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Editorial: #28

Alejandro Daumas

Este es el numero con el comenzamos una nueva redacciéon de la Revista digital de la Escuela de la Orientaciéon
Lacaniana.

Virtualia #28.

Un nuevo comité Editorial reunido a partir del gesto de confianza de Silvia Baudini para que dirija durante su
Directorio esta revista, gesto que agradezco.

Con esa responsabilidad trataremos de continuar el crecimiento y desarrollo que tiene en el psicoandlisis, una
referencia que estd instalada y fue sabiamente dirigida por los colegas que nos precedieron cada uno a su modo.

Hoy la actualidad de la AMP, después del reciente congreso de Paris “Un real en el siglo XXI” y el trabajo continuo
de Escuela en que la orientacién y elucidacion realizada por Jaques Alain Miller de la tltima ensefianza de Jaques
Lacan, sostenida en los tltimos cursos publicados en castellano. “Sutilezas analiticas”, “Piezas Sueltas” y sin dudarlo
“El Ultimisimo Lacan”, que nos permiten construir de manera decidida la forma en que el psicoanalisis aborda lo
real en el siglo XXI, la manera singular de encontrar en “la experiencia de todos los dias... todo el espacio necesario para la
invencion”[1].

“Captando la articulacion de esta época”[2] con el deber de la polémica y de estructurar los fenémenos del momento
presente.

Y si algo caracteriza el momento presente es la pareja que inscribimos sobre la rtibrica Real y ciencia en dos
videoentrevistas, producidas por Virtualia, donde se podra escuchar al Dr. Gabriel Rabinovich, la manera en que
investiga, y descubre un inmundlogo. Especialista en genética del cancer.

Ademaés, de la palabra necesaria de Miquel Bassols Presidente de la Asociaciéon Mundial de Psicoanélisis. Quien en la
conferencia en Nueva York preciso el lugar del psicoanalisis “Entre las ciencias” “justo en el lugar donde las ciencias
descubren ese real que no puede ser definido por sus conceptos”.

“Hipétesis, descubrimiento e invencién” de Silvia Tendlarz: interviene en la relacion entre el hallazgo y el punto
singular de soledad y de encuentro.

Y de nuestra querida Adriana Rubistein en “una ltcida lectura de la época sostenida en la politica de la orientaciéon
lacaniana”

En la seccion Ficcidn, real y pase, Seis puntos imperdibles que nos plantea Anna Aromi en “La Escuela, una
experiencia de lo real” interrogando toda su experiencia.

Que se lee en continuidad con Anibal Lesserre en “Cuatro puntos sobre los tres puntos” en que se examina la relacién
del testimonio con la ficcién.

Siendo la Escritura y literatura, Con el texto de German Garcia: “El subrayado sobre una época” ubicando “los
limites de la verdad y de la literatura” hablando de David Vifias en tanto escritor.

En el sesgo de los “Bordes de lo femenino”, el apartado: Sexo y época.

Leda Guimaraes: “Mujer, sintoma de un hombre” relatos de mujeres que si bien dicen de su experiencia en relaciéon
al goce femenino, y “Movimiento de Una estatua” Raquel Cors Ulloa: “Luego de la perplejidad ante una escultura, me
escuché decir gratamente “la estatua se mueve”, y asi fue que el significante se restituyo, se conectd, gracias al cincel que Bernini
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como Canova generaron, esta vez en mi, una nueva lectura que tomé a la letra: la estatua de mdrmol adquiere movimiento, se
expresa,...” asi escribe un precioso texto que elucubra sobre lo real de una manera original.

En los Limites y dificultades en la practica Una lectura del deseo del analista, Ana Simonetti en “Que queda del
deseo mas alla del padre”.

Una seccién que recoge desde la invencién de cada sujeto hasta distintos interrogantes sobre los problemas en nuestra
préctica.

La ya clasica seccion Estudios que muestra la continuidad de las investigaciones de distintos colegas. Siendo la
puesta a cielo abierto sus experiencias, sus elucidaciones y apuestas.

Por ejemplo, “El aire como objeto. Una epidemia del siglo XXI” de Samuel Basz.

Ademads de Sala de lectura que recorta un breve panorama de las publicaciones recientes. Siendo estas dos tltimas
secciones las que se han mantenido a lo largo de estos afios.

También contamos con trabajos de Cuba e Irlanda, que permiten conocer otros colegas del pais de nuestro psicoanalisis
que es la AMP.

Y finalmente, Anticipo.

Bajo la pluma del traductor del Seminario 6 de Jacques Lacan: “El deseo y su interpretacién”, Gerardo Arenas en “La
hendidura subjetiva en el seminario 6” nos sefiala las dificultades que le plante6 y la ensefianza que obtuvo de la
traduccién. Y nos invita a esperar con gusto el Seminario de préxima aparicion.

El trabajo, la disposiciéon de todos los que conforman esta nueva redacciéon de Virtualia desde el incansable comité
de redaccién, hasta los asesores, integrantes del consejo editorial, corresponsales y traductores; y claro Mario Merlo,
encargado del disefio web. A él por su amabilidad, su disposicién de los primeros enredos con la producciéon de una
revista virtual.

Unas palabras de agradecimiento a Guillermo Belaga quien ilustra con sus pinceladas tanto cada seccién como cada
articulo, un amigo dispuesto y deseoso a facilitarnos el uso de sus imagenes.

Un mapa.

Rayuela, la novela mas experimental y provocadora del llamado “boom” de la literatura latinoamericana, cumpli6
50 afios... Ademas, Rayuela es una invitacién al viaje, en un universo cosmopolita y singular, es tragedia y un ensayo
sobre la literatura, un va-y-ven, un juego, un mapa con lecturas a hacer.

Ese espiritu, esa invitacién al viaje es tal vez la manera en que cada uno elija como leer Virtualia.

Y como una revista de la EOL y de la AMP, que toma la particularidad de nuestra comunidad, es necesario subrayarlo,
como lo hizo Gabriela Grimbaum en su editorial de Lacaniana: Nosotros los psicoanalistas “tenemos gusto por el
papel, marcarlo, subrayarlo” darle cuerpo diria, es por ello que también Virtualia puede convertirse en ese “cuerpo”
y disfrutar del corte, la marca y la singularidad de cada lectura al modo de nuestra rayuela en los trayectos de
formacion.-

Julio 2014

NOTAS
1. Jacques Alain Miller - El ultimisimo Lacan, Ed. Paidos (pag, 276)
2. Jacques Alain Miller - Piezas Sueltas, Ed. Paidés (pag,350)
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ANTICIPO

La hendidura subjetiva en el Seminario 6

Gerardo Arenas

En la clase inaugural de su tltimo curso, Jacques-Alain Miller dijo que establecer El Seminario de Jacques Lacan es
traducirlo, ya que implica conjeturar, una y otra vez, cuél habrd sido la intencién de Lacan, qué habré querido decir...
aunque no lo haya dicho o lo haya dicho de manera oscura, imperfecta.[1] Quien traduce un seminario ya establecido
por Miller tampoco puede obviar el paso de esa conjetura, en la misma medida en que para traducir una traduccién
es deseable tener presente el texto original, que en este caso también falta. La diferencia radica en que al menos
cuenta con la traduccién de Miller. Por lo tanto, establecer es traducir. Y la reciproca, ;también vale? En ocasiones si,
aunque dentro de limites mas estrechos.

Lo mostraré mediante un ejemplo que elijo por las dificultades que me planteé y por la ensenianza que me dejé como
saldo: el de la traduccién del término fenite en los capitulos xxiii y siguientes del Seminario 6, El deseo y su interpretacion.

En verdad, ninguno de los pasajes puntuales donde aparece fente plantea problemas de interpretacién. Cuando alude
a la mirilla a través de la cual un voyeur puede espiar, fente es hendija o rendija. Si se refiere a la bragueta que se abre
en el gesto exhibicionista, fente es abertura o apertura. Y en aquellas circunstancias en que pretende dar una imagen de
la estructura del sujeto, una larga tradicién vierte fente por escision o por division.

El problema surge cuando, al pasar de cada uno de esos contextos al conjunto que ellos forman, nos preguntamos por
qué Lacan, que en su lengua disponia de términos usuales y bien diferenciados (fente, ouverture, y scission o division,
respectivamente), habra optado por utilizar el mismo vocablo en todos estos casos, incluso forzando a veces el campo
semantico que le es propio. Aqui, la pregunta por la intencién de Lacan se impone con todo su peso.

Antes de indicar qué respuesta esbocé para esta pregunta, creo indispensable hacer una aclaracién.

En francés, el sustantivo fente y el verbo fendre poseen la misma raiz latina que tienen el sustantivo hendidura y el
verbohendir (o hender) en castellano. Idéntico linaje acreditan los términos hendija y rendija. Todos ellos sefialan la acciéon
o el efecto de abrir o rajar algo sin dividirlo del todo. En cambio, tanto los términos franceses scission y scinder como
sus correlatos castellanos escision y escindir surgen de una raiz diferente, que -ademds de emparentarlos con los
inglesessplitting y split,y con los alemanes Spalt (o Spaltung) y spalten- los refiere al acto de abrir o cortar algo pero sin
especificar si lo divide totalmente o no.

escision
_,A.._

R_Y_)'

hendidura

Atender a estas distinciones, ;es acaso hilar demasiado fino? [2] Tal vez si, tal vez no. Pero si pensamos que estas
precisiones de Lacan daran paso a la discusion de la estructura topolégica del sujeto, la respuesta se inclina mas bien
hacia el no.
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. , . L. . i . Jami v
A mi entender, la eleccién del término fente v su empleo sistemético (aun al precio de forzamientos expresivos
permite conjeturar en Lacan una intencioén doble.

Por un lado, apunta a aclarar que lo que Freud denominaba Ichspaltung (que los ingleses traducen como splitting of the
ego 'y que nosotros solemos traducir por escision del yo) no ha de entenderse como una divisién o una fragmentaciéon
del yo (o del sujeto, segtin la lectura que hagamos del término Ich), sino como una hendidura, es decir, como el
surgimiento de una apertura que no lo segmenta en partes.

Por otro lado, apunta a otorgar un relieve conceptual a la nocién de hendidura, que puede considerarse un antecedente
necesario de los desarrollos relativos al inconsciente pulsatil en el Seminario 11 y a las diversas manipulaciones del
toro agujereado que pueblan la ultimisima ensefianza de Lacan.

El traductor se ve entonces tironeado por al menos cuatro fuerzas. Por un lado, las tradiciones lo inclinan a
emplear hendidura,apertura y escision segun los casos. La regla ticita de no dar traducciones diferentes de un mismo
término en contextos similares, por otro lado, lo impulsa a utilizar hendidura en todos ellos, en detrimento de la
correccion del resultado. Ademas, la necesidad de traducir le impide dejar intacta la palabra fente y recurrir a molestas
notas aclaratorias. Por tltimo, la responsabilidad de establecer el texto castellano lo obliga a no borrar las huellas de
la (conjeturada) doble intencién del autor.

La solucién adoptada en tal brete consistié en conjugar la pluralidad de sentidos con la unicidad del significante
que los condensa (fente, incluido entre corchetes), y asi romper, siguiendo a Lacan, con la tradiciéon que
vierte Spaltung y splittingcomo escision.

El lector juzgara si esta solucién ha sido acertada o no.

NOTAS
1.  L’orientation lacanienne, curso del 19 de enero de 2011 (inédito).
2. Splitting hairs, dirfa un inglés; couper les cheveux en quatre, un francés.
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REALY CIENCIA

Psicoanadlisis, Ciencia y Real

Miquel Bassols

“El psicoanalisis no es una ciencia” *

Esta fue la afirmacién de Jacques Lacan en la conferencia que dict6 en el Instituto de Tecnologia de Massachusetts [1],
durante su visita a los Estados Unidos en 1975.

Llego a esta conclusion después de algunas décadas de haber referido el psicoanadlisis al campo de la ciencia, primero
mediante la lingtiistica y la antropologia, y més tarde a través del uso de las matematicas y la l6gica.

Sigmund Freud siempre pensé que el psicoandlisis tenia sus referencias en el campo de las ciencias naturales,
habiendo surgido de estas ciencias, como una préactica derivada de la medicina. Fue durante los afios 50 y 60 que
Jacques Lacan vincul¢ el psicoanélisis - en una ruptura epistemoldgica con las ciencias naturales - al campo de la
antropologia estructural y la lingtiistica, utilizando el trabajo de Saussure y Lévi-Strauss; y algtn tiempo después al
campo de las matematicas, la l6gica y la topologia. El psicoanalisis seria entonces una ciencia, homoéloga a la funcién
y el campo de la légica, un campo que él definiria como “la ciencia de lo real”. La l6gica como ciencia de lo real; y
quizas el psicoanadlisis podria ser también ciencia de lo real.

Pero en su Seminario, durante esos mismos afios, Jacques Lacan afiadié algo mas: El psicoanalisis no es una ciencia,
es una practica que se ocupa de algo real, un real diferente del real del que se ocupa la ciencia [2]. Por lo tanto,
siguiendo esta afirmacién, se puede plantear la pregunta: ; Cudl es el real del que se ocupa la ciencia, y cuél es ese otro
real del que se ocupa el psicoandlisis? ;Y cual es la relacién entre ellos, si es que hay alguna?

Este serd, por otro lado, el tema del préximo Congreso Internacional de la Asociacién Mundial de Psicoanalisis, que
se celebrard en Parfs en el proximo mes de abril, bajo el prometedor titulo de: “Un real para el siglo XXI”. Espero
arrojar algo de luz sobre esta cuestion en el dia de hoy.

Reales diferentes

En primer lugar, tenemos que distinguir dos registros que no deben ser confundidos nunca: tanto en la ciencia como
en el psicoanalisis lo real no es la realidad. De hecho, incluso la fisica de nuestros dias subraya esta distincién como
necesaria para construir su objeto y su practica. El progreso mismo de la ciencia ha sido fundado en esta distincion:
lo real calculado y construido por la ciencia no tiene nada que ver en tltima instancia con la realidad de la materia.

Como Jacques-Alain Miller sefial6 en la presentaciéon del tema del Congreso: “noha sido posible hacer una equivalencia
entre lo real y la materia; con la Fisica subatémica, los niveles de materia se multiplican”. Y hay que decir que el
articulo determinado La en la expresiéon “La materia” no existe como una cosa universal, que “La materia, al igual
que el articulo universal de La mujer, se desvanece” [3]. Conocen, quizés, la sorprendente afirmacién de Jacques
Lacan en los 70 “: “La mujer [como un universal] no existe”, sélo hay una mujer, otra mujer y otra mujer...; deben
ser tomadas una por una y nunca forman la clase universal de La mujer. Bueno, con la materia y lo real en la ciencia
tenemos la misma cuestiéon: no hay “La materia”. Lo real concebido y construido por la ciencia contemporéanea hace
que la materia se desvanezca en trozos de real, trozos que tienen que ser considerados uno por uno.

Por lo tanto, la nueva epistemologia de la ciencia afirma que cada ciencia tiene su propio trozo de real, diferente al de
las otras ciencias. Podemos decir entonces, como el cientifico espafiol Javier Peteiro asevera - él es nuestro respetado
interlocutor en estos asuntos -, que “hay distintos ‘reales’ en la ciencia; que el Real en Quimica no es el mismo que en
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Fisica, en Biologia o en Antropologia”. [4] Por ejemplo, el real de la biologia, la vida misma, no se puede reducir al de
la fisica. No sabemos atin que es ese real llamado “vida”, hoy tenemos las mismas dificultades para definir la “vida”
que hace mil afios. El texto inaugural, del fisico Erwin Schrodinger - titulado precisamente “;Qué es la vida?”, de
1947 - preserva su enigma sin una respuesta clara. La vida no es reductible a una combinatoria de 4tomos, o incluso
una combinatoria de genes que, por otra parte, en si mismos son materia muerta.

Por su parte, el psicoandlisis concibe la vida sélo como fenémenos en el campo del lenguaje, como ese real especifico
que ha sido llamado “jouissance”; goce. La vida es lo que hace signo de un placer mas alla de la homeostasis de
energia en el universo. Donde hay vida hay “jouissance”, hay una pérdida de la homeostasis y hay un desequilibrio
de energia que introduce a su opuesto en el campo del lenguaje, es decir la muerte.

Y sélo hay vida y muerte para un sujeto de lenguaje, para un ser afectado por ese virus, por ese parasito - como dijo
Lacan - que es el lenguaje. Para Lacan el lenguaje parasita al cuerpo. A veces, los cientificos se confrontan a este real
del “goce” de la vida con algo de angustia, cuando descubren un signo de vida que podria ir mas alla de su control
y convertirse en su opuesto, en la muerte. Por lo tanto, este real llamado “jouissance” esta un poco entre lo real de la
fisica y lo real de la Biologia.

Este es un ejemplo del lugar que el psicoanalisis tiene hoy en dia en el campo de las ciencias. “Su lugar entre las
ciencias” como dijo Jacques-Alain Miller hace algunos afios en una conferencia, originalmente en Inglés, que ha
sido publicada recientemente en The Psychoanalytical Notebooks con el titulo, “Psychoanalysis, its place among the

”

sciences (El psicoandlisis, su lugar entre las ciencias)” [5].

“Entre las ciencias” no significa fuera de las ciencias, no significa fuera de la frontera de lo cientifico sino, por el
contrario, en el interior de la ciencia misma, en el espacio entre una ciencia y otra, en los intersticios, por asi decirlo. El
psicoanalisis se encuentra, entonces, justo en el lugar donde las ciencias descubren ese real que no puede ser definido
por sus conceptos, ese real que Jacques Lacan introdujo en los afios 60 ‘con la expresion “el sujeto de la ciencia”.
Fue la expresién de Lacan para sefialar ese real en la ciencia. El sujeto de la ciencia es precisamente el sujeto que el
psicoanalisis trata en su practica, es el sujeto que hace signo de “goce”, de un real que rompe la homeostasis en la
vida, el “goce” que emerge en el sintoma como malestar.

Cuando tratamos con el sintoma, nos ocupamos de ese otro real que no puede ser totalmente definido en el campo
cientifico. Esa es la razén por la que Lacan dijo que “el psicoanadlisis no es una ciencia” afiadiendo, sin embargo, que
“no hay ninguna préctica terapéutica que constituya una ciencia, incluso la medicina no es una ciencia sino un arte”

[6].

Cuando se ocupan del sujeto, del sujeto de un sintoma, de la singularidad del sintoma en el sujeto que sufre, no hay
ciencia posible, siempre se trata de un arte que no puede evaluarse por el método cientifico. Podemos pensar, tal vez,
que Lacan tenia una idea muy exigente de lo que constituye una ciencia y que todos sus esfuerzos para hacer del
psicoanadlisis una ciencia eran una especie de empresa desesperada. De hecho, en otra clase de su Seminario, repiti6
esta afirmacién: “El psicoandlisis, lo he dicho y lo he repetido hace poco, no es una ciencia; no tiene el estatuto de la
ciencia y s6lo puede esperarlo, anhelarlo “ [7].

Esto significaria que el psicoandlisis - una préctica que es un producto, un efecto de la ciencia moderna - no es una
ciencia todavia, sino una practica que esta a la espera de ser una ciencia entre las otras, tal vez en este siglo XXI. Esto
puede querer decir que su constitucién como una nueva ciencia sera operativa en algtin momento y que su inclusiéon
en el campo de las ciencias cambiara el estado de la ciencia misma.

El método del “uno por uno”

Pero, de hecho, ;Por qué el psicoanalisis no puede ser considerado como una ciencia en su sentido moderno? Es una
pregunta muy simple, una pregunta demasiado simple a primera vista.

http://virtualia.eol.org.ar/ 8
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El método cientifico, siguiendo a las ciencias naturales desde el siglo XVII, se funda sobre todo en la cuantificacion de
los fenémenos. El principio de Galileo se encuentra en sus fundamentos: “Medir lo que es medible y hacer medible
lo que no lo es”. Pero, ; Cémo podriamos hacer medible el sufrimiento subjetivo? ;Cémo podriamos hacer medible el
sentido del sufrimiento y el malestar, el significado subjetivo de un sintoma, incluso el significado de una experiencia
o de un acontecimiento significativo en la vida de un sujeto?

Cuando se toma este principio cientifico y se lo hace extensivo a todo el campo del sufrimiento subjetivo se llega a
un pensamiento absurdo. Es lo absurdo de los cuestionarios, etiquetados a veces como “cientificos”, que incluyen
preguntas como ésta: “;Se ha sentido feliz en los tiltimos 7 dias? Responda en una escala de 1 a 10” (Es un verdadero
ejemplo de lo que se puede encontrar hoy en dia en los llamados “cuestionarios cientificos “ de psicologia). No, no se
puede hacer medible el significado de una experiencia subjetiva; hay un profundo error en esa extensién del método
cientifico que llega a lo que es llamado, por el mismo pensamiento cientifico, el cientificismo. Es decir, la creencia
en la aplicabilidad universal del método cientifico, concebido como cuantificacién, a todos los fenémenos humanos.
Cuando se trata con una experiencia subjetiva no se puede tomar ese principio como guia.

Pero hay un argumento mas evidente para decir que el psicoandlisis no es una ciencia, segtin las condiciones del
método cientifico moderno. Este método requiere al menos la condicién de reproductibilidad de una experiencia o
estudio bajo las mismas condiciones, obteniendo los mismos resultados.

La condicién de reproductibilidad es de hecho una condicién ideal, hay muchas teorias cientificas que se consideran
operativas en ciencia que no pueden ser probadas por la reproduccién de la experiencia que las confirmaria.

Pero ;c6mo se podria reproducir la experiencia de una sesién psicoanalitica, o de una interpretacién psicoanalitica?
Es completamente imposible. Cuando se trata con el sujeto del inconsciente, se lidia con un real que no puede
ser reproducido. No se pueden reproducir bajo las mismas condiciones las formaciones del inconsciente que son
la emergencia del sujeto del psicoandlisis; no se pueden reproducir bajo las mismas condiciones un suefio y su
interpretacion; no se pueden reproducir bajo las mismas condiciones un acto fallido, un lapsus o, lo que es mas
importante; no se puede reproducir el efecto de una misma interpretacién psicoanalitica. La interpretacion que ha
sido eficaz en un caso de neurosis obsesiva, por ejemplo, no necesariamente va a ser eficaz en otro caso de neurosis
obsesiva.

El psicoanalista, siguiendo los consejos de Freud, tiene que tomar cada caso como un caso completamente nuevo, uno
por uno. Atin maés, tiene que poner entre paréntesis todo lo que sabe acerca de otros casos para ser capaz de escuchar
la singularidad de ese caso, tnico. Esta es la razén por la cual definimos a la clinica psicoanalitica de la Orientacién
Lacaniana como la clinica del “uno por uno”, nunca puede ser reproducida bajo las mismas condiciones. Cada caso
tiene su propia demostracion y su propia validacién por los efectos alcanzados en el tratamiento psicoanalitico.

De hecho, ésta es también una cuestion para muchas de las practicas cientificas existentes. Por ejemplo, en el campo
de la Farmacologia estan los bien conocidos ensayos clinicos para un medicamento, los ensayos clinicos disefiados
como aleatorios, los ensayos ciegos y controlados con placebo, los experimentos planeados con un grupo de prueba
y un grupo de control. Pero, siguiendo las observaciones de algunos farmacélogos criticos - especialmente después
del gran fiasco de la industria farmacéutica con el virus de la gripe A - el mejor ensayo clinico, la prueba mas
eficaz y fiable es la que se llama “ensayo clinico en un tinico paciente” [8] . Este consiste en la modificacién, de una
manera sistematica, del tratamiento de la enfermedad en un tinico paciente en una serie predeterminada de periodos.
Es decir, se prueba un medicamento en un tnico paciente, tomado en su singularidad, siguiendo sus efectos sin
compararlo con otros, “uno por uno”. Se podria pensar que este método es imposible de seguir, demasiado largo y
costoso; pero en algunos casos serd, sin duda, el més eficaz y el mds preciso. En el caso de la clinica psicoanalitica,
donde no se puede reproducir la misma experiencia o los mismos fendmenos en las mismas condiciones, es la tinica
manera de verificar la eficacia del método y del tratamiento.
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“Verdades que sélo uno puede ver”

Aqui tengo que hacer un pequefio paréntesis. Hace unas semanas, estaba en Barcelona trabajando en mi exposiciéon
de hoy, tratando de explicar la imposibilidad de reproducir los fenémenos y las formaciones inconscientes, cuando
recibi, en ese mismo momento, un e-mail de mi colega aqui en Nueva York, Maria Cristina Aguirre, con un enlace a
un articulo muy interesante publicado en el New York Times.

Unarticulo que habla de... reproductibilidad en la ciencia jPor supuesto! Fue realmente una coincidencia sorprendente,
tal vez una experiencia de eso que Lacan evoca como un “encuentro con lo real”, una verdadera “Tyche”, tomando
el término de Aristételes, la Diosa de la Fortuna. Es un tipo de fendmenos que también interesaron a Jung, discipulo
disidente de Freud, en su interlocucién con el Premio Nobel de Fisica, Wolfgang Pauli. Incluso escribieron un texto
interesante sobre este fenémeno que llamaron “sincronicidad”, la experiencia de dos o més eventos sin una relaciéon
causal aparente. Esta coincidencia es casi una sincronicidad de este tipo, ya que el articulo se ocupa de lo que es
imposible de reproducir en el mismo campo de la ciencia.

El articulo se titula “Nuevas Verdades que sélo uno puede ver”, y tiene una serie de observaciones interesantes sobre
la cuestién de la reproduccién o reproducibilidad en las ciencias actuales. Cito el siguiente parrafo:

“Ha sido chocante advertir en los tltimos afios que un resultado reproducible puede ser en realidad la més rara de
las aves. Replicacion, la capacidad de un laboratorio para reproducir un hallazgo de otro, es el estandar dorado de
la ciencia, la seguridad de se ha descubierto algo verdadero. Pero eso se esta volviendo cada vez mas dificil. Con
las verdades més accesibles ya descubiertas, lo que queda son a menudo efectos sutiles, algunos tan delicados que
pueden ser evocados sélo bajo circunstancias ideales, usando técnicas altamente especializadas”.[9]

Por lo tanto, la replicacién no es realmente una practica comun en la ciencia de nuestros dias. Esto no es un problema
menor o secundario. Una de las consecuencias mds importantes, tal como concluye un tal Dr. lonnidis luego de un
meta-analisis de las publicaciones cientificas, es que “los informes con conclusiones negativas [de la mayor parte de
las experiencias] son méas facilmente ignorados”, llegando a “la conclusién que la mayoria de los descubrimientos
publicados son probablemente incorrectos”.

El periodista habla acerca del inevitable “sesgo inconsciente” de los cientificos, que puede terminar en un circulo
vicioso. Eso es: cuanto mas los cientificos esperan encontrar resultados especificos y, por lo tanto, construyen su
investigacion orientdndola hacia ese punto; mas encuentran la confirmacién a través de métodos de replicabilidad.
Cuanto mas se encuentran con la confirmacién de sus experimentos, mas son esos experimentos publicados, citados,
y més conducen a la perspectiva de una nueva investigacién. Como consecuencia, la perspectiva de investigaciones
nuevas y diferentes se deja de lado. Desde nuestra perspectiva, podemos decir que esto constituye un buen ejemplo
de los efectos masivos de los fenémenos de sugestion que el psicoanalisis descubre como parte de la transferencia.
Los cientificos hablan de un “conocimiento tacito” de su comunidad que esconde el real que estan investigando. El
descubrimiento de un nuevo real en la ciencia esta reservado - dice entonces el periodista - a “un experimento tan
unico como un Rembrandt”. De hecho, lo real es siempre “tan tinico como un Rembrandt”, imposible de reproducir.

Siempre hay algo que no puede ser reproducido en la experiencia y eso a veces es lo mds importante, lo que podria
llevar a un verdadero avance cientifico. Sin embargo, precisamente eso es lo ignorado, incluso obliterado, en esas
publicaciones cientificas que se confirman entre si en un consenso mutuo. Este punto es, precisamente, lo que podria
permitirnos atrapar un poco de lo real, ese real que siempre se escapa del lenguaje y de la investigacion.

Voy a cerrar este paréntesis que abri unas lineas més arriba, sefialando que tal vez yo también este bajo el efecto de
ese “conocimiento tacito” que existe de la misma manera en la comunidad psicoanalitica, tal como existe en cada
campo del saber. Y tal vez este conocimiento tacito que existe entre nosotros sobre el conocimiento inconsciente
también esconda el nudo real, el punto real del inconsciente que Lacan ubic6 subyacente en el discurso cientifico. En
cualquier caso, he de decir que esta cuasi sincronicidad entre mi exposicién y el mensaje de Maria Cristina, con el
enlace a este interesante articulo, es un acontecimiento imposible de reproducir, imposible de repetir en un método
cientifico, como fue también fue un acontecimiento imposible de prever. Y, en este sentido, también es un encuentro
con el real del que se ocupa el psicoanalisis.

http://virtualia.eol.org.ar/ 10



#28 Julio - 2014 virtualia

El sueno de Freud en la ciencia

Si tenemos que abordar el real que hace especifica a la clinica psicoanalitica en el campo de la ciencia, es mejor mirar
a las formaciones del inconsciente tomadas una por una; como esos fenémenos, tan singulares, que no pueden ser
reproducidos de ninguna manera.

Hay un momento inicial del encuentro con lo real del inconsciente que hay que recordar cuando hablamos de lo
real. Un momento original en la historia de la ciencia, un momento que es una formacién inconsciente, un suefio del
mismo Freud. El Suefio que estd también en el origen de su texto “La interpretacion de los suefios”, un texto que es,
de hecho, el desarrollo de este suefio.

Es un suefio muy conocido, llamado “El suefio de la inyeccién de Irma”, y que esté ligado a la cuestién de la sexualidad
femenina, del goce femenino; un tema que ha hecho presente un nuevo real en la ciencia y en la clinica, un nuevo real
que no puede ser representado de forma completa o consistente porque escapa siempre al conocimiento cientifico.

(Doénde esté el goce femenino? Serd siempre una pregunta con su enigma guardado en el centro del saber. Y es
también el enigma que se encuentra en el centro, en el ombligo del suefio de Freud.

El suefio tiene lugar durante las vacaciones de verano de Freud, pocos dias antes de su cumpleafios; él acaba de
escribir un informe sobre una paciente dificil, Irma, una amiga de la familia cuyo tratamiento no ha tenido éxito.
Irma concurrira a la fiesta de cumplearfios de Freud, quien no se siente muy cémodo con esta circunstancia - con la
presencia de Irma - que es también la presencia de un sintoma en la clinica de la sexualidad femenina.

Esa noche, entre el 23 y el 24 de julio de 1895, tiene un suefio que permanece como un encuentro real y singular
entre el conocimiento cientifico y la pregunta acerca del goce femenino. Sélo voy a citar algunas frases del contenido
manifiesto del suefio, cuando Freud se encuentra con Irma quien se queja en el suefio de que todas las soluciones
freudianas no habian podido curar sus sintomas. En ese punto, Freud escribe:

“Yo estaba alarmado y la miré. Se la veia palida e hinchada. Pensé que, después de todo, debi haber pasado por alto
algtin problema organico. La llevé a la ventana y miré dentro de su garganta; ella se resistia, al igual que las mujeres
que llevan dientes postizos. Pensé que realmente no habia necesidad de que ella haga eso. A continuacién, abrié la
boca correctamente y a la derecha encontré con una gran mancha blanca... “[10].

El suefio contintia, pero es en esa mancha blanca, en ese punto blanco,- esa “grossen weissen Fleck” en aleman -
donde el ombligo del suefio encuentra su lugar, el punto real donde todas las asociaciones libres de Freud se detienen.
Es en la pagina en blanco de ese real, tan horrible como se le aparece a Freud, en la que la férmula quimica de la
Trimetilamina aparece - “impresa en negritas”, sefiala Freud -, una férmula de un elemento ligado a la sexualidad. Se
suponia que la Trimetilamina era componente del semen, por lo que su férmula es una escritura de la sexualidad en
la p4gina en blanco, en la mancha blanca en la garganta de Irma que era entonces el centro de la angustia de Freud.
Son varias las asociaciones que llevan a Freud a la cuestién de la sexualidad femenina, también a la cuestiéon de la
muerte.

En cualquier caso, tenemos en ese punto blanco, en esa pagina en blanco, el punto que el propio Freud describe
como el ombligo del suefio, el punto mas real del suefio, dice. Tenemos en esa imagen que permanece en el centro
del suenio de la inyeccién de Irma una excelente imagen de lo real que escapa al saber, un real que es imposible de
representar, que es incluso imposible escribir. Es ese real que, en la expresién de Lacan, no cesa de no escribirse - con
dos negativos - no cesa de no ser representado. Cuando Lacan intenta formular lo real, no encuentra una férmula
mejor que ésta: lo real es lo que no cesa de no escribirse.

Y podemos concebir la estructura del discurso de Freud, toda su elaboracién sobre el saber inconsciente, como una
elaboracién alrededor de esta pagina en blanco que se conserva en todos los campos del conocimiento. Esta es, en
realidad, la hipétesis del inconsciente; un saber que no se sabe a si mismo y que ocupa un lugar en todo saber; un
saber que es heterogéneo en el campo del conocimiento cientifico, supuesto conocimiento objetivo de lo real.
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El suefio de Freud y su formalizacién con las leyes simbélicas del saber inconsciente surge, por tanto, como un punto
real en el conocimiento cientifico, como un punto real que estaba esperando ser inscrito en su campo, un punto real
que no cesa de no escribirse hasta el momento de la formacién de ese suefio, cuando algo de ese inconsciente real
deja de no ser escrito.

Cuando el real deja de no ser escrito, tenemos un fenémeno de Tyche, un encuentro con lo real, siempre como una
contingencia, nunca como una ley necesaria, prevista o calculada por adelantado.

El sueiio de las Neurociencias

Ese es el real del psicoandlisis y ahora podemos plantear la siguiente pregunta: ;dénde esta ese real en nuestras
ciencias contemporaneas? ;jEs posible atraparlo, encontrar alguna representacion de su escritura imposible en el
conocimiento cientifico de nuestros dias?

Les propongo la lectura de una referencia actual en el campo de las neurociencias, la lectura de alguien que en
algin momento se interesé por Freud y que trata de representar el saber inconsciente en el mapeo cerebral de las
neurociencias actuales.

Me refiero a Antonio Damasio, neurélogo, autor de algunos best-sellers de difusion cientifica, el tltimo titulado “Self
comes to mind. Constructing the concious mind”. En este trabajo, Antonio Damasio propone una representacién, una
cartografia del cerebro que seria a su vez una cartografia de la realidad, inclusive una cartografia de lo real. Atn si él
propone la idea de la cartografia s6lo como una abstraccién 1til, el procedimiento del mapeo de la actividad cerebral
es hoy un procedimiento muy sugestivo publicado ampliamente en todo tipo de prensa con las coloridas imagenes
del FMRI (las iniciales, en inglés, de imagenes por resonancia magnética funcional).

Toda la actividad del pensar, todos los pensamientos humanos podrian ser representados en este mapeo cerebral;
incluso los pensamientos inconscientes, por supuesto. Inclusive la mancha blanca y la escritura de la férmula de la
Trimetilamina en el suefio de Freud. Esta es la meta ideal de las neurociencias: cartografiar lo real de los pensamientos
humanos.

Pero el inconsciente real es imposible de cartografiar, tan imposible como el real mismo, que no cesa de no escribirse.
El inconsciente real serd siempre imposible de cartografiar por medio de una resonancia magnética, al igual que
esas secciones que en los mapas antiguos estaban sefialadas como “Terra incognita”, ensombrecida por nubes, una
region inexplorada en la que sélo se podia leer: “Hic sunt Dracones” - aqui hay dragones - seres imposibles, pero
no tan irreales. Para atrapar dragones en la tierra desconocida del inconsciente real, la resonancia magnética es
absolutamente inatil; hay que probar mds bien con resonancia semantica, con la resonancia que las palabras y el
lenguaje producen en un ser humano, un ser que habla.

El momento maés interesante de la lectura del libro de Antonio Damasio es precisamente el capitulo dedicado a
Freud y el “inconsciente freudiano”. Tenemos ahi el privilegio de leer el testimonio de Damasio, de la singularidad
de su ser, de su propio inconsciente, como en el texto freudiano de “La interpretaciéon de los suefios”. Al contrario
de Freud, Damasio no extrae ninguna consecuencia de sus suefios. De hecho, dice que se esfuerza para recordarlos,
pero a menos que los escriba, desaparecen. ;Todos? No, no todos. Hay por lo menos un suefio que se resiste a
desaparecer de la mente cientifica de Damasio, “una suave pesadilla recurrente”, tales sus palabras; una formacién
del inconsciente que generalmente viene a su mente la noche antes de dar un discurso.

El propio Damasio confiesa su inquietud cuando alguien le invita a dar una conferencia sobre el tema de Freud y
las neurociencias: “Es el tipo de asignacién se debe rechazar enérgicamente”, escribe. Y entonces, aqui estd la suave
pesadilla que le molesta, con su mensaje del inconsciente real: “Las variaciones siempre tenian la misma esencia:
llego tarde, desesperadamente tarde, y algo esencial falta. Mis zapatos pueden haber desaparecido; o la sombra de
mi barba se esta convirtiendo en una barba de dos dias y mi maquina de afeitar ha desaparecido; o el aeropuerto ha
cerrado con niebla y no puedo viajar. Me tortura y me avergiienzo a veces, como cuando (en mi suefio, por supuesto)
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me acerco al escenario descalzo (pero en un traje de Armani). Por eso-afiade Damasio -, nunca me dejo los zapatos
para lustrar fuera de una habitacién de hotel “ [11]

Es dehecho enuno deesossuenos derepeticion donde Freud encontré la presencia deloreal con sus efectos traumaticos,
en forma de una repeticién que estd siempre mas alla del principio del placer. Por supuesto, necesitariamos las
asociaciones de Antonio Damasio sobre cada elemento del suefio para desarrollar las resonancias semanticas que se
tejen en el texto de su inconsciente. Pero hay algo muy claro en este texto, algo que siempre falta, algo que el sujeto
siente como una falta, algo perdido o desaparecido que lo tortura. El inconsciente real es precisamente esta falta, esta
ausencia, este lugar imposible de representar en el mapa, este lugar donde el sujeto Antonio Damasio llega siempre
tarde, desesperadamente tarde, demasiado tarde para decir que el inconsciente estard siempre ausente del mapeo
cerebral.

Este es el inconsciente real que no cesa de no escribirse, que no deja de no ser representado, pero que insiste en ser
escrito en el suefio del sujeto. ;Y como insiste en ser representado? Insiste en ser representado como una falta, como
una ausencia, como una perdida, como la falta de los zapatos que estan tan presentes en su ausencia; que “por brillan
por su ausencia”. Y no hay necesidad de dejarlos fuera de la habitacién para ser lustrados, es suficiente sofiar con
ellos como el objeto faltante, como el objeto més real. El sujeto pierde este objeto en la medida en que él siempre llega
tarde a su reunién con el inconsciente freudiano. Todos llegamos siempre tarde. El inconsciente real es esos zapatos
que Antonio Damasio teme perder y que no cesan de no estar fuera de su habitacién de hotel cada noche antes de su
discurso imposible, su encuentro imposible con el inconsciente freudiano.

Los zapatos de Antonio Damasio son, porlo tanto, unaimagen brillante, como cualquier otraformacién del inconsciente,
como cualquier otro sintoma, para revelar el real con el que tiene que lidiar el psicoandlisis, el inconsciente real que
solo el sujeto puede decidir descifrar.

Hay una posicién ética con respecto a esto, se puede pasar de eso o se elije descifrarlo, es una eleccién. Pero, por
supuesto, para ello seria necesario primero admitir que esos zapatos, como un elemento simbélico, son un objeto
interesante para representar el inconsciente como un cerebro.

La tinta roja de lo real

Podemos volver ahora a nuestra primera pregunta acerca de la para nada obvia relacién entre el real de la ciencia y
el real del psicoanalisis. Podemos llamar a esta relacién como el inconsciente real que permanece entre las ciencias,
entre el conocimiento de las diferentes ciencias. No es de hecho una relacién evidente, porque este real siempre
aparece como una pagina en blanco en el libro de la ciencia.

Para hacerlo mas evidente, para darles una breve vista de este lugar, no he encontrado un ejemplo mejor que una
historia divertida y breve que alguien llamado Slavoj Zizek estaba contando hace poco, aqui en Wall Street, a algunas
personas, tal vez sin extraer las consecuencias mds interesantes. La breve historia es como sigue:

“Un hombre fue enviado de Alemania Oriental a trabajar en Siberia. Sabia que su correo seria leido por los censores.
Asi que le dijo a sus amigos: Vamos a establecer un cédigo. Si la carta que reciben de mi esta escrita en tinta azul, es
verdad lo que dije. Si esta escrita en tinta roja, es falso. Después de un mes sus amigos recibieron una primera carta
toda escrita en tinta azul que decia: todo es maravilloso aqui. Las tiendas est4dn llenas de buena comida. Las salas de
cine exhiben todo tipo de excelentes peliculas norteamericanas. Los departamentos son grandes y lujosos. Lo tnico
que no se consigue es tinta roja”.

De hecho, nos falta la tinta roja para decir toda la verdad; y esa es la razén por la que Lacan dijo que s6lo podemos
medio-decir la verdad, que es diferente de decir: hablar verdades a medias. Hay una imposibilidad l6gica para decir
toda la verdad o todo lo real, por el inconsciente.
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Nos falta la tinta roja, inclusive para decir que lo que estoy diciendo es falso. Pero la verdad habla por si misma en lo
que estoy diciendo, siempre mds alld de mi voluntad consciente. Como decia Lacan: “Yo, la verdad hablo”, la verdad
habla mas alld de esa tinta azul que es la tinica que tenemos para hablar.

La ciencia se basa en la creencia de que uno puede deletrear y escribir todo lo real en tinta azul, que se puede decir
la verdad del conocimiento que esta escrito en lo real, sin ninguna falta. Sin embargo, esta creencia sélo dura hasta
cuando uno se da cuenta de que algunos zapatos faltan definitivamente, que la tinta roja siempre va a faltar en
cualquier discurso.

Por lo tanto, voy a decir como conclusiéon que el psicoandlisis es la tinta roja de la ciencia, como el sujeto del inconsciente
es la tinta roja del discurso cientifico. Ambos, el inconsciente real y el psicoandlisis mismo estdn esperando ser
escritos en tinta azul. Sin embargo, debemos tener cuidado, si se da el caso, uno podria conseguir, como el objeto
mas importante siempre faltando al deseo del sujeto, s6lo una pagina en blanco para ser leida, con las resonancias
semanticas que el lenguaje nos ofrece en la palabra “leer”[12].

Traduccién del inglés: Nicolds Bousofio.
* Conferencia en Barnard College, Nueva York, 14 de febrero de 2014. Doy las gracias a Howard Rose por su correccién de este texto.
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REALY CIENCIA

Hipotesis, descubrimiento e invencion

Silvia Elena Tendlarz

¢Qué decir de las hipétesis, del descubrimiento y de la invencién en psicoanalisis?

1. ¢Qué saber esta en juego en la investigacion en psicoanalisis?

La investigacion en psicoandlisis comporta distintos niveles de andlisis que no se contraponen sino que se
complementan entre si: 1) La investigacién que se desprende de la préctica analitica y del estudio de casos; 2) El
estudio de aspectos particulares de la teoria. De esto se desprende la pregunta de qué saber estd en juego en cada uno
de ellos y si acaso involucra mas de un discurso.

Podemos partir de diferenciar el saber de los psicoanalistas del saber inconsciente. Lacan tematiz6 en distintas
oportunidades la cuestion del saber de los psicoanalistas en términos de la distincién entre saber expuesto, propio de
la transmision del psicoandlisis y el saber supuesto que sostiene la experiencia analitica. También diferenci6 el saber
textual del referencial o ideoldgico. Existe una heterogeneidad y diversidad que involucra el tema del investigar y la
posicién del investigador en psicoanélisis.

Si retomamos la formulacién de los cuatro discursos podemos situar brevemente la posicién del saber en cada uno
de ellos (cf. ].-A. Miller, “Del saber inconsciente a la causa freudiana”). Los cuatro lugares aislados por Miller son:

ignorancia-trabajo
pereza-producto

En el discurso amo el saber esta del lado del trabajo: el amo manda sin querer saber nada. El sujeto, por su parte, queda
del lado de la pereza. Si bien el saber inconsciente involucra un goce, parte de ese goce no estd incluido en el saber
y resulta como producto del trabajo del saber. Este discurso es denominado por Lacan “discurso del inconsciente”.

S1 S2
$ a

La intervencién del analista lleva a que el sujeto salga de su pereza y se ponga a trabajar. En cambio, el saber se ubica
en el lugar de la pereza, es por eso, dice Miller, en la experiencia analitica el saber no es explicito: el saber es supuesto.

a $
Sélo en la universidad se hace explicito y esto explica la conexién que puede existir entre ambos discursos.
S2 a

De alli que la transmisién del psicoanélisis requiera algo mas que la comunicacién de experiencias que se prestan a
todo tipo de malentendidos puesto que parte de la presuposiciéon de una comunicacion ficticia. Pero, por otra parte,
no hay que olvidar que el saber universitario se caracteriza por un todo saber, por el empuje a saber un poco mas que
revela la verdad del amo en tanto funciona como causa de ese saber.
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En cierto sentido, aunque el volverse analista concierne al propio analisis -y esto podria ser planteado como el
paradigma de la transmisién-, la transmision del psicoanalisis se pone en juego fuera del dispositivo analitico. Es
mas, en sus Seminarios Lacan dice que se dirige a su audiencia no como analista sino en posicién de analizante en
la medida en que es él quien toma la palabra, lo que lo vincula al discurso histérico. Esto estableceria una conexiéon
entre la posicién discursiva del sujeto analizante y la transmisién. Lacan aproxima el discurso histérico al cientifico
en “Television” luego de haberlo equiparado al universitario en el Seminario 17.

$ S1
a S2

El discurso de la histérica apunta a la produccién de saber por parte del amo a condicién de ocultar la verdad de su
goce. Presenta su pregunta, su falta, y desde alli pone a trabajar al otro hurtandose en esa operacion.

Recapitulemos. En el discurso amo el saber ocupa el lugar del trabajo; en el del analista en el lugar de la pereza, es
un saber supuesto; en el de la universidad, el todo saber es un saber explicito; y en el de la histérica, el saber es un
producto.

¢En dénde situar los distintos niveles de la investigacion en relacién a los discursos?

2. ¢Las hipotesis se fingen?

Retomaremos en este punto la referencia a las hipotheses non fingo de Newton utilizada por Lacan. La hipétesis es
entendida usualmente como un supuesto del que se extraen consecuencias. Es una afirmacién o postulado que
requerird cierta verificacion. La pregunta que surge entonces es si el psicoandlisis trabaja con hipétesis. Y si lo hace,
(de dénde se extraen, del trabajo tedrico o del “hallazgo” clinico?

Lacan comenta la posicién de Newton en relacion a las hipétesis en distintas oportunidades. En “Radiofonia” sostiene
que “la carta de la estructura es la hypotheses non fingo de Newton. Hay férmulas que uno no se imagina, dice Lacan
—aqui utiliza la palabra “imagina” y no “finge” porque es una de las traducciones utilizadas en francés que Koyré
critica en el articulo que veremos a continuacién-. Al menos por un tiempo, contintia, ellas estin empalmadas a lo
real” (p. 41). Apunta asi al “descubrimiento” del saber inscrito en lo real.

En el Seminario 20 Lacan retoma esta referencia para criticar la idea de que Newton no parti6é de ninguna suposiciéon
sino que la utilizé para extraer un saber en lo real. Dice: “La hipdtesis newtoniana consiste en haber postulado que
el gira astral, es la misma cosa que caer. Pero para comprobarlo, cosa que permite eliminar la hipétesis, era necesario
que primero la hiciera. Para introducir un discurso cientifico relativo al saber es preciso interrogar el saber alli donde
estd... En el inconsciente, no entro, contintia Lacan, igual que Newton, sin hipétesis. Mi hipétesis es que el individuo
afectado de inconsciente es el mismo que hace lo que llamo sujeto de un significante... Decir que hay un sujeto no
es sino decir que hay hipétesis. La tinica prueba que tenemos que el sujeto se confunde con esta hipétesis y que el
individuo que habla es su soporte, es que el significante se convierte en signo... El significante es signo de un sujeto”
(p. 171).

De esta manera, Lacan primero indica que el no fingimiento de las hipétesis permite la aprehensién, el descubrimiento
del saber en lo real, y poco tiempo después afirma aparentemente lo contrario. Su punto de partida es la utilizacién
de una hipétesis, en este caso la del inconsciente, que se verifica a continuacién en su formalizacion tedrica.

Para dilucidar esta paradoja retomaremos el articulo “La hipétesis y la experiencia en Newton” de Alexander Koyré
publicado en el libro Estudios newtonianos. Parte de la notoria aversién de Newton por las hipétesis y lo paradéjico
que resulta que al mismo tiempo las utilice. Indica que existen distintos sentidos en el uso del término hipétesis:
1) conjetura que se examina a partir de sus consecuencias y que debe verificarse; 2) proposiciones que se plantean
para deducir simplemente consecuencias l6gicas sin una implicacién material; 3) y finalmente, es posible acentuar el
caracter ficticio de la hipétesis, como lo hace Descartes al separar la verdad de las premisas hipotéticas, para deducir
lo verdadero.
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Newton utiliza el término hipétesis de dos maneras diferentes. No se trata pues del rechazo de todas las hipétesis
en la ciencia. Cuando Newton indica que no “finge hipotesis” quiere decir que no utiliza ficciones y proposiciones
falsas como premisas y explicaciones, rechaza la sustitucion de la realidad dada por una realidad ficticia construida
en forma arbitraria. En cambio, acepta el uso del término hipétesis cuando se trata de una proposiciéon plausible que
también puede ser presentada como la proposicién fundamental de una teoria.

A modo de ejemplo Koyré indica que admitir la existencia del vacio, de los atomos y de las fuerzas no mecénicas no
es fingir hipétesis; en cambio, postular lo pleno y la conservacién de la cantidad de movimiento es volverse culpable
de este método. Concluye entonces en la asimilacién al final de la obra de Newton del término de hipétesis con el de
herejia y la atribucion de este pecado a otros pensadores de su tiempo.

En el doble uso de esta referencia por parte de Lacan, el descubrimiento del saber en lo real no se enlaza a la hipétesis,
no las “finge”; en cambio, el saber supuesto que se enlaza al inconsciente y al dispositivo analitico toma como punto
de partida la hipétesis del inconsciente, lo que deriva en una puesta en funcionamiento de una “significaciéon de
saber” ligada a un suposiciéon (cf. J.-A. Miller, “El pase del psicoanalisis hacia la ciencia: el deseo de saber”).

3. ¢Busco o encuentro?

El trabajo sobre el saber acumulado precede a la investigacion. Solo a partir de conocer lo ya dicho, lo ya sabido se
puede producir el buen encuentro, la contingencia del hallazgo. ;Se debe buscar para poder encontrar o sorprenderse
en el encuentro? ;Qué estatuto darle a este hallazgo?

Pierce distingue tres tipos de argumentos: la deduccion, la induccién y la abduccién. La abduccién, también llamada
“inferencia hipotética” -es decir, puede ser considerada equivalente a la hipétesis como lo plantea Leonardo
Gorostiza-, es el tinico tipo de argumento que posibilita el surgimiento de una idea nueva. Pierce también lo llamé la
“capacidad de adivinar”. Este “reldmpago del razonamiento” lleva a cabo un salto 16gico, un corte con el pensamiento
que da lugar a una nueva idea. De alli que pueda aproximarse a la estructura del acto. Se trata de una anticipacion,
una “intuicién”, a la espera de ser verificado o demostrado.

Gorostiza equipara la abduccién peirceana a la llamada “intuicién” o “iluminacién sabita” de Poincaré. Son
captaciones que surgen aparentemente de la nada, breves e instantaneas, con carécter de certidumbre y que luego
deben ser verificadas. Dentro de esta misma linea sittia a la “invencién” en psicoanalisis. Se trata de un acto sin Otro,
que luego debe reinscribirse en el Otro, en un trabajo colectivo.

Investigar en psicoandlisis es inseparable de la transmisién. Es més, es un instrumento que permite obtener una
ganancia de saber. A partir de la desidentificacién, del abandono del efecto narcotizante del saber institucionalizado,
se puede apuntar a una invencién de saber (cf. J.-A. Miller, “La leccién de la psicosis”).

Por otra parte, separar transmision de investigacion es transformar la ensefianza en un saber muerto. Ir contra la
identificacion, contra el saber muerto doctrinario, contra el dogmatismo pero en una posicién critica, son algunas de
las condiciones necesarias para posibilitar el hallazgo, un encuentro transformado en hipétesis que relance el trabajo
comunitario de produccién de saber.

A modo de conclusion

La alienacion en el saber acumulado, el “busco” inicial, es un momento en el movimiento dialéctico de la investigacion.
Conocer de qué se trata la problemaética a tratar da tanto mas chances de confrontarse con algo nuevo que se afiada al
saber que suponer que desde la absoluta ignorancia se podria tener un encuentro afortunado. Un segundo tiempo, de
separacion, produce eventualmente el salto del hallazgo, que se reintegra luego en la relacién con el Otro para poner
a prueba, verificar ese saber en un trabajo de elaboracién colectiva.
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Pero algo maés se afade a este movimiento: la implicacion subjetiva, la puesta en acto de un deseo.

En el articulo “Invencién matematica” Poincaré se pregunta: “;Qué es de hecho la invencién matematica? No
consiste en hacer nuevas combinaciones con entes matematicos ya existentes. Esto podria hacerlo cualquiera, pero
las combinaciones que asi se podrian formar serfan infinitas y muchas de ellas carecerfan de interés. ...Inventar es
discriminar, escoger”. Para ilustrar esta idea brinda un ejemplo personal. Durante quince dias de trabajo intenta
diariamente, en vano, encontrar unas férmulas que buscaba. Al cabo de ese periodo, durante una noche de insomnio,
las ideas le acudieron en tropel. Por la mafana, al cabo de unas horas redacto los resultados de las series fuschianas.
A continuacién se va de viaje de excursion geolégica. Durante le paseo, en el momento en que esta por poner el pie en
el estribo, “me vino la idea, sin que nada de mis pensamientos anteriores pareciera haberme preparado para ello...”,
y afiade un elemento nuevo en su bisqueda matematica. Tuvo de golpe la certeza absoluta. Luego de otro intervalo,
paseando por un acantilado, volvié a tener una idea que prolongaba su razonamiento, siempre con los mismos
caracteres de “brevedad, brusquedad y certidumbre inmediata”. Esta serie concluye un dia al cruzar la calle: resuelve
definitivamente el tema de su investigacion.

La conclusion que extrae de este ejemplo es que la iluminacién stbita, la inspiracién inmediata, estd precedida en
todos los casos de un largo trabajo consciente e inconsciente anterior. Trabajo constante que precede y continta
durante el reposo, y que en el momento de concluir produce el efecto de revelacién. Esto no hace de todo trabajador
asiduo un investigador cientifico. Algo maés se afiade de la posicién subjetiva que permite una captacién particular
de lo real. Por otra parte, la invencién supone un tratamiento singular del vacio, que no lo obtura sino que lo aloja a
través de los objetos o de las ideas que afiade al universo de las cosas.

El deseo que anima al investigador no se ensefia ni se transmite, mucho menos la ecuacién personal que interviene
en el hallazgo. No obstante, la investigaciéon en psicoanélisis, en la medida en que no es sin otros, excede este punto
singular de soledad y de encuentro, y se incorpora en un trabajo en el que el saber se construye entre todos.
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REALY CIENCIA
Una Nota sobre el texto de Adriana Rubistein

Por Silvia Baudini *

Adriana Rubistein hace en este texto una ltacida lectura de la época sostenida en la politica de la orientacién lacaniana. Sin ningtan
atenuante, pero hablandoles también a las j6venes generaciones, a quienes se dirigia por su trabajo de ensefiante, les hace saber
que la préctica del psicoandlisis requiere de una formacién que admita “las nuevas formas del fracaso”. Es decir que el analista
no espera nada del sentido, ni del comun, ni del social, ni del sexual, ni del de una falsa ciencia. Mas bien apuesta como ella lo
dice citando a Frangois Jullien a que el efecto se produzca, no apuntando directamente a €I, sino implicandolo como consecuencia,
no buscarlo sino recogerlo, dejando que se dé como resultado. Esta posicién me evoca lo que Miller nos dice en El ultimisimo
Lacan, citando el Momento de concluir de Jacques Lacan: “las cosas saben comportarse, mientras que nosotros corremos detras
de ellas...” Y termina diciendo Lacan: ;El analista sabe cémo comportarse? La lectura de este escrito de Adriana nos da una
orientacion para responder.

Para una politica del psicoanadlisis en la época actual
Adriana Rubistein [1]

El psicoanalista enfrenta hoy nuevos desafios. Tiene que llevar adelante su practica en condiciones que requieren
de su inventiva y de su capacidad para sostener los principios del psicoanalisis dentro de nuevas coordenadas. Las
nuevas formas del sintoma, la multiplicidad de ofertas terapéuticas, las exigencias de medicién y de evaluacién
de los resultados de los tratamientos, el imperativo de la brevedad, son algunas de las condiciones de la época
que requieren sus respuestas, en el marco de una politica que permita mantener el psicoandlisis a la altura de la
subjetividad de la época. Este trabajo ubica esos desafios y plantea algunos lineamientos para esa politica.

Los desafios de la época

Toda época tiene efectos en la subjetividad y deja en ella sus marcas. La nuestra, lleva las marcas de la decadencia
de la funcién del padre, de la caida del Otro como semblante, del fracaso de los modos tradicionales de la regulacién
del goce. Muestra descarnadamente que el Otro no existe y si bien la funcién es fallida por estructura, nuestra época
presenta nuevas formas de ese fracaso.

(Qué nos queda de los viejos sintomas? ;Hay todavia neurdticos? Hay quienes dicen que las neurosis estdn en
extincién y que el psicoandlisis pasé de moda.

Y es cierto que a nivel subjetivo, hay un aumento de fenémenos clinicos que no coinciden con la forma mas pura del
sintoma freudiano.

Hoy predomina la angustia hasta el extremo del llamado “ataque de panico”; y la depresién con su correlato de
inhibicion del deseo; el pasaje al acto y el acting out como modos de respuesta frente a Otro que “deja caer”, que
objetaliza; la compulsién al consumo en todas sus formas, efecto del reinado del objeto a en el cenitsocial y de 1°
ilusion de obturar la falta con objetos de goce, nuevas formas de rechazo de la castracién que aumentan el riesgo de
una satisfaccién mortifera, del apagamiento del deseo, del rechazo del saber. Por otro lado la declinacién de la culpa
que alimenta la victimizacién y reduce la responsabilidad subjetiva, da lugar a posiciones subjetivas que parecen
refractarias al andlisis, que eluden confrontarse con las dificultades que exige la puesta en acto del deseo.

Por otra parte la ciencia y el mercado convertidos en nuevos amos, amenazan con reducir el espacio de la subjetividad
y parecen amenazar al psicoandlisis mismo. Las nuevas clasificaciones psiquidtricas convertidas en un catidlogo
de trastornos bajo el ordenamiento de la psicofarmacologia, aplastan la dimensién subjetiva y crean una oferta
“especializada” que se instala en la cultura, acompafiada de la afirmaciéon de que el psicoandlisis no sirve para
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tratarlas. La falsa opcién planteada por algunos entre el psicoanalisis y los descubrimientos de la neurociencia, de
la genética y de la psicofarmacologia, desconoce que se trata de reales distintos que no pueden reducirse unos a los
otros.

Las nuevas formas de la demanda constituyen para los analistas, un desafio. El desafio de partir de lo que hay, sin
pretender encontrar el paciente ideal, dispuesto a convertir de entrada su sintoma en sintoma analitico y ponerlo al
desciframiento. El desafio de responder a quienes dicen que el psicoanélisis no sirve para eso.

Por otra parte, la sociedad contemporanea presenta hoy una multiplicidad de ofertas terapéuticas que en nombre
de una mayor eficacia y de menores costos, se ofrecen como alternativas al psicoanalisis, prometiendo una rapida
solucién de problemas, al mismo tiempo que amenazan el espacio de la singularidad subjetiva. Las terapias de la
TCC en sus distintas variantes se dicen mas efectivas para trabajar en tiempos breves, o para resolver problemas
sociales o vinculares. Los sistemas prepagos o de obras sociales rechazan cada vez maés la préctica del psicoanélisis en
nombre de la reduccion de tiempos y costos e imponen nuevas condiciones a la practica. La “prisa norteamericana”,
como la llamaba Freud, se vuelve cada vez mas, un imperativo de la época.

in, vez més, . vai ) v ion, Lo . in, avanz
Por fin, y cada vez mas, una intrusiva ideologia de la evaluacién, en nombre de la ciencia y del bien comtn, avanza
y pretende regular cada vez mds de cerca la practica del psicoandlisis y evaluar sus resultados desconociendo la
especificidad de sus fines y de sus métodos.

Las respuestas del psicoanalista

Son muchas las tareas que tiene por delante el psicoanalista de hoy para dar respuesta a los embates que recibe. Se trata
cada vez mas de sostener los principios sin estandarizarlos, de poner a prueba los conceptos en las nuevas condiciones
de la practica y de la cultura, de hacer saber de los resultados, de profundizar y desarrollar las investigaciones.

Nuevas formas de la subjetividad

Frente a las nuevas formas de la subjetividad y de la demanda, es necesario demostrar, como plantea Miller, que no
hay “contraindicaciones al anélisis” [2], que el encuentro con el psicoanalista hace bien si el objeto psicoanalista es
versétil y “sabe tomar para cualquier sujeto el lugar desde el cual poder actuar”. Si no tiene “prejuicios en cuanto
al buen uso que se puede hacer de él”, si no quiere “nada a priori por el bien del otro”. Si el analista sabe tomar
el semblante adecuado, podrad aprovechar la oportunidad para dar lugar a la palabra, recoger la contingencia y
posibilitar la emergencia del sintoma.

Como para el tratamiento de la psicosis, se trata de “no retroceder”, de mostrar los efectos del psicoandlisis con la
anorexia, la bulimia, la toxicomania, el ataque de panico, etc., en tanto sea posible instalar la transferencia y dar lugar
a la palabra y a la produccién del sujeto, manteniendo la diferencia ética con aquellos tratamientos que se sostienen
basicamente en técnicas de rehabilitacién o reeducacion, desconociendo que se trata de respuestas subjetivas frente
al encuentro con un real insoportable.

El alcance terapéutico del psicoanélisis trasciende hoy las fronteras del consultorio privado para tomar su lugar en el
campo de la salud mental, en instituciones publicas, en diferentes dispositivos de atencién, en una amplia variedad
de casos que atin cuando se alejen de los términos puros que pueden dar lugar a una entrada en analisis, pueden
beneficiarse con el encuentro con un psicoanalista. Se trata de preservar en el seno, de las instituciones y en diferentes
espacios de intervencién un espacio para la singularidad del sujeto.

Es necesario también entender qué es lo nuevo en la subjetividad que es lo que se conserva de las viejas estructuras.
En muchos casos es posible comprobar que el acting out, el pasaje al acto, o la angustia, alojados en transferencia,
dejan lugar a la emergencia del sujeto y a la produccion de un sintoma analitico. Los nuevos sintomas no son siempre
tan nuevos, aunque sea nueva su extensioén en la cultura. Pero es importante interrogar los modos en que la cultura
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incide en la subjetividad, investigar la variedad de respuestas del sujeto a las condiciones de la época, y acompanar
aquellas que reduzcan el efecto traumatico y devastador de la economia de mercado.

También es importante lograr que el sujeto reconozca la responsabilidad que le cabe por sus actos y al mismo tiempo,
en algunos casos, marcar los limites de dicha responsabilidad. No se trata de alentar la victimizacién, pero tampoco
de hacerlo responsable de lo que no es. En algunos casos, como plantea Laurent [3], se trata de reconocer el derecho
del sujeto a decir que no.

En una cultura en la que el lazo social esté afectado, restituir el discurso y hacer posible el lazo no es sin efectos. El
psicoanadlisis no pretende cambiar el curso de la historia ni abrir juicios morales sobre las nuevas formas de gozar.
Tampoco puede evitar el desamparo al que el sujeto esta expuesto, la angustia, los efectos de la desocupacion, de la
violencia, del consumo. Pero a partir de reconocer en cada caso la solucién singular que el sujeto ha creado frente
al encuentro con lo real, puede volver a abrir la posibilidad de creer en el sintoma e incidir asi en las respuestas
subjetivas.

También es importante ubicar la accién del analista en relacién con otros discursos sin suponer que el psicoanalisis
puede decirlo todo. No se trata de cuestionar el campo de la practica médica sino de darle su lugar para hacer posible
que el psicoanalista ocupe el suyo, ofreciendo un espacio de palabra para el sujeto y quizés en algunos casos la
produccion del sujeto del inconsciente.

Las relaciones del psicoanadlisis con la psiquiatria adquieren hoy da su relevancia. Tanto Freud como Lacan insistieron
en la importancia de la formacién psicoanalitica del psiquiatra. Hoy, con los avances de la psicofarmacologia es
necesario situar el alcance y los limites de aplicacién del psicofarmaco, estudiar sus condiciones de eficacia, el valor
que el objeto farmaco toma para cada sujeto y hacer un uso analitico cuando éste sea necesario o conveniente. Es
importante establecer un nexo con los psiquiatras que reconozcan que la subjetividad no se reduce a un efecto quimico,
aunque éste exista; que no queden atrapados en una nosologia que elimine al sujeto; que sepan que los reales en juego
son diferentes y que psicoanalisis y psiquiatria nos son dos campos enteramente recubribles e intercambiables. Hay
diferencias dentro de la psiquiatria y es fundamental reconocerlas y abrir un espacio de trabajo con aquellos sensibles
a los impasses de su propia practica.

Por otro lado, los avances de la ciencia en diferentes dominios exigen que el psicoanalista pueda responder acerca del
modo en que dichos descubrimientos afectan su cuerpo teérico conceptual. Es necesario responder con fundamentos
a la ilusion cientifica que supone que los descubrimientos genéticos o biol6gicos hacen inservible al psicoandlisis.
Hacer conocer la especificidad del real en juego en psicoandlisis, no en antagonismo con otros reales de la ciencia,
pero si en su diferencia. No se trata de oponerse a la ciencia, a la fertilidad asistida, a la medicacién, ni de negar
que la ciencia y la tecnologia pueden contribuir a mejorar la calidad de vida y a prolongarla. Pero el analista puede
contribuir a preservar y producir un sujeto de deseo que pueda decidir sobre el uso que hara de ello.

Eficacia y evaluacion

Hay que responder también a la multiplicidad de ofertas terapéuticas que se presentan como supuestamente mas
eficaces y menos costosas que el psicoanalisis, y evitar las confusiones que con sus criticas instalan en la cultura.

La accién terapéutica del psicoanalisis no se confunde con la psicoterapia ni reduce sus alcances a la sugestion.
Tampoco se confunde con el furor curandis. Pero es necesario dar cuenta de esas diferencias, elaborar una casuistica y
hacer saber de los resultados del analisis. Mostrar los efectos terapéuticos de la intervencién analitica, dar pruebas de
sus resultados, del alivio que produce actuar de acuerdo con el deseo y transformarlo en posibilidades de accién sobre
la realidad, de la reduccién del sufrimiento que es posible encontrar cuando se reduce el alcance del goce mortifero
sobre el sujeto. No se trata sin duda, de curar los sintomas en el sentido médico, pero tampoco de desinteresarse por
los efectos sobre ellos.

En su retorno a Freud, Lacan insisti6 en diferenciar psicoandlisis de psicoterapia y acentué que la cura viene por
afiadidura [4], dando lugar a que algunos tomaran como desinterés por la cura estas afirmaciones. Sin embargo,
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Lacan mismo aclara afios después que “hablaba desde un punto de vista metodolégico. Es bien cierto que nuestra
justificacion y nuestro deber son los de mejorar la posicién del sujeto. Sin embargo, entiendo que nada es mas vacilante,
en el campo en que nos hallamos, que el concepto de curacion” [5] . Hay otras referencias en Lacan lenta de su interés
permanente por los resultados del analisis en la “ Apertura de la seccion clinica” plantea que “El psicoandlisis es una
préctica delirante, pero es lo mejor de que se dispone actualmente para hacerle tener paciencia a esa incémoda a esa
situacion de ser hombre. En todo caso, es 1o mejor que encontré Freud” [6]

También en el Seminario 11 Lacan justifica la operacién analitica diciendo que: “Para esta clase de satisfaccion, se dan
demasiado trabajo. Hasta un cierto punto este demasiado trabajo es la tinica justificacién de nuestra intervencioén... Si
nos mezclamos en ello, es porque pensamos que hay otras vias, mas cortas, por ejemplo. En todo caso... al nivel de la
pulsion el estado de satisfaccion debe ser rectificado” [7]. Para Lacan, si el encuentro con lo real da lugar a diferentes
modos sintomaéticos de satisfacer la pulsion, la accién analitica requiere incidir en esa economia.

La preocupacién por los resultados implica poner en tensién y articulacion reciproca psicoanalisis puro y psicoanélisis
aplicado y aclarar las relaciones entre la dimensién terapéutica del psicoanalisis y lo que ya desde Freud trasciende
lo terapéutico, para poner en el centro del psicoanélisis “su contenido de verdad... las informaciones que nos brinda
sobre lo que toca mas de cerca al hombre, su propio ser... los nexos que descubre entre los més diferentes quehaceres
humanos” [8].

Pero ;como dar cuenta de los resultados?

El psicoanalisis no se excepttia hoy del pedido de mediciéon que le llega desde algunos sectores del campo de la
salud publica, ni de las criticas a su falta de eficacia y a la carencia de investigaciones empiricas que verifiquen sus
resultados.

Pero la eficacia del psicoanélisis no puede medirse con los parametros de la ciencia positiva, que busca medir la
diferencia entre los resultados esperados y los obtenidos. Los fines de la cura psicoanalitica no estdn prefijados de
antemano, se producen como consecuencia de un recorrido.

Tanto Freud como Lacan se han negado a hacer concesiones a la ciencia. La investigaclon analitica va a contrapelo de
la medicion y no puede confundirse con la evaluacién. Establecer las diferencias es hoy un punto esencial de la ética
del psicoanalisis. Oponerse a la ideologia de 1a evaluacién al mismo tiempo que dar pruebas de los fundamentos
racionales y 16gicos del psicoandlisis, manteniendo la especificidad de la investigacién psicoanalitica y de sus métodos.

Las diferencias entre el pensamiento oriental y occidental planteadas por Jullien en su Tratado de la eficacia [9] pueden
ayudarnos en este camino. Jullien contrasta las maneras de entender la eficacia que parte de “los ojos puestos en el
modelo” propia de occidente, de aquella apoyada en la propension de las cosas, propia del pensamiento oriental.
Para 1a tradicién occidental parte de la abstraccién de formas ideales, construidas como modelos, que se proyectan
en el mundo y a los que la voluntad se dirige como meta. Es la tradicién de la relacién medios y fines y de la relaciéon
teorfa préctica. “La idealidad del modelo postulado como fin nos hace extremadamente voluntariosos a la vez que
insatisfechos”. Para el pensamiento chino en cambio, el efecto es consecuencia de la propension de las cosas. No se
trata de accion sino de transformacion. Oriente ensefa a dejar que el efecto se produzca: no apuntar directamente a
él, sino implicarlo como consecuencia, no buscarlo sino recogerlo, dejar que se dé como resultado. Es el desplegarse
mismo de lo real lo que da la pauta, lo que conduce. El tao carece de itinerario, “es del lugar, no de mi, de donde
surge el efecto”. A través de pares de oposicién Jullien va mostrando modos diferentes de pensar 1la légica del
efecto. Accién o transformaciéon; modelo o propension, fin o consecuencia. El valor dado a la posicién y al vacio para
producir la eficacia resultan extremadamente interesantes, sin duda, para los psicoanalistas. Esta distincién no carece
de valor para pensar las dificultades que presenta el problema de la eficacia del andlisis, en tanto sus resultados no
pueden evaluarse segtin un ideal de curacién previo que haya que alcanzar.

En el campo del psicoandlisis han surgido, frente a estas exigencias de medicién, distintas respuestas que marcan
la actualidad del debate y la dificultad de las soluciones. Algunos tratan de adecuar las técnicas de medicién del
psicoanadlisis a las exigencias de la ciencia empirico- experimental, otros rechazan la evaluacién y buscan mantener
los métodos y condiciones propias del psicoanélisis, planteando la especificidad de sus metas y de sus modos de
validacién, buscando diferenciar efectos del analisis del éxito que demanda la cultura actual. Tales diferencias dentro
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del psicoanalisis no pueden ser soslayadas ya que cada una de ellas tendré consecuencias importantes para el futuro
del psicoanalisis.

Duracion del tratamiento y momentos conclusivos

El tiempo requiere una mencién especial. Desde Freud en adelante los analistas han planteado la dificultad para
fijar por anticipado la duracion del tratamiento. En “Iniciacion del tratamiento” Freud, “una vez iniciado, sigue su
propio camino, y no admite que se le prescriban ni su direccién ni la secuencia de los puntos que acometerd” [10]. Y
que la pregunta por la duracién del tratamiento “es de respuesta casi imposible” porque hace falta “conocer el paso”.
También Lacan insistia en que “la fijacion anticipada de un término, primera forma de intervencién activa...dejara
siempre al sujeto en la enajenacién de su verdad...” [11]

¢ Coémo hacer entonces cuando las condiciones de la practica requieren intervenciones breves? ;O cuando se trata de
una urgencia? ; Dejamos que de eso se ocupen las TCC?

Las llamadas psicoterapias breves surgieron hace ya varios afios intentando resolver este problema, por la via de
diferenciar el psicoanélisis de las psicoterapias psicoanaliticas de objetivos limitados. Esta distincion implicé un
desvio del psicoanalisis y se concreté en un reforzamiento del yo, sin manejo de la transferencia. Recientemente
la evaluacién de las psicoterapias realizada por el INSRM [12] en Francia (cuestionada desde diversos sectores
de la cultura) mantiene esa diferencia y pretende evaluar, segtin dicen, no al psicoanadlisis sino a las psicoterapias
psicoanaliticas.

(Pero entonces, si el tiempo es breve, no puede hablarse de psicoanalisis? ;Hay que limitar el psicoandlisis al
psicoanalisis didactico y a la practica de consultorio? ;Qué es entonces lo esencial del psicoanalisis?

Los desafios de la época requieren que desde la orientacion lacaniana podamos demostrar, con la casuistica y la
investigacion clinica, que es posible lograr efectos del andlisis en tiempos breves y variables, sin que eso se confunda
con psicoterapia ni con sugestion, mantenidos los principios del psicoanalisis.

Durante bastante tiempo se insisti6é en la importancia de llevar los andlisis hasta su final. En esa perspectiva se
consideraba que una conclusién anticipada, era una interrupcién del andlisis, con el peso del “menos”que caia sobre
ese anélisis “inconcluso”. Hoy resulta importante revisar esa perspectiva y, sin desconocer la importancia del fin de
analisis, acentuar y explorar las diferencias entre interrupciones del anélisis y momentos conclusivos que, si bien no
se confunden con el fin de andlisis, permiten verificar efectos subjetivos del recorrido analitico.

En una investigacion realizada sobre terminacién de tratamientos analiticos en instituciones [13] se ha podido
constatar que hay en los hospitales terminaciones de tratamientos, acordadas entre el analista y el paciente, que
pueden considerarse momentos conclusivos, en los que se verifican modificaciones en la posicién del sujeto respecto
de su demanda y de su padecimiento inicial y que tienen resultados terapéuticos. También en las consultas privadas
se producen momentos conclusivos. En ningtn caso puede asegurarse cudl seréd el tiempo de duracién del tratamiento
una vez comenzado y no siempre el deseo del analista es suficiente para llevar el anélisis hasta su fin si no hay
demanda del sujeto que empuje a continuar. En algunos casos es mejor “dejar ir” [14], y sancionar un momento
conclusivo que deje abierta la posibilidad de una nueva consulta cuando algo “puje” nuevamente.

Pero no pueden desconocerse los efectos que se producen durante el recorrido. Tampoco todas las entrevistas dan
lugar a una entrada en analisis y, sin embargo, el encuentro con un analista, a veces en una sola o en pocas entrevistas,
puede rectificar la posicién del sujeto y marcar un antes y un después, si algo del decir es localizado en los dichos, si
logra producirse lo que Laurent llamé “la interpretacion inolvidable” [15].

El valor del analisis entonces, no depende de su duracién. Puede ser breve y producir efectos apropiados para ese
momento subjetivo. Y “si los perros estdn dormidos” [16] es una cuestion ética despertarlos o no, y eso se decide en
cada caso.
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La atemporalidad del inconsciente pone el acento en cada encuentro, en la sorpresa de cada efecto de interpretacion,
y el tiempo de produccién de los resultados es imprevisible.

Por otra parte el tiempo, que a veces interviene como un real en la experiencia analitica, como un nombre de la
castraciéon y de lo imposible, puede hacerse operar al servicio del anélisis si no lleva de entrada, para el analista,
la marca de un menos. Aprendamos de Freud cuando en su articulo sobre “Lo perecedero” [17] refuta tanto al
pesimista que desvaloriza lo bello por ser perecedero, como al rebelde que en su pretension de eternidad no acepta lo
imposible. La fugacidad, nos dice, agrega encantos a lo bello. “Tampoco logré comprender por qué la limitacién en el
tiempo habria de menoscabar la perfeccion y belleza de la obra artistica o de la produccién intelectual”

Pero es un enorme desafio conceptual demostrar que, aunque breve, se trata de psicoanalisis y no de psicoterapia y
que se mantiene alli lo esencial del analisis y de sus principios. Esto implica profundizar la oposicion planteada por
Miller [18] que deja de un mismo lado el psicoandlisis puro y el aplicado y los distingue de las psicoterapias.

Podriamos dar un paso mas destacando la importancia de la formacién del analista, que le permite situarse en cada
encuentro como un oyente privilegiado, ocupar el lugar de objeto, desprenderse de los prejuicios, de los ideales,
apuntar a la produccién del sujeto, no inflar de sentido, ir en contra de la totalizacién haciendo operar el efecto de
no-todo y valerse de distintas tacticas (incluida la sugestién en algunos casos) siempre y cuando no pierda de vista
la politica que lo orienta.

El psicoanalisis y los psicoanalistas de la orientacién lacaniana ya vienen dando respuestas a cada uno de estos
desafios. Nos queda profundizar la apuesta.
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FICCION, REAL Y PASE

La Escuela, una experiencia de lo real

Anna Aromi

0. Des-programa

Un programa esta hecho para intentar dar forma ordenada a unos contenidos, pero cuando este programa tiene
que ver con el psicoandlisis hay que pensar que esta hecho también, y sobre todo, para acoger lo imprevisto. Y
tanto mas si el programa trata de alojar las ensefianzas del final del analisis y del pase.

Lo imprevisto salt6 en la tltima reunién del espacio, a partir del reciente Comunicado de la AMP en relacién
con el momento de la ELP y la admisién de nuevos miembros, asi como la posterior nota de nuestro Presidente.

Por esto no vamos a seguir, por esta vez, el programa previsto sino que vamos a dar un paso para hablar de la
Escuela. Para recoger algo de estas cuestiones y ponerlas al trabajo las abordaré a partir de mi propio recorrido
de formacién en la Escuela como experiencia de lo real. Por esta razén he pedido a Xavier Esqué que coordine
hoy el coloquio, en su doble condicién de haber sido AE y Presidente de la Escuela. Le agradezco que haya
aceptado.

1. Una cosa es el psicoanalisis, otra cosa es la Escuela

Aunque el pase es tributario de la Escuela, lo que estd en juego en él va mas alla de ella, va mas alla de cualquier
institucién, porque lo que se juega en el pase es el psicoandlisis mismo, hacer avanzar al psicoanalisis. Y no
crean que esto es algo que un AE puede enunciar tranquilamente, produce cierta inquietud, al menos a mi me
la produce, y es lo que me empuja a trabajar, a avanzar. Es el “Freud me mira”, que decia Lacan. Cada uno sabe
que no es comodo habitar esta mirada, y no creo que sea algo totalmente eliminable.

Porque el psicoanalisis y la Escuela no se confunden es importante que los testimonios de AE no queden
estancados en los contornos de una Escuela, ni siquiera en los de la AMP, sino que también se hagan en
actos abiertos. La Escuela y el mas alld de la Escuela son espacios distintos en los que se pueden producir
efectos distintos. Barcelona fue pionera en este punto, en abrir los testimonios de los AE a la ciudad, y cada
vez que ocurre se verifica que hay interés, que viene gente de otras orientaciones y de otros dmbitos. No les
interesa necesariamente la Escuela, pero les interesa el psicoanélisis. Esto es importante porque sin estos otros,
digamos exteriores, la Escuela correria el riesgo de quedar reducida a ser un refugio para que los analistas se
protegieran, no de las inclemencias del mundo, del malestar en la civilizaciéon como consta para Lacan, sino de
las inclemencias del psicoanalisis mismo, que es otra cosa distinta.

La Escuela como concepto surge para resolver un problema tedrico, clinico y politico. El problema es cémo
conseguir que los analistas no olviden que fueron, y electivamente siguen siendo, analizantes. Que no hagan
segregacion. Si el objeto de la Escuela es la transmisién del psicoanélisis, esto no se cumple si circula nicamente
entre aquellos que comparten una experiencia, solo se cumple si alcanza a los que no la comparten. Si hay
alguna garantia en la transmision es esta: alcanzar a los no-iniciados.

A propoésito de esto, quiero recordar que durante sus primeros anos, la Escuela en Espana se ocup6 de pensarse
a si misma, de pensar sus fundamentos. Ocurrié en la EEP y es una de las marcas fundacionales de la ELP, como
veremos. Fueron los tiempos de su creaciéon y de su estabilizacion. En Barcelona, y en otros lugares, leiamos los
textos institucionales, nos interrogdbamos por sus conceptos. Los miembros éramos trabajados por la Escuela y
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los no miembros estaban invitados a hacer lo propio. De alguna manera todos nos encontrabamos en posicién
de no-iniciados.

Ahora se podria pensar que esos tiempos pasaron, y que damos por adquirido el saber qué tipo de dispositivo
es la Escuela y sobre qué se asienta. Pero hay un riesgo en instalarse en la comodidad, en la regularidad del
funcionamiento institucional. Porque esta comodidad, hay que recordarlo, se asienta en un rechazo de saber.
Los seres hablantes estamos programados por el mas poderoso de los deseos, segtn Freud, que es el deseo de
dormir. Y de esta manera se cumple, sin que necesariamente sea percibido, el designio sefialado por Lacan:
la Escuela se asienta sobre un real que produce su propio desconocimiento. Pero el suefio de Freud tiene un
ombligo que lleva al sohante a despertar, y la Escuela cuando cumple su funcién estd en conexién con este
ombligo que es lo real del suefio.

(En qué consiste entonces este rechazo de saber, esta pretension de dormir sin real? Sobre todo, creo, en la idea
de que podriamos dar la Escuela por terminada, en pensarla como un hecho cumplido. Por un lado es cierto,
“tenemos” una Escuela, es su lado institucién, y seria injusto no reconocer que ha costado (y sigue costando)
mucho trabajo llegar hasta aqui. Este trabajo no es anénimo, lo debemos a personas concretas, algunas de las
cuales estan en esta sala. Pero por otro lado, si la tomamos como un dato cumplido, traicionamos el objetivo
principal por el que fue creada, que es ser lo suficientemente inestable como para resultar incomoda para los
propios analistas. Si la Escuela tiene un objetivo programado para sus miembros es sobre todo el de recordarles
ese punto de real, de pesadilla, para impedir que duerman completamente. Es algo que no se logra nunca, o
nunca del todo, pero la idea de Lacan es que lo real del psicoandlisis deberia mantenerlos, al menos en parte,
despiertos. Como ven, esta noche he venido dispuesta a compartir la incomodidad.

Es necesario entonces hacer una diferenciacion: la Escuela tiene un nivel como institucion, como agrupacion, con
los estatutos, las permutaciones, las Asambleas, etc. Y tiene otro nivel que es el de la Escuela en tanto que lo que
agrupa son analistas y se ocupa de su formacién como tales. Por esto una Escuela no es un colegio profesional,
ni tampoco un sindicato. Lo interesante es la tensién entre estos dos niveles de la Escuela. Esta tension es lo que
subvierte, lo que descompleta, lo que lleva al despertar, en la medida que ello es posible. Ademas, si uno se fija,
lo lleva inscrito en su nombre: se llama Escuela de psicoanalisis y no escuela de psicoanalistas. ;Cémo podria
serlo si no tenemos su definicién acabada?

2. ¢Qué es una Escuela de psicoanalisis?

Se supone que cuando alguien pide la entrada en la Escuela ha reflexionado sobre esta pregunta. Que conoce
algo de los motivos que llevaron a Lacan a fundar una agrupacion analitica diferente de la que Freud dej6. Y
no solo esto, sino que también sabe que el hecho de pedir la entrada en una Escuela concreta significa pedirla
en la AMP, lo cual implica conocerla, viajarla, acudir a sus encuentros, interesarse por sus orientaciones y
propuestas. Y si el candidato no lo sabe, porque como el candidato a ser analizante es un inocente que desconoce
las consecuencias de su demanda, hay un trabajo a hacer para que esto se conozca y se reconozca.

La Escuela se puede pensar como un nudo que retine imaginario, simbélico y real. Lo simbdlico seria el cuerpo
normativo que se ha ido dando y que configura su funcionamiento. Es un laborioso encaje de bolillos, por decir
asi, redactar unos Estatutos que no traicionen, que no obturen, el niicleo analitico de la cosa. Como dice Jacques-
Alain Miller en El banquete de los analistas, se trata de que en el banquete que es la Escuela no falte el invitado
principal que es el psicoanalisis mismo.

Lo imaginario es el grupo. Irremediablemente el grupo hace obstaculo a la Escuela, lo sabemos. Del grupo a la
Escuela fue la consigna que nos oriento largo tiempo, cuando veniamos de la época de los grupos, pero no basta
con agitar el banderin del ideal para que se cumpla la consigna que lleva impresa. El grupo, el goce del grupo,
es irremediable, sus efectos nunca se llegan a eliminar del todo. Por esto, como sefiala Miller en Donc, no vale
la pena llorar sobre este punto. Més se hablaria de los perniciosos efectos del grupo, mas se gozaria de ellos. Se
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trata simplemente, ahora lo veo asi, de que todo esto no impida que se cumpla un trabajo que tiene que ver con
el psicoandlisis.

Es mas interesante ocuparse de lo real. Decimos, con fundada razén, que lo real de la Escuela es que no tenemos
una definicion acabada de lo que es un analista. Pero esta falta de definicién no agota, me parece, la cuestion de
lo real. Podemos tratar de ampliarla.

Para simplificar, porque esta noche no se trata de la Escuela como tal sino de su anudamiento con el pase,
podria decir que una Escuela orientada por el psicoanalisis lacaniano retine una doble condicién. Por un lado es
uno de los conceptos fundamentales del psicoandlisis. La Escuela seria el quinto concepto, como la ha calificado
Miquel Bassols acertadamente. Pero por otro lado también supone una experiencia libidinal para cada uno de
sus miembros. Es por esto que he propuesto como titulo de esta noche “la Escuela, una experiencia de lo real”.

3. La Escuela, una experiencia de lo real

El AE tiene el encargo, como veremos después, de hacer de analista de la experiencia de la Escuela, pero esto no
significa ni que lo haga todo el tiempo ni que sea el tinico en hacerlo. Ademas, como cada uno de los miembros,
estd invitado a situarse también como analizante de esa experiencia. Lo importante es que AE, miembro, incluso
futuro miembro... cada uno esta en la Escuela haciendo su propia experiencia de lo real.

Y lo real no es para nada la tranquilidad, la homeostasis. Lo real es el trauma. Exagerando apenas podriamos
decir que la experiencia de la Escuela o es traumatica en algin punto, o no es. Pero esto conviene ser explicado.

Hace algtin tiempo me he dado cuenta de que no hay una transmisioén del recorrido que nos llevé a la Escuela
tal cual la conocemos hoy. Y me sorprende, porque fue un recorrido muy rico en ensefianzas y también en
malestares, suponiendo que en el psicoandlisis ambas cosas puedan distinguirse netamente.

En este punto quiero afirmar una experiencia, tan dolorosa como ensefiante, algo que aprendi en primera
persona en los tiempos de la creaciéon de la ELP. Con esto abro un capitulo de mi propia hystoria sobre el que
me he mantenido cuidadosamente discreta, pero ahora creo que puedo abrirlo sin dafiar a otros ni dafiarme a
mi misma.

Se traté de un hecho simple. La ELP nacié de un sobresalto, de la crisis del 98 que dejo a la Escuela en Espafia,
que era la EEP, mermada de fuerzas y de miembros. Jacques-Alain Miller encontré alli la ocasién para un
renacimiento y propuso una refundacion, una Aufhebung donde la EEP se transmutara en otra escuela, que
empezo6 llamandose Escuela de Barcelona y finalmente tomé cuerpo como ELP. La implicaciéon y el entusiasmo
que desperto el proceso fueron notables, Jacques-Alain Miller viajaba cada dos meses para orientar el proyecto.
Después de un tiempo de Asambleas constituyentes, que contaron con numerosas aportaciones, llegé6 la hora
de presentar candidaturas para las instancias directivas. Por primera vez iba a ensayarse la democracia en la
Escuela. El Consejo recab6 bastante rapidamente candidatos suficientes, pero para la Presidencia costaba mas.
En ese contexto recibi un mensaje de Miller que decia “;por qué no usted?”. Respondi de inmediato con mi
candidatura. El dia de las votaciones no sali elegida. Fue uno de los dias mas dificiles de mi vida y también
de los mas tristes. En alguien que esperaba que el Otro la nombrara como viva, el no salir elegida sacudi6
fuertemente su posicién fantasmatica.

La tristeza, como he dicho en los testimonios, se diluy6 cuando pude dejar de gozar del fantasma del “sentimiento
tragico de la vida”. Pero lo mas interesante fue lo que pude percibir en ese momento: capté el nicleo duro, el nticleo
de real de la Escuela. En la Escuela hay algo que resiste a toda domesticacion, a todo esfuerzo democréatico. Entonces
no lo sabia decir, solo sabia que habia acusado un duro golpe y me encerré en el cine. Propuse a la Seccién Clinica
la puesta en marcha de una Tertulia de cine y la animé durante mas de siete afios, con Ana Castell al principio y con
Fina Giménez el resto del tiempo. Sostuve esta actividad hasta darme cuenta de que su éxito era la medida exacta de
mi propio fracaso. Ocurri6 el dia en que uno de los asistentes me dijo: “analizame...” tal cosa de una pelicula. Este
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significante “analizame”, referido a una produccién que no era del inconsciente de quien lo decia, me hizo dar cuenta
de la deriva en la que yo misma estaba perdida.

Esto ocurri6 mientras en analisis hablaba de mi no-lugar en la Escuela. Yo sentia que mi Escuela no me
gustaba, no la autorizaba, por eso hizo falta la interpretacion del analista “no es la Escuela, es usted, no se
siente presentable”. Esta interpretacién dio lugar al suefio de la gamba pelada, como una representacioén del
objeto a al que yo me reducia, el objeto con el que sostenia mi lazo de rechazo con la Escuela.

Ese lazo con la Escuela estaba enganchado al trauma, pero no al trauma de no haber sido elegida, sino al trauma
del goce pulsional. Estaba enganchada a una pulsion escépica en la que me mantenia escondida, como de nifia,
en el claustro del ni-ni, oculta de la mirada del Otro al mismo tiempo que asi lo sostenia. Cuando en el andlisis
pude desengancharme de eso fue cuando pude salir de detras de la pantalla, donde me escondia de mi propio
deseo de Escuela.

4. La garantia de la Escuela

La Escuela como experiencia de lo real bordea también la cuestion de la garantia. Bordea la no garantia del Otro.
La falta de garantia del Otro no hay que entenderla, me parece, como un defecto sino como una elecciéon. La
garantia de la Escuela es un agujero programado.

Cuando Lacan habla de la garantia en relacion con la Escuela lo hace respecto de la garantia que ella puede
ofrecer sobre la formacién de sus miembros. La Escuela garantiza la formaciéon que dispensa. Noétese que
no dice que la Escuela garantice a sus miembros, ni que ella esté garantizada por ellos, y mucho menos por
otros discursos. Es garantizando la formacién que dispensa que la Escuela se garantiza a si misma. De ahi su
permanente inestabilidad. Y de ahi también la responsabilidad que recae sobre sus miembros.

Es comprensible que todo esto produzca confusion, incluso malestar. Confusién y malestar seguramente
acrecentados en los momentos de cambio social que nos atraviesan. Es comprensible que los candidatos a entrar
como miembros en la Escuela suefien con ser garantizados por ella, cuando en realidad se trata de otra cosa, se
trata de dejarse formar en y por la Escuela. Pero no es este el problema, me parece. El problema es cémo tener
todo esto en cuenta y como pensar una politica para tratarlo.

Una politica que tenga en cuenta la transferencia como el tejido que sostiene a la Escuela. Sabiendo, y haciendo
saber, que no es un tejido cortado limpiamente sino que siempre tiene desgarrones, porque la transferencia
necesita de un forzamiento para ampliar su circuito, para no quedar encharcada, como dice Lacan, alrededor
del propio analista. Para que la transferencia se dirija al psicoanélisis y no (o no solo) al analista hace falta algo
que incomode el run run de las sesiones. Y esto estd en juego en los pedidos de entrada en la Escuela, que suelen
ocurrir mientras el candidato esta todavia en analisis.

Es unnudo irresoluble. No hay manera de relacionarse con el psicoandlisis en el cielo de las ideas, el psicoanélisis
necesita encarnarse. Y cuando se trata de la carne, lo sabemos, es un problema. Pero que sea irresoluble no
significa que no se pueda tratar. Se puede tratar, aunque de forma indirecta.

5. AE de la Escuela

La resolucién de la transferencia estd programada para el AE. Se trata de proseguir el anélisis en relacién con
la Escuela.

Ahora bien, ;se trata de analizarse en la Escuela, o con la Escuela? No es lo mismo, hay un matiz.
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Analizarse en la Escuela significa elegirla, singularizarla. El AE tiene que vérselas con una Escuela concreta,en
un momento y un lugar definidos. Una Escuela encarnada en un tiempo, una geografia, unas personas. Eso
no lo elige el AE, al menos no directamente. Incluso en los reglamentos del pase se indica asi: aunque haya
sido nombrado por el dispositivo de otra escuela, su ensefianza se refiere a su Escuela de pertenencia. En mi
caso, la transferencia con la Escuela me ensefi6 sus dos caras: la Escuela podia ser un objeto de la transferencia
para mi, aunque durante un tiempo lo fuera en forma de tormento, y yo tendria que consentir a ser objeto de
la transferencia de otros, sobre todo después del pase. Y esta transferencia no se apoya en un ideal, ni en los
oropeles y medallas de los titulos, sino en el punto més abyecto de mi posicién de neurética. Y tendria que
soportarlo.

Analizarse con la Escuela es otra cosa. Analizarse con la Escuela implica que se ha producido una metéfora del
amor, que la transferencia al analista ha pasado a la transferencia con el psicoandlisis, al menos en gran parte.
Es la Escuela como representante del psicoanalisis, como su instrumento. Esta metafora es lo que hace que el
psicoandlisis viva en la tierra y no en el cielo de las ideas. Y esto si se elige.

Decimos que el candidato “pide la entrada en la Escuela”, como si se tratara de obtener un ticket, como si se
tratara de entrar en un lugar preestablecido, y en parte es asi. Pero para evaluar cada caso seria interesante
también pensarlo al revés: pensar si el candidato ha consentido, o apostar a que podra hacerlo mas adelante, a
que la Escuela entre en él, entre a formar parte de su circuito libidinal amplio.

Por otro lado, del AE se espera que tome la funcién de analista de la Escuela, que haga de analista de su
experiencia. También querria que interrogdramos esto.

En primer lugar el “de”, que esta en la expresion analista de la escuela, es uno de los primeros efectos que
toman relieve después de la nominacion. Es algo que he hablado con otros AE, que comparten esta idea. De
repente ya no te perteneces a ti mismo como antes, tu tiempo no te pertenece, ni tu cuerpo, que se ve propulsado
a viajar para dar testimonio del pase en lugares y ante personas desconocidas. Es un de por el que se pasa
a ser propiedad de Otro, justamente cuando el Otro ya no existe te encuentras destituido de propiedades
fundamentales. Justamente cuando la demanda ha caido, es cuando mas te sientes demandado. Pero incluso si
el estilo del AE no es viajero (los estilos de los AE son muy diversos) me parece que este rasgo de pertenencia a
la Escuela se mantiene. Este es un nivel.

Otro nivel es el de analista de la Escuela en el sentido del deber de interpretarla. ;Qué significa que el AE
interpreta a la Escuela? Seria un contrasentido esperar del AE el significante preciso para interpretar tal o cual
momento de la Escuela. Justamente el AE es el que sabe que no existe el significante preciso para nombrar lo
real. Sabe de los limites de la interpretacion. Que no hay varita magica para movilizar lo real.

6. Interpretar la Escuela, écomo?

Ahora bien, el AE con su transmisién no cabe duda de que hace politica. Estos tultimos dias he pensado sobre
esto. Viajando por Espafia me he dado cuenta de que hay un nivel freatico de la Escuela, que es el nivel por el
que la libido transcurre por debajo de la tierra, que no se ve. Pero esta. Se nota en como te sientes escuchada, en
las preguntas, en cémo las personas se dirigen a ti, sobre todo después de escuchar el testimonio. Ha sido una
sorpresa. Inhabil socialmente, no ha sido mi estilo cultivar los lazos con los colegas, méas bien he surfeado por la
superficie, por la superficie de los lugares comunes. Pero estando fuera del comun, como AE, se escuchan y se
ven otras cosas. Se escucha y se ve un deseo de Escuela, al menos yo lo estoy percibiendo asi.

Con esto que se capta, en primera persona, el AE hace politica con su transmision, no necesariamente de forma
intencional. No se trata de hacer politica, al menos en mi caso, en el sentido de la intencién de obtener algo.
Se trata de la politica de la transferencia que, como he dicho en cada testimonio y hoy he repetido una vez
mas, ocurre cada vez que la transferencia no se encharca en el analista. Lo he contado, debo esa huella ética a
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mi primera analista, que en la primera entrevista me advirtié que si queria entrar en la IPA no me convenia
analizarme con ella, ya que no pertenecia a la lista de sus didactas. Y después, cuando mi deseo se habia
decantado completamente hacia la orientacién lacaniana, me sugirié que cambiara de analista y siguiera con un
lacaniano. Esto me dio una idea desde el inicio de lo que es una posicién ética en el psicoandlisis. Esa analista
tenia una idea del deseo y del andlisis que no se limitaba con las cuestiones institucionales.

El AE, entonces, interpreta a la Escuela. ; Pero como? ;Qué puede significar este interpreta, cuando hace tiempo
que estamos en la época post-interpretacién? Puedo avanzar algunas cuestiones como hipétesis.

En primer lugar me parece que se trata de que el AE interpreta como un mdsico, a partir de su experiencia
de final de andlisis. Interpreta la partitura de un psicoandlisis. Se ofrece como instrumento para ponerle voz.
Con su forma de trabajar, de transmitir, con los temas que elige y el modo en que lo hace, transmite de forma
indirecta lo que él o ella, en tanto que AE, concibe del psicoanalisis como experiencia. Lo realiza. Lo vuelve real
para otros y para él mismo.

En este sentido el AE puede funcionar como un revelador. Como el revelado de las fotografias de antes de
la fotografia virtual. Un papel fotogréfico, por haber estado expuesto a la luz que atraviesa el carrete que ha
captado la imagen real, lleva impresa la marca de esa imagen, aunque invisible. Pero este papel, sumergido en
el liquido revelador durante un cierto tiempo, dejard ver primero los contornos y después la imagen completa,
hasta hacerla aparecer nitidamente.

Creo que la interpretacion del AE es algo parecido, un revelador. Puede aportar luz a lo que no se ve. Pero este
proceso no es directo ni instantaneo. Se hace pacientemente, décilmente, a través de cada trabajo, con cada
transmision.

El AE es entonces la interpretacion de la Escuela, en el doble sentido de que con su trabajo interpreta a la
Escuela y de que é] mismo como AE, con su nominacion, ha sido la interpretacién que la Escuela se ha dado, en
un determinado momento, de qué puede ser un analista.

Todo esto no impide que, llegado el caso, algo de lo que dice un AE pueda servir a otros para entender algo, por
ejemplo para captar algo de su malestar en la Escuela. Pero si ocurre no sera por haberlo programado. Como
toda interpretacién, dependerd de que haya alguien ahi para recibirla. Sera contingente.

Comunitat de Catalunya de la ELP. Ensefianzas del pase
Final de anélisis y pase (IV)
Barcelona, 11 marzo 2014
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FICCION, REAL Y PASE

Cuatro puntos sobre los tres puntos *

Anibal Leserre

1. Como tomar la ficcion

Sin extendernos mucho recordemos que Ficciéon, que proviene del latin (fictio), implica entre sus variadas
acepciones la accién y efecto de fingir, de inventar, de tratar con personajes imaginarios diversidad de temas,
bajo formas literarias o cinematogréficas. No hay limite a la ficcion, todo es posible —y muchas veces se aclara
que los sucesos de ficcién no pertenecen a la realidad —; sin embargo, a mi entender, esto no quita que pensemos
la posibilidad de que determinados tipos o estructuras de ficciéon toque lo real, por ejemplo, la ciencia ficcion.

En el campo de la literatura abundan las reflexiones sobre las preguntas de por qué, como y para qué se escriben
ficciones, y si las mismas pertenecen, o no, al mundo de la realidad; sin embargo, estas mismas pueden ser
consideradas testimonio de su época. Ahora bien, podemos ubicar qué tipo de ficcién se sirve de lo real, se
“inspira” en lo real y, por supuesto, si la ficcién tiene el alcance de modificar lo real. Para tales fines conviene
ubicar la ficcién como discurso desde la idea de Foucault, quien sostiene que el discurso es un conjunto de
enunciados en tanto pertenezcan a la misma formacion discursiva.

De lo expuesto podemos plantear la ficcion en un sentido amplio, es decir, como imaginaria y simbdlica, y nos
queda, en sentido estricto, su relaciéon con lo real. Sostengo que vale para las tres relaciones la cuestion de qué
posicién de enunciacién sostiene esa formacion discursiva.

2. “Ficcion y canto de la palabra y del lenguaje...”[1]

Encabeza este apartado una frase del “ Atolondradicho”, con ella indico que podemos correlacionar, sin mayores
inconvenientes, la ficcion con lo imaginario y con lo simbélico. Tenemos por excelencia una ficcién imaginaria:
el yo, el yo es la verdad, y la verdad tiene estructura de ficcién, por lo tanto, podemos explorar la idea del yo
como ficcion. Con respecto a las ficciones simbdlicas, para nombrar algunas: el mito individual del neurético, la
novela familiar, el Edipo mismo.

Ahora bien, estas ficciones, en un sentido, se oponen a lo real y, en otro, sobre ellas buscamos lo real, para
tomar el titulo de la mesa: “Tras la ficcion buscad lo real”, es mas, en la linea de lo que presento, podemos
tomar al lenguaje mismo (elucubracién de saber sobre lalengua) como una ficcién, podemos sostener que el
lenguaje tiene estructura de ficcion; por lo tanto, lo simbélico, es del orden de la ficcion. El analisis mismo
como camino o trayecto de lo simbélico a lo real, nos muestra en las narraciones del analizante los tropiezos,
los agujeros, signos de otra verdad, de otro sentido. Pero a su vez, verdad y sentido tienen algunas dificultades
para conjugarse con la ficcion de una narracién. Y en esas emergencias que rompen la narracion, que dificultan
la ficcion, buscamos lo real. Estoy siguiendo, en este punto, los tltimos cursos publicados de Jacques-Alain
Miller y desde sus desarrollos podemos sostener que, verdad, sentido y ficciéon forman un trio. Precisemos
la cuestién con la siguiente cita: “Un psicoandlisis es sin duda una experiencia que consiste en construir una
ficcion, pero al mismo tiempo, o a continuacion, es una experiencia que consiste en deshacer esta ficciéon. De
modo que el psicoandlisis no es el triunfo de la ficcion, la cual es mas bien puesta a prueba en relacién con su
impotencia para resolver la opacidad de lo real”. [2]
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Por lo tanto, podemos pensar el trayecto mismo del analisis como la caida de lo ficcional, y el fin del trayecto
nos deja justamente con el problema de qué destino dar a esa ficcién de saber. Para decirlo mas claramente, cito:
“No se llega a lo real sino perdiendo toda significacion”. [3]

Esta perspectiva que presento bajo el caracter de rudimentos nos deja en la puerta para interrogarnos sobre las
posibles relaciones entre ficcion y real. Y a su vez, coémo considerar el psicoanalisis, ;como una experiencia de
verdad o una experiencia de saber? Dirfa que, de ambas (teniendo presente que puede ser de verdad, pero se
trata de la verdad del goce). Tenemos entonces la verdad como estructura de ficciéon y lo real como imposible.
Pero ubicar lo imposible implica el saber, ya que lo imposible es una categoria del saber. Y si partimos de que
la verdad tiene estructura de ficcion, la ficciéon puede ser considerada como una relacién de superposicion de lo
simbolico y lo real, una relacién entre el orden simbélico y el no orden real, o de lo real sin ley. Entonces el goce
no tiene estructura de ficcion. Y esto sittia el limite a la “Ficcién y canto de la palabra y del lenguaje.”

3. Llegar al punto de partida

Desde el campo literario, la reflexion sobre lo ficcional sefiala que: “Cualquier intencién y tentativa de explicar
la ficcion en términos puramente estéticos o puramente sociales estd destinada al fracaso”. [4] Y con Lacan,
agreguemos: “Correlativamente todo lo que depende del efecto del lenguaje, todo lo que instaura la demansion de
la verdad se plantea a partir de una estructura de ficcion”. [5] Lacan introduce el término demansion, (que
resuena con ficcién) como la residencia, el lugar del Otro de la verdad, aclarando que interrogar la demansion de
la verdad en su morada es algo que solo se hace por lo escrito.

Entonces, ;como entender llegar al punto de partida?, simplemente el trayecto de ficcion de un andlisis llega a
donde no se sabia que se habia partido (relacién entrada con final), pero a su vez, este punto de llegada es un
nuevo punto de partida que lo escribo asi:

Ficcion...

Tomando alli los tres puntos como, por ejemplo, los utiliza F. Celine, para girar, cambiar de rumbo, etc., en la
narracion. Es decir inventar, y Lacan dio un destino a ese invento, lo llamé Pase. Y en ese dispositivo ubico la
ficcién del testimonio y sus efectos de verdad y su acumulacién como saber. Ficcion sobre el saber extraido de
su fantasma. Ahora bien, el pase actual en relacién a las consecuencias de la tltima ensehanza, extraidas por
Miller, pone en juego la cuestién del sinthome implicando al testimonio enla satisfaccion que el sujeto logré
extraer de su singular modo de gozar, y esto a mi entender, nos lleva a repensar la cuestion del testimonio, no
del lado de la demostracion, por ejemplo, de como el sujeto cambi6 con respecto de lo que no cambia, su modo
de gozar, y como se elaboran para él las variaciones de su verdad, ;es esto posible trasmitirlo por la via de la
ficcién?, jes posible trasmitir ficcionalmente la satisfaccion alcanzada? Entonces, si teniamos: ficcién..., ahora
escribimos:

Ficcion... (Ubico el Pase) y escribo ...Fixion.

4. Los testimonios como ...Fixion

Lo primero a explicitar es de déonde tomo el término fixién, que es una condensacién que hace Lacan: “Recurrir
al notodo, alalmenosuno / hombremenosuno o sea, a los impasses de la logica es, por mostrar la salida fuera de las
ficciones de la Mundanidad, hacer fixién (Condensacién de fiction, “ficcion” y fixer, “fijar”) distinta de lo real: o
sea, con lo imposibleque lo fija desde la estructura del lenguaje. Es también trazar la via por la que se encuentra
en cada discurso lo real con que se envuelve, y expulsar los mitos con lo que de ordinario se suple”. [6]
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Pero bien, nuestra escritura agrega los tres puntos, no ya al final del término, sino al inicio, que es por ejemplo
como lo utiliza Lacan para nombrar su seminario ...o peor [7] Lacan ubica los tres puntos para no quedarse en la
opacidad del sentido y con ellos sefiala y deja un lugar vacio, y le da toda la importancia a ese lugar vacio, tinico
modo de decir algo con la ayuda del lenguaje, de atrapar algo con el lenguaje (no hay metalenguaje).

Entonces, creo que podemos leer los testimonios como la exploracién del punto al que se ha llegado de vacio.
El invento que se ubica alli y que nos orienta en la diferencia de la fixién que aspira a trozos de real y que por
ejemplo nos muestran un estilo diferente a la retérica de la novela familiar.

He preferido sehalar una serie parcial sobre sus caracteristicas:

1. Podemos considerar al testimonio de un pasante como una fixién que no sélo tiene que convencer a los
pasadores y al cartel sino luego también a la comunidad, que supone saber lo que es un pase logrado. A mi
entender, las fixiones que convencen es porque trasmiten en acto un efecto de verdad en relacién a un producto
de lo real.

2. El testimonio fixién, es un invento del hacer con los trozos de real, es la manera que tiene el AE de tratar un
problema del orden del hacer.

3. Testimonio que no se recuesta en la demostracion, sino en lo que muestra, un Ethos, que es una nocién que
proviene de la Retdrica de Aristételes, quien sostiene que en los gestos, en la imagen que implicitamente da
el orador, por ejemplo, no demuestra que es honesto pero lo muestra. Esto fue reformulado por Maingueneau
(1993), para quien todo discurso supone un ethos, es decir, cierta representacién del cuerpo de su garante, del
enunciador que asume su responsabilidad. Un ethoscontribuye de manera decisiva a su legitimacion.

4.... Fixion del lado del mostrar y no de la demostracion en la linea de lo que vengo sosteniendo, la nueva alianza
alcanzada entre la verdad y el goce: la varite (verdad variable), y en este sentido tomo a la fixién como un hacer
y no un decir, aunque se trasmita por palabras, pero con las caracteristica de lo escrito. Texto donde aflora la
presencia del sujeto hablante. Presencia que correlaciono con real. No se trata de intentar decir lo verdadero
sobre lo real, sino presentar lo real y sus articulaciones. Afinidades con lo real, pasan por el semblante de la
verdad, como sostiene Miller. [8] Una disposicién del sujeto y la utilizacién del saber para construir una fixion.
Un saber que no se apoya en el arte retérico del bien decir, sino en la construccién de un arreglarselas con los
trozos de real que quedaron como “restos” en esos tres puntos del final.

5. Tenemos una méxima, “nada es sin goce” y esto incluye a la fixién. Podemos decir no hay fixién sin goce.
No existe nada de lo que entra en la esfera del interés del parletre en lo que no se pueda ubicar un goce. Pero
cuando la fixién nos muestra una reconfiguracioén del goce, marca una diferencia con, por ejemplo, la ficciéon de
la novela, es un testimonio que refleja el arreglarselas con ese goce, no es un efecto del goce, hay la diferencia,
ya que se plantea desde la perspectiva del sinthome y entonces la perspectiva del goce aparece bajo otra luz. Se
trata de presentar la satisfaccién que se ha logrado extraer del modo de gozar. Por dltimo, quiero sefialar otra
frase del Atolondradicho: “Lo no ensefiable, lo hice matema al asegurarlo con la fixién de la opinion verdadera,
fixion escrita con X, pero no sin recurso al equivoco”. Es el recurso, que tiene el que testimonia para alejarnos, a
los que escuchamos, de la significacién y presentar su afinidad con lo real.

* Trabajo presentado en la VI Jornada “Ficcion y Real” del Departamento de estudios psicoanaliticos sobre la Familia - Enlaces, 2 de
noviembre de 2013.
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FICCION, REAL Y PASE

Buscar lo real detras de la ficcion

Maria Leonor Solimano

“Al fin y al cabo el sujeto cree saber en qué se reconoce. (...) En el fin de andlisis el sujeto sabe que no se reconoce en esa cosa
a la cual le ladra. En cambio sabe que no cree mds que en una cosa su sintoma. Creer en su sintoma y saber que hablamos
solos son las dos vertientes del mismo fenomeno”. Eric Laurent Cap. XI Piezas sueltas.

Si lo real es sin ley, el nombre del padre es un artificio, si eliminamos las ficciones aparece el murmullo de
lalengua donde los sonidos se combinan, se entremezclan, y resuenan.

Lo que se inventa del lado del no todo son siempre pedacitos de saber sobre lo real. Esta invencion de saber
Lacan la caracteriza diciendo que son pedacitos de saber que se desprendieron por un lado del propio analisis,
del anélisis de algunos analizantes y de la ensefianza de Freud.

Mientras que Freud imaginaba neuronas que acumulaban energia como sustrato del inconsciente, Lacan lo
reemplaza con su idea de Real. Esta idea nos dice Lacan es un traumatismo que hace agujero. Este real anuda y
separa lo imaginario y lo simbodlico.

Lo real entonces es una mediacién entre lo simbélico y lo imaginario. Recurrimos a lo imaginario para hacernos
una idea de lo real. El no tener sentido es un criterio de lo real (...) es equivalente a “lo real no responde a
ningtn querer decir”. [1]

Que lo real no hable implica una primacia de la escritura sobre la palabra porque el inconsciente tiene que ver
con lo escrito. Es en la medida en que el Inconsciente se anuda con el sinthome que aparece la singularidad de
cada individuo.

Si lo real no habla y desconfiamos de lo simbélico que miente, solo queda la posibilidad de imaginar al cuerpo.

El parletre adora su cuerpo, porque cree que lo tiene dice Lacan en El sinthome, en realidad no lo tiene pero es
su nica consistencia, mental por supuesto e imaginaria.

En su tltima ensefanza, Lacan nos introduce a la concepcién del goce femenino como principio del régimen del
goce como tal, un goce mudo, no simbolizable, indecible y es el goce reducido al acontecimiento del cuerpo. [2]

Tanto en Freud como en Lacan el goce, el programa de goce de cada sujeto esta siempre ligado a un primer
acontecimiento de goce singular que tiene valor traumaético y este valor traumatico depende en lo que respecta
a la sensibilidad de cémo el sujeto inscribi6 lo que han querido los otros.

De esta contingencia hacemos necesidad, necesidad de una significaciéon que nos atraviese.

Toda historia manifiesta agujeros, tropiezos que son signos de otra verdad, fuera de sentido y se les da valor de
real. La nocion de real es como un residuo que se impone.

Lacan inventa el dispositivo del Pase para demostrar que hay un real propio a la experiencia analitica y de eso
se puede hacer transmision. Pensando que era la salida del Inconsciente transferencial. Esos testimonios son
relatos de la elucubracién fantasmética que se reducen a un ntcleo, a un pobre real que se desdibuja como el
puro encuentro con lalangue y sus efectos de goce en el cuerpo.
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Entonces no se espera entonces un testimonio acerca de lo verdadero de lo verdadero. Sino como alguien
supo arreglarselas con el espejismo de la verdad. El criterio es saber arreglarselas con su sintoma para obtener
satisfacciéon del mismo.

El sinthome es descubierto pero esta ahi desde siempre lo que debe inventarse es como usarlo, es colocar al goce
en una nueva perspectiva donde hacer es mas importante que saber.

El AE intenta capturar el real, alcanzar la invencion del sinthome y transmitirlo. Hacer de un caso un paradigma
y hacerse responsable del porvenir del psicoandlisis.

El Pase como hystoria debe mostrar como con ese pedazo de real se ha hecho algo de sentido [3]. Es fabricar una
historia con trozos de algo que no se entiende.

Asi es que MHR hace del tic, que ella describe como cuerpo agitado por un real situado en otra parte, un guifio
de ojo que serd la causa de equivocaciones y que toma color erético.

La ficcién que cubre el traumatismo es el acontecimiento originario con la muerte de su padre y la frase con
valor de epitafio dicha por la madre a la nifia “Tu estas enferma a causa de la muerte de tu padre”.

Su estilo de vivir la pulsién, programa de goce en el decir de Miller, “un movimiento de parpados, que abrian
y cerraban en el borde de las ldgrimas retenidas, de haber sido testigo ocular esa noche, sacudida de miedo y
agitada por un inconsciente real”.

Otro Pase:

No fue un embarazo planeado y esperado. Estuvo a punto de morir a los tres dias de vida y consiguié asi
hacerse desear. Las palabras de su madre las tradujo en: Se te ha deseado cuando se ha sabido que ibas a morir.

A veces construir una hystoria hace bien, porque el sentido, la ficcién alivia la angustia, dice Sonia Chiriaco, que
una pesadilla recurrente la despertaba: “Yo iba a ser descubierta”. La frase aislaba el significante descubierta que
entraba en resonancia con otros significantes amos: desaparicion, escondida y con la mirada objeto privilegiado
de la sujeto. En el fondo el largo trabajo de elaboracion significante para su desarticulacion puede aparecer apres
coup como un gigantesco esfuerzo para tejer los hilos en una hystoria que se reduce finalmente a poca cosa. Ella
desaparecia para ser deseada. Finalmente la caja del secreto vacia, no hay esencia del ser, solamente un agujero
alrededor del cual se construye la ficcion del anélisis. Hacerlo existir como secreto permitié hacer advenir el
analisis, hacer consistir el enigma del inconsciente hasta aislar el goce ineliminable.

Mas alla de la desarticulacion queda un resto, es el sinthome con la traza del goce indecible. El anélisis revela
que no habia otro secreto que la pulsacion de la vida, signo de lo real. Pero sobre todo el deseo de vivir del
sujeto.

Guy Briole en La feminizacién del mundo hablando del deseo del analista nos dice que en los anélisis de hoy,
en los que nos enfrentamos con el “Uno del goce”, alli ya no se trata de la repeticién simbdlica, porque ya no se
trata de una sucesioén que se cuenta y se adiciona, sino de la reiteracion donde la iteracién ya no esté al nivel de
lo que ordena el significante sobre lo real sino al nivel de lo real sin ley. Una pura reiteracion del Uno del goce
designada por Lacan como sinthoma.

El analista se encuentra con un analizante que se confronta con el agujero que deja el Uno sin Otro.

NOTAS

1. Miller, J.-A., Un real para el siglo XXI, Editorial Grama, Bs. As., 2013.
2. Solimano, M. L., La familia es necesariamente edipica.

3. Tarrab, M., “Estar a la hora de lo real”, Freudiana 57, Espaiia, 2009.
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FICCION, REAL Y PASE

Marcas de un control

Ana Laura Piovano

Serad por eso, porque nuestra Escuela se funda alrededor de un agujero, a saber, que no se sabe qué es un
analista, que algunos que llevaron suficientemente lejos su andlisis dejan contingentemente, marcas desde las
cuales anudarse a ella.

Efectos singulares de formacién, pueden pensarse como restos que van quedando de un ejercicio incesante y
permanente, tan costoso como imprescindible.

Estudio sistemdtico, anélisis personal, control de la préctica. La idea que me hago de la formacién del analista
es que se entrelazan de modo tal que cuando algo es verdaderamente conmovido en uno tiene consecuencias
en los otros.

Como sabemos, al tripode freudiano, Jacques Alain Miller agrega: “Inmersion a la Escuela”.
Parto de una base: el control produce Escuela y es producido por ella.
;Coémo?

Intentaré transmitir una experiencia, la de un encuentro con consecuencias.

El encuentro

Un seminario dictado a tres voces en el ICBA hace mucho tiempo. Cada quien, en su estilo. Ellas (Silvia Salman,
Diana Wolodarsky, Adriana Rubistein) causaban. Transferencia de trabajo en acto, hacian existir lo multiple y
lo Uno de la Escuela.

Pero también nos convocaban a dar cuenta, de la lectura y de la préctica.

Al bajar de la tarima luego de tomar la palabra por primera vez, demando a la més universitaria “un” control:
Necesitaba establecer un diagnéstico diferencial.

Por entonces hacia ya mas de una década que me servia del dispositivo regularmente. Jamas habia estado
presente la Escuela en el asunto.

El caso (no lo desarrollaré aqui) era el de una adolescente que habia consultado convencida de que a los analistas
nos espantan los suicidas.

Sus intentos desde nifia habian sido variados. Un control anterior habia sugerido la consulta con un prestigioso
psiquiatra de mi ciudad, especialista en bipolaridad.

Pero no sélo no habia podido hacerlo, bastaba con recorrer mis intervenciones para vislumbrar hasta qué punto
eran responsables del rechazo de la paciente y su entorno a la derivacion.

En una hoja prolija, colorida, con flechas y signos, llevé a la primera cita un cuadro. De un lado los datos que
podian ser leidos a favor de la hipotesis de neurosis, del otro aquellos que perfilaban la psicosis. En el medio,
un signo de interrogacion.
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Un gesto acompafiaria la interpretacion. Con amable desdén, quien me escuchaba deja de costado el papel para
soltar algo que s6lo puedo escribir como suena: “;Quedetuemud?”

Un ligero temblor se produce en los segundos eternos que tardaria en discernir palabras en ese canturreo y
hacer de eso una pregunta: “;Qué de tu “emoi”?”. Claramente se trataba de la turbaciéon que me invadia. Podia
agarrarme del Seminario de la angustia y hablar de ella. Pero resonaba con el moi [mud] que se entrometia en
el asunto y se asociaba al “Salvar al otro”, no dejar caer, algo que en mi analisis y en controles previos habia
podido recortar a la vez, como obstaculo y resorte de cierto éxito terapéutico que hacia que me derivaran
pacientes graves.

Hasta el momento me habia servido en la direccién de la cura de un detalle. Cuando era pequena, la paciente
habia inventado un sistema. Se ataba a la mufieca un largo hilito de lana hasta el cuarto de la hermana y cuando
le pasaban cosas raras tironeaba de él para que ella la asistiera.

Ese era el lugar que habia consentido ocupar en transferencia. El tema era el como operaba. Como para muestra
basta un botén, relato al control lo que considero una intervencion inaugural.

La escena es la siguiente: recibo un llamado del celular de la paciente, que no habla. Advertida del peligro, sin
cortar, tomo otro teléfono y me comunico con la familia. La hermana llega a tiempo.

En la clinica en la que trabaja la obligan a firmar su renuncia y los padres quieren que vuelva a su ciudad. La
paciente elige quedarse en La Plata y fuera de turno, concurre al consultorio para dejar, depésito en garantia, el
bisturi que habia robado dias antes de su trabajo y con el que planeaba matarse.

El control corta ahi, sin la menor referencia al diagnoéstico.

“Me siento Little” habria de decir, avergonzada, recién en el ascensor. Responsabilizdindome del dicho, ella
agrega “Ese es tu hilo, tird de é1” y me despide.

La entrada en control se habia producido. Independientemente de la frecuencia con la que concurriera a
supervisar, incluso de los casos que llevara.

La referencia a una de las analistas mujeres tomadas por Lacan era brijula y no precisamente por la “ardiente
autenticidad” de la inglesa.

Cual distribuidor libidinal desde el control se iban repartiendo: Al analisis, al trabajo de investigacion, a la
escritura. Y retorno.

De la observacién naceria un texto (“Margaret Little, analizante”) a publicarse tiempo después.

Y de la formalizacién del caso, otro, incluido en una investigacion sobre psicosis ordinaria y presentado un par
de meses después en Casuistica.

Al salir de ese espacio, en el que ella no habia participado, me saluda comentando mi visible delgadez. El exceso
de trabajo funciona como excusa y le digo algo asi como que cuando tenga tiempo la llamaré para controlar.
“Entonces el tiempo de controlar es ahora” dice y cruzamos al bar de la esquina de la EOL.

Mientras ella almuerza, me propone hablar del exceso. “Entre la falta y el exceso” era el titulo del ensayo que
estaba escribiendo, respecto de la relacion al dinero como un sintoma del analista.

“Aun para sostener un hilo hace falta un cuerpo” interviene sin el menor dejo superyoico entre bocado y
bocado de sandwich de pastrén.

Poner demasiado el cuerpo, era un problema. ;Qué hacer? “Nada” dijo.
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“Me encanta nadar...contracorriente” retruco. El control se interesa. Le cuento que casualmente comparto la
pileta con quien supervisara en mis inicios. “Temeraria de chiquita” habia dicho él pablicamente ante una
presentaciéon de otro caso mio en unas jornadas. Pero jamas habia podido apropiarme del significado del
diccionario de aquel término. “Temeraria” es para mi que tiene temor y ese era un resto de la neurosis infantil.

Del control, al analisis, entonces.
Se despidi6 con un chiste: “Nos vemos “litletemeraria...”
Algo se escurre mientras intento asirlo para la transmision.

Puedo decirlo de esta manera: la eficacia de su decir no radicaba en el dicho, sino en el desde dénde decia.
Haciendo un uso particular de la voz, en su enunciacién habia un “saber hacer con lo que hay”.

En este caso, para enlazar libidinalmente y causar el deseo de control.

Tal como ocurre con el beneficio terapéutico del analisis afirmo que es por afiadidura que el control sirve para
formalizar la practica y orientarse en la direccion de la cura.

Lo que le es especifico, al menos es mi experiencia, es el trabajo respecto del anudamiento del practicante con
el psicoandlisis en si.

Para concluir mi homenaje, un suefio: Estoy en una fiesta, en una terraza, es la EOL. Hay una pileta y Adriana,
saludable, me la sefiala.

“Hay que tirarse a la pileta” es la interpretacion del suefio que causa mi pedido de entrada a la Escuela, con una
carta a mano alzada, luego de postergar 20 afios.

(A la memoria de Adriana Rubistein)
La Plata, mayo de 2014.
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ESCRITURAY LITERATURA

Subrayado sobre una época (David Vifas) *

German Garcia

Ha escrito mucho. Durante varias décadas, desde Cayd sobre su rostro (novela publicada en 1955). No cuento
los articulos anteriores en algunas revistas. Ha escrito libros de ensayos, cuentos, obras dramaticas, guiones
cinematograficos. Y, por supuesto, catorce novelas -alguna llevada al cine con éxito (recuerdo las primeras
imagenes deDar la cara). No le faltaron reiterados premios, tampoco una diversidad de amores.

Y eso termind con los afios, la dictadura militar, el asesinato de su hija primero, y después de su hijo.

No quiero hablar de su amistad a distancia, sino de sus dltimas novelas. Marcela Croce, en su libro sobre David
Vifias titulado Critica de la razén polémica [1], analiza la continuidad que existe entre los diferentes géneros que
practicé. Su libro es decidido, convincente.

Por mi parte, quiero subrayar diferencias en sus ficciones, sin ignorar el leitmotiv tematico compuesto por
militares y religiosos, ni el ritmo de un fraseo reconocible que se acenttia en las Gltimas novelas. Me refiero a
lo que subrayo el critico Noel Salomén en una secuencia pertinente: “De la épica pasé al expresionismo; y del
cuestionamiento del poder se fue desplazando a la paradoja y a lo carnavalesco”.

Estilo tardio

La estructura carnavalesca se organiza de una manera coral, notable en Cuerpo a cuerpo (1979) y mas atn
enTartabul (2006).

Antonio Marimén saluda a Cuerpo a cuerpo como “el mayor producto literario e intelectual del exilio argentino
desde 1976”. ;Acaso la dispersién del exilio, los encuentros que impone, y las palabras que se cruzan como el
arrullo del territorio ausente podria decirse de otra manera que en la paradoja y lo carnavalesco?

De la épica queda el fracaso, del expresionismo algunos rasgos.

Tartabul, el titulo de la novela, remite a “Tartabul”, el bufén que aparece en La bolsa de Julidan Martel recitando
discursos de Nicolas Avellaneda para diversiéon de quienes hacen de la especulacién financiera el medio de
acceder al lujo y la riqueza. En efecto, La bolsa describe la fiesta financiera del gobierno de Juarez Celman, que
termina en el derrumbe econémico y en un aumento de la deuda externa, que precipita la revoluciéon de 1890 y
marca el fin de la hegemonia de una clase social.

“u_n

Tartabul, la novela, tiene un subtitulo: o los ultimos argentinos del siglo XX. Esa “0”, que remite al género de
la fabula advierte que los “altimos argentinos” y el fin del siglo XX son dos cosas diferentes. Esos “tltimos
argentinos” son tales porque algo de lo que designa el término “argentino” ha caducado, esa identidad parece
disolverse: “-Soy un dromedario, damas y caballeros”. Es la altima frase de Tartabul. Es decir, soy ese rumiante
que se distingue del camello por tener una sola giba. Quizas hay que recordar que el camello es la primera
transformacién que propone Nietzsche en una célebre alegoria de Asi hablo Zaratustra.

Al mandato “Ta debes” el camello responde arrodillandose en el desierto para ser cargado y soportar esa
carga. Es el hombre del deber que, como se sabe, no podra cumplir. Algo le dicta lo contrario, lo escinde en
una obediencia desobediente que lo hace oscilar entre la rebelién y la culpa. Esa rebelion da paso al leén que
responde “Yo quiero”. Sin embargo a esta transformacién le falta algo, esclaviza en un rechazo sin descanso.
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Es el hombre que se opone y que, en términos de Hegel, se convierte en un alma bella que esta sola porque no
puede reconocer el lugar que ocupa en el mundo al que se cree enfrentado. “Zaratustra”, entonces, propone
su tercera transformacién inesperada: “Pero decidme, hermanos mios, ;qué es capaz de hacer el nifio que ni
siquiera el leon ha podido hacer? ;Por qué el leén rapaz tiene que convertirse todavia en nifio? Inocencia es el
nifio, y olvido, un nuevo comienzo, un juego, una rueda que se mueve por si misma, un primer movimiento,
un santo decir si”. [2]

No me pasé esto, yo lo quise asi. Entonces digo si y dejo de ser uno de los “altimos argentinos”: un olvido, un
nuevo comienzo, un juego, me saca del conjunto.

En Tartabul el leén ha retornado al camello, el nifio ha sido asesinado.

Los “altimos argentinos” recién dejan atras otra fiesta que cien afios después de la de Judrez Celman volvié
a derrumbar la economia. Estos “tltimos argentinos” acaban también de sobrevivir al final de la fiesta de la
revolucion que condujo a la desolacioén, el exilio y la muerte. Los “altimos argentinos” de Tartabul son el coro
de espectros que se entregan al ritual de la memoria.

Este David Vifias, mds inquietante que el ensayista polémico -que el leén que dice “yo quiero”- exige de los
lectores algo que no se resuelve en el asentimiento y/o el rechazo. Se trata de “flashes” -es decir, relampagos,
resplandores, llamaradas y fogonazos- dedicados a la memoria de su hija Maria Adelaida y de su hijo Lorenzo.

“Flashes”, esta palabra en plural dice algo de la manera en que esté escrita Tartabul, asi como la palabra “furcios”
advierte de los limites que aparecen cuando se habla de algo que sélo se puede mostrar.

Leo en La bolsa: “...una silla de tres patas, sobre la cual se mantenia en equilibrio un loco popular muy conocido
con el apodo de Tartabul (...) recitaba con forzado entusiasmo un discurso de Avellaneda. Lo gracioso era
que cada vez que se equivocaba, el moceton de los bigotazos levantaba su garrote, y era de ver los grotescos
movimientos con que el desdichado Tartabul trataba de mantenerse firme cuando veifa cerca de si la temible
férula. No apartaba de ella los ojos ni en los parrafos mas elocuentes de su arenga...” [3]

Este bufén del siglo XIX se transforma cien afios después en narrador de los “altimos argentinos”.

Derrumbe

En Cuerpo a cuerpo Tartabul es Coquito, un personaje que era leyenda del Hospital Borda, reconocible por el
pedido de cigarrillos y la reiteracién de algo que parece el resto de una llamada: “Pa-pa”. De una a otra novela
el narrador linda con el fool el idiota. Anuda asi algo que llega hasta Beckett: sin leyes, la historia es el sonido y
la furia que posee a un fool que lleva sobre sus espaldas la carga de esa historia.

Coquito es un idiota, los médicos esperan su muerte para estudiar su cerebro. Los personajes de David Vifias
visitan el hospital como los de Musil en EIl hombre sin atributos. Robert Musil también pone en escena la historia
de un “enfermo mental” que ha cometido crimenes horrendos y que fascina a una mujer, personaje clave de su
novela. Este loco criminal se llama Mossbrugger y aparece de manera recurrente en diferentes lugares de los
tres tomos del libro de Musil.

En Cuerpo a cuerpo la dedicatoria de Vinas agrega Paco, Haroldo y Rodolfo -es decir, Urondo, Conti y Walsh.
Tres escritores que parecen decirle que sigue con vida, que debe escribir. Y Vifias responde en un estilo
telegrafico, cortante y cifrado: en cada linea hay alusiones y referencias que localizan y deslocalizan el tiempo y
el espacio. Eso se acenttia en Tartabul, donde los personajes cruzan lenguas y territorios con ciudades extranas,
que configuran una topologia digna de la “pesadilla de la historia”.
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En esta perspectiva; el nombre de Robert Musil no es decorativo. Leo en Musil: “Y todo constituia de alguna
manera un complejo tnico; las carreteras, las ciudades, los gendarmes y los pajaros, los muertos y su muerte”.

[4]

El narrador de Cuerpo a cuerpo vuelve a su departamento y encuentra destrozos, desde la puerta ve la cerradura
colgando de tres clavos “La sala: el relleno de los cuatro sillones despanzurrado y en las paredes del techo
grandes letreros de aerosol. Todavia chorrean. En ninguno me insultan”.

Levanta un libro de LasCasas: “Qué pena. Una linda ediciéon hecha en México. Montale, Trilce. John Donne...
“no misticos, Pope, Poe, Petrarca...Papini, Palma, Paparrucha, Pompeya y Ponce (...) Los ordeno: Trilce, Thomas
Mann, Familia hanseética, Maquiavelo, Marinetti...”.

Y continda el destrozo de los libros y del narrador. “Ganaron”. Y Galileo y Marechal y Hopkins y Absalon. Trilce,
Galileo, Absalon. Tres titulos que eliden sucesivamente a César Vallejo, a Brecht, a Faulkner.

Y Huidobro, Maridtegui, Larra, El muro, Guinsberg, Los oficios terrestres.

No se nombra a Sartre, tampoco a Walsh. Ni a Lezama Lima que figura con Paradiso, ni a Quevedo del que se
nombra EI buscon. Ni a Henry Miller, del que nombra Plexus. Alrededor de la jaula, sin Haroldo Conti. ;Qué decir
de esos nombres elididos? ; Anticipan el nombre que sera borrado y que tendra que desaparecer de la escena
cultural que anim6 durante mas de cincuenta afnos? Es posible. O bien un silencio piadoso sobre autores que,
por alguna razoén, tienen un valor particular.

Un dltimo llamado telefénico con amenazas, insultos: “jHoy mismo! Sacé pasaje. El boleto. Y adiés”. Y los
insultos siguen. El dltimo: “Escriba a sueldo”.

“Gracias -y ya hago una reverencia-. Muchas gracias”. Las respuestas escenifican al bufén que David Vifas
define en una entrevista: “La figura contradictoria al verdugo es la de payaso, la del bufén. Yo me convertiria
en un bufén. El verdugo es el que mata, pero el bufén es el que dice lo que nadie se anima a decir (...) El bufén
es el que se hace el idiota, que le dice todo al poder, el rey”. (La Jiribilla, 16/2/2007)

Ignoro si David Vifias sabia que Jacques Lacan usaba la figura del bufén para definir a la izquierda y la del
canalla para caracterizar a la derecha.

Es posible que no le hubiese gustado, aunque lo confirma. “La muerte del sujeto, mi viejo”, le dijo a Guillermo
Saccomanno. Sin explicacion. Quiza un eco de las diatribas de Ledén Rozitchner, que iban de Foucault en adelante
y al que era dificil hacerle entender que Jacques Lacan habia introducido al sujeto en la acefalia “estructuralista”.

9 de julio de 2006

Radar, el suplemento de Pagina 12, publica opiniones sobre David Vifas. S6lo Guillermo Saccomanno acompata
una semblanza con la lectura de la narrativa, a la vez que afirma que el personaje y el polémico ensayista
parecen eclipsar al novelista. Estoy de acuerdo con eso, pero difiero en la manera de proponer un periodo
final que empezaria con Hombres de a caballo (1968) y llegaria hasta Tartabul (2006). Por mi parte propongo
que el “estilo tardio” de David Vifias se define en Cuerpo a cuerpo(1979), cuando se hace evidente que algo
irreversible ocurri6 con la instalacién en el gobierno de la altima dictadura militar (1976). Ya ha perdido a su
hija cuando, en esa novela, inserta la siguiente cita: “Primero vamos a matar a todos los subversivos; después,
a sus colaboradores, después a los simpatizantes; después, a los indiferentes. Y, por dltimo, a los timidos”. Y
pone el nombre: General Manuel Saint-Jean, 1976.

La cita abre el capitulo llamado “Una mueca: con epifania”.
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Para nada se trata del clima “cultural” que acomparié la publicaciéon de Hombres de a caballo en 1968, cuando
todavia se podia esperar algo de Cuba y también de la efervescencia argentina. Basta leer la dedicatoria de este
libro: “A Carlos del Peral, Mario Vargas Llosa y Rodolfo Walsh, creadores. A los Mayores J. C, W.O. S,y L.O,
mis amigos”. Por un lado los compafieros de los viajes a esa Cuba que fue plataforma del boom de la literatura
latinoamericana, por el otro los “amigos” de sus afios de Colegio Militar.

Como dice Héctor Olivera: “Recuerdo a David (Vifias) comentandonos lo que habian dicho sus compafieros
del PC. Cuando Ongania prohibi6 el proyecto Los caudillos: “Solamente con la ingenuidad burguesa de Ayala y
Olivera se puede pedir apoyo al Ejercito Argentino para un guioén de David Vinas” (Radar, 9/7/2006).

Esa mueca con epifania incluida en Hombres de a caballo, asi como su dedicatoria, ya no es posible cuando se
publica Cuerpo a cuerpo en 1979 y tampoco, cuando Tartabul agrega al asesinato de su hija, la de su hijo ocurrida
poco después. Y los amigos militares no estan, ni Vargas Llosa que desde el “caso Padilla” milita contra Cuba
y las propuestas revolucionarias. Lo menos que se puede decir es que las cosas han cambiado, por no decir que
se trata de una historia de sobrevivientes: “Somos sobrevivientes. No nos mataron, asesinaron a muchos otros”,
responde David Vinas a Elizabeth Mirabal Llorens (La [iribilla, 16 /2/2007).

No discuto con Guillermo Saccomanno, quién hace una semblanza y una lectura valiosa de la ficcion escrita
por David Vifas; trato de marcar una diferencia que me permite resaltar mi apreciacion del “estilo tardio”
(1979/2006) que se precipita y define cuando la muerte y el exilio ponen al autor frente a lo irreversible, tanto
de su vida como de su obra, que despliega su l6gica como una alegoria de esas muertes (segin Adorno) que el
autor transcribe.

Del crack-up a la salida

Scott Fitzgerald acuné el “crack-up” cuando, después de una caida personal, bajo este titulo comienza un texto
breve con esta frase: “Toda vida es un proceso de demoliciéon”. [5] Como bien aclara Alan Pauls, en el excelente
proélogo de esta edicién, no se trata de un colapso nervioso o de un derrumbe emocional. Segun las palabras
de Fitzgerald, se trata de un mal del tiempo: “... me rajé como un plato viejo”, escribe. Y concluye: “Lo que
podia hacer era irme, sosteniéndome con cuidado como una vajilla cuarteada, e internarme en el mundo de la
amargura, donde me estaba haciendo una casa con los materiales que suelen encontrarse. Y al cerrar la puerta
me dije: Vosotros sois la sal de la tierra. Pero si la sal perdiera su sabor, ;con qué serd salada? Mateo 5:13”.

Tartabul, en el laberinto del exilio, busca el sabor perdido con el sueno de la revolucién. La salida, para David
Vifias, consiste -segtn dice- en “actualizar los personajes de Los siete locos en la generacion del Che” (citado por
Guillermo Saccomanno ). Esos son los personajes de Tartabul (el Chuengo, Moira, el Griego, Pity, etcétera).

El crack-up experimentado durante el exilio lo transita con la redaccién de Cuerpo a cuerpo, con la experiencia del
retorno: “De modo que ya no habia ningtin “Yo” -escribe S. Fitzgerald-... Era extrafio no tener un si mismo; ser
como un chico que, solo de pronto en un caserdén, sabe que ahora puede hacer lo que se le antoje pero descubre
que no tiene ganas de nada”.

El altimo Vifas tampoco tenia un “YO”, sabia que podia hacer cualquier cosa. Lo dice. De pronto ha cambiado
sus coordenadas sin saberlo. Su tltima novela puede juntarse con Museo de la novela de la eterna, tan ajena a los
gustos del lector que no fue editada en vida del autor. Ahora pertenece a esa corriente éxtima que se inicia en
1948 con la publicaciéon de Addn Buenoayres.

Recordemos que Macedonio Fernandez tiene una novela que se llama Adriana Buenos Aires (sin la conjuncién
ni la “y” griega de Marechal). Los Sorias, publicada en 1998 en una edicién facilitada por suscripciones previas
y avaladas por un prélogo de Ricardo Piglia, es la novela de Alberto Laiseca que puede incorporarse a esta
serie. En el 2006, el mismo afio que se publicaTartabul, aparece Donde yo no estaba, de Marcelo Cohen (otro salto

singular fuera de la “corriente principal”).
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Podria agregar varios libros de Héctor Libertella, La ciudad ausente de Ricardo Piglia, “tramada” a partir del
espectro de Macedonio Fernandez. Por la negativa, podemos decir que ninguno de los libros nombrados podria
incluirse en esa serie que comienza con el “Yo, Juan” del Apocalipsis y llega hasta la parafrasis humoristica del
llamado “giro autobiografico”, donde se agrega un “yo” al giro lingtiistico que tanto dio que hablar hace ya
bastante tiempo. Y también mucho que hablara la serie de libros que dicen somos iguales, sentimos y pensamos
lo mismo.

En los libros nombrados no hay auto(bio)grafia, puesto que el “yo” es una funcién gramatical y la primera
persona un recurso de la ficcion.

El estilo tardio, asi llamado por A. W. Adorno al estudiar cierto musico y cierta musica, habla de la ausencia del
autor, de una muerte que s6lo puede aparecer en la obra como alegoria.

Cuando subrayé la muerte de Elena en la “vida” de Macedonio Fernandez era para encontrar un punto
de capitonado -segun la metafora de Jacques Lacan- que induce a Macedonio Ferndndez a frecuentar una
constelacion lirica donde la Dama del llamado amor cortés es clave. ;Qué puede decirse de la transformacién
del nombre Elena al ser anudado a Bellamuerte, como apellido? En fin, Macedonio Ferndndez ha basado su
“metafisica” en la disolucién del yo.

No me salgo del propésito de hablar de David Vifias en tanto escritor, ya que se encontrard en Tartabul -
nombrados y/o aludidos- una exhaustiva constelacién de libros y de autores argentinos.

El nifio que dice si en Nietzsche, el nifo en el caserén de Fitzgerald, se ha transfigurado en el loco de Cuerpo
a cuerpo, en el bufén de Tartabul, novela que adopta el coro del carnaval porque ya no hay épica, ni voluntad
expresionista: el bufén dice la verdad, sin demasiado énfasis, porque sabe de los limites de la verdad. Y de la
literatura.

* Escrito a partir de lo expuesto en la apertura de la Feria del libro 2011, en memoria de David Vifas.
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ESCRITURAY LITERATURA

Cartas de amor: de la pluma al twitter *

Elvira Dianno

¢ Coémo escribir algo acerca del amor si “lo tinico mds o menos serio que puede hacerse: una carta de amor”? [1] jAy, Lacan!
¢Es que el amor son sélo palabras? Blablabla, je t'aime blablabla en un muro, jamuro?

¢Es que el amor es ausencia y presencia? ;Qué del amor sin ausencia, qué del amor sin la falta, qué amar si no la falta
hecha sinthomas y signos, qué amar sino lo que se supone que el Otro sabe del enamorado? jPero que no sepa todo!
Que si sé demasiado de ti, te odio, por eso te odio, por lo mismo que te amo, pero en exceso. Odio de ti, odio en ti
saber en exceso acerca de tu goce, quiza también te odiaré cuando te necesite, cuando las contingencias del encuentro
se hayan domesticado demasiado; y viceversa.

(Tendré una férmula el amor? “El amor tiene cara de mujer” [2] nos anunciaba una telenovela argentina en los ‘60,
;sera femenino el amor?

;O seran los amores?

.Y las cartas de amor y la demanda de amor? “y toda carta de amor dice: “T1i no estds aqui” y, en tu ausencia de mi y en mi
ausencia de ti, estamos juntos, estds conmigo” [3] jAy, Miller!

¢Y como se escribird una carta de amor, es que el amor es escritura?

“...cartas de amor directo desde tu corazon, nos mantienen cerca mientras estamos separados, no estoy solo en la noche cuando
puedo tener todo el amor que tii escribes... y beso el nombre que tii firmas” [4] jAy de la ausencia, Elvis Presley!

“No sé como decirte cuanto te extrario... Todo lo que quiero, todo lo que anhelo, todo lo que necesito eres ti... para siempre. Mi
tinico deseo es estar donde estds tii, y ser lo que tii quieras que sea”. [5] jAy del Uno, Marylin!

“No siento ningiin amor por ti; al contrario, te detesto. Eves una Cenicienta malvada, torpe e insensata. Nunca me escribes; no
amas a tu marido; sabes bien cudnto placer me procuran tus cartas y no me has escrito... Espero dentro de poco tiempo estrujarla
entre mis brazos y cubrirla con un millén de besos debajo del ecuador” [6] jAy del odioenamoramiento, Napoleén!

Kafka, en cambio, odiaba las cartas “Usted sabe como odio las cartas. Toda la desdicha de mi vida...proviene... de las cartas...
Uno puede pensar en una persona ausente y tocar a una presente... Escribir cartas... significa desnudarse ante los fantasmas. ...
Los besos por escrito no llegan a su destino, se los beben por el camino los fantasmas”. [7]

Kafka pensaba que las cartas lo engafiaban, que la posibilidad de escribirlas debia haber provocado gran desintegraciéon
de almas y que para evitar el desastre y lograr la paz de las almas la humanidad habia inventado los medios de
transporte, pero ya era tarde y agregaba:

“...después del correo invento el telégrafo, el teléfono, la telegrafia sin hilos. Los fantasmas no se morirdn de hambre pero nosotros
sucumbiremos”. [8]

(Sabria Kafka algo de las cartas de almor? probablemente no, ni del amor cortés. La correspondencia con Milena
marcé una relacién diriamos hoy virtual, nunca se encontraron, él enfermo de tuberculosis y de miedo al encuentro
con el Otro sexo, sucumbe en manos de sus fantasmas. Lo que si sabia es que las cartas de amor estan hechas con el
inconsciente del sujeto.
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Unos afios més tarde hubiera advertido que el amor de las cartas se deslizaria también entre las teclas de
ordenadores, sms, Facebook, whatsapp y certdmenes de cartas de amor que -con un decédlogo de recomendaciones para
escribirlas, un jurado jerudito?, premios y nominaciones- anuncian desde los sitios de escritores como a este género
literario también se lo puede fagocitar el mercado. Cartas de amor a la carta. La evaluacién ha llegado a las cartas de
amor.

Pero no sélo la evaluacién, también el pandptico. Las misivas de Bonaparte, Sartre, Neruda, Rilke debieron esperar
un tiempo para que las pudiéramos leer. Sin embargo fwittear el amor permite en 140 caracteres tener una platea de
espectadoresonline, ao vivo, alimentando un goce exhibicionista que mantiene en vilo a la farandula y sus mediaticos
difusores de la alienacién de turno. Peleas y reconciliaciones de personajes del cenit, bodas y nacimientos “reales”,
todo dispuesto a tapar, no hacen falta cartas de amor, para eso estan los paparazzi. Si no hace falta la falta qué me van
a hablar de amor! [9] Vaya paradoja: twitt: trinar, piar, asi de la pluma a un goce desplumado, sin semblantes.

Entonces ;el amor ha muerto o el amor a muerte?, ;y el amor al inconsciente?, ;y el amor de transferencia?, ;y el amor
a la Escuela? jAy Lacan! jAy Miller!

Tal vez se podria escribir una carta de amor a la Escuela y al psicoanalisis, jque veinte afios no es nada! [10] y el amor
es eso, naderias, dice Miller.

Algo se escribid, ahora el encabezamiento: “Queridos colegas, querida Escuela”, después de todo era una carta, tal
vez retina los requisitos que -a las cartas- le imponen los decélogos o tal vez el capricho jugé una “mala” pasada y
desobedecio las reglas. ;Qué es una carta sino escrituras de ficcién de amor? Escritura de demanda de amor... jAy!
Hay lo incurable de la demanda de amor.

NOTAS
*Trabajo presentado en la XV Jornada Anual EOL-Secciéon Santa Fe, agosto de 2013
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ESCRITURAY LITERATURA
Las mascaras, la escritura y la letra. Su interés para el
psicoanalisis.

Alicia Marta Dellepiane

“Todo lo que podemos saber ahora, o llegar a saber nunca, es que la muerte tiene que haber sido su deseo. La muerte
se presentd ante él llevando una serie de mascaras. Una por una, fue quitdndoselas y poniéndoselas en su propia
cara. Cuando se quit6 la tltima, tiene que haber aparecido la cara real de la muerte, pero ni siquiera podemos saber
si fue o no aterradora para él”. Yukio Mishima

A lo largo de un psicoanalisis la selva de identificaciones de las que padece un sujeto, van cayendo y dejando cada
vez mas cercada su forma de goce, o sea, aquello que se repite y, a la vez, no se deja escribir. Cuando se analiza la
obra de un escritor no se analiza a una persona en lo que hace a su entramado discursivo como sujeto, y por tanto
no me parece pertinente remitirlo a una nosografia psiquiatrica o psicoanalitica. Lo que si se puede observar es la
persistencia en la escritura y como ella en si, es la forma de goce elegida. Se podria decir de este escritor que ensefna
al analista que “hay que tener mucho cuidado con lo que se desea porque se acaba teniéndolo” y en Mishima esto se
plasma con dramatica precision.

En este trabajo voy a tomar una obra que escribié en 1967. Es un corto ensayo titulado El sol y el acero, [1] que da
cuenta - junto con otros textos, de las drasticas sefiales que anticipan la decisiéon de esa muerte inminente, teatralizada
y sofocante. -

(Qué lleva a alguien al suicidio? Hay una variedad de motivaciones que pueden describirse, segtin se lean las
coordenadas que llevaron al acto. ;La pérdida de un objeto factico o abstracto?, pero ;de qué objeto se trata?

Freud plantea en Duelo y melancolia (1915) que el duelo es una reaccién frente a la pérdida de una persona amada
o de un valor, o de la identificacién a un ideal, etc. [2] Mas adelante agrega que en la melancolia, tal vez, el objeto no
esté realmente perdido sino que el sujeto sabe a quién perdid, pero no lo que perdi6 en éI. [3] Asi la melancolia se
diferenciaria del duelo: en el duelo hay conciencia de la pérdida del objeto, en la melancolia no.

Pero en el caso de Mishima leemos a un escritor, cuya vasta obra fue incansable hasta el mismo momento de su
muerte; no apareci6 el abatimiento ni el desgano por sus intereses como momentos previos que lo llevaran a la
muerte. Y el acto no fue un arrebato incontenible, sino una estudiada elaboracién y puesta en escena que preparé con
cuidado y detalle por mas de un afio.

También podemos caer en la tentacién del acting out, como montaje de una escena; o del pasaje al acto, en tanto
Mishima se construye un Otro a su medida con su devocién al Emperador. Pero ; podemos trasponer tan rapidamente
un concepto que cuaja en nuestra cultura, sin tener en cuenta las marcas que nos diferencian de otra?

El seppuku, desde el s. XII feudal, es una préctica que corresponde a los Samurii y por el estricto dispositivo del
bushido (el camino del guerrero) dibuja con un tajo lento y exacto lo inaceptable de una derrota; para esto se utiliza
un tipo de daga llamada yoroidoshi.

Asi como el encuentro con el sol (Japon fue el Imperio del Sol Naciente), segiin describe el autor, no es una ordalia,
como lo fuera para Schreber, sino lo que ubica después de la derrota de 1945. Escribe: “Desplegando su reino sobre la
corrupcidn, arrastrando a la juventud en tropeles hacia la muerte, sobre los océanos y en las campifias de los trépicos,
el sol gobernaba en esas ruinas inmensas cuyo rojo herrumbrado se extendia hacia las lejanias (...) La hostilidad hacia
el sol era mi tinica rebelién contra el espiritu de la época. Suspiraba con la noche de Novalis y los creptisculos de
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Yeats. Sin embargo, una vez que termind la guerra comprendi poco a poco que se acercaban los tiempos en que tratar
al sol como un enemigo equivaldria a seguir al tropel”. [4]

Es por esto que, aunque trataremos de dar cuenta del interés que puede tener para el psicoanalisis esta construccion
que hizo de si mismo, no dejaremos de lado el contexto histérico y cultural en que se encuentra.

El libro El sol y el acero comienza con una afirmacién que podria leerse como lacaniana: “Cuando observo mi
infancia me doy cuenta que mi memoria de las palabras precedi6 claramente a mi memoria de la carne. Presumo
que en la mayoria de las personas el cuerpo precede al lenguaje. En mi caso, las palabras vinieron primero; luego,
tardiamente, y al parecer con repugnancia y ataviada ya de conceptos, vino la carne. No hace falta decir que ya estaba
deteriorada por las palabras”. [5] Esta conviccién de que el lenguaje precede al cuerpo como algo a constituirse, como
precipitacion del sujeto ante los significantes que le vienen del Otro, mediante representaciones, que lo alienan en
una identificacién a ese rasgo, nos suena muy familiar a los analistas. Pero, lo que quiero destacar es que, en este
texto, se puede leer una historizacién del sujeto Mishima que va de un cuerpo enfermizo sostenido por las letras, a un
cuerpo ideal que quiere escapar de la trampa de las letras y tomar asi la via de la accién. Entonces, listo para el reto
final, como un buen Samurai, pasa al acto final: el seppuku.

La relacion entre ideas, palabras y cuerpo se hace cada vez mas densa en el texto. El autor supone que, en otros
humanos, la relacién de las palabras con la carne deberia haber sido mas “sana” y armoénica, muy diferente a lo que
le ocurri6 a él. Esto lo lleva a concebir a la realidad y a su cuerpo sélo en el terreno en que las palabras tenian un rol
determinado. Asi la realidad y el cuerpo se convierten en objetos de una especie de fetichismo.

De ahi su afirmacién: “No pudiendo concebir que la existencia del cuerpo, bajo una forma que rechaza la existencia,
era universal en el macho, me dispuse a construir mi ideal de existencia corporal hipotética dandole todas las
caracteristicas contrarias. Y puesto que, escapando a la norma, mi existencia corporal era el producto de la corrosion
intelectual de las palabras, me dije entonces que el cuerpo ideal - la existencia ideal - debe permanecer absolutamente
inmune a cualquier interferencia de éstas. Sus caracteristicas podrian resumirse asi: taciturnidad y belleza formal”.

[6]

Toma la decisién de transformar su cuerpo a partir del “dominio de la idea del espiritu hacia la carne hasta hacer del
ser fisico todo entero una armadura forjada con el metal de ese concepto”, y concluye: “Me parecia que la carne podia
ser ‘intelectualizada’ en un grado superior”. [7]

Lacan, en El estadio del espejo como formador de la funcién del yo [8] afirma que el cuerpo es producto de esa imagen
en el espejo del Otro, que el sujeto puede adquirir como propia, en tanto fue, en algiin momento, objeto del goce
materno. Si el Otro, con su agresividad forma al yo (moi), o sea, le dice sobre su deseo, es a este deseo que se identifica
primariamente el sujeto. El monto de agresividad del yo hacia los otros sera proporcional al que el otro haya ejercido
sobre el yo (moi) del sujeto.

Lacan establece una diferencia entre cuerpo y organismo: la imagen es una mediadora entre el organismo y el cuerpo;
la mera funcién de la imagen en el espejo no basta para hacer el transito de un organismo a un cuerpo, es necesaria
la dimensién simbdlica que permita que el producto final de este transito, se constituya en el yo y el cuerpo como
expresion de éste.

Asf se constituye el cuerpo, como una adquisicién de la que el sujeto puede apropiarse. No decimos que somos un
cuerpo, sino que tenemos un cuerpo.

Para Mishima el cuerpo es concebido como una realidad. Utiliza un término en japonés que es NIKUTAI, compuesto
por caracteres que significan “carne” y “cuerpo”, en lugar de SHINTAI que significa s6lo “cuerpo”. [9] O sea que
podemos suponer alli que esta hablando del organismo como realidad, al que las palabras pueden transformar.

Hace un duro trabajo sobre ese organismo para transformarlo en un escultural cuerpo clasico de ideal griego. Cuando
lo logra se siente preparado para ser digno del acto supremo: morir por el ideal de la recuperacion de sus tradiciones.

¢Por qué un acto no es un comportamiento? Se pregunta Lacan en el Seminario 11 y agrega: “Fijemos la mirada, por
ejemplo, en ese acto sin ambigiiedades, el acto de abrirse el vientre en ciertas condiciones - no digan harakiri se llama
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seppuku. ; Por qué hacen una cosa asi? Porque creen que fastidian a los demads, porque en la estructura, es un acto que
se hace en honor de algo. Esperen. No nos apresuremos antes de saber, y reparemos en que un acto, un verdadero
acto, tiene siempre una parte de estructura, porque concierne a un real que no se da alli por descontado”. [10]

Hay un resto de real que - pasando por lo imaginario y lo simbélico que fundamentan la subjetividad y dan origen
al cuerpo - reaparece como repeticiéon. Tendremos que ver qué caracter adquiere ese resto en el caso de Mishima.

Todas las victorias que podria obtener en el campo literario no le eran significativas porque eran “victorias sin
combate”, dice. Asi es como se forja un nuevo objetivo: “adquirir los multiples atributos del guerrero”. “Durante
la posguerra, a menudo habia pensado y transmitido a los demds que era en el momento de resucitar el viejo ideal
japonés en el que se combinaban las letras y las artes guerreras - tal vez el arte y la acciéon.” .... “Mezclé “arte y accién’
encerrando en el yo una doble polaridad y admitiendo choque y contradicciéon”. [11]

Pero llega un momento en que su cuerpo se transforma en un objeto tan abstracto como las palabras, ya que, como
todo ideal, siempre permanece inalcanzado.

Ahi se abre una pregunta y se da una respuesta: “;cudl es la diferencia entre una muerte heroica y una muerte
decadente? El cruel rechazo a la salvacion, en el doble sentido, prueba que finalmente la muerte es una sola y que la
ética literaria y la ética de la accién no son mas que esfuerzos patéticos por resistirse a la muerte y al olvido (...) el
hombre sélo puede ser objetivado en el acto supremo - el instante de la muerte, supongo, el instante en el que, incluso
sin ser visto, estd permitida la visién en espiritu y la belleza objetiva. Asi ocurre con la belleza de la escuadrilla suicida,
belleza no sélo en sentido espiritual sino, y para la mayoria de los hombres, también en un sentido ultraerético”. [12]

Agrega mas adelante: “Ningtn instante es mas deslumbrante que aquel en el que las fantasias cotidianas acerca de
la muerte, el peligro y la destruccion del mundo se transforman en un deber”. [13] Para concluir: “Para mi la idea de
un tiempo recuperable significaba que era posible la muerte en la belleza, algo que antes no comprendia”. [14] Nos
parece que es alli donde se abre algo de la dimensién del acto, tal como lo concebimos desde Lacan.

Puesto que lo esencial del cuerpo no puede ser capturado por la imagen corporal, ya que es una construccién de
caracter fragmentario, la tinica forma de lograrlo seria destrozédndolo.

Como la manzana de Amiel, de la que puede verse el corazén desde el exterior porque es transparente, pretende
Mishima que pueda verse su verdadera existencia. Por esto sostiene: “no hay mas posibilidades de que su corazén
sea completamente visible desde el exterior como lo es el fruto particular de Amiel. Es evidente que resulta imposible
ver el interior de la manzana. Asi pues, en el centro de esta manzana y prisionero de su carne, el corazén se disimula
en la sombra palida, temblando de deseo por ser tranquilizado de alguna manera en cuanto a la perfeccion del
fruto. En efecto la manzana existe, pero hasta el momento de esta existencia parece ser defectuosa para el corazén;
si las palabras no pueden confirmarlas entonces sélo los ojos podran hacerlo. Seguramente, para el corazén, la tnica
manera de estar seguro de la existencia es existir y ver al mismo tiempo. S6lo hay un método para resolver esta
contradiccién: hundir un cuchillo en lo mas profundo de la manzana partiéndola en dos, dejando asi el corazén
expuesto a la luz, es decir, a la misma luz que la piel superficial. Sin embargo, al partir la manzana, su existencia cae
en pedazos; el corazén del fruto sacrifica su existencia al deseo de ver.”.... “En otros términos, la conciencia de si-
mismo por la que yo apostaba a los muisculos no podia satisfacerse, como prueba de su existencia, del bronceado de
la carne débil que lo cubria. Pero asi como el corazén ciego de la manzana, esta conciencia deseaba tan ardientemente
una prueba segura de su existencia que, tarde o temprano, le haria falta destruir esta existencia. jOh, cruel deseo de
visién pura y simple, al margen de las palabras!”. [15]

Esta es la teoria del cuerpo de Mishima: un verdadero cuerpo es aquel que logra mostrar su corazén y librarse de las
palabras.

Para ello realiza ese acto absoluto, mas alla del lenguaje, escrito con la letra de su propia vida.
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ESCRITURAY LITERATURA

Del Otro como tesoro de los significantes, al Otro
como sicut palea

Graciela Lucci

Introduccion

A partir del siguiente trabajo, se intentara desarrollar un recorrido desde la importancia otorgada al Otro y al
lenguaje, hasta concluir con la caida del Otro, la valoracién de los desechos, lo real y el sinsentido en la obra de
Lacan y su articulacion con la obra de Marcel Duchamp.

El lenguaje, la letra y lalengua
Lacan en La instancia de la letra [1] descubre la escritura en la palabra misma, la “grama en la fonfa”.

El carécter literal, el caradcter de imprenta, esta separado del valor de significacién, que se adquiere al combinar
fonemas.

Llama letra al significante en tanto separado de todo valor de significacién.

En Redes de la letra, [2] Guillermo Koop nos comenta que si la letra no es leida, adopta un fascinante efecto hipnético.
Sélo es posible leer desde un punto donde la imagen depone sus “encantos” y se torna letra.

Para el psicoanalisis ese punto es transferencial; cuando Freud abandona la hipnosis hay una tajante indicacién a leer.
Podemos pensar la transferencia como la responsable de enlazar una mirada y una voz a un texto especifico.

La letra al ser leida pierde su estatuto de imagen, para leerla hay que acostar a la letra. El dicho: “leer al pie de la letra
la supone erguida”.

La letra es otro nombre del significante cuando esta separado de la significacién, esto produce mayor significancia
(articulacién entre significantes que producen efectos de significado).

En Lacan, desde “Funcién y campo de la palabra...”[3] hasta Lituraterre, [4] asistimos a un desplazamiento que va
desde el lenguaje y el sentido hasta lalengua, el sinsentido y la equivocacion.

Miller en el articulo “Lo escrito en la Palabra” [5] desarrolla, a los efectos de ejemplificar lalengua, un episodio Michel
Leiris relata en su libro: La regla de juego. [6] Un nifio juega con sus soldaditos, uno cae al piso, deberia romperse y no se
rompe, “ Viva fue mi alegria”, lo expresaba un nifio que no sabia ni leer ni escribir, diciendo “Reusement” (lizmente) se
lo corrige: “Se diceHereusement” (felizmente). El pequefio creia que las cosas que andaban bien se decian:” Reusement”.

Leiris describe de manera minuciosa porque para él Reusement es mas expresivo que Hereusement.: “ Reusement es
una jaculacién corta” (jaculacion : “Oracion breve y ferviente”). En reusement estd expresada por completo su alegria.

Esta jaculacién es un goce que encontr6 su significante adecuado.

Cuando le dicen: se dice hereusement, descubre que existe un sentido real de la palabra, que hay que decir hereusement,
esa es la regla del juego, decir como todo el mundo. Reusement era su sentido en lalengua.
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Leiris trata de capturar lo que es lalengua antes de saber escribir y leer.

Lalengua es lo que se volvera el lenguaje a través de la escritura, sujeta al equivoco. Una lengua no es mds que una
integral de equivocos.

En El Seminario 20, Lacan plantea al lenguaje en relaciéon a la comunicacion, y a lalenguacomo una finalidad de goce.
Para Leiris, lalengua es lo que se pierde de reusement a hereusement.

Lacan en Funcion y campo de la palabra y el lenguaje valora las resonancias de la palabra; invita a restituir a la palabra
su pleno valor de evocacién, resaltando la funcién poética del lenguaje.

La resonancia es una propiedad de la palabra que consiste en hacer escuchar lo que no se dice, es una comunicaciéon
indirecta. Como lo es la poesia china, la poesia tiene efecto de sentido pero también de agujero.

En 1958 la palabra se inscribe en un circuito de pregunta y respuesta: la palabra no es sin la espera de la respuesta
del Otro.

Leiris no busca la respuesta del Otro, al contrario, cuando llega, le corta sus efectos.
A partir de que Lacan aisla lalengua, la palabra captada prende, entonces, de su relacién con el goce.
Lituraterre es la reescritura de la Instancia de la letra en los afios 70.

En Lituraterre Lacan plantea a la escritura como un mas alla del instrumento, porque si se la considera solo como
instrumento se evita la funcién de goce de lo que se produjo.

El lugar del goce surge como enigma, como agujero en el sentido. Lacan relata en ese texto, su regreso de un viaje
a Japon pasando por el desierto de Siberia, al mirar para abajo, desde el avién, no ve ninguna huella de actividad
humana, solo rios. Siberia es la huella de la no representacion, es la imagen misma de lo que no se puede imaginar, es
una abolicion de sentido. Siberia es como la caligrafia china, como la pura huella que opera sin indicar, sin significar
lo que hay. Con la escritura se escribe al mismo tiempo la dimensién de la huella de la ausencia y de la presencia del
goce que esta en juego. Lacan define enLituraterre el litoral, como lo que de la letra hace borde al saber.

Lo que hay antes de toda escritura es la nocién de tao, concepto chino que designa el vacio, como vacio original de
donde emana el soplo primordial que es el Uno.

El tao es la via del psicoanalista que se dirige hacia lo real. Es a partir del vacio que se puede inventar. El ién de
la ignorancia conduce a confiar en la letra, en el significante vaciado de sentido. A diferencia del inconsciente que
conduce a confiar en la palabra.

La herejia no reside tnicamente en abandonar el campo del lenguaje, sino en permanecer en él pero tomando como
regla su parte material, es decir, la letra en lugar del ser. Lacan condensa en el término de lituraterre la transformacién
deliteratura para hacer valer la letra como litura, marca residual, desperdicio, limadura, y alejarla asi de sus afinidades
con el ser.

Sicut palea

Lacan toma de Santo Tomaés la expresion sicut palea, que traduce como estiércol -el desperdicio, el desecho-, para
denotar el final del anélisis y el devenir del analista.

La posicién a la que arriba un analista, como encontramos en la “Nota italiana”, [7] “es la de haber circunscrito
la causa de su horror de saber”, y desde ese momento “sabe ser un desperdicio”, es lo que lleva al entusiasmo y
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se ilustra en el pase. Cuando se produce la destitucion del significante amo, de lo que se sabe y se creia saber, “se
descubre que sé6lo habia alli un ideal y el deser constituye la prueba”, indica Miller. [8]

Hundimiento, destitucion, caida, evacuacion son distintas formas de la castracion al final del andlisis.

El S1, significante amo, a partir del cual el decir adquiere sentido, al final del anélisis es reducido a desecho. En el
discurso analitico, Lacan escribe el 51, en el lugar de lo que cae, del producto en tanto cae.

La destitucién de final de analisis apunta también a una destitucion del saber previo. La destitucion subjetiva significa
el abandono de lo que era la pasién del neurético, la pasion de la falta en ser.

Resonancias con la obra de Marcel Duchamp

Lacan en “La tercera”[9] nos ensefia, que es menester para tratar un sintoma, apelar a la interpretacién como el ready-
madede Marcel Duchamp. La interpretacién como ready-made consiste en tratar de tomar algo que ya estd ahi,
aislandolo del sentido.

La esencia del arte ha sido siempre estetizar el desecho, el desecho es informe, es extraido de una totalidad de la que
no es sino pedazo, pieza suelta. Marcel Duchamp nos ofrece los desechos como objetos de arte.

Saber ser un desecho es otro de los nombres del deseo del analista. Porque esto es lo que hace posible la operaciéon
analitica. Saber ser un desecho implica sostener la posicién conveniente el tiempo suficiente para que el analizante
prescinda del analista.
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ESCRITURAY LITERATURA

Horror vacui: Pascal con Lacan

Laura Arias

Es dulce, cuando sobre el vasto mar los vientos revuelven las olas, contemplar desde tierra el penoso trabajo de otro;
no porque ver a uno sufrir nos dé placer y contento, sino porque es dulce considerar de que males te eximes.

De rerum natura Il

La fuente principal de la que disponemos para conocer el pensamiento de Epicuro es Lucrecio, poeta romano del
siglo I a. C., seguidor de Demdcrito, quien sostuvo que el universo estaba formado por atomos que se movian en el
espacio vacio. Su obra intenta demostrar que el mundo no esta regido por un poder divino y, aunque no niega la
existencia de los dioses, considera que no intervienen en los asuntos humanos. El vacio que observé Lucrecio es el
telén de fondo sobre el cual giraremos para acercarnos a Pascal, filésofo francés del siglo XVII, para quien el objeto,
por excelencia, de la filosofia es el hombre. Pascal, a quien Lacan se refiri6 en varios de sus seminarios, también ha
sido analizado por Miller en algunos de sus cursos. Nos ocuparemos, especialmente, de las referencias que hace del
filésofo francés en Sutilezas Analiticas (2011)elluminaciones Profanas (2005).

La imagen lucreciana es una alegoria del sabio epictreo. Epicuro, 341 a. C., se manifiesta contra el destino: la
naturaleza se rige por el azar, lareligién es la amargura de la vida. Epicuro y Lucrecio cancelan la linea de demarcacién
aristotélica (384 a. C.) entre el cosmos superior ordenado y regido por una finalidad no obstaculizada, y el mundo
de la tierra en el cual el orden prevalece con dificultad sobre el caos. El orden es 14bil y surge del azar, y se genera y
desintegra continuamente en el espacio y en el tiempo. Para Aristoteles la naturaleza tiene horror al vacio, hay una
negacion del vacio desde Aristételes hasta el siglo XVIII, punto fundamental para captar por qué la obra de Pascal
adquirié tanta relevancia.

La metafora “naufragio con espectador” ilustra los riesgos de la existencia humana. Apoyado en tierra firme, un
espectador contempla los apuros de un naufragio. No participa de los acontecimientos: se limita a gozar de la visiéon
que tiene ante si. Epicuro ensefia a vivir sin miedos en un universo indiferente a la suerte de los hombres. El mar en
tempestad es toda la naturaleza, de la que forman parte las sociedades humanas. Para Lucrecio todo sucede sin la
intervencién de los dioses. Los epictireos negaban a los dioses; cualquier funcién o influencia sobre el mundo, reino
del placer, consistia en no dejarse molestar por nadie. Para Pascal, sin embargo, sucede de otro modo:

“Bogamos sobre un medio vasto, siempre inciertos y flotantes, empujados de una punta a la otra. Si aparece algtn
término en el que pensdbamos fijarnos y asegurarnos, oscila y nos abandona; si lo seguimos, escapa a nuestras tomas,
se nos desliza y huye con eterna fuga. Para nosotros, nada se detiene. Tal es nuestro estado natural y, sin embargo, es
el mas contrario a nuestra inclinacién; ardemos por el deseo de hallar un asiento firme y una dltima base constante
sobre la cual edificar una torre que se eleve al infinito, pero todo nuestro fundamento cruje y la tierra se abre hasta
los abismos” (2009:100).

Ya no hay lugar para espectadores serenos. El pathos de Pascal es el de la incertidumbre, al tiempo que sefiala lo
paradéjico del hombre, su miseria y su grandeza. Como no hay puerto seguro, no queda otra que apostar, no se puede
estar aresguardo de los peligros de la existencia. En sus Pensamientos, encontramos los fundamentos del debate entre
larazény la fe de la modernidad. Hasta Pascal, Galileo y Descartes, no habia surgido el discurso de la ciencia. Su obra
se produce cuando la comprensién cientifica euclidiana pasa del mundo cerrado al Universo infinito, por referirnos a
él segtin el titulo de un libro clasico de Alexandre Koyré. El mundo moderno buscaba emanciparse de la teologia, de
un cosmos disefiado por dios, por lo que el hombre se vio desplazado hacia mundos infinitos y debié enfrentar los
peligros de la navegacion de la vida: hay un dios que muere con el advenimiento de la ciencia. Lacan asi lo enuncia:
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«... La ciencia moderna empieza después del paso inaugural dado por Descartes». En los tiempos de Pascal, la
revelacion existia, atin tenfan valor las Escrituras, la palabra de la Iglesia tenia peso e influy6 en él.

La naturaleza es fruto de una incesante lucha entre los elementos. Para Pascal ya no existe una orilla segura en la
que el espectador pueda contemplar con calma la calamidad ajena en el mar. El espacio absoluto de Lucrecio fue un
laberinto para Pascal, aborrecia el universo, queria adorar a Dios. Uno de sus temas centrales es que no todo esta
ocupado y repleto de materia, ya que en las cosas hay vacio. El mundo deja de estar escrito, los astros ya no hablan:
horror de Pascal al infinito.

Pathos de Pascal

Si bien a Pascal se lo conoce como fil6sofo, fue mas bien matematico y religioso. Su padre le impuso que se dedicara
a la religién, y su vida transcurrié entre esta y la ciencia. El 23 de noviembre de 1654, a los 32 afios de edad, fue
sacudido por una profunda iluminacién religiosa. Hasta ese momento, se dedicaba a la diversién. Un dia, viajando
en un carruaje experimenta una revelacién, una experiencia mistica a partir de la cual se dedica a la religién. Cuando
fallece, se encontré cosido dentro de su ropa su Memorial, texto que comienza asi:

“El Dios de Abraham, el Dios de Isaac, el Dios de Jacob, no el dios de los sabios y filésofos. Seguridad plena, seguridad
plena. Sentimiento. Alegria. [...] Olvido del mundo y de todas las cosas, excepto de Dios”.

Uno es el dios de la sabiduria, el del significante, el de los fil6sofos, el que aparece con el surgimiento de la ciencia
y de las construcciones conceptuales; el otro es el dios de la religién. Uno es el dios de los griegos, y otro, el de los
judios: el dios de Abraham, Isaac y Jacob, un Dios que habla y no se reabsorbe en el dios del significante. Es ahi
donde, segtin Lacan, radica la originalidad de Pascal: el nombre de Dios es impronunciable. Un Dios que habla es
lo que Lacan conceptualiza como “Nombre del Padre”. El dios de los fildsofos es el descentramiento del mundo,
aspecto que adquiere un sentido tragico, tragedia que, en su acepciéon conceptual, remite a las tragedias de Séfocles
y a los dramas shakespearianos: el conflicto es irresoluble.

Tal vez, sea la conciencia de este conflicto la que hace que Pascal repudie cualquier principio metédico, como el de
Descartes. Descartes difundia que el vacio no existia, mientras que Pascal sostenia que si: el titulo de una de sus
obras es Nuevos experimentos en torno al vacio.Se dedicé a la demostracion de la existencia del vacio, tema conflictivo
de su época. Si bien no lo afirmé formalmente, parecia estar convencido de su existencia. Los comentadores de su
obra suelen estar de acuerdo con el hecho de que Pascal se encontré con la dificultad de no tener como probar que la
naturaleza aborrece el vacio. Hasta ese momento, se contaba con la fisica aristotélica que lo negaba. Por ello, decimos
que Pascal se oponia a la idea de orden césmico propuesta por Aristételes. Esta es una de las razones por la que
decimos que Pascal introduce el discurso cientifico; sus experimentos con tubos, liquidos y mercurio, recogidos en
sus obras, asi lo indican.

Pascal, al parecer, es uno de los autores favoritos de Lacan: son conocidos sus desarrollos sobre la apuesta de Pascal en
relacion con la existencia de Dios. La primera parte del Seminario 16 De un Otro al otro esta dedicada a la inconsistencia
del Otro; la segunda, a la apuesta de Pascal. Lacan afirma que el hecho de que Pascal tuviera o no horror al vacio era
capital, porque eso significaba el horror de todos los sabios al deseo. Hasta entonces, todo el pensamiento habia tenido
horror de que, en algtin lugar, pudiera haber vacio. El siglo XVII surgi6é como el siglo inaugural del surgimiento del
sujeto y de los libertinos.

Pascal fue un hombre de su tiempo, del surgimiento de la incertidumbre fundamental que conduce a apostar, del
reconocimiento de lo contradictorio. A los 16 afios, escribié un tratado de las cénicas; a los 18, invento la primera
maquina de calcular. Pionero del capitalismo, dice Lacan, sigue las condiciones del trabajo productivo y sacrificial
como signo de la gracia divina. Estd en juego la renuncia a los placeres para ganar la eternidad; quiere mostrar la
miseria del hombre sin dios. «... La apuesta comporta una renuncia al goce», esa es la apuesta de Pascal segtin Miller
(2005-2006, clase del 15 de marzo de 2006). Cabe destacar que la renuncia a la pulsiéon era para Freud la clave de la
instauracion de la religion. Sobre la religiéon decia Lacan que “solo hay una verdadera” (1974). Se referia a la religién
catdlica que se vale de la verdad en cuanto tal, a la vez, que hace objecién al goce, es decir, obliga a renunciar al goce.
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Pero dos afios antes, en el seminario 19... 0 peor manifiesta que «la sabiduria es el saber sobre el goce». Como sostiene
Miller «las sabidurfas manejan el goce, lo atemperan y lo ordenan». Con esto rompe Sdcrates ya que a partir de él el
goce sobrevive al margen de la civilizacién. El discurso cristiano, sostiene Lacan, es el heredero del discurso socrético,
el de la verdad “una”, el de la verdad “revelada”. “Yo soy la verdad” afirmé Cristo. La ruptura con las sabidurias se
produjo a partir de Sécrates.

Pascal tuvo una profunda conciencia del desorden que puso en evidencia la modernidad; se sirve del lenguaje de los
libertinos que estaban muy ocupados en su juego que incluye la apuesta, la ganancia. Por eso, decimos que Pascal nos
introduce a su apuesta. Como sostiene Miller en Iluminaciones profanas, la astucia de Pascal consiste en presentar la
fe bajo la forma del juego, para seducirlos, pero también para intimidarlos con su estatuto de matematico. Se vuelve
experto en el analisis matematico del que surge la geometria del azar y de las “reglas de juego” en las que se basan
los calculos de los juegos de azar. Pascal escribe: El arte de persuadir y El espiritu de geometria[i].

Néufragos en una isla desierta: espiritu de geometria, espiritu de sutileza

Lacan, en el Seminario 16, compar6 nuestra vida con la de los naufragos en una isla desierta porque, desde su vision,
si la era moderna tiene un sentido, es por ciertos saltos de los cuales uno ha sido el mito de la isla desierta: el saber
cientifico es auténomo y distinto de la verdad de la fe. En ese sentido, Miller interroga (2006, clase del 7 de junio):

“Me pregunté por qué cabria hacer del mito de la isla desierta un pasaje esencial de la era moderna. Pues bien,
digamos al menos que ese pasaje instala al sujeto en una soledad esencial respecto de toda institucién y respecto de
otro que habla”.

El ideal de saber es que las demostraciones respeten el espiritu de geometria que tiene sus limitaciones. Pascal
establece una diferencia entre el espiritu de geometria y el espiritu de finura o sutileza.

En el primero, los principios son palpables, pero estan alejados del uso comun; de suerte que cuesta trabajo volver la
cabeza hacia este lado, por falta de habito; pero por poco que se vuelva hacia él, se divisan de lleno los principios; y
serfa menester tener un espiritu absolutamente falso para razonar mal con principios que caen tan de su peso que es
casi imposible pasen inadvertidos. Pero en el espiritu de finura, los principios son de uso comun, y estdn ante los ojos
de todo el mundo. No es menester volver la cabeza ni hacerse violencia; basta tener buena vista, pero es menester
tenerla buena de veras; porque los principios estdn tan desleidos y son tan numerosos, que es casi imposible que
se nos escapen. Ahora bien: la omisiéon de un principio lleva al error; por esto es menester poseer vision muy clara
para ver todos los principios, y luego espiritu preciso para no razonar falsamente con principios conocidos. Todos
los geémetras serian, por tanto, finos si tuvieran buena vista, porque no razonan falsamente sobre los principios
que conocen; y los espiritus finos serfan gedmetras si pudieran acomodar su vision a los principios inusitados de la
geometria. Lo que hace, pues, que ciertos espiritus finos no sean geémetras es el que no puedan en manera alguna
volverse hacia los principios de la geometria; pero lo que hace que los gedmetras no sean finos es que no ven lo
que tienen delante, y que acostumbrados a los principios perfilados y globales de la geometria, y a no razonar sino
después de haber visto bien y manejado sus principios, se pierden en las cosas de finura, en que los principios no se
dejan manejar de esta suerte.

Si bien resulta imposible operar con un método cientifico perfecto, es posible aplicar el método de la geometria que
consiste en no definir verdades evidentes comprendidas por todos los hombres. Para conocer el hombre a fondo no
es suficiente el espacio de la geometria que se refiere a principios tangibles puesto que el hombre es enigmatico y
contradictorio. No hay un tinico método para alcanzar la verdad. Como el hombre cree que puede poseer la verdad,
rechaza lo incomprensible. El espiritu de sutileza no se ensefa, se experimenta; necesita de una mente despierta,
no oscurecida por deseos y pasiones. El cuerpo y las pasiones nos impiden ser racionales: es necesario escuchar el
corazon mas alla de la razén. La razoén es insuficiente como finalidad, por eso abre la puerta a la fe.
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Dios existe / no existe

La cuestién es la de “si Dios existe o no existe”, y sobre eso la razén nada puede determinar; es necesario apostar:
“Estamos embarcados”. Se trata, para Pascal, de apostar, de arriesgar a lo finito para ganar lo infinito. Si se gana,
se gana todo: si se pierde, no se pierde nada. Seria, pues, insensato no apostar, idea que transcurre a través de los
tiempos. Contemporaneo de Baltasar Gracian, Pascal est4 atento a la l6gica o al arte de pensar bien para servir a las
otras ciencias. No estd de mds anotar que la contribucién mas notable de la filosofia de Port-Royal es La ldgica o arte
de pensar —arte que ensefia a pensar bien—, tratado escrito por Antoine Arnauld (1612-1694) y Pierre Nicole (1625-
1695), aparecido como anénimo en 1662; raciocinar bien es el arte de raciocinar, es decir, de deducir consecuencias
a partir de premisas que deben estar precedidas por el arte de pensar. El error que comenten los hombres es dejarse
llevar por falsos juicios de los cuales se extraen malas consecuencias.

El Dios de Pascal es el de la certeza, el Dios vivo, que pide, que desea y que goza, es el Dios del Sinai. Se trata de «...
La presencia del otro dios, el que habla, a saber, el dios de los judios, el dios de Abraham, de Isaac y de Jacob, no es
indiferente para su conservacion. No es solamente porque el dios de los filésofos, el gran Otro, es Uno». Se refiere a
un Dios que designa lo real. Como sostiene Miller en [luminaciones Profanas, Pascal lo subraya varias veces y Lacan lo
repite, de ese Dios no sabemos qué es e incluso no sabemos si es. La esencia de Dios excede toda medida e introduce
el infinito.

Lacan no retoma el Dios de los fil6sofos, como bien lo dice Pascal, no es el Dios del saber supuesto, global, sino el de
Abraham, Isaac y Jacob, el de la Zarza Ardiente, el Dios que puede decir Yo. Ese Dios simplemente es un hablaser
(parlétre);no es con el Dios de los fil6sofos que se juega la partida sino con este. (Miller, 2005-2006: clase del 1 de marzo
de 2006).

Es decir, el método de la geometria no define ni comprueba todo; el espiritu de sutileza es el método ideal del arte
de persuadir: una mente alerta y atenta, que no esta presa de deseos y pasiones, es capaz de intuir. Solo asi, segtin
Pascal, puede el espiritu de geometria captar la profundidad de la vida. Para Miller, «las cosas sutiles son las que no
se demuestran segtn la geometria» Avanzando en este orden de ideas expone:

“También Pascal, al oponer el espiritu de geometria al espiritu de sutileza, reedita la divisiéon platénica donde solo
nos ocupamos de darle un valor propio a la doxa, con el nombre de sutileza, dado que las cosas sutiles son las que
no se demuestran segin la geometria. Y cuando Lacan presente sus matemas, veran que él también es platénico,
que acenttia lo que podria sacar el pensamiento psicoanalitico del reino de la doxa, de la simple opinién, aspira
a que el psicoanalisis sea demostrativo. Pero no puede hacerlo sino reservando el lugar de la sutileza (...). Y el
misterio justamente subsiste en que pueda haber una opinién, una proposicién no demostrada, que no tiene validez
matematica y que sin embargo cuadra a lo que concierne a la experiencia. Lacan nunca rindié culto a los matemas.
Evidentemente, no todo en psicoandlisis es matema, hay un registro que es el de la opinién justa, un registro donde
se trata de las sutilezas, y donde tenemos que orientarnos en la inconsistencia”.

Al gedmetra se le escapa lo més sutil; carece de espiritu de sutileza. Por ello, Miller también nos advierte que Pascal
sabia que «no todo es geometria, que no todo se deja tratar como matema». Grandeza y miseria (ni &ngel ni demonio):
en esto consiste el pensamiento, este es el realismo tragico de Pascal. La miseria proviene de la contradiccion entre
la realidad de lo que es y el ideal que aspira. Aspira al infinito y se encuentra con la finitud: se halla escindido. En
ese sentido, podemos decir que Pascal se presenta como analizante, como sujeto dividido. La miseria del hombre se
compensara por medio de la grandeza del hombre con dios. Para eso necesita del espiritu de sutileza que no se opone
al de la geometria, sino que lo complementa.

Navegamos en un vasto mar

A diferencia de Lucrecio, segtin sostiene Pascal, “navegamos en un vasto mar, siempre inciertos e inestables, lanzados
de un lado a otro”. Por ello, la razén debe apostar a favor de la existencia de dios, porque si vence, ganara todo, la
vida eterna, y si pierde, nada se perdera. Por eso, nos preguntamos: jse trata, entonces, de una apuesta o de una
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promesa que pide un acto de fe? Pascal cree que Dios existe, puesto que se atiene a las Escrituras. Lacan, que en
el Seminario 16, se refiri6 al siglo XVII, en seminarios posteriores, acota: «Sin saber a dénde iban, ellos han pasado por
la estructura, por ese borde de lo real» (1974, clase del 9 de abril).

En lluminaciones profanas, Miller expresa que nadie llevé tan lejos el planteo de Pascal como lo hizo Lacan, tanto es asi
que en el Seminario 12 sostiene: «Esa famosa apuesta es la tentativa desesperada de resolver la cuestion que tratamos
de promover aqui: la del deseo como deseo del gran Otro» (1965: clase del 20 de enero). Esta afirmacién de Lacan del
afio sesenta y cinco remite a otra fundamental del afio sesenta y seis cuando manifiesta: «... Tomaré como relevo de
la serie topoldgica que este afio les ensefa a ubicar la funcién del objeto 4, no es otro, que la apuesta de Pascal» (1966,
clase del 26 de enero).

En ese mismo Seminario, en la clase siguiente, afirma:

Pascal invita a la apuesta de la creencia (...) Esta apuesta es La apuesta de Pascal mismo de un Je, de un sujeto que
revela su estructura (...) la apuesta est4 ahi para ser perdida. Que ella encarna, para decirlo todo, lo que yo llamo el
objeto perdido para el sujeto. Una apuesta es un acto al que muchos se entregan. Dije es un acto; no hay apuesta, en
efecto, sin algo que implique la decisién.

“La apuesta esta en La apuesta de Pascal sobre la existencia del otro. Dios existe, dios no existe la apuesta permanece
suspendida, porque si dios no existe no hay apuesta ya que no hay ni Otro ni apuesta”. (1966, clase del 2 de febrero).

En la clase siguiente de ese seminario, afiade: «Del campo del Otro ustedes no pueden escapar, ustedes ya estan
embarcados, es esto lo que el significante soporta. La apuesta de Pascal no se concibe como nada representable, sino
como lo real visto por transparencia» (1966, clase del 9 de febrero). De este modo, decimos con Lacan que el yo (je)
estd comprometido en la jugada que no se puede anular. «Pero en la apuesta de Pascal estd verdaderamente en juego
una cuestién completamente distinta, que ya les anuncié al final de mi discurso anterior: ;yo existe o yo no existe?».

Miller, asi lo expone: “Lacan no resiste a ese equivoco por el cual ese es el juego que esta en juego y hace al “yo”
(je); llegaria incluso a escribir “en-je”. [En la nota a pie de pagina leemos: Juego homofénico en francés entre “jeu”
(juego)/ je (yo), por un lado, y “enjeu” (en juego, apuesta, envite) por el otro]. (...). Sin duda es un paralogismo
porque se trate de un juego, pero un juego absoluto que compromete la vida toda, en tanto un juego, normalmente,
es relativo: es la bolsa la que resulta arruinada, no la vida. En cambio, aqui, es la vida la que estd comprometida mas
alla de la bolsa. En definitiva, se trata del juego de un jugador tnico, que tiene derecho a una sola jugada: esa tnica
jugada consiste —es preciso saberlo— en decidir: juego o no juego”. (2005-2006, clase del 15 de marzo de 2006).

La apuesta, érenuncia al goce?

La apuesta es, pues, para Pascal, un deber y también una renuncia a la razén: estamos embarcados. Deducimos,
entonces, que no es una apuesta por el saber, sino la negacién de este. De ello, inferimos que apuesta por la renuncia
al goce, siguiendo el principio de la moral moderna.

“La apuesta de Pascal, que lustra excelentemente la relacién de la renuncia al goce con la dimension de la apuesta. La
vida en su totalidad se reduce ella misma en este caso a un elemento de valor. Rara manera de inaugurar el mercado
del goce en el campo del discurso”.

El significante, sin embargo, produce goce: del saber se goza. Volvemos aqui, entonces, al dios de los fildsofos, el Otro
es el dios de ellos y, por eso, Lacan dice que es un dios que va en la direccién contrario del dios del Sinai. Con la 16gica
de los matemas, Lacan se dirige al envés de la apuesta de Pascal. Volvemos entonces al Seminario 16, al punto en que
Lacan afirma: «el objeto 4 no tiene ningtn valor de uso y, como anuncié, tampoco tiene valor de cambio».

Idea que, en paginas anteriores, habia expuesto del siguiente modo: “La apuesta contiene en su comienzo algo
referido a este polo, lo real absoluto, tanto en méas cuanto que, al plantearse la cuestién del acto de la apuesta, se trata
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precisamente de algo de lo que no podemos saber i si es ni lo que es, como Pascal articula expresamente su definicion.
Se trata —traducido— de saber si el partenaire existe o no”.

Pero no solo el partenaire constituye el interés de la apuesta, también esta la postura. Que Pascal plantee en los
términos en lo que hace la cuestién de nuestra medida respecto del real absoluto supone un paso franqueado.

Pascal invierte los términos de la época; para él, el horror estd en el exceso y no en el vacio como necesario a la
estructura subjetiva: cuando falta ese vacio, aparece la angustia. En la tercera clase de lluminaciones Profanas, Miller
expone que el objeto a puede funcionar como equivalente del goce segtin una estructura topoldgica. «... su sombra y
su ser cargados en el Otro. (...) Lacan represento la estructura topolégica valiéndose de un esquema que es preciso
deducir, esquema que acompaiia al significante del campo del Otro (SA) donde se inscribe, como si fueran multiples
envolturas; la tltima de ella vendria a quedar constituida por el objeto a» (2005-2006). Lacan lo grafica de la siguiente
manera:

Es una estructura donde al final, independientemente de la cantidad de capas con que se la represente, aparece un
conjunto vacio que representa el objeto 4. Es un lugar vacio, un agujero, un lugar en el Otro donde no hay significantes;
es exterior al lugar de los significantes al mismo tiempo que se ubica en lo mds intimo del Otro, es éxtimo. No hay ni
acceso directo al objeto, y esto indica el agujero en el saber, como tampoco hay significante que represente al sujeto.
En lugar del vacio, con los diferentes estatutos que cobra el objeto 4, el ser hablante trata de recuperar el ser que no
tiene por ser hablante. “Siempre se puede oponer a la proposicién de la apuesta que lo que tengo lo mantengo, y que
con esta vida ya tengo bastante que hacer. Pascal entonces agrega, y nos indica, que esta vida no es nada. ; Qué quiere
decir? No es cero porque no habria postura y, por consiguiente, no habria juego” (Lacan).

Para Pascal que la naturaleza tenga o no horror al vacio era capital, por lo cual introduce el rasgo de incertidumbre en
relacién con la apuesta, apuesta a la que le faltan las condiciones de un juego. En las XXI Jornadas de la Eol (Escuela
de la Orientacién Lacaniana) de la AMP (Asociacién Mundial de Psicoandlisis) de 2012, Eric Laurent refiriéndose a
Pascal afirmé «no hay que equivocarse, la gran apuesta parece ser la apuesta con Dios mientras que la gran apuesta
es con el azar, por el hecho de que la ciencia ha desplazado a Dios. Entonces, su tentativa frente al silencio de los
espacios infinitos —expresiéon que él mismo invent6— es reinstaurar el Dios que calcula». Laurent sostiene que
Pascal en su teoria de los juegos inauguré un discurso sobre el azar que fue fundamental para Lacan para definir el
nuevo régimen de certeza que implica la ciencia. “Un calculo sobre la incertidumbre del lado de la conducta humana
vinculada al azar”.

Apuesta por el azar, asilo expone Lacan en la clase 7 del Seminario 16; nadie se ahorra la contingencia: todos estamos
embarcados. Tan distante de Lucrecio, de los epictireos, el mar es la tempestad que forma parte de la condiciéon
humana. Como sostiene Remo Bodei:

“La filosofia de Pascal no permite quedarse fuera del espectaculo del naufragio, quedarse sencillamente observando
desde la orilla. Vous etés embarqué; se estd siempre en una situacion arriesgada, en el mar, en peligro. No hay
certezas absolutas, solo probabilidades, mds o menos altas, mads o menos fiables subjetivamente. Por este motivo,
el comportamiento racional no consiste en dar rodeos en torno a riesgos de todos modos inevitables, privilegiar
la inercia del que estd dispuesto a contentarse con poco, sino en la aceptacion de una apuesta... Es necesario, dice
Pascal, reconocer la precariedad, el ‘elemento marino’, como nuestro ambiente natural...”.
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El mundo moderno se habia emancipado de la teologia, de los fines disefiados por dios. Se requiere, a partir de
ahi, segtn Pascal, del juicio intimo, espiritu de sutileza. No hay significante para decir el goce del que habla. Pensar
bien, bien decir, entrea y A.
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ESTUDIOS

El aire como objeto; una epidemia del siglo XXI

Samuel Basz

“La erogeneidad respiratoria estd mal estudiada, pero es evidentemente por el espasmo como entra en juego” [1].

Eljuego de la asfixia (choking game) ha sido considerado epidemia tanto por el Center for Disease Control de los EE. UU.
como por la Sociedad Argentina de Pediatria.

En Salta, Argentina, hubo en 2010 una serie de muertes de adolescentes relacionadas con el juego de la asfixia,
que consiste en provocar hipoxia cerebral para vivir una experiencia de éxtasis. Juego muy siglo XXI: un estudio
canadiense de 2007 encontré videos con 279240 visitas en los que se evidencia un 55 % de episodios convulsivos.

Las indicaciones de Lacan respecto de la erogeneidad respiratoria permiten precisar el fundamento pulsional de
estas practicas y avanzar en la elucidacién del aire como objeto en la clinica.

Es notable que todos los indicios que da Lacan en el Seminario X para considerar al aire como objeto no culminen con
su inclusién en la serie que él mismo amplia agregando la voz y la mirada.

En la ultima clase del Seminario, dentro de las variables con las que opera Lacan en ese momento, el aire ocupa un
lugar fundante, grado cero de la serie que instala una topologia de bordes en el cuerpo.

Lacan valora el texto de O. Rank “El trauma del nacimiento” que trata del fundamento fisiolégico de la angustia.

El ruaj es destacado por Lacan como fundamento existencial, y el afecto experimentado como tal, que recorta
primordialmente el estatuto del objeto. Este limite objetivo entre el sostenimiento de la vida por oxigenacién materna
y el inicio del reflejo respiratorio, se subjetiva al precio de la angustia y hace del aire el objeto que instala una topologia
de borde primordial.

El aire como presencia de su falta, o como experiencia cenestésica, es la realizacion clinica de su condicién de objeto.

Lacan cuestiona a Jones - pag.322 del Seminario X- cuando éste relativiza el peso de la respiracién argumentando que
ella es “habitual”.

Pero ;por qué Lacan no ubica al aire en la serie de los objetos (a)? La hipétesis es que su esfuerzo es fundar el estatuto
del objeto en la l6gica del deseo y de la demanda; y en este sentido el caracter primordial, pre-estructural, del aire lo
pone fuera de toda serie.

A partir de la elucidacién que Miller efecttia de la muy ultima ensefianza de Lacan, se valida el uso objetal del aire
en la clinica.

Se abre asi el camino para considerar que el aire es objeto pertinente al inconsciente no transferencial. El estatuto del
ataque de angustia y la angustia real le conciernen intimamente.

Si para Lacan es el afecto que no engafia, es porque ya con Melanie Klein el psicoanélisis habia validado su caracter
instituyente.

Es en su articulacién con el hablar que conviene considerar al aire como objeto pulsional, a condicién de no desconocer
que lo pulsional del aire como objeto es secundario respecto de su estatuto como objeto del inconsciente real.
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En “Los divinos detalles” Miller se pregunta cémo el goce es interesado por la castracion, como llega la castracion al
goce y propone un esquema donde ubica lo que llama una caja negra entre el goce y la castracion, negra porque nada
puede precisarse respecto de como funciona: Hay en la entrada goce y se sale con la castracion [2]

Si la castracion realiza una pérdida, ;cémo entender el goce en esta l6gica? y Miller se contesta: “Debemos suponer
que este goce primario es pleno, positivo, incluso natural y por eso mismo misterioso”. Agrega que se lo puede
calificar, a este goce primario como un todo, completo, goce al que llamé Lacan Uno para indicar que es anterior a la
relacion con el Otro.

Miller muestra que el Edipo que Freud considera el cémo del funcionamiento de esta caja negra sufre distintas
transformaciones en Lacan para quien la castracién cambia su estatuto en la medida en que no sélo es separada del
Edipo sino de todo régimen simbélico.

Lo que hay en la caja negra es pre-estructural, se trata de lalangue sin ley.

El ejercicio efectivo de lalangue es una emisién sonora que tiene como efecto la escansién espasmoédica del flujo
respiratorio, que separa al aire como objeto. Objeto no de la demanda ni del deseo, sino de la angustia. Y es en tanto
tal que podemos entender cémo ese goce primario, positivo, pleno, incluso natural, es intervenido no ya por la
palabra en tanto significante sino por la emision efectiva de trozos de lalangue.

Asi considerada es angustia de castraciéon no edipica, ya que la maquinaria de lalangue estd antes que todo régimen.

Condicién para que en tanto afecto, la angustia “transforme el goce en causa del deseo” [3] procurando el lazo al Otro
desde el Uno.

El aire como objeto permite iluminar un poco la caja negra de Miller.
Para Lacan el afecto es efecto en el cuerpo de la incidencia de lalengua.

Por otra parte el lenguaje, en tanto estructura, es un verdadero aparato de goce que instala un régimen regulatorio
con el que interviene a lalangue. Inscriptas en ese régimen las cuerdas vocales vibran de placer trabajando para el amo
estructurante.

De ese goce primario queda un resto irreductible que acompana toda emisioén de palabra. Toda emisién de palabra
es pulsional en tanto hay satisfaccion en la alteracién, en la interrupcién del ritmo respiratorio que necesariamente
acompafa el hablar.

El ritmo respiratorio est4 siempre disponible para ser afectado por lo simbdlico y lo imaginario. ;Qué otra cosa es el
suspenso - el de Hitchcock y el del casino, el del disparo desde el punto del penal, el de la revelacién de un informe
histopatolégico, el de la intuicién de una inminente intervencién del analista, o el del didlogo amoroso - cuando corta
el aliento?

Las fantasias de emparedamiento, la excitacién sexual con apnea provocada, las claustrofobias, las descargas del
bostezo, los fantasmas de ahogo, el suspiro, el soplo vital, los quejidos, las aspiraciones e inhalaciones toxicémanas,
la angustia concomitante de la disnea y la disnea concomitante de la angustia siempre implican acontecimientos de
cuerpo.

Es notable la gran aceptacién de las précticas orientales que tienen en la cinética respiratoria su eje argumental y
factico.

La perspectiva teoldgica del Cristo Pneumético da cuenta por esa via de la eficacia de la ceremonia litargica en tanto
acto [4].

El aire, captado en su condicion de objeto, es un resto de la operacién metaférica por la que el organismo es

sustituido por el cuerpo, cuerpo libidinal que es el que el sujeto puede tener, con el que se habla y se goza y donde
los acontecimientos de cuerpo pueden no ser una constante tormentosa y dislocada del organismo.
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ESTUDIOS

El olvido de August Aichhorn y el tratamiento de
delincuentes

Juan Pablo Mollo

La delincuencia como sintoma

Al finalizar la Primera Guerra Mundial y por iniciativa del Ministerio de acciéon social, August Aichhorn qued¢ a
cargo del campo de refugiados de Oberhollabrunn, situado al nordeste de Viena, que albergaba méas de mil j6venes a
la deriva. En el ascenso del nazismo se niega a emigrar, con el objetivo de intentar la liberacién de su hijo detenido
en un campo de concentracion.

Sin formacién previa comienza a ocuparse de nifios huérfanos indagando en la fisiologia de William Wundt, y luego
en tratados neuroldgicos y psiquidtricos hasta encontrarse con el psicoanalisis. Seguidamente, Aichhorn programa
una educacién sin violencia y un establecimiento no militarizado guiado desde la teoria psicoanalitica de Freud,
que ofrece una mirada nueva de aquellos jévenes que incurrian en transgresiones a la ley. En efecto, el encuentro
inaugural del analista y el delincuente surge en la tarea institucional con nifios y jévenes que no obedecen a modelos
ideales de la infancia y la adolescencia construidos por la pedagogia de principios del siglo pasado.

A partir de su experiencia clinica e institucional en Oberhollabrunn, Aichhorn publica su obra principal, en
aleman: Verwahrloste Jugend, en 1925, que merecié un prélogo escrito por Freud. Las ideas expresadas en el libro
también constituyeron un punto de partida del grupo de Viena (junto con Anna Freud, Siegfried Bernfeld y Wilhelm
Hoffer), para tomar posicién contra la concepcién de Melanie Klein, quien a partir del andlisis de nifios consideraba
las tendencias agresivas como rasgos neuréticos en general.

Segtin Aichhorn, elabandonoyla carenciaseintegran en unacategoria psicopatolégica especifica: el Verwahrlostung,que
lesirve de sostén conceptual para pensar la delincuenciajuvenil “latente” y “manifiesta”, segtin su propia terminologia.
La palabra alemana Verwahrlostung, que significa abandonados, contiene la particula wahr, verdad; y por esto, tal
nocién se refiere literalmente a “los que se pierden fuera de la proteccién de la verdad”. Dentro de la etiologia
genérica de la Verwahrlostung -que reenvia al término Hilflosigkeit (desamparo originario) utilizado por Freud -, la
desestabilizacién familiar y la desregulacién del Ideal del yo juegan un papel muy significativo.

Alejado de las teorias etiolégicas que influenciaban a la criminologia positivista de la época, segin Aichhorn el
comportamiento disocial expresaba conflictos inconscientes y testimoniaba un desarrollo libidinal interrumpido.
En efecto, los comportamientos delictuales dirigidos contra el medioambiente y las instituciones sociales, fueron
concebidos por Aichhorn y sus discipulos, como sintomas aloplasticos, portadores de una verdad, determinada por
procesos inconscientes.

Psicoanalisis aplicado a la terapéutica con delincuentes

La praxis abierta de Aichhorn no constituia un método sistematico, sino una practica suficientemente flexible para
orientarse desde la situacioén de cada joven. Su notable perspicacia para producir efectos de sorpresa tenia lugar in
situ y con la invencién del momento: asf, la interpretacién no era concebida en términos de simple verbalizacién sino
esencialmente como un coup de foudre (flechazo). El cardcter imprevisible y espontdneo de esta practica, radicaba en
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la premisa de Aichhorn de colocarse en sentido inverso a lo esperado por el joven condicionado por la respuesta de
su medio familiar y social. Y para lograr este objetivo, era necesario operar sin restricciones, aceptando los valores
del joven y viviendo su universo. A propésito de varios casos, Aichhorn demostré en que medida, incluso con nifios
y adolescentes agresivos, una maniobra transferencial era posible para la pacificacién de tales conductas trasgresoras
y el cuidado de la existencia de los jovenes.

Partiendo de la hipétesis de una carencia afectiva originaria, pero lejos de actuar por sentimentalismo e idealizacion,
Aichhorn justificaba su préctica individual e institucional en el caracter fulgurante de sus intervenciones, y sus
creativas maniobras como dramatizaciones e imitaciones. Jacques Lacan valoré la ingeniosidad y paciencia en las
iniciativas de Aichhorn, asi como reconoci6 las innovaciones técnicas de Wilfred Bion y la psiquiatria inglesa durante
la guerra.

El tratamiento psicoanalitico de jovenes delincuentes -que no eran considerados anormales, desviados o enfermos-,
requeria de una fase inicial o preparatoria a la cura tipo (basada en la técnica psicoanalitica freudiana clasica), donde
sus intervenciones y maniobras creativas tenfan lugar. Esta fase preparatoria implicaba hacer un uso extendido de
las entrevistas preliminares para instalar la transferencia como apertura a la posibilidad a un anélisis propiamente
dicho. Aicchorn consideraba que el terreno para trasformar los impulsos de los jévenes con problemas de conducta
era la relacién afectiva, siendo la trasferencia la ubicacién del analista en el lugar del Ideal del yo del delincuente.

Ahora bien, gran parte de los efectos terapéuticos logrados por tales maniobras en la primera fase de tratamiento
pueden concebirse, siguiendo la ensefianza de Lacan, como la operacion real del deseo del analista con sujetos dejados
caer del deseo del Otro; es decir, la pacificacion del acting out como efecto del deseo del analista en su operaciéon
de alojamiento de lo que el paciente “es” como objeto a en el deseo del Otro. Asimismo, tanto sus intervenciones
como el manejo de los semblantes, se adelantan a la conceptualizacion actual de la interpretacion en términos de
“perturbaciéon de la defensa” como fundamento de la practica analitica y una orientacién para el acto analitico.

En definitiva, la practica de Aichhorn fue un “saber hacer” fuera del encuadre analitico estandar, que dio cuenta
de los efectos del psicoandlisis en el marco de la urgencia y las denominadas “patologias del acto”. Su experiencia
clinica e institucional, siempre intent6 captar la singularidad del joven delincuente a partir de una orientacién por el
inconsciente y de la relacién transferencial.

El giro hacia el trastorno y la personalidad del delincuente

Si bien el legado de Aichhorn es retomado por analistas prolificos como Kurt Eissler, Peter Blos, Eric Erikson, Kate
Friedlander, Anna Freud y otros; los trabajos psicoanaliticos sobre la delincuencia comenzaron a perder interés y
vigencia. Varios discipulos de Aichhorn partieron a EEUU durante la Segunda Guerra; y con el tiempo, la via abierta
por él, termind inscripta -aunque con algunas disidencias- dentro de la tradicién de la Ego Psychology. A pesar del
esfuerzo de Kurt Eissler, quien en 1949 logré compilar un libro de homenaje para Aichhorn en su septuagésimo
aniversario, titulado Searchlights on delinquency, que conté con articulos de reconocidos analistas del mundo (Marie
Bonaparte, Anna Freud, Edward Glover y Margaret Mahler entre otros), un prélogo de Ernest Jones (presidente
de la IPA), una resena bibliografica hecha por Eissler mismo y una dedicatoria de Paul Federn (que habia sido el
analista de Aichhorn); la realidad impuesta por el contexto ideolégico norteamericano no convenia al estudio del
joven desamparado de la posguerra en Europa y la concepcién de la delincuencia como sintoma.

En efecto, en muy poco tiempo los sintomas delictivos comenzaron a diseminarse en el campo de las patologias
narcisisticas cuya valoracién principal se debe a Heinz Kohut, quien fue discipulo y analizante de Aichhorn antes
de escapar al régimen nazi. Emigrado a Chicago, Kohut se dedicé inicialmente a la neurologia y después, a partir de
1944, al estudio de cuadros narcisisticos de la personalidad. Por su parte, el fundador del Instituto de Psicoanalisis
de Chicago, Franz Alexander, que habia trabajado con delincuentes juveniles en Berlin junto al jurista Hugo Staub y
luego en Boston con William Healy, pasé a reformular toda la clinica psicoanalitica alrededor de las personalidades
narcisisticas y la enfermedades psicosomaticas.
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Seguidamente, el sintoma delictivo fue perdiendo especificidad ante el ascenso de la nocién de “personalidad”
promovida en la obra de Otto Kemberg, que terminé sentando las bases para un desarrollo del “psicodiagnéstico
psicoanalitico”, cada vez mas alejado de la clinica. Luego, la categoria difusa de “estados limites” o borderlines fue
incluida, en 1980, dentro del DSM III, que sirvié de sustento a numerosos diagnoésticos de delincuentes, que
progresivamente eran patologizados.

Incluso, la nocién misma de sintoma en relacién con la conducta ya era eliminada por la psiquiatria americana en
favor de un diagndstico combinado entre diversos trastornos de conducta y trastornos de la personalidad, clasificados
en el DSM 1I, publicado en 1968. El término trastorno, elegido para la traduccién del disorder anglé6fono, dio lugar
a la clasificaciéon del DSM y un sostén a las terapias cognitivo conductuales, cuya herencia puede rastrearse en el
trastorno “mental” en oposicién al trastorno “fisico”, adoptado por la medicina reduccionista, basada en el dualismo
mente y cuerpo, emergente durante el siglo XVII. Por su parte, con la misma perspectiva positivista pero sostenida
con nuevas investigaciones multidisciplinarias, las neurociencias de la actualidad realizan profecias en el negocio
correccional y farmacolégico, con la deteccién precoz de trastornos y déficits en nifios dificiles, que falsamente
preanuncian la delincuencia y la criminalidad del futuro adolescente.

Del tratamiento al castigo y el surgimiento de la victima

Durante los afios de la posguerra, el Estado social obtuvo un pujante desarrollo de politicas de control del delito
basado en argumentos correccionalistas. Los dispositivos penales para jévenes delincuentes se organizaban alrededor
del ideal de rehabilitacién, que brindaba el marco ideolégico para mantener unido a todo campo penal, mas alla de
los resultados que se obtenian. La privacion social y la pobreza generadoras del delito, debian ser erradicados en base
a la expansion de la prosperidad y la provisién del bienestar comtn.

En efecto, en medio de una racionalidad esencialmente solidaria y social, el delincuente era percibido como un
sujeto necesitado de contencién familiar, que merecia un tratamiento psicolégico y social. Naturalmente, el contexto
econémico del welfare statese correspondia con la experiencia consolidada del pleno empleo, logrado por la gestiéon
keynesiana de la demanda. Las propuestas asistenciales mas frecuentes buscaban el mejoramiento de servicios de
reinsercién social, reduccién de controles opresivos, minimizacién del encierro, humanizacién de la prisién y el
seguimiento del delincuente dentro de la comunidad; que, incluso hicieron emerger en los paises escandinavos la
perspectiva abolicionista del sistema penitenciario.

Sin embargo, un importante cambio en las estructuras sociales, econémicas, juridicas y culturales a fines del siglo XX,
produjo una sociedad mas proclive al delito. Desde fines de los afios 60, en EEUU y algunos paises de Europa (en
Latinoamérica una década maés tarde), la prisién se generaliz6 fuertemente como dispositivo de seguridad ptblica
contra los individuos peligrosos ya estereotipados previamente; y por lo tanto, como una respuesta estatal penal
frente a un problema de la exclusién y segregacion social.

La “guerra contra las drogas” iniciada por el presidente Nixon, en 1971, alteré sensiblemente los aspectos
fundamentales de la organizacién del Estado en EEUU, fomentando la falsa asociacién entre trafico ilegal de
drogas y delincuencia, que ya anunciaba una “guerra contra el delito” posterior. En consecuencia, la figura del
delincuente juvenil como alguien necesitado de asistencia se esfumé por completo; y el discurso “amarillista” de la
criminologia mediatica reivindicard constantemente a un puablico desbordado, que reclama castigos sin limites para
los delincuentes, percibidos como enemigos de la sociedad.

Paralelamente, un nuevo sujeto politico, constantemente idealizado, aparece en la escena ptblica de la mano de los
legisladores: la victima del delito. En efecto, la promocién mediatica de la identificacién con la victima de un robo,
traerd aparejadas numerosas acciones legislativas, como respuesta sistematica de venganza y furia ritualizada, por
encima de la prevencion del delito y la reduccién del miedo. La figura santificada de la victima de clase media se
convertird en un producto apreciado en los circuitos de intercambio politico y mediatico.

El “publico” sera redefinido como un “conjunto de individuos victimas del delito” dominado por la indignacion,
donde cualquier demostracién de compasién hacia el delincuente o mencién de sus derechos, sera un agravio hacia
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la victima y su familia. El impacto de todo este movimiento punitivo en la cuestién criminal supone, no sélo la
inexistencia del delincuente como sujeto de tratamiento, sino nuevas formas de “policia cientifica” en los campos
de la psiquiatria y la psicologia; ya que, la tarea bésica de los operadores del control, sera identificar quienes son los
individuos peligrosos que atentan contra la seguridad para retirarlos de la comunidad.

El delito como racionalidad gubernamental

Las formas de conocimiento a través de las cuales se estructura el campo de accién en un sentido amplio, constituyen
el tipo de racionalidad de gobierno. Fue Michel Foucault quien introdujo la nocién de gubernamentalidad cuando
emprendié su estudio sobre el gobierno partiendo de los debates politicos del siglo XVI entorno a la soberania.
La gestiéon gubernamental estara organizada por las instituciones, procedimientos, anélisis y tacticas que permiten
ejercer esa forma especifica y compleja de poder, mas alla del Estado, que tiene por blanco principal a la poblacién,
por modo de saber principal a la economia politica y por instrumento técnico esencial al dispositivo de seguridad.

Lo que significa que si se gobierna a través del delito, entonces, se hace del delito y los saberes asociados al delito en
todas sus formas (el derecho penal, los relatos de la subcultura delictiva, la criminologia, la psicologia forense etc.)
pasen a estar disponibles fuera de los limites de sus dominios tematicos originales y se conviertan en herramientas
poderosas para interpretar y presentar un problema de gobierno. Tal premisa cuestiona la idea de dominio del poder
sobre la clase baja y la periferia, pues éste se ejerce sobre todos los estamentos sociales. Si bien es manifiesto que
se gobierna a los desfavorecidos sociales a través del delito y su criminalizacién; no obstante, con el pretexto de la
seguridad, la sociedad entera se encuentra bajo el influjo del control y cada individuo, en cierto modo, es considerado
un delincuente potencial que debe ser observado mediante una videocamara.

El delito se convirti6é en un instrumento invalorable para ejercer un poder configurador con un inmenso alcance mas
alla de las fronteras de lo ptublico y lo privado, reformulando de manera activa el modo en que se ejerce el poder en
todos los niveles jerarquicos de la clase, la raza, la procedencia étnica y el género. Y la l6gica que rige el delito y las
préacticas defensivas, estrategias y racionalidades, se trasladan a todos los espacios sociales donde transcurre la vida
cotidiana, paradéjicamente, en la época de las libertades.

Desde luego, todo este “complejo del delito” es mediado e intervenido por el oportunismo de los politicos y los
medios de comunicacién, que fomentan “la experiencia del delito” en un vinculo social paranoico, propio de la
subjetividad de la época. Por esto, la gubernamentalidad implica tanto a las técnicas de gobierno en el ejercicio del
poder, como a la “mentalidad” en relacién con los modos de saber en determinado momento histérico.

Breve sintesis

El tratamiento psicoanalitico de jovenes delincuentes surgié en los albergues vieneses de la posguerra; y en unos
pocos afios perdi6 su significacién inaugural y cay6 en el olvido. Emigrados a EEUU, los discipulos de Aichhorn,
a fines de los afios 60, comienzan a operar cambios significativos sobre la comprension tedrica de la problematica
clinica que planteaba la delincuencia juvenil; y al mismo tiempo, la ideologia social de tratamiento cede en favor de
una tendencia punitiva y de control, cada vez mds marcada y generalizada a escala mundial.

Los episodios y fenémenos delictivos en adolescentes dejaron de ser considerados como sintomas susceptibles de
desciframiento y tratamiento; y el énfasis qued6 puesto en las nociones de personalidad y patologias narcisisticas
debido a la conquista de la Ego Psychology, que a su vez era influenciada por una psiquiatria inmiscuida en la cuestién
criminal. Al mismo tiempo, el brote de un Estado penal basado en la punicién sustituy6 a la ideologia de solidaridad
social; y en poco tiempo, el giro punitivo basado en el encarcelamiento masivo (sin condena) reemplazé por completo
al ideal de rehabilitacién. Por ende, se multiplicaron los agentes de control y evaluaciéon de riesgos perdiendo,
la intencién de rehabilitar o mejorar al delincuente ya preconcebido como enemigode la sociedad. El circulo del
control del delito comienza a cerrarse sin fisuras gracias a los elementos juridicos y psiquiatricos, que componen un
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conveniente discurso justificador del poder punitivo y la injusticia social. Por esto, los diagnoésticos de trastorno de
conducta y trastorno de la personalidad, unilateralmente, pasaron a enfocarse politicamente en la “peligrosidad” del
individuo.

En otros términos: la preocupacién social por la delincuencia juvenil en la posguerra europea encontré una referencia
en la experiencia precursora de Aichhorn basada en el psicoanalisis en el ambito institucional. El olvido de esta
experiencia supone un doble desplazamiento: del sintoma a las caracteristicas personalidad y de la asistencia del
joven delincuente a la identificaciéon con la victima del delito; en tanto dos aspectos centrales de una politica del
miedo al delito como racionalidad gubernamental.
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ESTUDIOS

ICLO-NLS en Virtualia

Florencia Fernandez Coria Shanahan

El Circulo Irlandés de la Orientacién Lacaniana (ICLO) se constituyé en 2009 como grupo Asociado de la Nueva
Escuela Lacaniana (NLS), a partir de la iniciativa de un grupo de practicantes del psicoanalisis, algunos de los
cuales sostenian una relacion con la AMP desde hacia ya varios afios.

En ese momento comenzé como una pequefia comunidad de trabajo orientada por las ensefianzas de Jacques
Lacan y Jacques-Alain Miller, donde cada uno pudiera inscribir su relacién singular al psicoanalisis con el
horizonte de la Escuela.

Desde entonces, ICLO lleva adelante un programa de actividades anual inscripto en la perspectiva de la
formacion analitica, a través del trabajo en carteles, seminarios, jornadas de estudio y conversaciones clinicas
con miembros de diversas Escuelas de la AMP.

Actualmente ICLO constituye un grupo Afiliado de la NLS, cuenta con quince miembros y un nimero de
participantes que asisten a las actividades y se interesan de manera decidida por la transmision del psicoanalisis,
sus fundamentos, su presencia en las instituciones y en la ciudad, asi como también por las condiciones que
hacen posible su préctica, es decir, la politica que orienta la pregunta por el devenir analista.

Una investigacion: el brutal y escandaloso silencio de
Irlanda

Caroline Heanue
“Mi historia, auténtica, debe ser publicada en mi propio nombre”. [1]

Estas palabras son de Peter Tyrrell, escritas en 1967 antes de que se prendiera fuego a si mismo en el parque
londinense de Hampstead Heath. Este acto de autoinmolacién -el sacrificio definitivo, quemando su cuerpo
mas alla de todo reconocimiento posible- es testimonio de su posicion subjetiva.

Peter fue enviado a la Escuela Industrial de St. Joseph -en la ciudad de Letterfrack, condado de Galway, Irlanda-
cuando tenia s6lo 8 anos de edad. Permaneci6 alli durante 7 anos, que describe como de una cotidianeidad llena
de crueldad, abuso, terror y privaciones. Para 1967 habia escrito muchas cartas a las autoridades, tanto de la
Iglesia como del Estado, sin recibir ni una sola respuesta: un completo silencio a su demanda de reconocimiento.

Casi 40 afios después de su pasaje al acto, en 2006, su historia titulada “Founded on Fear (Fundado en el
miedo)” fue publicada en su propio nombre.

El 20 de mayo de 2009 fue dado a luz el informe de la Comisién para la Investigacion del Abuso Infantil [2],
conocido en Irlanda como el Informe Ryan. En ese momento, el abuso infantil sistematico y el menosprecio por
los derechos humanos fueron introducidos en el discurso irlandés como significantes amo. Las revelaciones
de dicho informe expusieron una ruptura en la sociedad irlandesa, una pesada carga desgarrando el tejido
mismo del lazo social. En ese momento, la nacién se vio obligada a reconocer ptblicamente el fracaso absoluto
de los pilares tradicionales de la sociedad - la Iglesia y el Estado. Su connivencia durante décadas aseguré
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el escandaloso silencio que envolvié al modelo victoriano de cuidado institucional de nifios en Irlanda. La
reaccion nacional fue de shock e incredulidad - no lo sabian.

El dia después de la publicacion del Informe Ryan, The New York Times titul6 en su primera plana “La
vergonzosa tragedia irlandesa * describiendo un “juicio de Naremberg al estilo irlandés, sin nombres, sin
acusacioén y sin comparecencias ante el tribunal”.

La congregacién de los Hermanos Cristianos era la mayor prestadora de atencién residencial institucional
para nifios con mas denuncias de abusos, méds que todas las otras 6rdenes religiosas masculinas juntas. Los
nifios estaban puestos a su cuidado bajo tres auspicios: normativas legales [3]; los tribunales cuando mediante
argucias legales se trampeaba la legislacion penal y por voluntad de los padres.

El mandato a la Comisién fue indagar las acusaciones de abuso y desarrollar procedimientos para impedir que
vuelva a ocurrir, pero excluy6 el futuro enjuiciamiento de cualquier persona involucrada. La justicia, piedra
angular de la civilizacién [4]; una interrogacion sobre la “responsabilidad subjetiva” [5] o del impacto del
trauma nacional fueron todos excluidos. Al mismo tiempo, se estableci6 un Consejo de Resarcimiento, para
pagar una indemnizacién “debidamente recomendada”. jTe pago y callate! Los funcionarios del Estado y de
la Iglesia ofrecieron publicamente disculpas genéricas, mientras que los Hermanos Cristianos reconocieron
algunos abusos, pero negando cualquier responsabilidad de la Congregacién. Nadie era responsable, pero todo
el mundo estaba arrepentido ahora que el horror de lo real habia sido expuesto. El velo de silencio habia sido
levantado, al menos en parte; un silencio arraigado en el discurso establecido de Irlanda; el discurso que no
quiere saber nada de lo que sabe.

Mi pregunta esta dirigida a aquellos que sabian algo de lo que estaba ocurriendo a pesar de su pasién por
la ignorancia. Permitiendo que Peter Tyrell actte como brajula, mi investigacién se centra en la silenciosa
comunidad local de Letterfrack y sus alrededores y su implicacién en este velo de silencio. Para situar la
pregunta debemos ir “al infierno o a Connaught” [6] o en este caso, a ambos.

Letterfrack fue fundada como una escuela industrial en el afio 1887, bajo la direccién de los Hermanos Cristianos.
Las vacantes de la Escuela, inicialmente para 75 chicos, se duplicaron en un afio y se incrementaron a 190 nifios
para 1912, lo que result6é en un aumento de los ingresos por capitacion. Hasta su cierre en 1974 -hace menos de
40 afios- 2819 nifos residieron en Letterfrack.

A partir de 1954 los “delincuentes juveniles” [7] fueron retirados de las otras escuelas y alojados exclusivamente
en Letterfrack. La designacion de delincuente era conferida con facilidad por los tribunales, condenando nifios
y sentenciandolos a atencion institucional. Durante el periodo de reclusién de los chicos, la responsabilidad de
los padres era invalidada y pasaba a ser prerrogativa exclusiva de la orden religiosa. Arrancados de su marco
simbolico e insertados en el real del abuso permanente, los sujetos eran despojados de su singularidad, de su
humanidad, en un régimen que ha sido comparado con el holocausto. [8]

Aunque supuestamente creada para cuidar de los nifios indigentes de la zona, hasta el 80% de los chicos vino de
Leinster y Munster -”al infierno o a Connaught” una vez mas. Se estima que 147 nifios murieron en la Escuela
Industrial St. Joseph de Letterfrack a lo largo de los afios, principalmente por abuso y negligencia. Se afirma
que muchos otros estan enterrados en los alrededores de la Escuela, en tumbas sin nombre, sin registros o
certificados de defuncién. Estos nifios, reducidos a puros objetos sin valor, trastos humanos despersonalizados,
desechables y desechados.

Elpoder del Estado estaba anudado con la creencia en el saber encarnado por la Iglesia consagrado por el maestro
de los Hermanos Cristianos. La encarnacioén del Padre totémico freudiano, el aterrador uno de excepcién que lo
tiene todo, goza desenfrenadamente y destruye el deseo. La ley era inexistente, sin limites y sin restricciones -
no habia ninguna proteccion, ni recurso. Desamparados, sin fantasia capaz de velar la dimension real del Padre
para el que no existian otros, la respuesta local del silencio puede leerse como una construccién defensiva.
Mutismo como una invencién discursiva para tratar de cubrir la verdad de la posicion de los sujetos, de miedo
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en relacion con el Otro. Una manera de desconectarse del Otro malévolo para mantener el vinculo social a una
distancia mas segura. “Claro, jqué podria hacer?”. Es el estribillo local mediante el cual, un vinculo de silencio
se ha desarrollado, un vinculo que une pero del que no se habla.

Lo que se reconoce en principio es una idea parcial de lo que estaba pasando, a través de interacciones limitadas
con la Escuela. Algunos lugarefos trabajaban alli como comerciantes y facilitaban una iniciacién laboral a los
nifios. Se reconoce menos que los agricultores aprovechaban el trabajo gratuito de los muchachos, al que los
religiosos se referfan eufemisticamente como pasantias en la granjas. Esto es sabido ampliamente aunque
reconocido de mala gana y justificado como necesario en esos tiempos de adversidad econémica. No obstante,
el Informe Ryan sefala dos cuestiones de las que no se habla en la zona y que se relacionan directamente
con como disfrutaban: la asistencia de los vecinos a las noches de musica que tenian lugar en la Escuela; y en
segundo lugar, los vecinos que abusaron sexualmente de los nifios. De esta implicacién en la satisfaccion, en
el goce de los otros dentro del lazo, no se habla, no se la nombra y no se la reconoce sino que es velada en la
pantalla de silencio.

Un trauma sin voz impregna a la comunidad de Letterfrack y permanece sin significacion, sin traduccion,
lo que hace que sea imposible reconstruirlo o representarlo. En ausencia de recuerdo y elaboracién, es sélo
repeticion en el mismo punto. Al renegar del pasado, el presente se perpettia ad infinitum. El Otro permanece
malévolo y el silencio contintia renegando del pasado. A modo de ilustracién -en obras recientes de la Escuela
Industrial se construyeron talleres modernos para reflejar el plan de disefio original de la escuela, en honor a un
recuerdo nostalgico de lo que fue. Un saber que no sabe, transmitido a través de las generaciones por mas de
126 anos; que nunca ha existido pero insiste y no deja de escribirse. El silencio permanece.

Y asi llegamos a la conclusién de mi investigacién sobre un periodo del discurso irlandés atin no concluido.
Un silencio comunitario generalizado, que se replica en pueblos y ciudades por todo el pais. Se trata de “eso
que perturba nuestra sangre”. [9] Con ese residuo de lazo social formado en los siglos 19 y 20 confrontamos el
siglo 21 y un orden social diferente. Después de Edipo, “;cémo puede ser reanimado el sujeto?”. [10] ;Cémo
podemos empezar a representar ese pasado, para comenzar a hablar y hablar de otra manera, para cortar o
intervenir en el discurso establecido para permitir un movimiento? Para aflojar la conexion con el Otro que esta
inscripta en el miedo y lo innombrable. Por supuesto, los efectos particulares de este silencio en cada sujeto sélo
pueden ser respondidos uno por uno. Se cree que Peter Tyrrell fue el primero.

Traduccién: Nicolds Bousofnio

NOTAS

1. Tyrrell, P., Founded on Fear, Edited by Diarmuid Whelan, Irish Academic Press, Dublin, 2006.

2. Commission to Inquire into Child Abuse (C.I1.C.A.), creada por el gobierno irlandés, funcioné entre 1999 y 2009.
3. Erael caso de los huérfanos, por ejemplo. (N del T).

L

“...el poder de la comunidad se contrapone, como derecho, al poder del individuo, que es condenado como “violencia bruta”. Esta
sustitucion... es el paso cultural decisivo... la justicia, o sea, la seguridad de que el orden juridico establecido no se quebrantara para
favorecer a un individuo”. Freud, S., “El malestar en la cultura”, Tomo XXI, O. C., Amorrortu Editores, Bs. As., 1979.
5. Lacan, J., “La ciencia y la verdad”, Escritos 2, Siglo Veintiuno ediciones, Bs. As., 1988, p. 837.
6.  Frase atribuida a Oliver Cromwell durante el desarrollo de su plan de colonizacién de Irlanda (“Plantation Plan”), el cual implicé la
transferencia masiva de tierras de sus propietarios originarios a manos de colonos ingleses. La resistencia fue presuntamente enfrentada
con esta frase, que se refiere a la naturaleza salvaje, lejana e inflexible de Connaught.
Commission to Inquire into Child Abuse, Volumen 1, Capitulo 8, p. 7.
Testimonios de ex-residentes de la Escuela Industrial de Letterfrack.
9. “...nor know that what disturbs our blood is but its longing for the tomb”, W.B.Yeats, “The Wheel”

“...ni sabemos que la ansiedad de nuestra sangre es s6lo vehemente deseo de sepulcro”.
10. Referencia al titulo y la introduccién al Segundo Congreso Europeo de Psicoanalisis(PIPOL 6), After Oedipus: The Diversity of Psychoanalytic
Practice in Europe, by Gil Caroz.
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ESTUDIOS

La estructura perversa

Angélica Marchesini

Es posible plantear atin cierta clase de objeciones a la idea segtin la cual los perversos no acuden al analista. Es cierto
que ellos suelen consultar, pero si finalmente permanecen en el dispositivo analitico tendemos a sobreestimar su
estructura perversa. Asi, si queda en anélisis, es porque no result6 ser un verdadero perverso. Por eso propongo
aproximarnos a la definicion de la estructura perversa, en su diferencia a los rasgos perversos en las neurosis. Y por
este camino delimitar esa frontera que Freud nombré como las extralimitaciones de la vida sexual. La pregunta por
esta via es: cudles son las condiciones necesarias, desde el psicoandlisis, para definir a un verdadero perverso

El término perversiéon proviene de la descripcion clinica y fue escogido, junto con el de inversién, por Krafft Ebing. [1]
En 1886, escribié Las psicopatias sexuales, este libro es un estudio cabalmente desarrollado, que presenta una variada
casuistica sobre précticas perversas. De acuerdo a éstas, clasifica las perturbaciones sexuales utilizando referencias
literarias, de las cuales extrajo sus nombres propios. Asi del Marqués de Sade establecié el término sadismo, y de
Sacher Masoch us6 su apellido para dar nombre al masoquismo. Este psiquiatra legista fue la referencia de Freud
para su elaboracion de Los tres ensayos para una teoria sexual, de 1905.

La aproximacion freudiana.

La perversiéon es una de las tres grandes estructuras clinicas que aislé Lacan de Freud, junto a las psicosis y a las
neurosis. Es un concepto clinico que Freud describié como una desviacién con respecto al acto sexual, haciendo
referencia a la practica sexual y a su condicién erética. Freud al elaborar su teorfa de la sexualidad, encuentra en
la perversion la persistencia o reapariciéon de un componente parcial de la sexualidad en la manera perversa de
consecucion de la gratificacién sexual.

Negacion de la castracion del Otro.

Freud crey6 encontrar el mecanismo especifico que opera en la estructura perversa, la Verleugnung, que podemos
diferenciar de la Verdrangung y la Verwerfung. A causa que la represién opera también en la estructura perversa y
la renegacion esta presente en la psicosis, no resulta por si sola la Verleugnung apropiada para definir la perversion.

La renegacion de la castracion tendria para Freud un origen edipico, el perverso estaria fijado a fines sexuales
pregenitales. El paso a la plena organizacién genital que supone la superacién del complejo de Edipo y la asunciéon
de la castracién, no tendria una salida normal, debido a una fijacién libidinal patégena, en la etapa pregenital. [2]

Lacan en el Seminario La angustia, para referirse a la perversién propiamente dicha recurre al objeto de la pulsién. El
objeto en la perversién, afirma, estd construido sobre la base del intento de negar la castraciéon de la madre, constituye
una desmentida de la castracién materna. Por lo tanto, la perversiéon es un modo de respuesta del sujeto a la falta del
Otro y un intento de cubrir la falta materna. En este sentido Lacan afirma que el perverso se dedica a tapar el agujero
en el Otro....hasta cierto punto es partidario de que el Otro existe. [3] Mas tarde dira que, mas que negacién del Otro,
el perverso necesita que el Otro exista.
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Perversion a nivel del comportamiento relacional.

En el Seminario La identificacion [4] cuando Lacan se refiere a la perversion sostiene que no habria que limitarse al
plano “sexual” para definirla. La perversién estd a nivel del goce, y poco importa la parte corporal puesta en juego
para obtenerlo. [5] Es asi como pone en duda la llamada genitalidad. “El coito méds anatémicamente normal puede
ser tan neurdtico o tan perverso como lo que se llama una pulsién pregenital”. Y contintia: “Si quieren reservar el
diagnéstico de perversiéon sélo a las perversiones sexuales, no sélo esto no conducird a nada... La Ginica manera de
aproximar la perversion es intentar definirla ahi donde estd, o sea a nivel de un comportamiento relacional”.

El perverso sabe que la razon de ser es el goce.

Lacan en La direccion de la cura comenta que al neurdtico le falta una razén para ser, para justificar su existencia. Es asi
como buscara lo que le falta, el complemento de ser en el Otro. La queja por su carencia de ser, lo lleva a preguntas y
vacilaciones sobre su goce, ya que no orienta su deseo con su goce. El vive en la incertidumbre sobre la gratificacién
sexual, porque el deseo se presenta siempre vacilante en relacién al goce.

En cambio, el perverso que llega a analisis no viene por ninguna falta, [6] el ya ha encontrado el objeto de la libido que
le procura un goce. El tiene esta certidumbre sobre el goce, que sabe a dénde buscarlo. En principio no se implica en
ninguna pregunta, ya que tiene la respuesta, sabe que la razén de su ser es el goce y poco espera del anélisis.

Mas bien es el perverso quien hace sentir a su partenaire la falta, causando angustia en el Otro. La paradoja del
perverso analizante es que en un cierto nivel tiene una respuesta segura, pero trabaja para el Otro todo el tiempo. El
perverso lo hace todo por el Otro, trabaja para que el Otro goce. Pero no es cierto que el goce en juego sea el suyo.

Es instrumento de goce del Otro, la inversion del fantasma.

Si bien en apariencia es como si los otros no le importaran, él se ofrece al Otro para que goce de él. Eso es lo que Lacan
llama hacerse instrumento del goce del Otro, se trata de un valor instrumental. El fantasma se invierte y eso define la
posicién perversa, si no hay inversién estamos frente a una neurosis. Desde su posicion certera y firme se sittia en el
lugar de la causa. El se convierte en objeto de goce del Otro, por eso él esta en posicién de objeto.

El objeto esta velado y representado por un fetiche.

Freud en 1905, en el apartado sobre el fetichismo de su articulo Tres ensayos para una teoria sexual, sostiene que el
fetiche es un sustituto del falo materno, sustituto inapropiado del objeto sexual. Mientras que afios més tarde, en
1927, agrega que lo que el fetichista hace no es reprimir el falo femenino, sino desmentirlo. Atin mas, el fetiche lo
protege de la amenaza de castracion.

El objeto de la libido no es algo material aunque se puede creer que lo vemos materialmente en el fetichismo, donde
el objeto de la eleccién puede ser el sostén para el objeto de la libido. Por su parte, Miller [7] comenta un ejemplo en
el que el objeto de la elecciéon puede ser una mujer de tacones altos. Si bien el objeto elegido es la mujer de tacones
altos, si luego son necesarios sélo los tacones altos para producir satisfaccién, serdn éstos un objeto fetiche. Es una
sustitucion, y ese fetiche es condicién de goce sexual del objeto de la eleccién.

Lacan recurre al fetiche para referirse al objeto causa de deseo y para establecer la condicién de la posicion perversa.
En la perversién el objeto estd velado y representado por un fetiche. Si ésta condicién no se da, no se puede definir
una posicion perversa a la altura del Seminario sobre La angustia. Es a partir de alli desde donde Lacan se introduce
al tema con el fetichismo, pero lo que le interesa finalmente es la definicién de la estructura de la perversion.
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El perverso encarna el objeto

Entonces la tesis de Lacan es que el perverso encarna el objeto por la via de un fetiche, siendo la condicién que
encarne el objeto, y ante la pregunta ;Qué es en el deseo? Un objeto fetiche, que se encuentre en el lugar de la causa,
el fetiche tiene que estar, y es lo que le permite ser el amo de esa posicion.

Ya en la psiquiatria al describir las anomalias sexuales, se presenta al fetichista como alguien que cuenta con uno o
varios objetos fijos que hacen a la condicién erética.

Lacan hace una salvedad, afirma que si bien el fetiche es fijo, el partenaire puede no serlo, puesto que cuando no
logra que el Otro goce en la escena, comienza con la btisqueda de otro, lo cambia. En esta composicién Miller [8]
nos propone pensar la estructura de la extimidad, que inscribe en el corazén mismo del espacio del Otro, ese punto
éxtimo al que la perversion estd especialmente unida. Més adelante, aclara que en el corazén del Otro lo que prevalece
no es el amor.

El acto perverso y la voluntad de goce.

En el acto perverso el objeto estd de su lado y el Otro en posicién de sujeto. El perverso no es un transgresor, porque
el acto perverso no es la consecuencia de lo prohibido. [9] En el acto causa goce en el partenaire, quiere finalmente que
el Otro goce. El concepto de voluntad de goce implica la imposicién de la ley de goce en la escena. Sus actos no son
libres, sino que algo lo empuja, algo lo determina y se le impone como una voluntad. Al llegar a este punto, esto que
Lacan denomina voluntad de goce es otra de las condiciones de la perversion a tomar en cuenta en el diagnéstico. El
perverso no se opone a ese empuje, no contraria esa voluntad, sino que desea eso. Esta no es sino su certidumbre de
que dispone del recurso infalible para hacer gozar al Otro y en eso consiste su voluntad de goce.

El perverso produce la division en el Otro.

De este modo, al ejercer la voluntad de goce en el partenaire trata de producirle su divisién subjetiva. El en posiciéon
de objeto causa la divisién a partir de ser el objeto, él encarna el objeto.

En esto se diferencia del neurético, de manera absoluta. Se trata de una posicién excepcional en el deseo, una posiciéon
que ningun neurético consigue, unir el deseo a la voluntad. Por ello no necesita ni la aprobacion, ni el acuerdo
del Otro, él anda solo, funciona bien, no tiene razones para cambiar. El es como una roca dice Lacan, ya que no se
avergiienza, no se ruboriza, ni tiene sentimiento de culpa. No tenemos mas que recordar que el neurético no tiene
una respuesta al goce, le resulta siempre faltante, en déficit y produce sintomas por doquier.

Ruptura con los pares sadismo-masoquismo, exhibicionismo-voyeurismo.

Dando vueltas por lo ya dicho advertimos que Lacan rompe con la idea de pares. El masoquismo no es la posiciéon
delpartenaire del sadico. Son dos posiciones heterogéneas, que Lacan propone estudiar a nivel del objeto y del sujeto
barrado. Uno no es el reverso del otro, porque un perverso, por todo lo antes dicho, no puede ser partenaire de otro
perverso, ya que no puede producir su divisiéon subjetiva, es indivisible. Dirfamos que son relaciones asimétricas
o en términos freudianos: ninguna pulsién comporta el recorrido inverso de la otra. El sadico no es partenaire del
masoquista, ni el exhibicionista del voyeurista. Por tanto, los perversos no se dividen, y necesitan producir en el Otro
la divisién subjetiva, causando angustia en el comparero.
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Lo que tienen en comiin las distintas perversiones.

El esfuerzo de Lacan, radica en encontrar en las distintas posiciones perversas, sadismo, masoquismo, exhibicionismo
y voyeurismo, las mismas condiciones: que el objeto sea representado por un fetiche y la imposiciéon de la voluntad
de goce. A la variacién de estas distintas presentaciones, las encontrara en los distintos recorridos fantasméticos.
Lacan [10] plantea que el perverso pretende fundar la relacion sexual que no hay con la ayuda de su fantasma, que
utiliza para captar el goce de su comparfiero sexual, y asi verduguea al Otro, lo somete, se exhibe, etc. El tipo de
perversion serd el modo en el que busca hacerse instrumento del goce del compafiero sexual.

Resulta que el neurético también puede llegar a decir te hago lo que quiero, pero una vez en la escena se angustia,
se inhibe, a diferencia del perverso, que decididamente se sostiene en eso, sin detenerse en justificaciones como el
neurético. Miller [11] opone la voluntad dejustificacién del neurético ala voluntad de goce del perverso. Precisamente
éste no escucha lo que el Otro le demanda, no hay mas que lo que él impone, esa es su pasion, su voluntad de goce.

Sadismo.

A la altura del Seminario La angustia Lacan sostiene que no es tanto el sufrimiento del Otro lo que se busca en la
intencién sddica como su angustia [12]. No se trata que un sddico sea prepotente, o agresivo, ya que dicha posicién
dominante puede ser la de un neurético. Efectivamente la cuestion es que el objeto sea representado por un fetiche,
es decir que se trata de buscar el fetiche en alguna parte de la escena. El sadico intenta completar al Otro quitandole
la palabra e imponiéndole su voz y tanto mas cuando ese Otro tiene menos autoridad. [13]

Los personajes de Sade muestran cémo el sufrimiento causado al Otro es para producir la division subjetiva. Como
el juez sadico que, con sus fetiches a mano, recibe la demanda de la joven para que salve a su padre condenado a la
ejecucion. El juez acepta evitar la muerte del padre de ésta a condiciéon que la joven virgen se preste.

Bruscamente, la ubica frente a un problema ético, ella esta dividida entre salvar su honor o salvar la vida de su
padre. El juez opera como objeto, ella queda en posicién de sujeto dividido, mientras el sadico aspira a que la joven
se angustie. El deseo sadico es un experto en hacer vibrar la angustia del otro. El sadico no es mas que el instrumento
del suplemento dado al Otro, pero que en este caso el Otro no quiere. No quiere, pero obedece de todos modos. [14]

Cuando Lacan en su Seminario De un Otro al otro [15] se refiere a la obra de Sade, afirma que es verdaderamente
imposible eliminar la dimensién de la voz, de la palabra, de la discusion, del debate. “Después de todo, se nos relatan
todos los excesos mas extraordinarios ejercidos sobre las victimas, de las cuales no se puede estar, en todo caso,
sorprendido més que por una cosa por su increible supervivencia”.

Masoquismo.

El hecho que el masoquista perverso requiera de un fetiche es, en este caso atin mas claro el intento de ser un objeto.
Asi lo exclama Leopold Von Sacher Masoch en La venus de las pieles; estaba enamorado de Wanda a la que extorsiona
para que lo trate como un esclavo, en formas cada vez mas humillantes, ese es el deseo. Y acerca de su condiciéon
erdtica: “El dolor posee en mi un encanto raro, nada enciende en mi mas la pasion que la tirania, la crueldad y sobre
todo la infidelidad”. [16] Y el Otro esta concernido en tanto el perverso desde esa posicion hace angustiar al Otro. [17]

En el caso de Sacher Masoch, un detalle crucial es que Wanda se compromete a usar pieles que estan ubicadas en
el lugar de fetiche. Wanda como objeto de eleccién - y las pieles ubicadas en el lugar de fetiche, fetiche causa, como
elemento fijo -, se compromete con Masoch a llevar pieles a la escena.
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Otra cuestion radica en que “El eje de gravedad del masoquista para Lacan se juega en el nivel del Otro y de la
remision a él de la voz como suplemento”. [18] El obedece como un perro pero construye la escena como un amo
que se hace atacar, es él quien maneja finalmente los hilos de la escena. Sacher Masoch organiza todo, de modo de
no tener mas la palabra. Asi, pues, de lo que se trata es de la voz, la voz cuando se le suprime la palabra. Que el
masoquista haga de la voz del Otro, solo en si, eso a lo cual él va a dar la garantia de responderle como a un perro,
es lo esencial. Asi, dice Lacan, [19] el masoquista para salir, si se puede decir escaparse....se libra deliberadamente a
esta identificacién al objeto rechazado; él es menos que nada, atin menos que el animal, el animal que se maltrata, y
también el sujeto que de su funcién de sujeto ha abandonado por contrato todos los privilegios.

Voyeurismo.

El objeto también esta en €él, ya que con su propia mirada trata de ver por el agujero, una silueta de jovencita, pone
la mirada para obstruir el agujero del Otro. Muestra una vez mas que el Otro es necesario en la perversion, trata de
ver a la mujer dedicada al goce de su propio cuerpo. De alguna manera procura interrogar en el Otro aquello que no
se puede ver, él aporta su mirada.

Ademas, su reduccién a la posicion humillada, hasta ridicula...obedece segtin Lacan a que Otro pueda atraparlo.
[20] Antes, en su Seminario Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis, se pregunta en este caso, ; Dénde esta el
sujeto, dénde esta el objeto? El voyeurista es un proyectil, y con €l el blanco es alcanzado, el objeto es la satisfaccion
de ver.

Cabe afirmar que €l se convierte en mirada oculta, que no tiene nada de intima, es éxtima. De ahi que, siguiendo el
razonamiento de Miller, [21] el perverso es aquel a quien el deseo no le impide tener voluntad de goce. El perverso
para realizar la pulsion escopica, necesita alguien a quien mirar o alguien que lo pueda mirar, necesita un objeto en
el mundo externo.

Exhibicionismo.

Es bien conocido el desarrollo de Freud sobre la pulsiéon escoptofilica en su forma exhibicionista. También aqui
trata de obtener la presencia, la aparicién del Otro. El deseo apunta al Otro, ya que los efectos de una exhibicion,
provocando miedo o no al testigo provoca ese pudor y vergiienza que divide al sujeto. El es quien ofrece a ver, trata
de hacer surgir en el Otro la mirada. [22] Lo cual no es simétrico con lo que ocurre en el voyeur.

El exhibicionista queda atrapado por el goce del Otro, y como en el resto de las perversiones el goce en juego es el
del Otro, esa es la condicion.

Condicion que divide al partenaire pasajero, lo fuerza a llevar su mirada ahi, si se abre la bragueta del pantalén,
ante la puerta de una Escuela y alguna de las estudiantes no parpadea, ni se ruboriza, sino que en su lugar es
recriminado por la mujer o bien ella ante presenciar su accién larga una carcajada, el acto perverso no tiene efecto. El
fantasma perverso tiene que armar un lugar donde el sujeto quede dividido, y sélo el acto es logrado si causa goce
en el partenaire.

En términos generales, la perversién es una prueba al analista para que suprima toda contratransferencia, - como
sugiere Miller en Los fundamentos de la perversion - ya que esta estructura clinica pone en cuestién los juicios mas
intimos del analista.

NOTAS

1. “Psychopathia Sexualis”, traducido como Las psicopatias sexuales es una obra del psiquiatra alemén Richard von Krafft-Ebing (1840-1902)
publicada en 1886. El libro fue escrito con la intencién de convertirse en una referencia forense para médicos y jueces.

2. Freud, S. “Tres ensayos sobre la teorfa de la sexualidad”, en Obras Completas, vol. VII. Amorrortu, Buenos Aires. 1988.
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ESTUDIOS

Un fragmento alterado
Yo - Ello: topologia freudiana

Silvia Bermidez

Wo es war, soll ich werden

“El psicoandlisis vuelve a la vida mds simple. Adquirimos una nueva sintesis -bindingung—- [1] después del analisis. El
psicoandlisis reordena el enmarariado de impulsos dispersos, procura enrollarlos en torno a su carretel. O modificando la metdfora,
el psicoanalisis suministra el hilo que conduce a la persona fuera del laberinto de su propio inconsciente”. [2](S. Freud)

Me he propuesto verificar los propésitos de la cura psicoanalitica en Freud y su fundamento pulsional a partir de la
férmula: “Fortalecer al yo, hacerlo mas independiente del superyé ensanchar su campo de percepcién y ampliar su
organizaciéon de manera que pueda apropiarse de nuevos fragmentos del ello”

lustrada por Freud hacia el final de dicha Conferencia 31 con la metafora aplicada a los példers [3] “Ganarle tierra
fértil al mar”; la labor analitica “es un trabajo de cultura como el desecamiento del Zuiderzee”. Dicha férmula entreteje
tres pilares fundamentales para el psicoanadlisis, estos son: el epistemolégico, el clinico y el politico.

Sostengo que el “fortalecer” al yo, no obedece a prescripciones adaptativas, ni consejos o promesas de felicidad,
velando la falta, sino develando el goce que lo deshabita de su propio deseo, ya no sacrificado a las querellas y
exigencias del superyd, sino haciéndolo mds independiente, creando asi, un lazo inédito, entre Ich y Super Ich, sin disipar
que Super Ich hunde sus raices en Es.

Sabido es desde Freud que el aparato psiquico no soporta el displacer, “no importa el precio que pague, sacrificard
la percepcién de la realidad objetiva”. Sostiene en Andlisis terminable e interminable (1937) que “uno no puede
huir contra el peligro interior, por eso los mecanismos de defensa del yo estdn condenados a falsificar la percepciéon
interna y posibilitarnos una noticia deficiente y desfigurada de nuestro ello.” (El subrayado es mio)

El yo -en su relacién con el ello- queda paralizado por sus limitaciones y enceguecido por sus errores, por ello paga
un precio muy alto por apartar los peligros.

Ahora bien, dichas limitaciones “yoicas” son las que se irdn soltando en el trabajo analitico. Cuando Freud dilucida
sobre “el ensanchar el campo perceptivo y ampliar su organizaciéon” como uno de los efectos del andlisis, se refiere al
yo cediendo, a las limitaciones infringidas al servicio del sacrificio y la renuncia, parapetadas, otrora, en sus recursos
yoicos defensivos.

La operatoria analitica perturba dicha defensa para desparalizar al yo en su relacién con el ello,apropiandose de
nuevas partes de este. Asi, como lo enuncio mas arriba, los sujetos no estaran “condenados a seguir falsificando la
percepcion interna, conuna noticia deficiente y desfigurada de nuestro ello.” (El subrayado es mio)

En este sentido ubico el ensanchar el campo perceptivo y ampliar la organizacion del yo, como una apertura de las
limitaciones defensivas, que una vez franquedas, alteradas se obtiene otra versién, ésta mas ampliada e inédita.
Sostengo que este es el verdadero estatuto del término “fortalecer el yo” en Freud.

Se verifica asi, en esta construccién freudiana, que el yo porta en su nticleo un genuino fundamento pulsional; y en la
direccién de la cura no se trata de fortalecer el yo [4] en una suerte de adaptacion o sintesis, sino muy por el contrario,
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que los sujetos se responsabilicen, se apropien de nuevos fragmentos de ello, haciendo subsistir en la trasferencia
la emergencia pulsional para el trabajo -psiquico- y la alteracion -pulsional- que promueve una nueva gramatica
pulsional (bindingung).

A la altura de Anadlisis terminable e interminable (1937) el concepto de la alteracién <terapéutica> del yo es lo que
conduce a la cancelacién de alteraciones ya existentes por obra del proceso defensivo por la operatoria analitica. [5]

Uno de los objetivos principales que me propuse investigar, fue justamente el de recuperar el fundamento pulsional,
hallado en el imperativo Wo Es war, soll Ich warden. A mi entender un principio ético freudiano que entreteje: episteme,
clinica y politica. [lustrado, casi al concluir la conferencia 31 (1933[1932]) con la siguiente metafora, aplicada al példer:
“Ganarle tierra fértil al mar”; en otros términos, disponer de otra manera lo que ya hay, y también con lo que no hay.

De ahi que he reelaborado dicho axioma del siguiente modo: Ganarle tierra fértil al mar -mal [6], pero no todo.

También se destaca en el concepto de “ganancia” de los mismos elementos - otrora infértiles al servicio del mas alla
del principio del placer, que habian producido padecimientos-; obteniendo por medio de la operatoria analitica una
nueva disposicién pulsional, - dispositio- [7] como invencion, producto de una nueva economia de goce, conmocionando
los puntos de fijacion libidinal.

Este es el verdadero fundamento pulsional freudiano; es lo que diferencia a la cura psicoanalitica freudiana de otras
practicas sugestivas. Y una vez mas enfatizo: El advenimiento de un nuevo orden donde la pulsién no es eliminada.

Y es la misma operatoria analitica la que debe conducir al sujeto a ese encuentro con la castracién, nica alteracién
estructural, verdad de la que no se es curado.

Para concluir con esta introduccién, la férmula ganarle tierra fértil al mar -"mal”, pero no todo devino de la misma letra
freudiana, que he intentado establecer para esta investigacién. Un nombre freudiano de la invencion.

|
Addenda: Yo - Ello: topologia freudiana

Una vez ubicado los antecedentes citados, en el presente trabajo avanzaré con respecto al fundamento pulsional del
yo que como instancia junto con “ello” denominé una topologia freudiana.

Si el psicoandlisis es “un instrumento destinado a posibilitar al yo la conquista profunda del ello” [8]; podemos
decir con Groddeck que “el ser humano es vivido por lo desconocido, en el hay un Ello, un algo maravilloso que
regula todo cuanto hace y le ocurre. La frase “yo vivo” solo es exacta en forma condicional, solo expresa un pequefio
fenémeno parcial de la verdad fundamental: el ser humano es vivido por el ello”. [9]

Sostengo que Freud conceptualiza palmariamente el fundamento pulsional del yo en el siguiente enunciado: “El
nicleo de nuestro ser estd constituido, pues, por el oscuro ello...”. [10] Eso que no comercia con el mundo exterior,
solo por la mediacién de otra instancia, el yo.

Me interesa destacar esa funcién media, del yo como instancia, sin limites radicales, en el conjunto de las instancias;
la personalidad psiquica no esta deslindada, por fronteras tajantes sino mediante “campos coloreados que se pierden
unos en otros”. [11] Se extrae de lo anteriormente citado una clave para leer en Freud una topologia del yo - ello, que
hace las veces de una banda de Moebius (Los resaltados me pertenecen).

Un yo escindido, que por un lado soporta y obedece, se defiende y se deforma, intentando consumar una voluntad
unitaria, un empuje a la sintesis; pero sus astucias no le son suficientes para lograrlo, dado que su envés -Freud
lo dice asi- “...es tiempo de destacar el reverso de la medalla. El yo es solo un fragmento del ello, un fragmento
alterado”. [12] Se elucida con absoluta claridad, que el estatuto del yo posee en su origen un fundamento pulsional.
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En verdad, hay en Freud una vertiente del yo como “tendencia a la sintesis de sus contenidos”, la que entiendo como
soldadura, imbricacién, ligadura de sus procesos animicos. En un permanente trabajo psiquico, que se presenta en
tension entre el intento de potencia del yo, para sofrenar el hiperpoder pulsional -tendencia a la sintesis-; y, a su vez,
la revelacién de su impotencia que intenta enmascarar, porque esa sintesis fracasa. Lejos de alcanzar una armonia o
unificacién en la 16gica de una cura.

Se verifica, por lo tanto, que el Yo como instancia es un recurso, un -medio para- que Ello y Supery6 se satisfagan, o
dicho en otros términos, -Yo- es un recurso, un medio para el goce y el deseo.

Siempre hay algo que excede a la prudencia y la razén del yo que no puede ser sintetizado y justamente se pone en
tensién con lo inconciliable de las pasiones del ello, de estas se podran ganar nuevas partes, conciliar, apropiarse de
algunos fragmentos. Siendo el colmo de lo inconciliable los fendmenos residuales, ese resto reacio por estructura
intocado y es lo que posee el médximo poder de dominio, pero no es el vasallo yo.

Retomando los propésitos de la cura como afirmé mas arriba, estos propdsitos producen un verdadero efecto
alterador en la economia pulsional y dejan como saldo de esa operatoria una “neo-creacién”, inédita y a su vez, y
siempre un resto incurable.

De ahi que el imperativo ético “Donde Ello era, Yo debo devenir”, se inventa en un analisis y en un final. Si hay un
poder de dominio es que hay siempre un resto irreductible, el comando no esta en el yo.

Dicha neo-creacién produce una alteracién que conduce a la cancelacion de alteraciones ya existentes por obra del
proceso defensivo, pero siempre quedando un resto, imposible de ser simbolizado.

Cuando se intenta forzar la cura hacia esa direccién -simbolizar lo imposible-, lo que tendria que ser verificado
como un final se vuelve reaccion terapéutica negativa, y estariamos en el terreno de lo psicoterapéutico sin efectos
analiticos, 0 mas precisamente en una rehabilitacién del yo.

Fragmento de agresion libre: un resto

Dicho resto irreductible construidos por Freud como fenémenos residuales en los finales de analisis, es “esa
injerencia de un fragmento de agresion libre” [13] libre de toda tramitacion y de todo conflicto, que hace limite a la
interpretabilididad.

“Nos vemos forzados a aceptar la conclusién de que la tendencia a un conflicto es algo especial, algo sobreafiadido
a la situacion, independientemente de la cantidad de libido. Una tendencia, que emerge independientemente a presentar
conflictos de esta clase no puede realmente atribuirse a nada, sino a la intervencion de un fragmento de agresion libre.” (El
resaltado me pertenece).

Lo independiente le otorga ese caracter distintivo por fuera de todo sentido, conflicto y tramitacién, o sea libre.

A todas luces leemos en la letra freudiana su propésito y preocupacién en producir un cambio cuantitativo
en la economia libidinal de los analizantes. Dilucida que en la operatoria analitica “se consuman desarrollos y
trasmudaciones imperfectas” [14]; esos cambios nombrados como alteraciones,son solo parciales.

Lo que, una vez mas, demuestra a ese resto como una problematica en los finales de analisis, esa cantidad por
estructura “libre”, no ligada a las resistencias estructurales, o de otra indole [15], (que parecen depender de
constelaciones fundamentales dentro del aparato animico). Cantidades no ligada a las resistencias estructurales del
ello ni a las del supery®é.

Estos son fenémenos residuales, reacios a la interpretacion, resto que no puede ser anulado por la dominacién del yo.
Manifestaciones residuales, nos dice Miller, “es lo que Lacan traduce con la relacién del objeto a y del sujeto dividido.
La captura del sujeto por el significante amo no puede anular el resto del objeto a. [16]
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Una vez mas sale al paso la problematica del factor cuantitativo, uno de los obstaculos que Freud advirti6 en los
tratamientos y sobre todo en la problematica de los finales de analisis, que recorren toda su obra.

Ya desde los inicios se encuentra, en estado practico, un anticipo de finura -en su correspondencia con Fliess- en
referencia a la conclusién de un tratamiento, [17] Freud dice: “E. finalmente ha concluido su carrera de paciente
con una invitacién para la tertulia en mi casa. Su enigma esta resuelto casi completamente, su estado es excelente,
su ser enteramente cambiado, de sus sintomas queda, por ahora, un resto. Empiezo a comprender que el caracter
en apariencia interminable de la cura es algo sujeto a ley y depende de la transferencia. Espero que este resto no
perjudique el éxito practico. Estaba por completo en mis manos prolongar la cura, pero vislumbre que este especial
compromiso entre estar enfermo y estar sano es deseado por los propios enfermos, y por lo tanto el médico no debe
inmiscuirse. La conclusion asintotica [18] de la cura, que en esencia me resulta indiferente, siempre es un desengafio mds para
los circunstantes”. (El resaltado es mio)

Es interesante realzar el término asintético, que toma prestado de la matematica, mas precisamente de la geometria.
Se infiere que la conclusién asintética de la cura, esa curva se acerca al eje sin tocarlo nunca, como funcién hiperbélica,
es ese resto antagonico. Freud colige que de esos sintomas queda siempre un resto intocado.

Resalto la pertinencia del siguiente parrafo: “el cardcter en apariencia interminable de la cura es algo sujeto a ley y
depende de la transferencia”.

Vemos como Freud con su técnica psicoanalitica, propiciaba la apertura de una temporalidad 16gica, que no respondia
a la prisa ni a lo efimero del imperativo de su época, lo que situard mas tardiamente, en Analisis terminable e
interminable (1937) como “la prisa americana”.

En otros términos, hacersubsistir las fuerzas pulsionantes del analizante, desplegarlas, para ponerlas al trabajo
-analitico- y su alteracién -alteracién de la dimensién pulsional. Una politica de la transferencia a contrapelo de la
prisa y de la opinion reinante de sus colegas.

Tomando como referencia la carta citada, se verifica asi que desde los albores del psicoandlisis y en estado practico,
el factor tiempo en la politica de la transferencia, estaba ordenado por una ley, que es en los términos de una légica
pulsional y no por leyes cronolégicas, ni sociales. O sea que es incalculable, no susceptible de anticipaciones,
justamente por su inscripcién pulsional.

Para concluir con esta digresion sobre el tiempo, que me interesa enfatizar, se desprende rotundamente, el uso
que Freud le otorga al tiempo en el manejo de la trasferencia como un recurso crucial y una decisién ética de “no
inmiscuirse” y no ser partidario de las curas interminables.

Rechazar para alcanzar. Invencion

Freud y Lacan fueron verdaderos contemporaneos en el sentido que Giorgio Agamben lo manifiesta en su conferencia
de Venecia, [19] contemporaneo es el que ve la oscuridad de sus tiempos y no se encandila con las luces. Sino aquel
que avizora los contenidos de esa oscuridad. Aquel que se diferencia del resto, y no renuncian pase lo que a su
diferencia, lo cual conlleva un verdadero valor subversivo.

Tanto Freud como Lacan no se dejaron engafiar por las luces, vislumbraron la presencia del resto, en otros términos
lo real como lo imposible de ser simbolizado.

En este sentido Jorge Aleman dice: “No hay proceso histérico que elimine la heterogeneidad, que pueda borrar ese
tension entre lo real que se sustrae y lo simbo6lico”. La ensefianza de Freud y Lacan fueron conjugadas en tiempos en
donde los proyectos emancipatorios eran pensados como légicas totalizantes, tanto la marca hegeliana de los pueblos
que se reencontraron al fin de la historia con el saber absoluto se habia transferido al campo marxista bajo la idea
también de una desaparicion de todos los antagonismos y de todas las tensiones constitutivas del comunismo, sin
embargo asi en Freud como en Lacan estuvo presente la teoria del resto”. [20]
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En otras palabras fueron a contrapelo de la dictadura de la razén, de la voluntad de dominio y la adaptacion. La
apuesta se jug6 en un tratamiento ético de la pulsién sin razén y sin moral. Razén y moral de la cobertura fantasmatica.

Tratamiento ético para dejar de tratar como extrafia y peligrosa a la pulsion, sin deuda ni culpa, es mi modo de
entender la expresion lacaniana “cuando el fantasma deviene pulsién en los finales de analisis”. [21]

Retomaré el siguiente principio ético, Wo Es war, soll Ich werden [22] -eje principal de mi investigacion- en este ocasion
para relacionarlo con la definicién de castracién que Lacan escribe en su texto “Subversion del sujeto y la dialéctica del
deseo”, en los siguientes términos “la castraciéon quiere decir lo que es preciso rechazar del goce para ser alcanzado
en la escala invertida de la ley del deseo”. [23]

Es importante destacar de la férmula lacaniana el término “rechazar para alcanzar” del cual extraigo la siguiente
conjetura: Rechazar el goce para ser alcanzado, no es rechazar para ser eliminado, extirpado o negativizado, sino
muy por el contrario alcanzarlo, apropiarlo, responsabilizarse de ese goce, haciendo del mismo un saber singular.

En este sentido lo extrafio y peligroso deviene en propio, sin culpa ni deuda. O para decirlo de otro modo: ni renuncia,
ni amenaza sino alcanzar un nuevo entramado que lo desligaria de la misteriosa oscuridad demoniaca del ello, pero
no todo; como ganancia epistémica al goce pulsional al final de un analisis.

En términos freudianos una neo-creacion; siempre sujeta a contingencias, a veces insondables.

Localizo, un gozne con la férmula:"Donde era ello el yo -dividido, alterado con su fundamento pulsional -debe

z

advenir, ganarlenuevas partes al ello, hacerlo méas independiente del supery6”.

Wo Ich war, soll Es werden

En su curso Sutilizas analiticas ] -A. Miller propone una férmula muy novedosa: invirtiendo los términos: “Donde era
yo, ello debe advenir”. Wo Ich war, soll Es werden.

En la misma se verifica uno de los ejes principales desarrollados en el presente trabajo; en primer lugar, el fundamento
pulsional en la l6gica de la cura freudiana, y en segundo lugar ese modo de nombrar la castracién, en Lacan, aquello
que es preciso rechazar para alcanzar.

Para concluir dejaré planteado los siguientes tres términos -formulados en su méxima reduccién 16gica- en la direcciéon
una cura: 1. Wo Es war, soll Ich werden. 2. Rechazar para alcanzar, pero no todo. 3. Donde era Yo, Ello debe advenir,
con un fragmento de agresion libre irreductible.

Se eliminan asi las distorsiones producidas por la Ego Psycologhy en una suerte de adaptacion, sutura o sintesis del
yo, sino muy por el contrario, esto es, que los analizantes se responsabilicen, se apropien de nuevos fragmentos de
ello, haciendo subsistir en la trasferencia la emergencia pulsional para el trabajo psiquico y la alteracion pulsional
promoviendo una nueva economia de goce, una nueva alianza con el superyo.

iCuan valioso argumento epistémico encierra esta expresion poética freudiana en un pasaje de “Andlisis terminable
e interminable”!:

“Uno a menudo dudaria de que los dragones del tiempo primordial fueron extinguidos realmente”. [24]

NOTAS

1.  Propongo darle al término “sintesis” -como proposito del “psicoandlisis que reordena el enmarafiado de impulsos dispersos, y procura
enrollarlos en torno a su carretel”- el estatuto de bindigung, como efecto de la tramitacién psiquica.

2. Viereck, G., El valor de la vida, Entrevista a Sigmund Freud en su casa de los Alpes, 1926.

3. Polders Término neerlandés. Los polders o diques son artificios creados para obtener superficies terrestres fértiles ganadas al mar, tipicos de
los Paises Bajos. Los neerlandeses se caracterizaron por conquistar tierras a las orillas de los mares. Datan del Siglo XII. Zuider-zee: significa
Mar del Sur, en Neerlandés. Antigua entrada poco profunda del Mar del Norte en la zona de los Paises Bajos, donde las tierras més
présperas y fértiles se hallan bajo el nivel del mar, de ahi su desecamiento, para conservarlo seco y habitable, sin la intrusién del mar.
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Justamente con la construccién de los polders o diques. Si bien la obra se inici6 en 1919, en 1932 se concluy6 el gran dique de cierre de 10
Km. Un avance hidrdulico importantisimo para la época, con repercusiéon en toda Europa. Vale destacar que es el afio que Freud escribe
las Nuevas Conferencias.

4. Entiendo al fortalecimiento del yo, insisto, en cuyo ntcleo se encuentra el ello, como una aptitud de domenamiento -bindigung- que se ha
adquirido en un analisis; ilustrando la metafora del pédlder: ganarle tierra fértil al mar -”"mal”, es la operacién analitica misma. Lo pongo
en consonancia con una ensefianza que Freud dejara, entre otras: “Un andlisis debe producir un estado que nunca preexistié de manera
espontanea en el interior del yo y cuyo neo-creacion -neu schpfung- creacién de un estado que no preexistia, constituye la diferencia
esencial entre un hombre analizado y no analizado”. Freud, S., “ Anélisis terminable e interminable”, Tomo XXIII, O. C., Amorrortu
Editores, Bs. As., 1997, p. 229. Bindigung es ese mecanismo donde “la mezcla de la libido con la pulsién de muerte torna inocua a esta
altima, como domefamiento de la pulsién”, ligar de otro modo, hacer una nueva alianza. Freud, S., “ Andlisis terminable e interminable”,
Tomo XXIII, O. C., Amorrortu Editores, Bs. As., 1997, p. 227; y Freud, S., “El Problema Econémico del Masoquismo”, Tomo XIX, Amorrortu
Editores, Bs. As., 1996, p. 170. Concepto que no fue comprendido en todo su alcance por algunas orientaciones post freudianas y desde
donde los actuales programas psicolégicos se alimentan ddndole un uso desviado. No se trata de domesticar, de sugestionar, ni de
fortalecer.

5. Bermudez, S., Anuario de Investigaciones, Volumen XVII, “Propésitos de la cura psicoanalitica en Freud y su fundamento pulsional. El
estatuto del yo y su fundamento pulsional”, ISSN 185111686-en linea-ISSN 03295885-, Facultad de Psicologia, UBA, 2011.

6.  Equivocidad que me pertenece.

7. Enel medioevo la invencién era nombrada con el término dispositio que significa: “Disponer de otra manera lo que ya hay”. Referencia
extraida del articulo de Testa, A., “De la suspensién de un saber”, El lugar del psicoanalista 3, Escansion, Editorial Manantial, Bs. As., p. 63.

8.  Freud, S., “El yoy el ello”, Tomo XIX, O. C., Amorrortu Editores, Bs. As., 1996, p.56.

9. Groddeck, G., El libro del Ello, Editorial Sudamericana, Bs. As., 1961, p. 22.

10. Freud, S., “Esquema de Psicoanélisis”, Tomo XXIII, O. C., Amorrortu Editores, Bs. As., 1995, p. 199.

11. Freud, S., “La descomposicioén de la personalidad psiquica”, “Nuevas Conferencias de introduccién al psicoanalisis”, Tomo XXII, O. C.,
Amorrortu Editores, Bs. As., 1992, p. 74.

12. Ibid., p. 71.

13. Freud, S., “Anélisis terminable e interminable”, Tomo XXIII, O. C., Amorrortu Editores, Bs. As., 1997, p. 247.

14. Ibid., p. 232.

15. Ibid., p. 243. Cuando Freud conceptualiza las resistencias estructurales del ello y del superyd, se refiere a las mismas como “resistencias de
otra indole”.

16. Miller, ].-A., “Marginalia de Milan, Anélisis terminable e interminable”, Uno x Uno 37, Revista de la Asociacién Mundial de Psicoanalisis,
Barcelona, 1994, p. 24.

17. Freud, S., “Carta 242", Cartas a Wilhelm Fliess, Amorrortu Editores, Bs. As., 1996, p. 448.

18. Asintotico, ca. (De asintota). Adj. Dicho de una curva: Que se acerca de continuo a una recta o a otra curva sin llegar nunca a encontrarla.

19. Agamben, G., Qué es lo contempordneo, Version digital, Venecia, febrero de 2006.

20. Conferencia dictada en la facultad de Psicologia, UBA, 5 de agosto de 2008.

21. Lacan, J., El Seminario, Libro 11, Los cuatro conceptos fundamentales, Editorial Paidés, Bs. As., 1989, p. 281.

22.  Reformulado por Lacan en su retorno a Freud: “Donde ello era el sujeto del inconsciente debe advenir”.

23. Lacan, ], “Subversion del sujeto y la dialéctica del deseo”, Escritos 11, Siglo XXI, Bs. As. 1987, p. 807.

24. Freud, S., “Anélisis terminable e interminable”, Tomo XXIII, O. C., Amorrortu Editores, Bs. As., 1997, p. 232.
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ESTUDIOS

El futuro anterior y la identificacion *

Osvaldo L. Delgado

Eric Laurent en el Capitulo IX, de su texto “Posiciones Femeninas del Ser”, aborda la cuestion de la 16gica del tiempo
en Psicoanalisis.

Introduce primeramente una referencia de Miller respecto a la oposicién entre la serie (0, 1, 2) que aspira al todo; y la
secuencia (0, 1, 0 1) que introduce un agujero.

La teoria de la secuencia la va articular a la l6gica del tiempo tomando el texto homénimo de Jean Louis Gardies.

Si el pasado es lineal, la suposiciéon del sujeto implicard “encarar el futuro sobre el modelo de la linealidad del
pasado” “es una suposicion légica que admite que el eje del pasado y del futuro son homélogos, en espejo, como
dicen los mismos l6gicos” (Laurent).

Es una suposicién que no admite que una contingencia haga posible algo distinto a lo que se impone como necesario.

Es desde aqui que se desprende la férmula de que todo andlisis debe hacerse en Futuro Anterior, en cuanto la
modalizacién que éste implica permite que la clinica psicoanalitica se despliegue secuencialmente. Cuestiéon que
pone en tensién el curso del tiempo y la dimensién del instante, tensién que introduciendo la contingencia futura
hace caer la homologacion pretendida.

El Futuro Anterior, es en castellano el Futuro Perfecto, tiempo verbal que enuncia una accién venidera anterior a
otra que también se cumplird en el futuro. Su rasgo fundamental es que incluye el valor modal de probabilidad y su
peculiaridad es que puede funcionar con el valor temporal del Pretérito Perfecto Compuesto, ya que el acontecimiento,
anterior al otro acontecimiento futuro, puede ocurrir en el futuro, estar ocurriendo en el presente o haber ocurrido ya.

Aristételes ya estaba concernido por este problema bajo el principio del tercero excluido, tal como es formulado en
el Capitulo nueve de “Sobre la Interpretacion” en su “Organon”. Este principio dice que dada una proposicioén y su
negacion, una al menos es necesariamente verdadera; y esto vale para todos los acontecimientos futuros como un
determinismo absoluto.

Si esto fuera asi, dice Aristoteles, ya no habria nada que deliberar ni de qué inquietarse.

“La preocupacion por conservar en su lugar la capacidad de decision humana obligaria, asi al Estagirita a limitar la validez del
tercero excluido a los acontecimientos pasados o presentes, asi como a los acontecimientos futuros tinicamente en el caso de que
fuesen efecto de un determinismo conocido” (Gardies).

Esta decision es posible en légica tomista, en tanto pasaje de la potencia al acto, ya que se presupone el acto en el
agente que causa este acto.
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El acto analitico tiene su chance en lo posible de la caida de lo necesario, que se inscribi6é contingentemente, como
una respuesta a lo imposible.

Lo necesario aspira a la serie, rechaza la secuencia, adora el determinismo, reprime el consentimiento.

El Futuro Anterior o nuestro Futuro Perfecto, introduce en la serie gramatical de los tiempos verbales, el agujero del
valor modal de probabilidad, situando un futuro que puede valer como Pretérito Compuesto.

Martin Heidegger en “Ser y Tiempo”, en el paragrafo 68, llamado “La temporalidad del estado de abierto en general”;
va a abordar la temporalidad del habla: “Unicamente partiendo de la temporalidad del habla, es decir, del ‘ser ahi’
en general, puede aclararse el origen de la significacion y hacerse ontolégicamente comprensible la posibilidad de la
formacién de conceptos” (Martin Heidegger).

Esta temporalidad del habla, se va a presentar en el paragrafo 79, bajo la modalidad del curarse del tiempo.

Si el “entonces” marca el “ya no”, el “luego” indica el “atin no”, éstos dos (entonces y luego) se los comprende mirando
simultdneamente a un “ahora”. El “presentar” tiene un peso peculiar, porque esté presente — presentar retiene el
pasado y estd a la expectativa del futuro, interpretdndose a si mismo: “lo interpretado que se expresa en el ahora es lo
que llamamostiempo” (Martin Heidegger).

A este texto de 1927, Heidegger le va a responder en 1962, con la Conferencia “Tiempo y Ser”.

“Tiempo y Ser”, tienen una determinacion reciproca, pero de tal modo que el “ser” no puede ser apelado como
temporal, ni el “tiempo” como un ente, implican el desocultar, el “traer a lo abierto” en el “dejar -estar presente”.

¢Por qué es esto? Porque “ser”, s6lo quiere decir estar presente “dejar estar presente”.

Pero presente y ahora no son sinénimos sino por el contrario, remotamente distintos, y mas atin el presente no es
determinado por el “ahora”.

El “presente” atafie s6lo a los humanos: gegenwart (aguardamos, a nosotros, los humanos) Gegenwart (presente).

Por lo tanto, no todo estar presente es el tiempo Presente. “Advenir como todavia no presente, extiende y aporta
simultdneamente lo ya no presente, el pasado y a la inversa éste, el pasado, se extiende hasta alcanzar el futuro. La
relaciéon de cambio de ambos extiende y aporta simultaneamente al Presente”.

Pero esto va a implicar una no tridimensionalidad (pasado - presente - futuro) del tiempo, sino el cardcter
tetradimensional del tiempo auténtico. Esta cuarta es en Heidegger, la primera, ya que determina todo, aporta el
estar presente que le es propio al pasado, al presente y al futuro.

Esta cuarta dimension “los mantiene esclarecedoramente separados y los mantiene también juntos en la cercania”.

El tiempo auténtico -tetradimension- es la cercania de la triple unidad del donde “se da el tiempo”. Es lo cuadruple
de lo abierto, donde se revela la reciproca copertenencia del tiempo y el ser. Copertenencia que se llama acaecimiento
(das ereignis).

“En la medida en que ‘tiempo” y “ser’ s6lo se dan en el apropiar, a este tltimo pertenece lo peculiar que trae al hombre
alo que él tiene de propio como aquel que se percata del ser, mientras persiste en el interior del tiempo auténtico. Asi
apropiado pertenece el hombre al acaecimiento apropiador”.
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-1V -

“Digamos primero: el acto -a secas- ha lugar de un decir, cuyo sujeto cambia. Es acto porque anda, pero no sélo por
decir ‘eso anda’ y ni siquiera ‘andemos’, sino haciendo que ‘a ese llegué yo’ se verifique en é1”. (Lacan, J., “Resefias
de Ensefianza”).

Este acto que ha lugar de un decir es s6lo posible a partir de que el analista se haga producir de objeto a tal como es
formulado por Lacan en la misma resefia sobre el Seminario del Acto Psicoanalitico.

Este a es el que da espesor al presente, espesor que proviene de la libido, produciendo una consistencia, que
parafraseando a San Agustin, lo lleva a Miller en su “La Erética del Tiempo”, a decir: “El presente del futuro es
la espera y el presente del pasado, el recuerdo. ;En qué lugar se desarrolla el presente? En el alma”. “Misteriosa
extension del alma, que hace presente lo que le falta al futuro, en la espera; y lo que le falta al pasado en el recuerdo”

(Miller).
Es por este sesgo, por donde entramos a la cuestién del a y la tetradimensionalidad.

En su elaboracién el a no serd la cuarta dimensién sino lo que marca lo que falta a las otras tres dimensiones.
El a localizado en el centro del nudo “da” tiempo.

“Esta tetradimension dice de un presente que no es un ahora, es tanto presencia como ausencia es el cuarto término
que retine a las tres dimensiones del tiempo en una estructura cuaternaria” (Aleman).

Efectivamente, al modo del Futuro Anterior o Perfecto, en donde la accién futura anterior, puede estar tanto en el
pasado, como en el presente, como en el futuro y con su carécter de probabilidad abrir a una contingencia, que no se
crefa posible desde lo necesario.

“Al llevar al analizante al discurso analitico, el psicoanalista hace que el objeto a ocupe el lugar del semblante. Al
semblar, el objeto a da tiempo al ser” (Aleman).

A su vez, la tetradimensién heideggereana da cuenta de un tiempo no lineal, continuo, sino como el mismo dice:
agujereado. No como serie, sino como secuencia. Secuencia que objeta al determinismo ya que no hay otro ser que el
del decir, segtin Heidegger y en ese decir hay consentimiento.

“Lo que se realiza en mi historia no es el Pretérito definido (en el sentido de lo que fue), no es Perfecto, no es lo que he
sido en lo que yo soy, es Futuro Anterior, es lo que habré sido para lo que estoy llegando a ser; esta acciéon venidera
que anticipa a otra accién venidera es la temporalidad que corresponde al sujeto psicoanalitico, en clara resonancia
con la férmula heideggereana del adviniendo sido presentado” (Lacan, J., “Funcién y Campo de la Palabra y del
Lenguaje”).

El Futuro Anterior dando cuenta del aprés-coup, implica la caida del sentido del tiempo, como un continuo. Tal como
lo formula J. A. Miller en “Sesién y serie”. Hay una serie que se inscribe en la 16gica del todo y la excepcion, y esta la
del no-todo, que es “fuera de la ley”, pero no arbitraria.

El corte de la sesién, desarticula tiempo y duraciéon. Presentificando al primero como agujereado, y alcanzando
el més alla, de lo que el Nombre del Padre aseguraba. De este modo se desanuda al Inconsciente como Defensa,
sostenida en la repeticion, y estructura la sesién como unidad a- semantica. Lo ilustraremos con una vifieta clinica.

Eric Laurent en “La identificacion: Topologia y tiempo”, da cuenta de las coordenadas de lo que llamamos “el tiempo
que hace falta para identificarse”.

El “yo soy eso”, se deriva de la l6gica del juicio y da cuenta como pulsacién temporal del efecto identificatorio con
estatuto inaugural como participio pasivo o pretérito del sujeto.

Esto es posible en la medida en que hay “un cédigo constituido de mensajes sobre el cédigo, y de un mensaje
reducido a lo que en el cédigo indica en mensaje”.
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Esto es posible porque el sujeto y el Otro deben concebirse con una interseccién y no como exterioridad, y a su vez
la interseccién del c6digo y del mensaje, en tanto que “ya en el mensaje hay cédigo, y ya en el c6digo hay mensaje”.

Cuando en términos de Laurent, se cree atrapar el cddigo ya ahi hay un mensaje.

La desarticulacion de tiempo y duracién con el corte de sesioén, afecta la identificacién como participio pasivo.
Desidentifica, abriendo la perspectiva, del valor modal de probabilidad, del futuro anterior como posible.

* Trabajo realizado como efecto del Cartel que integré junto a Susana Amado, Lucia Blanco, Oscar Sawicke y cuyo mas Uno fue Vera Gorali.
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SEXOY EPOCA

Mujer, sinthoma del hombre

Léda Guimardes

El curso de extension “Entre cuerpos” de esta Universidad [1] se ocupa en este médulo del tema “Sintoma y pérdida
de cuerpo”, propuesto por Claudia Murta colocando en su centro una pregunta que sera trabajada desde el campo
filoso6fico y desde el psicoanélisis: jEs posible perder el cuerpo propio? Abordaré esta cuestiéon a partir de mi
experiencia psicoanalitica.

El cuerpo en psicoandlisis es formulado a partir de las bases conceptuales fundadas por Freud y también por los
conceptos construidos por Lacan en su lectura freudiana. Actualmente, el tema del cuerpo también es trabajado a
partir de las formalizaciones de Jacques-Alain Miller, especialmente en este momento en que la Asociacién Mundial
de Psicoanalisis, con sus Escuelas esparcidas por el mundo, se dedican al estudio del tema del IX Congreso: “Un
real para el siglo XXI”. El concepto de real para el psicoandlisis se distingue radicalmente del concepto de real en el
discurso cientifico. En la ciencia lo real es concebido como estructurado por leyes que pueden ser escritas en forma
de un saber. En psicoandlisis, el real que interesa dice respecto del cuerpo, y mas precisamente del goce del cuerpo.

Es asi que para trabajar la cuestion -;Es posible perder el cuerpo propio?- tomaré el concepto de goce en psicoanalisis
para hablar de ese real en el cuerpo, real que para el psicoandlisis es sin ley, es decir, sin inscripcién simbélica y sin
representaciéon imaginaria. Este goce del cuerpo, al ser definido como un real sin ley, se impone al sujeto humano
como su mayor desafio subjetivo ya que no es posible formular un saber sobre ese goce ni es posible controlarlo,
comandarlo. Frente a este goce del cuerpo, que vive en la dimensién del silencio, solo queda para los humanos dos
posibilidades:

1) defenderse: Lacan formuld que las estructuras humanas -neurdtica, perversa y psicética- se sustentan como tres
modos diferentes de defensa contra ese goce real del cuerpo.

2) Otra posibilidad frente a ese goce es consentir a experimentarlo. Tarea nada facil. De modo general, entrar en el
campo de la experimentacion de ese goce es un desafio muy dificil pues consiste en sumergirse en una zona donde
facilmente se pierden las referencias simboélica e imaginarias, pérdida que tiende a disparar inmediatamente una
angustia avasalladora que se transforma en miedo, panico, terror. La fuerza incontrolable de ese goce tiende a ser
experimentado por el sujeto como si se perdiera a si mismo, habiendo perdido el eje donde se nombra Yo, y perdido
el control de decidir o también de decir. Tiende a ser experimentado asi, como una muerte sin fin, lo que lleva al
sujeto a interpretar su posicion frente a ese goce como sujetado imperativamente a los impulsos gozosos.

Tomemos inicialmente un ejemplo: una mujer, al referirse a su primer amor en la adolescencia, dice que experimentaba
algo muy extrafio en el cuerpo. Cuando su pareja —un hombre mayor que fue escogido como objeto de amor a
partir de una referencia paterna- se acercaba caminando, encontrandose a una cierta distancia donde sus cuerpos
aun no podian tocarse, ella experimentaba algo muy extrafio: todo su cuerpo comenzaba a temblar, sus piernas
se debilitaban y con mucha dificultad conseguia mantenerse en pie, pues, como ella misma decia, todo su cuerpo
comenzaba a gozar locamente. Esa pasién entre ellos no duré mucho y terminé de un modo devastador. El efecto
posterior de esa experiencia resulté una defensa radical a ese goce. Pas6 a vivir dedicada al amor materno por su
hija y muy raramente constituia una pareja con un hombre, lo que era rapidamente descartado a partir del: “es
dificil para un hombre vivir conmigo, pues cuando tengo un hombre preciso tener relaciones sexuales todos los
dias”, constituyéndose asi la defensa: vivir sin un hombre. Ese goce del cuerpo fue nombrado por Lacan como “goce
femenino” cuando lo diferencia del “goce falico”. Este 1ltimo, es concebido como articulado a lo simbdlico, se trata
de un goce que se experimenta de un modo puntual, localizado en un determinado contexto o en zonas especificas
del cuerpo; es un goce evanescente, marcado por la castracion, por un limite. Es muy diferente del “goce femenino”
ya que ese goce femenino no conoce limites, ni zonas especificas del cuerpo instituyéndose de ese modo como un
goce desmedido.
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El proceso analitico permite a los sujetos una aproximacién al goce femenino, tanto a las mujeres como a
los hombres. Sin embargo, como las mujeres no tienen pene se encuentran mdés abiertas a la posibilidad de
experimentar y usufructuar ese goce del cuerpo. Los hombres con sus penes, referencia que toman para el
desempefio de su masculinidad, tienden a ocuparse y a embrollarse con su funcionamiento, poniendo asi
una distancia al goce del cuerpo. Las mujeres, a lo largo de la experiencia analitica, cuando comienzan a
experimentar ese goce del cuerpo, tienden a asustarse por su fuerza incontrolable, enunciando sus temores
en los siguientes términos: ;jserd que me estoy volviendo ninfémana? ;Van a pensar que soy una puta?
Temor muy presente en las mujeres ya que la voz el superyé toma, cominmente, la forma de la injuria: "Puta’.
Son muchas las ocasiones en que una mujer podra escuchar la injuria silenciosa ‘Puta’, cuando se presente muy
disponible a las demandas sexuales de los hombres, o si el ntimero de hombres con los cuales transé son muchos, o
igualmente, cuando es mujer de un solo hombre pero disfruta del placer sexual por demas, o si la frecuencia con la
cual desea tener sexo es mucha, o si es infiel al marido, o si usa ropa provocativa, en fin, se trata de una lista infinita
de situaciones donde una mujer es tomada por su sexualidad. También la voz silenciosa del superyé no descansa
cuando una mujer desiste de su sexualidad, sea por la via de la maternidad, sea intentando ser santa, o haciéndose
la nifia ingenua. Freud decia que los grandes moralistas que buscan la santidad son atormentados por la culpa
sintiéndose los peores pecadores, es decir que reprimir los impulsos sexuales no libra al sujeto de la culpabilidad
impuesta por el supery6. [2]

En las mujeres histéricas, la culpabilidad superyoica generalmente se mantiene en el registro del inconsciente. Aun
cuando una mujer venga a decir “soy una mujer moderna y, por la tanto, soy duefia de mi cuerpo”, eso no significa
que este liberada de su superyd, la injuria superyoica puede advenir en el temor “pero jqué va a pensar él de mi? O
;qué va a pensar todo el mundo de mi? Asi, habitualmente, las mujeres proyectan en su pareja, o en “todo el mundo”,
la voz de su propio supery6: "Puta’. [3]

Muchas veces, cuando una mujer experimenta por primera vez el goce femenino a través de un hombre, tiende a
pensar que fue él, ese hombre, el responsable de que haya experimentado ese goce. Posteriormente, constata que ese
goce es suyo, de su propio cuerpo, aunque se trate de un goce cercano al estado de enamoramiento, especialmente
cuando una mujer tiende a ocupar el lugar de posicién de objeto causa de deseo para su partenaire.

Quiero trazar aqui una distincién radical acerca de ese goce del cuerpo. Retomo las formulaciones de Freud sobre
las pulsiones de vida y las pulsiones de muerte, conceptos que elaboré para decir que el goce del cuerpo podra tener
dos efectos diferentes: efectos de vida o efectos de muerte. En este sentido, diferencio radicalmente el goce femenino
del goce del supery6, diciendo que el goce femenino es solidario de una vivificacién de una mujer, muy diferente
del goce del supery6 que conduce a la mortificacién. El problema es que la gran mayoria de las mujeres se defienden
del goce femenino porque el supery6 -vertiente mortifera de este goce- tiende a infiltrarse facilmente en el campo
de su experimentaciéon. En otras palabras, hay en las neurosis femeninas lo que Lacan denominé “estrago”, que
corresponde exactamente a la infiltracién de ese goce mortifero del supery6 en el campo del goce femenino. Verifico a
través de mi experiencia psicoanalitica que el proceso de analisis permite efectuar una separacion de esos dos campos
de goce, de modo que una mujer no tendrd méas temor en la experimentacién de su goce femenino.

Esta diferencia entre el goce femenino y el goce superyoico es una introduccion a la cuestion formulada por Claudia
Murta: “;Es posible perder el cuerpo propio?”. La respuesta entonces mas precisa para esta cuestiéon es “Si”.
Efectivamente, es posible perder el cuerpo propio, especialmente en la psicosis. Para fundamentar esa respuesta
tenemos el ejemplo clinico del escritor James Joyce que fue formulado por Lacan en su Seminario 23: El Sinthome.
Joyce cuando era joven vivi6 una experiencia que Lacan denominé como pérdida de cuerpo. En esa experiencia Joyce
encontrd cuatro o cinco compaifieros que lo colgaron de una cerca de alambre y le dieron una golpiza. Después de esa
aventura, Joyce se interroga sobre las razones de no haber guardado rencor contra esos comparieros, incluso, relat6
esa experiencia como si no hubiese sentido nada, metaforizando lo que pasé con su cuerpo diciendo que todo se vacié
“como una cascara”. Lacan analiza el modo como Joyce formulé esa experiencia dando cuenta que las metaforas
utilizadas por él indican que en aquel momento Joyce perdié su cuerpo, separandose de él, dejandolo caer “como
una cascara”. [4]

En las Neurosis, hasta el momento, no encontré una experiencia semejante a la de Joyce, si hay relatos, especialmente
en mujeres histéricas de experiencias que son vividas como estados profundamente mortificantes, que parecen
una pérdida del cuerpo, pero asi no seria la mejor forma de denominarlas, seria més preciso hablar de rechazo del
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cuerpo. Tal rechazo al cuerpo ocurre a partir de una fuerte defensa, bien establecida, contra la emergencia del “goce
femenino”.

Hay también relatos de mujeres que si bien dicen de su experiencia en relacién al goce femenino, se trata de un goce
femenino fuertemente infiltrado por el supery6 resultando que, luego de la experimentacién de un profundo éxtasis,
le sigue un estado de mortificacién, culpa o devastacion.

Hay relatos de mujeres que se encuentran préximas a la zona final del proceso analitico que experimentan un estado
avasallador poco comun. Se trata de fenémenos que indican la entrada en la dimensién de la vertiente mortifera del
goce del cuerpo. Asi, una mujer préxima a su final de anélisis, experimentaba la sensacion durante el dia, mientras
trabajaba, de que era un puro semblante, es decir, no experimentaba ninguna sensacién de libido con relacién a sus
actividades diarias: dar clases en la Universidad, atender pacientes, ocuparse de su hijo. Su sensacién era que ella
no existia, era apenas un semblante de lo que intentaba demostrar para los otros, pues nada sentia en su cuerpo
sobre esos semblantes que incorporaba para hacer lazos. De esa manera, ella se sentfa una céscara vacia sin su ser,
un puro semblante. Cuando se desocupaba de sus quehaceres a la noche, en el momento en que se encontraba
sola, experimentaba en su cuerpo la sensacién de un horror tan profundo, tan terrorifico que solo le advenia una
significaciéon: voy a morir. Asi alternaba dos estados: 1) un estado de ausencia de si misma, sintiéndose un puro
semblante cuando estaba en contacto con sus parejas, y 2) cuando se encontraba sola, en contacto con si misma,
experimentaba todo su cuerpo tomado por una sensacién de muerte.

Este tipo de experiencia no es comun, se trata de una travesia analitica en el campo del goce mortificante, lo que
generalmente resulta en un efecto de decision subjetiva de salida del campo del estrago, operando una separacion del
goce femenino del goce mortificante al que estaba enganchado. Asi, una mujer podra usufructuar de la experiencia
del goce femenino extrayendo de alli una vivificacién, ademas de pasar a tener condiciones subjetivas para no alojarse
en el estrago.

Hablaré ahora de la mujer como sinthoma de otro cuerpo, es decir, de la mujer como sinthoma del cuerpo del hombre.
Lacan define el sinthoma como el modo singular de goce de cada uno. Se trata del goce del cuerpo del cual les
hablaba hace un momento, como un goce sin ley que reside en el silencio, es un goce esencialmente singular, privado,
no transmisible ni compartido. Se trata por lo tanto, de un goce autista experimentado en el silencio del cuerpo
que corresponde al modo singular de goce de cada uno. En las neurosis, ese modo singular de goce se mantiene
recubierto por la fantasia, al tiempo que es desvirtuado por las defensas, aunque manteniéndose en la estructura
como el eje que subsiste en lo real. Entonces, siendo ese goce singular, ;co6mo una mujer podra ser sinthoma del
cuerpo de un hombre?

Cuando un hombre elige como pareja una mujer adecuada a sus condiciones de goce, esa mujer asume para este
hombre la condicién de funcionar como su sinthoma. Les traigo un ejemplo clinico que testimonia claramente esta
posibilidad. Un hombre, que tenia fuertes dificultades para asegurarse su virilidad, se cas6 con una mujer que le
permitia sustentar frente a ella una posicion viril. Sin embargo, rest6 una cuestion inquietante, el temor de que ella
desee tener un hijo suyo, él no se sentia en condiciones subjetivas para sustentar una paternidad. Cuando conoci6 a
esta mujer, ella ya tenia un hijo con el cual estableci6é una relacién de comparierismo, satisfactoria para ambos pero
que no correspondia exactamente a una posicién de paternidad. Este hombre, se apacigua efectivamente de este
tormento relativo al temor de la paternidad cuando su mujer hace una menopausia precoz, antes de los 40 afios.

¢De qué modo esta mujer es sinthoma del cuerpo de este hombre? Hay en la subjetividad de esa mujer algtin elemento
que dice respecto al sinthoma de este hombre ya que después que la conoce, él puede decidirse a casarse, pasando a
experimentar una posicién viril en el campo del sexo y el amor. Ademads, ella respondié a esa pareja sinthomatica de
modo efectivamente acogedor al encarnar en su propio cuerpo la marca del sinthoma de ese hombre, a través de la
menopausia precoz instituye en su cuerpo el impedimento a la paternidad que él mantenia en su sinthoma. De este
modo, ellos establecieron una pareja muy bien fijada, de tal manera que podriamos decir que, en este caso, hay una
relacién sexual.

Es posible que conozcan la proposicién de Lacan “no hay relacién sexual”, sin embargo, en este caso, verificamos
que hay relacién sexual como nos dice Lacan en el Seminario 23 “El Sinthome”: “ Alli donde hay relacién (sexual) es
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en la medida en que hay sinthome, esto es, en que el otro sexo es soportado por el sinthome. Me permito afirmar que
el sinthome es precisamente el sexo al que no pertenezco, es decir, una mujer”. [5]

Lacan escribié en un texto mas antiguo “La direccién de la cura y los principios de su poder” un ejemplo clinico
de un paciente suyo que present6 una impotencia frente a su amante, entonces “le propone que se acueste con otro
hombre a ver qué pasa”. [6] Lacan entonces escribe “ella permanece en el lugar donde la instal6 la neurosis [...] sin
dudas, por la concordancia que ha realizado hace mucho tiempo sin duda con los deseos del paciente, pero mas atn
con los postulados inconscientes que mantiene”. [7] Destaco que Lacan, en este texto, formulando esta concordancia
entre la mujer y los postulados inconscientes de los deseos del hombre, anticipaba lo que posteriormente formulé
como mujer sinthoma del hombre.

Muy bien, la historia contintia, luego de oir la propuesta de su pareja -”que duerma con otro hombre”-, esa misma
noche ella tiene un suefio que le cuenta inmediatamente: “Ella tiene un falo, siente su forma bajo su ropa, lo cual no
le impide tener también una vagina, ni mucho menos desear que ese falo se meta alli”. [8] Lacan agrega: “Nuestro
paciente al oir tal recupera ipsofacto sus capacidades y lo demuestra brillantemente a su comadre”. [9] Verificamos
que de ese modo, el inconsciente de la mujer produjo un suefio que funcioné para el hombre como una interpretaciéon

analitica reasegurandole su virilidad.

Les relato un ejemplo de una pareja sinthomatica que tuvo un desenlace tragico. Se trata de un hombre casado con
una mujer falica y narcisista de sus competencias profesionales. Este hombre sostenia una gran fascinacién por ella
mantenida a lo largo de décadas, tratdndola regularmente como una reina. En un determinado momento, esta mujer
sufre una profunda decepcién en su campo de trabajo, resultando una herida narcisista irremediable que le produce
inmediatamente un cancer en un érgano genital, detectado en su fase inicial y diagnosticada como facilmente tratable
y curable. En aquel momento, este hombre pierde su reina-sinthoma, su mujer ya no poseia su brillo falico que la
habia mantenido en ese lugar. Asi, al inicio del tratamiento del cancer de su mujer, este hombre también desenvuelve
un cancer en su propio cuerpo, pero en un érgano vital que no posibilitaba tratamiento, muriendo poco tiempo
después. Perdié de este modo la propia vida al haber perdido la encarnacién de su sinthoma en la mujer, ya que
el sinthoma es el modo singular de goce a través del cual un parlétre soporta la existencia.

Hay otros casos de pareja-sinthomatica en los cuales verifico una prevalencia de goce superyoico en la fijacién del
lazo, algunos hombres buscan analisis subyugados por las quejas proferidas por su mujer, hasta presentarse como
culpables de todas las cosas de las que son acusados. De ese modo, se presentan al analista alienados en el discurso de
su mujer, sintiéndose siempre en deuda con ella, una deuda eterna, inextinguible, frente a la cual s6lo encuentra una
posibilidad: torturarse. Este hombre, cuando se dio cuenta de las artimafias de su mujer para hacerlo sentir siempre
culpable, y conociendo algunos términos psicoanaliticos, dice: “ahora sé que me casé con mi superyé”, nombrando
asi la vertiente sinthomatica que su mujer encarnaba, ya que mantenia el convencimiento de su culpabilidad, a pesar
del ofrecimiento a su mujer de amor, sexo, fidelidad, los hijos que ella queria, su trabajo desmedido para aumentar el
patrimonio para uso exclusivo de ella...

Este es un ejemplo clinico en el que podemos tener una nocién del usufructo que esta mujer extraia de la posicién de
sinthoma de este hombre, un usufructo que puede cuestionarse desde una perspectiva ética, sin embargo, es también
evidente que ella se mantenia en esa pareja a partir de la culpabilidad cultivada en él. No siempre las mujeres se dan
cuenta de la importancia que ellas tienen para el hombre en la condicién de sinthoma, generalmente, las mujeres en
su propia neurosis acaban encerrandose en el campo de la devastacion.

En este mismo seminario 23 El Sinthome, Lacan nos dice: “Si una mujer es un sinthoma para todo hombre, queda
absolutamente claro que hay necesidad de encontrar un otro nombre para lo que el hombre es para una mujer” [...]
“Se puede decir que el hombre es para una mujer todo lo que les guste, a saber, una afliccién peor que un sinthome” [...]
“Incluso es un estrago”. [10]

El estrago es el gran tormento femenino en las neurosis, y constato en mi practica analitica que el estrago lleva a
las mujeres a sentir, pensar y actuar contra su propio deseo de ser feliz en el amor. Por ejemplo, en el estado de
enamoramiento el estrago podra advenir bajo el modo de un temor a sufrir, de perder el amor, de ser engafada,
de ser desvalorizada, temores que son superyoicos inconscientes sobre la sexualidad femenina. El estrago acaba
produciendo un estado tan aprensivo que la estrategia que algunas mujeres utilizan para apaciguar ese tormento
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acaba siendo una trampa peligrosa. Muchas veces piensan que, para no perder el amor de su pareja, lo mejor seria
convertirse en la Mujer que él desea, respondiendo a las demandas de él, a sus exigencias, y hasta entregarse a
ese servilismo de modo incondicional, entregando su vida, sus posesiones, su ser, su cuerpo y su existencia a la
mortificacion.

Recibi en mi consultorio una mujer que no entendia porque no habia continuado su carrera universitaria en direcciéon
al doctorado. Se presenté como una mujer feliz en su casamiento, diciendo que habia compaferismo, las decisiones
sobre la vida de la pareja eran siempre tomadas democraticamente en dialogos amistosos. El anélisis le permiti6
constatar que esa version sobre su casamiento, en la cual ella habia creido hasta entonces, era una gran mentira que
habfa inventado conscientemente. A través de la subjetivacién de elementos hasta entonces inconscientes, descubri6
que los muebles y la decoracién de su casa, que habia decidido en conjunto con su marido, no correspondia en nada
a su gusto, correspondian al gusto exclusivo de él. Percibié que los didlogos que mantenia con su marido eran sélo
oportunidades para descubrir lo que él queria para decidir conforme al deseo que ella suponia ser de él. Se dio cuenta
que no habia hecho el doctorado para que su marido no se sintiera avergonzado con su propia carrera profesional que
se mantenia en un limite que ella consideraba mediocre. En consonancia se da cuenta que habia engordado mucho
para no sentirse bonita, intentando evitar el riesgo de desear a otros hombres. Un sintoma que la atormentaba y que
habfa sido motivo de la demanda de andlisis - despertaba en la madrugada sintiendo que estaba muriendo- mudé
radicalmente, percibi6 que las reacciones corporales que experimentaba como preanuncio de muerte correspondian a
intensos orgasmos vividos en los suefios. Esta mujer comenz6 asi a distanciarse del impulso de entregarse ciegamente
a las demandas de su pareja, admitiendo para si misma sus suefios y deseos olvidados, caminando analiticamente en
la direccién de la vivificacion de su cuerpo de mujer, antes mortificado por la devastacion.

Traduccion: Silvina Rojas
Revisado por el autor
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SEXOY EPOCA

Movimiento de Una estatua

Raquel Cors Ulloa

“El psicoanadlisis transcurre a nivel de lo reprimido y de la interpretaciéon de
lo reprimido gracias al sujeto supuesto saber. Pero en el siglo XXI se trata
para el psicoandlisis de explorar otra dimension: la de la defensa contra lo
real sin ley y sin sentido [...] El inconsciente lacaniano, el del ultimo Lacan,
estd a nivel de lo real, vamos a decir debajo del inconsciente freudiano. [1]

Durante una reciente visita a la Galeria Borghese en Roma, y Gli Uffizi en
Florencia, me topé con una palabra: “movimiento”. En realidad buscaba
algunos cuadros que deseaba reencontrar, obras de arte que casi siempre
me tocan profundamente, especialmente la mirada, ya sea lo bello que
cubre el horror, ya sea la calavera que recuerda el punto de real como en Los
Embajadores de Holbein. En fin, el punto que me implica, por ahora, es que las
obras maestras que se articulan a referencias de la ensefianza de Lacan, van
adquiriendo para mi un gusto especial, no muy lejos de lo que conocemos
como el inconsciente transferencial - defensa contra lo real.

Luego de la perplejidad ante una escultura, me escuché decir gratamente

“la estatua se mueve”, y asi fue que el significante se restituyo, se conecto,

gracias al cincel queBernini como Canova generaron, esta vez en mi, una

nueva lectura que tomé ala letra: la estatua de marmol adquiere movimiento,

se expresa, supone explicar lo inexplicable, y su pesadez material se alivia

mas alld de los limites del marmol. Las fuertes expresiones de sus rostros

de Carrara y los tejidos de hilos entrecruzados que envuelven partes de sus

cuerpos semidesnudos, como en Apolo y Dafne, El rapto de Proserpina, David,

El hermafrodito, La verdad revelada por el tiempo, o El éxtasis de Santa Teresa -de Bernini, asi como también en los pliegues
del divan donde reposa Paulina de Bonaparte -de Canova, se movieron, pasaron a otro campo, un campo del que
Mauricio Tarrab dice asi en Scilicet “entre historia y satisfaccién hay una brecha. De un lado tenemos el sentido,
el jouissens y la lectura; del otro lado el afecto del cuerpo, el goce opaco y la escritura”. [2]

Y si, en aquél museo pensé que leia en detalle al escultor, que descifraba su obra. Pero ;Quién es el escultor? ;Qué
asume un cincel? Si fuese un Otro: Che voui? Conocedores del arte, o simples inexpertos aspirantes al sentido jNunca
lo sabremos! a-menos que la dimensién del fantasma, en sus rodeos, otorgue una respuesta, no repelente al sentido.
Miller lo dice claramente en la Presentacion del Congreso de la NLS, [3] y lo sefiala cuando levanta el velo que envolvia
el gran secreto del psicoandlisis: que no hay Otro del Otro. Asi mismo lo subraya en la Presentacion de El Seminario 6de
Lacan [4] donde recuerda que el fantasma interpreta.
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Graciela Brodsky, durante un Seminario Itinerante Clinico de la NEL, [5] seminario que seguimos por internet desde
el lugar donde cada uno reside, desplegaba el deseo del analista y la interpretacién, abriendo una nueva lectura
para el aggiornamentosobre Un real para el siglo XXI. Este primer movimiento, epistémico, me permitié explorar la
sustitucion de algunas referencias centrales del psicoandlisis en el siglo XX, siglo que supo orientarnos ordenadamente
y que en Buenos Aires, para la Presentacion al tema de este IX Congreso [6] Miller situaba lo real de antafio como lo
que habia sido una especie de garantia de lo simboélico, es decir cuando el orden y la ley funcionaban como Otro del
Otro. Pero, si Un real para el siglo XXI es lo que a partir de ahora nos convoca a investigar, y ya no contamos con los
instrumentos clédsicos, habra que verificar las nuevas y singulares reducciones sobre Un real que no se atrapa por el
orden ni se define por el desorden. Y bueno, eran otros tiempos, la Naturaleza y la Tradicién se definian por estar
ordenadas, y las cosas se cuadraban, asi como lo hacen los significantes, los astros o las estaciones, asi como las obras
de arte que en mi reciente visita al museo buscaba reencontrar para resignificar, como el cuadro dentro del cuadro.
Pero, el saber no es mds que una elucubracién sobre lo real, y por ello no hay saber en lo real como lo experimentamos
cada tanto. Hay agujeros, y un agujero es un agujero, lo que se bordea por ahi es otra cosa - para cada uno.

En el seminario Aiin, donde yace el éxtasis de Santa Teresa de Bernini, Lacan dice
que la formalizacién matemaética es nuestra meta, porque solo ella es matema, es
escritura, y ninguna formalizacién es transmisible sin el uso de la lengua misma [7]
En este contexto, no pretenderemos salir airosos del inconsciente - fruto del deseo del
analista, sino orientarnos por sus empalmes hasta que la contingencia de cada caso
nos ensefia que el goce nunca esta ordenado y que no hay normalidad alguna para
el deseo. Quiza esa meta a la que refiere Lacan sefiala esos singulares trozos de real,
que en lo posible de estos encuentros, intentamos conversar con cierta satisfaccion.

Ese real despojado de sentido no es para-todos, tampoco se lo busca, ni tiene que ver
con el Uno que adiciona, como sefiala recientemente Ana Vigané “el siglo XXI como
nocién, se multiplica en el “para” preposicional del Un real: Para los analistas y su
formacién; Para los analizantes cuyos analisis estos analistas conduzcan; Para
aquellos quienes atin sin devenir analizantes puedan beneficiarse de una experiencia
con un analista; Para la civilizacién en la que los analistas se insertan y en la que su
acto y/o su accién -lacaniana- pueda tener alguna incidencia”. [8]

Dice Borges que “el amor es eterno mientras dura”. Y es sabido que en un andlisis de amor se habla, es decir se goza,
incluso en el cuerpo y el pensamiento. Y es que el amor para el psicoandlisis es la transferencia misma que en su
urgencia pulsional sostiene el trayecto analitico. Es la transferencia que permite al parletre soportar lo insoportable,
por eso hablar amorosamente como dice Barthes en Fragmentos de un discurso amoroso, es desvivirse sin término,
sin crisis. A partir de ahi, sobre esto mismo, desde el psicoanalisis desmontarfamos -como una flor japonesa y su
inmensa variedad de especies- la defensa que cada uno mont6, unio, armo, crey6 y creé en su relacion con el Otro y
en consecuencia con S(A/) que desde la reiteracién a su reduccion se deshace de la ficcion.

Las estatuas no tienen inconsciente, y asi como un visitante de museo se moviliza gracias a las obras de arte para
abrir-senuevas preguntas, cada vez mas opacas y pobres, una pequena interpretacion a descifrar puede venir de
alguna pura y sustancial contingencia.

Para concluir los dejo con Una de las estatuas de Gian
Lorenzo Bernini”La Verdad revelada por el Tiempo”. Esta
obra fue realizada para si mismo y sus herederos durante
un periodo muy dificil de su carrera. Se trata de una mujer
desnuda que porta el sol en su mano y un velo que habria
de ser retirado por otra figura. La obra quedé inconclusa. A
la muerte del artista, el gran bloque de marmol destinado
para la construccion del Tiempo en vuelo, fue vendido por sus
herederos y la continuidad de la alegoria de la Verdad no
lleg6 a ser realizada.
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* Trabajo presentado en la Jornada Clinica del IX Congreso de la AMP Un real para el siglo XXI, Paris, 2014.

NOTAS
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SEXOY EPOCA

Transformaciones
De la disforia a la euforia de género

Graciela Schnitzer

“... los cimientos de las instituciones analiticas se ven amenazados por la autosegregacion de la cual Lacan subrayaba
sus consecuencias desastrosas para el psicoanélisis en intensién. El callejon sin salida es despiadado [...] para la
doctrina analitica si los psicoanalistas, limitdindose a una gestién cada vez mas pesada de sus asociaciones, no tienen
ninguna curiosidad por las ciencias afines ni por el contexto intelectual y politico en el cual viven. El circulo vicioso
es infernal, la gestiéon prima sobre la doctrina y la doctrina al esterilizarse no orienta ya la gestiéon. El rizo es cerrado,
la autosegregacion es inevitable”. Judith Miller en el prélogo de la revista Colofon 22 “Clinica de la sexuacién y (no)
clinica del género”, noviembre de 2002.

El camino de la autosegregacion contrario a la posiciéon de analistas-ciudadanos, ha llevado a consecuencias dificiles
de desandar en algunos casos. Hace varios afios venimos, en el marco del Médulo de cultura y sexuacién perteneciente
al Departamento de estudios sobre la familia- Enlaces, investigando en esa interseccién entre el campo de lo social y
lo singular que s6lo puede escucharse en el dispositivo analitico.

(Qué es aquello relativo al Otro social, que pudiera traer una novedad a nivel de las soluciones singulares? Podriamos
decir que en nivel de la singularidad, de la solucién sinthomiticasiempre hay algo de lo nuevo, de la invencién para
cada uno, pero las transformaciones en los modos de gozar de cada civilizacién, inciden en eso que denominamos
“estilos de vivir la pulsién”.

Tomo una referencia de Miller que me ha sido de utilidad a la hora de pensar los cambios que la época propone. Es
del EI Otro que no existe y sus comités de ética de la primera clase: “ United symptoms”:

Miller afirma que todo sintoma tiene una dimensién social en tanto no prescinde de la identificacién que “...es en si
misma un lazo social”. Se pregunta: “;quién puede pensar (por ejemplo) que la identificaciéon con el significante ser
una mujer qued6 intacta tras la espectacular mutacién de los Derechos del Hombre que condujo a la emancipacién
juridica y politica de las mujeres, hasta desembocar en la revuelta ética del feminismo, que incide ... desde el contrato
de trabajo, hasta el modo de relacion sexual?”

Miller avanza mas y se pregunta, si podemos seguir sosteniendo la misma concepcién sobre la homosexualidad, antes
y después de la legalizacién de las uniones del mismo sexo, entonces de modo equivalente podriamos preguntarnos
si podremos seguir diciendo lo mismo del transexualismo antes y después de la Ley de identidad de género.

Por mi parte tomo posicién y creo que nos resulta a todos ya evidente que la respuesta es contundente, el psicoanélisis
debeaggiornarse a partir de los cambios que propone el Otro social, hay un antes y un después.

Lacan en “La tercera” menciona la expresién “sintomas sociales”, luego sigue y leemos “Lo picante de todo esto, es
que en los préximos afios el discurso del analista dependera de lo real, y no al contrario. El advenimiento de lo real
no depende del analista en absoluto. El analista tiene por misién hacerle frente. A pesar de todo, lo real muy bien
podria encabritarse, sobre todo desde que tiene el apoyo del discurso cientifico”. Esta me parece una cuestién central
a la que volveré en un momento. Dos noticias publicadas en medios internacionales dan una muestra.

En Canadé se produjo el primer caso de una inscripcién reconocida legalmente de una nifia con dos madres y un
padre. Se llama Della Wolf Kangro Wiley Richards, y es la primera nifia que tiene en su certificado de nacimiento tres
progenitores: dos madres y un padre. No se trata de una complicada combinacién de seleccién de évulos y material
genético. Simplemente, ellas, Danielle Wiley y Anna Richards, son un matrimonio de lesbianas de Vancouver, en la
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provincia canadiense de la Columbia Britanica, y él, Shawn Kangro, es un amigo de la pareja que fue el donante de
esperma.

De acuerdo con los medios canadienses, se trata del primer caso en que se ha podido registrar a una nifia con tres
progenitores, algo que permitié la modificacion el afio pasado de la ley de familia. En los paises, donde es posible
que un donante sepa qué hijos se han engendrado con su esperma, ya ha habido casos en que los tribunales han
reconocido el derecho de ese padre respecto a su hijo, y de ese descendiente respecto a su progenitor, pero habian
sido casos excepcionales resueltos en los tribunales después de nacer el hijo y no una situacién de partida.

La otra noticia es de algtin modo més inquietante:
Reino Unido ofrece detalles sobre la futura ley que permitira embriones de ‘tres padres’.

“El procedimiento lleva implicita la controversia ya que requiere manipular el embrién que llevara ADN de tres
personas: el padre, la madre y una donante.

Ademas de esta triple procedencia genética, otro aspecto que genera debate es que seria la primera vez en introducirse
cambios genéticos que pasan no sélo al nifio que se concibe sino a las siguientes generaciones. No obstante, no tendré
impacto en las caracteristicas de la persona, ya que el ADN del nticleo del donante es eliminado. Otra preocupacién
es que podrian ocurrir efectos secundarios inesperados que dafien la salud de los nacidos”.

“... la ventaja de la técnica pesa mas que las cuestiones éticas. Y permitiria ademas al Reino Unido estar a la cabeza
del desarrollo cientifico en este area”, Concluye la nota.

Si debemos pensar en “Lo real en el siglo XXI” es porque hay lo nuevo y no es solo un tema de formas, creo que
la cuestiéon no termina para nosotros en la evidencia clinica de que el llamado “ataque de panico” es un nombre
“enlatado” que en el mejor de los casos y con mucho trabajo nos llevara al camino de la angustia que pueda ser
trabajada en el dispositivo analitico.

El avance de las tecnociencias en combinacién con el empuje del mercado no es algo que nos pasa de costado en tanto
analistas y eso va sucediendo a un ritmo acelerado y por lo que leemos en la noticia del Reino Unido se suma lo que
se podria llamar la “carrera cientifico armamentista” entre las grandes potencias. Como predijo Lacan lo real ya se
ha “encabritado” con el apoyo del discurso cientifico. El transexualismo de hoy, y enfatizo el de hoy es sintoma de
la época, no seria posible sin lo que recién sefialdbamos. Se trata de un intento fallido mas de suturar la ausencia de
relacién sexual.

Por ultimo queria compartir un aporte que llegd en uno de los tltimos envios de Lacan cotidiano. Se trata de una
comentario entusiasta que hace Jean Pierre Deffieux sobre un libro de Hervé Castanet que se titula Homoanalysants'y
segun averigiié aun no estéd traducido al espafiol.

Nos advierte que en tanto los psicoanalistas se orienten “tinicamente por el Edipo y la significacion falica, es decir por
la castracién, no hay ninguna chance de salir de la normativizacién, moralizante”.

Dice: “Esto es lo que nos ensefia Hervé Castanet en su obra Homoanalysants [ilespecialmente en el final del libro, cuando
nos habla del Lacan de los afios 70, el de las férmulas de la sexuacién, que hacen imposible seguir considerando a la
homosexualidad como un defecto de la normalidad”.

“Pues frente a lo sexual, todos estamos llevados a un bricolage. El término bricolage designa, eso que cada uno inventa,
aquello con lo que cada uno forja su propio camino (se podria decir estilo) [...] Esto es lo contrario de la solucién
Unica y universalizante a la que habria que someterse, bajo pena de ser considerado anormal”. “Sélo el apoyo sobre
el sinthome, modo de gozar singular de cada uno, puede sacarnos del impasse de la 16gica de la identificacién. Esto es
lo que Hervé Castanet nos demuestra, apoyandose en casos clinicos”.

Un cita del final del libro de Castanet afirma: “El psicoanalista, para dirigir la cura, ya no mas instalado sobre el padre
para salvarlo, seguro de aquello que hace ley y norma, afirmando que solo el Edipo daria las claves para saber hacer
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con el amor y el sexo”...estara mejor inspirado si, “siguiendo al altimo Lacan, hace del padre un sinthome, es decir
una modalidad para sus pacientes, de sostenerse en la vida”.

Podemos agregar nosotros un estilo de vivir la pulsién para cada uno.
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SEXOY EPOCA

Transformaciones en el Otro social
Sexuacion y filiacion *

Alejandra Antuiia

1. Las leyes, las normas, la época

En nuestro pais se sancionaron con poco tiempo entre ellas la ley de matrimonio igualitario y la ley de identidad de
género. Leyes impensables hace unos afios atras. Mas alld de las condiciones socio-politicas locales, podriamos decir
que este tipo de leyes o normativas es un fenémeno generalizado a nivel global. Leemos casi cotidianamente en la
prensa noticias de distintos puntos del planeta que dan cuenta de un “desorden” en la sexuacién y en la filiacién. Y
la palabra “desorden” tiene aqui todo su peso, porque no se trata de un reordenamiento, las nuevas configuraciones
parecen multiplicarse en ambos terrenos: en el campo de la sexuacion, a la sigla que intenta representar la diversidad
sexual siempre se le puede agregar una letra mas; [1] en cuanto a la filiacién, la parentalidad hizo la conformacién
familiar cldsica padre-madre-hijo, multiplicando las figuras parentales y permitiendo distintas combinaciones entre
ellas.[2] No solo el nominalismo, caracteristico de la época, corre detras de estos hechos, también lo hacen las leyes
y las normas, intentando ampliar el universo de derechos para lo que todavia se llama las minorfas, aunque siempre
surgira un caso que no esté contemplado por las mismas.

La ley del matrimonio igualitario y la ley de identidad de género -para tomar lo mas cercano- no estan al mismo
nivel en lo que hace a las consecuencias subjetivas. El nticleo y la novedad sobre la que se basa la ley de identidad
de género argentina es el considerar la identidad de género como un derecho, por lo tanto permite el acceso a los
tratamientos quirtrgicos sin ningtn tipo de mediacién, para ello solo basta la voluntad del sujeto de reasignar su
sexo. Pero, en definitiva, lo que esta ley promueve es un tratamiento por lo real, que es lo que posibilita la tecnociencia,
en detrimento de cualquier tratamiento simbdlico posible en lo relativo a la diferencia sexual. Voy a retomar esta
cuestiéon mas adelante, pero considero que esta es la cuestién mas riesgosa de este tipo de leyes: su solidaridad en
este punto con el discurso cientifico.

En el curso de J.-A. Miller, El Otro que no existe y sus comités de ética, Miller y E. Laurent comienzan a situar las
coordenadas de nuestra civilizacién actual. La hip6tesis central de ese seminario es que si antes lo que comandaba
en la civilizacién era el Ideal, ahora por la alianza entre la ciencia y el mercado, por las caracteristicas del capitalismo
contemporaneo, lo que predomina es el objeto a, el plus de goce. [3]Tomando el tema que nos ocupa, que el Otro
no exista sefiala -tal como lo sitta Laurent- [4] que hay una desconfianza en el padre en tanto universal, en el padre
en tanto que pueda regular y distribuir el goce segtin la norma heterosexual. Y si lo que prevalece en su lugar son
los modos de goce, esto produce una multiplicidad de nominaciones, las que hacen a lo que se llama la diversidad
sexual, que provienen del sujeto mismo y que son definidas a partir de su préctica sexual y -como deciamos antes-
siempre se podré agregar una més. Es por lo tanto un conjunto que no cierra, que es incompleto por definicion, y
que no constituye un todo. Como dice Miller en Piezas sueltas, mas que pensarlo como un conjunto, hay que pensarlo
como una serie, como una sucesion que al no responder a la ley del Nombre del Padre no puede preverse cual serd
el término siguiente, lo que hace que tengamos que interesarnos en cada uno de ellos por separado, uno por uno.
[5] Y esto responde a lo que Lacan formalizé con el no todo, que es lo que encontramos en el lado derecho de las de
las férmulas de la sexuacién. De ahi que Miller llamara a este régimen de la civilizacién la feminizacién del mundo.

Cuando se sanciono la ley de matrimonio igualitario aqui, y también se lo puede leer en la intervencién de Miller en
el Senado francés que esta publicada en Transformaciones, surgia con insistencia la pregunta por el cambio de posiciéon
de los homosexuales: de la reivindicacién por estar por fuera de la norma del matrimonio y la familia, por tener
cierto lugar excepcional respecto a la tradicién, a reclamar la legalizaciéon de sus uniones y tener derecho a que de
esas uniones se puedan constituir familias. “Los mismos derechos con los mismos nombres” era una de las consignas
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de aquellos que reclamaban la sancién de la ley. También nos llamaba la atencion la discusién y el debate sobre
leyes que afectaban solo a comunidades particulares, a minorias, cuando la ley siempre se plante6 como de alcance
universal, para todos, donde este “todos” supone un “todos iguales”, un universal.

La feminizacién del mundo implica también, como lo demuestra Miller en Piezas sueltas, [6] que no hay lugar para la
excepcion. Si antes, el para todos implicaba la excepcion, bajo la figura de la autoridad, del excluido o de aquel que se
ubicaba por fuera de la norma por ejemplo, ahora estos pasan a ser un caso mas dentro de la serie y habra que legislar
sobre sus derechos. Es este régimen de la civilizacion lo que ponen de manifiesto estas leyes.

2. Hacerle la contra a lo real

“Lo curioso en todo esto es que el analista en los préximos afios dependa de lo real
y no lo contrario. El advenimiento de lo real no depende para nada del analista.

Su mision, la del analista, es hacerle la contra. Al fin y al cabo, lo real puede muy
bien desbocarse, sobre todo desde que tiene el apoyo del discurso cientifico”.[7]
Jacques Lacan

En la primera clase del seminario de Enlaces de este afio, Ménica Torres nos recordaba estas palabras de Lacan de “La
tercera” y abria el interrogante de coémo entender hoy que la misioén del psicoanalista es “hacerle la contra” a lo real.

La posicion que Miller le reclamaba a los legisladores en su intervencién en el Senado francés a propésito del debate
por el “matrimonio para todos” -asi se llamé en Francia el matrimonio igualitario- me resulté esclarecedora en ese
punto. Alli puede leerse que la verdadera cuestién que preocupaba a los legisladores era la que estaba relacionada a
la filiacién y las nuevas técnicas de reproducciéon. Miller cuestiona a los senadores, los llama hipdcritas, les pide que
no se cuenten historias, y les demuestra que escandalizarse frente a estos hechos no es una buena posicién: “...es
necesario hacer el esfuerzo de no negarlos. Es una leccién que se aprende del psicoandlisis. Freud tenia una expresion
que Lacan ha dicho a su modo: lo que es rechazado en lo simbélico, retorna en lo real. Si Ud. niega, lo que Ud. no
acepta en el lenguaje, lo que no acepta en sus normas, en sus leyes, pasara a otro plano y le retornara en la cara como
un real. No se trata entonces de negar lo que existe”. [8] Asi, pues, las cosas: de nada sirve oponerse al derrotero
de la civilizacién, en su lugar se tratard de situar frente a qué coordenadas estamos y cual puede ser el aporte del
psicoanalisis en ella.

Podriamos tomar como paradigma de nuestra época al transexual, una de las comunidades que reclamaron la sanciéon
de la ley de identidad de género y cuyo texto parece hecho a su medida. Tanto él como el discurso de la ciencia, que
marca fuertemente la época, eliminan lo simbdélico para tratarlo como real, como lo sefiala F Fajnwaks en su articulo
“Leyes transgénero y teorias queer, el fin de la castracion?”.[9]

El transexual parte de la certidumbre de pertenecer a un sexo al que los atributos de su cuerpo se le oponen. En EIl
Seminario 19, [10] Lacan toma este punto de partida del transexual que considera que hubo un error, el de haber
nacido en un cuerpo equivocado, e irénicamente habla del “error comtn”, esto es olvidar que la pequefia diferencia
anatémica es interpretada a partir de criterios falicos y por esto mismo hacerla pasar a lo real a través del érgano.
El transexual rechaza, por un lado, estos criterios falicos a partir de los cuales se lo significa y, por otro, comparte
este error comun. Es decir, rechaza al falo en tanto significante y lo toma por su significado, “el termino falo... -dice
Lacan en las conferencias en Sainte-Anne- designa cierto significado, el significado de cierto significante totalmente
evanescente, porque en cuanto a definir qué es el hombre o la mujer, el psicoanalisis nos muestra que eso es imposible”.
[11] Al querer forzar ese discurso sexual imposible, en tanto no se sabe qué es el hombre o la mujer, su tinica solucién
es la cirugia.

En una de las Noches Abiertas de la Escuela, [12] Graciela Musachi sefialaba que el destino de estos sujetos, que
van llegando a los consultorios, dependia de a quien dirigian sus demandas. Puede ser que se encuentre con algtn
psicélogo, comprometido con los discursos sobre el género y que en nombre de la supuesta “libertad” que tiene
cada sujeto de vivir de acuerdo a la identidad de género “autopercibida”, tal como lo establece el texto de la ley
argentina, no haga més que hacer consistir lo que antes mencionabamos como el “error comdn” y asi consentir a que
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su paciente tome la intervencion quirdrgica como una solucion a su drama. Puede ocurrir también que se encuentre
con un psicoanalista de orientacién lacaniana. En tal caso, més alla de que la reasignacion de sexo se efecttie o no, esta
no serd presentada bajo la promesa de una “solucién” certera. Es de esperar que la intervencién del analista busque
dar lugar a un agujero, a un enigma sin respuesta, que el analista busque conmover o hacer deslizar, dentro de los
limites que el caso permita, la certeza con la que el sujeto llega y asi apostar a que este pueda arribar a una solucién
mas cercana a la via del semblante.

De la misma manera, el psicoanalisis nos muestra que la filiaciéon es un acto simbélico y que padre y madre nada
tienen que ver con los actores que intervienen en la reproduccion, sea esta del tipo que sea, la “natural” o la mas
sofisticada técnica reproductiva.

Entonces, entiendo que la manera que tiene el psicoandlisis de hacerle la contra a lo real que propone la ciencia y
los discursos que le son afines, y no dejar que este se desboque, es recordar que el campo propiamente humano esté
definido por los efectos del significante sobre el ser viviente y que este, el significante, no remite a ninguna respuesta
univoca, cada uno deberd inventar la suya.

* Trabajo escrito sobre la base del comentario de las presentaciones de Graciela Schnitzer y Paula Husni, realizado en el Seminario “Nuevos
estilos de vivir la pulsién”, Departamento de estudios psicoanaliticos sobre la Familia - Enlaces, 21 de abril de 2014.

NOTAS

1. Enla Argentina se realiz6 la primera Marcha del Orgullo en 1992 en la ciudad de Buenos Aires, por aquel entonces su denominacion
era Marcha del Orgullo Gay-Lesbiano; en su tltima edicién se llamé Marcha del Orgullo LGBTIQ (lésbico, gay, travesti, transexual,
transgénero, bisexual, intersexual, queer).

2. Graciela Schnitzer traia el ejemplo de una nifia que fue inscripta con dos madres y un padre, en Vancouver, Canada. Ellas, una pareja
homosexual, y él, un amigo de la pareja y el donante de esperma.

3 Miller, J.-A., Laurent, E., El Otro que no existe y sus comité de ética, Editorial Paidés, Bs. As., 2005.

4. Laurent, E., “Un nuevo amor por el padre”, Transformaciones. Ley, diversidad, sexuacion, Editorial Grama, Bs. As., 2013, pp. 175- 192.

5. Miller, J.-A., Piezas sueltas, Editorial Paidés, Bs. As., 2013, p. 187.

6.  Ibid., pp. 296-298.

7 Lacan, J., “La tercera”, Intervenciones y textos 2, Editorial Manantial, Bs. As., 1991, p. 87.

8. Miller J.-A., “Intervencién en el Senado francés”, Transformaciones..., op. cit., p. 142.

9.  Fajnwaks, F., “Leyes transgénero y teorias queer, el fin de la castracién?”, Transformaciones..., op. cit., p. 240.

10. Lacan, J., El Seminario, Libro 19, ...o peor, Editorial Paidés, Bs. As., 2012, pp. 15-17.

11. Lacan, ]., Hablo a las paredes, Editorial Paidés, Bs. As., 2012, p. 40.

12.  Noche abierta de la EOL, “Transformaciones. Singularidad y sexuacién”, 1 de agosto de 2013, a cargo de Ménica Torres, Graciela Musachi,
Graciela Schnitzer, Santiago Peidro y Alejandra Antufa.
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LIMITES Y DIFICULTADES EN LA PRACTICA

Qué queda del deseo mas alla del padre *

Ana Simonetti

“El analista, pues, induce al sujeto, al neurdtico en este caso, a comprometerse en un camino en el que él lo invita al encuentro de
un sujeto supuesto saber, en la medida en que esta incitacion al saber debe conducirlo a la verdad. Al término de la operacion hay
evacuacion del objeto a, por cuanto este representa el hiato de esta verdad rechazada, y es este objeto evacuado lo que el analista
mismo representard por su en-si, si me permiten. En otras palabras, al volverse él mismo la ficcion rechazada, el analista cae”.
Lacan, Seminario 16, Clase 4/6/69

También aclara que el analista inaugura su acto velando lo que sera para él no sélo el término del proceso sino su fin,
en tanto ese término define retroactivamente el sentido de todo el proceso, que es su causa final. Ubicado en el lugar
del actor en lo que representaba el espectaculo tradicional, la puesta en escena tragica. Y es este actor el que se borra
evacuando el objeto a. Hay la demanda del analizante, de su voz, de su mirada, a la que el analista no responde en
tanto su deseo se desliza y comanda confindndolo a la funcion de objeto a. Interroga Lacan qué deseo, qué satisfaccion empuja
al analista a ocupar esta funcién.

Con estas pinceladas del Seminario 16, propongo mis preguntas: como ese deseo abarca inicialmente, complica
también, al practicante de psicoandlisis mientras discurre su experiencia analitica.

El deseo, metonimico, en sus fundamentos neuréticos lo definimos como deseo del Otro, enlazado asi al fantasma
que es respuesta a ese deseo. El grafo de Lacan nos lo muestra muy bien. Lo que también nos muestra, es que
ese fantasma hunde sus raices en el sintoma, como significado del Otro y metafora que refleja un significante que
sustituye a otro, el que esta reprimido. Es la tesis de Lacan ligada a la 16gica del significante, su primera ensefianza.
En la dltima, como lo aclara Miller ( en “Los signos del goce”), fantasma y sintoma hacen un mixto; son caras LR,S de
la cuestiéon que lleva a Lacan a hablar de sinthome, como modo de goce.

Si el analizante practica el psicoandlisis y sigue las vias de la formacién, la experiencia analitica le permitird
aproximarse a saber cudles son las coordenadas subjetivas que fundamentan ese deseo que lo lleva a conducir curas
de sujetos que demandan aliviar su sufrimiento. Esto ya quiere decir que hay una disposicién a querer aliviar al que
demanda y, al menos, advertir que el bien no es la respuesta. Algo sabe de eso. Pero que sepa no va de la mano con que
proceda asi. Es complejo el camino de de-formar ese deseo. Lacan de modo muy fuerte, lo dice en el Seminario 7...
Podriamos de forma paradojica designar nuestro deseo como un no-deseo de curar. Esta enunciacién es a mi entender extrema
con el fin de advertir al analista que si sigue la ética del Bien, estard ubicado en el lugar del amo, del psicoterapeuta
que representa el Ideal.

Pero, jacaso el SSS no implica ese lugar también? ; Acaso ese encuentro no es al que el analista incita al comienzo,
como ubiqué en el planteo de Lacan?

Si, pero también nos advierte en ese mismo Seminario 16 que el acto del psicoanalista se reduce a hacer de psicoanalista,
en “el sentido de la simulacién”, dice Lacan, “...a hacer de aquel que garantiza el sujeto supuesto saber.” E interroga,
“¢no es, aunque no sucede a menudo, hacer en alguna parte una verdadera dominacién?” Pese a todo, él soporta el
lugar de objeto a con todo el peso que eso implica. Una funcién muy paradojal. Esto anticipa, a mi gusto, su planteo
del semblante.

Entonces, SSS y objeto, dos elementos heterogéneos que, al final, deberdn separarse. Si los fundamentos son
neuréticos, si vienen del Otro, ;qué le permite al analizante advertir lo auténtico de si? Podemos decir, cémo sale de
esa alienacion, que implica a la vez estar en el camino de la ética psicoanalitica. Esta reflexioén es siguiendo a Lacan
en el Seminario 11. Pero mas all4, avanzando, y constatando en la propia experiencia analitica, el analizante advierte
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qué es su deseo, cudles sus fundamentos. Que venga del Otro o como respuesta al deseo del Otro, es su defensa ante
su propia singularidad.

El analizante que sigue su experiencia analitica y que a la vez practica el psicoanalisis, advertira los obstaculos con
los que se encuentra en esta funcién paradojal, cudnto de su fantasma y de su sintoma operan para ese obstaculo. Por
cierto, la experiencia de control se hace asi inseparable de la propia experiencia analitica.

Entonces, el SSS que representa el Otro, el S1, el Ideal, es de este modo una figura del Padre. Su destitucién en la
experiencia analitica equivale a la destitucién del S1, a la destitucién del Padre. Ahora, cuando se produce, ;equivale
a ir mas all4? Equivale, es mi idea, en tanto deja de velar el objeto a, mejor digo, el vacio que alojaba esa demanda.

Lacan ensefia en el Seminario 17, cémo el sujeto neurético busca en su circuito de repeticiéon, recuperar ese objeto
como plus de goce. Cada repeticion es el intento de recuperacion. Es el intento de encontrar en el Otro (SSS) ademas
del S2 sobre su goce, lo que en esa biisqueda es recuperacién de goce, a la vez que se ofrece como “amable” a ese Otro.

¢Con qué fin? Obtener el objeto del Otro. Entonces, si la experiencia analitica lleva al analizante a ese punto de
destitucién, aqui a esta altura me pregunto: ;jpodemos separar el deseo de su empuje? El objeto de la pulsién, jno es la
causa del deseo que, el neurético, al revés, persigue para obtener?

Si el fantasma, en su fundamento neurdtico es “salvar a un nirio”, por ejemplo, en su travesia analitica el analizante
deja de buscar el objeto que condensa ese goce para ubicarlo en su justo lugar de causa. Puedo decir que es momento
de pase clinico en la experiencia analitica y que esto mismo quiere decir que el analizante lo experimenta.

Lacan en su ultima ensefianza, nos ha destacado cémo atender al goce, al modo de goce en su singularidad, el
sinthoma. Quiere decir que el analizante salido de la marana del fantasma, de los sintomas, de su enredo I-S, lo
identifica y advierte, sabe y debeexperimentarlo, que ese modo de goce singular se torna en el uso, en el saber hacer
con ese modo.

Interpreto que el deseo y el sinthoma, coinciden en el objeto de la pulsién, que no hay, que es causa de analizar, y
modalidad de hacer al servicio de esa causa.

Igualmente, esto que he reflexionado y puede resultar un modo ideal, ocurre en la experiencia analitica llevada
hasta el final, va ocurriendo, se da en tramos diversos, en vueltas, y es mas, la impureza del deseo es para el analista,
mas alla de su final de anadlisis, esencial saberlo y estar advertido. Porque hay restos. ;Por qué digo esto? Porque en
muchos casos, lo escuchamos en el Congreso en testimonios de AE, que a veces muy al final ocurre este pase y eso
no ha impedido al practicante ejercer su deseo de analizar de la mano del control y éste, mas alla de la nominacién,
adn... También, el analista experimentado debe ir en contra de eso, sabe que puede ser obstaculo al vacio de saber
que conviene en el discurso analitico. Ademas el analista debe deponer ser amado, quizé resto de su fantasma-asunto
poco trabajado-. Quiero decir que el analista debe situar qué cuestion de su fantasma puede hacer obstaculo, qué de
su sinthoma, y esto, aun sabiéndolo, siempre es apres-coup.

* Noche de Carteles, EOL-seccion Coérdoba, 30/04/14.
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LIMITES Y DIFICULTADES EN LA PRACTICA

El padre sintoma como invencion de cada sujeto

Alejandra Breglia

Explorar sucintamente la diferencia que establece Lacan entre el Nombre del Padre como padre simbélico y el
estatuto del padre en su dltima ensefianza -tratando de extraer algunas de las consecuencias clinicas que se pueden
desprender de esta orientacién- puede permitirnos reconocer la presentaciéon actual de la funcién del padre, las
variaciones del padre durante el analisis, -como asi también- el destino posible del amor al padre al final de la cura
para un sujeto.

En la teorfa Lacaniana desde el padre simbélico hasta el padre como perversion se abre un abanico de variaciones
sobre la conceptualizacién de la funcién paterna que requiere una delimitacién precisa para pensar la clinica de nuestra
época, época que Lacan designé como la del ascenso al cénit social del objeto a.

Un breve recorrido en tres escansiones:

1.- En El Seminario 3 (1955-1956)[1] Lacan hace recaer el acento fuertemente sobre el padre simbélico, plantea que
el Nombre del Padre es la clave estructural para situar la diferencia entre neurosis y psicosis, de lo que deduce la
importancia del Nombre del Padre por su ausencia en la psicosis. Unos pocos afios después cuando Lacan despliega
el caso Schreber en “De una cuestion preliminar a todo tratamiento posible de la psicosis” (1958) [2] refiere alli un padre
que es la ley misma, un padre que profiere la ley por encima de todo, este padre no sometido a la castracién no puede
transmitir la ley a su descendencia.

Siguiendo con la supremacia del padre simbolico en EI seminario 4 “Las Relaciones de Objeto” (1956-1957), [3] Lacan
nos propone abordar los albores del Edipo donde el sujeto se enfrenta al orden simbdlico que hace de la funcién del
padre el centro de toda la organizacién simbélica. Aqui la funcion del padre es la de ser un significante que sustituye
a lax del deseo de la madre. Esta via de intervencién del padre como sustitucién es la metaférica. Entonces, a través
de la reinvencion del padre freudiano bajo la forma del Nombre del Padre como metafora, Lacan traduce el Edipo
freudiano en escritura.

Asi, analizando la funcién paterna, tanto en el mito como en la metafora, Lacan busca despegar la funcién de la
persona del padre. Y es en este nuevo sentido que puede entenderse la afirmacién siguiente: “El Nombre-del-Padre
hay que tenerlo, pero también hay que saber servirse de él”. [4]Seguramente esta cita adquiere otro esclarecimiento con los
desarrollos de El Seminario 23, “El sinthome” (1975-1976) [5] donde trabajara la cuestion del padre en tanto sinthome.

2.- En la década del "60 se da un cambio importante en la teorizacién de Lacan, se corre el centro otorgado al falo y
pasa a ocuparlo el objeto 4, entonces las cuestiones referidas al padre jcémo quedan afectadas?

La invencion del objeto a en la ensefianza de Lacan abre la via a la pluralizaciéon de los Nombres del Padre, de esta
manera el Nombre del Padre pasa a ser un significante amo. Lacan opera una relativizacion en el pasaje del Nombre
del Padre a su pluralizacion, introduce una légica de los Nombres del Padre donde la funcion puede ser sostenida
por diversos enunciados.

3.- El viraje de EI Seminario 17 “El Reverso del Psicoandlisis” (1969-1970) [6] es pensar ; Como ir mds alld del limite que Freud
ubico bajo la forma del mito? Al situar el pasaje del saber mitico a lo que es de estructura ordena a nivel del discurso
las cuestiones del padre. Si bien Freud tuvo que construir un mito moderno como Tétem y Tabii para explicar que, si
subsiste algtin padre ha de ser el padre muerto, el padre asesinado; Lacan define la equivalencia freudiana -del padre
muerto como la condicién del goce para todo sujeto-, como “operador estructural”. Aqui introduce el padre real como
construccion del lenguaje siendo el lenguaje mismo el que borra el goce y el padre real el agente de la castracién, es
el significante amo. ;Qué consecuencias se podran despejar a partir de ello para la clinica psicoanalitica?
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En El Seminario 20 “Aun” (1972-1973) [7] cuando presenta las férmulas de la sexuacién Lacan revela a qué llama
la funcion del padre sefialando que es esencial entonces que el padre esté marcado por la particularidad de su sintoma
que es la funcién del padre no asociada al universal. “Todo ser que habla se inscribe en uno u otro lado”[8] de las férmulas
proposicionales por él presentadas, y precisa que la linea inferior a la izquierda “indica que el hombre en tanto todo se
inscribe mediante la funcion falica” [9] ... “aunque no hay que olvidar que esta funcion encuentra su limite en la existencia de
una x que niega la funcién Ix” [10], [11] y justamente a ello llama funcién del padre.

Por tanto se pregunta si la nominacién simbdlica basta para soportar la funcién del Nombre del Padre o si resulta
que el padre debera ser interrogado a nivel de lo real. La primera parte de la pregunta Lacan la fue respondiendo a lo
largo de su ensefianza puesto que se dedicé a efectuar de manera continua y persistente un descompletamiento del
padre simbdlico. En efecto, la nominacién simbélica no basta, el padre del nombre no es la tltima palabra de Lacan
acerca del padre. El Nombre del Padre pierde asi la exclusividad de lo simbdlico para ser interrogado a nivel de lo
real.

La torsion de El Seminario 23 “El sinthome” (1975-1976) [12] es el planteo de el sinthome como cuarto que puede venir
a unir “lo imaginario, lo simbdlico y lo real separados unos de otros”, [13] y justamente esto es lo que define a la perversiéon
(pere-version) que “solo quiere decir version hacia el padre, que en suma el padre es un sintoma, o un sinthome”. [14]En este
sesgo la funcién paterna es del orden de la contingencia, lo que no es el caso del sintoma, que es del orden de lo
necesario, necesario ya que todo se sostiene en la medida en que ex-siste este cuarto. Lacan nos aclara que poco
importa los sintomas que pueda tener el padre si agrega a ellos el de la pére-version paterna. Se trata de que tenga
como sintoma a una mujer: “una mujer es un sinthome para todo hombre”. [15]

A modo de conclusién:

No es sin este recurso que Lacan nombra “pére-version paterna” que podemos en la clinica psicoanalitica articular de
alguna manera posible la funcién del padre dejando atras definitivamente lo universal del padre. Dicha pere-version
consiste en hacer surgir el objetoa como causa del deseo, del deseo del padre. Para ello es preciso que haga de una
mujer el objeto a que causa su deseo. Aqui se plantea una solidaridad entre el padre y el sintoma; el padre esta en la
posicion de existe al menos uno.

Con la tltima ensefianza de Lacan entramos en una clinica donde el Nombre del Padre es una suplencia entre otras, es
la modalidad estandar y también la forma mas lograda de suplencia frente al real de la no relacién sexual. Entonces,
podriamos decir que en un andlisis se trataria de ;ir més all4 del padre para servirse de él como sintoma (sinthome)
y esto seria lo mas singular de cada sujeto?
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LIMITES Y DIFICULTADES EN LA PRACTICA

Perturbar la defensa en los nifios

Mirta Berkoff

“Lo poco de real que sabemos estriba en el famoso agujero, que uno no puede mds que tapar” Lacan *

Si bien Lacan nunca dej6é de lado la palabra en su dltima ensefianza puso sobre el tapete lo que el analista puede
aportar de la pulsién escépica e invocante que comprometen al cuerpo del analista.

A partir del concepto de ser parlante la clinica lacaniana se aviva, se anima, propone un analista vivo que sorprenda
lo real alli donde resuena el trauma.

¢ Coémo podemos pensar la propuesta del analista “sorprendedor” del goce cudndo se trata de un nifio? ;Qué significa
que el analista se proponga como traumatico? ; Acaso vamos a generar algtin tipo de fractura en los nifios?

La defensa

Partimos de nuestra concepcién del trauma como el agujero que la lengua produce en lo real del cuerpo. Agujero por
el cual somos seres parlantes. Los animales no han sufrido ese trauma, no han sufrido ese shock pulsional por el cual
se anima el cuerpo a partir de un azar. Encuentro contingente que abrocha la lengua con el cuerpo

Todo lo que podemos hacer a partir del trauma los seres parlantes es bordearlo. Tejer alrededor del agujero. Lo que
tejemos es el nudo. Por eso Lacan dice: “El nifio debe aprender a hacer el nudo”. [1] Desde ya no se trata del aprender
de la pedagogia pues es del orden de un saber que no se ensefia, es del orden del saber hacer. Saber hacer con el
material que nos habita, con nuestra estofa, con nuestra tela. Tejer el sintoma, el fantasma, el suefio y hasta el delirio
si es necesario. Estos montajes serdn la forma en que se posiciona el ser parlante ante lo real del agujero, su manera
de enredarlo. No es sin estos enredos que un sujeto puede habitar la lengua.

Entonces, tenemos el trou-matisme , el trauma-agujero y lo que se teje a su alrededor, la defensa.

Es fundamental para nosotros si queremos orientar una cura pesquisar qué relacién entabla ese sujeto con lo real
pues el sujeto no se relaciona con lo real por la armonia sino, més bien, con su defensa. La posicién que toma el ser
parlante ante lo real es la defensa, es la manera en que subjetiva lo que es del orden de la pulsiéon.

Podemos ubicar distintas modalidades de la defensa en los nifios

Los ninos del Uno

El nifio puede defenderse haciendo de lo real un Uno, inscribiendo el significante S1 solo y que éste se repita como
pura inscripcién primaria del goce sin encontrar un punto de capitén, no pudiendo leer esa marca con un dos.

Hay casos en que al no poder darle al Uno ninguna clase de sentido la marca del trauma queda repitiéndose sola. En
estos casos no hay borde pulsional ni hay ficciéon

Los nifios del dos
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O podemos encontrarnos con nifios que habitan una articulacién discursiva, donde ese S1 se articula con el saber S2,
y la defensa, entonces, sea del orden de un montaje como el fantasma o lo que puede estar en su lugar: el juego del
nifio

Lacan plantea en el Seminario XXIV que para el ser parlante se trata de inventar un truco para hacer algo con el
agujero, para los nifios del dos el truco es el sentido.

Si le damos a nuestra vida un sentido es porque hay algo insoportable en la pura contingencia. Repetimos entonces
neuréticamente nuestros azares y los hacemos destino, creemos que hay Otro que ordena la razén de estos
acontecimientos. Asi el ser parlante arma ficciones que recubren el agujero, versiones del objeto. El nifio, al cernir el
objeto en el circuito pulsional, va armando bordes donde se articulan sentido y goce (52 y a). Podemos decir entonces,
que la pulsién ha sido domesticada, articulada en su circuito que pasa por el Otro.

Importunar el goce

Se trata entonces para el analista de traumatizar, importunar el goce en juego en la mera repeticién del Uno o en el
goce sentido de la ficcion.

Por ejemplo no vamos a dejar que un nifio autista realice incansablemente el mismo juego vamos a molestar esa
repeticion, vamos interceptarla, meternos en su circuito para agrandarlo, para desplazar el borde que ha intentado
armar con ese goce repetitivo

Que la defensa se desbarate cuando el analista opera como corte empujando a la separacién no impide que también
la defensa se elabore cuando el sujeto puede servirse del uso instrumental de lo simbélico anudando al parletre en
una diferente relacién con lo real.

En los nifios del dos, apuntamos a perturbar operando un corte en la cadena del saber. Interrumpiendo la articulaciéon
significante que enlaza goce y sentido, fracturando el espacio seméntico en transferencia para aislar el significante
que fija y comanda la repeticion, siempre en la linea de traumatizar el goce en juego pues el goce es siempre autista
aun el que estd articulado en el fantasma. Hay que tener en cuenta que para molestar el goce que encierra la ficciéon
este debe haber sido cernido en el analisis, s6lo asi puede desarticularse el circuito pulsional que fijaba y determinaba
la repeticion.

La defensa no se interpreta, se molesta, se sorprende pero para ello nos tenemos que haber prestado al despliegue de
la ficcién o de la iteraciéon del Uno, de otra forma es imposible saber en qué consiste el neo borde a través del cual el
sujeto se defiende o cudl es el semblante que muerde un real.

El analista en su encuentro con nifios siguiendo la dltima ensefianza de Lacan tiene que intervenir de manera de
perturbar el juego. No se trata de jugar con el nifio si no de sostener el juego para saber qué y como hemos de
molestarlo, ubicando el trozo de real que en el juego se cierne.

Que el analisis haga un rodeo por el dos no implica que se lo interprete, que opere a través de overdoses de sentido ,
siguiendo la tltima ensefianza, intentaremos traumatizar, hacer agujero, para que el nifio sea quien invente su truco
para bordear lo real, para hacerlo mas soportable.
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LIMITES Y DIFICULTADES EN LA PRACTICA

Tercera revision
La ética y politica del psicoanalisis orientando la intervencion del analista
ante el pasaje al acto en la Cuba de hoy

Mariela Rodriguez Méndez

La ética y politica del psicoandlisis permiten abordar problemas actuales, favoreciendo la emergencia de la
singularidad subjetiva, al creer en el inconsciente y orientarse por lo real en juego en cada caso. Paradéjicamente, se
pueden lograr algunos de los efectos del discurso que pretende “Una salud para todos” sabiendo que este es un ideal
fijado que puede devenir fuente de goce y generar tanta sintomatologia como la que se pretende evitar.

Con el predominio y fuerza en la época actual de una superproduccién de objetos de consumo, y empuje al goce,
se hace mas dificil creer en la falta constitutiva del ser parlante.Todos inventan un modo de velarla, taponarla, o
bordearla, a través del fantasma, del orden simbdlico en lal6gica masculina tradicional, o mediante las identificaciones
imaginarias y la compulsién al goce de hoy (Torres M., 2000). El goce en tanto ligado al cuerpo facilita toda una gama
de manipulaciones para responder al ideal del cuerpo sin falta, entre ellas los tatuajes, el uso de los piercing, las cirugias,
etc. Al mismo tiempo, el sujeto una vez vaciado de sentido, puede ser reducido a su vacio, aun articulado al cuerpo
como tal y a los goces fragmentados. Pero cuando de gozar se trata, “la pulsién de muerte es un limite al hedonismo
porque exige mas... El objeto que viene a responder al principio del placer, en un momento dado se transforma en
algo que va mucho maés alla. Es lo que en ocasiones vuelve sorprendente las figuras de transformacién del objeto...”
(Laurent, 2007). Asi el amor, nos ejemplifica Laurent que permite contener la a-cosa del goce, articularlo al deseo,
puede transformarse en odio cuando el lazo se rompe y la figura amada se torna en objeto pasional inquietante. La
droga con la que se puede empezar por una busqueda de placer, pronto deja esta zona del principio para entrar en el
mas alla de este con el aumento de las dosis. Lo mismo sucede con la Internet, la television, la estética, los tatuajes, etc.

Los suicidio consumados o intentados, la violencia y accidentes estdn contemplados entre los primeros diez problemas
del cuadro de morbimortalidad del pais y entre adolescentes se encuentran entre las primeras cinco (MINSAP, 2011
citado por Salud en las Américas). Como respuesta, las instituciones de salud se proponen multiples programas
preventivos de los factores descritos como de riesgo con atencién psicolégica, entre otras a quien llega al sistema de
salud como victima de algunas de estas conductas riesgosas.

Investigaciones descriptivas de las caracteristicas biosociopsicolégicas de los sujetos que han intentado suicidarse
en nuestro pais (Campo G. et al, 2003; Pefia L. Y. et al, 2002) apuntan que el envenenamiento autoinfringido por
ingestion de sustancias es el método mas utilizado y mas frecuente en mujeres con alguna enfermedad mental asociada
(trastornos situacionales depresivos y ansiosos). Agregan rasgos personolégicos y comportamientos disociales, asi
como conflictos intrapsiquicos y ambientes desfavorables. Por otra parte, existen recomendaciones humanistas para
prevenir el acto suicida como escucha respetuosa, asi como atencién por la idea suicida y el encuentro de soluciones
no suicidas. También se intenta involucrar a otros que puedan ayudar. (Pérez Barrero S. A., 1999)

El suicidio es abordado en la clinica como determinado por una voluntad consciente de atentar contra la vida de
manera que, la posibilidad de que exista una determinacién inconsciente o un pasaje al acto donde se rompa toda
racionalidad, es soslayada como la categoria de la contingencia dentro de la causalidad. No se hace referencia a
multiples conductas parasuicidas donde si bien el sujeto dice que no queria morir, puso seriamente en peligro su vida
“...hay otra clase de suicidio, con intencién inconsciente, la cual es capaz de utilizar con destreza un peligro de muerte
y disfrazarlo de desgracia casual”. En efecto, la tendencia a la autodestrucciéon existe con cierta intensidad en un
ndmero de individuos mucho mayor del de aquellos en que llega a manifestarse victoriosa. Los dafios autoinfligidos
son regularmente una transacciéon entre este impulso y las fuerzas que atin acttian contra él. Los debates generados
en torno al suicidio no son ociosos bajo ningtn concepto. Freud refiri6 “He conocido més de un caso de desgracia
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aparentemente casual (accidentes de caballo o de coche) cuyas circunstancias justifican una sospecha de suicidio
inconscientemente tolerado.” (Freud S., 1971)

Frecuentemente los sujetos se desimplican del régimen de consultas psicolégicas seguros de que dicho evento sucedi6
por error, o imprimiéndole un caracter disfuncional. Posiblemente, el acto suicida en si mismo como modo de tratar
la angustia, y las intervenciones psicolégicas iniciales, contribuyen a restablecer cierto equilibrio fantasmatico que
tapona lo real en juego. El psicoanélisis lacaniano puede intervenir en esta situacioén con el diagndstico estructural,
los objetivos de las entrevistas preliminares, la orientacién por lo real del sinthoma, asi como su ética y politica.

En el abordaje de estos sujetos es imprescindible abrir una pregunta, para el sujeto, sobre la causa de sus actos,
entrar en otra dimension que permita implicarlos. Si dicho proceso se centra en la busqueda de un alivio sintomatico,
tendria como efecto la fijacién en identificaciones con significantes como suicida, joven problemético o malcriado,
reforzado por la creencia de que lo sucedido fue erratico o disfuncional.

El psicoandlisis no responde a la demanda del Otro prometiendo lo imposible, propiciando nuevos fantasmas, ni
parapetdandose con un saber prefijado y acumulado. Son muchas las razones para intervenir desde el psicoanalisis
lacaniano, en especial por estar advertidos sobre el goce singular que cada sujeto imprime a sus actos y consecuencias.
Intervenir desde un dispositivo analitico puede devenir en posiciones subjetivas menos riesgosas y mortiferas.
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LIMITES Y DIFICULTADES EN LA PRACTICA

En los limites del analisis

Kuky Mildiner

En los dltimos afios, especialmente a partir del establecimiento del seminario 23 “Joyce, el sinthoma”, se plantea
como trabajo en la Escuela, la “clinica posjoyceana”, la que hace lugar a la investigacion de las psicosis ordinarias, la
que da lugar a un nuevo movimiento en el pase, y el “otro pase” o “ultra pase”. Esa clinica que “mas alla del discurso
del inconsciente, apunta a restituir en su desnudez y su fulgor los azares que nos llevaron a diestra y siniestra.”[1]

Estamos invitados a trabajar en los limites del psicoandlisis, limites en plural: -El limite al sentido.-El limite del campo
del psicoanalisis -El limite de un anélisis. Tema que es verdadera encrucijada.

Entonces, asi como para sumergirnos en la experiencia analitica, para empezar a entender, tomamos los historiales
freudianos, y esto tiene efectos sustanciales en nuestra clinica, creo que los testimonios de los A.E. de la escuela nos
sirven para tener una idea de lo que del sinthome sirve a nuestra experiencia, ya que es en “....los testimonios del
pase en los cuales vemos aquello que el neurético puede compartir con un sujeto psicético: puede compartir una
pregunta por lo que hay fuera de sentido.”[2]

Por eso hare un pequefo desarrollo y luego ubicare el recorte de un testimonio.
Una afirmacioén: “El paso del sinthome, indispensable, consiste en pensar el goce sin el S1 que lo vuelve legible”[3].

Varios interrogantes que refieren:- a un mas alla del discurso del inconsciente,- a lo que hay fuera de sentido,- a un
goce sin un S1 que lo vuelve legible, adquieren a partir de aqui, un valor de resalte.

Propongo para ubicar esto retomar el concepto de trauma. Segtin Miller en Piezas Sueltas “....que haya traumatismo:
significa que la desarmonia es originaria, que el sonido de la lengua... no sintoniza con nadie. Y esa desarmonia no
puede ser reparada que no puede ser curada. Lalengua hace del ser que la habita, que la hablara, un discapacitado.”

[4]

Segtin nos transmitié E. Laurent en el coloquio de 2012: Troumatisme es el agujero que viene a marcar lo que no se
puede decir dentro de lalengua de lo que fue el primer pasaje entre lengua y lenguaje.....el primer momento que no
se puede describir en lalengua, del cual no hay descripciones, solo hay un lugar, el S(A |) El A tachado indica que
nunca habra la palabra final ni tampoco la inicial. Lo que habra son significantes que van a designar el lugar de la
primera palabra inicial.

“Los signos de desarticulacién y ruptura cuerpo - lengua remiten al trauma.” Es de ahi que entiendo un acontecimiento
de cuerpo puede referir al trauma.[5]

¢Coémo hacer lugar a esa desarmonia? ;Qué lugar para lo traumético en un analisis? jPor qué ubicarlo en relaciéon
al paso al sinthome, donde se trata de pensar el goce sin un S1 que lo vuelve legible? Respecto de la posicién del
analista: jse trata del analista traumatico asi como lo desarrolla Lacan en el seminario 19? ;O se tratara del analista
en el lugar del trauma?

Si como dice Lacan en el seminario 24 “...No hay el pretendido ntcleo traumético como verdad al final del camino.
Ni un camino prefijado, ni todos los caminos. Si no, sélo...el aprendizaje que el sujeto ha sufrido de una lengua entre
otras, en la esperanza de aferrarse a ella, lo que equivoca con hacer real. Finalmente el equivoco, aferrarse a lalengua-
hacer real, “...revela que el trauma de lalengua sobre el cuerpo no es un significante que se agarra, es méas bien el
hecho que hubo de entrada la falta del significante que se necesitaba”[6].
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Entonces, desde ahi retomo la posicién del analista traumatico del seminario 19, ese que reproduce una producciéon
de la neurosis, en la medida en que ésta converge hacia un significante que emerge de ahi, que la neurosis se ordenara
segun el discurso cuyos efectos produjeron al sujeto. Esta “localizaciéon de lo que se comprende de oscurecido, de lo
que se oscurece en comprension, por el hecho de un significante que marcé un punto del cuerpo”[7]. Me parece que
refiere a un S1, producto del anélisis, en el que converge la lectura que un sujeto hace de su goce, la pere-version,
desde donde se arma y se lee una neurosis.

Ahora bien ;y ese goce sin un S1 que lo vuelva legible? ; Cémo situarlo? Si en el final de un analisis se trata de un
nuevo arreglo con el goce que ese que daba ese S1, ;cémo situarlo? Aqui es donde retomo “....los testimonios del pase
en los cuales vemos aquello que el neurético puede compartir con un sujeto psicético: puede compartir una pregunta
por lo que hay fuera de sentido”.[8]

Y para esto un breve recorte del primer testimonio de Mauricio Tarrab.

Recuerdan el momento en que se recorta el significante soplo como aquel que traumatiza al nifio; dice asi: “Un
recuerdo: habia un pasillo bajo una escalera, un ttinel oscuro por donde los nifios debian pasar. Es seguro que alli
ocurri6 algo sexual... jalgo se vio, se escuchd, se toc6?, el recuerdo no llega hasta alli. El pequefio sale excitado de
ese tunel, sube la escalera a toda carrera y al llegar arriba tiene un desmayo. Lo esencial del recuerdo es que la madre
dira luego que eso fue un soplo al corazén”.[9]

Al terminar el relato, dice, “recibo una interpretacién: La palabra de su madre penetrd. Con la palabra materna que
traumatiza al nifio, se conjugan la excitacién sexual, el fading y la amenaza de muerte. La palabra materna toca el
cuerpo marcando un destino para cualquier exceso, excitacién, o esfuerzo”[10]. Hasta ahi el soplo como S1, que
luego se ve situado con claridad en la metafora paterna. Ya sobre el final, cuando el sujeto busca el buen agujero por
donde salir de la experiencia analitica, cito “;Cémo dejar de esperar del analista la clave del sintoma en términos
de saber?” Le pregunta al analista que le indica: tendremos que esperar un acontecimiento imprevisto.....y en otra
oportunidad....... serd un trueno, jun relampago!

Y finalmente el acontecimiento...... un ahogo....que lo indignha primero, al suponer interminable el asunto -pero
luego la indignacién deja paso a la evidencia:”... si me ahogo, entonces el aire puede faltarme a mi, y eso es estar
fuera del régimen de ser el aliento del Otro”.[11]

Me parece que este es un buen caso para ubicar como el analista sostiene hasta el final ese lugar, aquel que lleva al
punto “cuando el Otro esta vaciado hasta tal punto de confrontarlo con la pérdida de su capacidad para sostener
la propia unidad”.[12] En la busqueda de la Una respuesta, de la Una palabra, del Un saber, lo que aparece es un
acontecimiento de cuerpo, cuando el cuerpo aparece separado de cualquier posibilidad de sentido, es la via para
que el S1 devenga signo. En este caso. Una reduccién que deja un funcionamiento. En el punto cero del ser, se hace
lugar al “estar desprendido” , una buena palabra para alguien que vivia aferrado a su pequefio goce neurético-dice
M. Tarrab- e implica ademas una disponibilidad libidinal desconocida hasta alli. Desprendido pero ligado. Dicho de
otra manera, me parece que este soplo que deviene signo, por fuera del régimen del padre, via el acontecimiento de
cuerpo, marco el lugar para una nueva alianza con el goce, a partir de ubicar lo que “hace real” (faire reel), caida la
esperanza de aferrarse a Una lengua ( ferrer, elle).[13]
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LIMITES Y DIFICULTADES EN LA PRACTICA
Diagnostico: entre poesia y experiencia

Martia Salgado

Desde sus comienzos la Obra de Freud y la ensefanza de Lacan, se orientaron hacia situar el diagndstico en
psicoanalisis, término que también desde el inicio se encontré rebasado por la experiencia analitica.

Ya en el Seminario 3, Lacan sittia la experiencia Freudiana y nos dice, “no es una experiencia pre-conceptual, no
es una experiencia pura. Es una experiencia estructurada por algo artificial que es la relacién analitica, tal como la
constituye la confesién que el sujeto hace al médico..., para comprender cualquier cosa de la experiencia analitica
siempre les machaco deben haber reconocido: lo simbélico, lo imaginario y lo real”. [1] Agregando 18 afios maés tarde,
“aquello que constituye el fondo de nuestra experiencia, es la estructura misma del inconsciente”. [2]

Una cita de Lacan, produce enigma, asi refiriéndose a los tipos de sintomas que equipara a los nudos, se pregunta:
“hay una clinica, una clinica que es de antes del discurso analitico, porque Freud él la heredé. ;El analisis, el discurso,
la idea de sintoma como nudo, arroja luz a esa clinica de antes?..., no hay certezas pero basta con que algo sea
seguro”. [3]

La respuesta se encuentra en la pregunta, ya que el analisis, el discurso, el sintoma como nudo, son los movimientos
que produjo el psicoanalisis orientado por lo real, sin las certezas absolutas de la ciencia, pero con la seguridad de la
experiencia.

Esa clinica de antes, que precedié a Freud, desde Pinel, Clerambault, Charcot, Bleuler y otros, clinica de la mirada
en la que predominaba el diagnéstico, fue a partir de Pinel una clinica de rupturas y esclarecimientos e inscribi6 en
Freud, desde aquello que dejaba escapar Charcot en unas frases al margen, un deseo que dio lugar al descubrimiento
freudiano: el psicoanalisis y su experiencia.

A partir de alli, la luz que arroja la clinica de antes es aquello que etimolégicamente se refiere al diagnosticar:
discernir, decidir, zanjar, reconocer un sintoma entre otros signos, juzgar de qué se trata y decidir. Pero la experiencia
trasciende al diagndstico, la clinica de antes verifica que hay tipos de sintomas, aunque el advenimiento del discurso
analitico, arroja la luz de lo singular al tipo clinico.

Desde Freud el diagnéstico se plantea, a partir del sintoma, sus modos de formacién, modalidades de la defensa,
modalidades de la represion, el narcisismo, la pulsién. Siendo ademds una referencia de la oposicién neurosis y
psicosis el lazo con la realidad y el modo de sustituir esa pérdida en cada caso.

Lacan cuya clinica tiene su origen en la psicosis, destaca de entrada la oposicién neurosis -psicosis a partir de los
tres 6rdenes, ISR. Con el advenimiento de la estructura clinica, es la metafora paterna su presencia o ausencia la que
define la estructura en el diagnéstico diferencial. Ausencia cuya consecuencia se presenta como perturbacion en el
lenguaje. Los mecanismos la definen: represion, forclusiéon. Con la clinica borromea es el sinthome, como modo de
anudamiento el que define no ya la estructura sino alparlétre y su singular modo de gozar.

Unas notas al margen

Lacan menciona la genialidad freudiana respecto de haber tomado la produccion literaria de Schreber que habla de
la extrafia experiencia de la psicosis. Nos habla del lingtiista Freud, que ve aparecer varias veces en un texto el mismo
signo, partiendo de la idea que debe querer decir algo y logra restablecer el uso de todos los signos de esa lengua,
hasta reconstituir la lengua fundamental. [4]
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Freud no hace literatura, hace resonar la poesia en su trabajo sobre la letra de Schreber, es un modo de situarse
respecto de la ciencia que clasifica y universaliza, demostrando que uso hace de la clinica heredada: verificar la causa,
los mecanismos que dan lugar al desencadenamiento.

El psicoandlisis ha tomado a su cargo el residuo de la medicina, “esperamos poesia del psicoanalisis mismo”, nos
dice Lacan cerrando el Seminario 6, y Miller en el 2002 nos habla del fuego de la lengua poética que reanime al
psicoanalisis, que lo aparte de una tendencia a devenir prosaico. [5] Se trata entonces de una lengua del diagnéstico
que como un arte no recubra lo real.

Agamben sittia la época contemporanea, como la destruccién de la experiencia. “Esta incapacidad para traducirse
en experiencia es lo que vuelve insoportable la vida cotidiana, ya que ninguno de la cantidad de acontecimientos
cotidianos adquieren, el valor de una experiencia”. [6] Benjamin afirma que la cotizacion de la experiencia ha bajado.

Se trata de una época en la que el psicoandlisis apuesta a la experiencia, época que es la de los desengafiados, del
predominio del discurso de la ciencia, que Lacan caracteriza como un rechazo del sujeto, como singularidad. Ciencia
que se apoya en lo simbélico, con el proyecto que lo simbolico pueda dar cuenta de lo real hasta recubrirlo sin resto,
pero cualquiera sea la estrategia adoptada, lo real escapa.

Los efectos politicos de la ciencia se hacen sentir en los intentos de clasificaciéon de la época y nos llevan a leer el
Manual de Clasificaciones DSM..., las abreviaciones alfa numéricas que propone, desde Kemplerer, fildlogo aleman,
quien investiga acerca de laLengua del Tercer Reich, LTT, [7] estudiando el uso de las siglas en el nazismo.

Abreviaturas, afirma Kemplerer, que intervienen en la lengua alli donde se tecnifica y se organiza. Siglas que
representan una pretension totalitaria. Pretension totalitaria de un manual que intenta una lengua sostenida por
la ciencia aspirando a un saber que se confunda con lo real, sin restos. Las abreviaturas comprimen la lengua, la
despojan de su posibilidad poética, un Uno sin restos, clasificando los trastornos que dan lugar a una epidemia de la
época, a partir de siglas, desde la suposicién de una norma y su déficit.

Lacan, con sus destacadas anticipaciones, como el exacto reverso de los manuales clasificatorios, dice en 1975, “el
andlisis es actualmente una plaga, una epidemia”, [8] “La tltima forma de demencia social que hemos conocido”,
decir, que nos habla de las transformaciones del psicoandlisis en el espiritu de los tiempos que corren. Demencia
social, debe ser entendido remarca Miller, sobre el fondo de “todo el mundo es loco”, también una tesis de la tltima
ensefianza, que no es simplemente un estruendo, sino una tesis que consiste en instalar al psicoanalisis en una
perspectiva donde en el clivaje de neurosis, psicosis y perversion se trata de defensas contra lo real. Nombrar el
psicoanadlisis como epidemia, lo ubica en el orden de tratar el mal por el mal, lo cual lo separa de una intencién
terapéutica, situandolo como un refugio en el malestar en la civilizacién. Refugio para el parlétre en su singularidad
rechazado por las clasificaciones totalitarias.
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SALA DE LECTURA

Lenta, precipitadamente
Una experiencia psicoanalitica

De Antoni Vicens | Por Maria Eugenia Cora

De la novela al pase y después... ;Qué escribe el testimonio?

Antoni Vicens, psicoanalista y miembro de la ELP (Escuela Lacaniana
de Psicoanalisis) fue AE[1] durante el tiempo que dura esa nominacion,
entre 2008 y 2011.

Tres afios bajo una sigla que comanda la produccién inédita de un relato
que no desconoce las relaciones entre significante y goce.

Advertido de las coordenadas que han configurado sunovela y despojado
en el instante del final de cualquier intencién de significar, este AE se
embarca en el dispositivo del pase a la aventura de testimoniar sobre su
analisis, esa experiencia hablada en la que se escribe “una nueva relacién
entre la manera de gozar, de amar, de trabajar, de sentir, de vivir...”[2]

Es asi como Vicens deviene autor de este texto, que es el producto de
la seleccién de sus testimonios que relatan el pase. El resultado de esta
operacion editorial, tal como lo sefiala Damasia Amadeo de Freda en el
Proélogo del libro, es el efecto poético que produce la lectura de conjunto,
asi como la impresién de estar ante una novela.

Efecto fascinante que interroga al lector desde el principio sobre la

relacién entre ficcién y real, al tiempo que posibilita hacer ese pasaje

de la historia novelada al testimonio de lahystoria, si uno se deja conducir a través del texto por las marcas de la
transmisién de una experiencia psicoanalitica.

Esla primera vez que se publica en lengua espafiola un libro que da cuenta del pase de un AE y aunque estd compuesto
por el prélogo, la presentacion, tres capitulos muy bien armados y la bibliografia -esquema que lo asemejaria a un
libro de texto, de elucidacion de la préctica y teoria psicoanalitica- tanto su enunciacién como el contenido permiten
el acercamiento a una experiencia analitica, una historia, una novela neurética, a las que se entra por la formalizacién
que de ellas realiza el analizante, devenido analista en esa misma reduccién de la aflora como precipitado.

De esto da testimonio el conjunto de textos que componen el libro. Se parte del relato de un suefio infantil -considerado
el nudo del analisis- para arribar a la escritura que da fe del trayecto que ha permitido a un sujeto pasar a la posiciéon
de analista, atravesando la escritura y la lectura del recorrido analitico en ese camino.

Ya en la Presentacion Vicens declara que durante los afios que duré su grado como AE produjo una serie de textos
-en general siguiendo propuestas de la Escuela- en los que fue “desgranando la légica de su sintoma”[3] a la par que
ubicaba las coordenadas de la coyuntura histérica y contingente de su existencia.

Se puede seguir el ordenamiento que el propio autor se ha dado. “He dividido esta escritura en tres partes. La primera
corresponde a mi presentacion, frente a la comunidad psicoanalitica, del material que llevé bajo el brazo durante el
trayecto que me llevé a mi nominacién como Analista de la Escuela... lo que hoy se considera un relato... una ficcién
que brinda un decorado presentable a una verdad que no se puede presentar desnuda”. La segunda, “corresponde
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a la parte oscura, nocturna de mi analisis”. Y la tercera, “lo que queda de mi existencia pasada como inanalizable...
contingencias de las que sé decir que elegi ser elegido, causé ser causado”[4].

Toman cuerpo de este modo El relato -capitulo primero- que ocupa gran parte del libro y antecede a La verdad mentiday
lasHilachas de un sintoma habitable, de mayor reduccién. El relato es anterior y alli se destaca la posicién de enunciacion.
“Desde esta posicién de enunciacién en la que estoy, como Analista de la Escuela, me siento interrogado, no tanto
por mi saber supuesto, como por el saber que pueda hacer efectivo y lo que en él pueda forzar”[5], nos revela el AE.

Destaco esa posicién enunciativa, mas alla del contenido que con ella se transmite.

Sabemos de las relaciones que existen entre escritura y psicoanalisis. Solemos interrogar qué se escribe en un andlisis.
Algo de la lectura y también de la traduccién ha estado desde Freud en el corazén de la experiencia analitica. Saber
leer, poder escribir y luego, la transmision.

Este libro se ofrece a la lectura como documento testimonial del pase en tanto practica que anuda psicoanalisis,
politica y escritura. Podemos considerar que el deseo y el empuje a participar en la Escuela tienen en el pase el motor
fundamental.

Me detengo en la idea que practicar el pase implica un uso particular del lenguaje: una narracién, un escrito, que
intenta socializar una practica individual y dejar expuesto el arreglo singular al que pudo arribar un sujeto luego
de las vueltas dichas en un andlisis. Pero con un detalle: es la trasmisién a lo que se apunta. Trasmision de cierto
recorrido, su reduccion y cierto efecto también de formacién.

La del AE es una préctica fechada, con una duracion de tres afios. Pero mientras dura, jqué estatuto darle a esa
¢
préactica de discurso, que se hace con textos, con relatos? Y considerando que no es sélo el relato, sino un acto de
discurso y un texto escrito, cada vez, ;qué es escribir un testimonio? ;Qué se escribe en el pase y en los testimonios?
¢ é

Antoni Vicens presenta el material causado por su ligazén al destino de la causa analitica y el interés en hacer de
esa experiencia intima y fuera todo relato coherente, un saber transmisible acerca de la 16gica del analisis, escrito de
manera clara.

Ya he remarcado la transmisién y la enunciacién de Antoni Vicens en su texto. Dejo para el lector -para cada uno- el
descubrimiento del contenido en cada capitulo. Encontrara alli las huellas de la historia y las marcas de nacimiento
del autor. Su relacién al psicoanadlisis, el paso por los textos, la transferencia con Lacan. Podra ubicar la pulsién
y sus destinos -los de Vicens-, sus objetos privilegiados, el sintoma y su construcciéon. Podra hacer el recorrido de
un andlisis a partir de un suefio infantil. En estas paginas también tendré la posibilidad de ubicar la angustia como
salvacion.

Y fundamentalmente la relacién de Vicens con la lengua materna y con el francés, para llegar a escribir la “ficcion
verdadera de su novela familiar”[6] y lograr un nuevo amor. Para Antoni Vicens el silencio nuevo tras la vieja palabra
remite a un nuevo amor, a un destino del que se hace autor en su escritura.

“No elegi a quienes me dieron el ser, como no elegi el pais ni la época en que naci. No hay vuelta atras. Pero lo que se
puede hacer... es rectificar la posicién subjetiva respecto de eso”[7], escribe. Si los datos de la coyuntura no pueden
cambiarse, lo qué si cambia es el relato que se hace de ella y parte esencial del psicoanélisis -tal como dice Vicens- “es
la reescritura de ese relato”[8].

Supongo que nadie elige dar testimonio de su recorrido analitico y sus puntos de arribo para que todo siga funcionando
igual. Algo queda tocado. Si testimoniar es una préctica discursiva, entonces incluye una politica y en el nivel no solo
singular, sino social.

Es una excelente noticia la publicacién de este libro. Y un invalorable aporte para quienes leemos en cada testimonio
las marcas que un analisis produce y la invencion de un arreglo singular.
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NOTAS
1. AE, Analista de la Escuela. Nominacién que se obtiene por medio del procedimiento del Pase inventado por Lacan para su Escuela, cuando
se lo atraviesa con éxito y se es aceptado como tal.

2. Pag.17, Lenta, Precipitadamente. Una experiencia psicoanalitica. Antoni Vicens.
3. Pag.17

4. Pags. 19y 20

5. Pag.25

6. Pag.79

7. Pag.20

8. Pag.33
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SALA DE LECTURA

Delicias de la intimidad: de la extimidad al sinthome

De Ana Ruth Najles | Por Ivana Bristiel

“Delicias de la intimidad: de la extimidad al sinthome” es un titulo que
atrapa. Como lo aclara su autora Ana Ruth Najles en su Nota al lector,
el mismo surge de una expresién que “pescéd” en el curso Extimidad. El
lector se lanza en busca de las “delicias” éxtimas, pero estas resultan no
ser tan deliciosas pues conllevan en si un sufrimiento. Entonces, ;qué
hacer con ello? Su posible tratamiento es via el sinthome.

El sendero que va de la extimidad como sufrimiento al sinthome como saber
hacer con no es facil de hallar, les propongo entonces que tomemos este
libro como guia.

Enel primer capitulo, La insoportable levedad del ser, la autora nos dice:”Para
el psicoanalisis, la via de tratamiento de ese sufrimiento que, con Lacan,
denominamos goce, consiste en situar su causa y el modo de arreglarselas
con eso.”[1] Entonces lo primero es ;como situar la causa? Aqui ubicara
diversos conceptos trabajados por Lacan a lo largo de su obra en relacién
al concepto de extimidad: La cosa, el objeto g, el sujeto, el Otro, la alienacién
y la separacién, los discursos, el nudo, el parlétre y el sinthome, entre otros.

En el segundo capitulo, Yo es otro, Ana Ruth Najles plantea “dos vertientes
de lo éxtimo. Una es la del significante que es éxtimo al sujeto porque se
ubica en el lugar del Otro, (...) y la otra es la del objeto” [2]. El sujeto
se presenta como pura falta, mientras que el objeto es la libra de carne
sacrificada al Otro para no entregarlo todo. Dira que “el sujeto equivale
al objeto que éI cede [al Otro] de si mismo. Su ser es lo que ha cedido (...)
para constituirse como falta en ser” [3]. Asi ubicara al objeto a entre el sujeto y el Otro como éxtimo a ambos.

El tercer capitulo, Sentido y goce, haciendo hincapié en las consecuencias del encuentro entre el sujeto de la palabra y
el goce del cuerpo, retoma las consecuencias de la extimidad del objeto a. Situado “en el espacio vacio entre el sujeto
y el Otro. El objeto a es lo que descompleta, esta fuera del sujeto y fuera del Otro pero no sin la articulacién entre
el sujeto y el Otro” [4]. El objeto a al igual que los envoltorios de la extimidad, son tapones, aquellos que “pretenden
engafiarnos sobre el verdadero sentido de lo éxtimo: el de ser una hiancia insalvable, es decir un agujero.”[5]. Tapones
que velan y a la vez denotan el agujero y por ello son nuestra guia para una préactica orientada a lo real.

En el cuarto capitulo, El ser no es el sujeto, se reafirma el lugar éxtimo delsujeto que no estd ni en el yo, ni en el superyd,
ni en el ello. “En la hiancia misma de la extimidad Lacan escribe al sujeto barrado ($) como homologandolo a esa
hiancia. Esto es asi, porque falta un significante para decir la identidad del que habla: S (A).” [6]. Frente a esta falta
de identidad el sujeto se identifica a un significante que toma del Otro el S1. “El S1 no representa al sujeto, sino
que es aquello que de alguna manera ha llenado con su mandato de goce la falta en ser del sujeto, ha colmado con
su mandato de goce, articulado con un objeto tapdn, la falta en ser de este sujeto.” [7]. El S1 por indicar el agujero
y estar relacionado al objeto, es una herramienta para que el psicoanalista logre “conducir al que habla a situar
esa extimidad para llegar a saber arreglarselas con ella” [8].

El quinto capitulo, El retorno de lo éxtimo, nos presenta a la segregacion y a la violencia como el rechazo del propio
goce que ha sido puesto en el exterior. “Si bien el goce es lo mas oculto y oscuro, lo que no se puede decir, retorna de
todas maneras como el goce de quedarse con eso de lo que el otro gozaria” [9]. De alli la pretension de la ciencia de
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buscar un universal del goce que elimine el goce del otro en su singularidad, ese goce que perturba por que alli donde
el otro goza hay un goce que me es sustraido. Acompaiia a este capitulo el articulo ; Qué se entiende por Auschwitz? de
Laura Arias que encontramos al final del libro.

En el sexto capitulo, Deseo, amor y goce, Ana Ruth plantea la importancia a nivel de la clinica de la diferencia entre
deseo, amor y goce en relacion a la falta en el Otro. “Mientras que el deseo remite a la falta, al vacio, a lo que no hay,
el amor y el goce nos conducen hacia lo que hay en el lugar de lo que falta.”[10]. Esto es el objeto causa que apunta
a lo real del amor y que pone en juego la dimension real de la transferencia, aquella que el cuerpo del analista debe
soportar para que el analizante pueda dejar colgado el objeto en el perchero. “Solo se deja colgado ese objeto cuando
se ha llegado a separar el objeto luego del atravesamiento del fantasma y se ha llegado a poder arreglérselas con el
goce del sinthome.”[11]

En el séptimo capitulo, La causa del amor, la autora nos aclara que de lo que se trata en un analisis es de “cémo
se articulan imaginario, simbélico y real para que lo simbdlico no vele al analista el objeto, es decir lo real de la
transferencia.” [12]. El objeto es el indice de ese real en el semblante y por ello, nos dice la autora, es por alli por donde
hay que orientarse para ubicar el sinthomeque pone en juego al cuerpo vivificado por el significante. El Otro, por ser
un medio de goce del cuerpo para el parlétre, se convierte en su partenaire.”El gocese produce en el cuerpo del Uno por
medio del cuerpo del Otro (...) incluye al Otro en tanto el cuerpo propio del parlétre es otrificado por el significante,
convirtiéndose en Otro para él. He aqui un nuevo nombre de lo éxtimo: el partenaire-sinthome” [13]

1

Y Para concluir.. ficciones. Ana Ruth se pregunta “;como lidiar con la extimidad, con lo insoportable del goce
del sinthome?”[14] La via regia nos la ofrece el discurso psicoanalitico pero “las ficciones en general son el material
que nos permite a cada uno - por fuera del psicoandlisis - construirnos una vida digna de ser vivida.”[15] Ficciones
siempre fallidas pero que abogan al lazo y por ello son necesarias.

Por dltimo, una recomendacién tomada del prélogo de Elvira Dianno: “preparen cuaderno de notas y lapiz para
anotar y subrayar, ah! Y, por supuesto, redes y anzuelos.” [16], pues hay mucho mads para pescar en él.

NOTAS

Najles, A.R, Delicias de la intimidad. De la extimidad al sinthome, Grama, Buenos Aires, 2014, p. 15.
Ibid., p. 34.
Ibid., p. 45.
Ibid., p. 58.
Ibid., p. 65.
Ibid., p. 72.
Ibid., p. 70.
Ibid., p. 84.
Ibid., p. 86.
Ibid., p. 97.
Ibid., p. 102
Ibid., p. 111.
Ibid., p. 120.
Ibid., p. 121.
15. Ibid., p.121.
Ibid., p. 12.
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SALA DE LECTURA

Contra el Destino

De Anibal Leserre | Por Graciela Allende

Contra el destino es una novela policial, en la que, el psicoanalista Anibal
Leserre, escribe en 4 capitulos una ficcién que ofrece pinceladas de una
época. Sin ser una novela histérica, plantea una trama que pone sobre el
tapete cuestiones politicas y sociales producto de la crisis de valores en
Argentina, entre 1973 y 1976

El destino y la violencia son el hilo conductor de esta novela, que
entusiasma, porque estd muy bien logrado el efecto policial de suspenso
para descubrir al asesino. Los fragmentos de sucesos histéricos
reconstruidos van enmarcando los hechos en un pais en que los ideales
cafan, empezaba a combatirse la guerrilla, y el uso de la violencia se
“gestaba en las sombras”, para lo que seria después, el tiempo del golpe
de Estado y la dictadura militar en Argentina.

Es interesante el modo en que, en este libro, es posible ubicar el
punto en que comenzaba a producirse en nuestro pais, una especie de
superposicion del ejército y la policia, en el que, comenzaban a actuar en
conjunto.

Hay un llamado al lector, desde el inicio, a tomar contacto con la

intensidad del personaje central, que es un policia que orienta su vida en

la bisqueda de su singular modo de hacer ante los ideales, la ideologia

y lo que considera en un principio, el idealizar la herencia del padre.

Los dialogos y un abrazo entre padre e hijo, inician un primer tiempo, segtin mi lectura, en el cruce entre ideologia,
politica y lo que el autor introduce como ideas que marcaron a fuego la infancia del personaje.

El libro mantiene viva la idea de un camino contrario al destino, y en este punto, podemos decir, que el psicoanalista
guia la pluma del escritor, en lo que respecta a la posicion ante los ideales y el destino.

El personaje se va interrogando puntos de identificacién a rasgos paternos. En un interesante dialogo, en la pag73, le
dice a su padre en forma de lo que parece una pregunta, pero que es toda una afirmacién. “;El destino, no depende
de lo que cada uno haga?” , de ese modo, va dando cuenta de la singular lectura que realiza sobre lo que llama su
destino, con la conviccién de que sus decisiones en el presente construirian el mismo.

El contrapunto entre destino y futuro va dando cuenta de la trama de un destino, que resulta del hecho de hablar. En
esta novela, se va percibiendo la construcciéon que fue realizando el personaje de lo que se iba diciendo en la familia
y de la inscripcién en el discurso del Otro. Pero también, se va precisando el movimiento a un destino que depende
de lo que el personaje es capaz de trenzar. Este movimiento a ir contra el destino de las identificaciones, supone que
lo que hace a un destino, no sélo viene por la via del padre.

Los acontecimientos van trazando una trama en la que puede leerse que el peso de la marca del Otro, puede tomar
otras direcciones.

El autor lleva al personaje a un umbral, que es la entrada en la fuerza policial, primer punto donde podemos situar
la disponibilidad a ir encontrando sus propias respuestas. La investigacion de los crimenes es el modo propio de este
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personaje de posicionarse ante las contradicciones de la ideologia y la politica. Es posible seguir la huella de su modo
de hacer ante la impunidad creada por el poder, que iba marcando el paso a la violencia.

Un personaje que ama, escribe cartas, suefia e interpreta los mensajes de sus suefios interrogandose por sus deseos.
Orientado por lajusticia, la investigacion de los crimenes funciona como un propio modo de hacer, como contrapartida
de lo que la fuerza policial no hacia por esos afios.

La contingencia del encuentro con el cuerpo sin vida de una mujer, tirada en el suelo, semidesnuda y golpeada,
con los ojos abiertos, ya sin mirada. Y una marca grabada en el pecho, sera la pista a seguir, ya que es leida por el
personaje como la firma del asesino. El recurso a las entrevistas, realizadas a algunas personas en la trama, es la
propuesta del autor para que el lector pueda percibir la intensidad con la que el personaje central vivio esos afios.

Unlibro que empieza en su primer capitulo, por el dolor, cuya trama se va desarrollando a través de los acontecimientos,
llega, en el capitulo tres al punto de partida, en una pregunta sobre la verdad y la ideologia. El autor ubica una frase
de Séneca respecto del silencio. Cuestion que, segiin mi lectura, empieza a funcionar como el punto de transicién a lo
que se venia gestando y que tomard en Argentina las marcas del terrorismo de Estado.

Enlalinea de los suefios, recorto el tltimo de los suefios, en el que habia cuerpos muertos en la oscuridad. Escuchando
risas y una voz que le decia “aca tenés otro muerto”. El dato histérico ubica, mayo de 1976. A modo de suefio
anticipatorio, podria leerse como el prélogo de lo que después, tomara la forma del golpe de Estado en la Argentina.

El trayecto de la ficcion llega a un punto de partida. ;Qué relacién entrada con final? Podemos decir, que el punto
de llegada de la novela, con un final inesperado, pone de relieve un momento de transicién en la Argentina. Un
movimiento que implica que el matar salvaje, pase a ser un acto dentro de una legalidad. El momento en que lo
criminal de los asesinatos forma parte de un marco institucional y empieza a funcionar una red significante que
transforma el matar, en su semblante de orden y reorganizacién nacional. Es asi, como las palabras y los puestos
politicos transforman la accién mortifera.

Este libro, mas alla de la ficcién policial, da cuenta del momento en que un acto criminal sale del dominio del derecho
y entra en la politica

El libro nos conduce, como lectores a realizar la propia naracion.No sabemos si el personaje finalmente ha podido ir
mas alla del destino. Un final abierto, deja al lector aguardando una segunda parte de esta trama.

NOTAS

1. Miller J-A. “Nada es mas humano que el crimen”. Virtualia 18.

2. Tarrab, Mauricio. “La identificacion no es el destino”. Testimonio del Pase - 02.11.2006

3. Vidal, José. “Inconsciente y destino”. “Boletin. 5. XXII Jornadas Anuales de la EOL. Encrucijadas del anélisis

4. Una cita con lo real. Noviembre de 2013. Buenos A

5. Radio Lacan. Entrevista a Anibal Leserre, sobre su libro Contra el destino. www.radiolacan.com/es/topic/71/7
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SALA DE LECTURA

Literatura y Vacio
Psicoanalisis, escritura, escritores

De José loskyn [1] | Por Christian Rios

Literatura y vacio nombran los niicleos centrales que José lonsky
desarrollara a lo largo de los capitulos que dan cuerpo a la obra.

Ya desde el inicio el autor nos advierte que el origen del libro no fue
epistémico, sino ladico. Alejado de las pretensiones de una investigaciéon
sistemdtica, pero sin perder en rigurosidad epistémica, Literatura y
Vacio nace, nada mas y nada menos, de un gusto singular por las dos
disciplinas en cuestion.

Sabemos que a lo largo de la historia del Psicoanalisis, y de la Literatura,
han sido diversas las perspectivas y las tradiciones de pensamientos
referidas a como abordar la relacién entre ambos campos. loskyn recorre
diferentes posiciones, sittia los problemas que implican algunas de ellas
y nos ofrece su particular forma de pensar dicha relacién.

Literatura y Vacio se enmarca asi en los principios delimitados por Jacques
Lacan en su “Homenaje a Marguerite Duras”. El artista siempre precede
al psicoanalista y este no tiene porque hacerse el psicélogo alli donde el
artista le abre el camino.

José loskyn apuntard a considerar los cruces posibles entre el Psicoanalisis
y la Literatura, teniendo en cuenta que las intersecciones implican
respetar los puntos de desarticulacién, o las bifurcaciones existentes
entre cada una de ellas.

Los puntos de encuentros seran entonces la perspectiva elegida, y desde

alli se retomarén, y analizardn, cuestiones que hacen a la interpretacién, al problema de la significacién de un texto,
a la diferencia entre escuchar, leer y escribir. En definitiva a las relaciones existentes entre el texto, el autor, el lector
y el significado resultante.

En esa linea de explorar los cruces entre el Psicoanalisis y la Literatura, la principal hipétesis de este trabajo no tarda
en ponerse en evidencia y en constituirse en la columna vertebral de los diferentes capitulos: el Psicoanalisis y la
Literatura constituyen discursos que tratan lo real. Ambos discursos, con medios y fines diferentes, se interceptaran
en su referencia a lo real, ya que lo imaginario y lo simbélico, tanto en Psicoanalisis como en Literatura, no llegan a
cernir el objeto que se escapa, fuera de sentido.

Desde dichas coordenadas encontraremos un profundo, y cuidadoso, trabajo sobre determinadas obras literarias. La
seleccion de las mismas no es caprichosa y responde a un criterio. Ioskyn pone el ojo en aquellos escritores que han
logrado solucionar, por medio de la obra literaria, el encuentro con un real, con un indecible, con un goce inasimilable.

En dicho sentido resultara la trasmutacioén de la escritura en letra, uno de los puntos fundamentales que loskyn
indagara en cada produccion. Nos mostrara asi la forma singular que cada uno de estos escritores tuvo para zanjar
dicha cuestion. Alli, en la conjuncién entre los simbélico y lo real que implica la letra, tendremos el estilo.
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A lo largo de los capitulos encontraremos un andlisis minucioso, y detallado, de determinadas prosas, el intento
incesante de llegar al hueso de la cuestién, de mostrarnos donde se hace presente lo real en la forma singular de
escribir el vacio. Para ello la seleccién de los escritores trabajados no es un dato menor, ya que facilitan la tarea debido
a que los estilos en juego no pretenden obturar el vacio, sino mas bien ponen de relieve un decir agujereado.

Escritores de culto, que sensibilizan a todo amante de la Literatura y que solo encontramos si nos metemos de lleno
en el mundo literario. La mayorfa son escritores argentinos, o rioplatense, lo que recuerda la riqueza y la amplia
produccién de la Literatura argentina: Alejandra Pizarnik, Juan Rodolfo Wilcock, Jorge Barén Biza, César Aira,
Osvaldo Lamborghini, Mario Levrero, entre otros.

José loskyn no se priva de trasmitirnos datos que hacen a la vida de los contextos literarios, anécdotas y paradojas
que se dibujan entre el talento para la escritura, los tiempos de la publicacién y el reconocimiento de la critica literaria.
Elementos de color que complementan y humanizan a cada uno de los artistas presentados.

Por dltimo quisiera decir que la escritura de loskyn resulta un punto a tener en cuenta al momento de la lectura.
Estamos frente a un libro escrito por un escritor. La voz del autor, lejos de tecnicismos innecesarios y con una prosa
fluida y compacta, nos sumerge de lleno en la lectura de las temadticas planteadas y fundamentalmente nos trasmite
algo del vacio, situado en el gusto, que dio origen a la escritura del presente libro. jExcelente!

NOTAS
1.  José lonsky, Asociado a la EOL- Seccién La Plata. Publicé articulos y ensayos en diversos medios periodisticos y en libros, en el pais y en el
exterior. El mundo después fue su dltima obra de ficcién, publicada por Ediciones Paradiso en el afio 2013.
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SALA DE LECTURA

Revista Colofon N° 34

De AA.VV. | Por Celeste Vinal

La edicién Nro 34 de la Revista Coloféon (Boletin de la Federaciéon
Internacional de Bibliotecas de la Orientacién Lacaniana), llamada “El
dinero: la subversion lacaniana”, nos ofrece un trabajo extenso y bien
desarrollado acerca del “polimorfismo del dinero” en la teoria y la clinica
desde la perspectiva lacaniana. Asi nombra Alan Pauls, en un reportaje
incluido en este ntimero, esa ductilidad de equivalencias y funciones que
tiene la moneda.

El esfuerzo de la publicacién logra hacer explotar de forma precisa, en
cada articulo seleccionado, cada una de las facetas de esa versatilidad a
la luz de los que nos interesa en el psicoanalisis.

Podemos recorrer, en la extensiéon de sus mdas de veinte articulos
dedicados al tema, las particularidades del concepto del dinero respecto
de diferentes ejes.

Partiendo de la premisa de que el manejo de la plata en la préctica clinica,
a partir de Lacan, subvierte su equivalencia con el tiempo tal como lo
propone el capitalismo, se desplegarén vias distintas de abordar dicha
subversiéon que evoca una radical distincion entre valor y precio.

Desde el analista advertido de las raices pulsionales del pago, pasando

por las relaciones plus-de-gozar / plusvalia hasta testimonios singulares

alcanzados en el andlisis respecto de su uso, podran recorrer un espinel de anzuelos fundamentales que logran
enganchar e ilustrarnos una gran la variedad de cuestiones de importancia a la hora de trabajar este tema.
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SALA DE LECTURA

Carretel 12

De AA.VV. | Por Silvina Rojas

Larevista Carretel, lantimero 12 esta vez, contintia su vocacion inaugural:
recoger “las invenciones que justifican un trabajo en intencién”, un
recorrido por la préctica y la investigaciéon del nifio en el discurso
psicoanalitico. Se trata de una clinica atenta al lugar del nifio como
sintoma y al sintoma del nifio en una época en que se lee el “declive del
padre, la oferta tecnolégica y sus efectos, la mundializacién de mercado”
[1], proponiendo la investigacion como reveladora de las condiciones
necesarias “para el advenimiento del sujeto al momento de decidir, en
la contingencia particular” [2] su posicién en relacién al significante y al
goce y sus efectos.

Esta vocacion se inscribe en la Nueva Red Cereda que actualiza sus dos
principios de orientacién, recordados en la contratapa, 1) el psicoandlisis
es uno en tanto la teoria freudiana y los conceptos y matemas de Lacan
“conciernen tanto al nifio como al adulto”, yendo en contra de una
especializaciéon y en la direccién de su verificacion, y 2) “Hay un Cereda”,
un grupo de investigaciéon de orientacién lacaniana”, orientacién que el
Centro sostiene, desde su fundacién en 1982 animado por Eric Laurent,
Rosine Lefort, Robert Lefort, , Jacques-Alain Miller y Judith Miller,
“contribuyendo al avance doctrinal en el Campo Freudiano”.

Justamente, esta orientacion se actualiza en la conferencia de J-A. Miller

“Interpretar al nifno” [3], separandose una vez mdas de esa supuesta

especializacién proponiendo el “psicoanalista intrumento” como el que esta alli con el sujeto cada vez, “obligado a
tomar iniciativas”. Se trata de pensar al nifio que se encuentra tomado “en el juego entre enunciado y enunciacién”,
en el movimiento significante de contarse como uno -solo que descuenta necesario para contarse en la coleccion, el
juego que “adn no acabado” permite la maniobra en las iniciativas: “situar el ideal, interpretar a los padres, capturar
al sujeto en el c6digo, extraer al sujeto, comunicar un procedimiento”.

Luego, la entrevista que Judith Miller le realiza a Rosine Lefort se convierte en este marco, en testimonio de un analista
con nifios, testimonio de lo que mueve el acto analitico, pasar por la experiencia de “lo que jamés verdaderamente
articul6 sino en eco”, “la otra cara de todas las palabras”, “ese agujero alrededor del cual no podia poner palabra
alguna; ese mismo agujero, lo encontré en los nifios” dice Rosine. Ese agujero de sentido en que se puede alojar al
nifio por haber hecho la travesia del “desecho irremediable” al “a en tanto que resto”, “después de todo, estaba ahi
para volverlo eficiente”. Es un testimonio que orienta.

La continuidad de la revista, con el apartado “Sobre el autismo”, evidencia una légica, lo que antecede es la apertura
posible para alojar lo que el autismo trae como dificultad, “tomarlo enteramente en las manos” de los analistas es la
apuesta de los diferentes trabajos que se leen separdndolo del comportamiento para dar lugar a sus modos de decir.
El psicoanalista en la institucion, la practica entre varios, como la iniciativa que aloja a cada uno en su singularidad
en el encuentro con un “saber que se refiere al vacio, un saber que debe hacer agujero en nuestra oferta, que debe
dejar una zona libre para dar lugar a la elaboracién de un nifio” escribe Bruno de Halleux. Elaboracién que se verifica
en “los aparatos autisticos” sustentando un uso posible de atemperar el goce mas alla de lo mecanico que pueda
fascinarnos, como lo plantea Enric Berenguer, como también al comentario de la pelicula “Otras voces” que verifica
las invenciones de los autistas asi como se le ha dado voz a los que estan a su alrededor que “han encontrado una
manera de hablarles” facilitando a su vez la aparicién de una palabra.
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El Dossier se estructura alrededor del concepto “Parentalidades actuales”, concepto introducido por Marie-Helene
Brousse para decir de “los efectos en el orden familiar de la mutacién de la civilizacién” pasando de la autoridad
paterna a la autoridad parental resaltando la igualdad con el borramiento de funciones disimétricas. Los trabajos
escogidos relatan la orientacién del psicoandlisis frente a los sintomas contemporaneos de esta lectura de época,
desde la violencia de género, el matrimonio igualitario, las versiones de familia como ensamble, hasta la ciencia
incidiendo en lo real, como la coyuntura en la que el nifio juega su partida.

Los trabajos escogidos de dos Jornadas realizadas en el marco de la Red Cereda muestran como la oferta psicoanalitica
“traza para el nifo las lineas del significante”, “no esperar las creaciones”, “el psicoandlisis realiza el pasaje de la
transmisién del comportamiento adecuado a su puesta en practica que apela a una invencién” [4], ante lo real, y ante
la distancia entre ser mujer-ser madre [5].

Clinica y Casuistica verifican el lugar del nifio como objeto que captura goce de dos que no se entienden, entre
los padres de la realidad y las funciones que valdrian para el nifio en tanto parletre encontramos la apuesta a que
“la cura en un anélisis con un nifio apunta a evitar que sea el cuerpo del nifio el que vaya a para al lugar de objeto
condensador de goce para la madre” [6]. Se lee en otro caso que al efecto del declive de la identificacién S1 sostenida
en el Nombre del Padre puede oponerse el armado alrededor del nifio como objeto a que permite reunir una familia,
“no a partir de la metafora paterna, sino a partir de la manera en que el nifio es el objeto de goce de la familia y
también de la civilizaciéon” [7].

Los “delirios familiaristas” instalados en el campo juridico entre otros, hace lugar a lo que excede en tanto real que
no hace familia, redobla el lugar de objeto del nifio [8].

Los “Ensayos lacanianos” recorren el “encamina-miento” [9] de la verdad a la letra, con la clinica incluida, proponen
una lectura del nifio y su estructura pensado desde el embrollo del sujeto con lalengua. Y de alli, se trata en un analisis
del recorrido desde “los sentidos del Otro” donde se queda “atrapado en un no hacer, hasta la tensién irreductible
de los mas particular” [10].

Por ltimo, la sorpresa de encontramos con el cine y la escritura en su tratamiento de lo imposible, encuentros entre
la subjetividad y el Otro social que dan a ver diferentes soluciones a la contingencia del goce y sus efectos, salidas por
las vias del amor, del deseo y del saber.

Carretel 12 los espera.

NOTAS

Miller, Judith Carretel N°1

Idem

Miller, Jacques-Alain, “Interpretar al nifio” Carretel 12.Revista de las Diagonales Hispanohablante y Americana Nueva Red Cereda. 2013
Holvoet, Dominique “;El nifio creador?”

Ivanova, Dessislava “;Ser o no ser mujer?”

Bercoff, Mirta “El “extrafiamiento de los padres” en la clinica actual”
Errecondo, Marcela “jjSoy padre!!

Rojas, Silvina “Entre la ley y el capricho”

Dargenton, Gabriela “Aprender a hablar”

Daumas, Alejandro “El nifio: destino, estilo y singularidad”
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SALA DE LECTURA

Revista Enlaces N°19
Psicoanalisis y Cultura

De AA.WV. | Por Gerardo Battista

Si usted no se enterd que salié el dltimo ntimero de la revista Enlaces, o si
es un lector furtivo y atn no la conoce, se la presento:

Enlaces es la revista del Departamento de estudios psicoanaliticos sobre
la familia ~Enlaces.Su marca singular es el enlace entre el psicoandlisis y
la cultura. ;Qué es lo que hace que esta revista no sea una revista mas
de psicoandlisis? Muestra en acto que el dejarse ensefiar por las diversas
manifestaciones culturales, artisticas y filoséficas no es sin una politica
decidida en el psicoanalisis de orientacién lacaniana. Intervenciones de
Jacques-Alain Miller, Eric Laurent, analistas de nuestra Escuela y de toda
la AMP dan cuenta de ello.

En este nuevo ntimero, el 19, y luego de 15 afios de trayectoria nos ofrece
aventurarnos por un sumario que nos transportara por diversas escenas
de la época actual, la que esta por venir, la ya transcurrida, la Otra escena
y por “lo Otro”.

Al modo del Tablero de direcciones que nos propone nuestro querido y
homenajeado Julio Cortézar con Rayuela, podemos saltar de una seccién
a otra del sumario, o respetar el orden establecido; por ello, como les he
anticipado, en esta revista no es que al lector le es mostrado el saber de
cada escritor sino que sus escritos se hacen al deseo del lector.

Si usted es de los que lee de inicio a fin, encontrara primero la Editorial.
Alli Blanca Sanchez, que inaugura su funcién de directora, nos propone realizar un recorrido por “un hilo invisible
que atraviesa toda la revista”: el uso para la vida de la ficcién, el arte y el sintoma.

Si, en cambio, decide realizar un recorrido “otro”, le sugiero comenzar por la seccién Conceptos. Alli se encontrara
con “La estructura del objeto a” donde Ménica Torres nos ensefia las diferentes modulaciones de las neurosis y la
perversion en relacién al Otro y al objeto 4, como también, la extimidad que comporta estos términos...

Hacia “La otra orilla”, al final de la revista, no sin salir de la secciéon Conceptos, Miller “llega a sostener que la ficcién
es una defensa frente a lo real. Tal vez haya que pensar mas bien en el uso de las ficciones, estan al servicio de ser una
defensa frente a lo real o de un saber-hacer con lo real?” [1] A lo largo de la revista encontraremos miiltiples pero, a
su vez, singulares soluciones.

Pablo Russo toma dos novelas: De vidas ajenas, de Emmanuel Carrere, y Nada se opone a la noche, de Delphine De Vigan,
que lo llevan a plantear si “el uso de lo variable de las ficciones, si incluyen el agujero, el vacio, su no unicidad, y
también su variabilidad, muestran la posible utilidad de la introduccién variable de nuevas perspectivas que pueden
modificar la mirada sobre la vida y su real, es decir, en el mejor de los casos, una cierta nueva escritura del sintoma”.

2]

Y ahora, del “Final del juego” podemos volver nuevamente al comienzo, como un recorrido moebiano, llegamos a
las Resonanciasde la seccion Conceptos. Alli Antonio Vicens, entre la época y lalangue, nos habla del sabor y faire de
James Joyce, “ejemplar para el futuro del psicoandlisis, y que lleva al lenguaje a su contingencia originaria, la que da
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trazo de escritura el valor de un rastro de goce (...) un saber arreglarselas con el lenguaje, esta vez sin el apoyo del
sentido, sin el apoyo del amor”. [3]

En dicha direccion, “;Es suficiente ahora decir que un sujeto no se inscribe en la metéfora paterna para asegurar que
¢

tiene una estructura psicética? (...) No hay razén para pensar ello”, [4] introduce Jean-Pierre Deffieux en su articulo

“¢La familia es necesariamente edipica?”.

Nuevas formas del matrimonio y la familia... Mas de “62 modelos para armar”...

Jacques-Alain Miller nos brinda Una mirada sobre la época (otra de sus secciones) con su texto “Lo que el otro no
sabe, no existe”, donde nos ensefia que “callar algo es hacerlo desaparecer. Un escritor, un artista, un politico lo
saben”. [5]

Es el intento que el DSM emprende ante un real donde reside nuestra singularidad, nos advierte Eric Laurent en su

articulo “El fin de una época”: “el mecanismo de desmantelamiento de los grandes cuadros de la psicopatologia y su
reduccién a simples items empiricos, claramente observables e inequivocos, son en si inflacionistas”. [6]

Nos habita una “Presencia”, que ni los empiricos ni los biologicistas pueden suturar. En el dossier Frida Khalo:
cuerpos, versiones de un objeto siempre ajeno da cuenta de ello. “Territorios” corpéreos que vamos trazando en
este recorrido y nos ponen en vértice con “lo Otro”: las secciones Hablar con el cuerpo, La clinica de lo familiar y
Las mujeres y sus goces, es decir, el psicoandlisis en su extension.

Les propongo dar un salto a la seccién Umbrales filoséficos, y dejarnos ensefar por otros discursos. Mario Casalla
nos sugiere una incursion en Nietzsche para decirnos que: “la historia no puede ensefiarnos nada bueno para la Vida,
a no ser la mondétona repeticién que termina en su aniquilamiento (...) por eso nos parece que -en este momento de
“ascenso al cenit del objeto a”- aquella intempestividad nietzscheana recobra la frescura de una ventana abierta de
par en par”. [7]

Ulrich Beck ante el predominio del plus de goce atisba una posible salida interpelandonos en “El capitalismo
engendra monstruos”: “Los riesgos globales son una especie de recordatorio colectivo forzoso de que el potencial de
aniquilacién al que nos hemos expuesto incluye nuestras decisiones y nuestros errores”. [8]

“Ultimo round”: La salvacién por los desechos...

De la “Poética teatral. Teatro por la identidad...” donde al decir de Miller: “la esencia del arte es estetizar el
desecho, idealizarlo, o como se dice en psicoanalisis, sublimarlo”... de “Samuel Beckett (que) nos conduce al Final de
partida”... aJean Genet y Sus criadas.

En la secciéon Artes visuales, Claudio Roncoli, el artista de tapa, se sirve de la imagen de la familia burguesa para dar
a ver cOmo a través de esa representacion de felicidad se intenta velar “ese abismo (...) que nos hace pensar en
qué mundo vivimos”. [9] Podemos pasar por {OCUMENTA(13) y, porqué no, tomarnos un recreo con la muestra
fotografica Los dipticos fantasmales de Aldo Paparella. Dejarnos ensefiar por las obras cinéfilas de Michael Haneke,
David Lynch, Ang Lee. Ademas de los Relatos brevesescritos y musicales: de una entrevista a Liliana Herrero y Juan
Falu; a Pizarnik, David Vann, Marila Marini, Laura Galarza, entre otros.

En fin, “Todos los fuegos el fuego”... El uso de la ficcién para la vida: “Escribo por falencia, por desconsolacién; y
como escribo desde un intersticio, estoy siempre invitando a que otros busquen los suyos y miren por ellos el jardin
donde los arboles tienen frutos que son por supuesto, piedras preciosas”. [10]

Querido lector: déjese atrapar por Enlaces...

NOTAS
1. Séanchez, B., “Historias de amor, aventuras de deseo, experiencias de goce”, Enlaces 19, Editorial Grama, Bs. As., p. 193.
2. Russo, P., “Ficciones variables de lo real”, op. cit., p 200.

3. Vicens, A., “Nota sobre lalangue”, op. cit., p. 14.
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