavo del deseo que yo le despertaba y que luchaba conmigo en la oscuridad del estudio como quien lucha
con su propio demonio”.

Punto y contrapunto; insatisfaccion del deseo o esclavitud; vision del cuerpo al azar o exhibicién; saberse mirada o
no; privacién o abundancia; ausencia o presencia del objeto; escamotear o mostrar. Desfiladeros, distintos recorridos
libidinales, formas de sortear los escollos, usos del saber y del cuerpo. Carolina Otero no fue méas dichosa por saber de
qué se trataba. Al decir de sus bidgrafos, era maestra en hacer disfrutar de su cuerpo, en facilitar una satisfaccion que
a ella la mayor parte de las veces le estaba vedada. Su auténtica pasion fue el juego, que terminé con su gran fortuna.
Vivi6 sus dltimos afios en una pequefia habitacion de Niza, sufragada por el Casino de Montecarlo, y si nos fiamos
de algunos rumores, segiin Carmen Posadas, s6lo perdia la compostura y volvia a ser la terrible Bella Otero para
amenazar a los fotégrafos que, curiosos, se le acercaban. Paradojas. Estrategias. Frente a la estrategia de la privacion,
la Bella Otero oferta la estrategia de la abundancia; sé lo que t quieres y yo lo tengo, témalo.
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Ambeas ilustran lo que dijera Lacan en el Reverso del Psicoandlisis: “Lo que tampoco puede ser es que la division, el
desgarramiento sintomaético de la histeria se motive como produccion de saber. Su verdad es que le es preciso ser
el objeto (a) para ser deseada. El objeto es poca cosa a fin de cuentas, aunque por supuesto los hombres se vuelven
locos por él y ni se les ocurre poder conformarse con otra cosa - otro signo de la impotencia que recubre a la més
sutil de las imposibilidades”. Si Susana no puede admitir esta verdad, la Bella Otero desconoce que el objeto nunca
recubrird la falta, que los desfiladeros no son mas que eso: desfiladeros, y que las estrategias no son mas que signos de
la impotencia recubriendo a la més sutil de las imposibilidades. Cualquier saber, cualquier estrategia sobre el cuerpo
que pretenda garantizar la satisfaccién sin alojar esta imposibilidad y evitando la contingencia estard condenada
a la impotencia; pero también estaremos condenados a la impotencia si no percibimos que la satisfaccion en el ser
humano va acomparfiada siempre de un resto de insatisfaccién, que el deseo nunca se clausura.

Regresemos a la histeria y el cuerpo, al rechazo del cuerpo en la histeria, a ese cuerpo histérico que se debate entre la
conservacion y el goce pulsional fragmentado, ese cuerpo que es invadido por la vivencia de asco tipica de la clinica
de la histeria.

Iremos del cuerpo histérico al cuerpo femenino.

Nos recrearemos ahora en otro espacio artistico, el de las letras. Chesil Beach novela de reciente publicacién de lan
McEwan despliega magistralmente el drama del cuerpo histérico. Como si de un caso clinico se tratara, McEwan
nos muestra el conflicto entre amor y deseo, el desencuentro, la incertidumbre, la angustia, el rechazo del cuerpo a
participar de una sexualidad que es vivida como ajena, impuesta.

Florence y Edward, recién casados se disponen a enfrentar su primera noche en un precioso hotel de la playa; estan
nerviosos y van demorando el momento crucial del encuentro sexual, él con el cuidado de no acelerarse, ella con el
temor de tener que atravesar por algo que en su fuero interno sabia que iba a ser desagradable, siempre lo supo, pero
sin llegar a entenderlo, que el amor culminaba en el cuerpo. Si hubiera podido amarle y ser amada sin entregar su
cuerpo, pero sabia que no, que se exigia de ella esa entrega.

Tras la cena, que les es servida en la habitacién, se declaran mutuamente su felicidad, ella se fuerza a recordar cuanto
ama a aquel hombre para soportar la tormenta que se avecina: se besaron y ella sinti6 su lengua inmediatamente,
tensada y fuerte, pasando entre sus dientes, como un matén que se abre camino en un recinto. Penetrandola. La
lengua se le encogié y retrocedié con una repulsiéon instantdnea, dejando atin mas espacio para Edward... Con
los labios firmemente prensados contra los de ella, sondeo el suelo carnoso de su boca y luego se infiltro en los
dientes del maxilar inferior, hasta el hueco donde tres afios atras le habian extraido con anestesia general una muela
del juicio... Era la punta afilada y dura de aquel musculo ajeno, temblorosamente vivo, lo que la repugnaba... La
claustrofobia y la asfixia de Florence crecieron cuando mas determinada estaba a evitar a toda costa ofenderle... s6lo
acertaba a encogerse y concentrarse en no forcejear, contener las arcadas, no sucumbir al panico. Tuvo el pensamiento
disparatado de que si vomitaba dentro de la boca de Edward el matrimonio quedaria disuelto alli mismo y ella
tendria que volver a su casa y explicarselo a sus padres.

El matrimonio efectivamente se disuelve, no logra franquear esta noche de bodas, modificando el destino de ambos.
El realismo del pasaje revela el conflicto del cuerpo histérico con el goce pulsional fragmentado. El rechazo, en este
caso de la pulsién oral, convierte a la boca, a la lengua en lo que son: una parte del cuerpo que tiene una funcion.
Los términos médicos, maxilar inferior, anestesia general, muela del juicio nos hacen presente esta funcién sin
investimiento libidinal y facilitan que participemos del asco que Florence siente, de la agresién que su cuerpo padece
y que ni la fuerza del amor consigue paliar. Si, de alguna manera, esta historia del desencuentro de los cuerpos, esta
historia sexual fue una de las claves que marcé sus vidas, es porque, como dirfa Merleau-Ponty, en la sexualidad
del hombre se proyecta su manera de ser respecto del mundo, eso es, respecto del tiempo y respecto de los demas
hombres. La sexualidad en la histeria proyecta en el mundo las sombras del rechazo y la luz de su enigma, pero la
deja a ella, la histérica, reducida al vacio que orada en su cuerpo, mientras las luces de su enigma se extinguen en
nuestros dias.

Maneras de ser que los cuerpos delimitan, no sélo Florence sostiene su contienda en el cuerpo, también Edward se
las tiene que ver con el suyo. El concepto “fuera del cuerpo” de Lacan nos ayudara a esclarecer esta relacion entre

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 85



#19 Octubre / Noviembre - 2009

cuerpo y goce, y sus diferencias en el hombre y la mujer. El goce se produce siempre en el cuerpo propio, gozamos
en nuestro cuerpo, pero para ello necesitamos el cuerpo del otro, al menos hasta ahora, pues la gran producciéon
y promocion de objetos de satisfaccion, calculados, en palabras de Steiner, para provocar un impacto maximo y
obsolescencia inmediata, puede cuestionar esta necesidad en un futuro no muy lejano. Por un lado contamos con un
goce autoerético, goce del cuerpo propio, pero que no lo es tanto ya que necesita del otro cuerpo para su satisfaccion,
tiene que incluir al otro, incluso en la masturbacién masculina, en la medida en que el 6rgano del que se trata estd
“fuera del cuerpo”. Fuera del cuerpo quiere decir que estd marcado por la alteridad, es otro para uno mismo, 6rgano
que no siempre responde, y que en ocasiones lo hace sin consentimiento y en otras se ausenta. Edward sabia esto,
y todos los momentos previos al acto sexual estaban impregnados por esta inquietud. Ya en la cama, y tras haber
pasado la traumatica escena del beso, Florence que ha leido en el “manual rojo” que es aceptable que la novia muestre
al hombre el camino, recorre con los dedos la parte inferior y llega a la base del pene para cogerlo con firmeza y
sefalar la orientaciéon. Algo hizo mal, piensa, pues Edward se arquea en espasmos y se derrama encima de ella,
le bana el vientre, los muslos y hasta una parte de la barbilla con un liquido tibio y viscoso. Calamidad, ahora lo
insoportable ya no tiene retorno, se debate entre la mujer exasperada que se limpia y se restriega enloquecidamente
con la almohada y la mujer que al verse asi se detesta por su comportamiento. Ya no puede soportar ser vista de este
modo y puede odiarle a él por haberlo presenciado.

La mujer no encuentra el punto fuera del cuerpo como el hombre, porque para ella el cuerpo mismo se convierte en
“fuera del cuerpo”. El goce esta, también, contenido en el propio cuerpo, salvo que este cuerpo propio es otro para
el sujeto, al estar igualmente marcado por la alteridad. El fuera del cuerpo en el hombre estd, entonces, localizado y
por eso mismo es contable. Del otro lado, no encontramos el fuera del cuerpo localizado porque el cuerpo mismo esté
fuera de si. Diderot se explica mejor, aunque se apresura en las conclusiones, cuando nos dice que la mujer lleva en su
interior un 6rgano susceptible de sufrir espasmos terribles, que dispone de ella y suscita en su imaginaciéon fantasmas
de toda especie; la mujer, criatura fuera de si por naturaleza, estd entonces condenada a la histeria, al igual que se
halla destinada a la pasién amorosa desposedora de si.

Tiene, el filosofo ilustrado, un presentimiento del fuera del cuerpo en la mujer, pero se aventura, se precipita al
condenar a la mujer a la histeria; la mujer no es la histeria, que la mujer exija que su partenaire hable y que ame, que el
amor se entrevere con el goce no la convierte en histérica. Asi como no se convierten los hombres en perversos por el
hecho de que su partenaire se determine como objeto. Tal vez sea cierto lo que dijera Byron del amor: que conjugado
en masculino no constituye sino una ocupacién entre otras, mientras que colma la existencia femenina, tal vez, pero
lo que también es cierto que, sin el amor la sexualidad entre los humanos se tornara cada vez mas pavloviana.

Lo que el psicoandlisis nos ensefa es que la sexualidad es siempre sintomaética, que la relacion sexual entre los seres
hablantes recorre distintos desfiladeros, uno es el de la histeria, pero hay mas. Este es el plis que la histérica tiene
que poder entrever, un mas que no es el del absoluto, un mas que, conteniendo la falta, le permita escapar de la inatil
privacion, de su vacio existencial. ; Cémo hacer para que el amor, sea como ocupacién o como existencia colmada, no
excluya el cuerpo? ;Cémo encarnar la palabra de amor? Este si quizé sea el enigma que valga la pena recorrer. Susana
y los viejos, la Bella Otero y sus amantes, Florence y Edward nos mostraron sus escollos, pero en este recorrido cada
uno tiene que sortear los suyos, cada desfiladero tiene sus propios guijarros y cada uno tendra que saber como hacer
con ellos.

Notas bibliograficas

¢ La histeria ocupa un lugar destacado en la obra freudiana, que se refleja en sus obras completas, tanto en la edicién de Biblioteca Nueva como
en la de Amorrortu, pero Alianza Editorial recogié en un pequefio volumen llamado La histeria los textos fundamentales de Freud sobre el
tema.

* En Lacan encontramos referencias a la histeria a lo largo de todo su Seminario, las que he tomado aqui pertenecen una -la relativa a la mirada-
al Libro 11, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis; la otra -como ya se sefial6- al Libro 17, El reverso del psicoandlisis, ambos editados
por Paidés.

e Imaginemos que la mujer no existe. Etica y sublimacion de Joan Copjec fue editado por Fondo de Cultura Econémica en 2006. Aunque Copjec no
toma el cuadro de Tintoretto con la intencién que nosotros, le debemos, sin embargo, el hallazgo de haberlo relacionado con la obra de Lacan.

* Susana y los viejos es también el titulo de una novela de Marta Sanz, editada por Destino, en las mismas fechas.

* En 2008 El Acantilado publica el pequefio texto de Chateaubriand, Amor y vejez.

* Cuando estaba consultando estos textos me encontré por azar con la Bella Otero, fue en la novela Chiquita del cubano Antonio Orlando
Rodriguez y enseguida se estableci6 la relacién. No me qued6 mas remedio que indagar en su biografia y en esta labor ha sido una gran ayuda
el libro La Bella Otero de Carmen Posadas editado por Planeta. La curiosidad por la vida de tan notable gallega me llev6 a realizar mas consultas
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y asi di con el texto de Pedro Orgambide que apareci6 en el periédico bonaerense Pdgina 12.

* La obra de McEwan, Chesil Beach es una pequefia obra maestra de la que se puede extraer verdaderamente una ensefianza sobre la histeria. Del
mismo autor es muy recomendable también el libro de cuentos Primer amor, tiltimos ritos, ambos editados por Anagrama.

* “El cuerpo histérico” y “el fuera del cuerpo” son conceptos que precisan seguramente un mayor desarrollo, pero los limites y la intencién

del presente trabajo habrian sido desbordados, necesitaba, sin embargo, servirme de ellos para dar claridad a la exposicion. Este desarrollo lo
pueden encontrar en los cursos psicoanaliticos de Jacques-Alain Miller; sobre el “cuerpo histérico” en el capitulo XX de La experiencia de lo real en
la cura psicoanalitica y sobre “el fuera del cuerpo” en el capitulo XVIII de El partenaire-sintoma.

* Por altimo, tuve la tentacién de comentarles un cuento en verso de Voltaire, “Lo que agrada a las damas”, que si bien tiene relacién con

el tema que nos ha ocupado, se desviaba considerablemente del eje del mismo. No obstante igual sugiero su lectura. Lo encontrardn en una
admirable edicién de Siruela bajo el titulo Cuentos completos en prosa y verso.
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VARIEDADES

Lacan y el mal comienzo de Joyce en la vida

Juan Fernando Pérez (NEL)

Trabajo de lectura de un parrafo de la primera leccion del Seminario 23, El Sinthome, a partir
del cual se extraen las lineas de fuerza para una consideracién atenta de las principales tesis
presentadas en este seminario de Lacan. Ademads, a través de este minucioso comentario
del parrafo en cuestion, también se pone a prueba la extension al dominio de las psicosis de
elaboraciones realizadas por Lacan para el caso Joyce. En este sentido, se trabajan tanto cuestiones
que participan como condiciones de una estructuracioén psicética como aquellas que concurren a
la invencién de una solucién.

En un pérrafo de lalecciéon I del Seminario 23, Lacan realiza varias precisiones de importancia con relacién al concepto
de sinthome; a tal efecto hace algunas anotaciones sobre el padre de Joyce y sobre otros topicos. Tales precisiones
conviene que sean analizadas dado el peso que tienen para la comprensién del trabajo de Lacan en este seminario.
Diversas elaboraciones realizadas en torno al seminario 23 a menudo pasan muy répido o por alto varios puntos que
son tratados alli. Esto también justifica el examen de ese parrafo.

Dice asi Lacan: “Joyce lo hizo [un uso l6gico del sinthome], pero, claro estd, a ojo de buen cubero [4 vu de nez], porque
no se podia comenzar peor que él.” Y continta: “Nacido en Dublin, con un padre borracho y mas o menos feniano,
es decir fanatico, de dos familias, porque las cosas se presentan asi para todos cuando se es hijo de dos familias y
uno se cree macho porque tiene un pitito [un petit bout de queue]. Naturalmente, discilpenme la expresion, hace
falta mas. Pero como él tenia el pito algo flojo [lache], si puede decirse asi, su arte supli6 su firmeza [tenue] falica. Y
siempre ocurre asi. El falo es la conjuncién de lo que he llamado ese parisito [el subrayado es de Lacan], que es el pitito
en cuestion, con la funcién de la palabra. Y por eso su arte es el verdadero garante de su falo.” (Lacan, p. 16)

Un marco para examinar el concepto de sinthome

Como se ve, en un estilo informal y directo, casi coloquial, Lacan avanza en ese pasaje en el desarrollo de la temética
que ha propuesto un poco antes para este seminario, es decir, estudiar la teoria y la clinica del sinthome. En otros
momentos del seminario su estilo va adquirir otros matices; poéticos, matematicos, joyceanos, quirdrgicos, polémicos,
festivos, taxativos, alusivos, enigmaticos o hurafios, segin las circunstancias. Aqui se observa un Lacan muy préximo
a sus interlocutores, sefialando algo esencial y de una forma tal que aquello a lo que se refiere lo propone como si
quisiera que los puntos indicados fueran comprendidos por todos, para asi disponer de una base de trabajo minima,
clara y bien definida con miras a la empresa que acomete.

En el pasaje citado la precision inicial apunta a destacar que Joyce hizo un uso légico del sinthome a pesar de haber
comenzado mal en la vida. Condensa asi la gran tesis del seminario 23. Es una tesis, nétese, optimista, que destaca
que un mal comienzo en la vida como el de Joyce, no impide la posibilidad de poder encontrar alguna solucién a
lo que ello implica, o sea, llegar a disponer de un verdadero garante para el falo, carencia crucial para muchos, en
especial cuando se tiene un comienzo similar al del escritor. El hecho, como se sabe, exigi6 al irlandés hacer de su
sintoma el medio esencial para construir su arte. Es lo que Lacan designa como un sinthome.

Se trata ésta de una proposicién con novedades ciertas para el psicoanalisis. Lo es en diversos sentidos; uno de
ellos, sugerido en el parrafo indicado, es la forma en que habia sido tratado el tema de la creacién y por tanto la
sublimacion en general en psicoanélisis. Lacan ya se habia situado tiempo atrds en una perspectiva critica al respecto,
y consideraba necesario superar esa “torpeza extrema [que] caracteriza todo lo que se ha dicho en el analisis sobre
la sublimacién”, (Lacan, 1959-1960, p. 177). Ello le incita, entre otros hechos, a pensar la psicosis, en lo relativo a la
sublimacién, como una fuente de innovacion; era claro que la psicosis no habia constituido ciertamente una base de
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trabajo corriente en las elaboraciones psicoanaliticas mas representativas sobre el tema. Lacan adopta este campo
como punto de partida y como referente basico del sinthome, lo que incluird necesariamente las tesis principales y
los desarrollos que habia obtenido sobre el sintoma.

Respecto a la relacién entre sinthome y sublimacion es necesario tener en cuenta diversos puntos. Entre ellos, que
el concepto de sinthome es, y conviene subrayarlo, un efecto y a la vez un desarrollo de la teoria de la psicosis de
Lacan, si bien otros elementos lo nutren y van mas alld de este campo. La psicosis, recuérdese, ha tenido como nucleo
lacaniano la forclusién del Nombre del Padre, lo que es el producto de un trabajo clinico y tedrico amplio y riguroso
en torno a los efectos en el psicético de una falta primordial en lo simbédlico. Ha de tenerse en cuenta que el tema
de la falta constituye uno de los ejes principales del trabajo de Lacan en todos los campos, y que sin reconocer la
funcién que le asigna, el complejo y a veces sinuoso recorrido que realiza al respecto, no hay posibilidad de situarse
adecuadamente ante sus proposiciones. En el seminario 23 esa falta en Joyce es considerada a partir del sinthome e
incluye diversos desarrollos acerca de lo que alli llamard muy especificamente el agujero, término que, sin embargo,
es de vieja data en Lacan, pero que adquiere un sentido renovado en este seminario.

Con la forclusion del Nombre del Padre Lacan habia esclarecido la génesis de la estructura y el lugar del sintoma
psicético (por ejemplo, de los llamados trastornos psicéticos del lenguaje ~tema central en el sinthome de Joyce-, como
respuestas a la inscripcién del sujeto en un orden en el cual se constituye como tal pero donde falta un significante
primordial...). Es contando con este planteamiento, y en tanto dispone de la tesis segtn la cual el sintoma es una
invencion, que va a proponer diversos desarrollos acerca de la funcién del arte para su creador.

En efecto, ya habia desarrollado la proposicion segtin la cual la creacién y la invencién implican una confrontacién
con el vacio, con la Cosa. Es decir, ser lo que con precisién llama creacién ex-nihilo. Y alli la funcién del objeto en la
sublimacioén, en la doble acepcién que tiene el término objeto, habia sido subrayada por Lacan. El vaso sera el ejemplo
principal que Lacan elije para ilustrar la invencién, en tanto considera, con Heidegger, que es una construccion
visible y sublime de los humanos el hacer algo con el vacio. Habia propuesto, por tanto, definir la sublimacién como
el proceso que consiste en elevar el objeto a la dignidad de Cosa (Lacan, 1959-1960, p. 139), en un esfuerzo por darle
un lugar en el concepto a elementos tedricos inéditos, en especial lo que en ese momento llama la funcién de la Cosa,
para intentar resolver asi el “movedizo y delicado” problema de la sublimacién en psicoanalisis (Ibid. p. 110)

Y para sustentar su planteamiento, Lacan va a retomar lo esencial de su concepcién acerca de la forma en que un
psicético se las arregla con lo que determina su estructura, problema que ha intentado elaborar y reelaborar desde el
seminario 3, y aun desde sus afios de estudiante de psiquiatria. Esta serd una cuestion central en sus elaboraciones
en el seminario El sinthome.

La tesis del seminario 23 es por consiguiente el resultado de una paciente y rigurosa construccién, una decantaciéon
admirable, cuyas consecuencias clinicas y tedricas el psicoanalisis debe establecer y desplegar; de alli su interés
e importancia. Es el centro de un trabajo del cual dice Miller, refiriéndose a E! sinthome, que es “el examen mds
meditado, mas ldcido, mas intrépido, del arte sin par que Freud inventé y que se conoce con el seudénimo de
psicoandlisis”, (Miller, 2005). Puede por consiguiente considerarse que alli cada afirmacién, cada anotacién, cada
paso se hallan meditados y expuestos con lucidez y audacia singulares; que de esa manera llega a ser una gran cima
del arte freudiano. Por lo tanto, se impone seguir cada paso de Lacan en este seminario.

Para hacer un movimiento més en esta direcciéon, considérense a qué temas especificamente hace referencia Lacan
en el citado fragmento. Alli es posible reconocer los siguientes puntos: dos rasgos del padre de Joyce, los que Lacan
estima, en ese lugar, que definen mejor a este individuo; el efecto que, a su juicio, tiene en la vida de un sujeto el
“ser hijo de dos familias” si es que a ello se agrega, propone Lacan, el creerse macho simplemente por una razén
anatomica; cudl es su concepcion del pene como 6rgano; cudl es la diferencia que establece entre el pene y el falo y por
tanto qué es para Lacan el falo a la altura de este seminario; y como define ahora en qué consiste la funcién paterna.
Se trata sin duda de un grupo de temas importantes, que relaciona entre si para formar un conjunto; los temas estan
expuestos sucintamente y, al menos algunos, indicados con una gran claridad, lo cual también conviene rescatar.
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“No se podia comenzar peor que él”

Propongo ahora preguntarse qué quiere decir Lacan cuando anota que Joyce hizo un uso légico del sinthome, “a ojo
de buen cubero” [ad vu de nez].

La expresion a vu de nez podria traducirse mas precisamente al espafiol por “a tientas y a ciegas”, con la cual parece
ser que Lacan hace alusién, de una parte, a la casi ceguera que acompario a Joyce durante toda su vida (al final ya era
verdaderamente ciego), para situar, de esta forma, por un lado, un hecho de importancia en la vida del escritor, y por
el otro, la seria dificultad que implica para un sujeto, con una historia como la de Joyce, el carecer de un verdadero
garante de su falo. Es entonces una manera de mostrar que en la tarea del vivir, el psicético tendrd un andar casi ciego
y estara enfrentado a una btsqueda dificil en tanto su historia lo ha despojado de una opcién de la cual serfa mejor
disponer de ella, y en lo que seguramente muchos fracasan a pesar del empuje de sus sintomas.

Y contintia. Al aclarar Lacan la expresion con la cual se refiere a Joyce “no se podia comenzar peor que él”, alude
en primer lugar al padre del escritor; y de inmediato destaca dos rasgos de éste, en lo que podria entenderse como
su proposicion de base para la explicacion acerca de por qué afirma que Joyce tuvo un tan mal comienzo en la vida.

Los dos rasgos que destaca del padre de Joyce son el ser un borracho y el ser un fanético. No va a detenerse en los

mismos, pero si va a afiadir otros puntos que se pueden considerar como asociados al hecho de haber tenido un padre

de tales caracteristicas, es decir haber tenido un padre de quien Lacan mas adelante va a destacar que fue “un padre

indigno, un padre carente, ese al que en todo el Ulysses se pondra a buscar bajo formas en las que no lo encuentra
s

en ningan nivel. (...) un muy poco para mi.” (Lacan, 1975-1976, p. 67), lo que autoriza a Lacan a decir que Joyce fue un
infeliz (hére) que cargaba con el padre.

Y luego de definir asi a este hombre, agrega que Joyce era miembro “de dos familias”, lo cual complementa diciendo:
“porque las cosas se presentan asi para todos cuando se es hijo de dos familias y uno se cree macho por que tiene un
pitito”. Lo anterior es un tanto extrafno, en particular lo de “las dos familias”, en lo cual insiste en ese parrafo, por lo
que se hace necesario leer la frase con algtin detenimiento.

El “asi” en la frase, es claro, resalta aquel “no se podia comenzar peor que él”; y Lacan va en seguida a proponer
una explicacion de ese ingreso desafortunado en la existencia. Lo hace, finalmente, a partir de tres hechos: uno, el
haber tenido un padre borracho y fanatico; dos, ser hijo de dos familias; y tres, creerse macho por tener una anatomia
masculina. Es decir, que para Lacan esos tres hechos determinaron lo que él considera que fue un mal comienzo en
la vida para Joyce.

Si se tiene en cuenta el sélido trabajo de Lacan a lo largo de todo su recorrido respecto al proceso que determina que
un sujeto sea psicotico, no podra pasarse por alto esta enumeracion de ese mal comienzo y en consecuencia conviene
detenerse en cada uno de aquellos tres puntos y en el conjunto que asi indica Lacan, e intentar derivar de ello algunas
proposiciones, en especial acerca de la naturaleza del sinthome y lo que éste implica para la clinica psicoanalitica.

Tres hechos para considerar el comienzo de Joyce en la vida

El caracter alcohdlico del padre de Joyce se halla refrendado de mdaltiples maneras y al respecto no son pocas las
anécdotas que los biégrafos del escritor han logrado recoger para demostrarlo. Por ejemplo, Ellmann sefiala que en la
incontenible y sostenida decadencia econémica que experiment6 a lo largo de su vida “se revolvi6 contra su familia,
lleno de rencor porque el sostenimiento de ésta le obligaba (o al menos eso pensaba él; —anotacion ésta de Ellmann-) a
reducir su dieta de alcohol.” (Ellmann, p. 52). O también que, segtin el hermano de James, Stanislaus, cuando la Sra.
Joyce apenas se reponia de la muerte de uno de los hijos recién nacido “estuvo a punto de ser estrangulada por su
esposo. Estando muy borracho, la cogié por el cuello y grufié: “Por Dios, es hora de terminar de una vez”. Los nifios
salieron gritando pero James salté por la espalda de su padre, cayendo por encima de ambos. Mrs. Joyce tomé a los
nifios mds pequenios y fue a refugiarse en casa de unos vecinos.” (Ellmann, p. 59). Escenas tipicas de una casa donde
reina un borracho envanecido.
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Y Lacan agrega que el padre de Joyce era también un fanatico; en efecto, habia sido “mas o menos feniano”, es decir,
partidario, mads retdrico que por los actos, de un “movimiento nacionalista violento de mediados del siglo XIX”,
(Aubert, p. 187). Su fanatismo era entonces verbal, pero no perdia ocasion para demostrarlo; también era vigente en
otros campos, en especial en la vida familiar, lo que se hizo siempre muy manifiesto y crudo. Esas dos caracteristicas
de este hombre, borracho y fanatico, son complementarias a menudo, al punto que en muchos casos anélogos lo uno
es solo la continuidad de lo otro, sin que sea evidente cuédl precede a cual.

Ahora bien; el padre del escritor, John Joyce, ese fanatico que hacia ostentacion y alarde de sus ancestros, hizo de la
familia de la madre de James el blanco de sus burlas y criticas, y asi, se empeno en alejar a los suyos de la influencia de
los Murray. Incluso, en la nifiez del escritor, desplazé su vivienda a un alejado y elegante barrio de Dublin, para evitar
el contacto entre las dos familias, indicando ademas que “el precio del billete bastaria para mantener alejada la familia
de su esposa”, (Ellmann, p. 41) en un elocuente y grosero desdén por los Murray. Y cuando tuvo que abandonar la
costosa vivienda a causa del despilfarro que hacia de sus bienes, para tener que acercarse a lo mundano de Dublin, a
un ambito mas préximo del de la familia de su esposa, lo hizo con honda amargura al verse obligado a sentirse uno
mas, lo cual finalmente nunca acepté. Del hecho Ellmann comenta igualmente, y a propésito de como esto aparece
en la obras del escritor: “Sus parientes aparecen en sus libros bajo ligeros disfraces. En general todos aquellos que
llevan el nombre de Joyce aparecen ventajosamente sobre todos aquellos que llevan el apellido de Murray (...). Con
ello Joyce demuestra los mismos prejuicios que su padre, el cual se quejaba de que el apellido Murray le arrojaba un
hedor insoportable a las narices, al tiempo que el de los Joyce exhalaba un perfume embriagador”, (Ibid., p. 27). Ha
de notarse ademas que el sentimiento de hostilidad entre John Joyce y los Murray era reciproco, y varios testimonios
confirman que los tios maternos del escritor odiaban al arrogante John, no sin claros argumentos. Las disposiciones
paternas no impidieron que James mantuviera relaciones estrechas con su familia materna, en especial con la tia
Josephine quien era para él, segtin Ellmann, “una mujer de gran sabiduria y siempre acudi6 a ella con sus extrafios
problemas sin desconcertarla jamés.” (Ibid., p. 36). ;Es acaso a tales hechos de linaje y a esas circunstancias de la
crianza de James a lo que Lacan se refiere cuando dice que “las cosas se presentan asi para todos cuando se es hijo
de dos familias”?

Resulta justificado afirmar que todo indica que se trata de esto, es decir, a la dificil elaboracién que Joyce se vio
forzado a realizar para resolver la division subjetiva que experimenté desde muy pronto entre ser s6lo un Joyce o
ser también un descendiente de los Murray; se trataba, en un cierto sentido, o de admitir sin restricciones el discurso
pretencioso, fanatico y desdefioso del padre, o finalmente sentirse “hijo de dos familias”, y entonces, en su caso,
asumirse, a espaldas de su padre, también como un miembro de la familia materna. Tendriamos en consecuencia una
vacilacion subjetiva precoz y muy profunda en el artista. Lacan afirma que James resuelve el dilema siendo “hijo de
dos familias”, y se apoya para ello en la amplia indagacién realizada por los biégrafos de Joyce al respecto. El acto
implicaba, de hecho, un rechazo al padre, en la medida que sostuvo, como queda indicado, relaciones y sentimientos
positivos, y también ambivalentes, con los Murray, en una decisién que no se produce sin consecuencias en la vida
de un sujeto.

El hecho requerira ser definido con elementos adicionales, si bien a lo anotado debe agregarse la observacion que
hace Lacan alli con el “todos”. Cuando destaca el “todos” en la frase examinada (“porque las cosas se presentan
asi para todos cuando se es hijo de dos familias y uno se cree macho porque tiene un pitito”) apunta a mostrar una
causa comun en la suerte de Joyce y la de otros que hayan tenido una historia del mismo tipo, con lo cual indica que
quienes tienen en comun esos tres hechos, tendran consecuencias de estructura del mismo tipo. Al final del parrafo
sera sefalado lo esencial al respecto: que ello implica carecer de una verdadera garantia falica, y para el efecto sera
necesario tener en cuenta que es radicalmente insuficiente tener sélo un petit bout de queue.[1]

Que no sea suficiente con tener un pene para disponer de una garantia falica, lo muestran reconocimientos multiples,
inclusive la misma cobardia a la que alude Lacan alli (“él [Joyce] tenia el pito algo flojo [ldche] -"cobarde”, podria
también traducirse la palabra “liche”- si puede decirse asi”). No obstante, por todas partes se insiste en que el apéndice
es suficiente. En efecto, culturas de todos lares, con creencias sélidamente arraigadas y con costumbres que llegan
hasta los mas crueles y absurdos actos, aqui, alla y mas alla (en el mundo isldmico mas visiblemente, pero también
en otros mundos), sujetos pertenecientes a todos los &mbitos sociales e histéricos, prejuicios transformados en teorias
pseudo cientificas y otras expresiones, tan vigentes hoy como siempre, siguen sosteniéndose en la idea segtn la cual

la anatomia es lo determinante. Esa profunda dificultad para acceder a lo que ya hoy parece incuestionable (ejemplos
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visibles de ello son, entre muchos otros, la gran cantidad de sujetos que con anatomias masculinas y femeninas
reniegan de éstas para adoptar una posicion de goce inversa a las mismas, producto de un transito particular por el
proceso indispensable de subjetivacién de una identificacion sexual), indica que alli se halla en juego algo profundo
y del orden de la estructura.

Recordémoslo: esa exaltacion del petit bout de queue que hacen culturas y sujetos, hombres y mujeres, es el efecto de
algo que esta fundado en un proceso que contiene como uno de sus atajos principales, la degradacién de lo femenino,
degradacion que se impone en la necesidad de solucionar un déficit importante. Se trata de un déficit dificil de
obviar, y el cual no es posible resolver a través de meras posiciones ideoldgicas tardias, las que normalmente sélo
engendran otros fanatismos, tan necios y finalmente tan estériles como el de la misma presunta primacia del petit bout
de queue que pretenden combatir.

Tal empefio machista (fundado, insisto, en el peso inconsciente de un déficit presente en hombres y mujeres) se produce
a partir de una reduccién, de un salto de un momento l6gico en el proceso de reconocimiento de la diferencia de los
sexos y de la subjetivacion del ser del sujeto, 0 mas propiamente de su falta-en-ser. En efecto, en la comparacién de
los cuerpos, en general ésta se reduce a ser una comparacion puramente imaginaria. El resultado de una tal reducciéon
en la comparacién, es la afirmacién, imaginaria igualmente, de que quien tiene, ...algo mas... es; es ya aquello que
aun solo es, en realidad, posibilidad. Tal salto se produce también para quien no tiene, quien por no tener queda
alli marcada de un menos. Dicho de otra manera, se omite asi un paso necesario de un proceso complejo, proceso
que es aquel que permite una apropiacion, para entonces hacer énfasis en el resultado una comparacién imaginaria.
La naturaleza de las acciones que implicaran para el sujeto cada posicién, masculina o femenina, probaran que es
necesario algo mas (que una anatomia); que se requiere de un proceso légico suficiente y no sélo de una respuesta
imaginaria. Ello implicara que el déficit en el proceso se traducira en una sutura forzada y por tanto las vacilaciones
no tardaran en presentarse. En Joyce el hecho se podra reconocer, por ejemplo, en que su petit bout de queue haya sido
siempre “algo flojo”. Como se ve, la implicaciéon de que la comparacién de los cuerpos sea simplemente imaginaria,
es importante.

Al respecto Miller considera aquel déficit como la produccién de un hiato de implicaciones profundas para un sujeto.
En efecto, dice, “hay un hiato entre el hecho de la observacién [de la diferencia sexual anatémica] y las consecuencias
que el sujeto elabora a partir de é1.” Y afiade que “es a partir de aqui, de esta experiencia primordial, que el hombre,
el macho, puede ser pensado como completo, mientras que el otro sexo aparece como marcado por una irremediable
incompletud.” (Miller, 1997-1998, p. 281). Se trata entonces de un hiato que desemboca en creencias de superioridad,
en la degradacion femenina y en los fenémenos que las sostienen, hiato que es forcluido en general por culturas
y sujetos en favor de sostener la solucién imaginaria descrita. Lacan, en el fragmento examinado aqui, indica la
necesidad de considerar el proceso de constitucion del falo para el examen de éste y de otros problemas conexos.

De un arte que suple el semblante falico y de la funcion paterna

Lacan entonces anota que “como él [Joyce] tenia el pito algo flojo [o cobarde], si puede decirse asi, su arte supli6
su firmeza [tenue] falica.” Indica de esta manera un asunto que es necesario considerar con precisién. Se trata del
sinthome de Joyce y estamos ante un planteamiento importante relativo al concepto central del seminario.

Al respecto dice que el arte de Joyce es el medio para suplir [2] su “tenue” falica. Que el arte sea el medio para
suplir es claro; no asi lo de la “firmeza falica”. El traductor propone “firmeza” por “tenue”. Si bien no resulta del
todo inadecuada la idea de que alli Lacan hablaria de la suplencia a la (carencia de) firmeza falica en Joyce en tanto
se tratarfa de una manera de resolver lo flojo de su érgano, es posible considerar otra alternativa que parece mas
logica. “Tenue” significa igualmente “manera de cuidar su aspecto exterior” (Petit Larousse) y se usa, en algunas de
sus acepciones, como “vestido para una ocasién determinada”, como “vestimenta”, o quizds mas adecuadamente
al contexto, como “revestimiento”. A partir de alli es posible reconocer en la frase la dimensién del aparecer, es
decir, del semblante, tan presente en Lacan en su elaboracion acerca de la naturaleza del falo, ya desde sus primeros
trabajos sobre este concepto.
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Situada asi la dimension del semblante, la frase se leeria entonces de la siguiente manera: “como €l tenia el bout de
queue algo cobarde, si puede decirse asi, su arte supli6 su revestimiento falico.” Es una idea que plantea la necesidad
de considerar que las dificultades del escritor con su érgano no aluden a una cierta impotencia, como lo sugeriria la
anterior traduccién (que “tenia el pito algo flojo”, lo que por lo demads no ratifican sus bidgrafos), sino, estrictamente,
a que la funcién del sinthome es la de suplir la funcién de un semblante félico “algo cobarde” como el de Joyce. Es pues
ésta una posibilidad para interpretar un punto que afecta la manera de entender el concepto nodular del seminario.

Tal posibilidad de lectura plantea la necesidad de una aclaracién conceptual previa, la cual debe ser hecha antes de
tomar una decisién en cuanto a la interpretacion de la frase y finalmente del parrafo en conjunto: jacaso Lacan, al
menos a esta altura de este seminario, llega a proponer que la funcién paterna consiste en ser uno de los garantes
posibles del revestimiento falico del sujeto? Ello, a mi juicio, queda indicado, en forma aun maés clara, con el final
del parrafo que aqui se estudia, pero también en general con el conjunto del fragmento examinado. Es claro que lo
que Lacan busca mostrar, en lo que concierne especificamente a Joyce, es que si hay una carencia fundamental en
éste, lo seria en lo relativo a la del funcién paterna. Y es en ese sentido que afirma que Joyce carecia de un verdadero
garante para el falo. Tal carencia implica entonces la necesidad de una suplencia para su semblante falico, justamente
por esa razén. Propongo, en consecuencia, que es posible deducir de lo indicado que Lacan sefala alli la estrecha
asociacion que existe entre la funcion paterna y el ser garante del falo, proposicion que sin duda tiene un valor
tedrico significativo. Sefialo ésta como una de las precisiones importantes de este fragmento aqui examinado, lo cual
entonces permite afirmar que para Lacan alli se trata de indicar que dado el caracter del falo como semblante, éste (el
falo) requiere de una garantia, funcién paterna. Y es con ello que Lacan se dirige para definir el rol de sinthome del
arte de Joyce.

De la tltima frase examinada (“Pero como él tenia el bout de queu algo cobarde, si puede decirse asi, su arte supli6
su revestimiento falico. Y siempre ocurre asi.”), resta ahora por aclarar qué quiere decir Lacan con la afirmacién “Y

21

siempre ocurre asi .

(Qué es lo que “siempre ocurre asi”? No es evidente. ;Que cuando el pene es algo cobarde, hay siempre algo que
suple el revestimiento félico del sujeto? O, ;simplemente que el arte siempre suple el revestimiento félico cuando
es necesario? Parece lo segundo, pero tal vez, antes de responder, convenga considerar el “algo” del “algo cobarde”
[“un peu lache”]. Ello sugiere también que el pene de Joyce no era del todo cobarde, que era “algo valiente”, si
puede decirse asi. Por tanto, ;ese otro “algo” implicito alli, podria considerarse como una posibilidad para Joyce,
la posibilidad de hacer algo con eso? Por lo demas, ;qué otros acontecimientos pueden ser aquellos que siempre se
hallarian en funcién de suplencia del revestimiento falico cuando éste es algo cobarde? Quizés sea necesario dejar
abierta la interpretacioén de lo sefialado a la espera de nuevas proposiciones de Lacan en el seminario, que permitan
nuevos argumentos al respecto. Pero lo indicado ya propone algunas ideas acerca de que Joyce tenia algunos puntos
de apoyo falicos para construir una suplencia a su revestimiento falico.

Considérese ahora la definicién de falo que Lacan propone.

Ha de recordarse que el falo es un concepto necesario para aclarar la cuestién sexual en los humanos como resultado
de un proceso que Lacan llama sexuacion. Lo indica de varias formas en el parrafo en cuestion, entre ellas con el “hace
falta mas”, con lo cual alude a que no basta simplemente haber nacido con un érgano para ser un sujeto sexuado.
Se trata de un proceso de subjetivacién (de un cuestionamiento de si, que parte del establecer que no hay un sélo
sexo, el suyo), de asuncion (de una posicion singular ante la diferencia sexual) y de apropiacién (del propio cuerpo),
en el cual, como queda dicho, es esencial el reconocimiento de la naturaleza del cuerpo del Otro y la consideraciéon
de que el propio cuerpo goza. Y un significante privilegiado marca dicho proceso, el falo. Con este concepto Lacan
busca, como se reconoce en el fragmento examinado, aclarar por qué es insuficiente una anatomia para definir un
lugar subjetivo ante la sexualidad. Y es claro que tal insuficiencia ha sido evidenciada por innumerables fenémenos
clinicos, relativos a las elecciones subjetivas para el goce sexual.

La definicién del falo que enuncia alli Lacan es limpida: “El falo es la conjuncién de lo que he llamado ese pardsito [el
subrayado es de Lacan], que es el pitito en cuestion, con la funcién de la palabra.” Tal definicién merece ser examinada.
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En primer lugar, alli emplea un término singular para referirse al pene; lo califica de “ese parasito”, el cual, ademas,
subraya. ;Qué sefala bajo tal término? No queda duda acerca de que se refiere a que el pene se adiciona, que éste,
como 6rgano sexual, llega después de. Es entonces una manera de indicar el caracter exégeno del 6rgano para el
sujeto, de mostrar una temporalidad con relacién al falo, de destacar una cierta insignificancia del mismo y de mostrar
que el pene requiere ser apropiado por el sujeto para que éste pueda incorporarlo a su subjetividad como 6rgano
sexual, en lo cual, ademas, existen distintas posibilidades. Es un hecho que ya habia sido establecido por Freud con
Juanito. Se recordaré que Juanito se sorprende ante el reconocimiento que el pene es eréctil y que ello suscita efectos
singulares en su cuerpo, tema sobre el cual Lacan habia efectuado una amplia elaboracién en el seminario 4, la cual
uso6 en diversos trabajos suyos sobre el falo. El pene es entonces algo que cumpliendo una funcién (estar ahi), la
misma es insuficiente, insuficiencia que exige, para no reducirle a ese valor sexual adjetivo, que se articule con algo,
con “la funcién de la palabra”, para que alcance las posibilidades félicas del tener y de semblante.

En segundo lugar, esta el planteamiento segtn el cual el parasito hace conjuncién con la funcién de la palabra para
llegar a ser el falo. Quizas sea suficiente con indicar por ahora que ello implicara aclarar qué entiende Lacan por
la “funcién de la palabra”, en especial cuando ya ha logrado una distancia profunda de la lingiiistica, lo cual sera
objeto de diversas consideraciones en la leccion siguiente. Es probable que en esa leccién sea posible responder mas
cabalmente esta cuestion.

Pasemos a la dltima frase del parrafo estudiado, esto es, “Y por eso su arte es el verdadero garante del falo.” Es
una frase ya considerada aqui antes. Aclaremos ahora, y en primera instancia, el “por eso” que alli se dice. Se trata
claramente de un falo, como el de Joyce, carente de un revestimiento félico suficiente y que por tanto requiere de algo
que le dé el valor de tal.

Finalmente: en dos ocasiones Lacan se refiere al arte en el parrafo. Una, cuando dice que el arte de Joyce “supli6
su recubrimiento falico”. La otra, ahora cuando indica que “su arte es el verdadero garante de su falo”. Se trata de
referencias especificas a la funcién del arte en Joyce. Podemos afirmar que son equivalentes, lo cual implica que
si habia algo que suplir era una verdadera garantia para su falo, de la cual el sujeto Joyce carecia, subrayémoslo
de nuevo, aun cuando supo dérsela. Ese algo que suplir, fueron los efectos de ese mal comienzo en la vida, mal
comienzo definido esencialmente por un padre que nunca supo ser un verdadero garante para su falo.
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Notas

1- En francés, expresion coloquial y en diminutivo para referirse al 6rgano sexual masculino; fue traducida en este caso al espafiol mediante el
argentinismo “pitito”, término que no alcanza a resonar en algunos paises hispano hablantes, si bien se entiende qué indica. Su empleo alli por
Lacan apunta a subrayar el “hace falta mas”, a destacar cuan poca cosa es suponerse macho porque se tiene tal apéndice.

2- Aun, a esta altura del seminario, Lacan habla de suplir. A medida que avanza en su desarrollo se verd poco a poco desaparecer la nocién

de suplencia al hablar del sinthome, en la medida en que esa es justamente su funcién, lo cual hace redundante entonces el término, al menos

en ese contexto. ;Qué otra cosa puede significar que un sintoma cumpla la funcién de sinthome? Seria necesario aclarar, antes de abandonar
definitivamente la palabra “suplencia”, si hay suplencias no sinthomaticas, y en caso afirmativo, ello justificaria su conservacion, ya en ese caso
con un sentido diferente, restrictivo a lo que implica que quede subsumido por el concepto de sinthome.
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VARIEDADES

La extimidad de Oscar Masotta

Cesar Mazza (EOL - Cordoba)

El autor realiza un comentario del texto de Oscar Masotta “Roberto Arlt, yo mismo” en donde
comienza sefialando la operacion discursiva ejecutada en el titulo mismo. Indica cinco puntos:
Uno, el libro como un objeto extrano al autor, al operar, como dice Piglia, la historizacién del
sujeto de la enunciacion, y al revelar, de ese modo, la extimidad irreversible tanto del sujeto como
del objeto. Dos, la estructura de la pregunta como estilo en la escritura masottiana, que manifiesta
una autoreferencia sin ningtn reflejo autobiografico. Parodia e ironia, rasgos indiscutidos del
Recienvenido de Masotta, son ejemplificados en este punto. Tres, la produccion de una certeza.
Cuatro, la excentricidad del margen o el retorno de la pregunta desde otro lugar, punto en el que
pone en escena el axioma del fantasma de lo que se llama lo marginal que determina, en este
caso, una subjetividad objetivada por la mirada y localizada en un acontecimiento, la muerte de
su padre. Finalmente, quinto, la esquizia en el estilo: entre la mimesis y lo exético.

Hay un texto fundamental en la obra de Masotta titulado “Roberto Arlt, yo mismo”[1]. Puede decirse que su
importancia lo representa su estatuto de travesia, de pasaje. El texto es una comunicacion leida en 1965 por el mismo
autor ocho afios después de haber escrito el ensayo Sexo y traicion en Roberto Arlt[2]. La ocasion, entonces, fue la
presentacion de su propio libro. Por lo tanto, se tratara de un post-scriptum, de un texto que redefine, dira Ricardo
Piglia, el género social de los protocolos canénicos de presentacién de libros. ;De qué forma? Estableciendo una
reflexion sobre el desdoblamiento: al presentar su texto se presenta a si mismo. Y ese es un punto a destacar en esta
especie de dispositivo que traza el autor. De acuerdo a esto, nuestra apuesta consistira en formular un pasaje de
discursos en ese texto.

Una posibilidad, tal vez, la més apropiada para ejercer un comentario sea de entrada subrayar casi por un camino
inverso, por una conclusion, la fortaleza enunciativa del titulo: se puede afirmar que ese yo mismo se presenta separado
del narcisismo. Hay una operacién discursiva en la cual el cambio o pasaje de discurso produce la fragmentacion y
la transformacion del narcisismo de ese sujeto que es Masotta. Un pasaje que se realiza no sin dejar un resto fecundo
(un desecho sublimado al final, se puede decir valiéndonos de la frase de Lacan) no sin producir una marca fundante.
De un modo muy esquematico ubicamos[3]:

- al intelectual comprometido, “Contornista”, donde sus referencias se sittian en Jean- Paul Sartre, la fenomenologia
(Merleau-Ponty) y en la lectura de Roberto Arlt (en la década del “50).

- al vanguardista del happening, del “pop-art” y de la historieta. Su inquietante “doble condicion de teérico y productor,
de gestor y realizador de sus objetos, libros o situaciones”[4] sumado a un cierto dandysmo contrasta a la moral
austera del “compromiso intelectual” (en la década del “60).

- al Recienvenido[5] lector de Jacques Lacan que funda el lacanismo en lengua castellana (finales del ‘60 y en los “70).

“Roberto Arlt, yo mismo”[6] se sittia entre esos dos extremos apuntados, sefialemos cinco puntos:
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1— El libro como un objeto extraio al autor

“Pensé en ese tiempo transcurrido —entre la escritura del libro y la presentacion-, esa distancia que tal vez me permitia
una cierta objetividad para juzgar (me); pensé que el tiempo transcurrido habia convertido mi propio libro en un
‘extrafio’ para mi mismo. No era totalmente asi. Pero en el hecho de tener que ser yo mismo quien ha de presentar a
mi propio libro, hay una situaciéon paradojal de la que debiera, al menos, sacar provecho”[7].

La causa de ese extrafiamiento lo constituye el objeto a lacaniano (relevado en la mirada de Arlt en Masotta). Un
comentario de Ricardo Piglia nos servira de soporte para desplegar esta articulacion que se efecttia con el objeto
mirada. La posicién canénica que se conoce en la critica literaria define al sujeto que habla en relacién a su borradura
0 ausencia, esta operacion apunta a convertir la subjetividad de la lectura en una categoria universal “cualquiera
sea el método que esté usando esta tratando que funcione como una objetivacién de su subjetividad. En cambio
Masotta., me parece que hace una cosa distinta, que consiste en historizar el sujeto de la enunciacién”[8]. Por lo
tanto, se tratard de una positivizacién o radicalizacién del sujeto de la enunciacién, cuestiéon que conjeturamos es
pertinente situarlo respecto a la extimidad. Siguiendo el trabajo conceptual que hiciera Jacques-Alain Miller de este
término aparentemente marginal[9] en la ensefianza de Jacques Lacan encontramos dos avanzadas. Una considera la
extimidad del Otro ejercida respecto a la identidad del sujeto consigo mismo, trayendo aparejada la vacilacién de esa
identidad. En este avance la “extimidad no es lo contrario de intimidad”[10] donde lo extrafio, la obra para el autor
Masotta no es equivalente a lo exterior, sino que la “extimidad dice que lo intimo es Otro, como un cuerpo extranjero,
un paréasito”[11]. Vale decir que, tanto la categoria del autor, como la de la obra aparecen descentradas del yo, en una
excentricidad éxtima que nos permite salirnos de la esfericidad concéntrica que entiende la relaciéon de una supuesta
interioridad mental con el medio exterior. Puesto que hay ruptura y presentacién de otro espacio, la obra no se puede
entender como reflejo “exterior” de la subjetividad (“interior”) del autor.

Otro avance del concepto de extimidad se localiza en la relacion del objeto a con el gran Otro, en esta vinculacién
es preciso reconceptualizar al Otro. Una clausula es preciso formular: no se puede fundar la alteridad a partir del
significante porque uno siempre vale en relacién al Otro. Preguntemos ;Cual es entonces la verdadera alteridad del
Otro? Para responder con un punto donde el Otro es radicalmente Otro: el goce.

El objeto a es refractario a la representacion[12], en cuanto se trata de una objetividad no convocada ante el sujeto
de la representacion (es preciso aclarar que cuando se habla de “representacién” no nos referimos a representaciéon
imaginaria). Remarquemos el siguiente punto: el objeto a no se articula al sujeto sino a su divisién, vale decir que
designa una enunciacién sin enunciado. No representa los objetos del mundo sino que es algo que hay (un quod)
sin que se pueda definirse que es (sin quid)[13]. Ese goce radicalmente éxtimo al sujeto se localiza en los objetos
de la pulsién, por ejemplo la voz y la mirada. Objetos que no entran al campo del espejo, a la comtin medida del
intercambio, por ejemplo, la supuesta reciprocidad del mandamiento cristiano: ama a tu projimo como a ti mismo es un
intento de anular lo éxtimo.

La conjetura planteada afirmara que en Masotta su obra se homologard a la voz y la mirada y la funcién que tomara
esa extrafeza, ese objeto vuelto éxtimo dara lugar al surgimiento de la estructura de la pregunta.

2- La estructura de la pregunta

Esta estructura es una constante diseminada a lo largo del texto y no es arriesgado decir que forma parte del estilo en
la escritura de Masotta. Por ejemplo:

“¢Qué ha pasado en mi durante y a lo largo del transcurso del tiempo? Y ;Quién era yo, entonces, cuando escribi ese
libro? Y también: ;qué pienso yo en el fondo y de verdad sobre ese libro?”[14].

El sujeto se identifica a la pregunta y es en esta operacion que se concreta un empalme de lo privado a lo publico:

“Pero me pongo en el lugar de ustedes que me estan escuchando. ;Sobre qué estoy hablando? O bien: ;de qué me
estoy confesando? Pues bien: de nada”[15].
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Una pregunta sobre si mismo entonces sin la identificacién a nada personal. Pero es preciso remarcar que el estatuto
de la division subjetiva en este empalme lleva consigo tanto una modificacién como asi también una sustraccion de
lo intimo, de lo personal, vale decir, de lo autobiografico como axioma del fantasma, ya que no se trata de un relato
donde se expondria algo privado. Sélo alguien cuya identidad no esta determinada puede hacer coincidir los dos
planos, el privado y el publico, la presentacién de este sujeto instala un espacio sin profundidad, sin exterioridad
donde el adentro y el afuera se empalman con un elemento vacio, con la indeterminacién operativa de una incégnita.
En definitiva, este movimiento no es otro mas que el protagonizado por el sujeto en el lugar del “agente” en el
discurso de la histeria.

Asi se va constituyendo una exposicion con multiples referencias a anécdotas personales o a reflexiones sobre si mismo
Pero, ;de qué estofa estdn hechos estos fragmentos? Esas marcas no son mds que restos de lo que fue lo personal en
la fijeza del fantasma, son restos de lo que fue una huella de goce. Restos rasurados de sentido no hacen mas que
inmiscuirse en un recurso del lenguaje que se llama estilo: una autoreferencia sin ningtn reflejo autobiografico. Se
puede mencionar el empleo de las anécdotas en la argumentacién que va construyendo contra las ideas de Emilio
Rodrigué, anécdotas donde Masotta se refiere a la circunstancia de su lectura en su viaje a Nueva York del texto en
discordia, la Interpretac ion de los suefios (méas especificamente el pasaje conocido como “El suefio de la pequefia Ana”).
Esta forma de armar la escena para que sea posible la parodia de una polémica le permite a Masotta desprenderse
de la inconsecuente disputa entre dos personas y hacer valer las posiciones epistémicas-politicas de los actores en
juego: Rodrigué “no es cualquiera, es un hijo de Freud” y “de una madre brillante” agregara Masotta no sin un dejo
irénico refiriéndose a la filiacién al Kleinismo[16] de los psicoanalistas argentinos, quiere decir que su lugar como
presidente de la Asociacién Argentina de Psicoandlisis fue una de las piezas claves para que el Recienvenido Masotta
desplegara su estrategia.

3— La produccion de una certeza

“Cuando escribi el libro yo no era un apasionado de Arlt sino de Sartre... Entre la programacién del libro y el libro
como resultado, no todo estaba en Sartre. Y lo que no estaba en Sartre estaba en mi... extraia, creo, esa certeza que
me acompafia desde hace mas de quince afios. Que efectivamente, tengo algo que decir. Escribir el libro me ayudo,
textualmente, a descubrir el sentido de la existencia de la clase a la que pertenecia, la clase media. Una banalidad.
Pero esa banalidad me habia acompafiado desde mi nacimiento. Pensando sobre Arlt descubria el sentido de mis
conductas actuales y de mis conductas pasadas: que dura y crudamente habian estado determinadas por mi origen
social. Y uso la palabra “determinacién” en sentido restringido pero fuerte”[17].

Una banalidad para el campo de los Ideales: un campo donde operan las categorias de un intelectual “comprometido”.

Pero el que habla es el sujeto de la enunciacién mas que la exposicién realista de una historia o la descripciéon de una

teorfa. La pertenencia a la clase social, entonces, se vinculara con su version del padre, con la moral de la pequena

burguesia, la mediocridad, la cobardia, la “delacion” que Masotta infiere del “mensaje de Arit”[18]. ; Qué consecuencias
¢

puede traer esta posicion? Posicién vinculada al acto, a un aserto de certidumbre anticipada diremos parafraseando

a Lacan. Cuestion que dejamos pendiente.

4—- La excentricidad del margen o el retorno de la pregunta desde otro lugar

“¢Quién era yo cuando escribi el libro? O para forzar la sintaxis: ;qué habia de aparecer en aquel libro de lo que era
yo?”[19].

En esa cosa que era yo se localiza el objeto a mirada, en el reverso de la conciencia se encuentra ese objeto de la
pulsion, la denominada pulsién escopica: “un rasgo comin a esos objetos es que no tienen imagen especular (...) —esta
condicién- les permite ser ‘el pafio’, o para ser mas preciso el forro, sin ser por ello su envés, del sujeto mismo que se
considera sujeto de la conciencia. Pues el sujeto que cree poder tener acceso a si mismo designandose en el enunciado
no es ora cosa que un objeto tal” dira Lacan.

Teniendo en cuenta la inscripcién -via Sartre- al estilo de un intelectual comprometido con un proyecto de liberacién
politica es posible plantear la cuestién que se establece respecto a la dialéctica entre el centro y el margen. El engranaje
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entre los sacerdotes y los bufones[20]. Descriptivamente el margen se configura en un espacio contestatario de “critica”,
de “vanguardia”, sin embargo una modalidad del margen, ya veremos cudl, supone y es supuesto por una mirada.
La misma se sostiene de un modo imperativo estableciendo, dird German Garcia, una teodicea.

Se tratara de un axioma del fantasma que sabra distribuir el lugar y la funcién de eso que se da en llamar lo outsider,
lo marginal, lo que aparentemente se encuentra fuera del centro y por lo tanto del sistema. En el prélogo de Conciencia
y estructura Masotta asevera:

“Nuestra miseria, quiero decir, esos juicios de valor que una vez pronunciamos sobre los otros, tal vez con el tnico
fin de sentirnos diferentes, cuando en verdad no éramos mas que una parte de eso mismo que repudiamos, el
complemento de un sistema ciego y estipido que nos incluia en el momento mismo en que nosotros entendiamos
abarcar una de sus partes”[21].

Inferimos pues la estructura que determina una subjetividad captada y objetivada por la mirada. La mirada, como
seflalamos, no es del mismo orden que la visién: puedo ver desde cierto punto, pero soy mirado desde todos lados.
Un orden pre-subjetivo se presenta en la mirada, la pre-existencia de lo dado a ver respecto a lo visto: hay una
extrafia contingencia, un mal encuentro que evidenciard “la falta constitutiva de la angustia de castracién”. Pero el
punto que nos interesa relevar se refiere a la prescripcion que la mirada tiene en el discurso del amo. El significante
amo intenta organizar la conciencia instaurando una “yocracia”tal que en su proyecto lo marginal se encuentra
incluido como resto, como un desecho que es preciso excluir. Un discurso que produce de esta forma “marginales”,
“transgresores”. Vale decir elementos funcionales al sistema sin ninguna posibilidad de exterioridad o de ruptura
porque ya se encuentran identificados en tanto “complemento”.

Asimismo, esa mirada en Masotta sera localizada en un acontecimiento, la muerte de su padre:

“¢Quién era yo? En 1960 iba empezar a conocerme: de la noche a la mafiana mi salud mental se quiebra y una
insufrible enfermedad ‘cae” sobre mi. Me veo convertido entonces, y de la noche a la mafiana, en un objeto social:
hago la experiencia de lo que significa, en sociedades como las nuestras, en ser un enfermo mental. (...) ;Qué era lo
que habia ocasionado la enfermedad? Eso estaba a la vista: la muerte de mi padre (...) Mi padre no tuvo una muerte
dura (...) En esto fue un hombre con suerte: murié en su cama. Y ademads tuvo otra ventaja (...) no darse cuenta que se
moria. Estaba en la cama, conversando de cualquier cosa, enfermo de leucemia (pero él lo ignoraba) y sonriendo tal
vez, cuando lo sorprendi6 la muerte. Sonriendo digo, puesto que cuando lo vi en el cajon y envuelto en sus mortajas,
tenia un ricto de tranquilidad y de alegria en la boca. Para entonces yo ya habia enfermado, y habria preferido no
acercarme al cajon: pero mis parientes me arrastraron a él. No puedo olvidar la impresién que me causé su rostro: por
detras de la insobornable certeza de que yo amaba esa cara, una mezcla de indignacién y repulsion”[22].

El fantasma que introduce el discurso del amo organiza la estabilidad de las representaciones imaginarias del sujeto,
su concepcién del mundo. Ahora bien, la mirada es el objeto que cae de la pantalla del fantasma, la identificacién a un
rasgo del padre no se sostiene mas cuando se sustrae la presencia, Masotta incursiona en un analisis. En cuanto al paso
por ese analisis, German Garcia dira que “si hubiera tenido lo que era ‘un buen anaélisis” en aquel momento, quizés
hubiera sido devuelto a las certezas que acababa de perder. Al poco tiempo se encuentra inventando el psicoanalisis
que le faltaba. Fue su falta de andlisis, su falta de analista lo que lo llev6 al psicoanélisis”[23].

Por lo tanto, ese margen pre-subjetivo que constituye la mirada ird pasando a otro discurso, sélo en el discurso del
analista el objeto mirada oficiara de causa y una de sus consecuencias es la subjetivacion: “; Qué habia de aparecer en
aquel libro de lo que era yo? Donde ello era(una marginalidad de pura pérdida), el sujeto debe advenir (causarse por ese
margen sin la prescripcion del significante amo)”[24].

Masotta hara del resto del fantasma un estilo, llevard esa cosa que era a la dignidad de una politica: una forma de encarnar
la palabra, de incorporarse (con esa sustancia episodica que se llama mirada) al discurso universal, de hacerse autor.
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5— La esquizia en el estilo: entre la mimesis y lo exético

“Pensemos por ejemplo en el ‘estilo’, en la prosa de mi libro (...), la influencia viene de Merleau-Ponty (...) me
fascinaba ese estilo elegante, esa prosa conciente de su cadencia y de su ritmo, esa sobre o infra conciencia del
desenvolvimiento temporal de las palabras, ese gusto por ‘tono” o por la ‘voz'(...) En mi libro sobre Arlt intentaba esa
prosa, me esforzaba en establecerme en ella, o en que ella se estableciera en mi. Quiero decir que la imitaba. Y eso no
es malo en si mismo (...) No, lo malo estaba en otra cosa. Imaginense: emplear una prosa de ‘tonos’ para hablar sobre
Arlt (...) Quiero decir, que entre yo y las novelas de Arlt habfa una relacién mas estrecha, mas igualitaria, que entre
un alto profesor universitario parisino (...) Arlty yo habiamos salido de la misma salsa, conocidos los mismos ruidos
y los mismos olores de la misma ciudad, caminamos por las mismas calles, soportamos seguramente los mismos
miedos econdmicos (...) Brevemente: apoyandome en Sartre y Merleau-Ponty yo escribia entonces sobre Arlt. ; Cémo
decirlo? Cuando escribia mi libro en verdad me sentia un poco exético. Y textualmente, puesto ;qué es lo exético sino
el resultado de la unién de sistemas simbdlicos que tienen poco que ver unos con otros? Pero atin aqui, y aunque con
otra significacién, aquél exotismo me colocaba en la linea de Arlt”[25].

La mimesis se sittia en los estilos que se trazan en el Ideal: Merleau-Ponty, Sartre y Arlt (en tanto clase social y lengua
natal compartida). Lo exético se efectuara en el cruce, mas precisamente en la esquizia entre lo semejante del espejo
y lo radicalmente extranjero. Puesto que se trata de la esquizia del ojo y de la mirada no es casual que Masotta elija
una fotografia para presentar esta operacion:

“Esa imagen sobre si mismo (prosa de ‘tonos” —el estilo mimético reflejado en el aparato la vision: el ojo- para escribir
sobre Arlt -la mirada como objeto) ;no tenia acaso mucho que ver con esa foto que se conserva de Arlt en Africa,
vestido con ropas nativas pero calzado con unos enormes y evidentes botines?”[26].

Un estilo que sélo se constituye en el Ideal del yo fija al actor a no verse mas que amable y amado al mismo tiempo,
reproduciendo miméticamente una versiéon de segunda mano (siempre degradada) del autor citado. Sin embargo se
trata, en ese efecto definido como exético, de un mal encuentro (tyché). Lo exético aparece entonces como aquello no
asimilable al espejo que fragmentara la identificacién narcisistica. Este movimiento del texto nos permite inferir la
funcion de la esquizia[27] en la conformacién de un estilo. “En la dialéctica del ojo y de la mirada, vemos que no hay
coincidencia” (Jacques Lacan), hacerse una mancha en el campo del Otro, “nunca me miras desde donde yo te veo”
y a la inversa, “lo que miro nunca es lo que quiero ver”[28]. Por donde lo busquemos, jmal encuentro! No hay punto
de vista ni malo ni bueno sobre lo que soy en el campo del Otro, s6lo me puedo imaginar (como semblante o disfraz)
ser algo para el Otro. La mirada que encuentro no es una mirada vista sino una mirada disfrazada (imaginada) por
mi en el Otro.

Ahora bien, ;cudl es la operatividad de esta esquizia o lo que podemos llamar su funcién? Tal vez una respuesta
pueda ensayarse en la lectura del aforismo que Masotta inscribe: ahi, donde repito traiciono, y ahi donde quiero transformar
no hago mds que repetir.

La repeticién en esta operacion no se reduce a la mimesis sino que Masotta la conduce a la exigencia de algo nuevo.
Es preciso observar que ambas repeticiones separadas, es decir, por si solas no encontrarian ninguna funcién mas
que la mimesis, una reproduccién que deja intacta la suposicion del Ideal: por un lado la traicién y por otro lado la
imposibilidad de transformacién. Veamos més detenidamente el problema.

a- La traicién por si sola no hara mas que reproducir el texto del Otro.

b- La imposibilidad de traicién, de transformacion por la exigencia aplastante del Ideal sélo produciria el narcisismo
de las pequetias diferencias, el redoblamiento sin salida de la alineacion.

Pero la funcién de la esquizia junta las dos repeticiones de una forma barroca (conservando dos focos)[29], sin

escalonamiento de superacién sintética entre una repeticién y la otra. Esta esquizia operativa las hace fallar de una
buena manera. La repeticién -que en este caso se refiere al texto de Jacques Lacan- marcada por la traicién -férmula
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que viene de Roberto Arlt- es una repeticion que podra transformar, extraer un significante nuevo, hacer pasar el
Uno fundante de Jacques Lacan a lo real.

Porque el cambio de discurso de ese sujeto Masotta tendra consecuencias en la entrada del lacanismo en nuestra
lengua. Sefialemos un jalén del trayecto de ese estilo marcado por el joven polemista de Contorno que ird preparando
la escena para la fundacién en la parodia de la primera institucién lacaniana homoénima a la de Parfs, la Escuela
Freudiana de Buenos Aires en 1974: la polémica con Emilio Rodrigué.

Emilio Rodrigué, psicoanalista que preside la Asociacion Psicoanalitica Argentina (APA) responde ensu articulo “Leer
a Rodrigué”[30] a una especie de provocacién de Masotta expuesta en “Leer a Freud”[31] donde vincula la l6gica de
un caso de Rodrigué con el tratamiento que hace Freud en el suefio de la pequefia Ana. ;Qué hace Masotta? Hace caer
la méscara que identifica al autor con la teoria del simbolismo de Ernest Jones, desafiliandolo en consecuencia de tal
tradicion. Masotta sitda, via Lacan, a Rodrigué en la linea de Freud: procedimiento paradigmatico, ya que sefiala el
“olvido” sino el rechazo del psicoandlisis en Argentina de los fundamentos freudianos. Bien, Masotta es consecuente

con lo que anuncia en su articulo “ Anotaciones para un psicoanalisis de Emilio Rodrigué”:

“Los titulos de los escritos en cuestién indicaran al lector parte del tenor de la discusiéon. En primer lugar, Rodrigué,
fiel a una concepcioén vieja de la elegancia, y utilizando ese “punchy language” que ha adoptado tltimamente, se
divierte. Nosotros no hemos querido dejar perder entonces la oportunidad de construir el escenario de una parodia;
pero nuestra intenciéon no es elegante, es didéctica. Seguir sugiriéndonos la manera de leer a Freud y a Lacan para
llegar a entender esa cuestion espinosa: el psicoanalisis”[32].

Reservando, se entiende, la elegancia sin mayores consecuencias, mas que la del pavoneo o la exhibicién del
narcisismo, para Rodrigué. Masotta lee a Rodrigué porque el sujeto exhibe su sintoma:

“Pasemos al suefio de Ana, siguiendo la sugestiéon de Masotta. Ana es Ana Freud, la hija de Freud. Masotta nos
informa que el suefio de ‘la pequefia Ana se articula en voz alta durante el dormir: Ana F(r)eud, f(r)esas, f(r)ambuesas,
bollos, papilla’. Cémo esta presente -segiin Masotta- el significante en este suefio. Citémoslo nuevamente: ‘En la
repeticiéon de un grupo fénico, en la escansion que la repeticién introduce, en el efecto, en fin, de un ordenamiento
retérico y de jerarquizacién interna y auténoma de las frases...” Para Masotta las ‘fr" en Freud, frambuesas, y frases
son importantes. Pero la cuestion es: ; para quién? Seguramente no para la pequefia Ana. Ana era austriaca y los nifios
austriacos suefian en aleman”[33].

Masotta verifica rapidamente que “Rodrigué no habia hecho antes lo que me recomendaba que hiciera después”, es decir la
lectura en la edicién alemana del fragmento en cuestién. Pero esa exhibicion del sujeto Rodrigué no forma parte de
un estilo sino tan solo de la ingenuidad de la perversion persona[34]: una ingenuidad nula que se sustenta en la teorfa
vigente del psicoanalisis post-freudiano argentino. Rodrigué es un promotor de Jacques Lacan a pesar suyo: se ofrece
al desnudo sin mediar ninguna mascara, como leido (en el sentido fuerte del término) antes que lector. Hace falta que
alguien realice una interpretacion, Masotta dird que la vocacién del texto de Rodrigué “se revela en primer lugar como
masoquista”, mas atn:

“Al tener que citar la cita que Rodrigué hace de mi cita de Lacan citando a Freud, este lugar lacaniano de la obra
de Freud se torna repentinamente conocido: en adelante quienes hablen entre nosotros del simbolismo y del suefio,
no podrén ignorarlo. Lacan ha sido citado, que yo sepa, por no méas de dos o tres psicoanalistas en la Argentina.
Rodrigué, en este sentido, y sin proponérselo, toma la delantera: distinguiéndose de ellos (...) ha citado algo que
efectivamente tiene que ver con Lacan”[35].

Es de destacar el dispositivo de la polémica instrumentado por Masotta: la conformacién de un texto con maltiples
referencias idiomaticas con la rigurosa intromisién de varias disciplinas, donde la huella de un si mismo, de un
narcisismo destituido y hecho semblante en las aparentemente personales y anecdéticas referencias autobiograficas
presentan publicamente a un sujeto sin una facil identificacién que sin embargo fundamenta su argumentacién, su
autoridad en un saber en constante progreso.
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A su vez, su lamelle (como gustara decir tiempo después refiriéndose a su ligadura a la causa analitica, a esa cosa
a la que sujeto podrd advenir) no dejard de esconderse inttilmente en los siguientes semblantes, en los restos
metonimicos de: las generaciones, las viejas (refiriéndose a la fotografia que el mismo tomé en Nueva York), el respeto
por los coleccionistas, la lanza, silbidos, serpientes, la muerte, la transformacion del pdjaro hegeliano, el destino de una cierta
minerva inexistente.

No atacabamos a Rodrigué, lo dejamos hablar, dira Masotta para afirmar el siguiente argumento: si la neutralidad
—como afirma Freud- no excluye el deseo de quién debe ejercerla, la aparicion del deseo de aquel que no estaba en
cuestion (es decir, de él mismo) no arrastra necesariamente el error sobre la apreciacién del deseo de quién lo puso
en evidencia (vale decir, el deseo de Rodrigué). Se vera entonces que el deseo de Masotta no carece de empresa
puesto que pasa por los semblantes para de ellos obtener lo real[36]: una subversién en el campo del psicoandlisis, la
fundacién del lacanismo en nuestra lengua.

Notas

* Psicoanalista, Miembro de la EOL y de la AMP, autor de los libros Disciplina del comentario, De Autor, Cérdoba, 1999, y La lectura y sus dobles, El
Espejo Cérdoba, 2005.

1- Este texto se encuentra en el “Apéndice” de Masotta, O., Sexo y traicion en Roberto Arlt, Centro Editor de América Latina, Buenos Aires, 1982.

2- Ibid.

3- Como se advertird no se trata de escribir una historia de Masotta, tan solo trazar algunas lineas que se conjeturan como claves. Respecto al
esquema tendr4d el vicio de todo esquema: la captacion intuitiva de una linealidad y “olvidar en una imagen intuitiva el anélisis que la sostiene”
(Jacques Lacan). Para matizar este esquema consideraremos un texto de German Garcia “;Qué sabia Masotta de Lacan en 1959?”, en Oscar Masotta,
Lecturas criticas, Atuel, Buenos Aires, 2000) donde sittia el articulo de 1959: “La fenomenologia de Sartre y un trabajo de Daniel Lagache” (publicado
en la Revista Centro, n. 13, Buenos Aires). En ese articulo Masotta realiza un comentario de la posicion politica de Jacques Lacan en la Sociedad
Francesa de Psicoanalisis al citar la revista La Psychanalyse, n.1. En 1964 pronuncia una conferencia en el Instituto Pichén Riviere de Psiquiatria
Social “Jacques Lacan o el inconsciente en los fundamentos de la filosofia” (publicado un afio después en la revista cordobesa Pasado y presente)
donde entre otras cuestiones, se refiere al estilo de Jacques Lacan, por altimo Masotta recibe un ejemplar de los Ecrits en el afio de su aparicién, en
1966, con una dedicatoria en la primera pagina: “A Oscar Masotta amigo de mi pensamiento tan cercano aunque su residencia es tan lejana. Jacques
Lacan. El 11-X1I-66".

4- Longoni, A., “Estudio preliminar. Arte y vanguardia en los ‘60” en Oscar Masotta Revolucién en el arte. Pop-art, happenings y arte de los medios en la
década del sesenta, Edhasa, Buenos Aires, 2004.

5- Término de Macedonio Fernandez (Cf. Mazza, C., “Masotta: el Recienvenido” publicado en la web de la Fundacion Descartes, www.descartes.
org.ar - link Masotta).

6- Masotta, O., “Roberto Arlt, yo mismo” en Sexo y traicion en Roberto Arlt, Centro Editor de América Latina, Buenos Aires, 1982.

7-Ibid.

8- Piglia, R., “Improvisaciones en torno a Masotta” en Oscar Masotta, Lecturas criticas, Atuel, Buenos Aires, 2000.

9- Anteponemos la condicién de la apariencia a lo marginal porque se entiende que lo marginal supone o mejor dicho es impuesto por un centro y la
excentricidad lacaniana del asunto se orienta con la subversién del significante amo que sostiene esa suposicién.

10- Miller, J.-A. “Extimidad”en El analiticon, n. 2, Correo Paradiso, Barcelona, 1987.

11- Ibid.

12- El a no es un capitulo de la ontologfa: la ontologia dice lo que es comtin a todos los objetos de la representacién ante la experiencia. Permite
reunir diversos rasgos del objeto antes de la experiencia misma del objeto. La ontologia dice a priori lo que puede decirse de los objetos: la categoria
de Aristételes: lo dicho ya estd depositado sobre el objeto. Puede decirse que la estructura de los objetos es ya la misma que la del enunciado.

13- Se puede considerar como ejemplo la diferencia entre el semejante y el préjimo: el primero cubre con un velo imaginario un campo sin
representacion eso que le resultaba tan familiar o tan préximo a su dominio.

14- Masotta, O., “Roberto Arlt, yo mismo”, op. cit. n. 6.

15- Ibid.

16- Respecto a la ironia puede decirse que la posicién de Masotta es estrictamente respetuosa de Rodrigué, en ese pasaje diferenciara a este tiltimo
de Leén Grimberg, por ejemplo. Masotta se referird a la afinidad de la exposicion del caso de Melanie Klein (y de la cual Rodrigué es un excelente
expositor) con la de Lacan.

17- Masotta, O., “Roberto Arlt, yo mismo”, op. cit. n. 6.

18- En una carta del afio 1955 dirigida a su amigo Carlos Correas, Masotta profiere: “A veces me abandono al furor estéril de maldecir mi condicién
econdmica, mis angustias econdmicas, y con ellas a la clase social a la que debemos esta avergonzada infelicidad”. En otra carta de 1958 (también
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VARIEDADES

El testimonio en la era de las catdstrofes: el horror como
experiencia traumatica

Laura Arias

La autora desarrolla el tema del testimonio de los sobrevivientes de la Shoa. La Shoa constituye el
paradigma del trauma social, del mundo en que vivimos y de su indiferencia ante la muerte. Los
testimonios de los sobrevivientes de la Shoa permiten entender una légica del funcionamiento
social que tiene sus raices en una oposiciéon presente en los campos de concentracion, los que
sobreviven y los que sucumben. Reflexionar sobre el Otro social determina aprehender sus
efectos en la subjetividad: nuevos sintomas sociales que guardan semejanza con situaciones
anteriores.

No es. Si es, no se puede conocer.
Y si se puede conocer,

no se puede comunicar.

Gorgias

Las catéstrofes, los desastres naturales, los atentados terroristas en gran medida se convierten en acontecimientos
traumaticos que llegamos a conocer a través de los testimonios de quienes padecieron semejante experiencia.

Nuestro objetivo consiste en situar el testimonio del trauma padecido a partir de las posibilidades que ofrece el
lenguaje en la clave del pensamiento actual. Siguiendo los fundamentos establecidos por Jacques Lacan en el abordaje
de ese concepto, nuestra reflexion se ubica reconociendo la posicién del inconsciente, desde donde interrogaremos al
lenguaje como herramienta, indagando su capacidad cuando es convocado para narrar un acontecimiento traumatico.
Es decir, qué se juega en el lenguaje cuando se quiere narrar un acontecimiento traumatico; mas precisamente, la
importancia de la escritura para elaborar situaciones traumaticas y lograr transmitirlas, ya que los sobrevivientes de
una catéstrofe, social o natural, al testimoniar deben vencer las huellas de la experiencia traumatica, interpelando el
limite del lenguaje.

Trauma padecido por un sujeto, una colectividad, por las sociedades, de lo cual el siglo XX nos ha dejado probados
ejemplos. Por eso situaremos a la Shoa como categoria paradigmatica del mal y del trauma social.

El trauma social, inscrito en una historia, en una tradicién, porta el trazo de un trauma anterior: “... el trauma
lenguajero®, lo que realmente hace obstaculo a la constitucion de un mundo. (...) La lista de los peligros mezcla
catastrofe técnica, accidente individual o colectivo, agresién individual o atentado, guerra y violacion”[1], sélo
susceptibles de ser conocidos a través del relato de los sobrevivientes. Asi, toda catastrofe se encuentra a merced de
los avatares de los sujetos que han vivido los acontecimientos y que brindan su testimonio, vivenciando directamente
el trauma lenguajero, el muro del lenguaje para contar y mantener vivo lo que alli ocurrid. La percepciéon de que “la
historia se repite” y que las catastrofes se hacen presentes de manera estructural inscribira nuestra reflexién en el
fenémeno de la Shoa como experiencia traumatica social paradigmatica frente al mundo que hoy estamos viviendo y
a su indiferencia ante la muerte. El trauma lenguajero, el muro del lenguaje como impotencia o imposible, requiere un
saber hacer cuando el horror irrumpe en la vida y en la historia, y ambos deben ser integrados para poder pensarlo.
Decimos, entonces, que la Shod se ha transformado en tropos de todo proceso limite cuya vigencia es palpable y, a la
vez, en simbolo de una tragedia activa cuyo alcance incide en nuestro tiempo: los hombres no dejan de aniquilarse. El
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horror sigue operando en la actualidad, se degrada la sociedad, se degradan las instituciones; repeticiéon inveterada
que no cesa de anestesiar la conciencia ciudadana.

Un elemento comin a la supervivencia en situaciones de catastrofe es la culpa por haber sobrevivido, por lo que nos
preguntamos: jesta presente la culpa en todos los sobrevivientes? Intentaremos responder a esta cuestion.

Antecedentes del trauma social paradigmatico

Los valores de Libertad, Igualdad y Fraternidad tenian como objetivo una especie de ecumenismo interconfesional
fundado sobre una cultura trasnacional e independiente de las iglesias. La Ilustracién daba cobertura tedrica a esta
aspiracion politica, afirmando la idea de una comunidad de creencias morales y religiosas basadas en la autonomia
de la razén y trascendiendo las fronteras de las religiones particulares. En ese sentido, podemos situar la llustracién
en el orden del ideal. Por otra parte, que la Shoa haya sido posible gracias al aporte de la modernidad tecnolégica y
burocratica no significa que pueda ser cargada lisa y llanamente a la cuenta de un vasto movimiento que, con todos
sus defectos e hipocresias, predicaba la igualdad, la libertad y la fraternidad. El problema reside en el monismo de la
Ilustracién, que ahoga la expresién de lo contradictorio, la condicién tragica del ser humano, es decir, el reconocimiento
de situaciones de conflicto irreductible, en las que se enfrentan principios en una oposicién insuperable. Pensamiento
que, lejos de suponer relativismo o neutralidad, exige tomar posicién, pero con el sentimiento de sus propios limites
y de las incertezas que le son inherentes. En ese sentido, la [lustracién que queremos resaltar es la de la razon critica,
la que huye del maniqueismo, la que siembra dudas, la que educé a Freud y a Einstein, la que no responde a la
imagen distorsionada que nos quieren vender Vattimo y Baudrillard, en una punta, y los fundamentalistas de la
subjetividad estructurada, como Hayek, Mario Bunge y Karl Popper, en la opuesta. La Ilustracién que queremos
exponer es la del jAtrévete a pensar!, la de la imposibilidad filoséfica de toda teodicea (Kant dixif) y, por lo tanto, de
la justicia de Dios (y de cualquier otra que se presente como la culminacién del quehacer humano). No podemos
pasar por alto que fue en nombre de la Ilustracién que se cometieron crimenes horrendos, se sojuzgé a pueblos y se
desencadenaron guerras atroces.

Una de las obras mas significativas de F. Rosenzweig es El nuevo Pensamiento,formulado a principios de siglo XX.
Late en él la intuicién no sélo de que el proyecto ilustrado ha fracasado como proyecto filoséfico, sino de que puede
tener consecuencias politicas catastréficas. Sus premoniciones se vieron cumplidas en la Segunda Guerra Mundial.
Segtin Reyes Mate, fue un temprano andlisis y una advertencia de la letalidad latente en los tiempos que corrian,
por muy modernos e ilustrados que pretendieran ser, que develaba el lado oculto de una realidad seductora. Los
denominados avisadores del fuego anticiparon la catastrofe de la que la Europa de ese entonces seria protagonista, por
el recrudecimiento del clima antisemita vigente desde finales del siglo XIX.

Detectaron en la logica de las circunstancias de lo que ocurria lo que ni ellos mismos imaginaron, ya que no previeron
la solucién final. Mirada critica que sigue vigente en la medida en que, después de Auschwitz, la barbarie continta
repitiéndose. Avisadores del fuego fueron Franz Rosenzweig, Walter Benjamin, entre otros. Estos pensadores tienen
en comun el hecho de que supieron leer su tiempo como cargado de esa posibilidad. El estado de excepcion[2], del
cual su contemporédneo Carl Schmitt fue el teérico, serfa el modelo de la Alemania de Hitler. Rosenzweig, segin
indica Reyes Mate, es el pionero, el primero en denunciar que la metafisica occidental era una ontologia de la guerra.
El siglo XIX, en el que prevalecia la confianza en el progreso, se vio incapacitado para afrontar a quienes, como
los judios, significaban la diferencia. El consiguiente proceso de secularizacién que, como dirfa Weber, condujo al
desencantamiento del mundo, tuvo como consecuencia que ese espacio fuera ocupado por la ciencia y la tecnologia.
El judio como diferente fue caracterizado por la ciencia con las tesis biologicistas de la superioridad aria, que coloc
a los judios en condiciones de recibir la agresién por parte de las elites. “Diferente”, que el nazismo estaba dispuesto
a hacer desaparecer. Todo debidamente enraizado en el contexto de un romanticismo tardio en Alemania, que volvié
a instalar mitos que permitieron establecer esta alianza con la ciencia

Lo sucedido en la Shod,en palabras de Agamben, “sigue siendo particularmente opaco en cuanto intentamos
comprenderlo verdaderamente”. Sin embargo, a través de los testimonios de los sobrevivientes, podemos entender
una légica del funcionamiento social que tiene sus raices, en muchos aspectos, en la estructura de los campos de
concentracion: los que sobreviven y los que sucumben.
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Para J. Lacan, los testimonios de quienes han salido de los campos son considerados “la reacciéon de precursores”, y
reconoce en los testimonios de la experiencia de los campos de concentraciéon un anticipo de los procesos actuales de
segregacion[3].

En el “Discurso de clausura de las jornadas sobre las psicosis en el nifio”, Lacan afirma:

El factor del que se trata es el problema mas candente en nuestra época, en la medida en que es la primera que ha de
sentir en si misma que, a causa del progreso de la ciencia, se hayan puesto en cuestién todas las estructuras sociales.
(...) Los hombres se adentran en una época a la que llamamos planetaria, en la que se formaran segtn ese algo que
surge de la destrucciéon de un antiguo orden social que simbolizaré con el Imperio, tal y como se ha seguido perfilando
durante largo tiempo su sombra en una gran civilizacion, para que sea sustituido por algo bien distinto y que no tiene
en absoluto el mismo sentido: los imperialismos. (...) Se trata de saber el modo en que nosotros, quiero decir, los
psicoanalistas, vamos a responder: la segregacion puesta en el orden del dia por una subversion sin precedentes”[4].

Encontramos aqui a Lacan haciendo una lectura clinica de las estructuras sociales cuando detecta la segregacion actual.

En la “Proposicion del 9 de octubre”, texto que antecede al “Discurso de clausura...”, afirma: “La tercera facticidad,
real, demasiado real, suficientemente real como para que lo real sea mas mojigato al promoverlo que la lengua, es lo
que se puede hablar gracias al término de: campo de concentracién, sobre el cual parece que nuestros pensadores, al
vagar del humanismo al terror, no se concentraron lo suficiente”[5].

Como sefiala Eric Laurent en Hay un fin de andlisis para los nifios,refiriéndose al “Discurso de clausura...”, vemos
que para Lacan hay una conexién entre el tema del nifio y el de los campos de concentracién. Lacan acota: “Ciertas
Antimemorias estan hoy de actualidad”, aludiendo a las Antimemorias de André Malraux, aparecidas en 1967, en las
cuales el autor se referia a la confidencia, de extrafias resonancias, con las que un religioso se despedia: “Lo que he
llegado a creer, fijese, en el ocaso de mi vida, le digo, es que no hay personas mayores”.

En Hay un fin de andlisis para los nifios, Eric Laurent nos dice: “El adulto es un término que no aparece en la ensehanza
de Lacan. (...) Por lo cual, el titulo de este trabajo podria ser: “ ;Uno se vuelve verdaderamente un adulto?””[6].

Pensar es una de las palabras claves con que Heidegger cincela su pensamiento. En ; Qué significa pensar?, expresa: “Lo
gravisimo de nuestra época es que todavia no pensamos”. En ese sentido, dirfamos que pensar es cosa de adultos y
que, dada la infancia generalizada, atin no hemos alcanzado ese estadio. En este punto pensamos que se abre un amplio
espacio de reflexién en torno al papel asignado al psicoandlisis en extension, en un universo que trata de desligarse de
la reflexién moral respecto de lo ocurrido en los campos de concentracion nazis y en las segregaciones actuales.

Por ello, consideramos necesario preguntarnos por los efectos, en los sobrevivientes de las catastrofes y en la sociedad
en general, de un trauma social.

Imre Kertész, piensa que el campo de concentracién fue un “reactivo precursor” de lo que hoy vemos acontecer, dado
que “la sombra larga del Holocausto se proyecta sobre toda la civilizacién en que ocurrié y que debe seguir viviendo con
el peso de lo ocurrido y sus consecuencias”, amén de que ve “en la vida real a las masas apéticas, las ideologias cinicas, el
olvido, las masacres, la confusion”; todas nuevas formas donde el ser humano ya no cree en el Otro, y ya no hace lazo via
el sintoma en la cultura, en los términos en que se conocia a esta tltima antes de la Segunda Guerra Mundial.

La teoria de la superioridad germdnica basada en la pureza de sangre, de la que los judios fueron excluidos, convirti6
a estos en un peligroso enemigo solapado. Se reivindicaban las tradiciones, rechazando las decadentes influencias
extranjeras representadas por los judios. Se escribieron numerosas obras contrarias a la presencia judia en Alemania.
Una de las méas importantes fue la de Werner Sombart, quien escribid, en 1912, que los judios eran un elemento extrano,
totalmente incompatible con la cultura alemana. Los alemanes debian protegerse. ;No estd presente en la actualidad, de
algin modo, esta ideologia cuando Europa se quiere ver libre de inmigrantes, o los italianos, de gitanos?

Imre Kertész piensa que la Shoa ha creado una nueva cultura, ya que la maxima decisién del nazismo fue aniquilar la
cultura europea conocida hasta ese momento. Asi, diriamos que un hecho como el nazismo sefiala un nuevo concepto
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de trauma, ya que la humanidad se enfrenta al acontecimiento traumaético bajo una nueva forma de concepcién del
hombre: el segregado.

Lo ocurrido en la Shoa nos deberia llevar a pensar el concepto de trauma, esto es, una nueva categoria de trauma.
Situamos aqui la definicién del concepto segtin Eric Laurent: “El mundo, méas que un reloj, aparece como un programa
de computadora. Es nuestra manera actual de leer el libro de Dios. A medida que sélo esta causalidad es recibida,
surge el escandalo del trauma que, €él, escapa a toda programaciéon”|[7].

A su vez, establece la distincion entre trauma como proceso y trauma como acontecimiento[8]. La Shod se presenta como
acontecimiento. En este sentido, podemos situarla como trauma, trauma en lo social. Estas diferentes denominaciones
que establece Eric Laurent serdn de particular interés para los psicoanalistas a la hora de enfrentar los nuevos
sintomas que derivan de de los traumas provenientes de un mundo cambiante, para poder ubicar qué Otro nos
determina y para aprehender sus efectos en la subjetividad. Consecuencia de ello sera una comprensién mayor
sobre las circunstancias en que reaparecen sintomas sociales actuales que sobrevienen y guardan semejanza con
situaciones anteriores.

En ese sentido, la Shoa sigue estando presente por falta de inscripcion, es un real, por lo tanto no cesa de no escribirse,al
generar la dinamica de la dominacioén total del hombre. Se trata de un antes y un después, de un agujero social, una
ruptura, una discontinuidad. No cesa: ruptura de un discurso por lo que, en tal sentido, la Shoa es un trauma, trauma
como agujero en el discurso social; y el campo de concentracién, el anticipo, como mencioné Lacan, de la serie de
acontecimientos traumaticos a los que esta expuesto el ser humano contemporaneo[9].

El valor del testimonio

Sélo podemos conocer el trauma social producido por la Shoa a través del relato de los sobrevivientes. Elie Wiesel,
sobreviviente de Auschwitz, premio Nobel de la Paz y autor de impresionantes testimonios, como La noche, observo:
“Todavia no hemos conseguido abordar ese tema. Se queda fuera de todo entendimiento, de toda percepcion.
Podemos comunicar algunos retazos, algunos fragmentos; pero no la experiencia. Lo que hemos vivido nadie lo
conocerd, nadie lo comprendera”.

Lapalabra “testigo” viene del antiguo castellano testiguar, el cual proviene del latin testificare. Testificare estd compuesto
de testis (“testigo”) y facere ("hacer”). La palabra “testiculo” viene de festiculos, compuesto de testis y el sufijo culus,que
es usado como diminutivo. Entonces, los testiculos serian “los pequefios testigos”. En latin testis vendria de tristis,
‘el tercero’. Terstis, testis,y la raiz seria el numeral tres[10]. Entonces, existen dos términos en latin para designar
testimonio: el primero (festis) significa, en su origen, aquel que se sitiia como tercero entre dos partes en un litigio, y el
segundo (superstes) designa la declaracién que hace quien vivié un acontecimiento y puede, por lo tanto, testimoniar
sobre este por haber sido testigo de él.

Una conclusion es que para dar testimonio y asegurar la verdad de este tltimo habia que tener cojones, habia que
poner una mano en los testiculos. Lacan asi lo expresa: “No por nada ‘testimonio’ en latin se denomina testis, siempre
se testimonia sobre los propios cojones. Siempre hay compromiso del sujeto y lucha virtual a la cual el organismo es
siempre latente, en todo lo que es del orden del testimonio”[11]. Para Lacan, testimoniar “no es exactamente como
si me hablase de cualquier cosa; me habla de algo que [para ella] es muy interesante, ardiente, habla de algo donde
contintia comprometiéndose de todos modos; en suma, testimonia”[12]. Lo mas ardiente, lo mas comprometido no
es sin relacion con el primer significado, en la medida en que es necesaria una cierta posicion tercera que se aproxime
mas a una escritura poética.

Wiesel intenta transmitir algo de lo imposible, pero (como muchos otros sobrevivientes) ha dicho que la ficcion
no podia ni siquiera acercarse a la esencia de la catdstrofe de los judios de Europa, como la defini6 el historiador Raul
Hilberg. Primo Levi brinda uno de los principales testimonios de sobrevivientes de los campos y reflexiona sobre lo
que cuenta, movido por una intencionalidad que no es estética o literaria. No pretende hacer grandes revelaciones,
sino desentrafar el sentido de un acontecimiento que él interpreta como “una siniestra sefial de peligro”, que podemos
situar como un no cesa de escribirse; un peligro que contintia amenazandonos para que aprendamos a descifrar el
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peligro que corremos al instalarse, como deciamos con Lacan, una légica de funcionamiento social que tiene su raiz,
en muchos aspectos, en la estructura de los campos.

En Si esto es un hombre[13], de Primo Levi, encontramos al testigo que relata, y en Los hundidos y los salvados[14],
al testigo que reflexiona. Los sobrevivientes son los que han escrito y han hablado, aquellos, pues, por medio los
cuales hemos sabido lo que ocurrié dentro; es decir, los que nos han brindado los testimonios que conocemos. En
ese sentido, cabe establecer la diferencia entre testigo y sobreviviente. Testigos que den testimonio hay pocos. Pocos,
frente a los que sucumbieron.

Agamben[15], al referirse al testimonio de los sobrevivientes de los campos de concentracién, resalta que “el
testimonio vale en lo esencial por lo que falta en él; contiene, en su centro mismo, algo que es intestimoniable. (...) Los
‘verdaderos’ testigos, los “testimonios integrales’, son los que no han dado testimonio ni hubieran podido hacerlo.
Son los que “han tocado fondo’, los musulmanes, los hundidos”.

No sobreviven. La palabra del sobreviviente limita, en primer lugar, con el silencio del musulman. El testigo de la
verdad es el que apura el caliz del sufrimiento. Ellos, los judios, llamaban musulmanes a quienes tocaban fondo y no
volvian, o volvian mudos. Dice Levi:

Los sobrevivientes somos una minoria anémala ademas de exigua: somos aquellos que por sus prevaricaciones o
su habilidad no han tocado fondo. Quien lo ha hecho, quien ha visto a la Gorgona, no ha vuelto para contarlo, o ha
vuelto mudo; son ellos los musulmanes, los verdaderos testigos, aquellos cuya declaracién hubiera podido tener un
significado general. Ellos son la regla, nosotros la excepcion.[16]

“Quien ha visto a la Gorgona, no ha vuelto para contarlo”. Esos son los verdaderos testigos. El musulmdn representa
el altimo grado de deterioro fisico y psiquico del ser humano.

Primo Levi considera al musulmin, es decir, a ese desecho humano, insensible a la vida y a la muerte, un “testigo
integral”. El “testigo integral” es el que realmente sabe, pero no nos lo puede comunicar. Esa es la gran paradoja del
testimonio: quien ha apurado la experiencia del campo no puede dar testimonio, porque ha perdido la palabra al
perder la vida, o ha quedado mudo si atin vive.

Levi es, pues, consciente de los limites de su testimonio. Tenia que dar testimonio de lo que vio y vivié, procurando,
eso si, que su palabra no ocultara el silencio de los que no podian hablar. Levi pone un tope a la calidad de su
testimonio. No puede develar toda la verdad, todo el horror vivido, porque ese es el secreto de los que han bajado
al infierno y no han vuelto. La verdad, esa la tiene el musulmidn,el que no habla. En este sentido, el testimonio no es
la verdad por la existencia de lo real[17]. La verdad miente respecto de lo real. Pero lo que expresa la verdad es vital
para comprender lo que alli ocurrié y, también, para hacer elocuente el silencio de los que no pueden hablar.

El musulmadn “goz6” hasta el final. Entendiendo que el goce es de la vida, la vida es lo que puede consumir hasta
matar. Si se logra introducir la muerte —el verdadero agujero— en la vida, se logra frenar la vida y con ello, entonces,
el término de la vida. El musulman es el que no pudo salir del campo. Semprun o Primo Levi o tantos otros que han
logrado salir de los campos afirman que no pueden testimoniar del horror, porque el horror es el goce que no se
puede decir. El goce en tanto por fuera de sentido es lo que no se puede decir.

El musulman call6, no hablé més y se dej6é morir. Ese es el goce absoluto, donde la vida vive tan rapido que agota
el cuerpo rdapidamente y lo destruye. No hay nada de lo simbdélico, en tanto muerte, que le ponga freno a esa vida
desenfrenada que consume el cuerpo.

En la pelicula Black Book, el director Paul Verhoeven acentta el deseo de vivir de la protagonista, no la vida; deseo
que le permite sobrevivir a lo imposible de sobrevivir —que es lo que les sucedié a muchos sobrevivientes del
Holocausto—. Vivir en el sentido de vivir con otros, para otros, en relacién a otros; no en el sentido del goce de la
vida. Dar testimonio es aprés-coup. Porque en ese momento, se trataba de mantenerse vivo a como dé lugar: seguir
viviendo y no dejarse matar.
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El deseo, que siempre es un deseo de vivir, pudo contra el goce en situaciones donde se podria haber dado por
vencido. La pregunta es como alguien puede soportar lo insoportable para seguir viviendo. Situamos ahi el deseo,
pero en su vertiente despegada del goce y del cuerpo; el cuerpo se puede dejar a un lado, porque el deseo es mas
grande que el cuerpo, el cual, en situaciones extremas, tira para abajo. Primo Levi, como otros, nunca pudo salir del
campo, por eso se suicid6. Agamben considera que la autoridad del testigo consiste en que puede hablar tinicamente
en nombre de un no poder decir. ;Qué puede ser dicho? ;Qué quedara silenciado para siempre en las tinieblas de la
desesperacion del campo de exterminio?

Segtin Agamben, “en un campo, una de las razones que pueden impulsar a un deportado a sobrevivir es convertirse
en un testigo”:

Por mi parte, habia tomado la firme decisién de no quitarme la vida, pasara lo que pasase. Queria ver todo, vivirlo
todo, experimentarlo todo, guardar todo dentro de mi. ;Para qué, puesto que nunca tendria la posibilidad de gritar
al mundo lo que sabia? Sencillamente porque no queria desaparecer, no queria suprimir al testigo en que podia
convertirme. (Langbein apud Agamben)[18].

Quiza —senala Primo Levi — no se pueda comprender todo lo que sucedid, o no se deba comprender, porque
comprender es casi justificar (...). En el odio nazi no hay racionalidad: es un odio que no esta en nosotros, esta fuera
del hombre, es un fruto venenoso nacido del tronco funesto del fascismo, pero estd fuera y mas alla del propio
fascismo. No podemos comprenderlo, pero podemos y debemos comprender dénde nace, y estar en guardia. Si
comprender es imposible, conocer es necesario, porque lo sucedido puede volver a suceder, las conciencias pueden
ser seducidas y obnubiladas de nuevo: las nuestras también.[19]

Pero que no podamos comprenderlo no significa que no podamos y debamos hablar de ello. Podemos conocer cémo
ocurrid y sacar consecuencias muy ilustrativas “para un estudio sereno de algunos aspectos del alma humana”[20].

Imre Kertész piensa, al igual que Lacan, que el campo de concentraciéon fue un “reactivo precursor” de lo que hoy
vemos suceder y que no cesa de no escribirse. En ese sentido, decimos, la Shoa atn esta presente. Levi, como muchos
otros, dio testimonio para ayudarnos a detectar la violencia disfrazada en la l6gica de la politica nazi, que continta
proyectandose como experiencia en el presente. De los testimonios de quienes han sobrevivido a los campos de
concentracion nazis o a alguna catéstrofe, como un atentado terrorista o una catastrofe natural, también podemos
destacar lo que se denomina el sentimiento de culpabilidad o sindrome de culpabilidad por haber sobrevivido. Sin
embargo, la culpa no siempre se manifiesta e, inclusive, algunos coinciden en sefialar que “sobrevivir fisicamente era
cuestion de suerte”.

¢Culpa del sobreviviente?
Encontramos en Semprun uno de los testimonios donde la culpa no se manifiesta.

En La escritura o la vida, Semprun relata que tuvo que dejar pasar cuarenta afios, poniendo en disyuncion la escritura
o la vida:

En Ascona, en el Tesino, un dia soleado de invierno, en diciembre de 1945, me encontré ante la tesitura de tener que
escoger entre la escritura o la vida. Yo mismo me conminé a hacer esta eleccién, sin duda. Quien tenia que escoger
era yo, yo solo. (...)Tenia que escoger entre la escritura o la vida, habia escogido esta. Habia escogido una prolongada
cura de afasia, de amnesia deliberada, para sobrevivir.[21]

También escribio:
Habia sobrevalorado mis fuerzas. Habia pensado que iba a poder volver a la vida, olvidar en el vivir cotidiano los

afos de Buchenwald, dejar de tenerlos en cuenta en mis conversaciones, en mis amistades, y llevar a buen fin, pese
a todo, el proyecto de escritura que tanto me interesaba. Habia sido suficientemente orgulloso como para poder
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pensar que iba a poder manejar esta esquizofrenia concertada. Pero resultaba que escribir, en cierto modo, consistia
en negarse a vivir.[22]

Siempre habia sabido cémo escribirlo: me habia faltado valor para hacerlo. Valor para afrontar la muerte a través de
la escritura.[23]

Intentaba sobrevivir a la escritura que me rofa el alma.[24]

(...) ¢Como contar una historia poco creible, cémo suscitar la imaginacién de lo inimaginable si no es elaborando,
trabajando la realidad, poniéndola en perspectiva? jPues con un poco de artificio! (...) La verdad esencial de la
experiencia no es transmisible (...) o mejor dicho, s6lo lo es mediante la escritura literaria, (...) mediante el artificio
de la obra de arte, jpor supuesto![25]

Para registrar lo inolvidable, entre el dolor de recordar y la imposibilidad de olvidar, la escritura es el lugar de
lo indecible. Sin embargo, como anota Reyes Mate, “no todo sobreviviente es testigo. Hace falta, ademas, talento
literario”. Siguiendo en este punto tanto a Semprun como a Reyes Mate, encontramos que sé6lo una estructura de
ficcion puede hacer creible una experiencia radical de encuentro con lo real, del resto intransmisible, modo de dejar
trazo de lo que quedo suspendido en el agujero de lo real. Resaltamos que el talento se dirige a la literatura, a la
literatura del sentido. Para nuestra aproximacion a la nocién de Real tal como la presenta Lacan, es conveniente
hablar de literatura en el sentido de capacidad poética, a diferencia de la novela o del cuento, ya que en estas podemos
encontrar sentido, en tanto que en la poesia no se trata de encontrar sentido.

Semprun, podemos decir, olvida el horror, lo reprime para sobrevivir. “Olvida” para poder escribir. A otros, la
escritura no les alcanza para cifrar el horror y se preguntan: “;Por qué muri6 él y no yo?”, “;por qué le tocé a él y no
ami?” ;Es solo por capricho del azar que uno muere y otro vive? ;O quizas algo de lo que uno fue para el deseo del
Otro puede responder a estas preguntas?, ;como funcionaba el Otro para el sobreviviente? Encontramos la diferencia
entre escritura y habla. El testimonio es efecto de escritura, de lo que deja marcas en el cuerpo; marca en el cuerpo de lo
que fue dicho. El valor del testimonio es el acento puesto en la escritura poética. Es decir, poema y no, relato. Por eso,
escritura en vez de historia. Escritura como marcas particulares, agujero que da cuenta del fuera del sentido, eso es
lo que muestra el testimonio. La estructura de ficcién se ofrece como semblante y, al hacerse creible, se fantasmatiza,
se imaginariza, a diferencia de la escritura poética, donde se pierde todo sentido. En consecuencia, el testimonio hace
lugar al agujero real por fuera del relato, es decir, pone en juego algo real. Muestra sin explicitar ningtn sentido.

Lyotard se pregunta: “;Cémo puede uno comunicar mediante la interlocucién el terror de no estar destinado ya a
nada o a nadie?”[26]. Este Otro que proyecta sus luces y sus sombras sobre el sujeto hard necesario que “después de
un trauma haya que reinventar Otro que no existe mas. Hace falta, entonces, "causar’ un sujeto para que reencuentre
reglas de vida con otro que ha sido perdido”[27]. Semprun encontré la escritura para, antes o después, con ese otro
que ya no existe, construir otra narraciéon. La culpabilidad del sobreviviente podemos situarla desde su realidad
fantasmatica[28], un error de interpretacion, culpable por hacer propia la inconsistencia del Otro. Falta que tratamos
de negar, encubrir, disfrazar, de ocultar. La culpa seria ese afecto que vendria a coagular el goce de la posicién de
objeto para el Otro devastador.

La escritura y lo real

Agamben distingue dos tipos de testigos: los que encontraron la escritura para dar testimonio, y los testigos de
las camaras de gas. La escritura encuentra su papel relevante al contornear el goce mortifero de la experiencia de
encuentro con ese Otro implacable; escribir viene a rodear ese encuentro con lo real en su vertiente devastadora.
Los testigos pueden narrar y describir lo que era la administracion de la muerte, pero no podran decir la abyecciéon
del discurso al cual se lo redujo. El encuentro con lo real, con un resto ininterpretable al que la metéfora paterna no
responde[29], impulsa a la escritura. En este sentido, escribir permite salir de la posicién de objeto como cifra de goce
mortifero. Por eso, decimos que el trauma es un acontecimiento exterior que se relaciona con lo pulsional de cada
individuo. Los testimonios son prueba de cémo, en semejante aniquilacién de la subjetividad, se mantiene la vida
en su cardcter pulsional, tal como lo piensa el psicoandlisis. El relato de los sobrevivientes nos ensefia que al pasar
su saber, su discurso se constituye en una ensefianza y en un no olvido. La maquinaria nazi tenia como propésito el
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olvido, esto es, no dejar rastros de su criminalidad, para que nadie los acusara, pues ellos mismos sabian que nadie
les creeria respecto de sus actos inéditos, que el testimonio del sobreviviente no seria suficiente para dar prueba de
lo alli ocurrido.

Con el testimonio se intenta que el testigo deje de cargar con el peso y la responsabilidad de seguir siendo un
sobreviviente y pueda encaminar su vida sin esa nominacion atroz. Posicién discursiva en contrapartida a posicién
traumatica. Como expresa Eric Laurent: “En caso de trauma, hay que lograr dar sentido a lo que no lo tiene. Es el
tratamiento por el sentido. Esto supone desconfiar de la inscripcién del sujeto en grandes categorias anénimas y
preservar su particularidad. (...) El reconocimiento de un trauma particular, propio de cada uno, es un medio de
producir un reconocimiento y, entonces, un sentido”.

El testimonio envuelve un imposible: lo real. Lo real es lo imposible de decir, designa el limite de lo que puede
ser dicho, dejando siempre un resto indecible. Lo indecible del trauma. Walter Benjamin anoté los cambios que la
Primera Guerra Mundial producia en la gente que “volvia enmudecida del campo de batalla”[30]. Encontramos
en este punto que la escritura puede ser entendida como el limite entre real y simbdlico. Acceder a lo real por la
via de lo simbdlico, tal como lo plantea Lacan en el Seminario 11, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis,
cuando da su definicién de la praxis: un acceso a lo real como imposible. El testimonio habita ese real, intentando
acotar ese agujero a través de la escritura. Un real que se introduce alrededor de los judios y de los débiles. Por ello,
anteriormente, remitimos a la poesia en su mas alld de la estructura de ficcién como escritura. La escritura como
via, no la palabra. La escritura como marca sobre una superficie. La marca sobre la superficie como funcién de la
escritura. Al igual que la mudez del cuerpo, que da a ver lo no dicho. ;Qué se podria decir frente a la imagen de una
acumulacion de zapatos? La tesis de Lacan es que el sujetoaloja la falta en el vacio que el lenguaje produce cuando se
incorpora. Vacio producido por lo simbdlico, como la falta producida por acontecimientos tales como una catéstrofe,
una guerra, un atentado terrorista, cuando la realidad fantasmaética del sujeto sucumbe ante algo no programado,
dando lugar al trauma.

En la literatura de los testimonios de los sobrevivientes de campos de concentracion nazis, por el deseo de imprimir
una experiencia radical a la dimensién deseante del testigo, lo indecible de la experienciadesencadena la escritura,
siendo esta tltima el modo de sacar al cuerpo de su goce. En la clase 6 (10 de junio de 1980) del Seminario XXVII, El
malentendido,Lacan menciona el malentendido del inconsciente en lo que no se entiende, pues lo real es improferible.
Algo de él se podra hacer escritura: lo escrito como funcién. Real insoslayable, pero que la escritura puede bordear.
La experiencia de lo real luego es complementada con la escritura, la cual posteriormente se decanta como ensefanza
de ese real: lo que el sobreviviente ha hecho pasar como acontecimiento. Como deciamos anteriormente, remite a
la poesia. No se trata de relato, sino de poema. Palabra/acto que no requiere de interpretaciéon, pues compete a lo
real en tanto estd hecho de su letra, representacion del inconsciente como discurso. Ese agujero, vaciado de toda
significacion —y si entendemos la lengua como no-toda—, sélo es eficaz al pasar por lo escrito, pues sélo por lo
escrito damos cuenta de la existencia de lo Real. En ese sentido, pensamos que los sobrevivientes de los campos, al
pasar por la escritura el horror vivido, han dado testimonio. Los que sobrevivieron no pueden no testimoniar, dado
que la palabra es la via para que no carguen en silencio el haber sido testigos. Entendemos, asi, el lenguaje como un
puente para la vida, en contraposicién a la pulsiéon de muerte. El cuerpo sostiene un hecho de discurso. La mudez de
un cuerpo habla en representacion de lo no dicho, dando a ver su sufrimiento.

Por su parte, Wittgenstein, a través de la “muda expresividad del silencio” que acalla lo decible y cree en lo mostrable,
nos da a entender que la mudez de un acto que compete a la ética del sujeto es distinta de un discurso cargado de
palabras huecas.

Entonces, podemos decir que el sobreviviente, con la escritura, se posiciona de otra manera debido a que confronta
el trauma de la falta en el Otro, acepta su castracion y la del Otro que, con la caida de este, como construcciéon
fantasmatica, constituye un nuevo dar a ver. No hay saber posible: se muestra. No pasa por el sentido, siendo esa la
repeticiéon del trauma. Testimonio de lo inverosimil. Testimonio de lo inverosimil, no hay velo; el sobreviviente no
habla y, a causa de ello, da a ver. Como bien sabemos, lo no dicho no se puede representar; asi, lo que no se puede
decir, se muestra. La mudez da muestra de ello; imposible de decir, como tal, real del goce, se muestra. Como el
poema, que no dice, sino que muestra. Confrontacién con el trauma, aceptando el agujero indecible de lo que no
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tiene palabras para ser nombrado, en el reconocimiento, con Gorgias, de que la verdad no existe salvo en el precioso
verosimil del buen relato.

La investigadora Griselda Pollock, que dirige el Centro de Analisis, teoria e historia cultural de la Universidad de
Leeds, en Inglaterra, precisa que “el intenso compromiso tedrico, histdrico y critico con la traumatica herencia del
siglo XX ha dado lugar a la apariciéon de los campos de estudio, relacionados aunque distintos, de la memoria y
del trauma”. Existe una peligrosa tendencia a malinterpretar histérica, teérica y conceptualmente el lugar de las
catastrofes en lo que hoy define el mundo en el que vivimos tras la consumacion del totalitarismo nazi. Y con Laurent,
decimos: “Freud nos habia dejado el siglo XX con el ‘malestar en la civilizacién’. ;Quizés el siglo XXI nos lleve a
hablar, mas bien, de la civilizacién y su trauma?”[31].

Preguntas que han de sostener las claves actuales del pensamiento.
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VARIEDADES

La psicosis ordinaria como diagnostico psicoanalitico

Gloria Maron (EBP-Rio)

En este trabajo se cuestiona el uso que se hace de la psicosis ordinaria para resolver la dificultad
del diagnéstico, se describen sus indices clinicos y se interroga si la misma es una categoria
clinica o un concepto. La autora sugiere articular su definicion en un plan de investigacién en el
que se contemplen dos vectores. Uno, relativo a los criterios propios del psicoanalisis, donde se
valora la invencién frente a lo imposible, por ejemplo. Y el otro vector, que contemple el relato
de casos, y en ellos la experiencia misma del analista.

Asi, una definicion como el de psicosis ordinaria puede avanzar en la medida que el psicoanalisis
avanza. Es decir, en la medida que cada uno de sus practicantes logra transmitir el punto de real
que le depard su experiencia clinica.

Aproximadamente, hace quince afios, llegando al Hospital para dar un seminario a los alumnos de la residencia, uno
de ellos trajo la historia clinica de un paciente. Un caso tipico de psicosis, con una hipotesis diagnostica: forclusion del
significante del Nombre del Padre. El residente se preguntaba si se trataba de la forclusion del significante del Nombre
del Padre o de una nueva clasificacién diagndstica.

Un concepto pilar de la clinica de la psicosis se aplicaba como clasificacion
diagnostica

Con relacion a la psicosis ordinaria la identificamos algunas veces como un concepto y otras como una categoria.
¢Coémo ha sido aplicada? ;Cémo sirve de diagndstico psicoanalitico?

En primer lugar, la emergencia del significante psicosis ordinaria en el marco de las Conversaciones Clinicas del
Campo Freudiano instauré un debate valioso para la clinica psicoanalitica. Surge en 1998 en Antibes, fue la tercera
de una serie de Conversaciones Clinicas. La primera empez6 en 1996 en Angers, enfocando los casos que producian
sorpresa. En Arcachon, en el afio de 1997 se abordaron los casos raros e inclasificables, que resistian a clasificaciones
estructurales, a las categorias clinicas ordenadas a partir de la presencia o de la ausencia del significante Nombre del
Padre. Casos que atn con ausencia de evidencias de trastornos del lenguaje paradigmaticos de la psicosis, sugerian
psicosis, aunque se confundieran en el paisaje de la normalidad. Este conjunto llevé a Miller, en la Convencién de
Antibes a acufiar la expresion “psicosis ordinaria”. Esta nocién ordend la experiencia e impulso la investigacion en
las Escuelas de la AMP, en las Secciones Clinicas y Ntcleos de Investigacién de la AMP. Contribuy¢ a dar rigor a la
formulacién de sus indicadores.

Al mismo tiempo se trata de no usar la psicosis ordinaria para resolver la dificultad del diagnostico. No convertirla
en equivalente de lo inclasificable de la clinica y menos todavia transformarla en un paraguas para abrigar cualquier

forma de excentricidad.

Muchas veces no es facil dar contorno a un caso o decidirse por el diagnéstico. Trabajamos con casos refractarios a la
palabra bajo el dominio de la pulsién de muerte con dificultades en el manejo de la transferencia.
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Miller [1] advierte: si después de algunos afios se duda de la neurosis del sujeto, posiblemente se trate de una psicosis
disimulada, dificil de reconocer. Cito un breve fragmento clinico. Una joven mujer después de la muerte de una pareja
de ancianos con quien vivié durante afios trabajando y residiendo como mucama se dirige al sector de emergencia
psiquiatrica buscando un empleo. Reconocimos de inmediato que este es un local inusual para buscar empleo. El
médico de guardia basado en su discurso aparentemente organizado la deriva a una cooperativa de trabajo vinculada
al hospital. Probablemente sabia que el vinculo a esta pareja y al trabajo tenia una funcién estabilizadora. No pasaba
lo mismo con otros vinculos. Ya en tratamiento, al principio se pensé en una histeria. Tiempo después, la paciente
se hacia llamativa por sus excesos, la forma de dirigirse al Otro, demandando, reivindicando y haciendo denuncias
de injusticias y persecuciones, manifestando lo insoportable de convivir con el Otro, con el cual poco establecia una
dialéctica. Refractaria a la accién de la palabra, no tardé mucho para que otras manifestaciones clinicas, que inclufan
sutiles alusiones a voces fueran reconocidas como indices de una psicosis hasta este momento aparentemente no
desencadenada.

El debate respecto a la psicosis ordinaria es mds complejo cuando admitirnos, que en el lugar de la forclusion de un
significante especifico, la nocién de forclusién generalizada, conduce a una cuestion relativa a locura generalizada.
La falla abierta en el corazén de lo simbélico o una falla en la denotacién del lenguaje, no es exclusividad de la
psicosis. En este plan, las diferencias se borran. Somos todos locos y delirantes, lo que exige mds apuro y rigor para
distinguir lo que estd en juego en la neurosis y en la psicosis cuando el hablanteser se confronta con lo imposible en
la articulacion de las palabras con el indecible del goce, o para nombrar todo lo que tenga relacién con el sexo y la
existencia [2].

(Por donde guiarnos?

Cuando abordamos la psicosis, podemos hacerlo a partir de la perspectiva del significante o del punto de vista del
goce. El punto de vista del significante realza las diferencias. En el plan del sinthoma, prevalece el punto de vista
de la singularidad del goce donde las diferencias se borran. Pero, como advierte Miller [3]: no se debe pensar que el
concepto del sinthoma anula las demas lecturas de la clinica. Hecho este breve comentario paso al segundo punto.

Segundo punto: indices de psicosis. Contribuciones para el diagnéstico

Recuerdo que en el marco de las Conversaciones, la psicosis ordinaria fue abordada por la via del desencadenamiento.
Enellugar de lo contingente dramético o del desencadenamiento como respuesta al encuentro con Un Padre [4], Miller
postula para la psicosis ordinaria el término “debranchement” que corresponderia a una desamarra sintomatica, un
desligamiento del Otro correlato de las rupturas del lazo social. El psicético es aquel que se despega, se despliega
de una cadena significante o de un significante en el cual se anclaba y la consecuencia, puede ser, como dijo una
paciente, “ser llevado como una foja al viento”.

En la psicosis ordinaria, la “desconexién” del discurso es correlato a una “deslocalizacién del goce”. Para la neurosis
y psicosis la nocién del goce comporta un exceso. Atn asi, en la neurosis opera un condensador de goce, el objeto a,
contorneado por la castracién. En la psicosis, no se opera el limite de la castracion simbélica y el modo de presencia
del goce es reubicado, aleatorio, excesivo y perturba la circulacion social. Puede prevalecer un modo de relacién con
el inconsciente donde el sujeto se presenta adherido al goce. La relacién del sujeto con el significante no engendra
sentido, el significante aparece aislado y las manifestaciones del goce son radicales [5], como ilustra el caso [6] de
una paciente que, hasta el principio del tratamiento, reaccionaba a todo y todos los que se acercaban a ella a partir

de la posicién de objeto de goce que encarnaba, o sea, “golped porque golped”, viviendo en permanente movimiento
caético en funcion de la dispersién de los registros real, simboélico e imaginario.

Cuando estamos en el plan del goce, hay casos en que la diferencia entre la psicosis ordinaria de la neurosis es muy
sutil. Senales minimas segtin gradaciones que varian de menor a mayor intensidad y que podran ser elucidadas en
el tratamiento por la via de la transferencia. Atn asi, dispusimos de indices de la psicosis postulados por Lacan y
releidos por Miller, que marcan directrices importantes al diagndstico.
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Lacan, en su texto clasico sobre las psicosis, “De una cuestién preliminar” [7], designa la psicosis por aquello que nombra
“un desorden provocado en la juncién mas intima del sentimiento de vida del sujeto”. Para Lacan, el sentimiento de
vida es tributario de significacién falica condicionada por la inscripcién en lo simboélico del Nombre del Padre.

Miller [8] propone renovar el uso de este indice tan crucial para el diagndstico de la psicosis aunque subraye la
complejidad y la simplicidad que esta definicién comporta. En la psicosis ordinaria, este desorden en la “juncién
mas intima del sentimiento de vida del sujeto” puede manifestarse a través de indices discretos y sutiles, como por
una extrafieza en relacion al cuerpo, un desorden en relacion a sus propias ideas y al modo como experimenta su en
torno. En resumen, esas manifestaciones se relacionan a una triple externalidad: social, corporal y subjetiva. En el
plano de la realidad social, se traduce en desconexiones sucesivas del Otro; imposibilidad de hacer vinculos o asumir
una funcién social; o la inversa, una identificacién masiva con alguna identidad social. En lo que corresponde al
cuerpo, se verifica un extrafiamiento en la relacién con el cuerpo en que artificios poco usuales (hoy en dia no tanto,
como tatuajes, etc.) se utilizan para prender el sujeto a su propio cuerpo. Con respecto a la externalidad subjetiva, se
destaca una experiencia de vacio de una naturaleza no dialéctica que puede resultar en una identificacién al objeto
como deyeccién. Acd no hay apoyo de la fantasia y tampoco estd la posibilidad de transformar su posicién originaria
de objeto del Otro en una narrativa una vez que la conexién con Otro esta cortada.

Observamos todavia, que en los textos clasicos sobre la psicosis, Lacan utiliza el Nombre del Padre como nombre
propio, el nombre propio de un elemento que el designé por Nombre del Padre. Al final de su ensefianza, Lacan
cambia el estatuto del Nombre del Padre. E1 Nombre del Padre no es méds un nombre propio y si un predicado
definido en la légica simbdlica. La psicosis ordinaria realza el estatuto del predicado del NP, o sea, un elemento
especifico entre otros. En la neurosis es un elemento significante que funciona como principio que ordena el mundo,
una especie de sefa, que permite acceder al discurso del sentido comtn, compartido, patrén de la dicha normalidad.
En la psicosis, el Nombre del Padre puede ser reemplazado por una especie de creencia compensatoria, suplementar
en el simbdlico, lo que no significa necesariamente en el sentido comun [9]. La psicosis ordinaria demuestra una
variedad de suplencias a la descreencia en lo simbodlico y al artificio del Nombre del Padre.

Después de abordar los indices que nos pueden auxiliar en el diagnoéstico de la psicosis ordinaria, paso al tercer punto.

Tercer punto: La psicosis ordinaria es una categoria clinica o un concepto?
¢éCual es su definicion?

Al principio, constatamos que la psicosis ordinaria contribuye para investigar las formas como un sujeto inventa para
arreglarsela con la enigmatica satisfaccion libidinosa que le toca el cuerpo, sin el amparo de la significacion falica.
En otros términos, como se posibilita el anudamiento del real-simbdlico-imaginario que no se apoya en elementos
estdndares. En este conjunto se incluyen las psicosis compensadas, suplementadas, no desencadenadas, psicosis en
andlisis, la psicosis sinthomatizada [10]. Diez afios después de la Convencion de Antibes, Miller [11] a lo largo del
Seminario Anglofénico realizado en 2008 en Paris, dijo a proposito de la psicosis ordinaria: “puede ser que lo que
nombramos psicosis ordinaria sea una psicosis que no se manifiesta hasta su desencadenamiento”. En este punto
destaco dos conclusiones. No habria razén para suponer la psicosis ordinaria como nueva categoria clinica una
vez que se inscribe en las psicosis. En segundo lugar, cuando lidiamos con psicosis no desencadenadas debemos
estar advertidos que un elemento contingente puede producir un desencadenamiento. Es necesario que el artificio
utilizado por el sujeto para evitar el desencadenamiento sea preservado, manteniendo asi algtin anudamiento.

Cuando acompafnamos los movimientos de cada paciente al engendrar sus soluciones particulares que inciden
sobre algtin punto del anudamiento que se deshace, verificamos en el curso de un tratamiento, la emergencia de
los recursos estabilizadores, elementos que funcionan para cada uno como punto de basta, de anudamiento. Los
sintomas construidos en tratamiento convierte crucial la posicién del analista en la transferencia.

Desde el punto de vista del diagnodstico, si nos guiamos por la cuestiéon del objeto a y por las modalidades de

anudamientos sintomaticos, admitimos que cada caso encarna o no todo de cada clasificacion. En ese punto exacto
se puede decir que la definicion de la psicosis ordinaria no es propiamente una categoria, no en el sentido del
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universal, ni tampoco en el sentido de un saber precatalogado. La psicosis ordinaria se mantiene en el eje de un plan
de investigacién y seria justo definirlo por apres-coup, o sea, solo podremos formularla en el a posteriori.[12]

Cuando se dice definicién apres-coup, cito dos vectores que atraviesan la préctica de un analista. En primer lugar,
como vimos, utilizamos criterios propios del psicoanalisis, como el criterio de valorar la invencién, de lo singular a
una respuesta frente a lo imposible.

Un segundo vector a considerar es cuando verificamos en diferentes relatos de casos el modo propio como cada uno
expresa, a partir del caso por caso, lo que experimento en la préactica. Haciendo una analogia muy contemporanea
para nosotros, en el plan del psicoanalista, la contingencia esta incluida, lo que nos lleva a concordar con Laurent
[13], cuando afirma que muchas dificultades con relacién a la psicosis ordinaria no se encuentran en el concepto,
sino en lo que tiene que ver con la angustia de cada uno de nosotros en nuestra préctica clinica. En esa direccién, se
puede considerar que una definicién, como es el caso de la psicosis ordinaria, puede avanzar en la medida que el
psicoanalisis avanza, o sea, en la medida que cada uno de sus practicantes logra transmitir el punto de lo real que le
depar6 en su experiencia clinica. Para el psicoanalisis, la clinica de lo real y la psicosis ordinaria permite una inclusién
mas especificada de lo real como imposible en la teorfa. Una solucién inventada durante el tratamiento de un caso
no puede ser generalizada, o sea, aplicada para otro caso. Laurent [14] en la Conversacién de los Institutos del Brasil
realizada en abril del 2009 en Florianépolis afirma que un plan de investigacién en psicoanalisis equivale a un plan
de encuentro con imposibilidades.

Para concluir

Es incuestionable que la psicosis ordinaria dio un nuevo sentido y ampli6 la clasificacion de la psicosis cuando
postula el neo desencadenamiento, o sea, el desencadenamiento que no es como respuesta al encuentro con
UN PADRE; aislando una fenomenologia mas alla de los trastornos del lenguaje; y demuestra una variedad de
anudamientos sintoméaticos no borromeanos, con indices sutiles y menos exuberantes que en las psicosis clasicas,
como la esquizofrenia y paranoia. A la vez, nos conduce a una cuestioén especifica, llevandonos a interrogarnos si en
la psicosis ordinaria se circunscribe la psicosis no desencadenada.

Consideramos todavia que nuestra practica demuestra que hacemos una clinica que transforma una categoria en
imposible, poniendo en juego [15] el inclasificable subyacente a cualquier sistema simbdlico y el inclasificable real
relativo al objeto que escapa a cualquier esfuerzo clasificatorio. Operando a partir de una perspectiva que inclui lo
singular del sinthoma, estamos lejos de una perspectiva conformista; el caso es puesto para confirmar una teoria o el
caso al servicio de una clasificacion.

Desde el punto de vista del concepto, en la perspectiva de la forclusion generalizada somos todos locos y delirantes,
pero no todos son psicéticos. Como concepto convoca rigor y refinamiento en la practica clinica para especificar la
psicosis y diferenciarla de la neurosis.

Finalmente, podemos afirmar con Laurent que mas alld de un concepto o una clasificacién, la psicosis ordinaria
[16] “nos puede ayudar a encontrar un acuerdo sobre el uso de las palabras; palabras comunes a una comunidad
de clinicos e investigadores que pueden ser utilizadas para permitir que se hable y transmitir lo que ocurrié en la
experiencia clinica”.

Traduccion: Priscilla Segal

Notas

1- Miller, J. A. « Effet retour sur La psychose ordynaire ». In Quarto 94-95, Bruxelles: Ecole de La Cause Freudienne, 2009, pg. 40-50.

2- Grostein, S. Ferreira Da Silva, R. Maron, G. Supléncia na psicose ordinaria. IN: Org: Fuentes, M.]. e Veras, M. Felicidade E Sintoma Ensaios para
uma psicandlise no século XXI. Rio de Janeiro:EBP; Salvador:Corrupuio, 2008, pg. 246.

3- Nota: No texto De uma questdo preliminar, pg.584, Lacan afirma que “para que a psicose se desencadeie, é preciso que o Nome do Pai,
verworfen, foracluido, isto é, jamais advindo no lugar do Outro, seja ali invocado em oposicao simbdlica ao sujeito”.

4- Miller, J.-A. Coisas de fineza em psicandlise. Aula IV. 3 de dezembro de 2008. Seminario de Orientagdo Lacaniana III, 11. Tradugao para uso
da EBP.

5- Borsoi, P. e Maron, G. Relatério sobre o trabalho da CLIPP apresentado na Conversagdo dos Institutos do Brasil, em 3 de abril de 2009.
Florianépolis, Br.

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 115



#19 Octubre / Noviembre - 2009

6- Relatério CLIPP apresentado na Conversagao dos Institutos do Brasil, em 3 de abril de 2009, Florianépolis, Br.

7- Lacan, J., De uma questdo preliminar. In: Escritos, Zahar: Rio de Janeiro, 1998, p.565.

8- Miller, J. A. Effet retour sur La psychose ordynaire. In Quarto 94-

9- Miller, J.-A. Effet retour sur La psychose ordynaire. In Quarto 94-95, Bruxelles: Ecole de La Cause Freudienne, 2009.
10- Miller, J.-A. La Psychose Ordinaire: La Convention d * Antibes. Paris:Agalma, 1999.

11- Miller, J.-A. Effet retour sur La psychose ordynaire. In Quarto 94-95, Bruxelles: Ecole de La Cause Freudienne, 2009.
12- Miller, J. A. Effet retour sur La psychose ordynaire. In Quarto 94-95, Bruxelles: Ecole de La Cause Freudienne, 2009.
13- Laurent, E. Conversagdo dos Institutos do Brasil, em 3 de abril de 2009, Florianépolis, Br.

14- Laurent, E. Conversagdo dos Institutos do Brasil, em 3 de abril de 2009, Florianépolis, Br.

15- Laurent, E. Debate. In Op¢io Lacaniana 51, Eolia:Sao Paulo, abril de 2008, pg.117.

16- Laurent, E. Debate. In Opgio Lacaniana 51, Eolia: Sao Paulo, abril de 2008.

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 116



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \') e

VARIEDADES

¢Cudal el lugar para el sintoma psicético en el diagnostico
estructural de Lacan?

Paula Borsoi

El psicoanalisis plantea una subversion respecto de la psicosis, no se trata de un déficit. Del
primero al Gltimo momento de la ensefianza de Lacan se destaca este punto como esencial al
psicoandlisis; en sus diversas modalidades, desde la clinica del desencadenamiento a la llamada
continuista. Lo primordial en la direccién de la cura es la produccién de un sintoma -nuevo y
singular- que produzca un pasaje entre lo simbdlico y lo real, una suplencia que funcione como
lazo entre goce y significante. Un caso testimonia esta compleja operacion.

Introduccion

Lacan plante6 la clinica de la psicosis como esencial al psicoanalisis. Durante toda su vida, sus estudios y su ensefianza,
demostré eso. El principal divisor de aguas desde que Lacan ha abordado esa clinica se debe al hecho que sigue hasta
hoy: que la psicosis no debe ser abordada como un déficit, una deficiencia.

¢ Cémo podemos hoy valernos de los conceptos que Lacan ha formulado en los primeros afios de su ensefianza sobre
las psicosis sin considerar que sus tltimas formulaciones superan este primer momento? Propongo que pensemos en
los términos de una reorientacién pues, en cuanto al psicoanalisis, uno de los principios que orientan esta practica es
que para crear o inventar, no debemos perder el rigor y la cautela.

La base material de este momento de la ensefianza de Lacan es la estructura del lenguaje. De este modo él demuestra
lo que sostiene el sintoma en el sentido psicoanalitico. En ese contexto el sintoma se muestra en relacién con una
estructura significante que lo determina. (J.-A. Miller, “Seis fragmentos clinicos de psicosis”)

La estructura

Si tomamos la “clinica estructural de Lacan” apenas por la vertiente en la cual hay un privilegio del registro simbolico
y el sintoma es un mensaje dirigido y por lo tanto descifrable, los sujetos psicéticos tendrian poca chance de construir
enlazamientos para lo real, lo simbélico y lo imaginario a través del sintoma y con eso obtener una regulacién del
goce. La estructura por definicién es una cadena de elementos significantes distintos, pero articulados a un conjunto,
y esa articulacién obedece al movimiento de ligazén -que es la metonimia- y al de sustitucién -que es la metéfora.

Enlatesis estructuralista de Lacan, el principio fundamental es que lo real irrumpe bajo la forma de “cadena fragmentada”
(expresion usada en el texto “Una cuestién preliminar...”) en el punto en que la cadena significante, como demuestra
la alucinacion, para de articular los significantes en términos de metafora y metonimia y se fragmenta en favor de la
emergencia de lo real, imponiendo una discontinuidad radical en la articulaciéon de la cadena. (Marita Manzzoti)

Estructura es entonces, como esclarece Miller, lo que localiza una experiencia para el sujeto que incluye (accién dela estructura).
En el seminario “Cosas de finura”, Miller retoma este concepto y define las estructuras clinicas en el sentido de Lacan
de esta manera: no son apenas montones de signos listados como tantos items. El concepto de estructura acrecienta la

causa a la clase, y en eso se destaca la descripcién de lo que llamé objetivante. En relacién a la estructura, los sintomas
tienen el sentido de aquello que de ella aparece, aquello que de ella es su manifestacion. Sobre el concepto de discurso
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converge toda la elaboracién estructural de la clinica. Con esa division, sigue, entre estructura y elementos de acaso
previo —que él encaja y significa- empieza la dltima ensefianza de Lacan. (J.-A. Miller, 57)

La forclusion

La funcién del Nombre-del-Padre responde, en ese momento de la ensefianza de Lacan, a la necesidad de anclar el
orden Simbolico y la metafora paterna, y el significante detiene el deslizamiento de la significacién. Ella opera las
funciones, en las leyes que promulga, de aquello que el sujeto dice al hablar, su servicio es el lugar del Otro que autoriza
y da acceso. La falta de este significante determina una disolucién imaginaria, que desnuda la relacion especular
dual en su vertiente mortifera donde proliferan los fenémenos de agresividad, transitivismo, despersonalizacién. El
Nombre-del-Padre como significante es aquél del todo o nada, y cuando ocurre la forclusiéon de este significante, no
se trata de més o menos, mucho o poco, lo parcial estd fuera de cuestién y eso lleva a efectos (suplemento tope). En
ese momento la psicosis es una respuesta del sujeto, una determinada posicién del sujeto frente a la castraciéon del
Otro. Alrededor del falo -significante de la falta en el Otro- se articulan, como modos de respuesta, las diferentes
estructuras clinicas. Manejamos entonces, en esta clinica, la ausencia de un significante que separe deseo y goce y
saque al sujeto de la posiciéon de objeto del goce del Otro. La consecuencia de esta posicion es que el psicético se
ponga a merced del Otro que todo ve y todo habla, experimentando por lo tanto una presencia invasora y consistente
para el sujeto.

La forclusién del Nombre del Padre, ese accidente en el recorrido simbdlico de un sujeto, fue puesto por Lacan en
el nticleo de la psicosis, porque en esos casos lo simbolico no retorna en el elemento del discurso sino en lo real. Eso
no significa que el sujeto no hable o no entienda, pero destaca que el lenguaje no asegura el lazo social, el discurso.
La psicosis, por lo tanto, estd afuera del discurso, pero lo imposible de la relacién sexual como real no esta excluido
del lenguaje. La forclusion revelada como falla en la estructura simbélica repercute sobre la estructura imaginaria,
la disuelve y la reduce a una estructura elemental llamada por Lacan regresién topica al estadio del espejo. De eso
deriva una abundancia de fenémenos. El desencadenamiento va ocurrir en ocasién de una “coyuntura dramatica”, y
tenemos una serie de situaciones propicias a esos desérdenes que van a exigir del sujeto una suplencia.

La suplencia

Se trata entonces, para el psicético, de encontrar el recurso que le permita operar una regulaciéon en ese exceso de
goce, sea por las producciones artisticas, por las inhibiciones, por las rutinas estereotipadas, o por la elaboracién
delirante. Diferentes vias que le permitan suplir la no funcién del objeto, engendrando un nuevo arreglo con el goce.
La construccién de una suplencia puede ubicar y moderar el goce invasor y arrebatador. En lugar de erradicar el
delirio, dejandose llevar por la seduccién de los medicamentos coherentes y eficaces, debemos respetar el sintoma, el
trabajo del paciente para construir sus soluciones delirantes, y con eso retomar operaciones vitales en su cotidiano.
Una suplencia exitosa es un intento de cura, al decir de Freud, es lo que impide todo el desorden y lo que va a religar
los elementos dispersos (R.W.). La metéafora delirante es el modo privilegiado en los términos de una estabilizacion,
donde el sujeto va a utilizar los elementos encontrados para regular los fenémenos de lo real. El esfuerzo del sujeto
psicético es suturar la incompletud del Otro con la ayuda de una construccién delirante, de la metafora delirante, con
la cual el sujeto se sostiene y, atin de modo precario, no se borra totalmente.

Direccion de la cura

Uno de los hechos més importantes de ese momento de la ensefianza de Lacan es la insistencia clinica, como nos
dice Laurent, en buscar algo, y no solamente mantenerse en una posicién pasiva buscando el elemento nuclear de la
psicosis, que se presenta alrededor de los fendmenos elementales.

Una exigencia puesta para el analista es precisar de la mejor manera posible como algo producido en analisis puede

estabilizarse en un nuevo sintoma. Cémo en la relacion con el lenguaje se produce un pasaje entre simbdlico y real
que se articulan sin el apoyo de la funcién paterna.
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A través de un pequefo fragmento clinico, trataré de demostrar lo siguiente:

El padre de Maria es uno de sus perseguidores. Quiere su mal y no puede verla bien, quiere sacar todo lo que
ella consigue. Como una paradoja, y justo por eso, su dependencia de él es grande y se manifiesta a través de su
dependencia econémica. Maria es profesora jubilada, gana alguno de dinero, pero estd siempre con deudas. Recibe
su sueldo y gasta todo el mismo dia. Segtn ella, no le alcanza la plata. Porque ella gasta todo. Pero no es sobre esta
légica que Maria estd apoyada, ella no conoce la propiedad falica del dinero: se acaba, falta. Cuando Maria produce
algan dinero extra con clases particulares, compra varios aparatos domésticos. Al mes siguiente vende todo. Su
teoria para que el padre tenga que completar su presupuesto se debe al hecho que él quiso que ella fuera profesora
(es graduada en letras, profesora de lengua extranjera), y esa profesién no da dinero. Luego él es el responsable.
A cada vez que se encontraba con esa falta de dinero, o sea, casi todos los dias, era la razén para “quedarse con la
cabeza suelta”, “no saber donde piso”, “quedarse tirada en la cama sin comer ni bafiarse”. Vale resaltar que esas
expresiones no tienen valor de metafora. Cuando pedia dinero al padre, pasaba por una humillacién terrible: lloraba,
sufria mucho. Cierta vez una intervencién en un tono dulce produjo un viraje: “Pare de hacer eso”. Ella entonces
dice: “intentaré”. La relacién con el padre fue cambiando, hubo un vaciamiento del sentido persecutorio, el pedido de
dinero para completar el presupuesto se volvié una demanda, y se volvié “un mal necesario”, segtin ella. Necesitar
el dinero del padre produjo una separacién entre el padre y él mismo, lo que hizo que ella pudiera verlo mas grande,
enfermo, y su figura se borré un poco.

A pesar del gran esfuerzo que hace para seguir su vida Maria es muy desregulada, inestable, sus soluciones son
precarias, a veces tiene trabajo, casa, comida; a veces pierde todo. Todas las veces que rompe con el padre, ella cae
literalmente. Pasa por momentos muy dificiles donde su ligazén con la vida estd tomada por un hilo. Tiene un fuerte
vinculo con el trabajo del analisis, con la construccién que hace cotidianamente.

Mis intervenciones en ese momento tuvieron la direccion de separar las cosas, crear intervalos, resolver una cosa por
vez, decir que las personas son como son. Esa funcién ejercida por el analista permite que el sujeto pueda accionar
sin estar permanentemente aturdida con las formulaciones delirantes que lo invaden. En la transferencia, el sujeto
psicético estd en la posicion del que sabe, él puede enunciar un saber desconocido para el Otro. La posiciéon del
analista estd de ese modo determinada por la peculiar estructura del saber en la psicosis. El analista en esos casos,
lejos de identificarse con el saber, no busca restaurar el sentido sino ubicar el sin sentido de un goce vivido como
extrafio. Entonces, todo lo que funcione como punto de capitén, aquello que en la experiencia de cada sujeto funcione
como un lazo entre significante y goce, sirve.

Esto impone al analista el lugar de una especie de “garantia de un nuevo orden universal fuera del discurso” (Laurent
33). Tenemos como exigencia la delicadeza y la prudencia, y no jugar con el significante en esas circunstancias, lo
que seria desastroso, ya que el sujeto se encuentra atravesado por un goce que viene de todos lados y que él lo
experimenta como una invasién impuesta a su cuerpo (RW).

Para concluir

Serfa un error reducir la ensefianza de Lacan al texto “Funcién y campo de la palabra y del lenguaje”, como nos advierte
Miller. Esa posicién permite dar cuenta de que no todo es significante en la experiencia. Cuando S se “deja suelto” como
objeto, se trata de un momento de exclusion absoluta respeto al orden significante (des-sentido para la psicosis). Por lo
tanto, la clinica del diagnéstico diferencial, que estd apoyada sobre la estructura del lenguaje, demuestra también los
efectos de goce del significante, y por eso no podemos abordar la psicosis solamente por los efectos relativos a la no
incidencia de la metéfora paterna. Nuestro desafio actual es articular la clinica universal del delirio, ya que los psicéticos
saben mejor que los neuréticos que el inconsciente puede estar afuera, viene desde afuera, y que ademas de sus efectos
de significante, tiene también los del goce, donde hay un desconocimiento del Otro.

El punto de imposible de lo real del sexo, que emerge en el cuerpo como exceso de goce, escapa a una regulacién
y a una simbolizacién, y cada uno a su modo, a despecho de las diferencias de estructura, tendra que trabajar para
encontrar una solucion singular, Ginica, sin inscripcion en el campo del Otro. Lo que no cesa de no inscribirse sélo
podra apaciguarse cuando el sujeto agujerea el Otro.
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La importancia de comparar las categorias de la primera época de la ensehanza de Lacan -que enfatiza el
desencadenamiento y, por eso, es llamada discontinuista- con las de la tltima ensefianza -llamada continuista en
razén de los enlazamientos y invenciones encontradas por el sujeto- es practica y clinica, o sea, como hacerlo para
que la evolucién de un sujeto sea mas continua que discontinua, es decir que debemos trabajar para contornear las
crisis, los desencadenamientos y las escansiones traumaticas.

Para concluir, un recuerdo de J.-C. Maleval sobre la forclusién: si todavia hoy ella nos puede servir, es con la condiciéon

de no hacer depender el nombre del padre de la ley social, pero con la condicién de acordarse que ella se ancla en la
funcién de conexién del S1.

Traduccién: Isabel Collier do Rego Barros
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VARIEDADES

Soledades

Mario Goldenberg

El desamparo originario nos acompaiia toda la vida. Va variando las formas que asume segtn las
épocas y los sujetos. Desde el goce autista del consumo a la soledad del sintoma neurético, del
aislamiento que produce el terror del totalitarismo al retraimiento del lazo social que promueve
el discurso capitalista, 1a soledad no es una sino maltiple. Sin embargo, la soledad -en si misma-
no es una salida nociva; esta la soledad como punto productivo, como momento necesario para la
invencion. También esta la soledad del analista, la soledad del acto, la soledad de la causa, que
no es sin un lazo al Otro. Hay soledad y soledades, cada sujeto hara su arreglo.

Es pertinente hablar de soledades, porque no es un término tnico.

Esta el analista solo en su acto, Lacan dice, “solo, como siempre he estado en relacién a la causa analitica”; “Uno que
habla solo y dice siempre lo mismo”, en el Seminario 24, “La invencién de la soledad” en Paul Auster, “Cien afios
de soledad” de Garcia Marquez .

Hay una soledad estructural en Freud, que es la del desvalimiento, el desamparo inicial. Término que aparece en el
proyecto, pero que adquiere todo su relieve, en Inhibicién, Sintoma y Angustia, (Freud, A.E. XX, 1926)

El desamparo aparece como la primera posicién del sujeto inerme, ante la invasion de la cantidad -”quantum”- de
estimulos. Es lo que deja una huella indeleble en la estructura, la angustia de castraciéon, como motor de la defensa.
Esta soledad inicial es la que le permite al sujeto hacer lazo al Otro. Hay una solidaridad entre, forclusion generalizada
y desamparo, todo lo que es defensa, arreglo, saber-hacer de un ser hablante, es siempre bajo un fondo de soledad,
de abismo, de desamparo. La soledad inicial, es diferente de la soledad del autismo, no s6lo como cuadro, sino como
posicién de goce; es la soledad del Uno, la soledad del goce del idiota, como Lacan llama al goce masturbatorio, un
goce sin Otro.

Hay soledades de la época y de las épocas.

El integrante de la masa, en la l6gica de “Psicologia de las masas” en Freud, no est4 solo, pertenece a una masa
cohesionada por identificacion. En la serie de los origenes del totalitarismo, Hanna Arendt, en el dltimo tomo, los
sistemas totalitarios, define la soledad y el aislamiento como efecto del discurso totalitario. Dice:

1. puedo estar aislado, sin estar solo.

2. puedo estar solo, abandonado de toda compania sin estar aislado.

Cicerén dice en De Re Publica: “Nunca estaba menos solo que cuando estaba solo”.

Hay una soledad fecunda. Pero Hanna Arendt quiere dar cuenta de una soledad y un aislamiento, promovida por el
terror que sostiene la dominacion de los regimenes totalitarios.

Hanna Arendt plantea: “La soledad, el terreno propio del terror, la esencia del Gobierno totalitario, y para la ideologia o
la légica, la preparacion de ejecutores y victimas, estd estrechamente relacionada con el desarraigamiento y la superfluidad,
que han sido el azote de las masas modernas desde el comienzo de la revolucion industrial y que se agudizaron con el auge del
imperialismo a finales del siglo pasado y la ruptura de las instituciones politicas y de las tradiciones sociales en nuestro propio
tiempo. Estar desarraigado significa no tener en el mundo un lugar reconocido y garantizado por los demds; ser superfluo
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significa no pertenecer en absoluto al mundo. El desarraigamiento puede ser la condicion preliminar de la superfluidad, de la
misma manera que el aislamiento puede ser (aunque no lo sea forzosamente) la condicion preliminar de la soledad. Considerada
en si misma, sin atender a sus recientes causas historicas y a su nuevo papel en politica, la soledad es al mismo tiempo contraria
a los requerimientos bdsicos de la condicion humana y una de las experiencias fundamentales de cada vida humana.”

De la ruptura de lazos de los sujetos, provocada por el terror, no hace falta ir al fenémeno del fascismo o el estalinismo
para conocer esto. Conocemos el saldo de impunidad del Proceso, que nos hace recordar a algunos, la dominacién
por el terror, el aislamiento y la desolacién.

Estos tiempos no son los del discurso totalitario, la dominancia del discurso capitalista, formulado por Lacan, que
implica un rechazo a la castracién y al amor, conlleva una ruptura del lazo social. El mérito de Hanna Arendt es situar
el desarraigo desde la revolucion industrial, por lo tanto mas alla de los fenémenos de masas, la ruptura de lazos est4
planteada desde los origenes del capitalismo, es por eso que Lacan dice del proletario que no tiene discurso con el
que hacer lazo social.

Con el neoliberalismo, asistimos a una promocién del consumo, del goce autista, del sujeto con los objetos del mercado.
Soledad que tapona la causa del deseo y acentta la falta-en-gozar. Podemos decir que hay un capitulo nuevo para
agregar a Psicologia de las masas; el discurso capitalista, conjetura tardia de Lacan y la concepcion del sistema
totalitario de Hanna Arendt dan cuenta, de una dominancia que se sostiene en la ruptura de lazos, es paradojal, pues
todo discurso indica un lazo social , incluido el del analista, pero quizés el aporte original es la forma de dominancia,
de hegemonia, no solo del totalitarismo, sino la proviene de la revolucion industrial, deja a cada sujeto aislado y sin
lazo. ;No serd que los fenémenos totalitarios fueron una respuesta, fallida, a la declinacién del discurso del amo?

No hay duda que la masa se cohesiona por identificacion, pero también hay que decir que la epidemia fascista del
siglo XX se sostuvo mas en el terror que en la identificacion.

La dominancia por el terror fracasé, hemos pasado de lo totalitario a lo globalitario, la mundializacion del mercado
que a veces requiere del forzamiento militar.

Por eso mismo hay una soledad, promovida por el discurso capitalista, que promociona el taponamiento del deseo y
acentta la falta de goce, proporcionando ofertas prét-a-porter de acuerdo al lobby fantasmético de cada quien.

Hay también una soledad de la neurosis misma, el pensar rumiante del obsesivo, la sustraccion histérica, la evitacion
fébica, es la soledad que no cesa de escribir el sintoma neurético.

Lacan decia:” El inconsciente, es que en suma uno habla solo. Uno habla solo porque uno no dice jamds sino una sola y misma
cosa — salvo si uno se abre a dialogar con un psicoanalista” (Lacan, seminario XXIV, clase 4, inédito), y podemos decir que
nunca se ha hablado tanto como en ésta época, la época de decirlo todo. Goce autista, del bla-bla-bla del ser-hablante.

Lacan dice, uno habla solo y dice siempre lo mismo, salvo si encuentra un analista. Por tanto, se puede decir que el
analisis es una experiencia en soledad con otro - no un semejante -, que le permite al ex-sistente, al ser que habla, al
parlétre , una invencion de su soledad, y a la vez una salida de la soledad, en tanto lo confronta con lo Otro, lo ajeno,
lo hétero, lo femenino.

Referencias

* Arendt, Hanna. “Los origenes del totalitarismo”. Tomo 3, “Totalitarismo”. Capitulo 13. Ideologia y terror: una nueva forma de gobierno.
Alianza.
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VARIEDADES

XVIIl Jornadas de la EOL Seccion Coérdoba
La transferencia lacaniana

De equivocaciones y satisfacciones

Blanca Sanchez

En este articulo, la autora profundiza en la funcién de sujeto supuesto saber -localizada entre
transferencia e interpretaciéon- en el recorrido de un analisis. Asimismo, con una légica que
admite distintas concepciones del inconsciente, va despejando el fin de analisis como pasaje
necesario de la operatoria del semblante a la satisfaccion del sinthome.

Sobre lo que se supone que sabemos

Casi como epigrafe voy a contarles un brevisimo cuento de los hermanos Grimm (conocidos por La Cenicienta y
Caperucita Roja) titulado: El Doctor Sabelotodo. Se trata de un labrador atento a lo bien que vivia un doctor al que
le habia vendido lefha y que quiere serlo él también. El doctor le aconseja vender lo que tiene, comprarse las ropas
adecuadas, una libreta y poner en su puerta un cartel que diga: “soy el doctor sabelotodo”. El hombre asi lo hizo. Y
fue ganando alguna fama a partir de un sefor rico que lo convoca para que le ayude a recuperar un dinero que le
habia sido robado. Aqui, el doctor acepta pero solo si va acomparfiado de su mujer y el adinerado sefior los invita
a comer antes de resolver el asunto que les concernia. Ocurre lo siguiente: al entrar el primer criado con el plato,
nuestro doctor le dice a su mujer: “este es el primero” (refiriéndose al primer plato) pero el criado supone que se
refiere a é] como siendo el primer ladrén y efectivamente lo es. Lo comenta con los otros criados -también ladrones- y
la misma escena se sucede con cada uno de ellos. Finalmente, los criados aterrados llevan al doctor a la cocina y le
prometen decirle donde esta el dinero si no los delata. Asi, el doctor le entrega el dinero a su duefio, cumpliendo la
promesa hecha y ganando con ello la fama de hombre de gran saber.

Sobre el sujeto supuesto saber hacemos referencia a la suposicién de un sujeto y a la suposicién de un saber. Ambas
surgen de la articulacién significante; es decir, basta que se produzca una articulacién entre los significantes aportados
por el analizante con aquel significante que queda del lado del analista, para que ambas suposiciones se instalen.
Incluso, podriamos decir que son las condiciones minimas para que el analizante, en cierto modo, haga de su analista
un doctor sabelotodo; pues, se supone que hay un saber que hay que elucubrar.

Sin embargo, Lacan agrega algo mas a esta cuestion en su texto La equivocacion del sujeto supuesto saber. La palabra que
ha sido traducida por equivocacion es méprise, que es el sustantivo derivado del verbo méprendre que quiere decir
“equivocarse, tomar a una persona o cosa por otra”. Lacan utiliza el término méprise no solamente con ese sentido
semantico, sino que juega con el término prise (contenido en méprise) que quiere decir “captura, toma, presa”. O sea
que méprise alude a aquello que no se puede captar ni capturar. Al respecto, Miller nos recomienda referirnos a lo que
escapa o al escapismo del sujeto supuesto saber. [1]

Haré una pequefia digresion idiomética que tiene su importancia y que retomaré mas adelante: se trata de la diferencia
(si la hay) entre méprise y bévue teniendo en cuenta que ambos términos han sido traducidos por equivocacién. Otra
vez, diccionario de por medio, leemos que la primera acepcioén de bévue es... méprise, con lo que se vuelve al punto de
partida. La segunda acepcién, quizas mas interesante, es la de “error grosero”, expresion también utilizada por Lacan.
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Une-bévue (una-equivocacion) es uno de los términos con los que Lacan titula su seminario 24 “L’insu qui sait de
l'une-bévue s’aile @ mourre”. En una de las tantas posibles traducciones de este titulo encontramos que une-bévue, que
se puede traducir como una-equivocacién, remite a unbewusste, la palabra alemana para nombrar inconsciente. Asi,
podriamos hablar de: “lo no-sabido que sabe de la una-equivocacién” o “lo no sabido que sabe del inconsciente”.

Lo no-sabido es uno de los modos en que se puede hablar del inconsciente, como un saber no sabido por el sujeto. Y
a partir de lo no sabido podemos suponer que hay un saber en alguna parte y podemos decir, entonces, que estamos
a nivel del sujeto supuesto saber. El analizante creera que su “doctor Sabelotodo” podra darle ese saber; después de
todo, segin una expresion de Lacan, el analista debera “ganarse el prestigio” para ello.[2] Atn teniendo muy claro
que ese saber supuesto es del analizante, se prestara a colgarse el cartel como el labrador del cuento.

De este modo, la nocién de sujeto supuesto saber articula los conceptos de transferencia e inconsciente, y tanto es
asi que Lacan, en su texto sobre la méprise del sujeto supuesto saber da algunas vueltas sobre la posible definicién de
inconsciente a partir del sujeto supuesto saber, para arribar a la idea del inconsciente como “algo que se dice sin que
el sujeto se represente ni se diga alli, sin que sepa qué se dice”. Es esta indeterminacion del sujeto lo que le permite a
Lacan fundamentar el sujeto del inconsciente. Algo puede decirse, entonces, sin que el sujeto lo sepa.

Por esto, el saber se atrapa en un lugar diferente a la aprehension, a la captura del sujeto; pues, s6lo se entrega en lo
que es la equivocacion del sujeto.

Tenemos entonces una méprise del saber, pero también una méprise del sujeto supuesto saber, un escapismo del saber
y un escapismo del sujeto supuesto saber, pues “hace creer que hay un sujeto que sabe, que maneja y captura ese
saber inconsciente cuando justamente, por definicién, ningtn sujeto esta a la altura”.[3] La equivocacién del sujeto
supuesto saber quiere decir, entonces, que esa pendiente natural a la que el anélisis empuja, obliga al analista a tener
que operar con el sujeto supuesto saber como semblante, pues si se cree que es el doctor sabelotodo acaba con toda
posibilidad de llevar al sujeto hacia el final del anélisis. Quedaran ambos, analista y analizante, enredados en los
laberintos del inconsciente y su desciframiento. En consecuencia, el analista, debe operar no simplemente desde el
sujeto supuesto saber sino fundamentalmente desde su equivocacion, es decir, desde el no saber que hace marco al
saber, desde la hiancia.

En este sentido, podemos leer la convocatoria de Lacan al analista para construir una teoria de la equivocacién del
sujeto que incluya una falta que se inscribe -tomando el nudo de lo ininterpretable- como indeterminacién y como
certeza. Dice: “en la estructura de la equivocacion del sujeto supuesto saber, el psicoanalista debe encontrar la certeza
de su acto y la hiancia que hace su ley”.[4] Sera la certeza del acto lo que permita al sujeto salir de la indeterminacién;
pero ambas, certeza e indeterminacion, estardn soportadas desde una hiancia estructural, desde una falta. Serd
necesario para ello operar desde el lugar donde el sujeto supuesto saber se sostiene al mismo tiempo que se escabulle;
alli donde se ubica lo no-sabido, ese punto de ininterpretable que remite al objeto a. Podriamos decir, entonces, que
el sujeto supuesto saber es su equivocacion.

O bien, forzando un poco nuestro cuento, el doctor sabelotodo puede, sin creérsela, hacer que el criado arribe a
hacerse responsable de su modo de goce y de su ser de ladrén.

Sila transferencia pivotea en el sujeto supuesto saber, también es la puesta en acto de la realidad sexual del inconsciente:
lo que nos muestra su otra cara, su vertiente libidinal ligada al objeto a y que nos permite predecir su destino.
Precisamente, Lacan dird en el seminario del acto analitico (casi contemporaneo con el texto que estamos abordando)
que: “el término de un andlisis consiste en la caida del sujeto supuesto saber y su reducciéon a un advenimiento de ese
objeto a como causa de la division del sujeto que viene a su lugar”.

El final revela el agalma que el sujeto supuesto saber constituia, librando esa nada alrededor de la cual toda la epopeya
del analisis (e incluso de una vida) habia armado su trama: el objeto. Esa seria la vuelta que le falta a nuestro cuento:
que los ladrones caigan en la cuenta de que el doctor sabelotodo es solamente un cartel y unos atractivos ropajes.

(Coémo se pasa de la emergencia del sujeto supuesto saber a la del objeto? Segtin Miller, por un viraje “del ser
inescencial del sujeto supuesto saber hacia lo real”.
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La una-equivocacion, la del inconsciente

El inconsciente trabajando en el analisis depende de la transferencia y del sujeto supuesto saber como su pivote, tanto
con su dimensién seméntica que resulta de la articulaciéon significante, como con su dimensién libidinal que se revela
bajo la forma del objeto a.

Sin embargo, a partir de la tltima ensefianza de Lacan, nos encontramos -tal como hemos situado anteriormente- con
la equivalencia entre la-una equivocacién y el inconsciente. En este otro nivel, el inconsciente se captara no en el lapsus
como formacién del inconsciente que llama al desciframiento, sino a nivel de la-una equivocacién, de lo que escapa a
la comprension y a la captacion. Es el S1 separado del S2 y no articulado a él; es lo que el inconsciente produce antes
de que el sujeto le otorgue un sentido. Fundamentalmente, es lo que queda por fuera de toda comunicacién posible
y fuera de todo lazo al Otro.

Desde esta perspectiva, lo que se despliega en la via del sujeto supuesto saber es lo que Miller denomina el inconsciente
transferencial siempre enlazado al Otro, en oposicién a lo que nombra como inconsciente real, la una-equivocaciéon
en la que consiste el inconsciente.

Con la nocién del inconsciente como la una-equivocacién siendo el espacio de un lapsus que no llama a ningan
sentido y a ninguna interpretacién, podriamos decir que una vez que se alcanza el inconsciente real, se sabe que la
verdad es un espejismo. Segin Lacan, en el Prefacio a la edicién inglesa del Seminario 11 (muchos afios después y
con un largo camino recorrido) la verdad no es mas que un suefio, ese suefio que suefia la funcién del inconsciente.
[5] Asi, el sujeto supuesto saber también se transforma en un espejismo de la verdad.

El cambio de perspectiva que se puede ubicar desde este texto, alude no solamente al estatuto del inconsciente, sino
también al final del analisis y al pase. En efecto, podemos definir el final de anélisis a partir de la satisfaccion; es decir,
definirlo por otro modo de fijar el goce, ya no por el fantasma sino por el sintoma.

Centrar la experiencia en el sujeto supuesto saber es desrealizar el inconsciente y lo que dejaria como saldo al final
del recorrido de un andlisis seria la adquisiciéon de un saber que concierne a la verdad del ser del sujeto como ser de
deseo y la introduccién de una modificacién del ser.[6]

Desde este sesgo, el despliegue del algoritmo de la transferencia implica la emergencia de un semblante, el sujeto
supuesto saber, que se transforma en otro semblante, el objeto a, a través del desprendimiento de algunos significantes
amos. Se trata de unrecorrido del analisis que se ubica a nivel del fantasma y que depende de la naturaleza de semblante
de la experiencia misma en relacién al deseo y al saber como pertenecientes al orden simbdlico. Es haber dejado caer
las ficciones encontradas en el goce fijado en el fantasma, o mejor atin, haber dejado caer las “satisficciones”.

Sin embargo, “el espejismo de la verdad”, tiene un término: “la satisfaccién que marca el final del anélisis”.[7] Hay
final de andlisis, nos dird Miller, cuando hay satisfaccién, lo que implica una transformacién del sintoma.[8] Segtn
Freud, “el sintoma es indicio y sustituto de una satisfaccién pulsional interceptada”,[9] satisfaccion que s6lo puede
ser sentida como displacentera. La transformacion esperable del sintoma da lugar a la emergencia de la satisfaccién
que desde siempre habitaba en la incomodidad y en los dolores. Se tratara, entonces, de saber arreglarselas con el
sintoma para extraer de él la satisfaccion, hacer del sintoma algo mas que sufrimiento. Como dira Lacan, sera cuando
el analizante piense que es feliz.[10] Otra versién del final.

Parafraseando a Lacan, se sale de “los amores con la verdad” y de las “satisficciones” gracias a ese goce opaco del
sintoma que excluye el sentido. Pero sélo se podra arribar a ese punto dejandose enredar por los semblantes, es
decir, pasando por el sujeto supuesto saber para separarse de esa funcién lo suficiente, permitiendo la satisfaccién
del sinthome, cuando la erosién del sentido permite dar lugar a la produccién del vacio y sus marcas primeras.[11]
Otro modo de operar con la hiancia. Asi, nos encontraremos con alguien capaz de decir, como en la cancién taoista:
“Alejaré de mi la sabiduria y rechazaré el conocimiento. Mis pensamientos erraran por el Gran Vacio”.[12]
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VARIEDADES

El deseo del analista: saber hacer con lo que hay.”

Adriana Rubistein

La autora responde en este trabajo preguntas fundamentales acerca de la practica analitica: la
diferencia entre psicoanalisis y psicoterapia, ¢hay principios del psicoanalisis?, ;hay principios
para nuestra practica en extension e intension?, y tal vez, la mas compleja, ;c6mo hacer que un
principio no se convierta en un standard?

El analista orientado por el deseo del analista, parte de
la singularidad de las soluciones subjetivas frente al
encuentro con el trauma, para hacer posible, operando
con la interpretacion, desde el lugar que toma en la
transferencia, un nuevo arreglo con el goce.

Adriana Rubistein

Introduccion

En el camino de cernir los principios de nuestra practica, se impone una pregunta: ;Cudl es nuestra diferencia con
el otro psicoandlisis; y con las psicoterapias? ;Hay algo que se mantenga constante en la ensefianza de Lacan hasta
el punto de convertirse en principio? ;Qué es lo esencial en la orientacién lacaniana? ; Dénde encontrar un punto de
apoyo que sirva como principio para nuestra practica en su extension y en su intensién? ; Cémo ubicar un principio
que no se convierta en standard, que oriente, sin convertirse en regla técnica?

Mi respuesta se inclina a poner el acento en el modo de intervencién del oyente analista, en su modo de ubicarse y
responder a la transferencia. jPero cémo nombrarlo? Freud hablaba de atencion flotante, como posicién correlativa a
la regla fundamental. Si la regla era el modo por el cual Freud intentaba sortear el yo para acceder al inconsciente,
la atencidn flotante era el modo correlativo del lado del analista, para sortear las trampas de su propio yo y evitar
que sus prejuicios le hagan obstaculo. Al mismo tiempo planteaba la regla de abstinencia como el modo de mantener
un empuje pulsional que le permitiera, mediante el analisis, revisar sus destinos y salir del circuito de la repeticion.

Pienso que el modo maés preciso que Lacan encontré para dar cuenta de esa peculiar posicién y respuesta del analista
es el concepto de deseo del analista. “Es el deseo del analista el que en dltimo término opera en el psicoandlisis” [1]
Con él intenta superar los embrollos en los que habia caido el psicoanalisis con las teorias de la contratransferencia, al
mismo tiempo que superar los malentendidos surgidos en torno a la neutralidad del analista. Pero decir que el deseo
del analista es un principio no alcanza, hay que cernirlo, darle valores. Lacan lo ubica como una “funcién esencial”,
no nombrable “...porque es precisamente el punto que sélo es articulable por la relacién del deseo con el deseo”[2] y
“¢como nombrar un deseo? Un deseo uno lo va cercando. Para esto la historia nos procura pistas y huellas”[3]

Formulo como punto de partida este principio: El analista se orienta por el deseo del analista, que toma como punto de
partida la singularidad de las soluciones subjetivas con las que cada sujeto ha respondido al encuentro con lo real del goce y de la
castracion y, sin ideal previo, siguiendo de cerca las posiciones subjetivas del enfermo, aprovechando el potencial de cada sujeto,
operando desde el lugar de semblante de “objeto a” y haciendo valer su versatilidad, articulando la falta en el lugar del Otro y
operando con el vacio, se manifiesta en la interpretacion y se localiza en el acto analitico, para conmover las fijaciones libidinales,
y contribuir a crear las condiciones de un arreglo menos sufriente con el goce, un saber-hacer
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El deseo del analista como “principio no standarizable” se sostiene asi en una dialéctica que articula una politica que lo
orienta, un modo de ubicarse en la transferencia y un modo de orientar la intervencién. No es una técnica, es un deseo
orientado por los conceptos fundamentales del psicoandlisis. Por si sélo no dice nada, se articula en una cadena.

Si bien puede acentuarse el deseo del analista en su vertiente de producto del andlisis, lo ubico aqui como efecto
de formacion [4], localizado y juzgado a partir del acto psicoanalitico [5] y como un deseo que “se manifiesta en la
interpretacion” [6]

Intentaré entonces cercarlo recurriendo a las pistas que nos da la ensefianza de Lacan y de Miller y valiéndome de
algunas referencias de Jullien en su Tratado de la eficacia,[7] que tienen el interés de aportar las concepciones del
pensamiento oriental para contribuir a nuestro tema.

La singularidad de las soluciones subjetivas y la posibilidad de un nuevo
arreglo con el goce

Para la orientacién lacaniana, cada sujeto ha respondido de un modo singular al encuentro con el trauma, con lo real
del goce y de la castracion. Eso da lugar a modos sintomaticos de satisfacer la pulsién, a modalidades de defensa, a
diferentes posiciones subjetivas y modos de anudamiento. Hasta cierto punto, si la operacién analitica se justifica es
porque “...para esta clase de satisfaccién, se dan demasiado trabajo. Hasta un cierto punto, este demasiado trabajo
es la tnica justificacién de nuestra intervencion.” “Si nos mezclamos en ello, es porque pensamos que hay otras vias,
mas cortas, por ejemplo En todo caso... al nivel de la pulsién el estado de satisfaccion debe ser rectificado” [8].

Si un sujeto llega al analista, es porque algo en esa satisfaccion produce sufrimiento. Eso lo empuja a la demanda y alli
es cuando el deseo del analista tiene un lugar posible, para instalar un lazo entre el deseo del paciente y el deseo del
analista y producir las condiciones de un nuevo discurso. Hasta qué punto la préctica analitica logre producir algunos
cambios en el arreglo que cada sujeto encuentra con la singularidad de su goce, para hacerlo menos sufriente, dara
una medida posible de la eficacia del analisis. Esa es su politica. Hacer posible un cambio en la economia libidinal,
hacer mas soportable el encuentro con lo real del trauma. Saber hacer alli con el sintoma, es uno de los modos de
nombrar este nuevo arreglo. El punto al que llegue cada sujeto en ese camino, no puede ser anticipado, pero sin duda,
el recorrido tendra algunos efectos.

Sin ideal previo

El deseo del analista no parte de ningtin ideal a priori de salud, no tiene fines preestablecidos de curacién. Por eso
su eficacia no puede ser medida con los pardmetros del pensamiento positivista que con “los ojos fijos en el modelo”
parte de fines a priori, organiza los medios para lograrlos y mide su eficacia con la adecuacién de los resultados a esos
fines. Jullien [9] muestra las dificultades de esta perspectiva de pensamiento que no logra resolver la hiancia entre
teoria y préctica ya que nunca hay adecuacioén entre el ideal y los resultados y el saldo es entonces la insatisfaccion.
La voluntad fracasa para lograr los fines que se propone en tanto fuerza “el curso de las cosas” y genera resistencias.

Siguiendo de cerca las posiciones subjetivas del enfermo, aprovechando el
potencial que hay en el curso de lo real

Como el sabio oriental, el deseo del analista sabe seguir el curso de lo real. En contraposicién al modelo”, el
pensamiento oriental se apoya en “la propension de las cosas”. Aprovecha el “potencial de la situacién”, lo deja
obrar, se vale de él para producir con poco esfuerzo mucho efecto. Trata de detectar los factores favorables que
hay en cada situacién, ubicar los indicios que dan cuenta del curso del desarrollo, localizar los elementos con los
que es posible contar para lograr la transformacion. El efecto sera entonces una consecuencia necesaria y no un fin
preestablecido. No es voluntarista. Al partir de lo real en juego, hard que algo se produzca con solo dejarlo obrar. La
estrategia no tiene determinacion previa, toma forma con el potencial de la situacion. Asi por ejemplo, es la situacién
real de peligro la que lleva a los hombres a ser valientes y no las buenas intenciones o sus atributos. Si se produce
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una pendiente, las piedras rodaran necesariamente. Se trata entonces de aprovechar las circunstancias, no de actuar
en contra y generar resistencias.

También el analista, orientado por el deseo del analista sabe hacer con lo que hay, se orienta por lo real. Parte de
los dichos, localiza en ellos al sujeto apuntando al decir, ubica la singularidad de los modos de goce y de la l6gica
subjetiva y desde alli, valiéndose del potencial que en cada sujeto empuja a una nueva solucién, apoyado en sus
recursos, lo acomparfia en el camino de revisién de sus respuestas subjetivas y de sus modalidades de satisfaccion,
valiéndose de la interpretacion.

El deseo del analista implica entonces “una sumisiéon completa...a las posiciones propiamente subjetivas del
enfermo”[10] tnico modo de evitar las reticencias del sujeto psicético, y también de actuar con las resistencias en el
sujeto neurético. Claro que se trata de ubicar la l6gica singular de cada uno para intervenir desde alli y producir las
torsiones que den lugar a un movimiento subjetivo.

Al poner el acento en el deseo del analista, Lacan sostiene que “seria necesario...que (el analista) sepa operar
convenientemente, es decir, que pueda darse cuenta de la pendiente de las palabras para su analizante, lo que
incontestablemente ignora”[11]. No hay un saber a priori sino un “darse cuenta” y hacer con eso.

El deseo del analista apunta entonces a crear las condiciones internas que den lugar a un cambio en la posicion del
sujeto, como consecuencia, no como fin. El deseo del analista no educa, no obliga. Por eso Lacan insistié en que “la
cura se produce por afiadidura”.

La astucia del analista como conductor del juego sabe desprender de la defensa fantasmatica una forma mads pura
“Es éste el deseo del analista en la operacién: lleva al paciente a su fantasma original, eso no es ensefarle nada,
es aprender de él como hacerlo. El objeto a y su relacién en un caso determinado, la divisiéon del sujeto; esto es el
paciente que sabe hacer alli. Y nosotros estamos en el lugar del resultado, en la medida en que lo favorecemos...
porque el analista se hace el deseo del paciente.” [12]

Desde el lugar de semblante de “objeto a” versatil en la transferencia

Para los orientales es del lugar, no de uno mismo de donde surge el efecto. Lo que importa es la posicién que se
ocupa. No se trata de la persona.

Del mismo modo, el deseo del analista se vale de la posicién que el analista toma en la transferencia haciéndose causa
del deseo del sujeto,[13] como semblante de objeto a. No se trata de su persona ni de su deseo, sino de un dispositivo
que no lo incluye como sujeto.

Miller [14] ha destacado que el objeto analista, es “asombrosamente versatil”, “... no quiere nada a priori por el bien
del otro, “ha cultivado su docilidad hasta saber tomar para cualquier sujeto el lugar desde el cual poder actuar...j;y de
qué modo?!” Se ofrece como lugar vacio, un lugar de puro semblante, “que recoge la contingencia, donde la necesidad
afloja y es por excelencia el sitio de lo posible.” No hay standard sino semblantes. En algunos casos apunta a aflojar
las identificaciones, en otros a consolidar una organizacién viable, en algunos contribuye a la dialectizacién, en otros
instala puntos de detencién. Interroga, afirma. Se vale de distintos recursos. Hasta puede emplear la sugestién. Y
centonces? ;Qué lo distingue? Es desde el lugar que el analista est4 llamado a encarnar que sus intervenciones valen,
tomando lugar en un discurso. No importan tanto los enunciados como el lugar desde el cual se pronuncian.

La versatilidad del objeto analista nos recuerda al sabio oriental que gira como una bola para buscar en todo momento
la adecuada estrategia y no se inmoviliza con un plan previo. Que como el curso de agua, se adecua a cada terreno, se
mete en todos los insterticios y extrae de alli su fuerza. Ser cuerpo de dragén, adaptarse como hembra. Sacar partido

de la situacion. Ponerse a disposicién de la situacion para dirigirla.
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Operando con el vacio, haciendo aparecer la falta en el lugar del Otro

“El deseo del analista es su enunciacion, la que s6lo podria operar ocupando alli la posicién de la x...”.[15]
Lacan ha insistido en hacer operar desde el lugar del analista el vacio. No se trata de dar sentidos, ni de llenar los huecos.

También para el pensamiento oriental lo lleno se vuelve obstidculo, mientras que el vacio permite el paso del efecto,
la circulacion. El vacio es caudal inagotable del efecto.

Lacan necesit6 diferenciar el deseo del analista del deseo del analista como sujeto para evitar que sean sus prejuicios y
sus fantasmas los orientadores de la cura.

También entendi6é que el analista “tiene que preservar para el otro la dimensién imaginaria de su no- dominio, de su
necesaria imperfeccion...de su ignorancia siempre nueva para que ninguno sea un caso”[16]. El deseo del analista
ofrece un hueco, una falta en el Otro, hace lugar al deseo, aloja el objeto.

Localizado en el acto y manifestandose en la interpretacion

El deseo del analista “se manifiesta en la interpretacién”.[17] Y una interpretacion tiene que resonar desde adentro.
No importa la forma que tome, aprovecha la oportunidad, se vale de la sorpresa, no va contra las resistencias sino
que pasa a través de ellas. Lacan nos ensefia que ”... la entrada en la caverna... (del inconciente) es una entrada a la
que nunca se llega sino en el momento en que estan cerrando... y porque el inico medio para que se entreabra es
llamar desde el interior”[18]

El pensamiento oriental ensefa también a valerse de las fallas, de los huecos que deja el otro, de sus debilidades.
Abstenerse cuando nada es favorable, actuar siguiendo la linea de mayor facilidad, a sacar partido de la situacion.
No hacer fuerza en contra.

En contraposicién al ideal de accién occidental, heroico, voluntarista, los orientales nos ensefian a dejar que la
transformacién se imponga, dejar que suceda como efecto de un proceso, dar lugar a la espera, renunciar al dirigismo,
acompaifiar lo real y ayudar a lo que se produce naturalmente. Un “no hacer nada” que, sin embargo, produce efectos,
como puro resultado de la situacion. Valerse del trazo, ser puerta, abrir y cerrar. Claro que no se trata de un no hacer
nada pasivo. Se trata en cambio de un saber hacer, que no fuerza la torsién sino que la produce siguiendo los caminos
que la singularidad de cada uno permite.

Lacan parece ir en esa direccién cuando se pregunta si la funcion del deseo del analista sera la de “ser aquél que sabe
cortar algunas figuras” [19] y cuando plantea que “Porque el deseo del analista suscita en mi esa dimension de la
espera, soy tomado en eso que es la eficacia del andlisis” [20]

No se trata tampoco de apropiarse del efecto ni de mostrar que depende de una intencién. La intencién mata el efecto.
Tampoco el analista puede asociar el efecto a si mismo. Desubjetivizaciéon que caracteriza su deseo.

El deseo del analista hace semblante, pero esta orientado

Pero aunque pueda tomar semblantes diferentes, el deseo del analista estd orientado y es el analista el que conduce
la cura. Desde el lugar que toma en la economia libidinal, va contra el efecto de transferencia que funciona como
sefiuelo, va contra la identificacién y “lleva la experiencia del sujeto al plano desde el cual puede presentificarse, de
la realidad del inconsciente, la pulsién”[21]. Apunta asi a conmover las fijaciones de goce, y a crear las condiciones
para un modo menos costoso de hacer con la pulsion. Por eso, la estructura del chiste, le es propicia.

Notas
* Trabajo presentado en el IV Congreso de la AMP 2004: ”La practica lacaniana: sin standard pero no sin principios”.
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VARIEDADES

El imperio de la felicidad

Silvia Baudini

La autora desarrollo extensamente las coordenadas de la época en torno al concepto de mania, al
que se llega de la mano del imperativo de felicidad, y sus consecuencias en la subjetividad. Ligado
a esto, postula una dificultad acerca de un saber sobre la experiencia, un saber que se escriba, y
en esa misma linea, se pregunta acerca del lugar del psicoanalista en una sociedad que impone al
hombre insumos para una felicidad sin limites que lo deja a merced de la pulsiéon de muerte.

Zigmut Bauman en su texto Modernidad liquida [1] hace un Iticido analisis de la civilizacién en cinco apartados: emancipacion,
individualidad, tiempo y espacio, trabajo y comunidad, ddandonos coordenadas fundamentales de la época.

Partiendo de la diferencia fisica entre el sélido y el fluido Z. Bauman dice que lo liquido puede ubicarse “como una
metafora regente de la etapa actual de la era moderna” [2] liquido porque no conserva facilmente su forma y carece
de los “enlaces que retinen los atomos de los solidos”. El termino enlace expresa “la estabilidad de los sélidos a la
separacion de los atomos”. [3] Para lo sélido el tiempo se cancela, en cambio para los liquidos lo que importa es el
tiempo.

Bauman se refiere a la disolucién de los s6lidos, entendiendo por esto “las tradiciones, los derechos y obligaciones
acostumbrados que ataban de pies y manos, obstaculizaban los movimientos y constrefifan la iniciativa.”[4]- lo que
condujo a una progresiva emancipacion de la economia de sus tradicionales ataduras politicas, éticas y culturales. Se
abre asi un nuevo orden regido por la economia y la ley del mercado, volviendo irrelevante e inefectivo todo aspecto
de la vida que no contribuyera a su incesante y continua reproduccién. Los vinculos entre las elecciones individuales
y los proyectos y las acciones colectivas han quedado disueltos. El espacio publico queda vacio y se llena por el
pulular de lo privado, la vida privada de los hombres puablicos ocupa el espacio.

“Como resultado, la nuestra -dice Z. Bauman -es una version privatizada de la modernidad, en la que el peso de
la construccion de pautas y la responsabilidad del fracaso caen primordialmente sobre los hombros del individuo.”

Se trata de una época que ha llegado ya a su limite natural, donde el concepto de telos, la finalidad, deja de tener
sentido, y se trata de politicas de vida que dejan al hombre, ahora mas que nunca individuo, en su soledad debiendo
identificarse a otras soledades como la propia, de donde debera obtener por medio de identificaciones horizontales
recursos para poder valérselas por si mismo. Y ademas tiene el imperativo de ser feliz.

La libertad que surge como corolario de dicha disolucién y a la que se conoce como libertad negativa, no en un
sentido moral, no deja paso a la libertad positiva que seria la asuncion en acto de esa libertad. Hay por lo tanto una
“transformacién” de la “identidad” humana de algo “dado” en una “tarea” y en hacer responsables a los actores de
la realizacion y de las consecuencias de su desempefio.

Sabemos cémo esto ha influido en la literatura de género, los autores mas reconocidos en ese tema plantean la
asuncion de la identidad de género como un trabajo a hacer por cada uno. No siendo deudores ni de la genética, ni

de la anatomia pero tampoco del inconciente.

Entonces en la modernidad liquida habria una autonomia de jure (de derecho) establecida, pero esto no implica que
haya una autonomia de facto (de hecho).
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Ser un individuo de jure significa no tener a quien echarle la culpa de la propia desdicha, dado que su causa es la
propia indolencia, “se trata como tnico remedio de volver a intentarlo con més y mas fuerza cada vez”.

Vemos aqui esta falta que cae sobre el sujeto, en la medida en que con la caida del Otro y la decadencia del nombre
del padre, la deuda simbélica que se liga a una falta del padre ya no ocupa un lugar. [5] Entonces todo el peso de la
culpa recae sobre el individuo, y podemos decir que una de las consecuencias mayores es el imperio de la depresion
como signo de la época, que luego se ocupara, por medio de los que Lacan nombraba como “distribuidores de
medicamentos” de hacer llegar al consumidor el antidepresivo “next generation” que paliara el mal, mal que la
misma época ha creado. Si la resistencia es mucha algunas sesiones de terapia cognitivo comportamental modificaran
las conductas anémalas para que pueda caminarse por la buena senda.

De este modo la brecha entre autonomia de derecho y de hecho se agranda cada vez mas haciendo dificil o casi
imposible “tomar el control de nuestro destino y hacer las elecciones que verdaderamente debemos hacer”. Se hace
entonces al individuo responsable de las consecuencias de actos que no sabe o no puede encarnar. “El individuo de
jure no puede transformarse en individuo de facto sin primero convertirse en ciudadano”. Es decir en alguien que
tiene la posibilidad de participar de un lugar de encuentro y debate entre el individuo y el bien comudn. Es asi que
cuando ].-A Miller encabeza una lucha en contra de las politicas de estado que tienden a hacer de la psicoterapia
por la palabra un instrumento del control de estado para que cada individuo siga siendo un ntimero estadistico,
habla de asunto de sociedad, es decir algo que nos compromete como ciudadanos y donde el bien comtn, pese a sus
resonancias perimidas, ocupa un lugar en el concierto humano.

El imperativo a ser feliz

Examinando en la filosoffa la nocién de felicidad, podemos apreciar que en el pensamiento griego la felicidad estaba
ligada a un telos, y a un valor de virtud, dando a este valor de virtud el acento fundamental y relativizando la
felicidad como valor de bienes exteriores. Para Aristoteles, —cito aqui un trabajo de Maria do Carmo, “ O conceito
de Eudaimonia en Aristoteles” que puede leerse en la pagina Web del XVII Encuentro Brasilero de psicoanalisis- la
felicidad es una actividad, un ejercicio, una vida conforme a la virtud - vida en comdn: vida con los otros en el seno
de una comunidad politica. Y en la Politica dice Aristételes, “los bienes exteriores como todo instrumento tienen un
limite dentro del cual cumplen una funcién de ser ttiles, como medios, pero fuera del cual resultan perjudiciales
o inatiles par quienes lo poseen. Y en cambio los bienes espirituales, cuanto mas abundantes son maés ttiles”. Este
concepto de la felicidad toma con Hume y el movimiento reformador inglés del siglo XIX un sentido social que
llega a constituir la base del liberalismo moderno anglosajén. La Declaraciéon de Independencia y la constitucion
norteamericana han incluido entre los derechos naturales inalienables del hombre “la bisqueda de la felicidad”. No
es casual que Lacan haya dicho en sus conferencias en Estados Unidos que cuando el sujeto es feliz por vivir eso es
suficiente. Veremos que esa felicidad, satisfaccion a la que se refiere Lacan es muy diversa de la felicidad del consumo
para todos.

Del derecho a la felicidad pasamos a su forma actual de imperativo, Eric Laurent en su texto “La felicidad como
causa de goce” presentado en la apertura de las VI Jornadas de la ELP “en noviembre de 2007, articula las razones de
porqué la felicidad se ha vuelto un objeto politico.

Una transmutacion fundamental se produce con respecto a la paradoja que Freud plantea en su texto “El malestar
en la cultura”. Alli Freud nos ilumina acerca del valor de satisfaccién escondido en toda renuncia a la satisfaccion
pulsional, renuncia que deja al sujeto tomado en lo que Bauman llama la procrastinacion de la satisfaccion, dice: “bajo
la forma de “postergacion de la gratificaciéon”, la procrastinacién conservé toda su ambivalencia interna...Todo el
poder de motivacién del deseo residia en esa insatisfaccion.” Hoy la postergacion de la satisfaccién ya no tiene un
indice de valor moral. Sabemos que detras de la basqueda de placer hedonista, se esconde la cara feroz del supery6
y el imperativo “goza” hasta la muerte.

En una entrevista que le realizaran a J.-A. Miller en Charlie Hebdo N° 805, del miércoles 21 de noviembre de 2007

decia: El hombre contemporaneo se piensa a si mismo como una mdaquina. Si esto no funciona, es que disfunciona,
y debe haber un tratamiento hiper rapido. Se cree, que normalmente, tenemos derecho a la euforia, a la pildora de

http://www.eol.org.ar/virtualia/ 133



#19 Octubre / Noviembre - 2009 \') e

la felicidad. Es ciencia ficcién realizada. De ahora en maés se ensefia la ciencia de la felicidad en Gran Bretafia y en
Alemania, Lord Layar, economista distinguido, ex consejero de Tony Blair, el papa de esta nueva ciencia, considera
que la depresion es uno de los frenos principales para el crecimiento econémico. [6]

Se trata , como decfa una publicidad de zapatillas, del: “just do it” (hazlo) modo del imperativo que lleva a que
el hombre devenga un consumidor en su maxima pureza. jHazlo! no es el acto, no es la urgencia del acto, es la
emergencia compulsiva de adquirir bienes que se consumen en el puro hecho de adquirirlos.

Esto se marca bien en nuestra sociedad con el tema del “paco”, forma de toxicomania de los que menos tienen pero
que no por ello dejan de estar tomados por este imperativo. Una droga que apenas consumida lleva a la urgencia de
otra dosis, siendo el promedio de dosis diarias entre 50 y 60.

Esta cultura de casino como la llama George Steiner, citado por Bauman, nos muestra que la espera va en desmedro
del deseo pero la satisfaccion del deseo también debe ser breve, debe durar solo hasta que sea arrojada la préxima bola.

Una sociedad que exige un tipo de gratificacién que cura y envenena al mismo tiempo.

Este tipo de relacién con la satisfaccién, hace que los vinculos humanos se vuelvan casi insoportables, el otro pasa
a ser un posible escollo en mi satisfaccion, si estoy con €l es en tanto que se acopla o adapta a ella. Un partenaire lo
sera mientras sea gratificante, cuando no, se reemplaza. Los vinculos y las asociaciones tienden a ser visualizados y
tratados como objetos a ser consumidos, no producidos; estan sujetos a los mismos criterios de evaluaciéon de todos
los demas objetos de consumo.

El concepto de precariedad, “es el signo de la condicién que precede a todo lo demas: los medios de subsistencia, en
particular la forma mas basica: los que dependen del trabajo y del empleo, los que se han vuelto extremadamente
fragiles, pero contindan haciéndose mas quebradizos y menos confiables afio tras afio”.Es un mundo en que nadie
puede sentirse verdaderamente seguro. A mayor individualidad, barrios cerrados, guardias privadas, alarmas, etc,
mayor es el sentimiento que nos habita de una inseguridad profunda y estructural.

Psicoanalisis liquido

La ensefianza de J. Lacan nos orienta para sostener nuestro trabajo como analistas en los tiempos de la modernidad
liquida. La elucidacién que hace J.-A. Miller de la tltima y muy dltima ensefianza de Lacan desde hace muchos afios,
nos permite abordar las patologias de la modernidad con instrumentos precisos.

Miller en Pipol 4 dice “Los efectos psicoanaliticos no dependen del encuadre sino del discurso, es decir de la
instalacion de coordenadas simbélicas por parte de alguien que es analista, y cuya cualidad de analista no depende
del emplazamiento de la consulta, ni de la naturaleza de la clientela, sino mas bien de la experiencia en la que €l se
ha comprometido”.

Se trata de una experiencia que toma como base fundamental el propio analisis y la Escuela como lugar de formacion,
la garantia que provee el pase hace que el psicoanalisis aplicado no sea una mera pragmatica desligada de una
elaboracién sobre la pregunta acerca de que es un analista y su respuesta posible, hay analista., uno por uno.

La unificacién de la clinica por el sinthoma nos abre a la posibilidad de enfrentar cada caso sin el tormento de la
pregunta por la estructura. Siendo el sinthoma un modo singular de anudamiento de significante y goce de cada
parlétre. El tratamiento uno por uno del imperativo a gozar del sujeto hara que este se regule y pueda afirmarse en
su singularidad, no debiendo identificarse al vecino para adquirir un placer cuya cara de horror le estd prometida.

En “El psicoanalisis liquido”, como fue titulada la clase del 12 de marzo de 2008 de su curso Miller nos advierte que
va a entregarse a reflexiones sobre el psicoanalisis, pero aclara, reflexiones realistas. Me interes6 lo de “realistas”
porque me parece que esto se ubica en el hueso de la cuestion que es la pragmatica, en su triple aspecto, lo que

”ou

efectivamente es, la wirklichkeit, lo que implica de un “saber hacer con”, “saber arreglarselas” y también el estar
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sumergido en el psicoanalisis, no a nivel del pensamiento sino a nivel del cuerpo mismo. Es decir que no se trata de
una reflexion tedrica sino que cada uno de nosotros esta sumergido en ese liquido.

La sociedad del espectaculo [7], se caracteriza segtin nos dice Eric Laurent , por la manera en que usa los cuerpos
multiplicando las imédgenes, pero el sufrimiento de esos cuerpos exhibidos es en vano porque no ordena el sentido
de ese sufrimiento y no engendra ningtn discurso.

Se trata de cuerpos globalizados, agentes de una satisfaccién corta, necia que no toma en cuanta el sinthoma. Una
satisfaccion prét a porter, siendo la cara real el sufrimiento que toma la forma de lo que retorna como figura mortal
del hedonismo, el exceso de esos cuerpos.

El psicoandlisis juega su partida en relacién a lo que se produce como goce invasor.

La euforia perpetua de la mania

En una entrevista realizada a Pascal Bruckner, autor de La euforia perpetua, publicada en 2001 en Francia y en espaiiol
por Tusquets Editores. citado por M. I. Negri en sutrabajo inédito “Cuando la felicidad deja de ser un derecho”, este
dice: “Nunca antes la felicidad habia sido un horizonte tan universal para todos los individuos. Por primera vez en la
historia vivimos, probablemente, en una sociedad donde las personas son infelices de no ser felices”

En la mania vemos este estado de euforia desarrollarse en su extremo mas feroz. Henry Ey en su Tratado de Psiquiatria,
hace una descripcién rica y al detalle de este cuadro, alli nos dice que es “como si no existiera en ellos el malestar”.[8]

Una mujer luego de un duelo por la muerte de una amiga prostituta, pasa a un estado manfaco durante el cual
comienza a salir con los hombres que conoce en un Chat, son muchos los hombres con los que tiene sexo, pero ella
aclara con un enunciado donde se verifica la renegacion, que ella no cobraba. [9]

Llega en principio muy calma relatando su amor por alguno de estos hombres, uno al que no conocia, pero se
comienza a verificar la cara mortal de la mania, dice que el alma de esta amiga muerta se quiere apoderar de su
cuerpo, o del cuerpo de su marido, que ella estd paralizada en la cama sin poder moverse, punto extremo por donde
el movimiento de la euforia perpetua encuentra su punto de detencion. Pide ser internada. A partir de entonces la
palabra de la analista, el no, ocupara un lugar decisivo en la vida de esta mujer. Dird: “no sé porqué la respeto tanto,
mas que a mi marido”. Respeto es el nombre de lo que produce una detencién en la fuga mortal.

Un joven de 22 afios llega en un estado manifaco grave, no puede hablar sin tener que escribir cada palabra que dice
en un papel, pues de otro modo ninguna palabra se fijaria. Esa aceleracién mortifera lo llevara a comprometer su
propia vida. Luego de un mes de internacién me dice: “ahora yo me agarro de tu mano y no me suelto”.

La mania es detectada por el Otro social solo cuando el sujeto lleva hasta extremos mortiferos los ideales de la época:
Jévenes alcoholizados en un automévil a 180 km por hora con vehiculos facilitados por “adultos responsables”,
deportes de riesgo promovidos por la publicidad, etc.

Se vuelve imposible en estos sujetos la constituciéon de un saber sobre la experiencia. Me parece fundamental, lo
imposible en estos sujetos de la constituciéon de un saber sobre la experiencia. Y como constituir un saber sobre la
experiencia, un saber que se escriba. El no, la produccién de un intervalo ya sea bajo la forma en el primer caso de
estudiar inglés, la gramética, con una acompanante terapéutica o de un pasaje de escritura en el segundo - él me
dictaba los mail que yo debia escribir a sus amigos-, ya que el dictado necesita la escansiéon del tiempo que hace falta
para que el otro escriba, hacen posible un punto de basta por donde el objeto puede empezar a funcionar como ancla,
no sin la presencia del analista que encarna el intervalo.

El psicoanalista hoy tiene que hacer en una sociedad que impone al hombre insumos para una felicidad sin limites

que lo deja a merced de la pulsién de muerte. El psicoanélisis es un discurso que como tal permite que el sujeto se
enganche y pueda consentir a una satisfaccién menos necia que lo habilita para el lazo social.
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Notas

1- Barman,Z. Modernidad liquida, Fondo de Cultura Econémica, México, 2007.

2- Ibid, pag 8.

3- Ibid, pag 7.

4- Ibid, pag 9.

5- Recordemos que en el Seminario 2 cuando Lacan habla del circuito dice: “Es el discurso de mi padre,...en tanto que mi padre ha cometido
faltas que estoy absolutamente condenado a reproducir: lo que llaman super-ego” pagl41).

6- Puede leerse la entrevista que le realizara Por Juana Libedinsky, en el diario La Nacion, el 6 de agosto de 2007, cito una pequeifia parte
:/Qué hay de la gente con depresion? No hay riqueza, politica o impuestos que puedan hacer mas feliz a ese grupo...

-Esa es mi obsesion. Sabemos que en los paises desarrollados la principal causa de infelicidad es la enfermedad mental. Una de cada seis
personas sufre de depresién clinica o desérdenes de ansiedad crénica que son perfectamente tratables, pero en la mayor parte de los paises
menos de un cuarto de quienes sufren estos problemas son asistidos. jUna de las principales causas de infelicidad es de facil arreglo y no lo
aprovechamos! El Estado deberia ofrecer las drogas adecuadas, o una terapia conductivista ( cognitive behavioural therapy ) de no mas de 15
sesiones.

7- Laurent, E., “El revés del sintoma histérico”, El Caldero de la Escuela Nro 78.

8- Ey, H., Tratado de Psiquiatria, Las Crisis de Mania, pag 222, Toray Masson, Barcelona, 1969.

9- Baudini, S., “Amor en fuga”, La urgencia generalizada 2, Grama ediciones, 2005, pag 145.
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COMENTARIOS DE LIBROS

Comentario de Colofon 29

Daniel Aksman

Esta nueva entrega de Colofén N° 29, “Sobrevivir al consumo”, le ofrece al lector una novedad.
Lo nuevo es que el boletin de la Federacion Internacional de Bibliotecas del Campo Freudiano
(FIBOL) incursiona en lo clinico. Se trata de una novedad para el conjunto del Campo Freudiano,
pero también una novedad para la FIBOL misma.

“Una rabrica propiamente clinica” [1]

Rubrica deriva del latin ruber: rojo. Segtn el Diccionario de la Real Academia Espafiola es un rasgo o conjunto de
rasgos de figura determinada, que como parte de la firma pone cada cual después de su nombre o titulo y que a veces
va sola, esto es, no precedida del nombre o titulo de la persona que rubrica. Rojo porque en los libros antiguos solia
escribirse con tinta roja. También se refiere a un titulo, epigrafe o rétulo. Otra acepcién de rubricar es: suscribir o
firmar un despacho y ponerle el sello de aquel en cuyo nombre se escribe.

Rubricar es poner uno su rabrica, pero también es suscribir, dar testimonio de una cosa.
¢De qué da testimonio esta presencia de lo clinico en Colofén?

En principio de una pertenencia: La FIBOL forma parte del conjunto del Campo Freudiano, la AMP, y las instancias
que vectoriza. Es decir que se compromete con la formacién de los psicoanalistas y con los estudios de la doctrina
psicoanalitica.

En segundo lugar, se podria decir que da testimonio de una participacién en un debate, por medio del cual interviene
y toma partido de una manera activa en el “combate de Las Luces”.

El analista se mantiene sensible a los procesos de segregacion que el mundo
globalizado produce, y ayuda a evitar que en nombre del universal se a1
borre la particularidad del uno por uno. Esta particularidad se borra en las - COLOF{J N !
economias de mercado, en la forma de goce contemporaneo fomentado por
la oferta continua de objetos plus de gozar, y en el “Orden Pharmacon”,
titulo de uno de los apartados.

Por dltimo, da testimonio de lo que implica cernir el real que esta en juego
para cada uno en su forma de posicionarse en “la marcha del mundo”. Un
mundo donde reconocemos en la figura del consumidor moderno, ese tipo
de hedonismo que se define por un sujeto a la caza del plus de gozar.

;Sobrevivir al consumo? Sélo este titulo nos muestra que este nuevo culto
por el consumo no es mas que ropaje de la pulsién de muerte, porque implica
como paradoja la bisqueda de un goce mas all4 de la vida misma.

La riqueza de los trabajos ofrece un recorrido por las disciplinas afines al
psicoanalisis que elucidan un aspecto u otro de nuestra civilizacién. En los
diferentes textos y en el segmento de “Lecturas criticas” se hacen presentes
la filosofia, la literatura, el cine, la sociologia, la etologia, la economia, e
incluso el arte contemporaneo.
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En este punto considero que no se trata sélo de una extension del psicoandlisis, sino también de verificar como
“se aplican” al psicoandlisis los aportes de las distintas disciplinas que forman parte de la “opinién ilustrada”,
enriqueciendo y contribuyendo al avance del psicoandlisis mismo.

Como nos recuerda Judith Miller, no hay que olvidar que si bien las bibliotecas del Campo Freudiano anclan el lugar
del psicoandlisis en la cultura, también al mismo tiempo se ocupan de dirigirse a todo practicante -en primer lugar
a los psicoanalistas mismos- concernido por las nuevas formas del sufrimiento de los seres hablantes en un mundo
en plena mutacion.

También hay un espacio para el relato clinico, donde se recortan las singularidades y son ubicados con precisiéon
aquellos elementos que definen la funcién del analista en el

lugar del objeto. Se ve como el analista introduce otro estatuto del objeto orientado por los rodeos de la economia
pulsional, capturando asi en el ser hablante, el ser de goce.

Como conclusion de este comentario diremos que, con un estilo que le es propio, se ha forjado una nueva ribrica, lo
que le da a “Colofén” el derecho a una firma.

Notas
1- Judith Miller. Colofén 29, pag. 5.
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COMENTARIOS DE LIBROS

Para una izquierda lacaniana..., de Jorge Aleman

Oscar Zack
Grama ediciones, 2009

Quiero comenzar agradeciendo a Alejandra Glaze y a Jorge Aleman por haberme invitado a participar de la
presentacion de este nuevo libro de Jorge.

La presentacion de un libro siempre genera una alegria especial para los que tenemos el habito de mantener cierto
dialogo con la palabra escrita. Pero esta alegria hoy se redobla ya que se trata del libro de un amigo.

El azar hizo que me encontrara con Jorge alld por los afios 70 como jovenes docentes en una cétedra de la entonces
llamada Facultad de Filosofia y Letras, en la carrera de Psicologia. La materia en cuestion, formada por algunos
discipulos de Enrique Pichén Riviere a quien Jorge evoca en el libro, tenia un nombre acorde a las inquietudes
e ideales de la época. Se llamaba: Aspectos psicolégicos de la organizacién social, su titular era Luis Tossi, joven
médico psiquiatra desaparecido en esos afios de terror.} Vaya para él mi homenaje y mi recuerdo en este momento.

Ahora bien, todo acto de presentacién promueve, de alguna manera, la introduccién de algo nuevo, un objeto, un
sujeto, un saber, en el campo del Otro.

La estructura de toda presentacién responde a esta logica.

En esta ocasion se tratara, en funcién de no abusar del tiempo disponible, de un pequefio comentario del libro més
que de una exhaustiva presentacion.

Partamos del titulo: Para una izquierda lacaniana. Intervenciones y textos.

Es, a mi entender, un titulo inquietante, un poco provocador, que para
algunos incautos puede sonar a un oximoron, ya que con la conjuncién
de dos significantes produce un sintagma que tiene la virtud de hacer
confluir dos discursos que no siempre supieron mantener una buen Intervenciones y textos
amistad. Se trata del discurso politico, en una orientacién determinada,
y del discurso analitico que abreva en la ensefianza de Lacan. Esta
conjuncién hace, como sehala Alejandra Glaze en la presentacién “que
este no sea un libro sobre psicoandlisis, ni un libro sobre politica, sino Jorge Aleman
sobre politica del psicoanalisis, sobre la dimensién politica y ética que el
discurso del psicoanalisis tiene en la época que nos toca vivir”.

‘ara una izquierda lacaniana...

Si nos dejamos guiar por las reflexiones que emanan del texto en
cuestion se puede captar como el mismo involucra no solo el nivel
de lo personal del autor sino que nos conmina de alguna manera a
cierta toma de posicion respecto de las ideas que de alli surgen. Ideas
que, hay que subrayar, intentan inmiscuirse en la realidad de la vida
de cada lector. Podran acusarme de ser un poco exagerado por estas
expresiones pero es la manera que tengo de leer lo que Jorge sostiene
al decir que “con la expresion izquierda lacaniana intentamos concebir
a ese evento real, como el hecho politico sobre el que un saber hacer
con la politica puede dirimirse, resolverse de un modo distinto a como
lo hace la actitud conservadora y defensiva que promueve el miedo
por aquello desconocido que puede llegar con el acontecimiento. Esto lgrama
exige también separar, en la medida de lo posible, al psicoandlisis del R |
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liberalismo lucido que se concibe a si mismo como el tnico remedio infalible para la amenaza totalitaria”. Sigue
diciendo que “esto también implica indagar qué es una decisién politica, especialmente cuando esta no remite al
campo del calculo utilitario de los semblantes, o dicho de otra manera, cuando se trata de una decisién que no
estd de entrada promovida y amparada por el discurso del amo”. Y, para que no queden dudas de lo que estamos
subrayando, Jorge encuentra en la figura del guerrero aplicado la referencia para dar cuenta de la posicién en la vida
de aquel que adhiere a esta orientacion, tanto en la politica como en la practica analitica. Por lo tanto ser de izquierda
y ser lacaniano genera las condiciones para que a partir de inscribirse el sujeto en este campo trate de encontrar las
mejores respuestas para hacerle la contra al malestar de la civilizacién actual. Entiendo que en esta perspectiva ser
de izquierda implica evitar sugestionarse por los cantos de sirenas que se desprenden de las distintas variantes del
discurso del amo, y ser lacaniano implica adherir a la tinica orientacién analitica que ofrece una opcién materialista
que se constituye en una alternativa frente a lo alienante del discurso capitalista. La adhesion a esta conjuncién sera
la que nos provea de las herramientas éticas para tratar de transformar lo transformable de lo real.

Es un llamado al despertar.

Si seguimos transitando sus paginas despojados del pensamiento comdn que las telarafias ideoldgicas o fantasmaticas
suelen provocarnos, encontramos en el capitulo titulado “Derivas sobre la inserciéon - desinsercion” una subversiva
definicién de la miseria que tiene la audacia intelectual de no solo criticar a Marx, sino que encuentra las coordenadas
que hacen que la misma no sea solo una cuestién econémica, sino que presenta casi una tesis que deberia ser tomada
en cuenta por los politicos y los economistas al definir que la miseria es estar a solas con la pulsiéon de muerte en el
declive de toda la estructura simbdlica. “La verdadera miseria, sostiene Jorge, es el crack, el paco, las diversas drogas;
donde los lugares de miseria son lugares de altisima condensacién de goce”.

“Este es un gran tema para discutir con los tedricos de las ciencias sociales, para discutirlo con humildad, y llegar a
saber entonces hasta donde el psicoanalisis puede fecundar una praxis social”. (Pag. 34)

En estas palabras Jorge no solo redefine la miseria sino que lanza un desafio. Desafio que seria 6ptimo que los actores
sociales y politicos con responsabilidad recojan el guante para abrir un espacio de reflexién que genere acciones para
que de una buena vez se intente hacer frente a este real que amenaza al mundo actual. Seria un intento superador de
construccién de un espacio que le haga frente a los falsos semblantes que portan algunos ilusorios humanismos que
suponen hacernos creer que intentan dar respuesta a problemas que ni siquiera se animan a plantearse seriamente.

Un breve comentario amerita el texto titulado “El legado de Freud”, leido en el Congreso de la AMP en el afio 2006,
realizado en Roma.

Atn recuerdo el sostenido aplauso con que los oyentes del mismo coronamos este precioso texto. En él Jorge extrae,
de manera harto novedosa, un decir acerca del pensamiento politico que se desprende de los dichos freudianos. Es
un texto donde se proveen las claves en que se soporta, entre otras variables, “la hegemonia cultural del capitalismo
tardio”, haciendo comparecer, a partir de una vuelta sorprendente, al llamado hombre comun, del cual dice que es
“siempre mas moral e inmoral de lo que el mismo cree, siempre habla por encima de sus posibilidades, y es hipdcrita
de modo estructural frente a las exigencias de la civilizacién”. No conforme con esta definicién nos presenta, por
qué no decirlo, a un Freud de izquierda, a un Freud verdaderamente progresista cuando afirma que “nunca nombré
cual seria la civilizacién mas pertinente para el ser parlante, si en cambio pudo sostener que si la misma se soporta
exclusivamente en la satisfaccién de una minorfa, y no le ofrece a las mayorias con qué recursos enfrentar las
exigencias de la pulsién, esa civilizacién se vuelve insostenible”. Una civilizacién asi no tiene ni merece la expectativa
de una existencia duradera”.

Para ir concluyendo: en este libro se encuentra, sin lugar a dudas, una transmisién, no de un docente clasico, no
de alguien aferrado al discurso universitario. Se trata de la transmisién de un psicoanalista que no ha quedado

encorsetado en los rituales de una practica obsesivizada o ceremoniosa.

Es un libro que incomoda, lo cual es una virtud, tanto a los analistas como a los politicos identificados a la infatuaciéon
y a la suficiencia.
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Jorge Aleman es un rara avis en el campo del psicoanalisis, como lo es también en el campo de la politica, es un
intelectual con una sobrada formacién que le ha permitido constituirse en un pensador de la época, que lo convierte
en un protagonista en el campo de la cultura.

Este libro denota el esfuerzo intelectual de ubicar a la ensefianza de Lacan en las antipodas de aquellos que, vestidos
con el falso ropaje de un progresismo terapéutico sostenido ya sea en la psicoterapia de grupo o en el psicodrama,
le han querido endilgar a Lacan ser un pensador de derecha o ser un pensamiento que induce a una préctica
individualista y reaccionaria.

La ensenanza de Lacan, tal como Jorge lo demuestra, nos provee de herramientas inéditas para pensar el hecho social.
La cuestion es la siguiente: El campo de la cultura es un espacio simbdlico en el que se manifiestan los intercambios
discursivos para la produccién de una nueva significacién, y que permite instalar en la sociedad nuevas categorias
conceptuales para la comprension y promocion de alternativas superadoras a los impasses que encuentra el hecho
social. En esta perspectiva se inscribe este libro.

Para concluir, quienes conocemos a Jorge sabemos de su compromiso tanto con el psicoandlisis como con lo politico,
por lo que no dudo en concluir que este libro es un nuevo eslabon en la serie de su trabajo que tiene en su horizonte,

entre otras cosas, garantizar la perdurabilidad del psicoanalisis, inquietar a los analistas y contribuir a hacer mas ética
la practica politica.

Muchas gracias.

28-8-09
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Presentacion de El Seminario 18 de Jacques Lacan
“De un discurso que no fuera del semblante”

Eduardo Benito

EOL - Noches de Biblioteca
25 de Agosto 2009

Es tal el desconcierto que ha causado Lacan en la primera leccién del Seminario 18 que personas allegadas, como él
dice “lejos de ser desdenables”, han terminado por preguntarle a dénde quiere llegar. Es entonces que al iniciar la
segunda leccién de dicho seminario contesta: “No se trata de a donde quiero llegar sino de donde parto, incluso de donde
quiero hacerlos partir”, en el sentido de “que se larguen de donde estan” algo asi como que abandonen posiciones previas.

En consecuencia, lo que sigue de tal leccién bien puede ser una forma de introduccién al seminario mismo.

Primer punto de partida: Semblante y verdad
Lacan relaciona estrechamente su nocién de semblante con la funcién “primaria de la verdad”.

Primera sorpresa. Si el semblante articula la verdad, cae por tierra el uso comtun
que se hace del mismo: ser un equivalente de lo falso, por lo que se lo suele
sustituir por el término apariencia. Al contrario, al vincularlo a la verdad Lacan
lo usa como una suerte de “apariencia verdadera”.

Acto seguido ubica la verdad en el plano de la enunciacién. Desde que hay un
“hablo” mas alla de lo dicho; esté el decir; el acto de hacerlo. Cosa que implica
la dimensién de la verdad. La ya celebre formula de J.A. Miller comienza
precisamente mencionando que “el semblante no se opone a la verdad...”, al 18
contrario, agregamos, la articula como dimension.

De un discurso que
no fuera del semblante

Segunda sorpresa, para personas “lejos de ser desdenables”. Es que sostener
la verdad a nivel del decir fue siempre una propiedad del significante. En
consecuencia, no solo habrd que abandonar la vinculacién de la palabra semblante
a lo falso sino también aquello que hasta ahora se adjudicaba al significante en
tanto tal: la verdad en el plano del decir.

AERCIRESR
LR T SuT Y

Es por ello que Lacan se aleja de la operacién del positivismo légico y de la EA08

ciencia moderna que por el contrario la sittia solo a nivel de los enunciados o de
los dichos sobre los que se pueda zanjar su valor de verdad o falsead.

Es que asistimos, como una sorpresa mas, a una enigmatica “rarificacion imaginaria” del significante, a una suerte de
“adi6s al significante... puro” de la ciencia.

Y entonces, pregunta, ; Acaso no se expone el psicoanalisis a una suerte de “idealismo pernicioso”, como se lo han

sugerido a Lacan? Sin embrago él insiste: “A nosotros en oposicion a la ciencia, nos concierne el campo de la verdad”. Nueva
pregunta: ;Es posible atrapar algtn real con un significante rarificado?
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Segundo punto de partida: El Semblante califica lo relativo al discurso

A continuacién Lacan ubica al semblante en el lugar del agente de los discursos. Distinguiendo una cosa de la otra.
En consecuencia el titulo del seminario mas ajustadamente deberia ser “De un discurso que no tuviera por agente un
semblante”.

Un discurso implica relaciones escritas contingentemente. Por eso, ante el riesgo de concebir una realidad toda hecha
de semblantes Lacan responde que considera los discursos artefactos. Es decir, invenciones humanas en oposicion a
los semblantes que empiezan por estar en la naturaleza. Un trueno, un meteoro, un arco iris articulan la dimensiéon
de un decir pero no por ello hacen discurso.

Por supuesto, los discursos en tanto invencién participan, como dijimos, de lo contingente, es decir no son necesarios
y en consecuencia es posible que se extingan.

Pero, y por lo mismo, pudieran nacer nuevos.

Tercer punto de partida: Un discurso que no fuera del semblante

La forma negativa de presentar el tema nos permite deducir que todos los discursos son del semblante como agente.
Es indudable que Lacan anhel6 otra cosa a partir de los resultados del discurso analitico mismo. Se pregunta: ;En
qué consiste este “que no fuera del semblante”? El terreno esta preparado para el paso singular, aunque timido segtin
Lacan, que Freud dio en “Maés allé del principio del placer”. Algo que no seria del semblante: el nudo repeticion y
goce. Es claro que el inconsciente cuyo agente es el semblante Amo no rebasa nunca el fantasma bajo el régimen del
principio del placer. Ir més alld supone un analizado. Y jde qué manera un analizado y su singularidad pudiera
volver al mundo, no otro que el mundo de los discursos? Mas aun, en tal posicion. ;Llegaria a vincularse mas
realmente con otros singulares que también hayan concluido la experiencia analitica?

La ilusion de Lacan

La inminencia de un lazo distinto entre analistas puede explicar la particular expectativa con la que Lacan anuncia la
publicacién de los Ntmeros 2 y 3 de la Revista Scilicet. Una publicacién con elaboraciones de saber de psicoanalistas,
a la que menciona como un “advenimiento de discurso”, al menos como un acontecimiento.No es para menos. Cada
uno de los nombres que figuran en la dltima péagina podria ser intercambiado por otro...es decir no hay firma de
autor. “El porvenir dird si esta es la formula que en cinco a o seis arios adoptaran todas las revistas...”, nos dice Lacan.

Otra pista nos la da el notable intento de Lacan por analizar su propio seminario. Una multitud de estudiantes asiste
apretadamente a escucharlo, siendo él instrumento de tal plus de goce contabilizado se ve expuesto a ocupar el lugar del
profesor. Sin embargo, logra sostenerse como una suerte de analizante en publico en el ejercicio de un saber en el lugar
de la verdad. Su seminario pareciera no corresponder a ninguno de los discursos conocidos. ;Cudl seria su matema?
No lo logra despejar...sin embargo se nota su intencion de suponerlo como un discurso que no fuera del semblante.

El deseo de Lacan

Para finalizar, podemos preguntarnos qué actualidad y vigencia tendria este deseo de Lacan.

Siendo un seminario muy estrechamente vinculado a preocupaciones post analiticas creemos que contintia siendo
atil aun para volver a pensar en una politica propiamente psicoanalitica, entre la que deberia figurar el lazo entre
analizados. Ello explica la referencia a los sabios chinos itinerantes, Mencius en especial, en ningtn caso para despejar
nada de lo estricto de la préctica analitica sino como una forma de desembrollarnos de semblantes occidentales.
Punto decisivo si se trata de aplicar el psicoandlisis al Otro social vigente y no morir en el intento.
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A su vez, sin duda esta presentacién del Seminario 18 en visperas del congreso de la AMP 2009, “Semblantes y
sinthoma”, adquiere una evidente actualidad. Es claro también que en tal consigna de trabajo el concepto de sinthoma
suscita un interés mayor, y ello por las mejores razones, es decir por las urgencias de la época, que incluyen las del
propio psicoandlisis respecto a su sobrevida.

;Y del semblante o los semblantes?

Si acordamos tomar el inicio de la dltima ensefiaza de Lacan a partir del Seminario 21, cuando presenta el nudo
Borromeo como el punto de vista desde donde releer lo actuado, es indudable que muchas nociones previas no
vuelven a aparecer o no vuelven a ser reformuladas. Entre ellas la nocién de semblante. ; Por qué?

Tomando en cuenta los tres registros y en base a las formulaciones de J.A. Miller en su curso “La experiencia de lo real en
Psicoanalisis”, podemos decir que el semblante pertenece por entero a la articulacién del significante y el significado,
es decir que constituye un mixto simbélico - imaginario que no se opone a la verdad, como hemos planteado, sino
a lo real.

Ahora bien, a poco de andar en el Seminario 21 se advierte que por la légica propia del nudo borromeo no es
posible que exista entre lo simbélico y lo imaginario el mds minimo punto de contacto. Y en cuanto a lo real, no
solo no se opone a lo simbélico- imaginario sino que constituye la condicién misma de tal anudamiento. Es decir las
dos caracteristicas que definian el semblante, la interseccién imaginaria- simbélica y su valor de oposicién a lo real
pierden consistencia.

Por lo mismo, nos podemos preguntar respecto de la consigna para el proximo Congreso de la AMP si es posible
poner en tensién dos términos donde el segundo, hablamos del sinthoma, es hijo directo de la l6gica que pudiera
haber contribuido a la extincién del primero.

Sin embargo nadie duda de la operatividad de los semblantes en general y menos del semblante que califica al
discurso analitico. Por algo J.A. Miller nos insiste con prudencia en articular “una dialéctica del sentido y el goce en
la experiencia analitica con el borde de semblante que ubica el niicleo de goce”, para concluir. “No borrar el semblante sino
recuperarlo.”

Es cierto que establecidas las diferencias con el positivismo 16gico, al que Lacan nombra como un semblante de
discurso, no por ello considera al psicoanalisis mismo alejado de tal riesgo, pues la verdad desencadenada por toda
interpretacion no refuta el semblante sino que lo refuerza. Si, pero se puede operar con tal semblante hasta el punto,
o borde de semblante como dice Miller, en el que el discurso fracasa, es decir en el punto de revelaciéon del objeto a
plus de gozar como imposible.

¢Reconfigurar los semblantes?

Tal vez se podria intentar otra lectura del semblante y en consecuencia de la vigencia o no de un discurso que no fue
de tal. Una lectura desde el nudo mismo.

Es evidente que en él la articulaciéon simbdlica imaginaria esta conservada. En consecuencia, por qué no considerar al
semblante como una nocién que anticipa el nudo borromeo, pero también como una manera de perdurar en él. Claro
que la légica de la interseccion de solo dos registros no parece convenir a la del nudo que exige de un tercer elemento
para sostenerse ante lo imposible.

De todas maneras, y para concluir, si el semblante y el sinthoma a nivel del nudo borromeo son como parientes
lejanos por qué no suponer que existe una dimensién de semblante en el sinthoma mismo.

Un semblante singular, sin dudas, que nada le debe al Nombre del Padre, pues debemos suponerlo constituido

muy antes que él, y ya que “no hay discursos que no sean del semblante” tal vez el sinthoma, en la conservacién del
anudamiento simbélico- imaginario, pueda constituir un vinculo mas real entre singulares.
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Comentario: Violencias/s, de Silvia Ons

Emilio Vaschetto
Ed. Paidés, Buenos Aires 2009

Escrito en un lenguaje sencillo, sin eufemismos y con vocacion por lo esencial, el libro Violencia/s de Silvia Ons
testimonia de un deseo de transmitir el psicoandlisis de orientacién lacaniana mas alld del interlocutor esperado -
aquél con quien tenemos la ilusién de un cédigo compartido.

Para extraer uno de los ejemplos que vierte el texto, vemos cémo la autora para referirse al cinismo actual no vacila
en retrotraernos tanto a los famosos “perros celestes” de la Grecia antigua, como al lenguaje portefio del tango que
destila filosofia mundana.

Ahora bien, no ahorra criticas al psicoandlisis mismo al sefalar el silencio “sorprendente,
sintomédtico” acerca del filésofo Nietzsche; sin embargo, toma bajo su responsabilidad esa
articulacion perdida con Freud y Lacan sin dejar de interpelar a los dilemas morales de Kant
junto a los montajes de sadianos de goce (vemos alli una lectura renovada de “Kant con Sade”).
Es en este capitulo (el tres), donde afirma con cierta contundencia que “Nietzsche devela el
sintoma” perturbando la defensa metafisica.

Adentrandose en uno de los signos de estos tiempos, el impudor, la desvergiienza, Silvia Ons

destaca la utilizacién de la web para plasmar en la pantalla del ordenador un goce que se desliza W
de lo privado a lo publico, casi sin solucién de continuidad. Un fantasma (singular) es mostrado
sin mediaciones y finalmente el sujeto es agrupado bajo un nombre general, siendo este nombre
(indistinto) el de una satisfacciéon pulsional que hace ilusoriamente comunidad.

Violencia/s

(El deseo es indestructible o puede ser destructor? Tal es el axioma en forma de pregunta que articula, a mi modo de
ver, los capitulos siete y ocho donde inevitablemente debe hacer su aparicion la pulsién de muerte freudiana junto a
las nuevas formas de segregacién. Notables ejemplos destila el texto, haciéndose eco de una realidad que nos rebasa.

En tiempos donde la decadencia de la ley paterna se hace ostensible borrando cualquier particularidad, ;qué
consecuencias trae esto para las nuevas virilidades?, ;qué nuevos lazos entre los sexos pueden establecerse? La linea
argumental que responde a estas preguntas, junto a otras tantas, podran seguirse segiin transite el lector los tltimos
capitulos del libro.

Violencia/s, construye una trama discursiva que ilustra un conocimiento acabado de la filosofia en prosa clara e
ilustrativa. Quien se acerque al texto podré sobrevolar autores claves como Hegel, Kant, Descartes, Kojeve, Heidegger,
Kierkegaard, entre otros, asi como pensadores contemporaneos de la talla de Vattimo, Bauman o Badiou, cruciales
todos ellos a la hora de acercarse a una lectura de la actualidad. Pero la intencién de la autora no se agota en su faz
descriptiva, sino que, entretejiendo las diferentes lecturas, observamos de qué manera va espigando lo més oscuro
(el kakon) de nosotros mismos. Elogio del desencuentro, dignidad del duelo, virtudes de la angustia, tal es como se
baliza el itinerario que se impone al lector. Al mismo tiempo, un desplazamiento necesario —aunque no carente de
complejidad- se intenta generar (de un fenémeno plural hacia un real en singular). Sin lugar a dudas, es un libro
politico que imprime una orientacion final: el sintoma.
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Enrique Acuna, hacia un nuevo silencio
A proposito del libro Resonancia y silencio

Emilio Vaschetto

“¢Quién escuchara ese grito que nosotros no escuchamos, sino el que impone ese reino del silencio...?”. Asi se
expresa Lacan en su seminario Problemas cruciales del psicoandlisis, sirviéndose del famoso cuadro de Edvard Munch
“El grito”, para destacar que lo que brota de esa boca abierta no es precisamente el grito sino el silencio (“El grito hace
el abismo donde el silencio se precipita”).

El libro que nos brinda Enrique Acufia, Resonancia y silencio. El psicoandlisis y otras gz
poéticas (Edulp, 2009), esta orientado no hacia la coleccién polifénica de enunciados,
sino a captar en lo reverberante de la voz un nuevo silencio.

RESONANCIA Y SILENCIO

Psicoanalisis ¥ olras podlicas

Como todo libro bien escrito lo que hace es resonar un texto, y esto sin duda es lo que
logra el autor, dejar que la letra surja, muerda la textura de un decir.

Empero, no se trata de un esfuerzo estético -si bien reconocemos el talento del que
escribe-, sino de un modo de transmitir el psicoandlisis por los medios en lo que se
practica (lo que se lee, lo que se escucha, lo que se escribe). Asi, Acufa nos entrega
una definicién de la experiencia analitica que bien podemos decir, estd contenida
en toda la arquitectura de la obra: “un psicoanédlisis comienza con el sentido de las
palabras y termina con la implicacién del sonido en el silencio, no el de la pulsién,
sino el del poema.”

Que el artista lleva la delantera, no cabe duda alguna si sigue atentamente las elaboraciones. Desfilan nombres como
Anais Nin, Pizarnik, Borges, Macedonio Ferndndez, Lamborghini, Lewis Carroll, Mario Teruggi , Van Gogh; cada
uno con sus creaciones y el rasgo de genio que los caracterizo.

La funcién del escrito autobiografico es tratado en detalle en el punto donde éste se acerca a una experiencia de goce
(“curativa” refiere Acufa, a proposito del Diario de Anais Nin), pero con la prudencia necesaria de no extrapolar
esto a una “psicobiografia” ni hacer un psicoanélisis del texto literario. Esto no menoscaba el valor de la grafia y la
potencia que imprime, cuando el poema viene a reificar la voz melancélica que dice no querer ir nada mas que hasta
el fondo, o de aquél que se hace un nombre con el objeto ausente, o del enigma que no cesa de no escribirse en ese
cuerpo “excluido del amor y el deseo”.

Un comentario de un libro, al igual que el de un caso, connota siempre un exceso de significante sobre el significado
(Foucault). Decir sobre lo dicho, hacer un metalenguaje del dicho escrito lleva el riesgo de duplicar ese exceso,
desconociendo incluso la secuencia l6gica que vertebra este trabajo en particular: del sintoma pletérico de palabras
que abre el primer capitulo, al sintoma como enigma con el que concluye la obra. A mi parecer, este es un libro-caso, y
lo podemos llamar asi pues es lo que cae de la experiencia de un psicoanalista, en el punto donde su funcién analista
(du psychanaliste) se pone en causa con su estructura de analizante. Propongo al lector seguir esta guia de lectura,
ya que se trata, como él lo refiere, de “articulos escritos después de ser dichos en diferentes contextos y en distintos
tiempos, en clases, cursos”; pero que no ingresan en el todo de una compilacién. Testimonio de aquellas cosas dichas
y oidas que retornan a la pluma del autor como réson; mas alla de la razén, su propio lenguaje en forma invertida.
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La trayectoria que posee Enrique Acufia en el psicoandlisis de orientacion lacaniana y que muchos conocemos (el
entusiasmo puesto en formacién de instituciones y, por qué no, en la provocacion intelectual de quienes las integran),
es la Marca de un estilo -que al decir de German Garcia en el posfacio, ha encontrado “una forma de nadar en el mar
de los nombres propios”. El efecto de Resonancia y silencio... (si apreciamos el sesgo politico que posee), es un retorno
de una parte de la historia del psicoandlisis en nuestro pais, que testimonia de los deseos que animaron “esa banda”
masottiana que al fin y al cabo sigue la estela de un deseo, el de Sigmund Freud.
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