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Clara Cecilia Mesa

Frente a un mundo cada vez mds convulsionado
tanto politicamente como por la crisis ambiental,
y en el que surgen muchas tentativas de explicar
la situacién, unas con mayor esperanza, otras con
visién mds catastréfica, casi apocaliptica, nos pro-
ponemos presentar una nueva apuesta titulada
Incidencias politicas del psicoandlisis en el mundo
contempordneo. Una tentativa de mirada median-
te un dngulo nuevo propuesto por la concepcién
propia de la politica del psicoanilisis, a través de
las lecturas que psicoanalistas de diferentes lugares
del mundo pueden aportar.

Es un cierto saber comtn que el psicoandlisis
no se ocupa de los fenémenos sociales, sin embargo,
es muy importante verificar que en esa afirmacién
hay un cierto desconocimiento del verdadero re-
corrido realizado, no solo por Freud, sino también
por Lacan y por una gran cantidad de psicoanalistas
contempordneos; no obstante, que se ocupe de los
fenémenos sociales no lo hace necesariamente un
discurso social, puesto que no podemos reducir la
inquietud politica del psicoandlisis en cada época a
la concepcién de una posicién militante que impli-
que tomar partido de un lado o del otro. El propio



Freud en una de las “Nuevas lecciones introductorias al psicoandlisis”,
en 1933, justamente el ano en que Hitler accede al poder, escribe que
el “nifio formado por el psicoanilisis es suficientemente subversivo
como para no tener que ubicarse ni del lado de la opresién ni del lado
de la reaccién”; y escribe: “No es asunto del psicoanalista decidir
entre los partidos, como tampoco orientar su acto clinico hacia el
sometimiento al régimen social existente”2.

En su obra se ve claramente que Freud se ocupa de los efectos
politicos sobre el lazo social, lo hace sometiendo sistemdticamente
los fendmenos sociales a la “hip6tesis psicoanalitica”. Asi, en uno de
sus primeros textos sobre la cultura, “La moral sexual cultural y la
nerviosidad moderna” [1908], encuentra una férmula precisa para
extraer de las exigencias sexuales de la cultura en cada época no una
denuncia contra la represién sexual, sino el sintoma como la respuesta
subjetiva para intentar conciliar las exigencias de la cultura, por un
lado, y las de la pulsién, por el otro. Es asi que concluye dicho texto
diciendo: “No es, ciertamente, labor del médico la de proponer refor-
mas sociales; pero es necesario atender su urgente necesidad por los
danos imputables a nuestra moral sexual cultural con la indicacién
de su responsabilidad en el incremento de la nerviosidad moderna™.

Mis adelante, su texto “Tétem y tabd” [1914], aparentemente
antropolégico, es, empero, un estudio realizado para dar cuenta del
origen de la ley en el inconsciente siguiendo dos lineas: una de ellas,
como una ley articulada a las prohibiciones culturales, y la otra, como
inscripcién de una ley singular en el inconsciente. Luego, una de sus
grandes obras sobre el asunto es “Psicologia de las masas y andlisis del
yo” [1921], cuyo solo titulo ya da cuenta de otra férmula freudiana
para pensar las relaciones del individuo con la cultura: la psicologia
de las masas es un correlato del andlisis del yo, y alli la hipétesis psi-
coanalitica es la teorfa de la identificacién —estructurante al mismo
tiempo del lazo social y de la identidad de la individualidad—, que
presenta como el lazo primordial que une un sujeto al otro.

1 Sigmund Freud, “Esclarecimientos, aplicaciones y orientaciones”, en Obras com-
pletas, Tomo Il (Madrid: Editorial Biblioteca Nueva, 1973), 3186.

2 Ibid.

3 Sigmund Freud, “La moral sexual ‘cultural’ y la nerviosidad moderna”, en Obras
completas, Tomo Il (Madrid: Editorial Biblioteca Nueva, 1973), 1261.



Asi mismo, en su famoso texto —supuestamente sociolégico—
“El malestar en la cultura” [1930], hace un giro novedoso pero de-
cisivo. Después de revisar las fuentes del malestar en la cultura pro-
duce una torsién de la represién generada por esta a una represion
proveniente directamente del inconsciente, y propone al supery6
como la instancia que cumple esa funcidn, caracterizdndola como
una instancia pulsional destructiva que vigila y amenaza al sujeto
desde su interior, con lo cual concluye ese gran texto sabiendo que
su descubrimiento trastoca la estructura esperada de su investiga-
cién sobre las fuentes del malestar en la cultura. Sin embargo, ese
hallazgo lo lleva a situar al sentimiento de culpa como el problema
mds importante del desarrollo cultural y a mostrar que el precio del
progreso cultural debe pagarse con la pérdida de felicidad provocada
por la elevacién del sentimiento de culpa.

Entonces, recogiendo los puntos cruciales, ;qué tenemos? En
la relacién entre el individuo y la cultura, Freud sitda al sintoma,
la identificacidn, el sentimiento inconsciente de culpa. Lacan, por
supuesto, retoma el problema planteado por Freud y, como hombre
de su época —una época, por cierto, muy compleja y marcada por la
Segunda Guerra Mundial y otras guerras como la de Argelia—, asume
una posicién: la de abstenerse de caer en una mirada que pudiera
sucumbir a la fascinacién ante los horrores mismos de la guerra,
para mds bien proponer la necesidad de ir mds alld y buscar la causa
de los goces que subyacen a los movimientos llamados politicos.
Asi, pues, se trataba de ir a la causa de los fenémenos més que a su
descripciodn, a la causa que escapa siempre a las cronicas y a las des-
cripciones de historiadores, sociélogos y politdlogos. Realmente, lo
que Lacan propuso, sin ceder en el rigor de su pensamiento, es que es
necesario aproximarse a las variaciones de las épocas, a las variaciones
que la historia produce, con conceptos que permitan comprender la
naturaleza del lazo social humano, tales como la segregacién como
fundamento de ese lazo; por eso dice que no hay mds fraternidad
que la segregacion, afirmacién que toca, al mismo tiempo, el nicleo
de lo que Freud llamé el narcisismo de las pequenas diferencias. Las
grandes luchas, y quizés las grandes guerras, se producen entre pai-
ses “hermanos”, préximos o préjimos, entre los cuales hay un valor
en disputa. La aspiracién, bien a gozar exclusivamente de él, bien a
privar al otro, estd en el sentido de esa segregacion que, incluso, ha
alcanzado, como efecto del discurso de nuestro tiempo, su rostro



mis radical: el de la exclusién y la destruccién. Un poder mayor
se vislumbra, no el del dominio —generalmente establecido bajo el
principio del “bien comin”- sino otro que surge del vinculo exacer-
bado entre pares: el poder de privar al otro, al préjimo, al intimo.
En esa confrontacién, el intimo deviene enemigo, enemigo intimo,
y la sospecha se constituye en el afecto que lo reduce a la figura de lo
inquietante, lo extranjero, lo amenazante. La desconfianza es, asi, el
sentimiento correlativo de la sospecha, tanto en su sentido vertical
—desconfianza en las instituciones— como en su sentido horizontal
—desconfianza entre los semejantes que componen el tejido social-.

En este eje, entonces, de desconfianza, sospecha, potencia de
privacion, agresividad, resentimiento, Lacan expresa en su texto de
1948, escrito como respuesta al fin de la Segunda Guerra Mundial,
“La agresividad en psicoanilisis”, que: “La experiencia subjetiva debe
ser habilitada de pleno derecho para reconocer el nudo central de
la agresividad ambivalente, que nuestro momento cultural nos da
bajo la especie dominante del resentimiento™, el afecto fundamental
que en el registro de identificacién con el semejante es promovido,
asi, desde su estructuracién misma. Esas son, pues, las coordenadas
de lo que Freud ha aislado como el “narcisismo de las pequefias
diferencias”.

Asf mismo, John James Gémez, en el articulo que incluye este
libro, dira de manera contundente:

La fascinatio obnubilante, ligada al goce que se produce en esailusién
de poder destruir lo otro, a lo diferente, como un acto de “rescate
del pudor”, es un capital que puede administrarse; y de hecho se
administra con gran eficiencia en nuestros tiempos.

Identificar un enemigo a quien se le atribuye el deseo de llevarnos
a la pasividad, es decir, al crimen de la impudicia para aguel que ha
nacido libre, constituye la tactica. Las acciones dirigidas a mostrar
la inevitabilidad de ese destino, si no se destruye al enemigo, es la
estrategia. Entonces, cuando el miedo a ese destino se muda en odio,
este deviene un valioso capital que, en su acumulacién, supone la

4 Jacques Lacan, “La agresividad en psicoandlisis”, en Escritos 2 (Madrid: Paidds,
1973), 78.
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posibilidad de un intercambio para evitar el destino de la impudicia.
Cada uno paga con su propio anhelo fascista, si es que deviene preso
de la mezcla entre la fascinatio obnubilante y el goce que implica la
pulsién de muerte, por el derecho a odiar y destruir al otro que ha
sido ubicado en el lugar del enemigo. Todo ello, por supuesto, a titulo
de salvaguardar el pudor®.

Este prélogo pretende, finalmente, conducirnos a la lectura
de un amplio y valiosisimo conjunto de reflexiones que podemos
diferenciar, por un lado, en tres modos de considerar las incidencias
politicas del psicoandlisis: uno que se ocupa particularmente de las
incidencias del psicoandlisis en su clinica y en su institucion; otro
que da cuenta de c6mo el psicoandlisis puede pensar con sus propios
recursos conceptuales sobre lo social; y, finalmente, el mds complejo,
el que anuda de manera moebiana lo social y la clinica psicoanalitica.
Esos tres campos dan, a su vez, materia de andlisis por cuanto, como
propone Luis Izcovich en su texto “Politica del andlisis y formacion
del analista”, es necesario considerar dos comentarios de Lacan: el
primero es aquel donde plantea que la felicidad se ha convertido
en un factor de la politica, y el segundo, aquel en que propone la
férmula siguiente: el inconsciente es la politica. Entonces, “esto nos
lleva a postular una diferencia fundamental del psicoanilisis frente a
todo discurso politico: es que la posicion del psicoandlisis se define
esencialmente como una ética del deseo™.

Y, por otro lado, en dichas reflexiones se abordan algunas apro-
ximaciones a la nocién del enemigo, a las aspiraciones del fascismo y
su incidencia sobre el odio, a las implicaciones de las migraciones que
han hecho hoy del refugiado una suerte de figura politica de nuestro
tiempo y, con ello, al sentimiento de exilio, a la representacién de la
muerte y de la tortura —figuras potentes del poder politico que, con
todo, no pueden mds que ser consideradas a la luz del sufrimiento
infligido y padecido por los sujetos, uno por uno—.

5 Remitimos al lector al articulo de John James Gémez: “El anhelo fascista y el odio
como capital politico: reflexiones desde el psicoanalisis” presente en esta edicion.

6 Remitimos al lector al texto de Luis Izcovich: “Politica del andlisis y formacion del
analista” presente en esta edicion.
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El lector encontrard, entonces, los siguientes desarrollos, si-
guiendo el delineamiento trazado, con reflexiones mds especializadas
sobre la politica del psicoandlisis como: “Los advenimientos de lo real
en la clinica psicoanalitica y en la civilizacién”, por Silvia Migdalek;
“La pregunta por la politica del psicoanalista”, por Gabriel Lombar-
di; “Limites y fronteras del psicoandlisis: ;dénde lo situamos?”, por
Roser Casalprim; “No hay clinica sin politica”, por Jorge Escobar;
“El cuerpo que deviene de lo real”, por Alejandro Rostagnotto; y
“Politica del andlisis y formacion del analista”, por Luis Izcovich. Por
otro lado, unos textos que dan cuenta de cémo el psicoandlisis puede
aportar una mirada sobre problemas llamados sociales, tales como:
“Economias de lo humano: entre espejismos y artilugios”, por Maria
de los Angeles Go6mez Escudero; “Las migraciones y el psicoandlisis”,
por Armando Cote; “Usos y abusos del enemigo”, por José Alejandro
Pérez Betancur; y “El anhelo fascista y el odio como capital politico:
reflexiones desde el psicoandlisis”, por John James Gémez Gallego.
Finalmente, un conjunto de reflexiones que permiten dar cuenta de
cémo la divisién entre lo subjetivo y lo social es una falsa division,
pues, finalmente, ambos campos son dos caras de la misma moneda,
entre ellas: “Antigona, nombre (im)propio”, por Ana Laura Prates;
“Del malestar social a la politica: subjetividad y psicoandlisis”, por
Carmen Gallano; “Lo intimo entre recurso y resistencia’, por Car-
men Elisa Escobar; “La dimension ética de los afectos: pensar una
politica de lo ingobernable”, por Maria Paula Valderrama; y “Los
tiempos de los sujetos y del inconsciente”, por Colette Soler.

A partir de este ordenamiento se verd que hay un deslizamiento,
muy sutil, pero esencial, de la nocién de politica a la de ética del psi-
coandlisis, un deslizamiento que se encuentra en casi todos los textos
que se retnen en este libro; de este modo se advierte que preguntarse
sobre lo que podemos esperar del psicoanilisis en nuestro siglo no
es posible sin una aproximacién a una ética que implica el deseo.

El psicoanilisis utiliza el término politica, pero el psicoandlisis
no es una politica. El psicoanilisis, como Lacan lo decia, es una
ética del deseo, y plantear la cuestién desde esta perspectiva es pasar
de la concepcién de /a politica enmarcada en el discurso del amo y
su ejercicio del poder, a una concepcién que implica lo singular del
sujeto en su relacién con el deseo. Lo que en el psicoanilisis se puede
definir como politica estd, como su ética, orientada por lo real, es
decir, no es una reflexion politica de los ideales, de lo irreal, sino de

12



lo real del goce, de una satisfaccién mortifera que subyace a todos los
ideales fundadores de segregacién y de represién. Un goce del que
no se responde colectivamente sino, como dice Ana Laura Prates en
su articulo para referirse a Antigona: “El arte — en sus mds variadas
expresiones— ademds de las particularidades de una determinada épo-
ca, transmite y trata conflictos, dolores y dilemas que se repiten a lo
largo de la historia de la humanidad y ante los cuales cada uno de
nosotros serd responsabilizado por su posicién, tarde o temprano™.

De manera magnifica, Antigona es el paradigma de Lacan, ella
encarna, segin muchos de sus lectores, el drama de la rebeldia insen-
sata frente al poder del rey y al imperativo de las leyes de la ciudad;
sin embargo, para Lacan, ella encarna la posicién ética del deseo;
encarna, entonces, el paso de la politica a la ética, de lo social a lo
singular, de lo colectivo a lo subjetivo.

No queda mds que invitar a los lectores a recorrer cada uno
de los textos aqui reunidos y agradecer a cada uno de los colegas
que decidieron participar en este compendio de reflexiones sobre
las incidencias éticas y politicas del psicoandlisis en nuestro mundo.
Su decisién para prestar su voz y ser leidos debié esperar durante un
largo tiempo de latencia, de espera, o quizds un tiempo para com-
prender, al que nos sometié la pandemia por COVID-19.

Bibliografia

Freud, Sigmund. “La moral sexual ‘cultural’ y la nerviosidad moderna”. En Obras
completas. Tomo 11, 1249-1261. Madrid: Editorial Biblioteca Nueva, 1973.

. “Esclarecimientos, aplicaciones y orientaciones”. En Obras completas.
Tomo III, 3178-3190. Madrid: Editorial Biblioteca Nueva, 1973.

Lacan, Jacques. “La agresividad en psicoandlisis”. En Escritos 2. Madrid: Paidés,
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7 Remitimos al lector al texto de Ana Laura Prates: “"Antigona, nombre (im)propio”,
presente en esta edicion.
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Los tiempos

de los sujetos
y del inconsciente!

Colette Soler
solc@wanadoo.fr

Practica y ensefa el psicoanalisis en Paris. Es
doctora en Filosofia de la Universidad de Paris
V'y doctora en Psicologia de la Universidad de
Paris VII.

Fue su encuentro con la ensefianza y la persona
de Jacques Lacan lo que le hizo elegir el psicoa-
nalisis. Fue miembro de L'Ecole Freudienne de
Paris y después de su disolucidn, directora de
L"Ecole de la Cause Freudienne, miembro de la
Asociacion Mundial de Psicoandlisis hasta 1998
cuando participd de la creacion de la Asociacién
Internacional de Psicoandlisis de los Foros del
Campo Lacaniano y su Escuela. Es autora de nu-
merosos libros publicados a nivel internacional y
traducidos a mas de 5 lenguas.

1 Ponencia presentada en el IV Seminario de Escuela: Limi-
tes, fronteras y confines del psicoandlisis, organizado por el
D.E.L. F9 EPFCL (Madrid, 15 de marzo 2019).
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Titulé mi charla de hoy “Los tiempos de los sujetos y del incons-
ciente”, puesto que hay una inquietud ahora sobre la época. Sobre el
psicoanilisis en la época me pregunté qué es lo que puede cambiar.
Es cierto que las subjetividades son de época, histéricas, pero ;qué
es lo que cambia exactamente en la historia para los que llamamos
sujetos? Si contesto a esta pregunta, después podré preguntar hasta
dénde estos cambios podrdn comprometer al psicoanilisis.

Entonces, mi pregunta la puedo reformular: ;qué es lo que es
histérico y lo que no es histérico? Histérico es la realidad de los lazos
sociales, es cierto, estos lazos sociales, por supuesto, estdn insertados
en otras realidades: econémicas, financieras, e igualmente histéricas,
es cierto, pero eso no cambia nuestra pregunta sobre hasta dénde los
lazos sociales, lo que Lacan llama discursos, determinan a los sujetos
uno por uno. Cuando decimos discursos o lazo social, en vocabulario
comun, se puede decir los modos de vida que incluyen la cultura,
evidentemente.

Los lazos sociales, los modos de vida, determinan a los sujetos
cuando los sujetos se apalabran a los discursos, lo que quiere decir,
cuando aceptan los semblantes que ordenan los modos de vida; y este
término apalabrarse de Lacan indica y supone que para los sujetos
hay un margen, si no de autonomia, al menos un cierto margen de
opcidn posible, de eleccién posible. Revueltas, protestas, peleas, sin
las cuales no habria ninguna evolucién posible de los modos de vida,
si los sujetos no tuvieran un cierto margen, no de libertad, si no de
objecién, podemos decir. Entonces, si hacemos un retrato del hom-
bre de 1900 y el de 2018, dos retratos posibles —dos hombres que
adhieran al discurso en estas dos fechas—, seria posible y serfan bien
diferentes los dos, casi nada parecidos. Debemos tomar la medida de
que antes de dar una adhesion a algunos partidos politicos, religiosos,
de opinién, adherimos al discurso, mds o menos.

En nuestros términos analiticos, el apalabramiento se dice
primero en Freud con el término identificacién, y, en Lacan, con
el término significante amo. Pueden ver E/ hombre de las ratas, su
identificacion a la figura del oficial con lo que esta figura implica de
los ideales, de la dedicacidn al colectivo, del 4nimo fisico, del coraje,
de la valentia, de la probidad; y Freud nos ha dado todos los detalles,
es patente, hombre de otra época.

Entonces, los modos de vida implican lo que se llaman los valo-
res, en términos comunes, siempre, los valores que se transmiten via
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la educacién y todo el discurso social. Los valores de los individuos
no son siempre conscientes, ni inconscientes ni conscientes, mas bien
preconscientes. Hay una prueba posible para percibir los valores de
un individuo: todo lo que le produce orgullo de si mismo y su tiem-
po, y todo lo que le avergiienza de si mismo y de su época, nos indica,
claramente, la linea de los valores, sin discursos. Creo, entonces, que
aqui los afectos son signos, y, de hecho, es lo que producen todas las
polémicas de palabra en los encuentros con amigos y enemigos, en
las comidas, en los debates politicos. Con todo esto estamos a nivel
del verbo y de lo que este ordena, o sea, los significantes. Podria decir,
quizd, la mentalidad, en el sentido de Lacan, pero no hay duda de que
es solo un aspecto de las cosas, parcial, puesto que los significantes
que ordenan los modos de vida tienen también efectos que no son
sujeto, efecto de sujeto; tienen efectos de cuerpo, lo que Lacan llama
corpo-reccion?, reccion proviene del latin rectus, y lo encontramos
también en correccidn, o sea, la fibrica de los cuerpos socializados.
Los modos de vida no solo determinan a los sujetos sino también a
los cuerpos, los cuerpos socializados, y es muy largo el campo de la
socializacién de los cuerpos: producir cuerpos que puedan convivir
con otros, saber lo que se puede mostrar del cuerpo, decir sobre el
cuerpo, hacer con el cuerpo, etc.

Los modos de vida determinan la configuracion de los mds de
goce conformes, los autorizados, los impuestos y los prohibidos. Lo
que intento decir en el vocabulario comun, finalmente si hablamos
con nuestros términos, podemos decir que el discurso da figura al
sujeto tachado, determinado por el lenguaje. Figura quiere decir
aspecto imaginario entre los ideales y las imdgenes del cuerpo, y le
dan, ademds al sujeto, un partenaire de goce, ese objeto 2 més de goce
que contesta a la falta fundamental del sujeto.

Y ahora, el individuo que llega al consultorio del analista no es
miés “un hombre de las ratas” —quizd puede llegar en algunos lugares
aislados—, es mds bien un hombre animado por una reivindicacién
de igualdad fundamental, igualdad de uno a otro, ¢ incluso, de un
sexo a otro, y, ademds, un individuo que puede intentar fabricarse
su imagen, completarla, cambiarla, producir, eventualmente, una

2 Jacques Lacan, “Joyce el sintoma”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012),
596.
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imagen original —a veces loca, chiflada— y podemos decir que el valor
principal de este individuo, tipico de la época, es la autopromocion
narcisista. Pueden ver todo el vocabulario que se utiliza, pues tiene
que encontrar su proyecto de vida, tiene que ver qué hacer con su
vida, encontrar su via, ganar la competencia, a veces, irrisoria; y, para
resumir, es el escabel de la autopromocién que se encuentra en cada
uno cuando llegan al consultorio. Y cuando Lacan dice “Hay del
Uno”, lo dice a partir de la experiencia del andlisis, pero podemos
ver que es totalmente convergente con la evolucién de la época y
que eso, ademds, es solidario de los odios que se multiplican y se
desarrollan en la época actual.

Ahora bien, ;qué hace el analista con el sujeto que llega a su
consultorio, sea el hombre de las ratas o el sujeto de hoy? Y eso, al me-
nos, que sea un analista que haya asimilado un poco la ensenanza de
Lacan. En principio, el andlisis no sostiene ningin ideal civilizante,
ni el ideal del oficial, ni el ideal del emprendedor. El andlisis somete al
sujeto a la cuestion del mds de goce, apunta a que el goce se diga. Si,
pero ;qué goce? No el goce que conocemos todos, no el goce definido
por el discurso modo de vida —ese goce no necesita confesarse, estd
en todas partes, es patente—, no el goce de los cuerpos socializados.
Un anélisis apunta, dice Lacan, a poner en claro el inconsciente del
cual son sujetos, y poner en claro el inconsciente es poner en claro
lo que el inconsciente produce, o sea, el goce sintoma. El Uno de
goce propio de cada uno, pueden notar que, en la escritura de los
discursos, en los cuatro términos que Lacan utiliza hay algo que falta,
y lo que falta es lo que inscribiria el goce disidente del cuerpo, y que
Freud nombré sintoma. Freud pensé que este goce del sintoma era
un goce patoldgico, que era solo para los neurdticos —al menos al
principio lo pensé asi—, pero Lacan ha generalizado la idea a nivel del
malestar, la idea de que el goce disidente del sintoma era para cada
uno, para cada individuo, para cada hablante, constituyente de su
singularidad de goce, voy a decir de su corpo-diferencia, mejor que
disidencia, a pesar de que Lacan habla de la disidencia de la pulsién.
He hablado de la corpo-reccidn, y la corpo-diferencia es lo que no
entra en la corpo-reccién socializada.

Ahora podemos preguntar si eso puede cambiar, o sea, si la
produccién de los Unos de goce propios, via el inconsciente, en cada
uno, si eso es histérico o no. Debemos opinar sobre este punto, y
al menos tenemos la respuesta de Lacan sobre esto que consiste en
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decir que eso no cambia, que el inconsciente es desde siempre; lo
explicita en Télevisidn, y dice que el inconsciente es de siempre y
que desde siempre habla con el cuerpo, y dice que el inconsciente
corpo-diferencial es desde siempre, mientras que los lazos sociales,
histéricos, son corpo-rectores. Entonces, eso no es histérico, lo his-
térico es el hecho de que Freud ha descubierto, inventado el incons-
ciente, lo ha pensado y nos ha ensenado a pensarlo como un saber
hecho de significantes, y eso si es nuevo en la historia, pero no es
el inconsciente lo que es nuevo sino el psicoandlisis que se acerca al
inconsciente de cierta manera, pensdndolo como un saber hecho de
significantes coalescentes con el goce, hecho de rasgos unarios que
se producen en los accidentes contingentes de la historia individual,
y que no tienen nada que ver con las identificaciones del sujeto.
Entonces, a la division del sujeto hay que anadir la divisién del ser
hablante entre su dimensién sujeto y su dimensién corporal, las dos
ligadas por el hecho de que cada uno tiene un cuerpo, y, uno solo.
Entendemos, me parece, por qué el inconsciente —al menos
Lacan nos ha dado una teorfa que lo explica— no es histérico. El
inconsciente no es un efecto de discurso, sino un efecto de lenguaje,
y, entonces, vale para todos los que hablan, o sea, para todos los que
usan el lenguaje: hablar es eso, usar el lenguaje; y es, precisamente,
por los efectos del lenguaje, si los aislamos de los efectos del discurso,
los efectos del lenguaje no flucttian con el tiempo, son de siempre los
que conocemos, son efecto de falta y de corte, fragmentacidn, y es
por eso que Lacan ha podido encontrar el modelo de la transferencia
en Platén, porque la transferencia es un fenémeno ligado al uso del
lenguaje, y entonces no es algo que aparece con el psicoandlisis, no es
algo histérico la transferencia. De la misma manera, Lacan puede utili-
zar la l8gica para pensar el psicoandlisis, parte del psicoandlisis, puesto
que la l6gica depende del lenguaje, es siempre légica del lenguaje.
Entonces, el objetivo de un psicoanilisis refiere al goce una-
rio tnico. Pero ahora, ;qué hacemos con las identificaciones? En la
préctica analitica, si seguimos la orientacién de Lacan, las identifi-
caciones que la modernidad no elimina, buscamos en el andlisis, lo
digo asi, el sujeto no identificado, el ser subjetivo marcado cierto por
la divisién del lenguaje, pero no identificado, y se dice eso cuando
hablamos de la caida de las identificaciones. Lacan dice: denunciamos
las identificaciones, lo que quiere decir que primero las identificamos,
las reconocemos, hacemos la lista, y, a medida que el sujeto percibe
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sus identificaciones simbdlicas e imaginarias, percibe siempre que él
no es ninguno de esos significantes, y es por eso por lo que Lacan
podia decir en un momento que el andlisis producia un efecto de
desnudamiento.

A este sujeto no identificado, Lacan lo ha llamado, primero,
la Cosa, el lugar de las pulsiones; en 1970 lo llamaria el objeto 4,
incluso, en 1966 lo nombraria el sujeto del goce, antes de criticar la
expresion, y, finalmente, nos habla del inconsciente saber sin sujeto,
que no determina al sujeto, sino que determina su cuerpo. En todas
estas expresiones que marcan los pasos de elaboracién de Lacan,
ninguna se aleja nunca del ¢je freudiano, ¢je que, desde el principio,
apunta a ser evidente, a revelar, a mostrar, el orden y la regulacién
de lo que Freud llamaba pulsional o sintomatica, eso es central en
Freud, y es lo que el término sexualidad subsume en Freud, cuando
Freud subraya el lazo del inconsciente al sexo; es el lazo del incons-
ciente a pulsién y sintoma. A pesar de eso hay una diferencia entre
Freud y Lacan, resumo de manera répida: Freud condujo los ani-
lisis intentando hacer pasar a la articulacién verbal de la palabra lo
pulsional y lo sintomitico, y el resultado es que su palabra maestra
es castracién para representar la queja sobre el goce, siempre insufi-
ciente, y entonces esta palabra clave y este resultado del andlisis en
Freud se encuentran ligados a lo que Lacan ha llamado sus amores
con la verdad, o sea, la verdad que se dice en palabras, y la verdad
que siempre es un impasse, puesto que la palabra no va nunca mds
alld del medio decir. El medio decir es la ocurrencia de la castraciéon
en el lenguaje. Lacan ha intentado ir més alld de estos amores con la
verdad, su palabra esencial es més alld de la castraciodn, es fixidn —con
una x de sintoma-, y, ;como acceder a eso, a este real, en una prictica
de palabra? No es posible acceder con la palabra, pues el significante
no estd siempre en la estructura de la cadena simbélica de la verdad,
hay significantes en lo real, y eso es lo que Lacan ha anadido a Freud.
Hay dos ocurrencias del significante en lo real en Lacan: la primera
es la alucinacién verbal, se dice significante en lo real, puesto que
la cadena se encuentra rota, y, en realidad, en este caso se trata de
significacién en lo real; y hay el significante en la segunda ocurrencia
significante pasado a lo real. El significante pasado a lo real, que es
diferente, es un significante, o sea, un elemento verbal, mejor decirlo
asi, sin efectos semdnticos, fuera del lenguaje, entonces, que proviene
de la lengua y eso es en realidad lo que obliga a Lacan a referirse a
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lalengua, puesto que lalengua es el Gnico lugar posible para el signi-
ficante real sin efectos semdnticos, y que permiten la coalescencia, la
condensacidn entre lo verbal y el goce.

El significante real tiene una eficacia sobre el cuerpo, y ;cémo
se averigua eso? Eso no se averigua via la palabra del sujeto, puesto
que el sujeto se encuentra traspasado por su lalengua, como dice La-
can se averiguard en dos experiencias: la insistencia de la repeticion
y la constancia del nicleo del sintoma fundamental, dos incurables
—utilizo una palabra que Lacan utiliza— que nos ensenan los limites,
no del psicoanilisis, sino que nos ensefian los limites de la dialéctica
del sujeto representado por el significante.

Ahora mi pregunta: ;qué es?, en toda esta operacion analitica
que he resumido a lo mdximo, ;qué es lo que podria cambiar o ser
obstaculizado cuando el discurso cambia? Los sujetos nombrados
como contempordneos son sujetos identificados, como siempre, los
S1 de las identificaciones son ahora ordenadas por el discurso concu-
rrente, un discurso que ha cambiado, pero que estas identificaciones
tienen el mismo efecto. Si hay un cambio, este cambio no puede
ser uno de la estructura. Los S1 no son ahora unificados como los
grandes significantes amos del discurso amo anterior, no tenemos
mis la tropa que camina al paso, pero tenemos una multitud que
grita: “;y yo, y yo?”, pero los S1 de las identificaciones que quedan
son mds variados, mds sorprendentes a veces, y dependen mds de la
coyuntura de los nacimientos de los individuos. ;Y, cuidado!, repe-
timos, los cuerpos son proletarios, no tienen nada para hacer lazo
social, y, de hecho, el goce no es algo que liga; Lacan nos dice que el
cuerpo proletario es el inico sintoma social, si, pero eso no depende
del capitalismo. Como lo hemos leido en La Zércera, y yo misma lo
he leido en principio asi, es un error: los cuerpos proletarios son los
cuerpos sintomas y, desde siempre, los sintomas objetan al lazo social.

Respecto a los sujetos, ellos no son proletarios, estin siempre
ubicados en un discurso: o como siervos del decir de este discurso,
o como amo de este discurso en la psicosis. El goce sintoma es pro-
letario, es el inico sintoma social, y es lo que dice la famosa expre-
sion: los dispersos disparejos. Para decirlo con una imagen: el vestido
cambia, el monje no cambia con la historia, puesto que el monje es
la metifora que utilizo, es la cosa gozante que debemos revelar en un
andlisis, y que no depende del vestido. Inconveniente de este monje
proletario que ilustra el “Hay del Uno”, eso preside a un tnico afecto:
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el odio, es lo que Lacan concluye en el 77, odio del préjimo en su
modo de goce, y odio de los otros modos de vida, no lo podemos
ignorar hoy. Si seguimos a Lacan en esta via, y si los analistas son
todavia capaces de actuar en la via abierta por Freud, si saben a qué
apunta un andlisis, entonces no hay ninguna razén para decir lo que
se escucha de algunos que dicen que los sujetos de hoy, apalabrados
al capitalismo, no son mds analizables, incluso cuando se dirigen a un
analista. Sin embargo, eso no da razén para ser optimista porque hay
un problema que no estd en otra parte, del que veo dos factores: uno
que proviene del discurso lazo social y otro que proviene, al menos
es lo que sospecho, de los analistas.

Empiezo por el primero. La primera dificultad proviene del
hecho de que para apalabrarse al discurso del andlisis —porque al dis-
curso del andlisis uno debe apalabrarse también— se necesita un acto,
hay que quererlo, hay que decidirlo, y no solamente en la primera
cita, sino a lo largo del proceso hasta su ser de goce sintoma, camino
que presenta muchas dificultades, muchos afectos que objetan —como
Freud lo ha descubierto con el principio de placer— y muchas frustra-
ciones programadas; entonces, para dirigirse al analista y continuar en
el proceso se necesita un motor potente. Y me pregunto si el peso, el
precio, del beneficio que se puede esperar de un andlisis —que intenté
resumir rdpidamente aqui— no cambia con la época. Para el hombre
de los anos 1900, o antes, quizd, hombres fuertemente alienados a
los semblantes del discurso de un amo consistente y un discurso en
el que el control social era constante y fuertisimo —y no tenemos
mis idea del control social que hubo—, para este hombre descubrir la
parte de su singularidad, ignorada por todos, excepto por él mismo,
descubrir en si mismo significantes propios de su inconsciente sin par,
o descubrir los imposibles que fundan lo incurable, no podia ser sino
que entusiasmante, de un gran precio. Pero en un mundo totalmente
diverso, no unificado, con los S1 multiples, ademds segregados en
varios lugares, en un mundo donde cada uno intenta hacerse un hue-
co, de a dos, con otro —como lo ha visto de una manera formidable
Sloterdijk, quien habla de la arquitectura del hueco donde ponerse
en contra—, refugio de a dos, con una pareja, en un mundo donde,
ademds, la variedad de los goces es largamente aceptado, de las im4-
genes de los goces; un mundo donde cada uno puede hacer casi todo
lo que quiere o puede con su imagen o con su cuerpo carnal, incluso
un mundo donde el discurso lo invita, aun, a cultivar su diferencia a
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la medida de sus capacidades, y, entonces, un mundo en el que cada
uno se sabe diferente y aspira al reconocimiento, reconocimiento
de su diferencia. Pueden ver la inquietud, casi delirante, de nuestra
época respecto a la discriminacidn: cada vez que nombramos una
diferencia hay una sospecha de discriminacién. En breve, un mundo
donde el “Hay del Uno” se encuentra en todas partes, donde el odio
sube, donde los lazos son amenazados, me digo que la promesa de
la famosa diferencia absoluta ha cambiado de valor y los imposibles,
como la singularidad incomparable que el psicoanilisis anuncia, no
pueden tener el mismo peso.

Entonces, creo que seria el momento de cambiar de discurso,
por nuestra parte, sobre este punto. Y creo que Lacan, al final, ha
percibido eso, al menos cuando en 1975 dice, en Estados Unidos,
que cuando el sujeto se encuentra contento de vivir, basta. El pro-
blema, ademds, se reduplica porque hay una concurrencia entre los
discursos y el psicoandlisis mismo busca, como dice Lacan, tener
ventaja en el mercado. Los analistas se quejan de no lograrlo, de no
ser vencedores en la competencia con los otros discursos, ademds los
sujetos ahora caen bajo la gestién de los nuevos medios de vigilancia
de los individuos —Internet, la red, etc.—, y eso va con un nuevo ideal:
el de transparencia, transparencia que quiere excluir los secretos de
la intimidad. Es un problema para los analistas en los regimenes
dictatoriales, y pueden ver ahora c6mo en todas partes los espacios
donde hay secretos se vuelven objetos de polémicas, secretos de las
fuentes de los periodistas, secretos de instruccién a nivel juridico,
secretos de los negocios, secretos de los Estados; hay todo un movi-
miento de opinién para atacar estos espacios de secretos. Tenemos
una nueva inquisicién sin dogma unitario, justo el ideal de transpa-
rencia. Evidentemente, la afirmacion de un inconsciente que deter-
mina un goce, ademds, singular, se encuentra en oposicién al ideal
de transparencia y los psicoanalistas trabajan con lo mds intimo, lo
mds odiado ahora en el discurso, lo intimo, lo que no puede volverse
transparente. Algo ha cambiado, eso es seguro, y es que el discurso
del amo mandaba a todos a conformarse al orden, pero era bastante
indiferente respecto a lo que pasaba en lo privado, en lo intimo,
incluso organizaban la prostitucién y su corrupcién como su vélvula
de escape, como algtin escape por los sacrificios consentidos. Ahora
queremos ser iguales en diferencias, todas reconocidas, y se hace la
caza en las singularidades disimuladas. Entonces, todo eso obstaculiza
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el psicoandlisis, es cierto, pero por suerte hay siempre mds gente que
consulta, mds gente que no consulta, necesariamente, a un analista,
pero incluso a un psicélogo-analista, bueno, mds gente que consulta,
y la gente que consulta, finalmente, es bastante sencillo, si consultan
es porque sufren un fracaso a nivel del deseo: sea el deseo de hacer, el
deseo en el amor, pero siempre hay una falla, una dificultad a nivel del
deseo, y quizds podemos recordar que, en principio, la especialidad
del psicoanalista es hacerse precisamente causa del deseo. Entonces,
digo que, a pesar de todos los elementos que intento analizar para
entender la dificultad, si tenemos la brdjula en su sitio, la situacion
no es tan catastrofica.

Pero hay todavia otra pregunta y es si los analistas de hoy ;son
todavia este partenaire que tiene oportunidad de contestar?, de con-
testar seguin lo que saben de la estructura y del inconsciente. Y eso no
es absolutamente cierto, me planteaba la pregunta de cémo contestar
a una pregunta asi, de manera que sea un poco objetiva sobre qué po-
demos apoyarnos para responder sobre este punto dificil de decir, lo
que voy a decir, sencillamente, es que hay malas senales. Es cierto que
Roser Casalprim evocaba el santo, Lacan evocaba una analogia con
él en el 73, imposible sostener hoy en dia, porque comprobamos que
los analistas, contrariamente a Freud y Lacan, que todavia tenian una
posicién de subversidn, los analistas estdn hoy en posicion defensiva,
polémica y de demanda a la sociedad. Es terrible, hay una inversién
de lo que funda el andlisis; el andlisis se funda en que el analista es
el que recibe las demandas, no es él el que demanda a la sociedad,
y ahora vemos que no solo se quejan de la época, sino que piden al
Estado la proteccién. Es el sézmmum de la impotencia, una confesion
de debilidad, entonces, no es buena senal, creo que es realmente un
indice sintomdtico del estado de la comunidad analitica.

No sé si podriamos pensar, creo que no seria justo —lo pensé
como posible y luego lo descarté—, decir que el problema es que hay
hoy en dia un montén de psicoanalistas, cada dia mds, puesto que
cada analista produce algunos otros, y el hecho de que la formacién
de estos analistas no es siempre lo que podria ser. Creo que no lo
debemos tomar asi porque vemos que los que suplican al Estado la
proteccién son los mds antiguos, los mas formados, que han perdido
la brujula, entonces no es esto. Hay otro signo que me inquieta,
es la lengua: los analistas ahora hablan una lengua de madera, una
jerga, y no son solo los lacanianos, es en todas partes, y ;para qué
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sirve esa jerga? Es claro, sirve para ponerse bajo una autoridad, es
decir, hablamos la lengua de Lacan o de Freud o de Winnicott o de
Laplanche, nos ponemos bajo el paraguas de un nombre reconocido,
sirve para eso. Los analistas deberfan intentar traducir esta lengua,
falta la traduccidn, puesto que la palabra depende de a quién se le
habla, el estilo, decia Lacan, es el hombre a quién se habla, la palabra
también, entonces la traduccién seria necesaria y es verdad que no
la vemos en el horizonte.

Entonces, termino, el reto seria estar en el espiritu del tiempo
sin salir del campo y de la orientacién del psicoanilisis dados por
Freud y Lacan, ese es el reto. Y ahora lo que vemos es que este reto
no se cumple, puesto que vemos, de un lado, analistas que intentan,
con toda honestidad, hablar del psicoanilisis, pero en la lengua de
50 anos atrds, y otros mds que hablan la lengua de la época, pero
no hablan més del psicoandlisis. No voy a designar a nadie ahora,
cada uno podrd saber de qué lado estd. Entonces, es mejor plantear
el diagndstico si queremos buscar una solucién.
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— When shall we three meet again
In thunder, lightning, or in rain?

— When the hurlyburly's done,
When the battle's lost and won.
Shakespeare, Macbeth (escena 1).

Durante los tltimos anos escuché a muchos psicoanalistas argumen-
tar a favor y en contra, y mds en contra que a favor, de opciones
politicas cada vez mds reducidas a una alternativa alienante del tipo
“la bolsa o la vida”. Habiendo participado activamente en politica en
una época en que la alternativa era mds bien “la libertad o la muer-
te”, me encuentro ahora decepcionado por la gente que entonces
nos “conducia”. Varios de ellos colaboraron, en el sentido francés
del término, obtuvieron dineros e inmunidad, mientras que otros
compafieros murieron. Por indecisién o por suerte, pude “desapa-
recer” temporariamente y luego volver a la ciudad, donde encontré
la opcidn del andlisis, hasta que mi propia analista debi6 exiliarse.
He estudiado, reflexionado y escrito sobre las elecciones del ser
hablante y, en consecuencia, desconfio de las elecciones forzadas,
aquellas que se plantean desde el yo, desde sus ideales o desde sus
metonimias de fantasia; no me interesa ya el masoquismo redentor,
sea cristiano o revolucionario. Por eso mismo no voy a hablar ahora
de la versién 2020 del hurlyburly argentino, no voy a decir si prefiero
a los populistas corruptos o a los neoliberales vendepatria, ni voy a
ubicarme en el “narco tedrico” en el que algunos amigos reiteran el
cinico simposio rioplatense, en sobremesa de carne y vino tinto. El
relato (el “verso”) y la critica, como la amistad, son deportes argen-
tinos, y la palabra en estos pagos carece de valor contractual. Los
gobiernos nos han ensenado a estar en deuda, y, ademds, a no cum-
plir con las obligaciones contraidas, con la devaluacién consecuente
de lo que valen la palabra y el dinero. Consecuentemente, lo que se
diga en el simposio del “malbec” no tiene mucha incidencia en las
decisiones que realmente cuentan en el nivel local e incluso personal;
sin embargo, esas disputas de alto vuelo emotivo suelen tener alguna
eficacia negativa: las amistades se deterioran, los lazos familiares se
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resienten, los encuentros de fin de semana se enrarecen —usualmente
no mucho més—.

Por otra parte, de vez en cuando me toca recibir a unos y otros
en mi consultorio, incluso a los mismos que se acuchillaron el do-
mingo pasado en acalorado debate —porque un debate sobre politica
debe ser acalorado, Flaubert bdsico—. Que los reciba como analista
puede ocurrir por casualidad o por recomendacién entre ellos, en el
estilo “andd a hacerte ver”. Bastarfa con ese dato para justificar mi
abstencién en cuanto a politica argentina y particularmente en el
dmbito analitico. Me parece mds interesante, sin embargo, recordar
algunas referencias que permiten reflexionar sobre la pregunta por
la posicién del analista en politica.

Recordemos, en primer lugar, que el término no se reduce a
la disputa ideoldgica, sino que, por el contrario, “politica” fue, en
primer lugar, la elaboracién genial del griego sobre los lazos sociales,
por fuera de toda disputa ideoldgica y considerando sus limitaciones
e imposibilidades.

El inglés Donald Winnicott propuso estudiar la sustancia de la
ilusién en los juegos e interacciones del nifo, pero también en aque-
llo que continda la actividad ladica en el adulto; por ejemplo, el arte,
que es materia del juicio estético, y la filosofia, que opina sobre el ser,
sobre Dios y el sentido de la vida, y que, por lo tanto, concierne al
Jjuicio teleoldgico sobre los fines, hacia dénde vamos. Propongo anadir
a ese listado ejemplar el debate politico en los simposios argentinos
que conciernen al dmbito local, al bolsillo, y enfocan particularmente
el juicio del vecino. Winnicott sostiene que cuando un adulto exige
demasiado de la credulidad de los demds, cuando los compele a acep-
tar una idea que no les es propia, se puede discernir alli el sello de la
locura. La posicién de varios grandes lideres del siglo xx agigantd ese
sello de manera brutal con efectos sobre el mundo entero. Mengua-
do por el resultado de grandes y pequenas guerras, lo encontramos
ahora en las libaciones patrias: “La Patria no es de nadie, la patria
es de todos”, leemos en letras luminosas sobre el frontispicio del
CCK, pero, ;cédmo interpretarlo? Ese todos, ese universal siniestro,
no concierne a la clinica, como tampoco la ‘cancellation” de las opi-
niones que se apartan de lo “politicamente correcto”. Encontramos
ejemplos recientes, no solo en periédicos argentinos, también en el

New York Times.
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Elogiando o criticando, pero en cualquier caso apoydndose en
Winnicott, Lacan introdujo su nocién de acto analitico. Podemos
resumirla del siguiente modo: para autorizarse, el analista debe pa-
gar con palabras en la interpretacién y con su propia persona en la
transferencia. Pero, ademds, y, sobre todo, debe pagar con lo que estd
en el nucleo de su ser: su juicio mds intimo. Desde esa perspectiva, el
analista no selecciona a sus pacientes por su elevacién o bajeza moral,
por su ideologfa de izquierda o de derecha, ni se persigna con los
gestos que resumirian esas cuatro posiciones. No escoge por ideologia
ni por sufragio, porque en su préctica sus convicciones personales no
interesan. Mds bien lo contrario, lo que importa es la certeza con que
puede dejar de lado sus opiniones y convicciones para hacer lugar al
fuero intimo de Otro sujeto, a lo que para el sujeto que consulta es
su perspectiva personal de la realidad, la suya, la Ginica que interesa.

Avanzando un paso mds en esta perspectiva radical, que es la
que otorga a la clinica analitica un fundamento ético, me resulta
evidente que del lado del analista como causa del deseo las convic-
ciones o afinidades politicas no deberfan incidir. Y, a decir verdad,
del lado del analizante tampoco, ya que no son sus convicciones
decididas las que permiten el trabajo analitico, sino aquellos puntos
en los que su juicio estd dividido, eso que desde Freud llamamos sin-
toma. Defino al sintoma, escrito como usualmente, sin la “h” de los
lacanianos de los tltimos dias, como ese desacuerdo del sujeto consigo
mismo, tan bien descrito en las primeras elaboraciones etiolégicas
del psicoandlisis —que permitieron a Freud aprovechar, de un modo
efectivamente practicable, la causalidad por libertad, sin terror ni
necesidad de devastar el entorno familiar, vecinal, regional, nacional
o mundial-. Se trata del sujeto confrontado con lo que le gusta o lo
que quiere en su fuero intimo, ese que viene a revisar en el encuentro
con el deseo del analista, deseo de la diferencia absoluta, no relativa
a la demanda del Otro.

Lacan llamé destitucién subjetiva al efecto de ser del andlisis,
beneficio terapéutico y saludable, sin duda, porque cura de la divisién
subjetiva ($) que es la forma-sintoma de ser hablante; efecto diddctico
también cuando hace posible al analizado ocupar otro lugar, si es
que le interesa, y le entusiasma a actuar como causa del deseo de un
nuevo analizante, imprescindible para el ejercicio de la posicién y de
la practica eficaz del analista en tanto tal —analista es, hablando con
propiedad, quien se des-sujeta—.
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Esa destitucién concierne al nicleo decisorio del hablante y
puede ser situada en la trascendencia lateral que el lenguaje ofrece al
parlétre. Me refiero a esa desconexién de toda necesidad (bioldgica,
cultural, politica e incluso pulsional) que la estructura, por ser de
lenguaje, hace posible, permitiendo al hablante migrar del registro del
automatismo alienante a la opcién separadora, salir de lo necesario
al encuentro de lo contingente. Es, gracias a la estructura, efecto de
lenguaje, que la eleccién es posible —y que es posible en cualquier
circunstancia, por més alienante que parezca, segtin afirman, con fun-
damentaciones diferentes, tanto Sartre como Lacan—. Los ejemplos
de Antigona y de Boecio son paradigmdticos, pero no son los tinicos.

Ese nucleo del ser puede ser situado gramaticalmente en la
imposibilidad de una relacién fija entre el sujeto y todo lo que de
él pueda predicarse en esa articulacién donde el verbo ser funciona
como pseudo-c6pula, ese lugar de repeticién donde Aristételes supo
ubicar la ovsia (causa primera) por intervalo. Lacan coincide con
Etienne Gilson en que Aristételes no definié la ovsia, sino que la
situ6, “genialmente”, por intervalo. El griego lo produjo con el ins-
trumento que es su légica, ese 6rganon que permite, gracias al lugar
vacio anotado con una letra, decir 2/go con la ayuda del lenguaje,
algo engarzado en un real exterior al lenguaje.

El andlisis demuestra hasta qué punto la definicién althusse-
riana de ideologfa, “la relacién imaginaria con las condiciones reales
de existencia’?, es claramente superestructural en términos marxistas
y digna de la escoba instrumental con que Lacan barre, al mismo
tiempo, la imagineria y la agresividad que entorpecen el andlisis.

Podemos apreciar, también aqui, la incidencia en la historia
del factor Clistenes [Kicio0évnc/t, aquel griego que unos 500 anos
antes de Cristo impulsé la democracia ateniense a partir del principio
bésico de isonomia o igualdad de los ciudadanos ante la ley. Dando
toda su importancia al voto personal, relativizaba los derechos de la
herencia y de la riqueza que la reforma previa, impulsada por Solén,
no habia logrado conmover. Es el factor que habilité la libertad con
que Sécrates pudo interrogar al amo, Alcibiades, por ejemplo, e hizo
posible la idea apresurada con la que Platén intentd salvar al amo,

1 Louis Althusser, Idéologie et appareils idéologiques d'Ftat (Paris: Les Editions So-
ciales, 1976), 41.
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y también la l6gica aristotélica en que se formé un nuevo amo cuyo
retorno, més eficaz y con un nuevo instrumento, el cuantificador
“para todos”, hizo posible la ripida y lenta helenizacién del mundo.

Mi prictica como analista, que no es vacilante en cuanto a la
ubicacién del sintoma, es, por eso mismo, prescindente en cuanto a
opinién politica. Destaquemos, sin embargo, que ella es factible y de
ella puedo hablar porque vivimos en un pais donde, cada dos afios,
tenemos el derecho a votar nuevamente.

Me agradaria que no se considere esta ponencia como un mero
ensayo, sino una reflexién que compendia decenios de elaboracién
ética. A veces la ética y la ciencia convergen, precisamente cuando
la ciencia no excluye la divisién subjetiva ni sus condiciones de pro-
duccién. Mis dificil resulta, en cambio, que tal ciencia coincida con
la ideologia, por llevar esta en sus entrafias, camuflado por su pureza
exterior, el juicio previo, el prejuicio que en ella supieron discernir
tanto Marx como Lacan. Si no se atendan sus consecuencias, el ané-
lisis resulta ser un buen tratamiento de los prejuicios.

Recordemos que Aristételes establecié en su Politica:
[ DvBpomog ¢ ogt moAtik [ v £ ov; traducimos imperfectamente:
el hombre es politico ¢[]ogt —“por naturaleza’—. Lo es efectivamente,
y todavia. Nacido por obra y gracia del lenguaje, el hombre vive en
el lazo social. De modo que no necesita declamaciones ardientes
ni dsperos debates para hacer politica de la mejor especie, es decir,
lazo social, sin necesidad de restringir su participacién como polites,
ciudadano, en los ejercicios de tensién agresiva que caracterizan a la
disputa bipolar de nuestros dias.

La ideologia y la posicién politica en la charla de amigos/enemigos
no me resultan, decia, muy relevantes en lo concerniente al deseo del
analista, que apunta a la diferencia absoluta, diferencia de si a si. Es
la posicién respecto de ceder en el juicio intimo lo que si importa y,
justamente, por exigir una ética que lo trasciende, ;qué puede querer
decir “pagar con su juicio intimo”?, ;qué lecturas diversas admite esa
bizarra expresién de Lacan?
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Muchos trabajos han sido presentados por los lacanianos sobre
el “pagar con palabras” en la interpretacién y sobre el “pagar con su
persona” en la maniobra de la transferencia, muy poco se ha dicho,
en cambio, sobre cémo el analista ha de “pagar con su juicio intimo”,
cuestién introducida en “La direccién de la cura®® bajo el subtitulo:
“Cémo actuar con el propio ser”.

En este punto se plantean al menos dos preguntas que fueron
para mi lineas de investigacién bibliografica y clinica. La primera
es la que acabo de enunciar, ;qué quiere decir “pagar con su juicio
intimo” ?, esto es, ;qué acepciones admite esa expresién que encon-
tramos algunas veces en Lacan?, ;c6mo se hace efectivo ese pago en
las experiencias concretas del andlisis? La segunda es ;de qué modos
inciden en el proceso analitico las dificultades del analista para efec-
tuar ese pago?, tales dificultades, acaso insalvables, que constituyen
seguramente un obstdculo, ;cumplen alguna funcién en la cura?,
y mds particularmente, ;inciden en el fin de la cura —adelanto una
hipétesis— acaso como desencadenante de su terminacién?

Qué quiere decir pagar con el juicio intimo

Cuando lef esa expresién de Lacan pensé, inicialmente, que se referia
a que el analista ha de vencer sus prejuicios y preferencias personales,
pagar con su juicio estético, el juicio sobre el que Kant desarroll6 la
primera parte de su Critica del juicio, que se funda en su reflexion
sobre el gusto. La necesidad de ese pago, el del juicio estético, fue
introducida por Freud y ningtin analista podria desdefiarla, al menos
en teorfa: no deberfan prevalecer los gustos personales cuando el
sujeto en andlisis es otro. Por supuesto que hay gustos o preferencias
personales, siempre, del lado del analista; por ejemplo, personalmente
tolero, sin mayores problemas, a jévenes psicéticos de derecha, ex-
tremistas divertidos, pero tengo mds dificultades con los neuréticos
de derecha; o prefiero los neuréticos de izquierda, al menos no son
tan aburridos ni tan canallescos, tomados de a uno.

2 Jacques Lacan, “La direccion de la cura y los principios de su poder”, en Escritos
2 (México: Siglo XXI Editores, 2009), 559.
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Cuanto mejor analizado esté el analista, mds fuertemente ex-
perimentard sus preferencias, el deseo de acostarse con su analizante
o de echarlo a patadas, segtin el caso (ejemplos que da el propio
Lacan en su seminario La transferencia), y también de convencerlo
en materia politica, ideoldgica filoséfica, religiosa (a cudl escuela de
psicoandlisis deberfa afiliarse). Pero para que haya andlisis, ha de pre-
valecer un deseo mds fuerte, el deseo del analista, que es de Otra cosa.

Por supuesto, entonces, que el analista ha de pagar con su juicio
estético, en los términos kantianos donde la politica es una rama de
la estética. Asi entendi durante un tiempo la propuesta de Lacan de
“pagar con el juicio intimo”, pero luego adverti con sorpresa que
Lacan se refiere a otra cosa, mds sustancial para la ética del psicoa-
ndlisis: el analista debe pagar también, y, sobre todo, con su juicio
teleoldgico en cuanto al acto que sustenta. Porque le exige desconocer
el fin del proceso que ese mismo acto autoriza y promueve en las
diferentes acepciones del término fin: el sentido, el hacia dénde,
el hasta cudndo, el bien a obtener. Se refiere asi a la segunda mitad
de la Critica del juicio. La apuesta del analista consiste en causar el
trabajo analitico sin saber hacia dénde lleva, cudndo y de qué modo
el analizado aprovechard el plus de libertad que de alli obtenga.

Una parte del sentido de su accién escapa, entonces, al analista
por la estructura misma de su acto. El sentido de una direccion de la
cura cambia totalmente a partir de alli. Para “dirigir” la cura, “hay
que seguir el deseo a la letra”, que es el titulo del quinto capitulo del
texto aludido, lo cual da una idea de las limitaciones que implica,
en cuanto a los fines, un tratamiento basado en la regla fundamen-
tal freudiana. Seguir de sequor, incluso de 0b-audire, hay una cierta
obediencia en la escucha analitica, obediencia transitoria, que dura
lo que una sesién. Luego el analista escucha a otro, o a sus propias
voces (esas que se camuflan en la palabra “pensamientos”).

El acto del analista es esencialmente el de autorizar el despliegue
de un saber inconsciente al que él no tiene acceso si no en segundo
término, siguiendo el discurso del analizante. Para llevar su accién al
corazén del ser, del que hablaba Freud en su Traumdeutung, el analista
ha de tolerar desconocer las consecuencias del proceso que ha puesto
en marcha y lo que siga a esas consecuencias: las decisiones, las posi-
ciones, los actos que tome el analizado a partir de los resultados de su
tratamiento. El aferrarse definitivo al sintoma, el desamor, la traicidn,
la separacién, la cura por amor, el cambio de bando, nada de eso estd
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excluido en principio de las opciones que el camino analitico puede
abrir. Habr4 otras salidas, tal vez menos execrables o mds préximas a
las preferencias del analista —el jugarse por algtin deseo que permite
sublimar lo pulsional, el entusiasmo analitico, o lo que fuere—, pero
el juicio que cuenta en eso no es el suyo.

Ya en Freud encontramos indicaciones sobre este pagar con el
juicio intimo, cuando en “Andlisis de la fobia de un nifo de cinco
afos” explica la diferencia entre la direccién de conciencia y la di-
reccién del andlisis:

El padre pregunta demasiado y explora siguiendo sus propios desig-
nios, en vez de dejar expresarse al nific mismo. Por eso el analisis se
vuelve opaco e incierto. Hans anda por su camino y no rinde cuando
se le quiere sonsacar algo por fuera de €L (...) Al lector que todavia
no haya hecho él mismo un andlisis, solo puedo aconsejarle no querer
comprenderlo todo enseguida, sino prestar a todo cuanto suceda una
cierta atencion neutral y esperar lo que sigue®.

En la siguiente sesién, Hans continda con su juego de explora-
cién del inconsciente mediante sus propias asociaciones, con las que
de paso ironiza sobre los intentos del padre de explicar el vinculo del
nifio con el padre. Hans se burla con metéforas de mufieca y cuchi-
llito, de cigiiena, de gallinas, de huevo y de gallina otra vez, y resulta
entonces que el padre-gallina puso un huevo, y él mismo dice luego
haber puesto un huevo. Freud comenta: “Con un golpe audaz, Hans
se ha apropiado de la direccién del andlisis™.

El analizante no solo elige los caminos, también la terminacién
del proceso analitico. El acto de dar por concluido el andlisis, la opor-
tunidad de hacerlo, la modalidad, la satisfaccién que le es inherente,
nada de eso es previsible para el analista; intentar calcularlo seriz un
error de cdlculo. Aun si es un final diddctico, de esos que implican
para el analizado el acceso a la posicién de analista, ese final y ese
acceso no son el resultado automdtico del procedimiento analitico.
Plantearlo como resultado automdtico serfa una aberracion ética y

3 Sigmund Freud, “Anélisis de la fobia de un nifio de cinco afios”, en Obras completas,
Vol. X (Buenos Aires: Amorrortu, 2003), 55.
4 lbid.,72.
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un desconocimiento de la légica de la cosa, un desconocimiento
del “abrupto l6gico” en el que se funda un acto. Para ubicar el acto
analitico necesitamos apoyarnos en los resultados contundentes del
filésofo inglés John Austin, quien estudiando los speech acts, concluyé
que el acto supone una ruptura de la cadena causal, que no hay acto que
pueda ser consecuencia de otro acto. El analista puede entonces acom-
pafiar al analizante hasta la puerta de su acto, pero no realizarlo por
él, segtin la precisa alegoria de Lacan. El corte final es del analizado
y no del analista. La idea de alta médica no tiene sentido en psicoa-
ndlisis. La idea del pase en una escuela de psicoandlisis viene a suplir
esa carencia, la falta de una teorfa del final, que repercute en la falta
de una teoria del principio, del principio del acto analitico, por el
cual el analista solo se autoriza en si mismo a partir de los resultados
de su andlisis.... y algo mds.

Recapitulando, la verdadera direccién de la cura estd en la
respuesta del analizante, quien solo puede curarse analiticamente
cuando el saber del analista cae para él como mero desecho del saber,
como objeto # cuya funcién velada ha sido la de sostener su deseo
de analizante, y su caida ya evidente es causa de la decisién final del
analizado, al que se reserva la tltima palabra.

El control del acto por el analizante,
el supervisor y la Escuela

Si bien la idea de pagar con el juicio intimo puede parecer sencilla,
implica el mds alto costo en la practica del analista. Mds que con la
interpretaciéon, mds que con la persona con que paga para asumir el
significante-mdscara que le cabe en la transferencia, el analista paga
con su ser, y no solo con la carencia de ser que puede hacer valer
como deseo; también debe aportar su presencia silente, su ser-ahi
efectivamente en cada encuentro propiamente analitico, en general
sin opinar desde el juicio personal. Ese pago ha de hacerlo en la mo-
dalidad de una escucha abierta que vira hacia la pura presencia, sin
definicidn, sin esencia, depurada de los atributos, de los prejuicios
y de los juicios subjetivos que emerjan en su conciencia. Si alguna
esencia corresponde a esa presencia, es la que toma del deseo; esencia
spinoziana, paraddjica, que otorga al analista, para su analizante, el
aspecto y la consistencia légica de un objeto @, un objeto no deseable,
sino deseante no subjetivo, que viene a operar como causa del deseo.
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Se entiende, asi, la necesidad de un andlisis previo para acce-
der a la posicién del analista, se entiende también la condicién de
una destitucion subjetiva que implica esa depuracién del ser de sus
atributos, de sus juicios y de sus tiempos, lo cual para un “sujeto”
resultarfa imposible de soportar. Asi ubicada, la presencia del analista
prueba por si sola que hay mds posibilidades de ser para el ser hablante
que el ser sujeto.

Se debe oponer nitidamente la divisién subjetiva § que caracte-
riza la posicién del analizante a la destitucién subjetiva del analista.
La distincién es decisiva, pero merece una salvedad: que esa desti-
tucién subjetiva, en la que el analista sostiene tanto su acto como
su integridad ética, no serd jamds una posicién asegurada ni para
siempre. Hay que renovarla cada vez, en acto. Justamente por ins-
talarse en lo imposible de soportar, la clinica psicoanalitica se apoya
en esa presencia destituida cada vez, y por eso implica cuestionar
al analista, no dejarlo tranquilo en sus titulos, en su experiencia ya
hecha y consolidada, en su saber ya construido sobre el caso, porque
alli el analista ya estd ausente, es un semblante que tal vez pueda
tener eficacia sugestiva, pero no analitica. La posicion del profesor
se revalida por concurso cada 7 afnos, la del psicoterapeuta cada ocho
sesiones, si autoriza la obra social, la del didacta de la IPA es vitalicia,
la del analista lacaniano ha de revalidarse cada vez, en cada sesién.

La perspectiva desde la cual Lacan funda su Escuela implica
poner al analista en el banquillo, en el taburete del reus (cosa a ser
juzgada), y también ponerse él mismo en ese banquillo, como acu-
sado, testigo o ensefiante, reus en cualquier caso, para intentar dar
cuenta de su obrar especifico en lo que tiene de hasardeux, de azaroso,
o mejor, de arriesgado, justamente por ese 7o saber teleoldgico sobre
las consecuencias del andlisis y sobre ses suites, lo que siga a ellas. El
acto analitico, por su estructura misma, es una respuesta meramen-
te incoativa, de puesta en marcha e incitacién de un proceso cuyo
destino se desconoce.

Y, sin embargo, por cuanto sostiene una ética, el psicoandlisis
implica un juicio sobre su acto. De alli que el control del acto anali-
tico “se impone”, en palabras de Lacan, y que, de hecho, surgen en
la historia del psicoandlisis diversas instancias clinicas para interrogar
ese actuar sin saber que le es inherente. La ignorancia ha de ser pru-
dente, el no saber ha de compensarse con la escucha, la clinica ha de
basarse en lo que el didlogo analitico permite deducir a partir de las
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reacciones del analizante, cuyo deseo puede ser seguido “a la letra”
en sus asociaciones, en sus transferencias, en sus actos. Lacan reservé
el término Verleugnung, que nunca empled para la perversién, para
designar el desconocimiento por parte del analista de su acto, de la
audacia que requiere, del rigor con que lo confronta. Interrogarlo
sobre sus razones, sobre su versién de lo que viene ocurriendo en tal
o cual caso, es un modo de contrarrestar ese efecto de Verleugnung.

En ese plano teleoldgico de la cura, el analista paga con su
juicio intimo y ademds debe responder por lo que hace!, mientras
que el analizante dice lo que se le antoja y no serd enjuiciado por su
analista. Tremenda asimetria.

En los diferentes dispositivos clinicos en que participa, el ana-
lista recibe una ayuda para controlar la pertinencia de lo actuado.
En el dispositivo analitico mismo, el analizante —paradoja en acto
que interroga las respuestas del analista— es, en si mismo, un primer
control, un primer garante de que el deseo del analista se renueve en
una destitucién actualizada, de que el analista no se mantenga en la
posicién fija, en la satisfaccion boba de lo ya sabido, inaplicable al
ser cuya existencia decisoria es exterior a todo saber. El analista puede
decir lo que quiera en la interpretacién, a condicién de pagar con su
persona en la reaccién transferencial que suscite. Puede permitirse
ciertas maniobras en la transferencia, vacilaciones calculadas o no tan
calculadas en la neutralidad, a condicién de someterse estrictamente
a las posiciones subjetivas con que el analizante responde, deponien-
do todo juicio correctivo, aprobatorio o reprobatorio, todo juicio
religioso, de absolucién o de condena, todo juicio terapéutico, de
mejorifa o de reaccidn terapéutica negativa. No es que el analista no
pueda opinar, no hablo de una regla técnica, sino de esa politica del
ser en que se juega su respuesta fundamental. Por eso el analista “estd
siempre a merced del analizante, ya que este nada puede ahorrarle
si tropieza como psicoanalista, y si no tropieza, menos aiin’, seglin
se expresa Lacan en su “Discurso a la Escuela Freudiana de Paris™.

En ese mismo discurso, Lacan sugiere también que el dispositivo
del control o supervision se impone en aquellos casos en que el sujeto es
superado por su acto, y no tanto porque ese acto resulte ineficaz, sino

5 Jacques Lacan, “Discurso a la Escuela Freudiana de Paris”, en Otros escritos (Bue-
nos Aires: Paidds, 2012), 279.
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en la medida en que no advierte o no tolera su eficacia. La fuerza del
dispositivo freudiano es tal que casi cualquier intervencién del ana-
lista despierta reacciones asociativas, sintomdticas, transferenciales,
cuya aprehensién clinica escapa al analista, acaso porque encuentra
alli lo que en tanto sujeto no puede soportar. Esas asociaciones, esas
respuestas transferenciales, esas reproducciones del desgarramiento
subjetivo del analizante exigen de él pagos que cuesta efectuar. Y
tanto mds, estrictamente le serdn exigidos cuanto mejor analista sea,
y cuanto mds sostenga el tratamiento en el tramo conclusivo.

Por todo lo dicho, es claro que la ética del andlisis va en con-
tra de la canallerfa normal del terapeuta, del sanador, del cura, esa
canalleria consistente en saber manipular las teclas, el inconscien-
te del sujeto que consulta, saber hacia dénde dirigirlo. Desde esta
perspectiva, la sugestién es un caso de canalleria, y la transferencia
positiva inducida y mantenida por el analista, como indic6 Freud,
también queda bajo sospecha. Por eso a la Escuela le interesa ademds
focalizar, no solo el tratamiento y su final, sino también ese momento
peculiar que es un acto propio de analizado, el que ubica en el pase
de analizante dividido a analista destituido y deseante.

La segunda linea de preguntas que planteo refiere a la puesta a
prueba por parte del analizante de las dificultades del analista para
realizar ese pago. Mds precisamente, ;de qué modos incide en el pro-
ceso analitico la dificultad del analista para efectuar ese pago frente
a diferentes tipos clinicos de sintoma? En pérrafos concisos, Lacan
afirma que el psicoanalista estd siempre a merced del analizante, que
este no puede ahorrarle nada si él tropieza como psicoanalista, y si no

tropieza, menos aun —lefamos en el Discurso a la Escuela Freudiana
de Paris®—.

La politica del neurdtico en referencia al juicio
del analista

Nuestra segunda pregunta es de qué modos incide en el proceso
analitico la dificultad del analista para efectuar ese pago, qué clase
de obstdculo representa para el andlisis y de qué modo incide esa di-
ficultad en el fin de la cura, y acaso en su terminacién. Comencemos

6  Ibid.
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por sefalar que existen politicas tipicas del analizante en relacién con
el juicio del analista. También en esta materia se puede constatar la
diferencia entre esas variantes clinicas del sintoma que son la neurosis,
la psicosis y la perversion.

Conrad Stein escribié un articulo sobre el juicio del analista en
el que advierte que el neurético quiere ser reconocido como culpable
de masturbacién, por ejemplo. Ese reconocimiento tal vez lo aliviaria,
argumenta, pero no corresponde al analista otorgarle tal reconoci-
miento. Tampoco le corresponde absolverlo, no es concebible que
el paciente cure porque lo que él tenia por un pecado resulte ser, en
verdad, una descarga benigna y natural: el analista que quiere des-
culpabilizar al analizado se expone al reproche de fallar en su misién,
dice Stein, y dice bien. Afiadamos a modo de comentario que si la
masturbacién culpabiliza no es por satisfacer mds o menos, sino por
lo que su descarga tiene de corto-circuito, de renuncia, de satisfac-
cién que evita el encuentro con el deseo del Otro —y con lo que ese
encuentro implica de realizacién del deseo propio, ese deseo radical
e indestructible que se frustra en las realizaciones de mera fantasia—.

La politica neurética de solicitud o espera del juicio aprobatorio
o condenatorio del Otro define la posicién y la trampa fundamental
de la neurosis, asi como su duplicidad en materia moral. En lugar
del Otro del deseo, el neurdtico se asigna un Otro que lo enjuicia,
resigna asi su deseo y su ética en pos de ese enjuiciamiento ajeno.
Incluso si permanece para él profundamente reprimido, el juicio del
analista es buscado, es esperado, es solicitado. ;Cémo se realiza el
superyé en la neurosis sino a través de esa cesién al Otro del juicio
sobre las propias acciones? El superyd, esa instancia moral contraria
a la responsabilidad y la integridad ética, instancia que alienta la
culpabilidad y refuerza la divisién subjetiva, en la neurosis toma la
forma del juicio implicito, supuesto o esperado en el Otro. En algu-
nos casos el analista es muy evidentemente tentado por el neurético a
coincidir con el superyd, en otros es menos explicito, pero no menos
incitante (el caso del “buen paciente” da el ejemplo).

La politica neurdtica consiste, en resumidas cuentas, en sostener
el ser en cuanto sujeto marcado por esa tachadura $§ que se manifiesta,
o bien como divisién en el sintoma, o bien como fading del sujeto
cuando se “cura” por el reconocimiento del Otro entendido como
ab-solucién, abyecta. Mezcla de obediencia y rebeldia interior, la
neurosis aporta el més alto porcentaje al rebafio de quienes ceden
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en el deseo. El neurético fue el primero, el que mds décilmente res-
pondié con “asociaciones” cuando la interpretacion del analista lo
invit6 a hacerlo, pero no por eso es necesariamente el que llega més
lejos en el andlisis ni mds decididamente accede al deseo del analista.
Muchos psicoanalistas —por una suerte de hipnosis al revés— suelen
considerarlo todavia el mejor analizante, a falta de admitir otros tipos
clinicos entre sus analizantes.

El analizante perverso

La posicidn del perverso, en el sentido lacaniano del término, es muy
diferente de la del neurético y se revela en los momentos dlgidos del
tratamiento. Conviene mencionarla porque es una coyuntura cada
vez mds frecuente en los consultorios del analista, y es importante
saber reconocerla. En esos momentos candentes, el sujeto perverso
zafa de la divisidn subjetiva, es decir, de su sintoma, a su manera:
buscando y, muchas veces, logrando producir el efecto de division
subjetiva § en el Otro, ahora el psicoanalista. En sus realizaciones de
fantasia y también en su vida cotidiana, suele valerse de esa maniobra
fundamental para “curarse de” su sintoma. En su texto “Kant con
Sade”, Lacan da esta indicacién preliminar a todo tratamiento posible
de un sujeto de ese tipo clinico: “Es que una fantasia es en efecto
bien incoémoda cuando no sabes dénde acomodarla, por el hecho de
que estd alli, entera en su naturaleza de fantasfa que no tiene otra
realidad que de discurso y que no espera nada de tus poderes, pero
que te demanda, ella, que te pongas en regla con tus propios deseos™ .

Serge André, en su libro La impostura perversa, ha senalado muy
bien que ya en el relato de su fantasia, el perverso inicia el pasaje
al acto transformando el consultorio analitico en escenario de una
fantasia (@ = $) que divide al partenaire que no esté en regla con
sus deseos. Dividirse, angustiarse, eso puede ocurrirle al analista, y el
perverso se alivia al producirlo®. Pero de ese alivio no resulta ninguna
ganancia para su andlisis. Aun si el analista puede admitirla proviso-
riamente, asi como lo hace con las escapatorias de otros tipos clinicos,

7 Jacques Lacan, "Kant con Sade”, en Escritos 2 (México: Siglo XXI Editores, 2005),
759.
8 Serge André, La impostura perversa (Barcelona: Paidds, 1995).
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ha de tener en cuenta que la divisién subjetiva y la angustia deben
ser reconducidas al analizante, que su deseo y su acto de analista se
realizan, en cambio, en la destitucién subjetiva.

Lejos, entonces, de buscar la aprobacién del Otro, el perverso
en el ejercicio de su fantasia intenta a menudo desquiciarlo, lo cual a
los fines analiticos no tiene ninguna utilidad, sino como oportunidad
de una maniobra de la transferencia que permita relanzar el andlisis.
En lo que hace al juicio del gusto, si ese relato excita o angustia, gusta
o disgusta, no tiene la menor importancia, ya que lo decisivo es que la
intervencion del analista se apoye en un deseo ejercido desde la des-
titucidn subjetiva requerida para constituirse en partenaire, no de la
fantasia sino del sintoma analizante. Y en cuanto al juicio teleoldgico,
si el analista propicia la regla fundamental también en este caso, es
porque estd en la certeza de que su accionar, si es analitico, va en el
sentido de liberar también al analizante perverso de las restricciones
de la fantasia, que limitan su libertad, que inhiben sus posibilidades
sociales y sublimatorias.

Esto explica retroactivamente por qué el perverso, cada vez con
mds frecuencia, consulta al analista y particularmente al analista que
sabe diagnosticar su peculiar posicién como algo bien diferente de
la neurosis. La consulta del perverso se produce cuando el sujeto ha
sido atraido por un deseo mds fuerte que el que se satisface en sus
performances de fantasia, cuando se ha dividido o se ha angustiado.
La sublimacién, por ejemplo, supone salir del escenario de la fantasia,
exige un plus que no se satisface en ese marco fijo y restricto (Cf. los
grafos del deseo en Lacan).

Por supuesto que para que ello sea posible, el analista no ha de
condenar de antemano al perverso como un hombre malo, tampoco
ha de tratarlo como a un neurético para evitar emplear ese diagnos-
tico como un juicio condenatorio. El término “perverso”, que en el
lenguaje vulgar es un poco mds injuriante que otros, interesa pro-
fundamente al perverso, puesto que ha rechazado la “normalizacién”
neurdtica del deseo, que no es la tinica forma “normal” del deseo,
pero es la mds usual. Mds del 90 % de los analizantes, al menos en
Argentina, prefieren ser considerados “neuréticos’, es decir, buenos
pacientes. Ya no es un término injuriante. Pero buena parte de la
ensefianza de Lacan estd destinada a liberar a los analistas del pre-
juicio de que el perverso es malo, que el psicético es loco y que el
psicoanilisis es solo para los neurdticos. El empleo del diagnéstico
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en psicoandlisis no implica un juicio moral ni una etiqueta que estig-
matiza, tampoco una indicacién terapéutica, solamente una cuestion
preliminar al tratamiento analitico. No ha de emplearse para segregar,
sino como instrumento para alojar mejor a distintos tipos de anali-
zantes y no solo a los que responden décilmente a la interpretacion.

El analizante psicotico

El psicético, por su parte, no pide ser enjuiciado, él mismo ya lo
hizo y se juzgé radicalmente inocente si es paranoico (la culpa es del
Otro), radicalmente culpable si es melancdlico, y radicalmente ambas
cosas si es esquizofrénico; en este tltimo caso, no de un modo divi-
dido, dubitativo, sino disociado, en la certeza cada vez —una certeza
que no necesita de consistencia lgica ni de constancia en el tiempo
para resultar radicalmente cierta, tan cierta como la que induce el
significante en lo real que prescinde de toda mediacién imaginaria,
de toda necesidad de consistencia—. Al menos en su momento sinto-
mdtico, el psicético sostiene su deseo de existir fuera del lazo social.
Incluso, el esquizofrénico que relata sus realidades contradictorias e
inverosimiles no es tonto, no es demente, no es ciego al deseo y al en-
juiciamiento del Otro; es légico, es irdnico, advierte que el efecto que
produce en el Otro es de divisién o de angustia, y si en algunos casos
insiste, sorprendentemente, en volver al andlisis es porque apuesta a
que el Otro lo escuche, incluso en las condiciones que propone su
sufriente y extrafia posicion.

Pensar que en la psicosis no hay desarrollo de la transferencia es
necio después de la cuestion preliminar planteada por Lacan y de las
consecuencias que ella implica a nivel de una Escuela de psicoandlisis.
Mds bien conviene decir que el psicético es abordable como sujeto
cuando solo hay transferencia, cuando todas las posiciones subjetivas
le estdn reservadas en ese momento de la entrevista en que la funcién
de la palabra bascula hacia la presencia del oyente, cuando queda
claro que si hay transferencia no hay intersubjetividad. El analizante
psicético, a menudo el mds constante y decidido de los analizantes,
es el que exige mds radicalmente la deposicion de la persona del
analista. Pero también es el analizante que mds radicalmente exige
al analista pagar con su juicio intimo. En efecto, exige ese pago con
absoluta vehemencia y solo acepta al analista cuando este admite: 1)
testimonios inverosimiles, que el propio psicético sabe inconcebibles
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en una realidad compartida; 2) usos neoldgicos del lenguaje y otros
procedimientos desestructurantes del lazo social, en los que un decir
se afirma como pasaje al acto, como des-enlace por fuera de todo
c6digo semdntico o sintdctico compartido; 3) propdsitos delirantes de
redencién, de gloria, de muerte, designios cuya nota de imposibilidad
es exagerada hasta la caricatura por el paciente mismo.

Invitar a esa palabra fuera del discurso al método analitico,
sintomatizar al sujeto de la psicosis, exige al analista entrar en una
complicidad en el plano del ser que comienza por el pago de todo
juicio de realidad, de gusto, de finalidad. Lacan senalé que el mejor
modo de entrar (en un lazo social) es previamente salir de veras. Solo
si el analista admite salir de la realidad compartida del discurso co-
mun, podra volver al discurso analitico acompanado por el loco, que
es el hombre libre. Recibir el hombre liberado de las ataduras sociales
es angustiante para quien no tiene defensas muy fuertes como el
psiquiatra experimentado, caricaturizadas por Lacan en su “Pequefio
discurso dirigido a los psiquiatras™. Puede ser angustiante también
para el terapeuta que no estd en regla con sus deseos, esos margenes
de libertad que le abre la estructura fallida en que asienta su ser.

Particulares incomodos

Como habrén notado, apoyo mi elaboracién clinica en algunos par-
ticulares: neurosis, perversion, psicosis, habria que anadir hombre,
mujer, nino. Me opongo a la posicién del conferencista brillante que
invita allouchar contra las particularidades, contra las clasificaciones,
contra todo clasificar, como si el psicoandlisis lo hiciera para vigilar y
castigar. Puede tener sus razones personales para sostener ese adids a
la clinica. Por otra parte, hay mucho analista psicético identificado
al master que publica “estamos todos locos”. Ser loco, para él, es ser
normal. Por supuesto que sabe que no es asi para todos, conoce y
selecciona a sus seguidores en la medida en que no son normales del
mismo tipo que él. En la ciudad del discurso, solo el psicético puede
encarnar la figura legalmente abolida del amo antiguo.

9 Jacques Lacan, “Breve discurso a los psiquiatras”, en Cercle Psychiatrique H. Ey,
Sainte Anne [10 de noviembre de 1967]. Inédito. Traduccidn de Ricardo E. Rodri-
guez Ponte para circulacion interna de la Escuela Freudiana de Buenos Aires.
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Prefiero, por mi parte, pensar que la normalidad no es un valor
analitico. A Lacan le sorprendia que hubiera gente que quisiera ser
normal. Aun asi, admitié que hay formas normales del deseo y que
hay al menos tres modos sintomdticos de ser “normal”, es decir, de
atenerse a la norma, por ejemplo, en su maravillosa clase del 12 de
mayo de 1965, correspondiente al seminario Problemas cruciales para
el psicoandlisis.

Y esto porque el sintoma no es “totalmente singular”, sino que
es justo lo que tiene de tipico (ni Gnico ni de todos) lo que permi-
te “atraparlo por las orejas” y ponerlo en el trabajo analitico. Esa
tipicidad del sintoma estd cada vez mds disfrazada de singularidad
queer por la publicidad dirigida del capitalismo, que se vale de las
tecnologias como big data e inteligencia artificial para personalizar la
informacién que reemplaza al saber y des-orienta al clinico. Para el
analista, esa particularidad, esa tipicidad del sintoma estd indicada,
sin embargo, en su estructura misma de saber, de residuo identifica-
torio de ideales caidos, de pecados copiados de antecesores, de algin
deseo reprimido cuyas consecuencias atraviesan generaciones.

¢Qué se encuentra, en lo que resta de la experiencia, del pasaje
de la particularidad del sintoma cardinal del analizante como sujeto
(sujetado, dividido o camuflado) al “ser fuerte y singularmente” que
se realiza en el deseo del analista? Lo preguntamos en estos dias en
que la particularidad es considerada, al mismo tiempo, politicamente
incorrecta y objeto de reivindicacién, es decir, de enjuiciamientos
de signos opuestos que seguramente repercuten en nuestra Escuela
y propician, también alli, la Verleugnung del acto que debiera sus-
pender tales juicios.

Pienso que el “pagar con el juicio intimo” deberia llevarse tam-
bién a la Escuela del pase como para que alli puedan formularse pre-
guntas sobre particularidades cruciales para la intensién y la extension
del psicoandlisis. ;Es solamente desde la neurosis de donde procede la
singularizacién de pase? ;Y si no, es ese origen el que mejor se aviene
al deseo del analista? ;Cémo pensar lo particular en la psicosis del
varén, que no cuenta con el relevo del padre en su posicion de excep-
cién? ;Por qué la perversién vera y simple, no transitoria, que no se
padece tanto por saber delegar la divisién subjetiva en el partenaire,
por qué no se diagnostica en nuestra comunidad, ni se analiza enton-
ces, menos aun llega al pase, salvo camuflada en la neurosis? ;Cémo
es que tampoco parece haber diferencia entre el recorrido analitico
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del varén —cuyo sintoma expresa de su lado la divisién § entre el
universal del varoncito “todo un hombre” y el orangutdn excepcio-
nal- y el de una mujer —cuya naturaleza fisiolégica (sin pene pero
no sin significante, pas sans le signifiant) la particulariza de entrada
aunque como sintoma de Otro cuerpo, ofreciéndole una ex-sistencia
diferente, con menos pretension y fijeza de esencia, aliviada de las
exigencias del universal falico con su correlato estricto de castracién—?

Para terminar

Sefialemos que la dificultad del analista en pagar con su juicio intimo
suele ser el desencadenante de la terminacién de los andlisis. Una vez
que el analizante ha agotado todas las variantes de lo que incomoda al
analista, de lo que en la intimidad del analista desbarata su defensa,
el andlisis se puede dar por terminado, si asi lo decide el analizante.

La fisis, lo que se manifiesta, ama ocultarse, decia Herdclito; lo
que se calla ama manifestarse de otro modo, anade Freud. El juicio
intimo, esa instancia ética inherente al nicleo de nuestro ser electivo,
no podria ser totalmente ignorado ni siquiera por el neurético, el
mis exitosamente reprimido, el menos perceptivo de los analizantes
posibles. Los gustos del analista, sus prejuicios inconscientes, sus
vacilaciones sintomdticas, sus expectativas terapéuticas o diddcticas
respecto del fin y de las finalidades de la cura, aunque las reserve
para si, de todos modos, pueden ser advertidos y explorados met6-
dicamente por el inconsciente analizante a lo largo de la cura. En
psicoandlisis lo intimo suele resultar éxtimo, lo que se disimula se
comunica entre lineas, lo que se calla se repite, aunque mds no sea
por omisién, lo que aparentemente se oculta se sefiala sigilosamente.
El inconsciente entiende el oximoron y el silencio.
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A modo de introduccion

Dado que se trata de un tema muy amplio, con distintas aristas, que
puede ser pensado y abordado desde diversos ejes, y dado también
que este afo no partimos, en el Seminario Escuela, de un texto de
Lacan de referencia, me limitaré a algunas observaciones o puntua-
lizaciones no concluidas —algunas de ellas producto de un cartel en
el que participé hace tiempo— y que espero seguir desarrollando en
el futuro.

Me atrevo a decir que en psicoandlisis la temdtica de los limites
e impasses atraviesa tanto la teorfa como la experiencia analitica desde
sus inicios hasta la actualidad y que cabe preguntarse al respecto: sel
psicoanilisis ya ha encontrado sus propios limites?

Probablemente, acordaremos en que la construccién del corpus
teérico psicoanalitico, como teorfa que parte de una experiencia,
experimenta a lo largo de la obra freudiana y de la ensenanza de La-
can diversos desarrollos, ampliaciones y rectificaciones que inciden
en la delimitacién de los conceptos y de las operaciones inherentes
a su campo. Desde esta perspectiva, la pregunta por el alcance y los
limites del método psicoanalitico subsiste e insiste en articulaciéon
con sucesivas reformulaciones que atafien a los fundamentos, alcance
y finalidades de la cura analitica. En todo ello, los limites y los im-
passes juegan un importante papel. Cabe recordar que un “impasse”
consiste en la detencién de un proceso, supone un limite o término
que “muestra lo real accediendo a lo simbdélico”, segtin referird La-
can en Encore’. Algunos de estos limites e impasses posibilitan seguir
avanzando y aportan una solucidn.

Podriamos hacer un recorrido, en este sentido, por los concep-
tos fundamentales del psicoanilisis. No obstante, tomaré solo como
ejemplo el concepto de resistencia. Freud se topa desde el inicio con
ese obstdculo en la cura y va reformulando el concepto a lo largo del
tiempo con otras consideraciones que introducen nuevos interro-
gantes y recortan la incidencia de nuevos factores que complejizan
el estatuto y el alcance de la operacion analitica. Asi, recordardn que,
después de establecer la segunda tépica, sistematizard en 1926, en

1 Jacques Lacan, “Television", en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012), 2.
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“Inhibicién, sintoma y angustia”, los diferentes tipos de resistencias.
Posteriormente, y en distintos momentos, retomard la problemdtica
en torno a los obstdculos clinicos con los que se topd y que com-
plicaban la cura analitica. M4s adelante, Lacan retomard este tema
ddndole un giro. Luego vuelvo a ello.

Sobre el concepto de limite
y frontera en el campo del saber

Para entrar en el tema sobre los limites y la frontera, es importante
precisar la diferencia entre los términos limites, fronteras y confines,
aunque sean sinénimos en algiin punto.

El origen etimoldgico del término “limite” se encuentra en el la-
tin, en el vocablo limes, genitivo de limitis, “sendero entre dos campos”
(linde en espanol significa, también, limitacién, tope y limitrofe).
Originariamente, tenfa una connotacién militar al hacer referencia al
“frente de batalla”; suele traducirse como “borde o frontera”. Ahora
bien, “frontera” refiere a algo concreto (una muralla, una alambra-
da), mientras que el limite puede ser un accidente geografico o algo
mds bien simbdlico. En todo caso, la frontera va acompanada de un
limite entendido como un trazado, un borde que marca un interior
y un exterior, que separa y une a la vez. La frontera, en cambio, es
un drea geografica que se extiende a ambos lados de un limite, es una
franja de territorio situada en torno a unos limites para definir, por
ejemplo, dénde termina un pais y empieza otro. En consecuencia,
un limite es una divisién, pero, aunque haya una divisién, los dos
territorios se pueden comunicar, si bien, a veces, las barreras no
permitan transitar con fluidez.

Desde un punto de vista geogréfico, asi queda establecida la
diferencia entre limite y frontera, pero, y en el campo del saber o
de los saberes ;cémo nos orientamos con relacién a ello?, ;a quién
pertenece una frontera?, y, ;por dénde se traza el limite, la division
entre un territorio o una frontera del saber y otro? A propésito de
esta pregunta me inspird un texto de una filésofa, Maria Alejandra
Tortorelli, quien fue invitada a participar en una jornada psicoana-
litica con relacién al tema que nos ocupa. Dice asi:
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Como los paises, las regiones del saber, las disciplinas, tienen fron-
teras y tienen instituciones y Estados que las autorizan, las legitiman
y custodian. Se habla de “fronteras del saber”, “regiones del saber”,
“marcos tedricos”, toda una retdrica espacial y geogréfica se aplica
al sabery, sin embargo, nunca hubo y no hay una geografia del saber,
una cartografia, un plano de sus trazados. Hay historia de todas las
ciencias, pero no hay geografia: una especialidad, un diagrama de sus

distribuciones, un trazado de sus huellas?

Pero ;qué significa?, ;c6mo se entiende? En general, se habla
del “Psicoandlisis” asi como hablamos de la “Medicina”, de la “Filo-
soffa” o de la “Psicologia”, etc., desde la idealidad de los conceptos,
desde la identidad de un concepto consigo mismo, como si estos se
generaran a si mismos en el seno de su propia interioridad, de los
bordes hacia adentro. La historia no historiza los términos, parte de
un concepto dado y relata la trayectoria, el despliegue de esa idealidad
supuestamente dada (en una diacronia). La historia o, mejor dicho, la
construccion de la historia colabora en constituir la identidad de un
saber, consolida la identidad del concepto. No deja entrever que todo
saber, todo concepto, todo término —como indica la misma palabra—
implica en cuanto “término”, en cuanto fin, un acto de demarcacién,
una de-limitacion, lo que se llama también una de-finicién, es decir,
el trazado de un limite, un fin3.

En el caso del psicoandlisis —si bien concibe la historia de otra
manera y desde otra perspectiva - es interesante plantearse la cues-
tién también de cémo, desde los inicios, va constituyendo y delimi-
tando un territorio propio, y de cémo construye su historia —que lo
diferencia de otros saberes teniendo en cuenta sus particularidades
y;, en especial, el hecho de que la experiencia psicoanalitica, y no el
psicoandlisis, se inaugura a la vez que se practica y se escribe—. Freud
relata la historia del psicoandlisis en el presente, al mismo tiempo
que lo estd fundando.

2 Maria Alejandra Tortorelli, “Las fronteras del psicoanalisis”, en Letra urbana. Al
borde del olvido, no. 13 (noviembre 12 de 2013: s.p.). https://letraurbana.com/
articulos/las-fronteras-del-psicoanalisis/

3 Ibid.

4 Ibid.
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Podemos preguntarnos, pues, desde un punto de vista episte-
moldgico, ;cémo se han ido estableciendo en el psicoanilisis esos
limites con respecto a otros dmbitos de saber, supuestamente cerca-
nos? Me detengo un poco en esto a partir de algunas consideraciones
al respecto tanto de Freud como de Lacan.

Freud

Son frecuentes las alusiones y referencias a otros dmbitos de saber o
disciplinas a lo largo de la obra de Freud y de la ensefianza de Lacan,
mientras se va circunscribiendo o reformulando un concepto, para
delimitar el territorio propio del psicoandlisis. Ya desde el principio
Freud dird que el psicoandlisis no es ni medicina, ni filosoffa, ni psi-
cologia, etc., y Lacan también. En 1973 en “Television” plantea lo
siguiente: “El hombre no piensa con su alma como lo imagina el filé-
sofo (...) El sujeto del inconsciente solo toca el alma por el cuerpo. El
pensamiento es disarmdnico con el alma™. Y en Létourdit manifiesta:
“Mi topologia no estd hecha de una sustancia que plantee mds all
de lo real, aquello en lo que se motiva una préctica. No es teoria™®.

Tanto en Freud como en Lacan se puede rastrear todo un ri-
guroso ¢jercicio de enmarcar y, a la vez, desenmarcar al psicoandlisis
de dichas disciplinas. Asi, Freud, en 1924, en “Resistencias al psi-
coandlisis”, delimita a la vez que localiza el dmbito del psicoanilisis.
Dice lo siguiente:

el psicoandlisis solo saca desventajas de su posicidn intermedia entre
la Medicina y la Filosofia. El médico lo considera como un sistema
especulativo y se niega a creer que como cualquier otra ciencia de la
naturaleza se basa en una paciente y afanosa elaboracion de hechos
procedentes del mundo perceptivo; el fildsofo, que la mide con la vara
de sus propios sistemas artificiosamente edificados, considera que
parte de premisas inaceptables y le achaca el que sus conceptos prin-
cipales —aun en pleno desarrollo- carezcan de claridad y precision.

5 Jacques Lacan, “Television”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012), 16,
6 Jacques Lacan, “El Atolondradicho”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012),
500.
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Semejante situacion bastaria para explicar la recepcion indignada y
reticente que los circuitos cientificos le dispensaron al Psicoanalisis’.

En un pasaje muy conocido del texto “Una dificultad del psi-
coandlisis”, de 1916, Freud reconoce a Schopenhauer como “predece-
sor” en cuanto a que su formulacién sobre la “voluntad inconsciente”
es equiparable a la “vida pulsional” del psicoandlisis y le reconoce
también que “ha recordado a los hombres la significacién siempre
subestimada de su pujar sexual”. Pero a la vez que lo reconoce, se
desmarca diciendo:

El psicoandlisis solo ha tenido prioridad en esto: no se limitd a afir-
mar en abstracto estas dos tesis tan penosas para el narcisismo -la
significacion de la sexualidad y la condicidn de inconsciente de la
vida animica- sino que las demostrd con un material que toca per-
sonalmente a cada quién y le obliga a tomar posicién frente a ese
problema. Pero por eso mismo atrajo la aversidn y las resistencias®.

Lacan retomard mds adelante el tema, en su escrito “Posicién
del inconsciente”, entre otros, separando el inconsciente romdntico
de la nocién de inconsciente en psicoandlisis, ya que, tanto el in-
consciente de Schopenhauer como el de Nietzsche o de Schelling
enfatizan el lado oscuro del alma, un continente negro, y eso no es
el inconsciente freudiano.

En el texto “El interés por el psicoandlisis” dice Freud que, por
una parte, “el psicoandlisis es un procedimiento médico que aspira a
curar ciertas formas de afeccidn nerviosa (neurosis) por medio de una
técnica psicoldgica™, y agrega: “Pero tanto en las neurosis como en
las psicosis permite [el psicoandlisis] —por primera vez en la historia
de la medicina— obtener una visién sobre el origen y el mecanis-
mo de su contraccién”*® —es decir la causa— y para ello “roza varios

7 Sigmund Freud, “Resistencias al psicoandlisis”, en Obras completas, Tomo VI
(Madrid: Editorial Biblioteca Nueva, 1997), 2803-4.

8 Sigmund Freud, “Una dificultad del psicoandlisis”, en Obras completas, Vol. XVII
(Buenos Aires: Amorrortu, 1992), 135.

9 Sigmund Freud, “El interés por el psicoanalisis”, en Obras completas, Vol. XIII
(Buenos Aires: Amorrortu: 1992), 169

10 Ihid.
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dmbitos diversos del saber y establece inesperadas conexiones entre
estos y la patologia de la vida animica”*!. En cuanto a la psicologia
explicita que: “el psicoandlisis por una parte puso limites al abordaje
fisiolégico”'? —refiriéndose a las manifestaciones del inconsciente,
ataques convulsivos, ideas y acciones obsesivas, delirios, etc.— que
nunca habian sido objeto de la psicologia porque en ellas no se veia
sino “perturbaciones orgdnicas o deficiencias anormales en la funcién
del aparato animico”*?. Por otra parte, “conquisté para la psicologia
un gran fragmento de la patologfa”!4.

Para Freud, pues, la medicina y la filosofia, tal vez la psicologia
también, son los paises limitrofes con el psicoanilisis. Freud, al trazar
limites entre la medicina, la filosofia y la psicologia dio marco, a la vez
que desmarcd, a lo que entonces se instituirfa como el psicoandlisis.
Sin embargo, ese “fuera de marco” parece retornarle al psicoanilisis.
Desde el origen lo ha constituido, a la vez que lo ha perturbado. Adn
lo hace. Curiosamente, las criticas mds emotivas, y a veces feroces,
vienen de la medicina, la filosofia y la psicologia dominante (véase,
entre otros, E/ libro negro del psicoandlisis), no obstante es bien co-
nocido que muchos filésofos también (Alain Badiou, Zizek, Judith
Butler, Jacques Derrida, entre otros)'> se han interesado y se siguen
interesando por el psicoandlisis y lo incluyen en sus formulaciones o
elaboraciones, aunque sea para criticarle o diferenciarse de él.

Lacan, a su vez, tanto en su periodo del llamado retorno a Freud
como mds alld, se ocupd también de delimitar la especificidad de la
experiencia analitica y, por ende, el territorio propio del psicoand-
lisis. En “Posicién del inconsciente” dedicard un largo comentario
a la psicologia e ird restableciendo la especificidad de este concepto
fundamental, asi como su topologfa. Redefinird el concepto de in-
consciente en relacién con la psicologia y otros campos del saber,
también con respecto al propio psicoandlisis después de Freud, plan-

11 Ibid.

12 Ibid, 170.

13 Sigmund Freud, “El interés por el psicoanalisis”, en Obras completas, Vol. XIII
(Buenos Aires: Amorrortu, 1992), 170.

14 lbid.

15  Catherine Meyer, Mikkel Borch-Jjacobsen, Jean Cottraux, Didier Pleux y Jacques
Van Rillaer, El libro negro del psicoandlisis (Buenos Aires: Editorial Sudamericana,
2007).
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teando lo siguiente: ;cudl es el concepto de inconsciente en el campo
propiamente analitico? ;Por qué este cuestionamiento? Porque, a su
entender, los psicoanalistas “vuelven a las filas de la psicologia”, po-
niendo de relieve que se produce un retorno a lo que nombra como
“mentalidad primitiva”. Dice as:

La psicologfa es vehiculo de ideales: la psique no representa en ella
mas que el padrinazgo que hace que se la califigue de académica.
El ideal es siervo de la sociedad (...) cierto progreso de la nuestra
-sociedad- ilustra la cosa, cuando la psicologia no solo abastece las
vias, sino que se muestra deferente a los votos del estudio de mer-
cado (...) Pero la ciencia puede acordarse de que la ética implicita en
su formacién le ordena rechazar toda ideologia asi definida. Asi, el
inconsciente de los psicdlogos es debilitante para el pensamiento,
tan solo por el crédito que este tiene que darle para discutirlo (...)
Error central de la psicologia: considerar unitario el propio fenémeno
de la conciencia, hablar de la misma conciencia, considerada como
poder de sintesis, en la playa soleada de un campo sensorial, en la
atencion que la transforma, en la dialéctica del juicio y en la ento-
naciéon comun (...) Error es también la transferencia indebida a esos
fendmenos del mérito de una experiencia de pensamiento que los
utiliza como ejemplos®®.

Este pasaje creo que no necesita muchos comentarios dada su
vigencia y visibilidad todavia en la psicologfa actual, a pesar de que
hoy, tanto la genética como las neurociencias —incluso cuando hablan
de inconsciente—, orientan a muchos “psi”. A propésito de las neu-
rociencias, Francois Ansermet y Pierre Magistretti exponen algunos
de los riesgos para el psicoandlisis con relacion a las neurociencias y a
la inversa. Un riesgo que destaca para el psicoanilisis, al que nombra
como “reduccionista’, es “imaginarse que el psicoandlisis puede ser
confirmado o probado por las neurociencias™”.

16 Jacques Lacan, “Posicidn del inconsciente”, en Escritos 2 (Buenos Aires: Siglo XXI
Editores, 2002), 367.

17 Francois Ansermet y Pierre Magistretti, “Neurociencias y psicoandlisis”, en Cuader-
nos de Psiquiatria y Psicoterapia del Nifio y del Adolescente, no. 43-44 (2007): 1.
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Lacan

Preguntado en 1974 por Emilia Granzotto, en Roma, sobre qué es
el psicoandlisis, Lacan respondera:

Lo defino como un sintoma, revelador del malestar en la civilizacion
en la cual vivimos. [ello resuena a ‘¢ Es el psicoandlisis un sintoma?’
que plantea en La Tercera] No es ciertamente una filosoffa, hace ya
tiempo que ella no dice nada interesante. No es tampoco una fe y
no me gusta llamarlo ciencia. Digamos que es una practica que se
ocupa de aguello que no anda, terriblemente dificil, ya que pretende
introducir en la vida cotidiana al imposible y al imaginario. Hasta
ahora ha obtenido ciertos resultados, pero no dispone aun de reglas y
se presta a toda suerte de equivocos. No hay que olvidar que se trata
de algo totalmente nuevo, tanto sea con relacién a la medicina, o a
la psicologia o a las ciencias afines. Es, asimismo, muy joven, Freud
murié apenas hace 35 afos'®.

Vemos, pues, que para Lacan el psicoandlisis es algo nuevo y to-
davia joven. No obstante, cabe considerar también que la actualidad
plantea algunos nuevos retos al psicoandlisis, propios de la épocay de
los cambios discursivos y sociales acaecidos en las tltimas décadas.

Y, en esta misma entrevista —teproduzco la pregunta y la res-
puesta, puesto que me parecen interesantes— Lacan hablard de los
limites del psicoandlisis en el sentido siguiente:

P: Profesor Lacan, se escucha cada vez mas a menudo hablar de la
crisis del psicoanalisis: se dice que Sigmund Freud estd pasado de
moda, la sociedad moderna ha descubierto que su doctrina ya no es
suficiente para comprender al hombre ni para interpretar a fondo su
relacién con el medio ambiente, con el mundo.

L: Esas son historias. Primero, no hay crisis. El psicoandlisis no tiene
del todo localizados sus limites, al contrario. Hay todavia muchas

18  Emilia Granzotto, “Freud per sempre” (Entrevista a Jacques Lacan en Roma),
en Revista Panorama (21 de noviembre de 1974). https://elp.org.es/entrevista-a-
jacques-lacan-en-1/
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cosas por descubrir en la préctica y en la doctrina. En psicoandlisis
no hay una solucién inmediata, pero solamente a la larga espera
investigar los por qué.

En cuanto a Freud, dice:

¢ Cdmo se puede juzgar que estd pasado de moda si nosotros no lo
hemos comprendido totalmente? Lo que sabemos es que ha hecho
conocer cosas perfectamente novedosas que no se habian imaginado
antes que él, problemas desde el inconsciente hasta la importancia
de la sexualidad, del acceso a lo simbdlico, a la sujecion a las leyes
del lenguaje™®.

Creo que algo parecido podemos decir hoy, 44 anos después de
la publicacién de esta entrevista, acerca de la ensenanza de Lacan y
de sus elaboraciones, ya que todavia no lo hemos comprendido del
todo y, por tanto, no hemos extraido todas las consecuencias de su
ensenanza. En este sentido, queda pues camino por recorrer. ;Y cémo
recorrerlo, entonces?, ;cémo seguir extrayendo las consecuencias que
nos posibiliten el abordaje de los nuevos retos que nos plantea nuestra
civilizacién?

Los limites del psicoandlisis
y su relacién con las resistencias
del analista

El concepto de resistencia tiene varias vertientes: resistencia al psicoa-
ndlisis y sus conceptos; resistencias internas del psicoandlisis mismo o
de los psicoanalistas; resistencia como obstdculo clinico —resistencia
estructural inherente al proceso analitico— que debe ser superado y a
la vez como obstdculo que debe ser investigado; resistencias del ana-
lista. Freud define la resistencia en “La interpretacién de los suefios”
como “todo lo que perturba la continuacién” del trabajo analitico.

19  Ibid.
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En 1926, en “Inhibicién, sintoma y angustia” formulard un
ordenamiento de las resistencias solidario con la conceptualizacion
de la segunda tépica, sistematizando cinco clases de ellas. Tres resis-
tencias yoicas: resistencia de represion, resistencia de transferencia
y ganancia de la enfermedad; la resistencia del ello; y la resistencia
del superyd. Este ordenamiento parece que apunta a cernir la serie
de obstdculos —las llamadas resistencias mayores: la reaccién tera-
péutica negativa, la compulsién a la repeticién, la inaccesibilidad
del narcisismo, el masoquismo primario— que ofrecen un nicleo
duro, en ocasiones irreductible, frente a las diversas intervenciones
que el dispositivo analitico posibilita. Posteriormente, reflexionard
sobre nuevos factores que complejizan y exceden la sistematizacion
establecida hasta el momento por cuanto participan en el desenlace
de la cura: el factor constitucional de las pulsiones, otros desarrollos
sobre el yo, el ello y el superyd, etc.

Finalmente, en 1937 introduce una dimensién del limite rela-
tiva al problema del fin del anilisis: el tope estructural de todo tra-
tamiento, un punto irreductible que, si lo entiendo bien, no lo pone
del lado del analista, “ya que este crea las condiciones para modificar
este factor” (Andlisis terminable e interminable)?°. El penisneid y el
complejo de masculinidad serdn los nombres de lo que constituye en
cada caso la roca viva de la castracidn. Impasse freudiano en el final
del andlisis que abrird nuevas vias de interrogacion y una pregunta:
sse puede ir més alld del complejo de castracién?

Lacan hablara de pase, no de impasse.

¢ Qué plantea Lacan respecto
a la resistencia, y qué resiste?

Lacan da un giro al tema al situar el foco en el analista como actor
de las resistencias y formular también el deseo del analista. ;Por qué?
Porque hay factores histéricos y factores especificos a la experiencia

20  Sigmund Freud, "Andlisis terminable e interminable”, en Obras completas (Buenos
Aires: Amorrortu, 2007).
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analitica. Cambié la perspectiva sobre el tema diciendo que la resis-
tencia es del analista, una resistencia al inconsciente del analizante,
a su deseo, en definitiva, el analista se resiste a permitir la apertura
del circuito propiamente analitico y, correlativamente, del deseo del
analizante.

Dicho muy sucintamente, una cura psicoanah'tica s un trayec-
to, un movimiento que va del traumatismo —troumatisme—, de un in-
soportable, al consentimiento del sujeto hasta la parte de imposible, a
decir, a escribir, pasando por el deseo que sostiene el fantasma, deseo
que recubre lo inaceptable. Todo lo que obstaculiza este movimiento
puede conducir a un impasse, una via sin salida: una cura sin final,
una interrupcién prematura... Dado que es el psicoanalista quién
dirige la cura, es deducible que sus propios impasses tienen efectos
en las curas que dirige.

En el Seminario XXIV, Linsu que sait de lune-bévue saile a
mourre, Lacan dice: “La resistencia toma su punto de partida en el
analista”!. Por tanto, una cuestion se impone a quién intenta ocupar
la posicién de analista: ;cudl es su parte —de qué es responsable— en
los impasses de la cura? Se trata de una rectificacién subjetiva del lado
del analista, tal como sefiala Claire Harmand y con quien estoy de
acuerdo.

Freud es radical a este respecto. En 1910 en “El porvenir de la
terapia analitica” dice: “Quien no consiga nada con ese autoandlisis
puede considerar que carece de la aptitud para analizar enfermos”?2.
Lacan prolonga la “tarea sin fin” de Freud por el pase “siempre a
recomenzar’ para evitar lo mds posible los impasses.

En consecuencia, una cura analitica implica que el analista se
ubique en un lugar vacio de sus propios deseos y de ideas preconcebi-
das, que no quiera imponer un saber ya adquirido a fin de posibilitar
la emergencia de lo real y no producir el cierre del inconsciente. Si
eso no se da, es el analista quién se resiste.

A titulo de ejemplo vayamos a la historia del psicoandlisis y
recordemos a dos analistas: Sandor Ferenczi y Helene Deutsche. Se
puede hacer la hipétesis de que los dos dan un nombre a lo que seria

21 Jacques Lacan, “L'insu que sait de 'une-bévue s'aile a mourre. Seminario 24 de
Jacques Lacan, en Ornicar?, no. 12, s.p.

22 Sigmund Freud, “EL porvenir de la terapia analitica”, en Obras completas (Buenos
Aires: Amorrortu, 2007). 136
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el limite que pudieron analizar con Freud. En el caso de Ferenczi es
el de la transferencia negativa. Hay un reproche explicito, formulado
por Ferenczi en su correspondencia con Freud, de que el andlisis no
pudo ir mds alld porque Freud no habia analizado la transferencia
negativa. Ello plantea la relacién entre la transferencia negativa y la
dimensién de lo analizable y el nombre que este limite puede tomar
para un analizante. En Helene Deutsch hay un fenémeno parecido,
pero el nombre de lo que aparece como lo no analizado por Freud es
el masoquismo. Hay, pues, dos nombres dados al limite de lo que no
se puede articular en un andlisis; en ambos hay un reproche a Freud
sobre un resto no analizado que retorna, que después tendrd efectos
en sus elaboraciones tedricas. Y bien, en estos casos, ;fue responsabi-
lidad de Freud y/o también del sujeto mismo —ya que hay una parte
del propio sujeto del cual depende si consiente o no a llegar hasta el
final de la cura—, asi como de los limites del dispositivo?

Resistencias al psicoandlisis

Hay impasses que cada civilizacién produce, y en el caso de la nuestra
los impasses del sujeto actual como consecuencia del discurso de la
ciencia y del discurso capitalista muestran también lo que no anda
bien. Se trata de los impasses como un efecto sobre el sujeto de los
discursos que prevalecen en un momento determinado.

El psicoandlisis despierta por si mismo, desde sus inicios, resis-
tencias, quizds por haber descubierto aspectos del ser humano que
este preferiria no conocer o saber. Por otra parte, el psicoandlisis no
es solo un tratamiento del sintoma, sino también un discurso y una
préctica que van mds alld de la terapéutica: “No es una terapéutica
como las demds”?3. Ha aportado, por ejemplo, que no son los idea-
les los que determinan nuestras elecciones, sino el sintoma, o que
la divisidon del sujeto es ineliminable, o que la supuesta unidad del
yo y el control son solo una ilusién. Que la angustia tiene un valor
epistémico y que sin ella nada sabrfamos de lo que hay m4s alld del

23 Jacques Lacan, “Variantes de la cura tipo”, en Escritos 1 (Buenos Aires: Siglo XXI
Editores, 1988), 312.
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fantasma con el que nos protegemos de lo real. Quizds hay en todo
ello algo insoportable para la llamada humanidad, porque esta no
quiere saber, hay un horror al saber.

Quizds, entonces, el psicoandlisis ocupa en la humanidad el
lugar de lo rechazado. Si el psicoanilisis triunfard tal vez seria su
fracaso, como explicita Lacan en “La Tercera”, 1974, planteando la
paradoja siguiente: si el psicoandlisis triunfa en su tratamiento del
sintoma y del real que lo funda, entonces ya no tiene razén de ser. Si
fracasa, es decir, no llega a reducirlos, sintoma y real estdn siempre
alli empujando hacia el sentido. Entonces fracasa y el psicoanilisis
perdura como una necesidad®4.

A mi entender, en Espana la dictadura franquista rompié la
tradicién cultural de la Republica en la que el psicoandlisis empezaba
a introducirse en cierta manera. Actualmente, se da la paradoja de
que la gente va al psicoanalista, aunque no tiene demasiado reflejo en
lo social en comparacién con otros paises. Lo que si tiene es la critica
y el anuncio de que el psicoanilisis estd superado, no es eficaz, se ha
eliminado casi totalmente de los planes de formacién universitaria,
etc., sin embargo, la gente acude bastante al psicoanilisis como tra-
tamiento —sobre todo cuando fallan algunas terapias psi— y bastantes
estudiantes universitarios se interesan por él.

Por el lado de la terapéutica, un sintoma actual de nuestra civi-
lizacién es la negacién del inconsciente. Se habla fundamentalmente
de sindromes, se eliminan determinados diagndsticos estructurales
privilegiando los llamados trastornos mentales con la diseminacién
que ello implica. El sindrome es colectivo, aplicable a un conjunto,
sin diferenciar el uno por uno y lo que lo causa es genético o neu-
rolégico, el sujeto no estd implicado en ¢él. Para el psicoandlisis, en
cambio, el sintoma es singular a cada uno y el sujeto estd implicado
porque el sintoma es un modo de satisfaccién del sujeto, una forma
de gozar de su inconsciente. Hoy dominan los discursos de la suges-
tién, los discursos de la alienacién —por ejemplo, la falsa promesa de
la felicidad; lei en alguna parte que incluso la Coca-Cola patrocina
congresos sobre la felicidad—.

24 Jacques Lacan, “Latercera’, en Intervenciones y textos 2 (Buenos Aires: Manantial,
1998).
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Ahora, ;cémo es posible enfrentar una civilizacién capitalista
neoliberal con una orientacién que, en parte, se opone a los valores
de nuestra modernidad actual? ;La posicién del analista como “san-
t0” —“saint-homme”*>— que propone Lacan en “Televisién” lo hace
posible?

Cuando decimos, siguiendo a Lacan, que el psicoandlisis “no
es una terapéutica como las demds”, entre otras declinaciones o as-
pectos, de ello entiendo que, en parte, estamos diciendo que en la
experiencia analitica el beneficio terapéutico no es un fin, sino que
se produce por anadidura. En este sentido, pues, la utilidad no es un
fin en si mismo, al contrario que el sistema capitalista que lo toma
como un fin.

Ahora bien, ;hay otros aspectos a considerar para enfrentar
nuestra civilizacién?, y ¢no conviene acaso revisar también cémo nos
dirigimos los psicoanalistas al mundo actual?

¢ Qué limites y qué posibilidades para el
psicoanalisis en el mundo actual? Sobre
la transmision y su limite

Lacan, en 1978, en la clausura del Noveno Congreso de la EFP sobre
el tema de la transmisién planteard: “tal como lo pienso ahora el psi-
coandlisis es intransmisible”2°. Lo plantea, claro estd, en un contexto
preciso y no en cualquier momento. Y sigue asi:

Es fastidioso, muy fastidioso que cada psicoanalista sea forzado,
puesto que es preciso que sea forzado a reinventar el psicoandlisis.
Si dije en Lille que el pase me habia decepcionado es por eso, por el
hecho que es preciso que cada psicoanalista reinvente, a partir de lo
que ha logrado retirar por el hecho de haber sido un tiempo analizan-

25  Jacques Lacan, “Televisidn”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012).

26 Jacques Lacan, “Intervencidn sobre la transmision. 9° Congreso de la Ecole Freu-
dienne de Paris”, en Lettres de [’Ecole, Vol. I, no. 25 (1979): 219-20. https://www.
acheronta.org/lacan/9congresefp.htm

60



te, que cada analista reinvente la manera por la cual el psicoandlisis
puede durar?’.

La cuestién es, pues, ;como cada uno puede reinventar el psi-
coandlisis después de Freud y de Lacan? Entiendo que la transmision
en psicoandlisis estd articulada a un fallo de saber —no hay un saber
total—, a partir del cual cada uno se puede inventar un trozo de saber
auin alojado en lo real (a partir de lo que queda como resto incurable
de la experiencia analitica). Se trata de un tema que anuda tanto el
psicoanlisis en intensién como en extensién.
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Voy a comenzar refiriéndome al psicoandlisis frente a la politica,
porque el término politica es sin duda algo que ustedes ya han tra-
bajado, no sé desde qué perspectiva, ya que para poder sostener la
politica del psicoandlisis es dificil no hacer referencia a lo que es la
politica en general. El punto que me interesd, particularmente, es la
diferencia de la politica del psicoandlisis, especificamente en relacion
con el deseo, respecto al deseo en la politica.

Comenzaré con dos comentarios de Lacan. El primero es aquel
donde plantea que la felicidad se ha convertido en un factor en la
politica, y el segundo en el cual Lacan propone la férmula siguiente:
el inconsciente es la politica. Entonces, esto nos lleva a postular una
diferencia fundamental del psicoandlisis frente a todo discurso politi-
co: es que la posicién del psicoandlisis se define esencialmente como
una ética del deseo; en ese sentido cabe preguntarse sobre lo que es
posible esperar del psicoandlisis en nuestro siglo. El psicoanilisis
utiliza el término politica, pero el psicoandlisis no es una politica. El
psicoandlisis, como Lacan lo decia, es una ética del deseo?, y plantear
la cuestién desde esta perspectiva es darle un sentido contrario a lo
que seria la politica del deseo de los politicos.

:Qué se entiende por ética analitica? Se lo entiende cuando
Lacan habla de ética analitica, introduciendo un adjetivo que la dis-
tingue de la ética tradicional, esa a la cual habitualmente uno hace
referencia. La ética tradicional, ;qué la define?, es una ética que estd
al servicio del bien, al servicio de los bienes, es decir, el hacer el bien.
Hacer el bien es descuidar la dimensién del deseo. Aqui hay una
cuestiéon fundamental, porque se plantea el problema sobre lo que
serfa la distincién entre el bien y el deseo. Entonces, retomo necesa-
riamente cuestiones cldsicas como las planteadas por Aristdteles en
relacién con lo que llama la moral, lo que se transformé en la moral
tradicional, que corresponde a una idea de la politica de la época de
Aristételes; es decir, una ética al servicio de lo que serfa, en castellano,
la f6rmula de la ciudad. Lacan dice / cité, la ciudad. Entonces, una
politica al servicio de lo que es la sociedad, es eso lo que funda la
moral para Arist6teles.

2 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoanalisis
(Buenos Aires: Paidds, 2000).
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Lo que hay que decir es que es una moral del Amo, es el Amo
el que fija la moral. Dicho de otro modo, es una moral que estd al
servicio de sostener el poder del Amo. Si hago estas referencias, ;es
por qué razén? Porque la posicién de Lacan y lo que ¢l introduce
de un modo neto en el psicoanilisis es la oposicién entre poder y
deseo; esta es la premisa del discurso analitico, oponer poder y deseo.
Esto quiere decir que cuanto uno mds estd en la bisqueda del poder,
mis se aleja de la politica del deseo, o sea que ven que aqui ya estoy
introduciendo el término de politica del psicoanilisis refiriéndome a
una politica del deseo. Entonces, ;qué es el discurso del amo?, Lacan
lo plante6 como el reverso del discurso analitico; la inversién del
discurso analitico. El discurso del amo se sostiene en esta posicién:
“Trabaja, te ocupards de tu deseo mds tarde”. Por eso Lacan evocd
que una parte del mundo se orienté al servicio de los bienes con la
perspectiva de perpetuar el poder.

Ahora bien, traigo algunas referencias de Lacan, sobre todo
porque este planteo en relacion a poder y deseo estd particularmente
puesto en evidencia en el seminario La ética del psicoandlisis. La-
can dice en ese seminario que el analista no es el garante del suefio
burgués. ;Cudl es el sueno burgués? El sueno burgués es el de estar
en la comodidad, en el confort. Esto tiene consecuencias para el
psicoandlisis. Por eso hago estas referencias, porque tienen que ver
con la cuestidn de la posicion del analista. La tesis de Lacan es que
para entrar en la zona del deseo hay que renunciar al poder, lo que
yo decia antes, hay que renunciar a la politica a todo precio, buscar
el bien, y al mismo tiempo renunciar al confort. En la medida en
que se renuncia a esas tres dimensiones es que se puede entrar en la
zona del deseo, en lo que es la politica del psicoandlisis. Luego, lo que
hay que plantear a partir de ahi es que la politica del psicoandlisis no
es una politica basada en lo ideal ni tampoco en lo ingenuo. ;Qué
serfa lo ingenuo, la ingenuidad? Lo ingenuo es estar al servicio de
la ilusién de creer en el optimismo. La politica del psicoanilisis no
es una politica del optimismo, Lacan utiliza mds bien otro término
referido a lo que se puede esperar de un andlisis; el término que
utiliza —y ahi hay una cuestién de politica del psicoanilisis— es el
de un afecto, un afecto de fin de andlisis donde no se trata de pasar
del pesimismo al optimismo, sino, si se puede decir asi, pasar del
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pesimismo al entusiasmo?®. Dicho de otro modo, cuando se habla del
entusiasmo se estd hablando de un afecto contrario al optimismo, es
mis bien la caida de los falsos optimismos. Este afecto de entusiasmo,
como programa del psicoandlisis, es un afecto que no tiene que ver
con la nostalgia de las reivindicaciones pasadas, ni con la nostalgia de
un pasado mejor, ni tampoco con la creencia de un futuro que va a
estar sostenido por la idea de un progreso. Lacan lo decfa, no existe
la idea de progreso. Entonces, se percibe bien y al mismo tiempo es
enigmdtico, ;cémo puede ser que haya un afecto de entusiasmo si
no estd connotado con relacién al pasado, a la creencia de un pasado
mejor, pero tampoco con la creencia de un futuro mejor?

Retomo la cuestién de la politica del deseo. Se puede formular
de otro modo. La politica del psicoanlisis es una politica del deseo en
la medida en que la cura analitica es una politica del sintoma. ;Qué
quiere decir politica del sintoma? Quiere decir que el psicoandlisis a
lo que apunta, de un modo fundamental, es al sintoma del sujeto.
Esto tiene que ver con que el psicoandlisis no se ocupa de todos los
sufrimientos del sujeto, no se ocupa tampoco del sufrimiento de la
humanidad; se ocupa de una cuestién muy precisa que es: cémo,
para cada uno, el sufrimiento puede hacer sintoma.

Ahora bien, cuando se habla de la politica del sintoma del
sujeto, ello implica la pregunta por lo que hace sintoma para cada
uno, pero también la cuestién de los dispositivos de los cuales el
psicoanilisis se puede servir para poner en evidencia los sintomas del
sujeto. Esto significa que hay una politica del psicoanilisis que no
es solo la formacidén del analista, sino de cémo propagar el discurso
analitico por fuera del dispositivo del discurso mismo entre anali-
zante y analista; una politica del psicoandlisis que consiste en pensar
cudl es la transmisién que permitirfa asegurar el futuro del discurso
analitico. El futuro del discurso analitico se asegura en la relacién
entre el analizante y el analista, pero también en el modo en el cual se
hace una politica al servicio del sostenimiento del discurso analitico
fuera del andlisis. Entonces, de lo que se trata es de lo que Lacan
llamé “reinventar el psicoandlisis”; insistié mucho en esta cuestién.
Reinventar el psicoandlisis quiere decir, no que cada uno invente su

3 Jacques Lacan, “Funcién y campo de la palabra y del lenguaje en psicoanalisis”,
en Escritos 1 (México: Siglo XXI Editores, 1971).
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propia teorfa —esto quiere decir, prolongando la idea de Freud que
Lacan formula de un modo diferente, pero prolonga a Freud—, sino
tomar cada caso como si fuese un nuevo caso. Esto significa que hay
un saber que se extrae de un psicoandlisis, pero que no sirve de un
caso al otro. Si se parte de la suposicién que cada caso es radicalmente
nuevo, quiere decir que lo que se deposita como saber en una cura,
en un caso determinado, tiene limites para aplicarse a otro caso.

En esto se significa la cuestién de reinventar el psicoandlisis.
Significa que en cada caso se parte de la suposicién de que existe el
inconsciente. Lacan lo dice de otro modo: el inconsciente es una
hipétesis. Plantear al inconsciente como hipdtesis alude a que cada
uno tiene un inconsciente, y al mismo tiempo el inconsciente, en la
transferencia, no es lo mismo que el inconsciente previo a la entrada
a la transferencia. El dispositivo analitico, con la instalacién de la
transferencia, condiciona al inconsciente. Entonces, en ese punto,
en cada caso, de lo que se trata es de ;cdmo hacer para que pueda
emerger lo que en cada uno son las formaciones del inconsciente vy,
por tanto, la relacién del sujeto con su inconsciente? Ah{ interviene
la cuestién “el inconsciente es la politica”. La politica del psicoandlisis
estd guiada por hacer emerger el inconsciente en la transferencia.

Retomo, entonces, la cuestién de la politica del sintoma. Esta
cuestién es importante puesto que, al mismo tiempo, es lo que per-
mite distinguir la oposicién entre psicoandlisis y religién ;Por qué?
Porque cuando uno se refiere a la politica del sintoma, a lo que se
estd refiriendo es a la definicién que Lacan toma de Freud: que el
sintoma es una satisfaccién sustitutiva; esto no es una invencién de
Lacan, es Lacan con Freud. Esto quiere decir que la politica del sin-
toma es que el sujeto pueda acceder a través del psicoandlisis a una
satisfaccion diferente a la que tenia al inicio del andlisis, y este es un
punto fundamental en la diferencia entre el psicoandlisis y la religién
porque el psicoandlisis propone la existencia de una satisfaccién de
la pulsién. Dicho de otro modo, el psicoandlisis no prohibe la pul-
sidn, el psicoandlisis promueve el derecho al goce, a la satisfaccion.
El psicoandlisis, contrariamente a la religién, promueve el derecho al
goce; a veces se pone el acento de un modo pertinente en la idea de
que el psicoanilisis a lo que apunta es a una negativacién del goce.
Eso es cierto. Tiene que operarse una reduccién del sintoma, pero,
al mismo tiempo, el psicoandlisis no promueve la exclusién de todo
goce, sino el derecho a un goce. Hay, entonces, una cuestién que
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permite justificar lo que yo estoy planteando y es: si uno se refiere a
la conclusién del seminario La ética del psicoandlisis y del seminario
Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis?, encuentra que
hay, en esos dos seminarios, una conclusién que es similar, que tiene
que ver con lo que se puede esperar de un andlisis, ya que los dos
seminarios se terminan del mismo modo: ;cémo un sujeto vive la
pulsién al final de un andlisis? Dicho de otro modo, cuando uno se
refiere a la ética del psicoandlisis alude al modo en el que cada sujeto
se satisface de la pulsién con relacién al deseo.

Entonces, conviene aqui recordar el planteamiento de Freud
en el “Malestar en la cultura”’, que dice que el malestar en lo social
estd ligado a la insatisfaccion pulsional; de hecho, la idea de Lacan
sobre el sintoma es una prolongacién de lo que Freud habia anotado
del sintoma como satisfaccién sustitutiva. En ese sentido, ;cémo
trata la politica el malestar del sintoma? La politica trata el malestar
del sintoma a través de la identificacién. Esto es muy claro en el
modo en el que Freud lo plantea en Psicologia colectiva y andlisis
del yo®, donde define la identificacién como el resorte que permite
acceder al ideal y a la felicidad. Dicho de otro modo, uno accede a
la felicidad si sostiene los significantes amo. Ese es el programa de
la politica. Entonces, si hago estas referencias es justamente para
mostrar la oposicién con el planteamiento del psicoandlisis. La po-
litica se esfuerza en dar una identidad ahi donde, por definicién, el
sujeto es indeterminado. Dicho de otro modo, el andlisis promueve
lo opuesto, ya que promueve también una identidad, pero una cuya
salida no es por la identificacién. Entonces, retomo aqui la férmula
de Lacan: “El inconsciente es la politica”. Esto quiere decir que el
inconsciente, ante todo, tiene que ver con el lazo de un sujeto con
el otro, no el semejante, sino el gran Otro. Esto quiere decir que no
hay inconsciente si el discurso del gran Otro no penetré en el sujeto.
Lacan lo indica de un modo explicito: “El inconsciente es el discurso

4 Jacques Lacan, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis. Seminario
(Espana: Barral Editores, 1974).

5 Sigmund Freud, “El malestar en la cultura”, en Obras completas, Vol. XXI (Buenos
Aires: Amorrortu, 2003).

6 Sigmund Freud, “Psicologia de las masas y andlisis del yo", en Obras completas,
Vol. XVIII (Buenos Aires: Amorrortu, 2003).
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del Otro”. Entonces, es importante tener en cuenta esta perspectiva
porque Lacan tiene en cuenta la propuesta de Freud de que lo indi-
vidual siempre toma como modelo lo colectivo.

Ahora bien, al mismo tiempo hay que darse cuenta de que la
manera como Lacan construye el discurso del inconsciente sigue la
misma estructura que el discurso del amo. ;Esto qué quiere decir?
Que el inconsciente en la cura analitica produce lo que Lacan llama
los significantes amo. Significantes amo no es lo mismo que el Amo
que dirige la ciudad. Son los significantes propios de cada uno que
van a estar en posicién de ordenar lo que es la existencia de cada
quien. Se impone una nueva distincién entre psicoandlisis y politica,
y es que Lacan promueve una desidealizacién de la politica, porque la
politica promueve la reunificacién en funcién de un ideal, mientras
que el psicoanilisis promueve la produccién de un singular. Es eso lo
que quiso decir Lacan con la idea de que el psicoanilisis es subversivo.
El psicoanilisis es subversivo porque va contra los ideales, contra la
propuesta de una identidad dada de antemano colectivamente; a lo
que aquel se dirige es a un punto que es la singularidad de cada uno
y que, por lo tanto, va en contra de la identificacion. Dicho de otro
modo, la politica apunta a ordenar las relaciones que unifiquen las
modalidades de goce, mientras que cuando se dice la politica del
sintoma, el sintoma es siempre el de cada uno; por lo tanto, hay en
el sintoma siempre algo que estd fuera de la norma. Digamos que
cada sujeto tiene, a partir de su sintoma, un punto de exclusién con
relacién a lo colectivo. Es ahi donde queda clara la oposicién entre
la politica y el psicoanilisis, y la razén por la cual el psicoandlisis
es una politica del inconsciente y del sintoma. El psicoandlisis no
promueve una felicidad en funcién de lo colectivo. El psicoanilisis
no promueve la felicidad.

La cuestién es saber, entonces, si el psicoandlisis promete algo.
Se podria decir que si un sujeto viene al andlisis a su primera sesion
de andlisis y vuelve a la segunda, es porque de la primera a la segunda
algo se le prometié, si no ;por qué vuelve? En general, en psicoanlisis
se dice “yo no prometo nada”. Es cierto. Explicitamente, el analista
no promete nada. Al mismo tiempo, hay una promesa implicita
de que el psicoandlisis va a cambiar algo en la conducta del sujeto.
De ahi, entonces, el coémo un psicoandlisis puede prometer algo
sin prometerlo explicitamente. En realidad, la promesa analitica es
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hacerle sentir al sujeto que si es perseverante y va hasta el final del
andlisis puede encontrar una satisfaccién diferente de la satisfaccion
sustitutiva del sintoma.

La idea fundamental es que la politica del psicoandlisis es la de
aceptar la diferencia, no con la perspectiva de reunificar, sino con la
perspectiva de acoger cada sintoma en su singularidad y, al mismo
tiempo, hacer ver que el punto de perspectiva es la emergencia, no
solo de una satisfaccién que estaba al inicio, sino, al mismo tiempo,
un deseo inédito. Entonces, la pregunta por la politica del psicoand-
lisis, ahora en términos de formacidn, es ;qué cambia el psicoandlisis
con relacién al deseo? Como lo decia, el psicoandlisis promueve un
deseo como opuesto al poder, opuesto a la idea de bien. Entonces,
sen qué consiste la emergencia de ese nuevo deseo que es referido de
un modo especifico a la propuesta del discurso analitico? Se trata,
digdmoslo de este modo: lo que define al deseo del analista es que
es un deseo sin objeto. Esta es una cuestién fundamental porque el
deseo no es una nocién abstracta. Lacan conecta el deseo a la idea de
una satisfaccién, y si se habla del deseo como deseo de una satisfac-
cién, necesariamente —y esto es lo comuin a todo deseo— que el deseo
busca un objeto con el cual satisfacerse. Luego, se puede explorar la
problemadtica del deseo en las estructuras clinicas, pero hay un punto
comun al deseo: el deseo necesita un objeto para satisfacerse.

La particularidad del deseo del analista es que es un deseo sin
objeto, primer punto. Segundo punto, es un deseo sin sujeto, es
decir, el analista, por definicién, no es sujeto mientras opera como
analista. Ah{ hay una paradoja. La problemdtica, tal como Lacan la
situd, es que lo que se trata de resolver es la ecuacion de qué desea
un sujeto, y la respuesta de Lacan es que con el deseo del analista
de lo que se trata es de un deseo sin sujeto. Dicho de otro modo,
el analista no interviene en la cura analitica como sujeto. Esta es
una cuestion fundamental, especifica a la orientacién lacaniana, que
permite ver por qué Lacan, de un modo radical, se opuso a la idea
de la contratransferencia, idea que remite a sostenerse en la cura
como sujeto; para Lacan, en la cura analitica hay un solo sujeto: es
el que hace el andlisis, el analizante. Por eso propuso otra dimensién
para lo que es la posicién del analista: el analista como semblante de
objeto . Semblante de objeto 4 es lo visible una vez que uno queda
destituido como sujeto. Dicho de otro modo, el analista no es sujeto
porque hizo, en su experiencia propia del andlisis, la operacién segtin
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la cual se destituyé como sujeto. Esto no quiere decir que fuera del
dispositivo analitico el analista no es un sujeto. A lo que me refiero
es que en la operacién de un andlisis la funcién de ese deseo es una
funcién que es sin sujeto, del lado del analista.

Tercer punto, politica del psicoanilisis. ;Qué se busca obtener
en la cura analitica? Tenemos, por un lado, la propuesta de Freud,
que es la de la neutralité bienveillante, es decir, una neutralidad con
una buena disposicién, una neutralidad bien dispuesta. El deseo del
analista no es una posicién completamente neutra, porque la pro-
puesta de Lacan, en cuanto a lo que es la politica de la cura, es que el
deseo del analista, y este es el tercer punto: hablé del deseo sin objeto,
del deseo sin sujeto, ahora se trata del deseo de obtener la diferencia
absoluta. Esto lo encuentran en la propuesta que Lacan hace al final
del seminario Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis, en
el cual dice que el deseo del analista es deseo de obtener la diferen-
cia absoluta. ;Qué es la diferencia absoluta? Es, justamente, hacer
de modo que lo que fue el sintoma inicial, la queja por la cual vino
el sujeto, sea transformado en lo que es el punto més singular de la
existencia de cada uno. Dicho de otro modo, lo que cada uno tiene
de mids propio es su propio sintoma.

En ese sentido, se habla de politica del sintoma porque es llevar
el sintoma hasta sus tltimas consecuencias. No hacerlo desaparecer,
ya que el sintoma tiene una funcién: hacer que cada uno tenga un
lugar diferente con relacién a los otros. De donde se habla de dife-
rencia absoluta. Esta diferencia absoluta no es la pequena diferencia
de la cual habla Freud con relacién al narcicismo, no es reivindicar
la propia subjetividad; es poder acceder a cudl es el nicleo de lo més
intimo del ser de cada uno, no solo elucidarlo, sino, al mismo tiempo,
sostenerse en la existencia a partir de ese nicleo. Es decir que caen
las mdscaras de la identificacidén. Una vez que caen las méscaras de la
identificacion, lo que queda es ese nicleo sintomdtico con el cual el
sujeto estd en sintonia. Por eso Lacan, al final de su ensefianza, intro-
duce la férmula, “identificarse con el sintoma”, que no es identificarse
con el otro, con el semejante, ni tampoco con un proyecto comun.
Es identificarse con esa parte de uno mismo que funcionaba como
obstdculo a uno mismo. En esta direccién, hay algo que se reinventa.
Se puede retomar la palabra reinvencién. Algo se reinventa, es decir,
un nuevo saber hacer con lo que hace sintoma; dicho de otro modo,
con lo que hace ruido en cada uno. Eso, llevado hasta las dltimas
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consecuencias, es la condicién para que pueda emerger el deseo del
analista, un deseo, entonces, en el cual uno logra hacer la diferencia
entre en lo que es, como sujeto del inconsciente y como objeto cau-
sa de deseo para el otro. Para decirlo de otro modo, la politica del
psicoandlisis es la produccién de un deseo en completa disyuncién
con el propio inconsciente; es un deseo sin inconsciente. Introduje,
entonces, toda una serie de nociones. Algunas las conoceran, quizés
la articulacién es menos habitual.

Intervenciones del publico

Gloria Gémez: Lo que nos presentas nos lleva hacia lo que es la sin-
gularidad de la politica del psicoandlisis; es con lo que terminas tu
exposicién cuando hablas de obtener la diferencia absoluta, como
politica de la experiencia analitica. Diria también que, y contextua-
lizando el tema y su abordaje por parte de los analistas lacanianos
en nuestro contexto, que domina un abordaje referido a lo que la
teorfa de Lacan aporta para examinar lo social, el discurso capitalista
en sentido amplio, mientras que el asunto de la politica propia al
psicoanilisis no es motivo de reflexién; tenemos entonces mucho por
trasegar sobre la politica propia a la experiencia analitica, mds alld de
hacer una critica de la realidad social. Planteo esto con el fin de abrir
la discusion, las intervenciones y las preguntas.

Esteban Ruiz: Yo quisiera hacer una pregunta basada en un comen-
tario, Luis. Uno podria pensar que el sintoma, dentro del campo
social, podria tener una funcién de objecién. Recuerdo, creo que es
en una conferencia a unos estudiantes, que a Lacan le preguntan por
la funcién social de la enfermedad y él responde de forma lapidaria:
“Es la ironfa”. —Luis Izcovich: Si, a los estudiantes de filosofia—.
[Sigue la pregunta:] Digamos que lo deja como para explicar o
entender qué serfa la ironia, pero uno lo podria pensar como que
es una forma de atacar el lazo social a partir del sintoma. Es como,
por excelencia, la esquizofrenia lo muestra. Entonces, ;cémo mds
pensar este término ironfa?
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Luis Izcovich: La ironia no hace lazo social, es cierto. La ironfa es un
modo de devaluar el lazo social. Toda la cuestién que se plantea a par-
tir del psicoandlisis es la paradoja de cémo una préctica que, a lo que
apunta es a hacer emerger la singularidad de cada uno, sin embargo,
no estd al servicio de deshacer el lazo social. Por el contrario, algo
en la experiencia analitica hace que al final de la experiencia de un
andlisis, es cierto que, para operar como analista, hay una dimensién
de soledad. Eso en cuanto a la préctica del psicoandlisis, pero fuera de
la practica algo empuja a aquel que terminé la experiencia del andlisis
a encontrarse con otros, a hacer lazo. El psicoanilisis no promueve el
quedarse uno con cada uno para gozar de su sintoma. La pregunta
es ;por qué?, ;cudl es el mecanismo por el cual algo empuja, al final
del anilisis, a hacer lazo social?

Es algo a explorar, pero me parece que hay una dimensién
que Lacan subraya: que no existe satisfaccién de uno, sino en cone-
xi6n con otros. Es decir que, por definicién, la satisfaccién es propia
porque uno se satisface de su propio inconsciente. Pero no es un
inconsciente autista, es un inconsciente que estd en relacién con el
otro. Dicho de otro modo, hay algo al final del andlisis que no es la
promesa de un ser auténomo, digamos, autosuficiente en cuanto a su
goce, sino que hay una falta que se promueve con el fin de andlisis;
es la falta de autonomia que hace empuje a hacer lazo con los otros.
Lacan lo dijo de otro modo, lo dijo con relacién al analista, pero
también tiene que ver con el resultado de la experiencia del andlisis:
la politica del analista es politica de la falta-en-ser. La politica de la
falta-en-ser tiene que ver con lo que yo decia antes, que aquel a quien
le viene el deseo del analista estd en una posicién de desconexion
con su inconsciente cuando opera como analista, pero cuando no
opera como analista estd en conexién con su propio inconsciente, y,
al mismo tiempo, en conexién con un saber: solo no se puede, que
hay un sintoma que es el propio, pero que también hay un saber
hacer con el sintoma que tiene que ver con no hacer obstéculo con
el lazo social. Es decir, que no hay satisfaccién del inconsciente sino
con los otros. La ironia va en el sentido opuesto. La ironia va en el
sentido de destituir el lazo con el otro, la ironfa destituye al otro. Se
podria decir que la ironia es una variante, no quiero decir que es lo
mismo, pero es una variante del modo en el cual el insulto deshace
el lazo social. La ironia destituye al otro. ;Estds de acuerdo?
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Esteban Ruiz: Si, Luis. Es en el mismo sentido en el que se
plantea esa objecidn al sintoma. ;Cémo el sintoma podria pensarse
en el sentido de la ironfa como deshaciendo el lazo? Entonces, s, le
agradezco mucho la respuesta.

Gloria Gémez: Yo quisiera hacer otra intervencion, a propésito
de lo que Esteban acaba de preguntar. Esteban, no sé si td estds pen-
sando en el sintoma antes de constituirse como sintoma analitico,
sintoma que deshace el lazo social. Habria que introducir lo que la
experiencia analitica produce respecto a ese sintoma con el que se
llega, o ese sufrimiento, ese malestar con el que se llega. No sé si estds
pensando el sintoma mds de ese lado, por fuera de la experiencia
analitica, que deshace el lazo social.

Esteban Ruiz: Por supuesto. El sintoma, digamos, antes de ser
analizado. Antes de constituirse en un sintoma analitico. Lo pienso
porque, de alguna forma, el mismo Lacan afirmaba que en un andlisis
lo que se produce es un lazo social muy particular, en relacién con
la pareja analizante-analista. Y cémo esto puede captarse a partir
de lo que se desarrolla o de lo que produce en un andlisis. Pero si,
cuando hago la pregunta, Luis, es, precisamente, en el sentido de
cémo aparece el sintoma al inicio, o fuera de la experiencia analitica.

Luis Izcovich: Es decir, el sintoma siempre es un modo de decir
que 7o al otro. Siempre. Porque es lo que constituye a un sujeto. Un
sujeto se constituye en un punto como separado del otro, y lo que
separa al sujeto del otro es un decir que 7o al otro. Se ve perfecta-
mente en los ninos. En los mds pequefios, antes de la constitucién de
sintoma, los padres dicen que en general —cuando se trata de la neu-
rosis— los nifios son maleables, déciles. Y hay un momento en el que
los nifios dejan de ser tan maleables, en que comienzan a afirmarse y
en el que comienzan a decir que 70 a las cosas. Es un momento que
da cuenta de la estructuracién de un sintoma. Es decir, no hay que
ver el sintoma como algo negativo, el sintoma es lo que estructura
y da singularidad a un sujeto. Es el primer momento en el cual se le
dice 70 al discurso del Otro. En ese sentido, el sintoma no es lo que
hace lazo, es algo que hace separacién. Entonces, toda la cuestiéon
del andlisis es, en efecto, codmo el analista, en un primer tiempo,
funciona como complemento de ese sintoma —esa es la transferen-
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cia, la transferencia es el analista como complemento del sintoma-,
llevado hasta el punto en que el analizante se identifica —se produce
la identificacién con el sintoma, y en ese sentido hay separacién con
el analista—.

Esteban Obando: Hay una idea que me queda rondando, me
hace pregunta, y es cuando t dices que el psicoandlisis promueve el
derecho al goce. No sé si puedes profundizar sobre esa idea, efecti-
vamente, porque una cosa es el goce cuestionado, digimoslo asi, o
la pregunta sobre el goce que alguien se hace en andlisis, o también
todas las variantes que puede tener una idea como esa. Entonces, si
pudieras profundizar sobre esa idea que me parecié muy interesante.

Luis Izcovich: Es la definicién que da Lacan del deseo. Por regla
general, se entiende el deseo como opuesto al goce. Si se sigue el texto
“Subversién del sujeto”, la manera como Lacan termina ese texto
es que el deseo es lo que permite acceder a un goce por una escala
invertida. Dicho de otro modo, hay un metabolismo que se opera
en el goce, de modo tal que el deseo permite un acceso a un goce
que no es el goce del inicio, sino un nuevo goce en conexién con el
deseo. La idea de Lacan es constante, no es oponer goce y deseo, sino
que el deseo es deseo de goce. Menos el deseo del analista. El deseo
del analista es un deseo sin goce, pero el deseo del sujeto siempre
implica la dimensién del goce. Es decir, que por un lado se negativiza,
se intenta negativizar el goce del sintoma, reducirlo, pero que haya
una articulacién entre deseo y goce: esa es la ética del psicoanilisis.
La ética del psicoandlisis no es un deseo sin goce.
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La conferencia de Lacan, La tercera, tuvo lugar en Roma en el afio
1974, en el marco del VII Congreso de la Escuela Freudiana de
Paris. En ese congreso, Lacan, ademds de su conferencia, tuvo a su
cargo la apertura y cierre del evento. Un congreso que se extendi6
a lo largo de cuatro intensos dias, de los que contamos con algunos
trabajos seleccionados para ser publicados en las Actas de la Escuela
Freudiana™. Para muchos, entre los que me cuento, la década de los
afos 70 estuvo plagada de hechos politicos que nos han marcado
sensiblemente. Pocos afios antes del comienzo de esa década, en el
mayo francés del 68, durante el dictado del Seminario 17, El reverso
del psicoandlisis, se filtraban las protestas de los estudiantes universi-
tarios que interpelaban fuertemente a Lacan, quien no solo no elude
las preguntas punzantes que le dirigian los “revoltosos”, sino que les
responde decididamente: “la aspiracién revolucionaria es algo que
no tiene otra oportunidad que desembocar, siempre, en el discurso
del amo. La experiencia ha dado pruebas de ello. A lo que ustedes
aspiran como revolucionarios es a un amo. Lo tendrdn”>.

En mi pais, Argentina, en esos afos, para ser precisa, el 24 de
marzo de 1976, se inici6 el periodo mds negro de nuestra historia,
un golpe militar instauré una dictadura que llevé adelante un plan
siniestro de desaparicién de personas, secuestros, torturas, apropiacion
de nifios que eran entregados a amigos del régimen y, a veces también,
a personas que “ingenuamente” elegian mantener una posicién nega-
dora por la que no querfan saber nada del horror... del advenimiento
de un real que anidé en el colectivo social por muchos anos y que
conserva ain hoy las caracteristicas de algo que no cesa en sus efectos.

Simultineamente, en esos mismos afios en Argentina el psicoa-
ndlisis lacaniano se expandié con mucha fuerza, lo que, afortuna-
damente, atin sigue vigente. Con muchos colegas pensamos que los
grupos de estudio de Freud y Lacan que proliferaban en ese tiempo
se habfan constituido casi en el Gnico lugar-refugio donde era posible
hablar de temas de los que no se podia hablar en ningtin lado, ya
que, como es natural a un Estado dictatorial, el clima que imperaba
era el del miedo y el de la sospecha generalizada. Hubo muchos que

2 Jacques Lacan, Actas de la Escuela Freudiana de Paris. VIl Congreso Roma 1974
(Barcelona: Petrel, 1980).

3 Jacques Lacan, EL seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoa-
nélisis (Buenos Aires: Paidds, 1992), 223.
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debieron buscar refugio en el eventual asilo politico, o en un exilio
forzoso y durante muchos afos en la clandestinidad.

Estas breves referencias histérico-temporales me parecen muy
importantes para abordar nuestro tema coman de trabajo en Barce-
lona 2018, “Los advenimientos de lo real y el psicoanalista”. El adve-
nimiento tiene una evidente relacién al tiempo, siempre provoca un
efecto de ruptura en la temporalidad homeostdtica de la serie, podria
decirse que es como una suerte de embudo temporal, que aprés-coup
emerge con una fidelidad no deseada, tanto en la transferencia como
fuera de ella, es decir en la vida de un sujeto. En algunos atentados
terroristas en los que prevalece el terror y el factor sorpresa se ha
podido constatar que algunos sujetos que estuvieron muy cerca del
acontecimiento de la explosién, y que milagrosamente salvaron sus
vidas, cayeron en una especie de desorientacién temporo-espacial que
los hizo deambular, perdidos, durante muchas horas, sin que las coor-
denadas habituales de su realidad estuvieran disponibles para ellos.

El advenimiento siempre es del orden de la emergencia. En
espafiol, este término tiene dos significados; sirve para indicar, por un
lado, algo que tiene relacién con el verbo emerger, por ejemplo, surgir
del agua y también brotar; por otro lado, el sustantivo emergencia,
que indica accidente o suceso que sobreviene de forma imprevista,
por ejemplo, un “estado de emergencia”, un advenimiento puede ser
algo esperado o imprevisto, nuevo, inesperado.

Volviendo a las circunstancias de “La tercera”, texto que, de algun
modo, ha sido considerado como introductorio al Seminario 22 RSI
(1974-1975), Lacan da una conferencia de prensa gue nos sitta ple-
namente en una de las aristas de nuestro tema, que es el de los
advenimientos de lo real, enfatizando especialmente en ese momento
la dimension de lo real de la ciencia y sus consecuencias en la sub-
jetividad. Sus respuestas son agudas y por momentos provocan un
afecto despertador, al que hoy podemos conferirle un valor anticipa-
torio sorprendente. A la serie de los imposibles freudianos, educar,
gobernar y psicoanalizar, agrega la posicion del cientifico: “la ciencia
tiene una probabilidad, también su posicién es totalmente imposible,
pero ocurre gue ella no tiene la menor idea al respecto”. EL tnico

4 Jacques Lacan, Actas de la Escuela Freudiana de Paris..., 23.

79



“brotecito” que tenemos es que a veces los cientificos se angustian'y
eso nos da alguna pista. El psicoandlisis aparece correlativamente a
una cierta avanzada del discurso de la ciencia, y, Lacan, evocando el
“Malestar en la cultura”, afirma que el psicoanalisis es un sintoma que
forma parte de ese malestar y agrega: “el sintoma es lo mas real que
existe"®. Asimismo, respecto del psicoanalista dice que se encuentra
en un momento de mutacion, ya que: “Durante un breve instante nos
pudimos dar cuenta de qué era la intrusidn de lo real. El analista se
queda alli. Esta alli como un sintoma y no puede durar més que a
titulo de sintoma. Pero ya vera Ud. que curardn a la humanidad del
psicoandlisis. A fuerza de ahogarlo en el sentido”®. EL psicoandlisis, a
partir del acontecimiento Freud en la cultura con el descubrimiento
del inconsciente, nos otorga un nuevo modo de tratamiento de lo real.
Freud y su decir nos indican que “eso debe advenir”.

Propongo escandir el titulo de nuestra X Cita, considerando,
por un lado, el sintagma “advenimientos de lo real”, en plural, tal
como ha sido senalado en los pretextos que ya han circulado, y, por
otro lado, el psicoanalista, que se encuentra concernido por dichos
advenimientos tanto en su practica clinica, como asi también por lo
que se vehiculiza en los discursos de la cultura y su malestar.

Enumeremos entonces —de forma no exhaustiva y meramente
indicativa— algunos modos del advenimiento de lo real que nuestra
préctica clinica convoca fatalmente: las marcas de la fijacion de goce
traumdtico en su irreductibilidad, la viscosidad y la inercia de la
libido en el sintoma, la angustia, la irrupcién de la repeticién en
su dimensidn tiquica, la puesta en causa del objeto z en el discurso
analitico en el lugar de agente, haciendo caer los velos de las identi-
ficaciones, a los que paraddjicamente la transferencia misma, en su
momento de instalacién como “sujeto supuesto saber” habria ofreci-
do un velo; y, finalmente, un S1 en el lugar de la produccién, al que
por la via del deseo del analista, como deseo de obtener la diferencia
absoluta, el sujeto enfrentado al significante primordial “viene por
primera vez en posicién de someterse a é1”7.

5 lbid., 22.

lbid., 23.

7 Jacques Lacan, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanélisis. Seminario
(Barcelona: Barral, 1974), 279.
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El andlisis, como lo sugiere Lacan en el Seminario 11, requiere
de cierta valentia, ya que conduce, como ninguna otra praxis, al
hueso de lo real. El psicoandlisis depende de lo real, tanto de aquel
que emerge en un andlisis, como asi también del que es efecto de la
ciencia y la tecnologia en la civilizacién. A nosotros, practicantes del
psicoandlisis, nos toca el sostenimiento del discurso del analista en
esta época del capitalismo, cuyo real es que justamente no promueve
los lazos sociales. Nuestra politica debe responder a ello sin desco-
nocer sus consecuencias y seguir apostando entonces al lazo social
inédito inventado por Freud, el lazo analista analizante que implicé
el advenimiento de algo que no encuentra ningtin modelo en las rela-
ciones habituales que mantenemos con nuestros semejantes. Es quizd
por esta via que Lacan también aspiraba a que el psicoandlisis tuviera
algo nuevo para decir sobre el amor, ya que postula el advenimiento
de un nuevo amor que no desmienta el real de la imposibilidad de
la escritura de la relacién proporcién sexual.

Sefialemos que, del mismo modo que en el afio 1974 Lacan
evocaba los 20 afios de “su primera”, La conferencia de Roma del
53, nuestra cita en Barcelona también marcard los 20 afos de la
creacién de la Internacional de los Foros del Campo Lacaniano, es
decir, de la puesta en primer plano de la clinica del goce y de lo real
que lo atraviesa. Una fundacién que se originé en el cuestionamiento
del mal uso de UNO vy por ende de una politica tendiente al pen-
samiento Unico en la institucién analitica. Estos son significantes
que todavia nos representan. Tendremos ocasién de recordarlo, pero
también dedicaremos media jornada a debatir acerca de la politica del
Campo Lacaniano hoy. Cudles han sido sus efectos, sus resultados,
y no menos importante atin, atendiendo las particularidades que ha
tenido en las distintas zonas de nuestro conjunto internacional. Las
fuertes crisis politicas, sociales e ideoldgicas que prevalecen hoy en
nuestro mundo del capitalismo globalizado pueden ser leidas —en
parte— desde las potentes herramientas conceptuales del psicoandlisis.

Freud y Lacan se han ocupado, suficientemente, de la relacién
entre el psicoandlisis y la politica. Para nosotros, analistas del Campo
Lacaniano, se trata de la politica del goce en sus diferentes anuda-
mientos. El goce que, con su cardcter entrépico, constituye una suerte
de economia politica, y la segregacién que es inherente a la estructura
del parlétre, el goce segrega, separa. Lo que no es lo mismo que el
racismo o la discriminacién. Lacan decia que el inconsciente es la

81



politica, es decir que el analista en el consultorio trabaja con eso y
con el objeto @ como semblante. Fuera del consultorio puede tener
una posicion ideoldgica politica cualquiera, incluso mds o menos
fandtica, a condicién de que eso no le interfiera en su escucha. Hace
poco, una colega me contaba que una analista le habia dicho que ella
no tomaba pacientes “gorilas”, término que, en el argot local, es uti-
lizado para designar a alguien muy de derecha... Pienso que nuestra
politica de tratamiento de lo real de la segregacién en la institucion
analitica debe subordinarse a la politica de estar separados juntos, de
los disperso- disparejos.

Lo real de la ciencia y la segregacion

No son pocos los lugares en los que Lacan nos advierte de lo que po-
dria advenir de lo real. En la “Proposicién de 9 octubre de 1967 sobre
el psicoanalista de la Escuela”, dirigida a los analistas de la Escuela,
también se ocupa de eso y nos advierte de lo real de la ciencia. Se han
cumplido recientemente 50 afios de este texto fundante de nuestros
principios y no deja de ser saorprendente el poder anticipatorio del
gue habldbamos mas arriba: “En lo real de la ciencia que destituye
al sujeto de un modo muy diferente en nuestra época, cuando, solos,
sus partidarios mas eminentes, un Oppenheimer, pierden ante ello
la cabeza.®

Hoy tenemos a las neurociencias, que, en sus versiones mads
radicalizadas, prescinden por completo de la dimensién del sujeto
y ademds son un poderoso aliado del pujante mercado capitalista
de los laboratorios. Lacan también se pronuncia acerca de eso en la
“Proposicién”, y leemos que “nuestro porvenir de mercados comunes
encontrard su contrapeso en la expansion cada vez mds dura de los
procesos de segregacion”; y merced a los efectos de universalizacion
de la ciencia, vislumbra ciertos reordenamientos de las agrupaciones
sociales como consecuencia de dicha universalizacién.

8 Jacques Lacan, "Proposicion del 9 de octubre sobre el psicoanalista de la Escuela”,
en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2014), 17.
9 b, 22.
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Por dltimo, Lacan indica “tres puntos de fuga” como una suerte
de proyeccién de nuestro horizonte, se trata alli de lo que como psi-
coanalistas deberemos tener en perspectiva, de lo que no podriamos
dejar de ocuparnos, poniendo en juego el psicoandlisis en exten-
sién, pero anudado a la hiancia del psicoandlisis en intension. Sitta
entonces, como tercera incidencia, la que proviene de lo real y la
conecta con el campo de concentracién y la segregacién. Convoca
a los psicoanalistas a ocuparse de ello sin desviar la mirada. Lo real
de la segregacion en el grupo analitico y en la civilizacién. Respecto
a la segregacion, es interesante recordar que Lacan reconoce en la
fraternidad una de sus formas mds netas, y si hace falta recordar
tanto que somos hermanos es porque en algiin punto no lo somos...

Al real de la ciencia y la tecnologia de nuestro tiempo, debemos
tenerlo en nuestro horizonte para conocer sus nuevas formas y poder
operar sobre los nuevos reales en su incidencia subjetiva, por los
nuevos goces ofertados y la proliferacién de gadgets para consumir.
Freud, en el “Malestar en la cultura”, pensaba que este sometimiento
sin mds a los avances de la ciencia y la tecnologia no implica, de suyo,
un avance en el bienestar de la humanidad.

Es una tarea del psicoandlisis aggiornarse y dialogar con los
discursos existentes, ya que nuestro deber es no ignorarlos. La cien-
cia avanza inexorablemente, aunque no se sepa exactamente hacia
dénde, y como afirma Lacan, sus efectos generalmente son conside-
rados providenciales, es decir, que se parte de la premisa de que eso
va en la direccién de proporcionar bienestar al hombre. No se trata
de oponerse a eso y reclamar los beneficios que podria aportar un
retorno a la edad de piedra. Se trata de reflexionar acerca de acerca
de sus efectos, como lo han hecho Freud y Lacan, dado que ellos
transforman la subjetividad de nuestro tiempo, y el sujeto siempre
debe asumir frente a ellos una posicién ética, y por ende conllevan un
juicio intimo, una decisién y una eleccién. Es alli donde el discurso
del analista puede tener una incidencia.

:El real que produce la ciencia es el mismo real del psicoanalisis?
Se podria discutir, pero, en todo caso, podremos convenir en que el
goce es el real del psicoandlisis, con el que operamos e intervenimos,
produciendo mutaciones, transformaciones, seres mutantes, habi-
tantes de un mundo que tiene el privilegio o la desgracia de cierta
condicién de extraterritorialidad. ..
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Imagino que el titulo que he elegido les evoque a muchos la famosa
frase de tipo axiomdtico acunada por Miller: no hay clinica sin éti-
ca. Axioma extraido de la experiencia clinica abierta por Freud, y
refrendada por la de Lacan y su ensefianza. Jacques Lacan dicté un
seminario que llamé La ética del psicoandlisis, que conocemos como
el Seminario 7, pero nunca dicté un seminario sobre la politica, a
diferencia de Aristételes, quien escribi6, ademds de tres textos sobre
ética, uno sobre politica. Trataré de desarrollar la tesis, también de
Lacan, aunque no mencionada en esos términos, de que no hay cli-
nica sin politica. Y, si bien no escribié un articulo en sus Escritos, ni
dio un seminario expresamente sobre ello, la mayoria de sus trabajos
van en esta direccidn, si partimos de una entre las multiples de las
acepciones de lo que es la politica: la manera de conducir un asunto
hasta alcanzar un fin determinado.

En Lacan esta tesis se desprende de todo lo que fue su ensenan-
za, tanto si la ubicamos en relacién a su retorno al descubrimiento
freudiano, o si lo pensamos a partir de la concepcién que tuvo de la
cura, y, en consecuencia, del final del andlisis y de su intimo corre-
lato: la produccién del analista, dado el advenimiento para este de
un deseo nuevo: el deseo del analista, deseo en el que fundamenté
su apuesta por la formacién de los analistas, y su propuesta de insti-
tucién para los mismos: su Escuela. Y es impensable, por lo demis,
la politica del psicoandlisis sin la concepciodn, el uso y el destino del
sintoma en una cura analitica, en particular la consideracién del sin-
toma como un objetor del Otro, como el niicleo de goce irreductible
del sujeto, donde este halla su estatuto tltimo e intimo. Asi que la
clinica analitica es solidaria de una politica, que Lacan definié como
la politica de la cura, que apunta, més alld del restablecimiento sin-
tomdtico, al fin mismo del proceso analitico, entendido el fin no solo
como término de la misma, sino también como finalidad u objetivo.
No hay cura sin una politica, es lo que espero precisar, ademds es lo
que hace del psicoandlisis una praxis singular, ya que es en el desen-
lace de la cura misma donde estd el porvenir de la institucionalidad
analitica y su supervivencia como clinica inédita. Es en el final de
la cura donde se puede fijar exactamente el instante propicio a la
propagacién de la especie de los analistas, me refiero al pase, como
ese momento clinico donde el analizante deviene analista. En otras
palabras, el futuro del psicoandlisis, su especificidad terapéutica, estd
ligado a la cura misma y al desenlace del vinculo transferencial que
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para Lacan conlleva la produccién de un analista, y que con su deseo
permita el avance del psicoandlisis en el mundo, dada la naturaleza
y la precariedad del estatuto del inconsciente. Debido a que su rea-
lidad no es ontolégica, no hay una realidad per se del inconsciente,
su realidad es esencialmente de naturaleza ética y, en consecuencia,
hace falta un deseo: el deseo del analista para que el inconsciente
de un sujeto emerja como presupuesto ético en el desenlace de una
cura, a través de la apertura que el sintoma como pregunta induce.

Desde Freud, este asunto de lo politico asociado al psicoanilisis
ya era evidente, solo basta con repasar alguno de los términos acu-
fiados por ¢él para describir su invencién. Ya que los nombres y las
designaciones que Freud acuna para articular su experiencia denotan
un tinte no solo militar, sino politico: represidn, resistencia, censura,
revolucién. Es mas, a su creacién le dio el nombre de movimiento,
y se ha utilizado en la historia esta palabra, en general, para mirar
el desarrollo y la propagacién de una tendencia de tipo artistico,
cultural, pero también politica. También la denominé peste, un sig-
nificante fuerte que resalta el cardcter subversivo del psicoandlisis,
ya que la peste es aquello virulento, desestabilizador que pone en
jaque cualquier comunidad y/o civilizacién. Recordemos hoy cémo
las guerras politico-militares entre los Estados recurren a las armas
bioldgicas, a las pestes para dominar o controlar los enemigos. Por
otra parte, Lacan no fue ajeno a este tipo de designaciones, en su
texto “La direccién de la cura y los principio de su poder” habla
explicitamente de politica y recurre a dos expresiones: la téctica y la
estrategia, que igual son vélidas en el terreno militar y en el politico.
Ademis, designé a uno de sus textos, en los Escritos, como Subversion
del sujeto y dialéctica del deseo; es singularmente potente el término
subversién en el terreno al que hago alusién, del mismo modo que
la alienacién y la separacién, como las dos operaciones de causacién
del sujeto, tienen su resonancia politica.

Varios actos de Freud, apuntando a defender su invencién,
a lograr su persistencia y su independencia de la psicologfa y de la
psicoterapia en general, nos permiten verlo decididamente politico,
pretendiendo la avanzada, la expansién y el sostenimiento de su
movimiento en el mundo. Senalo tres de estos actos: el primero
corresponde a la creacién, en 1910, de la Asociacién Psicoanalitica
Internacional, la IPA, cuyo objetivo, mds que regular la practica del
psicoanilisis, era asegurar la sobrevivencia del dispositivo freudiano;
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el segundo ocurre en 1912, Freud consiente la idea de Ernest Jones de
crear el famoso comité de los 7 anillos, en el cual se creaba alrededor
de la figura del fundador del psicoandlisis una especie de simpdtica,
y a lo mejor cuestionada, cofradia, que apuntaba a ejercer un poder
paralelo al de la IPA, pero con fines de cdlculo eminentemente po-
litico; y el tercero transcurre en el afio 1913 y es recordado con su
texto “Contribucién a la historia del movimiento analitico”. Freud da
razones de su ruptura con Jung y de las consecuencias, dado que esta
generd no solo la particién de las aguas, sino la destituciéon de Jung
de la revista de la que era jefe de redaccién. Alli se ve su radicalidad
politica que apunta a defender la especificidad de lo que él inventé
como psicoandlisis y a refutar, defendiendo y rescatando la dignidad
del psicoanilisis mismo, al catalogar como una usurpacién las pre-
tensiones de Jung, su colega y amigo: “nadie puede saber mejor que
yo lo que el psicoanilisis es, en qué se distingue de otros modos de
explorar la vida animica, qué debe correr bajo su nombre y qué seria
mejor llamar de otra manera™?.

En su texto “La direccién de la cura y los principios de su po-
der”, Lacan nos anuncia, desde el titulo, dos elementos susceptibles
de pensar el asunto de cémo entender lo politico con relacién a la
préctica analitica. El primero de ellos es la politica entendida en la
dimensién de la cura, del trabajo uno por uno, de la cura como un
fin Gltimo a alcanzar; pero también nos invita a pensar la politica en
su sentido mds amplio, que abarca desde la posicién del psicoanalisis
en el mundo hasta el problema y el reto de la agrupacién analitica
misma, y el cuestionamiento del andlisis diddctico, que es uno de los
fines de la cura misma que, a la postre, serd la tinica manera de hacer
perdurable la invencién freudiana en el tiempo.

No podemos dejar pasar por alto el valor politico de la ense-
fianza de Lacan para el psicoandlisis, pues fue decidido su trabajo
por volver a repensar, sobre bases cientificas, el descubrimiento de
Freud. Hace su apuesta condicionada al avance del discurso, durante
mids de 30 afios, a través de un seminario constante donde apunta-
ba para sus alumnos y seguidores a, como lo dice en la leccién 12
del Seminario 13: “restablecer las ensefanzas del psicoandlisis sobre

2 Sigmund Freud, “Contribucidn a a historia del movimiento psicoanalitico”, en Obras
Completas, Vol. XIV (Buenos Aires: Amorrortu, 1979), 7.
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bases verdaderas” con un verdadero alcance y logro politicos. Hoy
la ensefianza de Lacan continua incélume en el mundo, su efecto
transferencial es indudable y muchas de las instituciones analiticas
tienen en ¢l un referente importante, y la nuestra, la de los Foros
del Campo Lacaniano, no es ajena a sus textos instituyentes y a su
creacién inédita: la Escuela.

No es exagerado agregar que Lacan refunda el psicoanilisis,
refundar en la acepcién politica del vocablo. Lacan encontré un
psicoandlisis desviado y psicologizado, ya que este habia vuelto al
redil de la psicologia general, y digamos que lo refunda al repensarlo
y al reelaborarlo a partir de las bases y los principios de lo que fue la
razén después de Freud.

Digamos que el psicoandlisis tiene su politica, si la pensamos
como orientacién, como directriz, pero también como técnica o mé-
todo que conduce a un asunto. Y, en ese sentido, es posible afirmar
que la praxis del psicoanilisis estd dominada, es regida por una poli-
tica que es la del sujeto del inconsciente, la del sujeto del deseo, es lo
que subvierte un andlisis al final de la experiencia. Lacan criticé a los
analistas que no estaban a la altura de su misién, dado que fracasaban
en el punto donde debian consagrarse sus esfuerzos, como nos lo
recuerda en la leccién 5 del Seminario 13. El objeto del psicoandlisis*.
Esta mision no es otra que la de su concepcién de la cura encaminada
hacia el sujeto del deseo a través de un hilo conductor al que llama
hilo de oro; hilo por lo de eje central de su pensamiento y concepcién
de la clinica, oro por su alto valor para la cura. Se refiere aqui a su
invencidn, al objeto 4, invencién que tiene su valor clinico, su valor
epistemoldgico, pero fundamentalmente su valor politico porque, a
partir de ella, Lacan nos dird que se establece el punto de particion
entre lo que es el psicoandlisis y lo que no lo es.

Pensar la politica del psicoandlisis es tratar de asegurar su subsis-
tencia en el mundo mds alld del nombre, dado que existen atin, bajo
su rubrica, muchas desviaciones, deformaciones y suplantaciones,
pero a la vez, es también asegurar su especificidad como la tnica
clinica concebible del sujeto.

3 Jacques Lacan, Seminario 13: El objeto del psicoandlisis (1965-1966), sesidn del
23 de marzo de 1966, Folio Views 4.2. Bases documentales. Inédito.
4 Ibid., sesion del 5 de enero de 1966.
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Claro que todos los abordajes clinicos, si le damos al término
clinico su origen etimoldgico —y digamos mds general, “el de los
cuidados en cama’—, en otras palabras, todos los abordajes del sufri-
miento humano desde el punto de vista de cualquier terapéutica no
son sin una directriz politica, y entendiendo la politica como el fin
ltimo u objetivo a alcanzar, pero también como el ejercicio de poder.
Para ejemplificarlo me encontré, y no por casualidad, en razén de este
trabajo, con alguno de los didlogos de Platén que permiten ilustrarlo.

Los textos del fil6sofo griego, La Repiiblica, que junto con E/ po-
litico o sobre la soberaniay el didlogo sobre Las leyes son los tres textos
que originan la reflexién occidental sobre el Estado y, por ende, sobre
la politica, marcan el inicio en la historia del pensamiento politico.
Ademds, siguen siendo esenciales para pensar la sociedad de nuestros
tiempos. Sécrates, frente a una pregunta de Glaucén, hermano de
Platén, convierte a Esculapio, el dios sanador, en un hombre politico.
Para el dios Esculapio los fines tltimos de sus tratamientos estaban
orientados en razén de la conveniencia del Estado, y lo justifica
mediante el siguiente argumento:

estas son las razones que obligaron a Esculapio a no prescribir trata-
miento alguno, como no fuese para los que, dotados de buena com-
plexidny observando una vida frugal, se vefan acometidos de alguna
enfermedad pasajera, limitando sus remedios a bebidas e incisiones,
y sin alterar nada el método ordinario de vida del paciente, para que
la Republica no recibiese ningun dafo. Respecto a los cuerpos radi-
calmente enfermizos, no creyd conveniente alargarles la vida y los
sufrimientos por medio de un régimen constante de inyecciones y
evacuaciones bien dispuestas, ni ponerlos tampoco en el caso de dar
al Estado subditos que se le pareciesen. Creyd, en fin, que no deben
curarse aquellos que por su mala constitucidon no pueden aspirar al
término ordinario de la vida marcado por la naturaleza, porgue esto
no es conveniente para ellos, ni para el Estado.®

Y miés adelante agrega:

5 Platon, La Republica (Bogoté: Ediciones Universales, 1988), 109.
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(...) estableceras en nuestra republica una medicina y una jurispru-
dencia que sean como acabamos de decir, y que se limiten al cuidado
de los que han recibido de la naturaleza un cuerpo sano y un alma
bella. En cuanto a aquellos cuyo cuerpo estd mal constituido, se los
dejara morir, y se castigara con la muerte a aquellos cuya alma es
naturalmente mala e incorregible®.

Recordemos que se trata de construir un Estado perfecto, es la
politica del ideal, cuyo objetivo a alcanzar era la felicidad del Estado.

Por otra parte, desde el siglo xviir asistimos a un fenémeno
creciente de lo que Foucault llama la “medicalizacién indefinida”. La
medicina, hoy por hoy, sobrepasa, en mucho, la demanda propia del
enfermo, y se nos impone a todos los individuos, incluso no enfer-
mos, como un hecho de autoridad, de expresién del poder politico.
Hoy se asiste al médico desde la preconcepcién hasta més alld de la
muerte, sin que medie algin padecimiento. Son las politicas de vigi-
lancia preventiva y epidemiolégica que convirtieron la salud —como
lo recuerda Foucault en su texto La vida de los hombres infames—, en
objeto de intervencién médica, lo que es coherente con el fenémeno
creciente de la economia politica de la medicina. “El cuerpo huma-
no” —es la expresion de Foucault para senalar la des-subjetivacion del
hombre en la estrategia de la biopolitica—, el cuerpo humano y el
sistema de salud entraron en una economia de mercado que moviliza
enormes cantidades de ddlares.

Dentro de las lecturas que hice preparando este texto me sor-
prendi con esta feliz coincidencia. En su libro Nacimiento de la bio-
politica, Foucault contrapone en su primera leccién una cita de Freud
—tomada a su vez por este de la Eneida de Virgilio— a otra cita de
un hombre de Estado. La cita de Freud se halla como epigrafe de su
libro La interpretacion de los suenos, y dice asi: “si no puedo doblegar
a los dioses supremos, moveré el Aqueronte”; y la cita de Robert
Walpole, un hombre del estado inglés, el Primer Ministro de Gran
Bretafa, quien frente a su propia manera de gobernar proponia: “No
hay que tocar lo que estd tranquilo”. Y nos advierte Foucault que

6  Ibid, 111.
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Freud hizo lo contrario, es decir, movié lo que tranquilo estaba’. En
esta cita el autor contrapone un clinico como Freud a un hombre de
Estado, un politico.

Este concepto de la biopolitica le permite a Foucault hacernos
palpables los nuevos retos y presupuestos que el Estado moderno
introduce como metas, y que involucran la vida y lo viviente. Es él
quien nos ubica y ensefia cémo se va configurando en la historia de
nuestra civilizacién, a partir del siglo xvi11, mediante su abordaje de
la racionalizacién inherente a las practicas de gobierno y de Estado
en el ejercicio de lo que conocemos como la soberania politica, a
través del enlazamiento de tres nuevas funciones que ¢l destaca: la
disciplina, que introduce un control y un orden, ademds de la riqueza
y la salud. De esta triada —orden, riqueza y salud— surge esa nueva
institucién que caracteriza al Estado moderno, y que Foucault llamé
Policia. Es de ahi que surge el término de biopolitica, término que
define una politica, un que-hacer del Estado, que toma un control
que apunta a ser total sobre los individuos, los procesos de salud
y enfermedad; control vigilante como una funcién inherente a su
condicién de Estado, de la que no puede caber duda vy, por tanto,
es una responsabilidad ineludible. Es una politica del Estado que
apunta no solo a agrupar sino a conocer, investigar y analizar, pero
también a supervisar todos los fenémenos propios de la poblacién
en lo referente a la salud y sus determinantes, asi como los sistemas
clasificatorios y taxonémicos, pero también los procesos estadisticos
y de informacién. No son pensables hoy las politicas de Estado sin
el desarrollo y la consolidacién de lo que se ha llamado la estadistica
o la aritmética politica, como nos lo recuerda Foucault.

Se trata del panoptismo del poder como politica del Estado
a través de los distintos aparatos como el médico, el educativo, el
penitenciario y judicial que apuntan al control de todos y cada uno
de los individuos del que nos habla Foucault, tomado de la figu-
ra arquitecténica del panéptico de Bentham, llevado a su mdxima
expresion. Es la presencia del amo moderno que todo lo desea ver,
todo lo quiere saber, todo lo pretende controlar para que se cumpla
su objetivo, como nos lo recuerda Lacan en el seminario sobre los

7 Michel Foucault, Nacimiento de la biopolitica (Buenos Aires: Fondo de Cultura
Econdmica, 2007), 15.
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discursos: “que la cosa funcione”. Esta prictica discursiva, esta forma
de tratar el deseo, obturdndolo, acallindolo, produce una objetiva-
cién de los sujetos, un reduccionismo de los asuntos del hombre, y
un borramiento de la subjetividad, que es la caracteristica de lo que
se llama post-modernidad.

Vuelvo atrés a la cita de Foucault en su primera clase del semi-
nario sobre la biopolitica. Es un juicio del autor bastante desacertado,
si lo pensamos desde el sintoma, ya que Freud no tocé lo que estaba
tranquilo, mds bien se dedicd, con su acto, a escuchar lo que desde
siempre habia estado agitado e ignorado. Freud lo que si toca y se-
fiala con su indice es la imposibilidad, el irreductible y el fracaso que
subyace a todo intento de someter al sujeto via el ejercicio del poder,
de lo cual el sintoma es su manifestacién, como el grito, donde se
revela para cada uno la incompatibilidad entre la cultura y el deseo.

Tal vez lo que Freud no advirtié completamente era que abria,
con su acto, una nueva clinica con un alcance ético pero también
politico. Una clinica que comporta una politica con un interés parti-
cular y preciso: el sujeto, que no se corresponde con la universalidad
del sujeto del derecho, que no es el sujeto de las politicas del Estado
—o si se quiere el sujeto de la gobernabilidad—, el sujeto que asume
deberes y derechos y que hace referencia al yo. Es la diferencia del
sujeto con el que Freud se tropezd, aquel con el que opera el psi-
coandlisis, que es el sujeto escindido por el lenguaje y que solo lo
pensamos en cuanto es sujeto del deseo y, repito, es el referente de
la clinica analitica.

La clinica tiene una tarea politica sin la cual el psicoandlisis
no serfa psicoandlisis. Tal vez lo que Foucault no destaca es que ese
sujeto, del que se encarga el psicoandlisis, escapa al control del Otro,
es su objetor por estructura y es, por ende, ingobernable. Lacan nos
invita, en el seminario de La ética del psicoandlisis, a no despreciar
para nada el orden del poder, ya que para nada los psicoanalistas
somos anarquistas, pero el acto freudiano dio cuenta de que el poder
tiene un limite, y que es en el mds alld de ese limite que se constituye
o que se abre el campo en el que la investigacién analitica se hace
probable y se fundamenta. Punto limite donde el psicoandlisis advino
con Freud a irrumpir en la tranquilidad a la que aspira el poder que
la cita de Foucault nos ensefa.

La posicién del poder a través de la historia, nos precisa Lacan,
siempre fue la misma en cuanto a los impasses y los desasosiegos
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que introduce el deseo en el hombre, la posicién del poder ha sido
desconocerlo. En el Seminario 7, refiere:

¢Qué proclama Alejandro Magno llegando a Persépolis al igual que
Hitler llegando a Paris? Poco importa el preambulo —he venido a
liberarlos de esto o de aquello-. Lo esencial es lo siguiente —continten
trabajando. Que el trabajo no se detenga-. Lo que quiere decir -Que
quede bien claro que en caso alguno es una ocasion para manifestar
el mas minimo deseo-®,

La moral del poder, que no es otra que la de los bienes, es no
tener en cuenta los asuntos del deseo. Desde su texto La Repiiblica,
Platén nos hace evidente el objetivo de la politica en lo que com-
pete a la fundacién de ese Estado ideal que él plantea, y que no es
otro que el bien de la sociedad a partir de la concordia entre los
ciudadanos y la honra de los dioses y de los padres, buscando, ante
todo, la salvaguarda de la unidad del Estado o de la Republica. Si
el problema politico, como lo sefiala Foucault, es el problema de la
relacién entre lo uno y lo multiple, para la clinica analitica, pensada
como politica, se trata de la relacién también problemdtica entre el
sujeto y el Otro, y que en esa direccién el analista tiene una tarea que
es esencialmente politica, tarea planteada como fin en el Seminario
20, Aun. Dicha tarea consiste en disociar « y A, y, a través de esta
escision, de este desprendimiento, se logra reducir la 2 mintscula a lo
que concierne a lo imaginario y la A maytscula a lo que concierne a
lo simbélico. Este desprendimiento es el que le da el estatuto y rigor
al psicoandlisis, y que nos diferencia de una psicologia porque es este
desprendimiento lo que le dard el estatuto al sujeto y va a permitir
desanudar el fantasma, que no es més que la conjuncién entre el S
de A barrado y el objeto, donde este estd cautivo.

La psicologia es esta escisién no efectuada, porque la psicologia
se soporta en la obturacién del sintoma y de la angustia a partir de
la restauracién y estabilizacién funcional del fantasma fundamental
como soporte de la realidad, pero el psicoandlisis hace estallar esa
conjuncién para que el sujeto, como sujeto del deseo, pueda advenir.

8 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoanalisis
(Buenos Aires: Paidds, 2000), 374.
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A partir de este estallido vacila la seguridad que da el fantasma, y es
ahi donde se corre la cortina que cubre la ventana de donde proviene
la luz de lo real y el neurético sale del estado de ensonacién perma-
nente hacia una vigilia irremediable, es el lugar del desamparo, del
desasosiego, donde se estd irremediablemente solo, pero es también
el momento de la toma del deseo. Es el punto singular e inédito de
la cura analitica en que “cada cual es responsable de su eleccién”, no
porque Dios sea inocente, como lo dice Platén, sino porque Dios
es inconsciente.

En su texto, Aristételes define el objetivo de la politica en los si-
guientes términos: “La ciudad, en suma, es la comunidad de familias
y municipios para una vida perfecta y autosuficiente, para alcanzar
una vida bella y feliz”®. Y en la Constitucién de Francia, de junio
21 de 1793, el primer articulo reza asi: “El fin de la sociedad es la
felicidad comuan”. Es lo que le permite decir a Lacan que la felicidad
se transformd en un factor de la politica, al menos es evidente desde
el siglo xvr1, cuando es elevada al rango constitucional en Francia,
constitucién que inspiré el liberalismo politico que caracteriza al
mundo occidental.

La felicidad se convierte en objetivo y deber de Estado. Para
que nos preguntemos, con Lacan mismo, si la promesa analitica, que
nace posteriormente pero en este contexto —el de la Ilustracién—, es
sostenida por el psicoanalista en la via de la demanda que al inicio
todo paciente hace y que es una demanda de felicidad. La respuesta
nos ha sido dada en el andlisis para los que por alli hemos pasado.
iCudn lejos estd de considerarse la clinica analitica en la via de una
disciplina de la felicidad! El fin dltimo, y el que hace de la cura una
politica, es alcanzar el deseo luego de ver palidecer el encanto de los
objetos que intentaron sobornarlo. Alcanzar el deseo es solo intentar
forjar las paredes donde queds el rastro del objeto para siempre per-
dido porque, en ultimas, el deseo es deseo de nada, es solo su vacio
lo que se contornea en un andlisis, pero es mucha la liviandad y la
soltura que produce. No estamos en el psicoandlisis en la l6gica de
los bienes, ni en la légica del suefo burgués, es tal vez el punto que
nos recuerda Lacan de una manera muy simple, pero muy bella, en

9 Aristoteles, “Politica”, en Ltica nicomdquea - Politica (México: Editorial Porrua,
1970), 207.
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el Seminario 7 donde dice que: “el sujeto ha adquirido una nueva
posicién que hace que misteriosa y milagrosamente con las cosas le
vaya bien, y que las tome por el lado adecuado™?, y créanme que
no es poca cosa; una nueva posicién que le permite enfrentar nuevas
aventuras y afrontar con soltura las contingencias de la vida y del
amor. Lejos estd la cura analitica de proponer una maduracién genital
o el asunto del acuerdo con la realidad, lejos de prometer la armonia
y la beatitud, pero también, y para dar la justa medida, Lacan —cri-
ticando la propuesta politica de la felicidad— termina senaldndonos
la dimensién de infelicidad que el andlisis comporta, ya que la cura
permite, asimismo, aislar la ley con la que cada uno ha hecho su
destino, que tiene para todos su dimensién trégica e infeliz.
Digamos que las pricticas terapéuticas tienen una definida
orientacién politica, considerdndolas a partir de su norte. El psicoa-
ndlisis aborda ese campo limite que el Otro del poder desconoce, y
por eso hablamos en términos de subversién del sujeto. En la clase
VI del Seminario 13, El objeto del psicoandlisis'?, Lacan es categdrico
al afirmar que el estatuto clinico y terapéutico para el neurdtico mo-
derno le es dado por el psicoandlisis, y con vehemencia afirma que no
existe mds que completado por la existencia de dicha clinica, en otras
palabras, que la clinica nacié con el psicoanilisis, nacié con Freud.
El psicoandlisis abrié con Freud un campo nuevo, el del de-
seo, del cual histéricamente todas las formas del ejercicio del poder
no han hecho mds que desconocerlo y negarlo sistemdticamente, y
que resulta ser, en alguna medida, el objeto de una ciencia; y Lacan,
en La ética de psicoandlisis, se pregunta qué se ha hecho del deseo en
el marco de las ciencias humanas, y nos advierte que dicho marco,
celosamente cuidado y protegido, ha estado al servicio del poder, es
decir, al servicio del Otro, ya que su constitucién y su dedicacion
apuntan a un desconocimiento de los asuntos del deseo, lo que define
también una orientacién politica de dichas practicas que se denomi-
nan clinicas, y que en el sentido del origen del término se validan,
pero que no lo son en cuanto desatienden el sujeto y refuerzan su
alienacién estructural. Termina su comentario advirtiéndonos que

10 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoandlisis, 348.
11 Lacan, Seminario 13: El objeto del psicoanélisis (1965-1966), sesion del 12 de
enero de 1966.
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los programas, se refiere a los académicos, diseniados para las ciencias
humanas, no tienen mds funcién que la de apuntar al servicio de
los bienes, es decir, de los poderes que a través de la historia se han
mostrado siempre inestables.

En la respuesta a la pregunta III en “Televisién”, Lacan res-
ponsabiliza a los psicélogos, a los psicoterapeutas, a los psiquiatras
y a todos los trabajadores de la salud mental, por entrar, aunque
fuera a manera de protestas, en el discurso que los condiciona. Al
considerarlos como los cargadores de la miseria del mundo, ya que
la sola denuncia del discurso capitalista termina reforzdndolo, los
hace complices del discurso que los ubica en ese lugar y, por tanto,
hacen un Otro consistente. Y Lacan advierte que queda excluido que
se trate para el psicoandlisis de reprobar la politica, y, yo agregaria,
no queda excluido pero hay que preguntarnos ;por cudl?, porque
“los psico, quienes quiera que sean, aquellos que se dedican a vuestra
supuesta carga, no tienen que protestar, sino colaborar. Lo sepan o
no, es lo que hacen™'2.

Y no es este un verbo escogido al azar, por lo que represent6
en la historia politica de Francia el término colaboracionismo en
los tiempos dramdticos de la Segunda Guerra Mundial. En julio de
1940, un sector mayoritario del parlamento francés claudica ante la
invasién politica y militar de los nazis, desde alli pasard a la histo-
ria el término colaboracionismo como aquel que abdica, colabora y
auxilia al enemigo.

Digamos, a manera de conclusién, que la praxis analitica tiene
una orientacion hacia lo real de la estructura, hacia aquello que Lacan
llama lo imposible y que intenté formalizar por la via de matema
como el objeto 4. Dicha orientacién define una manera de enfrentar
el sintoma, es decir, hacen posible una terapéutica por cuanto la
experiencia analitica ensefia que la operatividad de su dispositivo
tiene efectos sobre lo real del sintoma. Simultineamente, define una
politica que, a través de unos medios —la asociacién libre y la interpre-
tacién—, alcanza un fin que, en definitiva, toca al Otro: al del poder
y al del discurso; y funda una nueva ética, que plantea algo nuevo
como medida de la accién analitica soportada en el deseo que habita

12 Jacques Lacan, “Television", en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012), 543.
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dicha accién, y es lo que da no solo la especificidad sino la solidaridad
entre clinica, politica y ética para el psicoandlisis.

El futuro de los analistas y de su praxis estd en el refugio que
Lacan llamé su Escuela, refugio para pensar el psicoandlisis en los
tiempos de la ciencia y darle el rigor de ser un discurso de estos tiem-
pos; ese es nuestro asilo, en la resonancia politica de esta expresion, es
el lugar de extraterritorialidad que Lacan se imaginé y creé para los
crecientes fenémenos del malestar, y nos aconsejé no denunciarlos
en exceso. Trabajar por nuestra causa comun, en medio de nuestras
diferencias, es el horizonte, tal vez dificil, pero no existe otro.
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El estudio de la problemdtica de la diferencia sexual en las concep-
ciones estructuralistas permite entender cémo el sistema sexo-género
reproduce la heteronorma patriarcal y sexista. La estructura social,
incluida su ideologfa, se (re)produce por medio de la alienacién que
se genera en el adoctrinamiento educativo culturalizador. Este sis-
tema ubica a unos como sujetos —activos, agentes, portadores de la
razén y el poder— y a otras como objetos —pasivas, del lado de lo
emocional, cuerpo reproductor—. Estos aspectos, muy trabajados
por los feminismos, podrian sumar la idea psicoanalitica de que la
reproduccidn del sistema sexo-género pervive a modo de mandatos
sociales cuya voz, no tan inconsciente del superyd, marca lo deseable,
lo bueno, lo bello, lo abyecto... el Otro —concepto lacaniano al que
le atribuimos incluir tanto las leyes normativizantes socioculturales
como la ideologia—.

El deconstructivismo posestructuralista como punto de supe-
racion, o al menos de revisién del estructuralismo, identifica los
elementos constitutivos de dicho sistema. En el caso del psicoani-
lisis, puntualmente en la obra de Jacques Lacan, en los afios 70 se
introduce en las conceptualizaciones lacanianas la idea de que los
lazos sociales se sostienen a partir de un discurso que los determina,
postuldndose cuatro formas, cuatro discursos compuestos cada uno
por cuatro lugares fijos (el agente, el otro, la verdad y la produccién)
donde se sucede o permuta un conjunto de letras, siendo quizds lo
mis interesante de estos desarrollos que el operador de subjetividad,
lo que produce como efecto a la subjetividad, ya no es atribuida al
padre en el Edipo, suerio de Freud, sino simplemente al lenguaje. De
esta manera, la alienacién al lenguaje instrumentado en las pricticas
discursivas constituye una subjetividad inconsciente sujetada a los
usos que dicho lenguaje ejerce en las précticas discursivas, en este
contexto es idéneo suponer al sintoma una objecién, disidencia o
insubordinacién al servicio de la norma discursiva, momento de
afirmacién de subjetividad a partir del cual la practica analitica po-
dria colaborar en la emancipacién subjetiva, devolviendo al sinto-
ma su dignidad individual y social (punto de coincidencia entre el
marxismo y el psicoandlisis). Los conflictos subjetivos, sintomdticos,
conllevan una critica, en ocasiones impensada, a la norma social y
sexual. Siendo lo disruptivo de estas afectaciones no tanto el disor-
der personal sino los imperativos normativos de dichas normas que
disciplinan, sexualizan, colonizan.
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Creo que es un logro de la época la deconstruccién de la norma
sexual, binaria, universal, heterosexista que recae sobre los cuerpos.
La diferencia sexual resulta, asi, construccién discursiva, social, cul-
tural y situada, efecto de poder, Ley o alienacién al discurso. En este
contexto el cuerpo es subordinado, sujetado, y producto del dominio
discursivo. La diferencia sexual se vincula a los estereotipos normati-
vizantes y rechaza nuevas sexualidades. Las practicas discursivas que
recaen sobre los cuerpos dan significado legal, penal, médico o psico-
légico: sexualizan. Esta performatividad encarnada que designamos
como discurso sexual, recae eventualmente sobre la diferencia sexual
como situacion discursiva. Este discurso solo tolera la diferencia que
engendra y asi mismo en su cardcter de Ley normativa engendra
cuerpos como abyectos; alienacién u enajenacién que en ocasiones
genera disidencias o resistencias.

La diferencia, en este sentido, alberga algo deleuziano puesto
que se la puede entender como aquello siempre diferido, nunca al-
canzado, una diferencia diferida. Deleuze postula una diferencia que
quiere validar /o-otro, una alteridad, /o que no es idéntico, lo-Otro que
impide la unicidad de toda identidad, es verdaderamente el reverso de
la identidad. En este sentido, Romina Lerussi sefala que en Derrida
el verbo diferir tiene dos sentidos muy distintos: el de temporalizar,
recurrir a la mediacion temporal y temporalizadora de un rodeo, esto es,
demora, retraso, reserva y; por otro lado, diferir es 7o ser idéntico, es
ser otro, discernible. La differance no serd entonces solo actividad, sino
el movimiento que produce diferencias, lo que equivale al aspecto
econémico de la libido sexual postulado por Freud en 1905.

Derrida, en La escritura y la diferencia®, recopila varios trabajos
respecto a la diferencia (différance). Aqui, el sentido de diferencia se lo
puede entender desde el término diferir: lo que es no es lo mismo es, a
la vez, lo que se retarda o se retrasa. De este modo, la différance incluye
un sentido temporalizado por el que Derrida remite al movimiento
que producen las diferencias: un movimiento que se entiende como
instrumento de deconstruccion de la escritura. Ademds de retomar los
discursos del estructuralismo (como los propios de Lévy-Strauss o de
Lacan, e incluso de Foucault), es de interés consignar también que
Derrida combind tales fuentes con una vena irrenunciable que se

1 Jacques Derrida, La escritura y la diferencia (Barcelona: Anthropos, 1989).
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inspira en la fenomenologia de Husserl, pero, también y claramente,
en Heidegger.

En el marco de la biopolitica, las normas, reglamentos y le-
yes plegadas a las estructuras de poder producen un efecto cuerpo
subordinado a estas estructuras, determinado por el devenir discur-
sivo, histérico, lingiiistico, engendrado por las marcas del poder.
Este aspecto, que para Foucault es una problemadtica del poder, para
Butler es relativo a la Ley y afirma que debemos desprendernos de
la ilusién de un cuerpo verdadero mds alld de la Ley; no hay eman-
cipacién posible del cuerpo construido culturalmente si no es por la
subversion que se da en él, contradiccion de la ley consigo misma.
El cuerpo es una produccién performativa del poder del discurso he-
gemonico. No hay subjetividad previa a la norma social, los cuerpos
son cuerpos construidos en y por la norma social. Desde este poder
normativo se construyen ciertos cuerpos como abyectos, en el mismo
movimiento que se los excluye, la norma se afirma perentoriamente,
es asi como Butler hipotetiza que la represién crea el objeto que va
a rechazar. Los cuerpos abyectos, rechazados, adquieren el valor de
reificar la heteronorma patriarcal. Para Foucault, el cuerpo afectado
de discurso se vincula al origen del poder, es anatomia politica u
objeto del disciplinamiento.

En la década de 1970, Lacan parte de planteos que ubican la
problemdtica sexual y corporal por fuera de lo simbdlico-imaginario
en una dimensién del ser donde las representaciones y los sentidos
sobre el sexo no dependen del discurso y estdn por fuera del sentido.
En esta dimensién, el cuerpo ya no es tanto lugar de inscripcién de
representaciones ni agente de la resistencia al discurso, sino aquello
que resiste a ser pensado. La discusion no recae aqui sobre el sentido
o los simbolos relativos al desciframiento corporal de las diferencias
-disidencias. Se parte de la hipétesis de que la razén no se aplica a si
misma, como lo demuestra Kant en su critica del juicio, el repliegue
de la razén sobre si misma al no estar dirigida a los objetos se pierde,
aspecto que senala Copjec? con mucha claridad, sosteniendo que
la ontologfa de la diferencia sexual es una tautologfa. En la obra de
Lacan, la verdad de ese imposible de decir, de inscribir en represen-

2 Joan Copjec, “El sexo y la eutanasia de la razon", en Ensayos sobre el amor y la
diferencia (Buenos Aires: Paidés, 2006).
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tacién alguna, se denomina verdad del ser?,; otra manera de indicar
esa falla —y a la vez, fundamento ontolégico— es designarlo como
ser-para-el-sexo.

Las identificaciones y las diferencias sexuales son efecto del
discurso que se gesta en el orden simbdlico y se afirman performati-
vamente por reproduccién y abyeccién, como lo muestra Butler, o
como lo indica Lacan respecto al discurso del Otro en el plano de la
alienacién como causacién subjetiva. La alienacién es el momento
de la intrusién del lenguaje que ofrece sus marcas, insignias o rasgos,
pero para el psicoandlisis esto implica algo mds. Esta alienacién que
hace surgir al sujeto en el campo del lenguaje, que posiciona a la
subjetividad como un confinamiento de lo real, no solo lo domina,
marca o enajena, sino que es el momento del surgimiento de una
libertad por determinacién, un factor electivo que quisiéramos agre-
gar al entendimiento de las légicas del dominio o abyeccién de los
cuerpos. En la perspectiva psicoanalitica, el cuerpo se hace asumir
por el ser que no hay, cuerpo sexuado que se sexualiza en la dialéc-
tica del empuje pulsional y el discurso sexual que viene del campo
performativo del lenguaje.

As, la asuncién corporal puede reproducir el discurso norma-
tivo, o disentir, o incluso rechazarlo. Si los operadores de salud (psi-
coanalista, médicos, obstetras, etc.) no rompen filas con el dominio
de la normay la Ley, si no logran deconstruirlas, poco podran liberar
sus précticas reproduciendo este discurso normativo sobre los cuerpos
intervenidos (en ocasiones intervenidos literalmente). Volver a darle
al sintoma su dignidad radical de expresar los conflictos incluye la
modificacién del cuerpo en la diversidad de singularidad de asumirlo.
En este sentido, el psicoandlisis como prictica emancipadora y como
lazo social, debe producir un nuevo cuerpo, un nuevo modo de vivir
a partir del conocimiento de las raices del sintoma, de su determi-
nacién. Tal vez en un pasaje del sintoma, impuesto a la asuncién de
un sintoma-cuerpo satisfactorio, pasaje del conflicto que enferma al
modo corporal de resolverlo, de autoliberarse o de autorizarse. Asi, el
sintoma-corporal que somos, modo inventado de arregldrnosla con lo
que no funciona, es un modo de afirmacién de sf mismo que permite
entrar en los lazos sociales de otro modo. El sintoma resolutivo tiene

3 Francois Balmes, Lo que Lacan dice del ser. (Buenos Aires: Amorrortu, 2002).
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algo de homeopdtico puesto que lo que cura estd intimamente ligado
a lo que enferma, es de la misma sustancia gozante (asi entiendo al
cuerpo) de lo que se padece. Es el mismo pathos, rechazado o reprimi-
do, que nos hace patéticos, apdticos o apasionados... pero el ejercicio
corporal de las pasiones no nos hace enfermos, todo lo contrario, nos
hace simpdticos, valientes, entusiastas o incansablemente criticos.

Estamos advertidos que es el discurso hegeménico de la norma
o Ley el que hace surgir las rarezas que luego clasifica de anormales
y discrimina como patoldgicas, prictica esta que busca legitimar y
afirmar el poder hegemoénico. En contra, el psicoanilisis, tiene la
chance de provocar, de producir, de permitir una auto asuncidn cor-
poral como ejercicio de la rareza, esta posicién subjetiva serfa el revés
del rechazo o represién de la rareza, de lo extrano, tan ficilmente
endilgable al semejante. Las determinaciones, imposiciones o injurias
sobre el cuerpo sexualizado por la discursividad performativa, pueden
encontrar en las pricticas feministas y psicoanaliticas la posibilidad
de eleccién, la disidencia, la resistencia y otras maneras de hacer
cuerpo. La prictica analitica corrobora que la eleccién implica un
factor de pérdida no eliminable; la inscripcién al registro simbdlico
del discurso conlleva la alterizacién de la biologia a otro orden del
ser, una subjetividad causada por el orden significante. Atribucién
corporal producto de la oferta identificatoria del discurso sexual,
para nada de bioldgico.

Para el psicoandlisis, la sexuacién es una opcion de identifica-
cién sexuada (Lacan, 1973-1974), nétese que opcidn no es imposi-
cién, implica un factor electivo, una ética. A la vez, esto nos permite
evocar la expresion lacaniana “el ser sexuado no se autoriza sino por
si mismo”. Esta tltima expresién es muy sugerente en la medida
que Lacan también indica que el psicoanalista, en su prictica, no se
autoriza sino a si mismo en la experiencia de su propia practica, en su
propio andlisis a secas, y no en ningun titulo, formacién académica
o aval institucional, es decir, mucho mds auto u homo que hetero
autorizacién. En qué se autoriza un analista no dista mucho de la
pregunta de en qué se autoriza un cuerpo sexuado.

Entonces, al real lacaniano lo definimos como dimensién de
andlisis de lo sexual centrada en lo insustancial, tépica donde fracasa
el ser en decirse, se refiere mds al registro de la experiencia que a una
categoria epistémica. En esta dimensién redefinimos el cuerpo sexua-
do como sintoma corporal. Proponemos un cuerpo dividido entre
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los efectos de discurso y un real, pulsional, fuera-sexo, que puede
entrar al lazo social autorizdndose a si mismo con otros. Lo real del
sexo, aquello que se sitda al limite de nuestra experiencia subjetiva,
concierne al uso del cuerpo. Esto es el goce, y es alli donde el goce
que afecta al cuerpo, excediendo la representabilidad de este, permite
pensar un tipo de diferencia por fuera de todo Uno normativizante,
prescinde de los opuestos dicotémicos y, sobre todo, recae sobre la
singularidad del cuerpo, incluida su extrana rareza. Un cuerpo autori-
zado a si mismo en su modo singular de goce, ese cuerpo que somos,
cuerpo hablante, sustancia gozante, sintoma corporal, se afirma en
su propia singularidad diferente. Dicha diferencia por fuera de todo
Uno siempre difiere, nunca llega a ser lo Otro.

El cuerpo que adviene de lo real
en la experiencia analitica

En ocasiones suele reducirse lo real, lo simbélico e imaginario a cate-
gorias o dimensiones epistémicas, hasta incluso ontoldgicas, olvidan-
do que en la praxis analitica son modos de registro de la experiencia
subjetiva. Lo real desde esta perspectiva emerge como lo insoportable
sobre lo cual el analizante sustenta su demanda de andlisis, pero este
real fuera de discurso excede a la palabra. Excesos y defectos en la
satisfaccién anhelada muestran un anclaje irrepresentable, un vacio
ontolégico del cual solo se obtienen restos que en el transcurso de
un andlisis pueden encontrarse con el acto que permita fundar algo
distinto que el sintoma padecido.

Asi, pues, el proyecto de un andlisis implica la modificacién
del cuerpo en sus diferentes enajenaciones, una de ellas, quizds una
de las mds arraigadas, es la enajenacién fantasmdtica cuya presencia,
velada en el sintoma, fue descubierta muy tempranamente por Freud;
el sintoma se alimenta de la fantasia que hace cuerpo, lo construye
afectado de distintas maneras: desvitalizado, deshabitado, en relacién
manifaca, impotente, anestésico o hiperestésico, instrumentalizado,
en fin, una corporeidad erotizada segtin la clave fantasmadtica. La
deconstruccién del fantasma en la travesia analitica permite obtener
el password de acceso a ese real velado por la promiscuidad del sinto-
ma y el fantasma. La deconstruccién del cuerpo fantasmdtico, que
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ocurre al compds de la interpretaciéon del deseo, produce un efecto
de emancipacién en la medida que deja de consistir en ese modo fijo
mediante el cual se ¢jercié el juicio moral sobre el goce propio y de los
otros, se deconstruye ese punto de mira donde el estrago significante
construyd la realidad sexual, misma que en ocasiones es entendida
rapidamente como neurdtica, psicética o perversa, olvidando su an-
claje en el ser-para-el-sexo, en la castracién.

En este sentido, el develamiento de la verdad de la castracién
puede ser correlativa a la obtencién de la clave de eso que se ha sido
en el deseo del Otro vy, a la vez, obtener la cifra del destino en la
enajenacion al discurso del Otro en sus diferentes manifestaciones
(discurso de la norma sexual, de los bienes y otras desinencias del
discurso del amo, incluido el capitalismo hedonista del consumo de la
vida y el discurso universitario disciplinador de subjetividades). Estos
discursos rigen sobre los bienes, los ideales y la norma sexual, bien
descrita en nuestros tiempos como heterénoma-machista-patriarcal
que se sostiene en alienacion, que instaura un tipo sexual para todos
y todas. La politica muestra un fuerte lazo con la ideologfa hegemé-
nica sexo-género, tanto como con el liberalismo econémico, discurso
autoritario disfrazado con frases de autoayuda o falsos hedonismos
individualistas; en psicoandlisis proponemos, a contrario, un lazo
social donde lo mds radicalmente individual pueda articularse por
las vias perversas del deseo como un destino pulsional: nuevos cauces
de goce.

En la experiencia analitica, verdad y destino construyen un
cuerpo cuya liberacién puede permitir, como dice Lacan, un nuevo
amor o, bien, nuevas sublimaciones. En estas coordenadas, la inter-
pretacion hysterizadora produce una emancipacion del cuerpo en la
medida que se subjetiva el real que resta. Manteniendo la distancia
entre el I en la experiencia de lo simbélico y el # en la experiencia
de lo real, deviene una experiencia de consistencia imaginaria del
cuerpo un tanto mds emancipada, un mejor escabel, por eso un amor
renovado a condicién de deconstruir el cuerpo que, incorpordndo-
se, corporeifica. El registro real de la experiencia del parlétre en el
proceso analizante se manifiesta como opacidad real del cuerpo, un
real con el que el cuerpo se goza, de corte autista, fuera del discurso,
incurable; sobre este real del cuerpo viviente no podemos decir nada
en la medida que el muro del lenguaje desaloja ese real fuera de lo
simbolico. La tinica relacién del parlétre con ese real es la forma sin-
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gularisima de goce, ajena al simbdlico, incluso auto-propuesta por
cada uno como suplencia de la incompletud e inconsistencia. Real
que, lejos de fundamentar una ontologfa del Uno, ética del goce, o
monada cinica fuera de lazo, adviene en la experiencia analitica para
permitir un tipo de lazo social donde el deseo pueda ser destino de
pulsién, incluso deseo impuro, como en el caso del deseo del ana-
lista. Por eso, la politica del sintoma que proponemos en el campo
lacaniano es una politica del sintoma no-autista, eso que se goza no
se reduce a una monadad solipsista, sino que se presenta como un
punto de apoyo real del deseo. Un deseo que, en ocasiones, es tam-
bién deseo del analista, cuyo cuerpo, sustancia gozante, sujeta a la
regla de abstinencia, es efecto de una experiencia que permite que la
palabra analizante anude real, simbdlico e imaginario cada vez, otra
vez. El deseo del analista que toma cuerpo es ese deseo impuro que se
sustenta, que adviene de un puro real, su origen le debe muy poco al
saber o, incluso, al deseo de no saber. En el lazo analitico, el cuerpo
debe permitir dar lugar al semblante donde un decir interpretativo
se desprenda. Por eso el cuerpo del analista es un cuerpo impropio,
apto para la articulacién discursiva, medio para que el decir inter-
pretativo lleve el acto analitico hasta su fin. Fin que es inicio de
nuevos lazos, de nuevos cauces de goce, de un nuevo ex-sistir. El paso
por la experiencia del andlisis modifica, produce un cuerpo que no
reifica la experiencia de lo real llevindola a un Uno del goce (como
lo enuncian otras propuestas politicas) sino que sustenta un tipo de
lazo social un tanto mds digno. La experiencia analitica deconstruye
la tépica donde la repeticién corporal (la expresién es de Lacan en
... 0 peor) liga lenguaje y goce, lenguaje que no-todo dice, goce que,
aun con nuevos rumbos, conserva cierto acopio pulsional.
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For economists, goods are just things we want to obtain. They
can be resources like oils, manufacturers like cars, or intangibles
such as esteem of ones's colleagues, peaceful relations between

countries, or a quiet evening at home"?
Mariano Tommasi & Kathryn lerulli.
The New Economics of Human Behavior

Un discurso, una civilizacidn... Podriamos decir que se trata de una
mdquina del lenguaje, mdquina cultural para regular, ordenar las
conductas, para hacer posible la convivencia mds o menos pacifica
entre los seres hablantes, lo que supone un tratamiento de las
exigencias de goce de cada uno.

Colette Soler. “El anticapitalismo del acto analitico"®.

La historia de las economias de lo humano comienza con los inicios
de la cultura y se ha ido trenzando con la politica y lo politico a tra-
vés de las épocas y las distintas formas sociales. La economia es un
producto de lo humano que resulta del afin de controlar y poner en
perspectiva lo que cuenta y con lo que se cuenta. Es un asunto de
administracién, organizacién y disposicién de los bienes, es decir,
de las propiedades, riquezas o productos de alguien, producidos por
alguien o utilizados para algo.

A través de la historia, la economia ha sido una herramienta
para uso publico y también privado, un recurso primordial en el jue-
go de los intercambios sociales y afectivos que ayudaba a administrar
los dominios, pero no dominaba la administracién. Cada época estd
marcada por modos particulares de hacer jugar las economias de lo
humano. Bajo el discurso del Amo antiguo, las economias estaban
dominadas por el lugar de la autoridad: la del amo o duefio; la auto-
ridad conyugal y la autoridad paterna. El flujo de lo permitido y lo
autorizado se gestaba desde los dominios del Amo. Siguiendo a La-
can, dirfamos que el Amo era el agente/responsable de las economias

2 Mariano Tommasi & Kathryn lerulli. The New Economics of Human Behavior (Cam-
bridge: Cambridge University Press, 1995).

3 Colette Soler, “El anticapitalismo del acto analitico”, en ; Qué se espera del psicoa-
ndlisis y del psicoanalista? Conferencias y Seminarios en Argentina (Buenos Aires:
Editorial Letra Viva, 2007), 506.
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humanas. Cualquiera que fuera la forma politica que dominara, las
economias eran administradas desde ese lugar que pretendia ordenar,
gestar y dirigir los asuntos, los intercambios, los goces permitidos.
Era un poder, generalmente vinculado al Estado o al gobernante, que
pretendia dominar las economias de la vida y la muerte.

El paso de los siglos fue socavando el lugar del Estado como
centro y pivote del poder politico y de las economias. La industria-
lizacién, el auge del capitalismo inglés y los cambios sociales del
siglo x1x produjeron un quiebre en las economias y en los modos
de pensar lo social, lo econédmico y lo politico. Marx propuso, sin
duda, la mejor lectura de lo que se estaba gestando al plantear que “la
anatomia de la sociedad hay que buscarla en la economia politica™4.
Se trataba, entonces, de perfilar que la economia era un asunto vital
en las relaciones sociales y politicas para descubrir la ley econémica
que organiza la dindmica social en la Europa del siglo xrx. Sus elabo-
raciones tienen como punto de partida la teoria del valor que plantea
que el trabajo humano es la fuente de acumulacién del capital; la
mercancia, cuya utilidad es nombrada por Marx como valor de uso,
posee ademds un valor de cambio. En su obra analizard el valor del
dinero para destacar el giro que le lleva de ser un simple medio de
intercambio a ser el horizonte y fin de todo el proceso de produccién,
y entenderd que la produccidn estaria al servicio de la acumulacién
del dinero y de las mercancias: de ahi el valor fetichista que Marx
les otorga y el lugar crucial de la plusvalia que Lacan reconocerd: “El
producto del proceso de produccién capitalista no es ni un mero
producto ni una mera mercancia, es decir, un producto que tiene
valor de intercambio; su producto especifico es la plusvalia”. Esta
serfa el producto excedente que queda en manos de aquel que no lo
produjo. Se trata de la apropiacién del trabajo no pagado que abre
a la légica de la explotacién, la apropiacién y otras derivas oscuras
de las economias. Para Marx, el capitalismo tendria como horizonte
la maximizacién de la plusvalia en detrimento de las condiciones de
trabajo y los beneficios del trabajador.

4 Marx, K. (2001) Prélogo a la Contribucion a la Critica de la Economia Politica. 1859.
Marxists Internet Archive, marzo de 2001, p. 2.
https://www.marxists.org/espanol/m-e/1850s/criteconpol.htm

5 lbid., 33.
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Durante el siglo xx y en las primeras décadas del siglo xx, los sefiala-
mientos realizados por Marx sobre el capitalismo y los estragos de la
plusvalia sobre las condiciones de vida se han podido constatar cada
vez mas. La entronizacion del neoliberalismo y del capitalismo salvaje
han dado paso a una voragine arrolladora que ha hecho de la eco-
nomia el ritmo de una magquinaria que no duerme ni deja dormir. La
economia se ha convertido en el amo ordenador de todos los modos
de abordar lo humano, trayendo al cotidiano de nuestras vidas una
légica de consumo imparable. Ese imperio de lo econdmico incide,
arropa, violenta y quebranta nuestro cotidiano, de multiples y cada
vez mas agobiantes maneras. Pero, a diferencia de las economias
ligadas al discurso del Amo, las nuevas vertientes de las economias
del neoliberalismo se declinan bajo lo que Lacan llamé: el discurso
capitalista, propuesto en 1972 —cinco afios después de la formulacién
de los cuatro discursos—en el Seminario 17. El reverso del psicoand-
lisis. Este discurso gue Lacan formula toma como referente las pro-
puestas sobre la plusvalia de Marx, pero subrayando, como recuerda
Colette Soler, que la plusvalia como objeto sustraido: “Se transforma
en causa del deseo, no solo para el capitalista, como lo hubiera lla-
mado Marx, sino la causa del deseo en la cual se fundamenta toda
la economia [y] cuando la plusvalia es la causa del deseo de toda
una economia, se genera lo que Lacan llama la extensa e insaciable
produccidn de la falta para gozar™ .

Locamente astuto (follement astucieux), no despreciable (moche)

pero consagrado al estallido (crévaison) 8, son los tres referentes que
Lacan plante6 para presentar esa nueva manera de acercarse a los
modos de hacer/deshacer los lazos sociales y gestionar los goces de los
humanos. Astucia es un vocablo que condensa, a la vez, la temeridad,
el atrevimiento, la determinacion, la energfa, el coraje, la sagacidad,
la imprudencia, el denuedo y el engano. Esos referentes marcarfan
la pauta del galopante discurso capitalista que estarfa, sin embargo,

~

En francés: manque a jouir.

Colette Soler, “El discurso capitalista”, en Intervalo O (Puerto Rico: FCL-PR, 2008), 27.
Jacques Lacan, “Del discurso psicoanalitico” (Fragmento transcrito de la confe-
rencia que pronuncia J. Lacan en Milan el 12 de mayo de 1972). https://www.
elsigma.com/historia-viva/traduccion-de-la-conferencia-de-lacan-en-
milan-del-12-de-mayo-de-1972/9506
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destinado a su destruccién. Pero, entretiempo, sus despliegues traen la
locura al cotidiano de lo humano bajo la forma de falacias, espejismos,
mandatos y quebrantos. El discurso capitalista se construye bajo un
modelo econdémico que trenza la capitalizacion (del goce) con la ca-
pitulacién (del deseo y la singularidad). La capitalizacién apuntaria al
continuo esfuerzo de rentabilizar, aumentar el valor, afadir la plusvalia
y sacar beneficio propio de dicha ecuacién. La capitulacién remite a
la rendicién y al sometimiento por acuerdo del rendido a las condi-
ciones del que ha ganado la batalla. Se trataria de la capitalizaciéon
del goce mediante la universalizacién del objeto —producido por las
tecnociencias y los medios de comunicacién— para ser consumido en
una espiral desmesurada cuyo corolario es la insatisfaccién e insacia-
bilidad que relanzan el ciclo de consumo. El costo de esta apuesta por
la capitalizacién del plus de goce es la capitulacién de la singularidad
del malestar que el deseo pone a jugar para cada cual.

En ese circuito sin trabas que el discurso capitalista promueve,
los lazos sociales se corroen, se erosionan y quebrantan. A diferencia
de los otros discursos que viabilizan modos de encontrarse y desen-
contrarse, el discurso capitalista no establece ningin lazo entre los
hablantes, sino entre los sujetos con el objeto plus de goce. Por eso, los
significantes que han inundado el cotidiano remiten a economias que
promueven el individualismo, el auto-engendramiento y el derecho al
goce propio: empoderamiento, emprendedor de si mismo, se/f-made
man, crédito, demanda, oferta, productividad, eficacia, capital, bienes,
valores, consumo, valores y bienes, pero también quiebra, desempleo,
endeudamiento, precarizacion, y capitulacién. Es un imperio que no
solo se ha conjugado, sino que ha subyugado todas las vertientes de
la vida humana. Sus incidencias son tan avasalladoras que habria que
interrogar los modos en que se trenzan y dislocan los ya complicados
escenarios humanos de la sexualidad, la muerte y la locura. Hagamos
algunas observaciones sobre las dos primeras.

Economias de la sexualidad

Es un interdicto sobre la sexualidad lo que harfa posible el pasaje de
la naturaleza a la cultura. Se tratarfa, segin Levi-Strauss, de la ley
de la prohibicién del incesto que permitirfa la fundacién de la exo-
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gamia y una nueva economia que implicarfa la restriccién del goce
endogdmico, la apertura a los lazos sociales y culturales y la valora-
cién del intercambio que sellaba de manera simbdlica las alianzas,
los sistemas de parentesco y las vias de la filiacién®. Esa prohibicién
de la sexualidad incestuosa, ese goce interdicto, intento de domes-
ticacion de la sexualidad, dio paso al surgimiento de una economia
“doméstica” hecha de artificios, sostenida por la idea del clan, del
intercambio, de la reciprocidad y, mds adelante, de la familia con
lugares y funciones definidas.

Pero la historia muestra las dificultades de domesticacién de
la sexualidad humana y los intentos desde los diferentes discursos
de poner un limite a sus despliegues, es decir, de administrar sus
excesos. Quizds el mds claro es el discurso religioso, en particular el
que proviene del cristianismo y del catolicismo, y que colocé a los
desbordes de la sexualidad alrededor de un pecado capital, lz lujuria.
Aunque los otros pecados capitales también implicaban satisfaccion y
desmesura, la Iglesia circunscribia como pecado mortal de la sexuali-
dad ala fornicatio. La ecuacién econdémica parecia clara: el pecado del
“appetitus inorditatus delectationis venerae”, del apetito desordenado
de los placeres erdticos, costaba la vida del cuerpo y del alma para la
eternidad. El precio de la lujuria era la eterna condenacién.

Foucault destacé con contundencia los vinculos entre la se-
xualidad y la economia del saber y del poder, enfatizando sobre los
modos en que las pricticas sociales habrian intentado dominar y
controlar los cuerpos con las complicidades del discurso religioso,
del discurso de la ciencia y del poder del Estado. Para Foucaul, es
con el entramado de mecanismos politicos, sociales, econémicos y
discursivos que aflora una cierta verdad sobre lo que es la sexualidad.
Sus propuestas destacaban los modos en que la voluntad de saber
sobre el sexo daba paso a dos modos particulares de despliegue: el ars
erdtica y la scientia sexuales*®. En esta Gltima, la confesién no era ya
solamente la del discurso religioso, sino la confesién que el discurso
de la ciencia ponia a jugar, y con ello los pecados advinieron a ser
sintomas, sindromes, locuras y perversiones de una psicopathia se-

9 Claude Lévi-Strauss, Las estructuras elementales de parentesco (Barcelona:
Paidés, 1981).

10 Michel Foucault, “Scientia sexuales", en Historia de la sexualidad I. La voluntad de
saber (México: Siglo XXI Editores, 2003).
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xual que intentaba nombrar, reducir y controlar los excesos sexuales.
Con ello se buscaba establecer la clara distincién entre la sexualidad
ordenada y al servicio de la economia doméstica y la procreacién; y
la otra sexualidad, la oscura e indémita, que habia que administrar
desde el Estado, el orden médico y la ciencia, es decir, someterla a
una economia del control de los cuerpos, de los placeres —y de las
almas también—.

Es en ese contexto de finales del siglo x1x y principios del xx que
Sigmund Freud comenzé a interrogarse sobre los modos en que la
vida animica era impactada por la moral sexual civilizada'!, asi como
por los efectos y excesos que los humanos sufrian por su insercion
en el orden de la cultura. Con ello, irfa perfilando otras paraddjicas,
y hasta entonces desconocidas, vertientes de la economia humana
que tendrian que ver con el placer, el dolor, la sexualidad, el deseo
y la satisfaccién. Hay una “cuota” que el humano paga por entrar
a la cultura y que es irrecuperable: un quiebre de su naturalidad
y del principio bio-ldgico que le es inherente. Es el quebranto del
principio de inercia por parte de otra constelacién de intensidades
que traerdn a la economia psiquica un apremio de la vida (Ananké)'*
imposible de pacificar. Esa pérdida provoca fracturas en el principio
de homeostasis, el principio de placer, la intimidad y la unidad del
psiquismo, por lo que la satisfaccién ya no estaria ligada econémi-
camente a una convergencia entre el organismo y su medio, ni a la
anulacién o pacificacion de las intensidades vividas, como tampoco
estarfa vinculada a la recuperacién de una integridad psiquica. En
los seres humanos, la sexualidad es un efecto del lenguaje y, por
tanto, las funciones mds bésicas de comer, beber e incluso respirar,
se vuelven actividades erdticas que el cuerpo realiza apoydndose més
en el fantasma que sostiene el deseo, que en la exigencia o necesidad
del organismo.

Freud descubria las paradéjicas economias de la sexualidad en
el humano con sus dos rasgos mds sensibles: lz indestructibilidad del
deseo'y el empuje de la pulsion. Con 'y por ellas, los humanos errarian
por laberintos y desfiladeros en un continuo destiempo, en la bsque-

11 Sigmund Freud, “La moral sexual KculturalX y la nerviosidad moderna”, en Obras
completas, Vol. IX (Buenos Aires: Amorrortu, 1986).

12 Sigmund Freud, “Proyecto de psicologia”, en Obras completas, Vol. | (Buenos Aires:
Amorrortu, 1986), 341.
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da de una satisfaccién siempre escurridiza y efimera. Los humanos
tendrian que lidiar con las consecuencias de tener un cuerpo que ya
no es solo organismo y que, por tanto, no se pacifica ni en los suenos
y lleva inscrita la ineludible marca de lo perentorio y de la mortalidad.

Freud se acercé a los efectos econdémicos de los desgarramien-
tos psiquicos que arropan al humano a través de la escucha de los
sintomas y otras formaciones del inconsciente, de las vertientes del
trauma y lo traumatico, de la funcién de las fantasias y particular-
mente del valor del fantasma. El sintoma resulta de una transacciéon
entre dos fuerzas: la de la represién y la del retorno de lo reprimido,
y su insistencia y repeticion estarfan conmemorando la pérdida de un
saber y de una satisfaccién por parte del sujeto. El trauma es la marca
de un exceso que, por su imposibilidad de ser tramitado por vias
normales, trastocard la economia del psiquismo de forma duradera.
Siguiendo a Freud, podemos entender los modos en que se articulan
la sexualidad y el trauma, ubicando en el nicleo de este dltimo las
vivencias sexuales mds primarias. Las vivencias se irdn conformando
en escenas que dan paso a la construccién del fantasma fundamental;
pero hay un desfase estructural, pues mientras las inscripciones que
memorizan las experiencias de satisfaccién de la pulsién estdn hechas
de material simbélico, la cuota de afecto o factor cuantitativo es real.

Hay en el psiquismo una clara divisién entre goce y sentido,
entre lo que de la pulsién insiste y lo que, por otro lado, insiste en
descubrir el sentido de dicha insistencia; lo que insiste en no escri-
birse y lo que insiste infructuosamente en escribirlo. Son vertientes
irreconciliables de la economia sexual del humano: por una parte, lo
que puede contarse se encuentra del lado del significante desde donde
se intenta, infructuosamente, dar cuenta de la intensidad de lo vivido:
alli encontramos al sintoma y a las otras formaciones del inconsciente
por cuya insistencia se juega el despliegue de la repeticién; por otro
lado, se encuentra lo que escapa a dichas cuentas como intensidad y
como goce, irrepetible, pero sostén de la compulsién a la repeticion
del sinsentido del rasgo pulsional. Por ello, como indica Serge André:
“La represion es un proceso de sexualizacién de lo real, de intentar
inscribir lo real en la corriente de la significacién falica’'?. Lacan

13 Serge André, ;Qué quiere una mujer? (Buenos Aires: Siglo XXI Editores, 2002),
133.
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ird reformulando sus acercamientos al sintoma para aclarar mejor
los asuntos del goce llamado sexual y las economias del hablaser
(parlétre)'”. En el Seminario RSI dird que el sintoma “es la manera
por la cual cada uno goza de su inconsciente”?>. ;No hay otro pasaje
al goce del cuerpo a cuerpo que por el goce del inconsciente? Por eso
Colette Soler dird que “para el hombre, el significante rige también
la eyaculacién, ese goce ajeno, fuera del cuerpo, que es el goce filico.
iNo hay pildora que valga para la ereccién!”!®.

Sabemos que aquello que comanda las economias del sujeto
tiene que ver con un objeto perdido, objeto causa, dird Lacan. Tanto
el deseo como la pulsion se despliegan a partir de ese objeto que no
es otra cosa que la marca de un goce sustraido en la emergencia del
sujeto al orden del lenguaje y de la palabra. Esos despliegues del deseo
y de la pulsién producen una pérdida, pero también una ganancia,
un plus de goce. Cada sujeto es determinado por el modo de gozar
y sus economias estdn atravesadas por imperativos de satisfaccion
que entran en sus errdticas cuentas afectivas como falta de goce, goce
félico o como goce suplementario.

Podriamos decir que la sexualidad humana implica una economia
maldita que remite a ese desorden esencial e irreductible que separa
al sujeto del sexo, y que es llevado hasta sus ultimas consecuencias
por Lacan al postular la imposible complementariedad de los sexos
y la propuesta de la “no relacion sexual™’. A esto se afiade que la
alteridad sexual no es de orden bioldgico sino del orden del signifi-
cante y es el falo el que marca la disimetria al nivel del deseo y del
goce. Como sefiala Colette Soler: "Al nivel del deseo, hay en efecto
una pareja: la del fantasma [S <> a]; en el nivel del amor, si creemos
al seminario Aun, hay una pareja de sujeto a sujeto [S <> S]; pero al

14 Jacques Lacan propone el término parlétre (hablaser) en 1974 en su Seminario RSI.

15 Jacques Lacan, Seminario 22 RSI, 18 de febrero de 1975. Inédito.

16 Colette Soler, “Los mandatos del goce", en Incidencias politicas del psicoandlisis
(Barcelona: Ediciones S & P, 2011), 175.

17 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 20: Aun (Buenos Aires: Pai-
dds, 1973).
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nivel del goce, jnada!, no hay pareja, el goce no es vinculante, no hay
relacion de los goces"®,

Para lidiar con esta economia maldita, el psiquismo cuenta con
otra vertiente econdmica: la de los espejismos, que solo tiene sentido
en la medida en que se inscribe en un orden simbélico que impone
una relacién ternaria, sostenida por el falo que pretende recubrir la
falta, pero no hacerla desaparecer. Y, aunque es una vertiente que
apunta al redondeo y a la pretensién de correspondencia entre lo que
se busca y lo que se encuentra, lleva la marca de la castracién, del
limite y de la imposibilidad. Desde el amor mds primario que se juega
entre un infante y su madre se despliega una trama econémica susten-
tada en el registro de la demanda, que se construye entre imdgenes y
palabras; demanda de amor y demanda de alimentos se trenzan muy
prontamente en una problemdtica ecuacién de satisfaccion.

La vida misma se va construyendo sobre los espejismos del
amor. Pedir lo que el otro no tiene y dar lo que no se tiene, decia
Lacan del amor, tiene que ver con la falta y con el velo que intenta cu-
brirla: ;no es acaso el més claro ejemplo de lo que seria un espejismo?
Amor y narcisismo van a trenzarse en una vertiente de la economia
libidinal en donde los pequefios otros comenzardn a contar en la
economia afectiva poniendo a jugar los celos, la envidia, el odio, la
paranoia, la angustia vinculada al abandono, al rechazo y a la pérdida.
Es una economia afectiva cuya intensidad acompanard la vida de los
humanos para lo mejor y para lo peor.

La economia de los espejismos del amor se ha ido transforman-
do a través de los tiempos recibiendo un duro impacto por parte del
discurso capitalista y la consecuente erosidn de los lazos sociales. El
amor ya no solo cuesta y se vuelve cada vez mis dificil de conseguir y
sostener, sino que ahora pretende cifrarse y hacerse siervo de cuentas
tales como las capitulaciones, los acuerdos prematrimoniales, los di-
vorcios pre-calculados e incluso el valor de mercancia que el Estado
y otras instituciones dan a los hijos que nacen. El capitalismo ha
intentado reducir el amor a ser una mercancia mds, una transaccién
como cualquier otra, con fecha de caducidad y exige satisfaccién por
parte del producto o de quien lo ofrece. ;Cudles serian las consecuen-

18  Colette Soler, “Perversién generalizada", en Incidencias politicas del psicoandlisis
(Barcelona: Ediciones S & P, 2011), 205.
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cias de esta deriva? ;Qué pasaria cuando se quiebra el espejismo del
amor, que es lo Gnico que permite al goce condescender al deseo??®

El discurso capitalista pretende dislocar los limites que la mal-
dicién de la sexualidad pone a jugar. La posibilidad real de cambiar
la anatomia por la via médica y con ello pretender cambiar el sexo
y armonizarlo con la subjetividad; manipular genéticamente el sexo
del hijo o hija por nacer y cumplir con el ideal y las exigencias de la
pareja parental; manipular cientifica y médicamente las condiciones de
encuentro del espermatozoide y el 6vulo haciendo innecesaria la inti-
midad de dos y la existencia de una pareja parental; la propuesta de un
tercer sexo; pagar por tener hijos ddndoles a estos un valor comercial y
de intercambio. Mds que una economia de los espejismos, el capitalismo
ha abierto el camino a una economia de artilugios que pretende hacer
desaparecer los limites que la sexualidad y el cuerpo ponen a jugar.

Se trata de un discurso que da cabida a todo y a todos, siem-
pre y cuando se dejen atrapar en sus cuentas y haya en el horizonte
usufructo y capitalizacién. Por ello, quizds hay cada vez mds expe-
riencias de goce e intentos de clasificarlas como nuevas identidades
sexuales en férmulas como la de LGBTTIQ: el lesbianismo, lo gay,
la bisexualidad, lo transgénero, el travestismo, la transexualidad, la
intersexualidad y lo gueer. Bajo esa sombrilla de siglas impronun-
ciables se engloban diversas diversidades (de eleccién de objeto, de
identidad de goce, de vinculacién amorosa, etc.). El discurso capi-
talista sostiene la falacia de que la libertad atraviesa todas las elec-
ciones (incluyendo las que tienen que ver con la sexualidad) y que
las trabas que aparezcan en el camino hacia la satisfaccién pueden y
deben descartarse. Pero, aunque el discurso lo proponga y el sujeto
lo crea, hay cosas de lo humano que no se pueden elegir. El hablaser
no controla y tampoco conoce bien los pliegues y despliegues de
sus economias. Y los afanes de control, mds temprano que tarde, se
pagan. Bien dice Colette Soler:

Toda la clinica cercana verifica mas bien que [los sujetos] padecen lo
que determina su realidad sexual y, a menudo, al precio de su propio
cuerpo. Confrontados a la impotencia, a la frigidez, a la intrusién
de incémodos goces, pero también a sarddnicas repeticiones de su

19 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 10: La angustia (Buenos
Aires: Paidds, 2004).
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eleccion de objeto, asco insuperable, apetencia incoercible, fuga au-
tomatica, incluso indiferencia o insensibilidad®.

Pero ante esta situacién, se propone una nueva clasificacién:
aquella que intenta patologizar, cuantificar y cifrar la potencia del
deseo y el alcance del goce sexual. Los excesos de un comportamiento
sexual pretenden graduarse con una escala cuantitativa que remite a
la intensidad de su repeticién (raro, leve, suave, moderado y grave); el
ciclo sexual normal “existe” y es la referencia para el establecimiento
de un sinniimero de anomalias: a nivel del deseo (hipoactivo o ausen-
te), de la excitacidn (frigidez, impotencia), del orgasmo (anorgasmia,
eyaculacién fuera de tiempo), del placer obtenido (vaginismo). Cada
marca de disfuncién del ciclo sexual tiene su respuesta en la economia
del mercado que la sexologfa, el discurso médico y las tecnociencias
recogen y pretenden normalizar, remitiéndose siempre a la légica de
un organismo que no sufre de los embates de la historia, de la cultura
y del significante. Las perversiones, llamadas ahora parafilias, son los
modos de marcar el despliegue de un goce parcial de la sexualidad,
insumiso a la 16gica de la reproduccién y las buenas costumbres.
Son nombradas con cédigos de desérdenes tanto las fantasias, los
impulsos como las acciones. Y al equivalerse, todos se acomodan
con la economia de los planes médicos y de las casas farmacéuticas
que pretenden controlarlos. Pero esa misma economia les convoca a
nutrirse de la parafernalia creciente del mercado del “sexo”: objetos
gadgets, peliculas pornogréficas, ciberespacio del sexo, sexologia y
técnicas que prometen el acceso a los niveles de satisfacciéon que el
sujeto demande y a los que supone aspirar. El mend de objetos de
cultivo de los goces no deja de aumentar, ya sea por la via del exhi-
bicionismo, el voyerismo, el sadismo, el masoquismo, el consumo
vinculado a la oralidad, la acumulacién de objetos que resuena con la
analidad y, por supuesto, aquel mend de objetos que aparecen en las
redes oscuras e ilegales de Internet y que atizan goces vinculados a la
pornografia infantil, el incesto, la explotacién sexual, los homicidios
y violaciones en vivo, el canibalismo, entre otros. Habria que referirse

20 Colette Soler, “Lo que no se puede elegir”, en Incidencias politicas del psicoandlisis
(2005) (Barcelona: Ediciones S & P, 2011), 215.
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alo que Colette Soler ha llamado la “perversién generalizada”*! para
ponderar el alcance de las economias de la sexualidad.

La economia del capitalismo ha hecho de la sexualidad un gran
negocio que rechaza a Eros como soporte de sus despliegues, quebran-
do las posibilidades para que entren a jugar el espejismo del amor y
el sostén mds bdsico de la palabra y el lenguaje. Es el pasaje del nar-
cisismo que sustenta, mal que bien, las cosas del amor, al narcinismo
que conjuga un narcisismo marcado por la época y un cinismo que
apunta a servirse de su propio goce. Allf se conjugan el rechazo del
espejismo amoroso y el aferramiento a la falacia que supone la liber-
tad del individuo ante el goce y la sexualidad. Poco se puede hacer
ante un argumentum ad ignorantiam que sostiene como verdad esa
falaz perspectiva que pretende ser refractaria a la castracién.

Economias de la muerte

Otra de las paraddjicas vertientes de las economias de lo humano estd
relacionada con la muerte y sus multiples caras: guerras, violencias,
masacres, homicidios y suicidios que trenzan distintas vertientes de
la voluntad de destruccién y de la responsabilidad subjetiva. También
estan las muertes vinculadas al efecto de catdstrofes y accidentes que
pueden deberse a causas “naturales” o que son consecuencia también
de la responsabilidad humana y su voluntad de destruir. Estdn las
muertes vinculadas al deterioro o enfermedad del cuerpo por razones
naturales o incidentales. Estdn las muertes ajenas y estdn las cercanas;
las colectivas y las singulares; las notorias y las anénimas; la muerte
del otro y la propia muerte. Estdn la idea de la muerte, la mortifica-
cién —que no es lo mismo—, las acciones que buscan la muerte y las
fantasias de muerte. Estdn el duelo y la melancolia. Estd el deseo de
muerte, la muerte del deseo y, por supuesto, la pulsién de muerte.
Cabria destacar dos conceptos cruciales para pensar los asuntos
de las economias humanas de la vida y de la muerte: la biopolitica
y la necropolitica. La nocién de biopolitica, desarrollada principal-
mente por Michel Foucault y vinculada al biopoder, da cuenta del
conjunto de estrategias orientadas a administrar todos los asuntos

21 Soler, "Perversion generalizada”, 207.
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de la vida humana y de las condiciones que la hacen o no posible.
Se trata de los modos en que el discurso dominante, con el recurso
de la ciencia, gestiona econémica y politicamente a quien hacer vi-
vir y a quien dejar morir?2. Ese es el ejercicio politico y econémico
del biopoder. Mds recientemente surgié otro modo de nombrar las
politicas humanas sobre la muerte. Se trata del concepto de necro-
politica, propuesto por Achille Mbembe?? que destaca los modos en
que la muerte es administrada, el modo en que el poder puede dar
muerte con tecnologias de explotacion y destruccién de cuerpos tales
como las ejecuciones, las masacres, los feminicidios, la esclavitud, el
comercio sexual, la segregacién, la tortura y la desaparicién forzada.

Cada época y cada discurso que la atraviesa y domina ha pro-
puesto distintos modos de lidiar con la muerte. Philippe Ari¢s en
su libro E/ hombre ante la muerte** plantea los intentos culturales de
enfrentar la muerte mediante rituales, ceremonias y recursos simbo-
licos. Para los humanos, mds alld de sus creencias, la muerte no es un
drama individual, sino una prueba para la comunidad para sostener la
especie y el sentido de pertenencia que se disloca con cada pérdida. La
sepultura, como lugar simbélico, marca no solo un lugar fisico sino
un lugar en una filiacién en la historia de una familia, de un grupo. El
duelo y el luto tienen también una funcién cultural de tramitacién.

Como con la sexualidad, la muerte para el humano no es un
asunto natural, ni el mero término de la vida del organismo. El abrigo
cultural y el deseo de tantas generaciones que le preceden y que lo
afilian —sin pedirlo— y que lo nombran —sin solicitarlo—, subvierten
las relaciones del sujeto con lo que son los limites, el inicio, el fin
y la finalidad de la vida. Y aunque el humano no puede vencer a la
muerte y esta adviene a ser el corazén de sus preocupaciones, la muer-
290te propia no se puede concebir. La experiencia psicoanalitica nos
ensefia, segun Freud, que “nuestro inconsciente no cree en la muerte
propia, se conduce como si fuera inmortal”. Admite la muerte y
al mismo tiempo la desmiente como irreal. No hay inscripcién ni

22 Michel Foucault, “Derecho de muerte y poder sobre la vida”, en Historia de la
sexualidad I. La voluntad de saber (México: Siglo XXI Editores, 2003).

23 Achille Mbembe, Necropolitica (Madrid. Editorial Melusina, 2011).

24 Philippe Aries, EL hombre ante la muerte (Madrid: Editorial Taurus, 2011).

25  Sigmund Freud, “De guerra y muerte. Temas de actualidad”, en Obras completas,
Vol. XIV (Buenos Aires: Amorrortu, 1984), 290
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simbolizacién de la muerte propia, no hay simbolizacién de ella.
Habria una “inequivoca tendencia a hacer a un lado la muerte, a
eliminarla de la vida™°. Hay, entonces, frente a la muerte distintos
modos de saber. Se sabe algo de la muerte, pero al mismo tiempo
se la desconoce. Se le rechaza y no se le deja de hacer presente de
multiples maneras.

La encontramos del lado del narcisismo como imagen mor-
tifera que hace de la confusién con el otro la perdicién del yo, y el
resorte de la agresividad y de la falacia del poder y de dominio. Esa
constatacion llevé a Freud a retomar la frase homo homini lupus, el
hombre es el lobo del hombre, para destacar la naturaleza cruel del
humano, quien no solo atacaria en defensa propia o bajo la légica
de la supervivencia. La agresividad y la crueldad humanas son de
origen pulsional y podrian traducirse en hacer del préjimo un objeto
sexual y satisfacer en ¢él, dird Freud, “la agresién, explotar su fuerza de
trabajo sin resarcirlo, usarlo sexualmente sin su consentimiento, des-
poseerlo de su patrimonio, humillarlo, infligirle dolores, martirizarlo
y asesinarlo”’. Cudntos ejemplos encontramos cada dia para ilustrar
esta vertiente mortifera del lado del racismo, la estigmatizacién y la
marginalizacién del otro: el negro, el latino, el drabe, el homosexual,
el loco, el adicto, el que tiene mds o menos, el que es distinto: todos
somos terroristas potenciales del bienestar, el derecho al goce y el
narcisismo del otro.

Asimismo, la economia bélica y armamentista ha crecido en el
fértil terreno de la tendencia a la destruccién que late en el corazén
de los humanos. Pero con el discurso capitalista esta economia ha
tomado una deriva de perturbadora oscuridad. Mds que el cultivo
de la crueldad (que erotiza a la muerte y a la destruccién), los mo-
dos actuales de hacer la Guerra —mds fria que nunca— y sus efectos
de devastacidn, se remiten a cdlculos financieros que no producen
efectos de conmocién en quienes coordinan su puesta en vigor. Por
ser cada vez mds tecnoldgicas, las guerras se vuelven impersonales,
pues ya no ponen a jugar el cuerpo a cuerpo sino una dimensién
impersonal que desdibuja las otras economias de muerte y dolor que
la guerra implica. Los humanos que mueren son dasios colaterales,

26 Ibid., 290
27 Sigmund Freud, “El malestar en la cultura”, en Obras completas, Vol. XXI (Buenos
Aires: Amorrortu, 1984), 108.
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simples bajas o nimeros aproximados de victimas cuyos cuerpos ya
no pueden siquiera ser enterrados y dolidos por sus familiares. Ese
quebranto se constata también en la destruccién “ciega” que ocurre
en los actos terroristas: ya no solo se trata de destruir a alguien, sino
de sostener la economia de la destruccién. Esa deshumanizacién del
dolor resuena con la homogeneizacién y exacerbacién de modalida-
des de goce que pretenden alejarse del Eros y del semblante.

La industria de la muerte ha ido extendiendo sus tentdculos a
casi todos los escenarios de la vida. La cultura de las armas, vinculada
en parte a un derecho constitucional, ha hecho de Estados Unidos
el territorio con mas armas vendidas (de 310 millones de armas dis-
ponibles para los civiles en 2009, ha aumentado a 650 millones en
los Gltimos diez afos); es también el territorio con mds masacres en
escuelas y sitios publicos. El afio 2019 marcé un récord en nimero
de tiroteos masivos: 41, para un total de 211 muertos, y mds de 38
000 muertes violentas por el uso de armas de fuego?®.

Cada masacre causa una gran conmocion y dolor, pero eso no
produce ningtin cambio en la politica de venta y portacién de armas
en el Senado de ese pais. Al contrario, parecerfa que el ritmo de la
compra de armas se ha exacerbado luego de la llegada al poder del
anterior presidente (Donald Trump) y en particular con la llegada
del COVID-19 y su trenzado de imperativos, restricciones, amena-
zas y contagios. “Te estoy alentando fuertemente a que te armes”,
“Yo no quiero que te quedes sin balas, ni quiero que te quedes sin
armas antes de que puedas salvarte”, decia hace un tiempo un jefe
de la policia en Texas a sus ciudadanos. Armarse es estar listo para la
guerra, es significar las acciones e incluso la presencia del otro como
una amenaza o un ataque inminente. “A(r)mate a ti mismo” serfa la
consigna con las ganancias econdmicas tanto narcisistas como de la
industria de la venta de armamento. Desposeer al otro, humillarlo,
infligirle dolores, usarlo, ;no es acaso lo que pone a jugar el discurso
capitalista como consigna del futuro exitoso de las empresas y de los
hombres ricos? El discurso capitalista se lleva bien con las economias
de la muerte y los gobiernos. Como subraya Zygmunt Bauman, estos

28  BBC News, “Tiroteos masivos en Estados Unidos: el estudio que revela que 2019
fue el afo con mas ataques en la historia reciente del pais”, en BBC News (29
de diciembre de 2019). https://www.bbc.com/mundo/noticias-internacio-
nal-50937030
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se nutren: “de la angustia provocada por la sensacién ambiental de
precarité (inseguridad de la posicién social entrelazada a una aguda
incertidumbre con respecto al futuro del sustento) para transformarla
en miedo por la seguridad personal (integridad del cuerpo, las pose-
siones personales, la casa, el vecindario)”?°.

Estos tiempos de cuarentena extendida y de la irrupcién del
enigmdtico y amenazante virus que se ha nombrado COVID-19
exacerban el entrelazamiento de los estragos de la precariedad econé-
mica con el miedo por las amenazas a la seguridad personal. El cultivo
de la desconfianza y del miedo al otro ha producido una escalada
en las confrontaciones y un quiebre cada vez mds contundente en
el seno de la sociedad civil. La ironia es que dicho quiebre tiene un
fundamento econémico claro (la absurda reparticion de las riquezas
y los modos obscenos de capitalizacién versus la precarizacién de las
vidas y los trabajos, incluyendo la exposicidn a los riesgos de conta-
gio para aquellos que no pueden dejar de trabajar); y, sin embargo,
los argumentos que se privilegian para cultivar las grietas sociales y
econdmicas son la seguridad y el derecho al goce.

Anadamos la economia de muerte que se juega en la pérdida y el
duelo. En el texto “Duelo y melancolia”, de Freud, encontramos esa
dimensién imposible de cifrar econémicamente cuando se pierde a
alguien querido. ;Qué perdemos cuando perdemos a alguien amado?
;Cbémo saber lo que se juega en esa muerte cuando no hay forma de
representarla, cuando no hay los recursos simbdélicos para poderla
cifrar? ;Qué pasa si el sujeto se identifica con el objeto perdido?
:Cudnto cuesta un duelo? Ante el desamparo de significantes, la cul-
tura ofrece los rituales, las tumbas y cementerios para intentar cifrar
algo: fechas y nombres inscritos en la piedra advienen a ser ldpidas
y sepulcros. La tumba marca y enmarca, ofreciendo un lugar para
“reposar en paz’, para poder ser visitado, conmemorado, etc. Ahora
hay también las cremaciones para todos los gustos y presupuestos y
el destino de las cenizas puede ser bastante desconcertante y de una
lustrosa y paraddjica morbidez: “la magia de nuestro servicio —dice
una compafiia suiza que transforma las cenizas de un difunto en
diamante—, es que cuando entregas un diamante estds devolviendo

29  Zygmunt Bauman, “;Son peligrosos los extraios?", en Dafios colaterales. Desigual-
dades sociales en la era global (México: Fondo de Cultura Econdmica, 2011), 78.

125



précticamente este ser querido al seno de la familia”. ;Es acaso eso
posible? ;De qué se trataria ese trueque que regresa al muerto bajo
la forma de una piedra de particular valor comercial?

De igual forma, los feminicidios no se detienen, los asesinatos
y las muertes violentas realizadas por miembros de la policia y otros
cuerpos de seguridad del Estado son parte de las economias de la
muerte que el capitalismo cultiva. A las que se afiaden las muertes sin
rostro, las muertes que se pretenden anonimizar: los desaparecidos,
los que no entran en las cuentas del Estado durante los desastres na-
turales (como fue el caso de Puerto Rico, cuyo gobierno sostuvo que
solo habia 16 fallecimientos debidos al Huracdn Maria, para luego
tener que aceptar cifras que llegaron casi a 5 000 personas muertas
en ese tragico periodo). Estin ademds los naufragados, los migrantes
que no llegan a ningtin destino, y mds recientemente los muertos
vinculados al COVID-19. Esta tltima tragedia ha implicado la dolo-
rosa imposibilidad de despedirse de los seres queridos, dejarles morir
en aislamiento (y muchas veces en soledad) y poder celebrarles un
funeral. Los gobiernos han tenido muchas veces que enfrentar las de-
cisiones de quién vive o no cuando los recursos hospitalarios revelan
su insuficiencia, en parte, ligada a decisiones politicas y econdmicas
de priva(tiza)r la salud y convertirla en un objeto de lucro, plusvalia
y dificil acceso. Los estragos afectivos son inmensos. Las economias
de la muerte que se perfilan en esta coyuntura llevan a plantear
incluso quién debe morir o quién tiene més derecho a vivir (por su
juventud, sus recursos, etc.). Se trata no solo de quitar los derechos
mis bdsicos, sino de intentar destituir subjetivamente y arrancar la
dignidad —con los recursos de la violencia, la tortura, el exterminio,
el abandono, la segregacion y otros tantos— a innumerables sujetos:
cosificarlos, tratarlos como casualties o como mindless savages®®. En
esa misma direccién, Zygmunt Bauman advierte:

El compuesto explosivo que forman la desigualdad social en aumento
y el creciente sufrimiento humano relegado al estatus de ‘colaterali-
dad’ (puesto que la marginalidad, la externalidad y la cualidad descar-
table no se han introducido como parte legitima de la agenda politica)

30  Como decia un agente fronterizo de los Estados Unidos que atropellé a un inmi-
grante.
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tiene todas las calificaciones para ser el mas desastroso entre los
incontables problemas potenciales que la humanidad puede verse
obligada a enfrentar, contener y resolver durante el siglo en curso®.

Con la propuesta de la pulsién de muerte se abren multiples
preguntas para abordar las vertientes mds oscuras y los abismos mds
profundos del psiquismo humano. Estd la economia de la muerte de-
clinada como satisfaccién de dominar y destruir al otro; también estd
la economia que se juega en las multiples caras de la autodestruccién.
;Cudnto del deseo de muerte se juega en el masoquismo moral, en la
melancolia y en las distintas vertientes de la mortificacién? La pulsién
de muerte ha sido uno de los conceptos mds controversiales del lega-
do freudiano, pues perfila que el peor enemigo no se encuentra en el
exterior sino en la perturbadora y quebrada intimidad de cada cual®?.

Las economias de la pulsién de muerte toman fuerza y se nu-
tren del silencio, el aislamiento, el miedo, el resquemor, la culpa y
la conmiseracién. Alimentan una paradéjica posicién subjetiva en
la cual es posible estar bien estando mal, obtener una ganancia en el
dolor y el sufrimiento, ganar perdiendo o perder en el punto donde
se ha ganado algo. Esta economia encontrard en la figura del superyé
un perfecto aliado y, a la vez, un verdugo para exacerbar la necesi-
dad de castigo y la culpabilidad de un maltrecho y masoquista yo.
:Cémo cifrar el valor de aquel que no es mds que a través del tener o
de los espejismos que construye alrededor de su falta? La pulsién de
muerte sostiene la compulsién a la repeticién en una economia de la
mortificacidn, la abyeccidn, el desprecio, la censura y la inhibicién.
Esas derivas llevan hacia la depresién de lo mds vital que encuentra
en el DSM un perfecto titulo: el trastorno depresivo mayor, y un
reto de lucrativa y oscura economia para la industria farmacéutica
y hospitalaria.

Es el Thanatos del sujeto que encuentra eco en la némesis médica
y en la hybris de la psicofarmacologfa. Es también Thanatos como
tendencia hacia el desligamiento y la disolucién de los vinculos, los
lazos con la vida y el lenguaje. Y es paraddjica, pues, aunque pareceria

31  Zygmunt Bauman, Dafos colaterales. Desigualdades sociales en la era global
(México: Fondo de Cultura Econdmica, 2011), 103.

32 Sigmund Freud, "Mas alla del principio del placer” (1920), en Obras Completas,
Vol. XVIII (Buenos Aires: Amorrortu, 1976).
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apuntar hacia una hipotética extincién de lo vital, es decir, hacia la
desexualizacién de la vida psiquica, no deja de implicar una economia
de ganancias y de pérdidas que siempre implican lo libidinal. No hay
Thanatos sin Eros y viceversa.

Esta perspectiva de desligamiento de la vida, del lenguaje y
de los lazos sociales que vehicula la pulsién de muerte, resuena y se
potencializa con particular fuerza con la implacable légica del dis-
curso capitalista cuyo corolario es el desasimiento de los afectos de
lo comiin y de las palabras y memorias de lo compartido. El discurso
capitalista apuesta y contribuye al desconocimiento de las historias:
de alli su mdxima del self made man que no le debe nada a nadie. Es
el discurso que exilia a los ciudadanos de sus referentes culturales y
que erosiona la libido y el deseo, ofertando a cambio un plus de goce
anénimo, solitario y marcado por el desenfreno y la mds angustiosa
de las soledades. Las economias de la muerte también han ido soca-
vando los recursos de la tierra. Se expolian los recursos que permiten
comer, respirar y sostenerse, bajo el supuesto de que la Tierra no
tiene limites. Es una apuesta trégica e irreversible por el derroche y
la idea de que los recursos ecoldgicos son infinitos. Recordemos que
derrochar implica quebrar o destruir la roca, / roche; va de la mano
de derrocar, despenar y dilapidar, lo que implica lanzar piedras en
distintas direcciones, abonando a la imposibilidad de que algo se
construya con una base sdlida.

Corolario

El discurso capitalista contrasta con la 16gica y el alcance de los otros
cuatro discursos propuestos por Lacan, aunque puede conjugarse
con algunos de ellos, como lo hemos visto en los dltimos tiempos.
Los discursos que Lacan propuso en su Seminario 17. El reverso del
psicoandlisis, se organizan en una estructura de relaciones y fuerzas
cuya funcion es privilegiar ciertos modos de hacer lazo social y regular
los goces que con ellos se despliegan. Cada discurso hace discurrir
una economia que comporta un semblante y un encuentro con lo
imposible, con el limite de lo real. El discurso capitalista rechaza la
imposibilidad, rechaza la castracién y la roca que la sustenta y, por
ende, rechaza también la economia de los espejismos que requiere del
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trenzado de lo imaginario y de lo simbélico para poderse desplegar.
De ahi la pertinencia de las palabras de Lacan en su seminario sobre
El saber del psicoanalista cuando dice:

lo que distingue al discurso capitalista es esto: la verwerfung, el re-
chazo, el rechazo fuera de todo el campo de lo simbdlico, con lo que
ya dije gue tiene como consecuencia: /el rechazo de qué?, de la cas-
tracion. Todo orden. Todo discurso que se entronca en el capitalismo
deja de lado lo que llamaremos simplemente las cosas del amor,
amigos mios, ¢ven eso, eh? jNo es poca cosal®?

Las economias del hablaser se trenzan al son del discurso que les
atrapa, pero solo pueden desplegarse a partir de los hilos y los aguje-
ros del telar que les conforma. Nunca hay equilibrio en las cuentas:
siempre hay de mds o de menos, y las economias del discurso domi-
nante no dejan de acentuar las discrepancias y los desequilibrios de lo
propio y de lo comun. Por eso, cada discurso conlleva una dimensién
politica y ética que define, ademds, los actos que de él se derivan.
Aquellos que remiten al discurso analitico implican tomar partido a
favor del sujeto, del hablaser, su sintoma y su goce. Su apuesta: que
el sujeto pueda dar cuenta, asumir y hacerse responsable de aquello
que le ha tocado vivir, de sus elecciones y de sus lazos con los otros.
Por eso, las incidencias del acto analitico son clinicas, pero también
éticas, econémicas y politicas.
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El Centro Primo Levi! es una asociacién francesa dedicada especifi-
camente a la atencién de las victimas de tortura y violencia politica.
El Centro es una asociacién reconocida de interés general, acoge cada
afo 400 personas de mds de 40 paises diferentes. Estas personas se
benefician de las terapias psicoldgica, médica y fisica, asi como de la
asistencia social y juridica. Fue creado en 1995 y opera bajo tres ejes
centrales: curar, transmitir y movilizar.

Desde sus inicios, la asociacién ha optado por compartir su
experiencia en la gestién de los traumas asociados a la tortura y la
violencia politica. Ofrece diversas herramientas de formacién para
profesionales que trabajan con personas que vienen a Francia a pedir
el asilo politico. El Centro Primo Levi también lleva a cabo activida-
des de promocién y sensibilizacién a través de una red internacional
de centros de salud. Estas acciones tienen por objeto promover una
atencién adecuada a las victimas de la tortura y la violencia politica
y la defensa de derechos de asilo. El Centro Primo Levi actta inde-
pendientemente de las organizaciones politicas, estatales y religiosas.

La Declaracién Universal de Derechos Humanos afirma la pro-
hibicién absoluta de la tortura: “Nadie zarpé hacia la tortura, los
tratos o penas crueles, inhumanos o degradantes” (Art. 5). La tor-
tura todavia se practica en muchos lugares en el mundo. Hombres,
mujeres y nifos abandonan sus paises de origen porque sus vidas
estan amenazadas. La tortura, la persecucién y la violencia politica
los llevan a buscar refugio en el extranjero. Las migraciones son y
serdn uno de los temas centrales de los afios por venir®. Los cambios
climdticos producen, actualmente, migraciones masivas, estos des-
plazamientos, sin quererlo, van a crear tensiones nuevas en regiones
del mundo donde no existian conflictos.

El tema de las migraciones es muy amplio y los puntos de vista
son muy diversos, voy a empezar por un cambio mayor que ocurri6

1 Su sede se encuentra en el barrio norte de Paris, 75011, 107 Avenue Parmentier.

2 Uno de los autores contemporaneos mas importantes que trabaja sobre el tema
de las migraciones en el mundo es Michel Agier. Algunos de sus libros mas im-
portantes son: Gérer les indésirables. Des camps de réfugiés au gouvernement
humanitaire (Paris: Flammarion, 2008); La Condition cosmopolite. L'anthropologie
& lépreuve du piége identitaire (Parfs: Editions, 2013); La Découverte, Les migrants
et nous. Comprendre Babel (Paris: CNRS éditions, 2016); L'étranger qui vient. Re-
penser l'hospitalité (Paris: Editions du Seuil, 2018).
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en Europa y que tiene ain hoy un impacto en la manera como
pensamos y abordamos la pregunta de los inmigrantes. Para ello,
voy a centrarme, en un primer momento, sobre la transformacién
de la mirada y actitud que tenemos hacia la muerte; en un segundo
momento hablaré del traumatismo y el lugar del psicoandlisis frente
a sus efectos.

Voy, entonces, a hablar de la muerte, la palabra y el psicoand-
lisis. Tres temas que han ocupado mis dltimos veinte afios en Paris.
Durante el siglo xvi11, los anatomistas se interesaron cada vez mds
por las estructuras patoldgicas que descubrieron sobre el caddver y
su posible relacién con las manifestaciones del cuerpo vivo enfer-
mo. El principio que gobernaba en esta época era, cito a William
Harvey (Siglo xvir): “Examinar el caddver de un solo hombre que
murié como resultado de una enfermedad crénica es més atil para
la medicina que la diseccién de diez ahorcados™.

A su vez, Antonio Maria Valsalva vivi6 en el periodo barroco.
Valsalva fue mds tarde el maestro de Giovanni Battista Morgagni,
los dos compartian el nuevo enfoque y la obra de autores como el
inglés Thomas Willis (1621-1675), el francés Raymond Vieussens
(1641-1715), el suizo Johann Wepfer (1620-1695) y sobre todo de
Theophile Bonet (1620-1689).

Michel Foucault, en su libro £/ nacimiento de la clinica, hace
alusién a este momento: “En el punto del dia en que se acerca la
noche —Valsalva— se deslizaba furtivamente en los cementerios para
estudiar alli con holgura los progresos de la vida y la destruccién”;
y a su vez a Morgagni: “excavar la tumba de los muertos y hundir
su escalpelo en caddveres robados al sepulcro™. Luego vinieron las
Luces; la muerte tuvo el derecho a la claridad y se convirtié para el
espiritu filoséfico en objeto y fuente de saber Escarbar tumbas no fue
nunca mds un pecado, la noche de la razén se disipa con la claridad
de la muerte.

Hoy podemos trazar una linea de transformaciones a partir del
mundo de la claridad clésica, el paso de la ilustracién del siglo xix
hasta nuestra época de hipertransparencia. Se ha producido una mu-

3 William Harvey, citado por Guenter B. Risse, La synthése entre l'anatomie et la
clinique (Paris: Seuil, 1997), 183.

4 Michael Foucault, El nacimiento de la clinica (México: Siglo XXI Editores, 2013),
126-27.
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tacién del discurso que tenemos sobre la muerte. Entre las palabras,
las cosas y el cuerpo muerto se ha tramado una nueva alianza. Trans-
mutacién singular del caddver que un tierno respeto lo condenaba
a pudrirse, el caddver se convierte en el momento més claro en los
rostros de la verdad: “El saber prosigue donde se formaba la larva™.

En 1974, Michel Foucault creé el neologismo biopolitica, le
dedicé un curso entre 1978 y 1979 en el Collégue de France® en Paris.
Efectivamente, uno de los cambios mayores del siglo x1x fue la toma
en cuenta del poder que el Estado puede ejercer sobre la vida. Para
entender este cambio fundamental recordemos que el principio de
los soberanos antes era: hacer morir y dejar vivir. Lo paradéjico de ese
derecho soberano es que el sujeto que interesa al derecho no es un
sujeto ni vivo ni muerto, sino un sujeto neutro. Su vida o su muerte
dependen de la voluntad del soberano. Foucault insiste sobre este
punto, existe un desequilibrio del lado de la muerte, es decir, que el
derecho sobre la vida se ejerce en el momento en que se puede matar.
Las crisis politicas de hoy se encuentran en este punto, la separacion
entre el poder de matar y la politica. Ya no es un privilegio del Estado,
el terrorismo es su nuevo rostro en Europa.

Pero volvamos al origen de la biopolitica. En el siglo x1x un
nuevo derecho nace y se instala de manera masiva hasta nuestros
dias, el viejo principio de hacer morir y dejar vivir se transforma en
hacer vivir y dejar morir. Dicho de manera muy condensada, lo que
sucede es que el poder deja caer la muerte para ocuparse de la vida;
se pasa de la anatomo politica individual a una politica de poblacio-
nes. Una nueva manera de pensar nace, ya no se piensa solamente
el hombre como un cuerpo ddécil, sino como una especie que debe
vivir. Las consecuencias son multiples y los ejercicios del poder van
a multiplicarse también.

Los primeros fueron los controles de nacimientos y de muertes,
de la reproduccién y la fecundidad: la medicalizacién de la poblacién.
Paralelamente, la industrializacién invade las ciudades y la inmigra-
cién del campo a la ciudad produce nuevas tensiones. Un control
sobre los individuos se desarrolla en torno a la idea de optimizacién y
de rendimiento, hay que pensar la manera de maximizar las fuerzas y

5  Ibid, 109.
6 Michael Foucault, Naissance de la biopolitique (Paris: EHESS, Gallimard, Le
Seuil, coll. «Hautes études», 2004).
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para ello se necesitan nuevas formas de control. Es en este momento
que nacen la bio seguridad y la biolegitimidad.

Es un nuevo contrato social que los individuos tienen con el
soberano. La vida entra en la ley, y los mecanismos, las técnicas y
las tecnologias de poder comienzan a disefar las ciudades de hoy:
los cementerios que estaban en el centro de la ciudad van a alejarse
de la mirada, las ejecuciones publicas, como la guillotina y los fusi-
lamientos, desaparecen. Desde entonces, nuestra mirada frente a la
muerte no puede escapar a la vergiienza.

Nuestra actualidad frente
a la muerte. Las series

Pero no se preocupen de su vida ni de su muerte, la bioseguridad estd
presente en todas partes bajo la forma de Los expertos’, la policia de
los muertos. Los expertos llegan del cielo, como dngeles de ninguna
parte, para ocuparse no de los vivos sino de los muertos. “Sonria,
usted ya estd muerto”, la funcién de la palabra estd poco a poco des-
apareciendo, no se fatigue, los expertos van a hacer hablar a las cosas.
La medicina, gracias a la ciencia, puede encontrar el sintoma sin
que el paciente hable, solo necesita conocer los indicios, los signos.

La serie, me refiero a las series de television, es una respuesta
al universo infinito de la ciencia®. La serie no es solo un género, es
una forma. La forma de la serie es, por lo tanto, un concepto que
representa el lenguaje de nuestro mundo. Hay que tomar en serio
las series. Es la forma rota del tiempo, nos cuentan las historias de
una manera cronoldgica como antes, los personajes tampoco son los
mismos, no se trata de crear héroes, simplemente exponen pedazos
de realidad. Las historias en las series hablan del reino sin rey, hablan
del colapso del mundo. La serie es una crisis permanente, de tiempo
eterno. Es la muerte la que permite la narrativa en crisis. El campo
de batalla no es un campo de palabras.

7 Gerard Wajcman, Les experts, la police de mort (Paris : PUF, 2012).
8 Gerard Wajcman, Les séries, le monde, la crise, les femmes (Paris : Verdier, 2018).
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La serie no se ocupa de los sujetos vivos, ella se interesa en los
objetos, es una superproduccién de objetos dentro de los cuales el
caddver ocupa un lugar central, el caddver como un objeto precio-
so y agalmdtico, mds que el cuerpo vivo, es la paradoja de nuestra
biopolitica. Pensemos en la inmensa transformacién a la que hemos
asistido desde que Valsalva, en el siglo xvi1, se deslizaba furtivamente
en los cementerios durante la noche para desenterrar los caddveres, y
la hipervisibilidad de una autopsia frente a millones de teleespectado-
res en el mundo entero. La ciencia ha logrado desacralizar el caddver
y el cuerpo a un punto tal que no hay nada mds que ver, todo estd
bajo nuestros ojos: “tenemos un testigo doctor (...) no necesitamos
el testigo, respondié el Doctor Langton, todo lo que tenemos que
saber, lo tenemos frente a nuestros ojos”®.El drama de nuestra época
es que los seres hablantes, a quienes antes se les pedia confesarse y
dar testimonio, ya no se les pide nada y, de esta manera, se les reduce
al campo de la visién.

La Biolegitimidad hace parte de este control visual, es nuestra
forma moderna de control sobre los cuerpos. Lo legitimo es lo que
estd conforme con la ley, lo cual implica que el individuo que quiera
beneficiarse de la biopolitica debe respetar ciertas condiciones, de otra
manera no serd considerado como legitimo. Es lo que ocurre hoy en
Europa, todas las polémicas que se juegan en el mar mediterrdneo.

Efectivamente, morir intentando llegar a Europa es el destino
de muchos inmigrantes, estas muertes nos obligan a preguntarnos
sobre las politicas migratorias. Lo que podemos constatar hoy es
que todos los esfuerzos van hacia un refuerzo de las fronteras mariti-
mas europeas para impedir que lleguen. El dinero que se invierte es
para evitar que vengan'®. Las fronteras de Europa, como los barcos
migrantes, estdn a la deriva en el Mediterrdneo. Pasan de las zonas
continentales del sur de Europa a las islas y luego al mar, incluso
moviéndose inexorablemente hacia las costas mediterraneas del sur
y el este (Libia, Turquia). El resultado de las politicas europeas es
un esfuerzo de disuasién colosal. Esta ausencia de claridad sobre las
fronteras muestra la miseria politica de Europa.

9 Los expertos (2009, S9E18), citado por Wacjman, Les séries, le monde, la
crise, les femmes, 45.

10  Sobre este punto, leer a Michel Agier en Méditerranée: Des frontieres a la dérive
(2018, Le Passager Clandestin).
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En las tltimas décadas, el Mediterrdneo ha sido tanto el lugar
de despliegue de nuevas formas de ingenierfa de control como el de
las innovaciones colectivas y las formas de resistencia. El Sistema
Fronterizo de la Unién Europea es una zona muy compleja donde se
encuentran muchos intereses, no solamente econémicos o ecolégicos,
sino sobre todo politicos. Los ataques terroristas de los tltimos afos
han hecho que el mar Mediterrdneo sea una puerta de entrada posible
a enemigos de Europa.

Antes de la biopolitica las migraciones eran diferentes, si alguien
salfa de un pais y llegaba a otro, llegaba a un lugar en el cual no
perdia su identidad ni su libertad, el sujeto podia decidir quedarse
o partir segin las leyes de la hospitalidad y del asilo. Hoy en dia no
es asi, la 16gica ha cambiado, existen nuevas formas de segregacién.
Esta nueva situacion se llama [acampement du monde'!, el acampa-
mento del mundo, y puede tomar muchas formas diversas y muchos
nombres diferentes: un barrio, un gheto, un campo, una periferia,
una zona, un centro de retencién... Lo nuevo de estos espacios es
la extraterritorialidad, es decir, que el individuo que llega a un pais,
por ejemplo, a Francia, al aeropuerto Charles de Gaulle, puede ser
llevado a lo que se llaman una “zona de espera”, lugar en el cual toda
persona que entra pierde sus derechos y su identidad. Es una forma
moderna de segregacidn, es decir, entrar a un lugar y encontrarse
afuera. Es la 16gica de la hospitalidad hoy en difa, crea desechables,
hombres basura que hay que tratar como restos de la humanidad.

Estas formas de acoger a los migrantes son mundiales, no im-
porta el pais a donde ustedes vayan, en todos hay extraterritoriali-
dad. Una cierta forma de tolerancia se ha instaurado entre los que
merecen vivir y a los que dejamos sobrevivir. Es la razén por la cual
una nueva condicién y un nuevo tipo de sujeto ha nacido, ya no se
llaman ciudadanos, sino victimas o desplazados. La l6gica es muy
clara: llamarlos victimas o desplazados permite tratarlos, no como
a cualquier ciudadano, sino como a alguien que se debe socorrer, lo
cual implica que hay que aplicar nuevas leyes “humanitarias”.

La globalizacién no ha logrado eliminar fronteras, las ha trans-
formado y movido; la economia y el comercio las estin haciendo

11 Michel Agier es el director de esta publicacion colectiva que se trata de un atlas de
campos en el mundo, faltan muchos, pero este libro muestra bien que los lugares
donde los derechos del hombre no existen son invisibles a nuestros mapas.
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cada vez mds amplias y al mismo tiempo frdgiles. Las fronteras estdn
en movimiento, se estin reconfigurando, estamos presenciando y
veremos una transformacién generalizada. Las figuras del vagabundo
o del errante son figuras antiguas que recuerdan a la del vendedor
ambulante y el némada, el principio de “libertad para ir y venir”
era su motivaciéon. Eran “sin hogar” o “sin hogar temporal”, pero
en ningun caso “indocumentados”. La principal diferencia con el
pasado es la movilidad y la libertad que se pierden'?. El inmigrante
ha perdido la movilidad y la libertad.

La figura antigua del vagabundo es ahora mds compleja, tomar
el camino hoy es mds de la incertidumbre que antes. Podemos encon-
trar, segin Michel Agier, cuatro fines: ¢/ éxizo de la aventura, es decir,
llegar al lugar deseado; ¢/ fracaso, que se encuentra generalmente en el
camino mismo —los acontecimientos traumdticos tanto fisicos como
psicoldgicos contribuyen mucho al fracaso—; la decision del retorno,
muy frecuente y dificil y; cambiar el objetivo en el camino, también
recurrente —lo que ocurre mds a menudo es que el migrante encuentre
una manera de ganar dinero, generalmente mediante el comercio—. La
ruta se convierte en un final del camino, entre dos caminos se cambia
seguido, la ruta se convierte en la vida del migrante. Antonio Machado??
tenfa razén: “caminante no hay camino, se hace camino al andar”.

Hannah Arendt conocié la migracién'® y la experiencia de no
tener Estado. Es la exclusién lo que condiciona y caracteriza al extran-
jero. A diferencia de Ulises en la Odisea, que deja su ciudad, ftaca,
primera y tltima parada, el migrante hoy traza un camino sin retorno.
Ademds, debe enfrentarse a dos condiciones: ser un “paria’, marginado
en un lugar confinado o entre dos, o la marginalidad de un “meteca”,
presente y tolerado, pero sin acceso a la ciudad y sus derechos.

Existe una topografia del extranjero. Lo extrafio no es la iden-
tidad, es un lugar y un contexto, un lugar material y simbélico. El
material puede tomar muchas formas, desde un campamento, un
gueto, hasta barrios o suburbios extranjeros. Los campamentos, los
centros de detencién, las zonas de trdnsito y los campamentos de

12 Ver también “Lever les barriéres. Mobhilité et développement humain”, en Rapport
mondial sur le développement humain (Paris: PNUD, 2009).

13 Antonio Machado, Provervios y cantares, XXIX (Madrid: Edicién EL Pais, 2003).

14 Hannah Arendt, Les origines du totalitarisme, Ill, Le systeme totalitaire (Paris :
Seuil, Coll, «Pointy, 1995).
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desplazados internos se encuentran entre las zonas extraterritoriales
que no estdn comprendidas en la jurisdiccién nacional. Estas dreas
extraterritoriales se pueden encontrar en los aeropuertos, aunque
usted estd en el acropuerto de Munich, usted no estd en Alemania,
usted no estd bajo jurisdiccién alemana, no hay jurisdiccién. Muchos
Estados europeos han sido condenados por la corte europea por esta
situacion y prefieren pagar las multas que recibir a todas las personas
que llegan.

En el caso de los refugiados, la existencia del llamado campa-
mento humanitario siempre puede explicarse por causas locales y
regionales, ya sea para proteger a las propias personas o para evitar
el contacto entre poblaciones que podrian librar una guerra. El cruce
fronterizo y la consolidacién de campamentos en otro pais, por lo
general adyacente, garantizan la seguridad fuera del dmbito de la
guerra propiamente dicha y posiblemente fuera de los asentamientos
de cuentas que puedan estar asociadas con ella, como se ve con los
campos de refugiados afganos en Pakistdn o liberianos en Guinea
hace unos anos. Pero lo que han observado los antropélogos y socié-
logos, desde hace muchos afios de investigacién sobre estos espacios,
especialmente en Africa, es que la orientacién politica y social de estas
situaciones es bastante representativa de la “gobernanza global” que
multiplica y endurece las separaciones, exclusiones y administraciones
separadas de las “poblaciones”, especialmente las mds indeseables. Lo
que estd pasando ahora mismo en Francia con los gitanos y refugiados
es la tentacién de formar campos humanitarios estabilizados, lo cual
se convierte en la respuesta “tolerada” por el Estado.

Todo esto crea mds y mds espacios de contencién, de exclusion.
Los términos “campamento” y “gobierno humanitario” son términos
que se refieren a la solucién politica de colocacién y gobierno de
personas separadas en los campos y en alguna excepcién juridico-
politica, también una exclusién social. Gobernados por organismos
no estatales, los campamentos y sus habitantes son vistos en este
modo de gobierno mismo como victimas y no como ciudadanos, lo
que no significa que las personas se reconozcan bajo este estatuto.
Tarde o temprano un conflicto de sentido, y a veces conflictos cor-
tos, surgen en y alrededor de los campamentos entre sus habitantes
(refugiados, desplazados, migrantes) con organismos de las Naciones
Unidas, organizaciones humanitarias locales e internacionales que
“gestionan”. Estos conflictos son de un nuevo tipo, tienen un ca-
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rdcter urbano y politico; y al mismo tiempo expresan la tensién y la
inestabilidad inherentes a las situaciones fronterizas. Lo importante
es poder guardar una mirada 4gil que permita a cada individuo,
uno por uno, en este contexto de masas, encontrar un lugar dénde
crear una identidad. Si quitamos el discurso sociolégico, filoséfico y
antropolégico de la migracién tenemos que preguntarnos c6mo el
psicoanilisis entra en juego en estos discursos.

La transicion entre las migraciones y el lugar del psicoandlisis
la podemos hacer gracias a la nocién de victima. Para ello voy a
servirme del libro de Fassin y Rechtmann LEmpire du traumatisme:
enquéte sur la condition de victime'; su propésito no es descalificar
a las victimas sino entender cémo llegaron a ocupar fuertemente “el
espacio moral de las sociedades contempordneas”'¢, cémo uno pasé
de un régimen en el que el trauma fue interrogado sistemdticamente
y, la victima, sospechosa de ser un régimen en el que el sufrimiento
atestigua la violencia social, confiere un estatuto a la victima y le
otorga derechos, incluida la reparacién.

Los autores muestran en este texto como esta nocién de trauma,
durante mucho tiempo relacionada con una internalidad del sujeto
(de un sujeto débil y deficiente), ha adquirido, desde entonces, un
nuevo estatus de “objetividad” haciendo de la victima un ser ordi-
nario luchando con un evento extraordinario. Al hacerlo, nuestra
sociedad adquiere mds ampliamente un “nuevo lenguaje del acon-
tecimiento” y una nueva traduccién de la violencia que produce.
El libro estd organizado en cuatro partes: la primera propone una
genealogia histérica y conceptual de la nocién de trauma; los otros
tres despliegan escenas locales de psiquiatria y trauma. La primera
parte, “De una verdad a otra”, vuelve al alfabeto y la gramdtica de
este nuevo lenguaje del acontecimiento y la violencia compuesto en
torno a las victimas, desde las primeras descripciones de los accidentes
de tren a finales del siglo x1x, pasando por el trabajo y las heridas
de guerra, hasta las victimas de abusos sexuales y torturas. Mientras
tanto, el concepto de neurosis traumdtica movilizada por la psiquia-
tria forense, el psicoandlisis y la psiquiatria de guerra se trasladard al

15  Didier Fassin y Richard Rechtman, L'Empire du traumatisme: Enquéte sur la
condition de victime (Paris: Flammarion, 2007).
16 Ibid., 17.
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del “trastorno de estrés postraumdtico” (TEPT). También habrd una
sospecha sistemdtica de personas traumatizadas basada en la idea de
que el hombre traumatizado es testigo de la violencia de la historia.

Por ejemplo, el Holocausto fue, sin duda, un punto de inflexién
en esta reevaluacion, socavando la idea de que la etiologfa del trauma
debe buscarse en la psique del individuo. Por el contrario, la idea
de que el trauma “es tanto producto de una experiencia inhumana
como de la prueba de la humanidad de quienes lo han vivido™'”.
Entre estos dos extremos, lo inhumano y lo humano, se encuentra
el sujeto que interesa a la clinica del trauma. Esta inflexion del pen-
samiento académico también se hizo después de una alianza entre la
psiquiatria y los movimientos sociales estadounidenses de la década
de 1960. El discurso psicolégico, inicialmente reservado a la clinica,
se ha vuelto cada vez més politico. El concepto de TEPT, desarrollado
en la década de 1980, después de la guerra de Vietnam, revertird por
completo la perspectiva, establecerd la nocién de trauma y rehabili-
tard a las victimas. Con un hecho nuevo, y paraddjico, ya que esta
nocién nos permite pensar no solo a las victimas sino también a los
verdugos: “el trauma ya no es solo el atributo de las victimas, sino
que también (se convierte) en el estigma de los victimarios, autores
de atrocidades™8.

Es, en primer lugar, la victimologfa psiquidtrica y AZF'® en
Toulouse donde los autores analizan el desarrollo de una “politica de
reparacién’, se cree que el trauma es elegible para la compensacién.
La psiquiatria humanitaria y la segunda intifada en Palestina permi-
ten, también, el andlisis de una “politica de testimonios”, siendo el
trauma la base legitima para la violencia del conflicto. Por tlltimo, el
psicotrauma sintonizado con las victimas de la guerra y el desarrollo
de una “politica de evidencia”, se convierten en un objeto politico
que permite a algunos individuos obtener el estatus de refugiado
politico, gracias al trauma.

17 Ibid., 36.

18  Ibid., 37.

19  Esta féabrica es conocida principalmente por el desastre del 21 septiembre 2001,
cuando una gran reserva de nitratos explot¢ alrededor de las 10:17 a.m. devastan-
do la fabricay sus alrededores, y causando grandes dafios humanos (31 muertos
y varios miles de heridos en Toulouse).
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La tercera parte, sobre la psiquiatria humanitaria, es desde este
punto de vista muy esclarecedora para comprender el surgimiento
de un mundo politico en el que el significado de lo trdgico estd
menos presente en favor de una visién mucho menos idealizada de
la violencia, donde lo que esperanzador no es tanto la “liberacién”
de una minoria o una nacién, como si la resiliencia de las personas
injustamente afectadas por la historia.

Asi, la nocién de trauma y la condicién de victima son objetos
esenciales de batalla hoy en dfa. Por lo tanto, Fassin y Rechtman pro-
ponen una fuente de reflexién que anteriormente carecfa de un objeto
de particular importancia para las ciencias sociales, para quienes la
“economia moral” de las sociedades contempordneas estd en marcha.

Ahora, ;cudl es la posicién del psicoanilisis frente a todo este
conflicto mundial?, ;cudl es su propuesta? Lacan sabia que la segrega-
cién entre los cuerpos iba a crecer y a expandirse en el mundo como
efecto de lo que él llama el “advenimiento de la ciencia”, la llegada de
la ciencia en el mundo ha cambiado nuestra mirada sobre los cuerpos,
como lo pudimos demostrar algunas lineas antes, la mirada médica
transforma la relacién del hombre con su cuerpo. La universalizaciéon
de la ciencia produce, en la realidad social, una ruptura del lazo.

Por ello, todo discurso somete los cuerpos a un ordenamiento®’.
El discurso en torno a las victimas ordena hoy una gran parte de las
migraciones en el mundo. Un hombre que viaja hoy puede ser un
turista si tiene los papeles necesarios, de otra manera su estatuto lo va
a reducir a una victima climdtica, social o politica. La propuesta del
psicoanilisis, como discurso, es proponer una manera de salir de la
alienacién; un discurso es, por tanto, una causa, que tiene dos con-
secuencias: primero, en el tipo de vinculo social, es decir, una cierta
codificacién de “vivir juntos”, y segundo, la preparacion y educacion
de los cuerpos destinados a formar parte de este vinculo social. El
psicoandlisis propone salir del orden social a partir de la afirmacién
de la diferencia, de la diferencia absoluta. Pero no debemos caer en

20 “J'ailatache de frayer le statut d'un discours, la ou je situe qu'il y a.... du discours:
et je le situe du lien social a quoi se soumettent les corps qui, ce discours, labitent”.
Que traduce: “Tengo la tarea de desbrozar el estatuto de un discurso, donde sitto
que hay... discurso: y lo sittio con el lazo social al que se someten los cuerpos que
a este discurso lo habitan". Jacques Lacan, “El atolondradicho”, en Otros escritos
(Buenos Aires: Paidés, 2012), 498.

143



la misma trampa de creer que la propuesta del psicoanilisis no tiene
un limite. Lacan al final de su ensenanza teorizé este limite.

El lenguaje sucumbe también a modalidades de goce que estdn
por fuera de las modalidades conocidas, es decir que tiene una mane-
ra extraterritorial en donde se desarrolla, es lo que se llama un punto
real y que Lacan llamé el “narcisismo de las causas perdidas”. Sobre
este punto fue Hannah Arendt quien denuncié la expansién de /los
expertos como una manera de no tratar el trauma. Como hemos di-
cho, los expertos ya han comprendido el mundo, su funcionamiento,
ellos van simplemente a explicarnos cémo funciona. Esta posicion
frente al saber es una pantalla para evitar que se vea la realidad del
trauma; Arendt no queria a los expertos porque el discurso que pro-
ducen es un discurso de comprensién que impide mantener viva la
pregunta del porqué.

El psicoandlisis atraviesa las fronteras geogréficas, lingiiisticas
y culturales. Lacan, desde el final de la Gran Guerra, le dio una
nueva dindmica. Desde su nacimiento, el psicoandlisis utiliza como
tnico medio para curar el cuerpo: la palabra. Nosotros recibimos la
demanda de andlisis sin prejuicios, sin presupuestos, sin saber, sin
memoria, ese es el comienzo del andlisis. Sin embargo, algo impide a
los sujetos hablar libremente, en el camino de la palabra libre. Si hay
palabra, hay lenguaje, y si hay lenguaje hay posibilidad de un decir.
Con Lacan se explicita el hecho de que con las palabras se pueden
producir efectos. La palabra analitica no es cualquier palabra, es una
palabra que exige la asociacién libre, es decir: sin censura. No es un
detalle, todas las palabras tienen una intencién, pero en el psicoa-
ndlisis se pide que se produzca una palabra sin intencién. Este es el
alcance politico mayor del psicoandlisis.

Es un punto esencial, porque para poder hablar se necesita con-
fianza. Es la razén por la cual no se puede tener una palabra de con-
fidencia o de testimonio. Por eso el psicoandlisis trata con un sujeto,
no con el individuo. Es decir, un sujeto que se hace representar por su
palabra, por lo que dice y no por las exigencias de la biopolitica ni de
la bioseguridad. Es la razén por la cual, cuando se recibe por primera
vez a alguien, lo primero que se recibe es una imagen que da indices
de lo que es la persona: su sexo, su clase social, sus gustos, etc., pero
en un segundo momento, para poder entrar en el discurso analitico,
todas las exigencias de la biopolitica del sujeto hay que dejarlas a un
lado, ellas caen para darle lugar al sujeto de la palabra. Dicho de otra
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manera, cuando se ocupa el lugar del analista, las exigencias de la
biopolitica desaparecen frente a las exigencias del sujeto del lenguaje,
es decir que el inconsciente tiene la misma estructura del lenguaje,
no conoce ninguna clase social, ni sexual, ni cultural. Todos los seres
que hablan son iguales frente al discurso analitico.

He tenido esta experiencia en Paris en el Centro Primo Levi,
he podido llevar a cabo tratamientos durante varios afos con per-
sonas que hablan lenguas diferentes a la mia y que tienen culturas y
religiones diferentes, lo cual no impide poder avanzar en el trabajo.
Gracias a los intérpretes profesionales he podido trabajar en 24 len-
guas diferentes.

Lacan demostré que el psicoandlisis es un tratamiento del cuer-
po por el solo medio de la palabra, es decir, que el sujeto no es un
cuerpo. Nosotros tenemos un cuerpo, lo necesitamos para hablar,
pero nuestro cuerpo no es nuestro ser de palabra. El primer paso
que hace el psicoandlisis es separar el cuerpo vivo del sujeto de la
palabra. El gesto de Freud y de Lacan, como el de Valsava, fue el de
desenterrar al sujeto de la palabra, al organismo vivo de la ciencia.

A su vez, los discursos atrapan los cuerpos, todos los discursos
tienden a modelar los cuerpos, pero esto no es lo propio del psicoa-
ndlisis. Los cuerpos domesticados, como dice Foucault, los cuerpos
de vida, como los ninos que acaban de nacer, hay que domesticarlos,
hay que pasarlos a los cuerpos civilizados, es en este sentido que los
cuerpos antes de hablar de manera individual responden a un mismo
discurso, es decir, a unas mismas normas y unas mismas prohibicio-
nes. Es la razén por la cual para el psicoandlisis el cuerpo natural
no existe, el poder de las palabras desnaturaliza nuestro cuerpo, lo
colonializa y lo transforma. La biopolitica es una manera de controlar
y transformar los cuerpos, ella dicta lo que debemos comer, hoy en
dia hay que (comer bio), no hay que fumar, etc. La biopolitica obliga,
oprime. El psicoanilisis es lo contrario de la biopolitica, en el senti-
do que alli donde se busca que todos sean iguales el psicoanalisis se
interesa en todo lo que no funciona en cada uno, el psicoandlisis se
interesa en la parte del individuo que no entra en la biopolitica, en
todo lo que no se pudo domesticar incluso en los peores lugares del
mundo. He recibido personas que han salido de Siria, de Afganistén y
que han sido torturados por el Estado Islimico, y siempre el poder de
la palabra permite tocar en lo mds profundo del ser algo que resuena
con la vida, allf donde todo era muerte.
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Lacan llamé sintoma a lo que se opone al discurso del amo;
el sintoma es lo que cada uno tiene de mds singular y particular. Es
el famoso intimo disidente, es lo mds real. El sintoma, en términos
psicoanaliticos es un disidente politico, por eso debemos escucharlo,
darle la palabra. Cada uno de nosotros tiene un disidente politico
adentro, es nuestro sintoma, es decir nuestra diferencia, la cual es
mal tolerada por el discurso de la ciencia. A su vez, Freud sostuvo
siempre el hecho de que entre el sintoma y la sexualidad hay una
relacién, pero no pudo decir por qué. Cuando se leen todos los casos
de Freud se ve que hay una relacién con la sexualidad. Lacan va a
proponer el término de goce, para oponerlo al placer y va a concluir
al final de su ensenanza que el sintoma es una forma de goce, que
no es programada por el goce. Para acentuar la singularidad, Lacan
emplea el término événénement, acontecimiento. El sintoma es el
punto de unidad entre el cuerpo y el lenguaje, diferencia absoluta.

Para dar cuento de esto, Lacan tuvo que introducir un tercer
tipo de palabra a la serie de palabras plenas y vacias, la propia al
psicoandlisis que es una palabra poética. En el sentido de que la pa-
labra poética no busca dirigir o comandar, sino cambiar el sentido,
convertir el sentido en un sinsentido, el sentido blanco, para operar
en el cuerpo real. A esta palabra, Lacan ya la habia visto en los anos
cincuenta cuando hablé de la “palabra fundamental”. Una palabra,
dice Lacan, que hace la exploracién en el habla e introduce aguje-
ros de tiempo, expresién muy hermosa. Pero también, esta palabra
fundamental o poética produce vibraciones arménicas que vienen a
liberar las resistencias.

Asi, el equivoco es aquel que ofrece el mismo sonido al oido,
pero un significado diferente a la mente. Es por lo que Lacan dijo que
en cualquier adverbio?! hay una mentira y que este aspecto debe te-
nerse en cuenta cuando interpretamos. El lenguaje es el instrumento
del habla, y si tuviera papilas gustativas, dice Lacan: “lo que decimos
se estd diciendo™2. El arma contra la crisis politica es el equivoco,

21  El adverhio es una categoria éxica (una palabra completa) de la misma manera
que el nombre, el adjetivo o el verbo. Pero, por el hecho de que es invariable, y
por su capacidad de combinarse con las palabras para formar varias frases, se
encuentra en el borde entre la palabra completa y la palabra de conexién.

22 Elamigo de Lacan, Maurice Merleau-Ponty, decia, en este mismo sentido: “La pa-
labra, del que habla, no traduce un pensamiento que ya existe, sino que lo realiza”.
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es solo por medio de este, como arma contra el sintoma, que la in-
terpretacién opera. Es necesario que haya algo que en el significante
resuene. Concluyo sobre este punto, espero que algo de todo lo que
dije resuene en eso que hace sintoma para cada uno.

Si el psicoandlisis propone un tratamiento del sintoma a través
la palabra, tenemos que hablar también del trauma, de lo que el
psicoandlisis dice sobre esta nocién tan utilizada hoy en todos los
campos de la vida cotidiana y profesional. ;Todos traumatizados?

Al comienzo del psicoanilisis estd el trauma, Freud en su bus-
queda de la causa del sintoma supuso el trauma. Nuestro siglo ha
inventado la condicién del trauma y su generalizacién. El eslogan de
nuestra época podria ser: “todos traumatizados”. Hagamos la diferen-
cia entre dos tipos de trauma: el trauma psicoldgico de origen interno
y el trauma que estd en relacién con un acontecimiento externo, his-
torico. El punto en comin de los dos es una efraccion, un exceso que
el sujeto vive en su cuerpo y que llega por sorpresa. Es en este sentido
que el acontecimiento es traumdtico. Pero no todo lo que acontece
en la vida de un hombre es traumdtico: el acontecimiento tiene que
tocar algo intimo de la vida de un individuo, de su ser. Aclaremos que
el acontecimiento traumdtico no se puede, por definicién, imputar al
sujeto, porque este se encuentra en posicion de victima, en términos
analiticos en posicién de objeto, es decir que él no puede ser el autor
del acontecimiento, es solamente el testigo; asi, el sujeto es excluido
de lo que acontece. Cuando trabajamos con personas traumatizadas,
ellas no pueden dar cuenta de lo que pasé, del momento traumdtico,
se necesita un trabajo de elaboracién, de construccién, para poder
contarlo —en los dos términos del significante contar—.

Estamos viviendo una nueva era con respecto al trauma, an-
tes los sujetos podian vivir colectivamente los acontecimientos, las
fiestas religiosas, las celebraciones funerarias y los diferentes ritos de
purificacién, iniciacién y otros. Estos tenfan la funcién de reunir las
personas en torno de un acontecimiento traumdtico. Hoy en dia los
sujetos no tienen ningtin recurso colectivo frente a lo real. Hemos
pasado de una légica colectiva traumdtica a una légica individualista
angustiante. Nuestros lazos se han vuelto liquidos, inestables, como
los describe el socidlogo Zygmunt Baumann.

Entonces, el trauma existe, siempre ha existido, pero: ;cémo
responder al traumatismo? Es una pregunta esencial para el psicoana-
lisis. Freud cambié toda su concepcién del trauma para darle un lugar
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esencial a la angustia como causa primera y no al acontecimiento
externo. Fue un paso muy grande que le costé mucho en términos
no solo tedricos, sino también en la comunidad analitica que nunca
comprendi6 ese cambio radical. Fue una revolucién, pues Freud le
quita todo el peso al acontecimiento histdrico externo para dérselo
al sujeto del inconsciente. La angustia no es el efecto del trauma, es
la causa. Pero si la angustia es primera, entonces existen experiencias
en las que el sujeto va a sentir no la angustia sino el desamparo, una
derivacién de la angustia.

Una experiencia de desamparo, Hiflosigkeit, que es el término
utilizado por Freud, es una experiencia en la cual el sujeto se en-
cuentra completamente disminuido de sus fuerzas vitales. Sobre este
punto constatamos que cada uno de nosotros tenemos un umbral
muy diferente para afrontar el encuentro con lo real. Este desamparo
estd en el origen de la angustia y en muchas formas de pérdidas: el
amor, la seguridad, la confianza, los recuerdos, etc. El factor comtn
que estd en el origen de la angustia es el retorno del desamparo, de
la experiencia de pérdida. Entonces podemos constatar dos angustias
diferentes en la clinica: la primera es la que estd en relacién con el
exceso de real, #70p, en francés, como es el caso de muchas personas
que han sido victimas de violencia politica o de catdstrofes naturales;
y la segunda es la de la ausencia /e #rou, el hueco en francés, y que
Lacan llamaba Je troumatisme, las angustias que estdn relacionadas
con la ausencia, la pérdida —la melancolia entra en este tipo de casos—.
En mi trabajo en Paris con victimas de violencia politica he constado
muchos casos de melancolia; en el origen de este sintoma hay una
serie de pérdidas que exceden la capacidad del sujeto para soportarlas.

Es, por ejemplo, el caso de Ziba, una mujer que nacié en Irdn,
donde existe un régimen terrible contra las mujeres. Ella viene de
una familia muy pudiente, su padre era médico y posefa muchos
bienes materiales. Ziba estudié medicina y pudo ocupar puestos muy
importantes en los hospitales de Irdn, pero en un momento dado,
debido a que ayudaba a las mujeres excluidas del sistema politico,
poco a poco su vida empez a estar en peligro. Como tenia un lugar
importante en la sociedad, la tnica solucién que le propusieron fue
un trabajo muy lejos de la capital. Sin embargo, esto no le impidi6
continuar su vida politica y médica, hasta que un dia intentaron
asesinar a su hijo mayor. Ella decidié irse del pais con su hijo mayor
y dej6 con su madre a su hijo menor. Llegar a Paris fue un trauma y
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el comienzo de una experiencia de pérdida. Tuvo que compartir un
apartamento durante muchos meses con una familia africana. Esta
experiencia fue del orden de lo real: las costumbres y la manera de
vivir eran completamente opuestas a su antigua vida cotidiana. Pero
no fue la realidad exterior, sino el sentimiento interno de un vacio lo
que la invadia. Esta etapa no pudo superarla, un vacio y una tristeza
que ya habia conocido en su pais. Efectivamente, cuando ella iba a
terminar sus estudios de medicina, su padre murié sibitamente de
una enfermedad, el eco de esta muerte se hace sentir solamente en el
aprés coup y la soledad de Paris. Con este fragmento de caso, quiero
llamar la atencién sobre que el hecho que traumatizé a Ziba no fue
el accidente de su hijo, ni la pérdida de un estatus social, ni de su
lengua; ella me explica que su duelo mds profundo es el duelo de una
pérdida existencial, del sentido de su vida. Hay que estar atentos a
esa diferencia fundamental entre el duelo, el trauma y la melancolia.

Gracias a Lacan sabemos que una de las condiciones para que
haya trauma es que lo simbdélico no puede recubrir completamente
lo real, algo escapa a su control. Pero esto no es suficiente, se necesita
una condicién mds para que haya trauma: la participacién del sujeto.
Es decir que lo que determina el trauma no es la ausencia de una
barrera simbdlica, de una anticipacién del golpe; no lo es porque se
atraviese un bombardeo, la muerte de muchas personas o la violen-
cia fisica que el sujeto serd traumatizado; para que haya trauma se
necesita tener en cuenta la dimensién temporal.

Hay dos tiempos en el trauma. El primer tiempo es el encuen-
tro con un real impensable y el segundo tiempo es el retorno de ese
real. Todo encuentro traumdtico es un momento de forclusion del
sujeto, es decir forclusién de lo simbélico. Esto explica el hecho de
que muchas personas traumatizadas presentan faces alucinatorias
importantes, las cuales necesitan frecuentemente el uso de drogas
que se utilizan en casos de psicosis. A muchos de los pacientes que
conocieron la guerra en Afganistdn o en Siria, por ejemplo, para que
puedan volver a recuperar un equilibrio y una regularidad, sobre
todo en el ritmo de la noche y el dia, les hemos hecho tratamientos
quimicos muy importantes, incluso hospitalizaciones. En algunos
nifios que sobrevivieron al cruce del mediterrdneo hemos tenido
que utilizar drogas, la palabra no es suficiente alli donde hubo exceso
de real. Pero, en términos psicoanaliticos, a largo tiempo, cuando
el cuerpo vuelve a encontrar una estabilidad, lo que va realmente a
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marcar el momento traumatico es la traduccién que el sujeto hace del
acontecimiento. Recordemos que esta traduccién depende siempre de
un discurso. El discurso ordena los cuerpos y los lazos sociales, es por
esta razon que lo que hace trauma en una época estd condicionado
por el discurso.

Para que haya violencia y degradacién de los lazos sociales, lo
primero que sucede es una degradacién, una destruccion de la lengua,
del lenguaje cotidiano. Antes de poder ejercer o producir un golpe
o un acto violento, las victimas son degradadas por el lenguaje. Los
estudios destacados que se han hecho sobre el nazismo, por ejemplo,
por Victor Klemperer?? y sobre el genocidio en Ruanda y Camboya,
muestran que las fuerzas de destruccién dirigidas hacia un pueblo,
una raza o una poblacidn, estdn generadas por el discurso. Todo dis-
curso, excepto el discurso analitico, busca el control y la obediencia
de los cuerpos. El discurso analitico busca exactamente lo contrario,
liberar al sujeto de la influencia y el sometimiento al discurso.

Lacan, el 10 de mayo de 1967, dice que “el inconsciente es la
politica”, frase que podria pasar desapercibida, pero que resume tanto
la posicién de Freud como la de Lacan con respecto a lo colectivo y
al hecho de que el inconsciente colectivo no existe. La experiencia
analitica lo demuestra en cada caso, cada vez que un hombre va a
entrar en la sociedad como ciudadano, ¢l lleva consigo las marcas
de la educacién de la familia, marcas que lo hacen singular frente
a los otros. Es la razén por la cual Lacan decia, siguiendo a Freud,
que el sujeto individual es simultdineamente el sujeto de lo colectivo.
Diéndole la palabra al paciente, Freud invierte la relacién de poder
que existia y produce un nuevo discurso que interpreta la lengua
totalitaria.

Estos discursos totalitarios, justamente, se sirven de las prohi-
biciones y los limites para producir un trauma. El régimen nazi, por
ejemplo, se sirvié de la degradacién de la lengua y logré hipnotizar
y convencer a miles de personas de participar en la destruccién de
un pueblo?“. Esto lo hizo lejos de las ciudades, lejos de la mirada,

23 Victor Klemperer. LTI. La langue du Troisiéme Reich. Carnets d'un philologue, traduit
et annoté par Elisabeth Guillo. Paris: Biblioteque Albin Michel, 1996.

24 Sobre la actualidad de este temay la importancia del discurso, referirse al libro de
Frédéric Joly, La langue confisquée: Lire Victor Klemperer aujourd’hui (2019, Pre-
mier Parallele).
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deteniendo una industria de la muerte durante muchos meses. Sin
embargo, la efraccién que conocimos el 11 de septiembre de 2001
fue de otro orden, no del orden del lenguaje, sino del orden escdpico.
Si comparamos estas formas de violencia, esta forma de romper los
lazos sociales, la 1égica del 11 de septiembre fue completamente
diferente. Todo pasé en el centro de una ciudad, no en el campo,
durante el dia, no en la noche, ni en la bruma, ni en secreto; todo lo
contrario, fue transmitido en directo a millones de telespectadores
en el mundo entero, produciendo de esta manera un trauma escdpico
mundial. No puedo entrar en el detalle, pero el nacimiento de las
series de televisién es contempordneo a este drama escdpico, visual,
que vivié el planeta. Si los campos de concentracién y genocidios
fueron locales, el 11 de septiembre fue planetario.

La superproduccién y la invasién de la de televisién por la for-
ma de las series estdn en relacién con este traumatismo. Son nuestra
nueva manera de recoser el hueco que dejé el 11 de septiembre de
2001. La serie?>, como forma, no como género, es una construccion
de un tiempo propio a nuestra época. La representacion cldsica del
cuadro fijo en un museo, de una historia cronoldgica, capitulo por
capitulo, no corresponde mds a nuestro mundo. La serie no respeta
el orden cronoldgico, en el centro encontramos como actor principal
un caddver, el personaje que falta en escena es siempre el mismo: el
criminal. La fascinacién por las series policiales son una manera de
volver a ese momento justo antes del 11 de septiembre, justo antes
del momento de una angustia monstruosa.

Hablemos ahora sobre la resistencia al trauma. La resistencia
al trauma es como la resistencia de los materiales en la fisica. El
ser hablante no puede conocer de antemano la resistencia frente al
trauma, solo puede saberlo después de haber pasado una prueba, no
antes. Las personas que he encontrado en Paris y que han atravesado
situaciones extremas se sorprenden ellos mismos de su capacidad
desconocida. Esta resistencia es algo real sobre lo que no tenemos
mucha influencia. Sin embargo, hay culturas, es decir discursos, que
permiten soportar y afrontar lo real del trauma mds que otras. El
ejemplo que evoco es el del pueblo checheno?®, que se encuentra en

25  Gerard Wacjmann, Les experts.
26  La historia de Chechenia es interesante para nosotros: el peso de la historia, los
significantes para este pueblo y el impacto en el trauma cuyo significado maestro
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la zona geogréfica del Cducaso, entre Rusia y Europa. Como muchos
otros pueblos, también ellos debieron combatir al imperio ruso pero,
a diferencia de otros, lograron resistir.

He podido verificar con mis colegas médicos en Paris la re-
sistencia de hombres y mujeres a las peores condiciones. Recuerdo
el caso de un hombre que venia a verme todas las semanas y que
tenfa la columna vertebral destruida, lo que normalmente impediria
a cualquier ser humano caminar. Este hombre caminaba, sentia el
dolor, lo soportaba, como muchos otros dolores, pero se sobreponia
y continuaba. Esto es en el plano fisico, pero en relacién con el pla-
no mental es también impresionante. El sobrevivi6 a la tortura, al
hambre, al frio, vio morir a casi toda su familia, tuvo que combatir
en Chechenia, pasé por cinco paises diferentes antes de llegar a Paris
y la razén por la cual acudia a la consulta era por una pesadilla. Una
pesadilla que hacia muchos afios le inquietaba. En la pesadilla habia
dos escenas, la primera era un recuerdo, no una representacién de
algo que no tuvo lugar, la escena era muy clara: una mujer sorda
que vivia al frente de su casa y quien, durante los bombardeos de la
ciudad, salia de su casa como si nada para ir al centro de la ciudad,
y un vecino que tuvo que salir a buscarla para advertirle del peligro,
fue un momento muy angustiante. Pero esta escena no era la més
importante para él, la escena que lo despertaba era siempre la misma,
una bomba cafa a su lado y su cuerpo se incendiaba. Era el fuego el
significante que lo despertaba.

El significado de este suefio permaneci6 oculto. Pasaron varios
meses y un dia llegé muy emocionado y me relat6 un recuerdo de
cuando era pequefo, un recuerdo infantil en el que, junto con un

es, sin duda, “resistencia”. Sobre ella (la resistencia), Ledn Tolstdi escribe su no-
vela Hadji-Mourat (relato escrito entre 1896 y 1904, publicado pdstumamente en
1912, aunque el texto completo no fue publicado hasta 1917), cuyo protagonista
es el lider avar Hadji Murad (1790-1852), uno de los opositores a la conquista
rusa del Caucaso. La obra fue objeto de numerosos cortes cuando se publicd por
primera vez. De hecho, las observaciones de Tolstoi (alimentadas por su propia
experiencia como oficial subalterno en el Caucaso y Crimea entre 1851 y 1856)
sobre la conducta de las tropas rusas en el Caucaso (oficiales alcohélicos, corrup-
tos y apostantes, soldados mal entrenados...), asi como sobre la personalidad de
Nicolds |, cuyo retrato, en una marca fronteriza, a través de la finura desplegada
en la caracterizacion de los personajes, la reflexion sobre su psicologia y el vigor
de una narrativa derivada de la experiencia vivida del autor como de una larga
investigacion documental, Hadji-Mourat es una las cumbres del trabajo de Tolstoi.
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grupo de amigos, encontré un agujero, un hueco a través del cual
salia gas natural en el camino que los llevaba a la escuela. El grupo
de nifios habia inventado un juego que consistia en turnarse para
llevar bolsas de pldstico, llenarlas de gas, calentar el gas con un fos-
foro y hacerlas volar por el cielo. Los adultos prohibian a los nifios
jugar cerca de estos agujeros, pero sobre todo les habian prohibido
encender el fuego. Una manana, decidié ir mds temprano que sus
amigos, se vistié con un impermeable pldstico, el cual cumplia la
funcién de la bolsa de pldstico, se sentd en el agujero de gas y en-
cendié un fésforo. El efecto fue inmediato, el fuego lo invadid, se
tir6 al suelo y se apagd, no resultd herido. Nunca pudo decirle nada
a nadie sobre esta experiencia infantil, sobre ese momento de puro
desamparo. Este recuerdo interpreté inmediatamente la pesadilla,
nunca mds la volvié a tener.

Al traumatizado le falta una memoria, le falta una inscripcién.
La tesis de Lacan, en relacién con el inconsciente como memoria, es
que las representaciones Volterllungen que estén en el inconsciente
son una repuesta a la imposibilidad del encuentro entre los sexos. En
ese sentido, el inconsciente articula algo que, a su vez, articula una
inconsistencia, una incompletud del Otro.
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Mientras el hombre sea hombre, mientras existan el deseo de
poseer, la pasidn, el temor y el odio, mientras haya gente de color
diferente, lenguas y pueblos diversos, el rico serd rico y el pobre,
pobre, y el fuerte dominard al débil y el astuto dominard al fuerte.
Mika Waltari. Sinuhé, el egipcio

Vivimos en una época muy curiosa. Descubrimos con asombro que
el progreso ha sellado un pacto con la barbarie.
Sigmund Freud. Moisés y la religién monoteista

¢Y qué va a ser de nosotros ahora sin bdrbaros? / Esta gente, al fin
y al cabo, era una solucion.
Constantino Cavafis. Esperando a los barbaros

La cuestion es, en el fondo y, en definitiva, la diferencia, la “pura”
diferencia. Lo que es y lo que no es, lo que pertenece y lo que es
ajeno, y de forma mucho mds aprehensible, lo conocido y similar, a
lo desconocido y diferente. Sin embargo, veremos que la linea que
hace la separacién se desdibuja y no puede ser del todo definible por
categorias opuestas. Es lo complejo de todo elemento que se juega
en el campo de la subjetividad. Lo mds desconocido puede ser, al
mismo tiempo, lo mds intimo, esto si creemos verdaderamente en
el inconsciente. Por lo tanto, no estd muy lejos del bien conocido
Unheimlich que tanto interesé a Freud, o dicho en lacaniano, es del
orden de la extimidad. De esta forma se eleva la figura del enemigo
que pretendemos estudiar en el presente escrito, desde sus puestas en
escena al servicio de lazo (y del desenlace) social y de la subjetividad.
Es, de alguna manera, un problema de topologia donde los limites
no se definen si no es por el discurso que impone las fronteras.

El concepto “enemigo” es propio del campo de batalla, de la
guerra, del enfrentamiento y el conflicto. No hace parte del edificio
conceptual del psicoandlisis. Es por eso por lo que buscaremos apre-
hender qué del psicoandlisis da cuenta del uso y abuso, y veremos que
esto se formalizard y tomard un cierto soporte material en la politica
que, a nuestro discurso, no deja de ninguna manera indiferente.

La cuestién no es, entonces, para nuestro desarrollo, ni el sena-
lamiento de un, digamos, enemigo comiin, ni tampoco las batallas
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contra él. El como combatir y a quién se escapa a nuestro interés, y
alin mds, a nuestra prdctica, pues un andlisis no puede terminar en
un pacto con la barbarie. La cuestién se dirige mds bien a su utilidad.
Dicho de otro modo, en tono de pregunta, ;por qué necesitamos,
creamos, usamos y abusamos de un enemigo? La respuesta puede ser
variada, tan variada como subjetividades hay en el mundo. Sin em-
bargo, intentaremos atrapar algunos elementos que, como veremos,
son de orden estructural en el sujeto que hace lazo social y, por lo
tanto, habita en un discurso.

La figura del enemigo es un concepto ficilmente aprehensible
en las puestas en escena del lazo social. Todo sujeto apalabrado in-
merso en su subjetividad, en relacién con el Otro y frente al otro,
reconoce al enemigo, al sentimiento que se dirige a él: eso del orden
de lo insoportable, e incluso, del orden de la sed de destruccién. El
enemigo puede ser expuesto en términos corrientes, comunes, diga-
mos intuitivos. Sin embargo, para el presente aporte intentaremos
extraer de su funcidn las consecuencias subjetivas. Esto implica un
movimiento recurrente para el psicoandlisis, tal como Freud nos lo ha
mostrado desde su interés “antropoldgico” y social. Es el movimiento
cldsico de lo colectivo a lo individual que vemos en el “Malestar en
la cultura” o en la “Psicologia de las masas”. El enemigo es, enton-
ces, tanto general, e incluso universal, como se ha hecho la figura
del diablo, “el enemigo malo”, como particular, intimo y personal.
En otras palabras, estd el enemigo de todos: “nuestro enemigo”, y el
enemigo propio: “mi enemigo”. Vemos asi que la figura del enemigo,
en términos simples —pero no del todo justos—, se remite a la forma
mads bésica e incluso arcaica de la moral, a saber, la dialéctica “bueno-
malo”. Es en este juego donde podemos encontrar las paradojas més
impactantes, asi como los excesos.

sQué es uso y qué es abuso? Empecemos por las modalidades en
las cuales queremos ubicar al enemigo. Uso, simplemente se refiere
a servirse de algo; esto supone, sin lugar a duda, una finalidad: Nos
servimos de un cuchillo para cortar algo. El enemigo se usa para
sostener algo, algo del orden de los afectos del odio, por un lado,
pero también para sostener las amarras de la identificacién. El abuso,
bajo la misma légica, se entiende como el uso excesivo, inadecuado,
desproporcionado; es decir que el abuso lleva implicito el uso. Pero
¢dénde encontramos el abuso de la figura del enemigo? Lo veremos
mids adelante, pues es en este punto donde podemos encontrar los
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actos mas desdenables —si se permite el calificativo— de la humanidad,
efectivamente, contra la misma humanidad. Es alli donde encontra-
mos justamente la crueldad.

Sin embargo, resulta interesante sefialar cémo la palabra “abu-
so” se eleva como significante mayor para la lucha en nuestros dias,
son las banderas enarboladas en todo el mundo. Por el abuso, sin
importar el dmbito que toque, se puede delinear el lugar, tanto de la
victima, como del victimario.

Elementos para hacer un enemigo:
manual de uso

El enemigo es la forma prictica, y empujada hasta el final, de lo
que en psicoandlisis se ha desarrollado con el concepto de segrega-
cién. Evitaremos aqui una exposicién del concepto para limitarnos a
esta figura que, en el discurso, se puede soportar. Esta figura cuenta
con un lugar especial y particular, estd cerca, pero al mismo tiempo
apartada. Es una topologia extrana y ambivalente que entremezcla
lo interno con lo externo. Ese alejamiento es la operacién misma de
la construccién del enemigo, como se lo plantea Umberto Eco. El
enemigo se extrae del grupo por su particularidad: de forma préctica,
son sus costumbres, sus vestimentas, su color de piel, su ideologfa,
su lengua, etc., pero ;qué hay del sujeto en aquel que senala como su
enemigo? Dicho rdpidamente, se trata de su propia diferencia intima,
que trabajaremos més adelante. Cualquier significante desconocido
hace posible la construccién de un enemigo.

Empecemos por la teoria del significante, que nos puede dar
luces en el asunto. Diremos que el enemigo estd en el corazén mismo
del significante, pues este representa la pura diferencia: un significan-
te se establece como unidad cuando se diferencia del otro significante.
Dicho de otro modo, el S1 no puede tomar el lugar del S2. El enemi-
go es el significante del cual se denuncia la no inclusién en el propio
sistema significante. Se incluye, sin duda, en la cadena significante,
pero como pura diferencia insoportable. Insoportable en la medida
en que se supone como extranjeros los valores del sujeto, no solo en
el Ambito de la moral, va mds all4, incluso hasta tocar el orden de
la estética. Este punto se ilustra perfectamente en la citacién que de
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da Vinci hace Lacan para abrir su escrito “La instancia de la letra en
!, que habla justamente de esa figura del enemigo,
es decir, que se puede entender al enemigo desde una fundacién
del sujeto, por las vias del lenguaje; ese enemigo es, entonces, una
forma de las estructuras elementales de la cultura. Hace uso de sus
formas de intercambio, pues el enemigo no permite la “compren-
sién” en la misma lengua. Hay una ruptura, “porque aquellos que
os atan no comprenderdn vuestra lengua, como tampoco vosotros
los comprenderéis”. Es una doble dimensién de fundacién, por un
lado, del sujeto con relacién al otro, que fue desarrollada por Lacan
en lo que definiria como el registro imaginario —quizds inaugurado

el inconsciente”

con El estadio del espejo—, pero también toca lo simbélico del lazo,
de la vida en grupo, de las reglas.

Vamos a detenernos un momento sobre la cuestién de la lengua.
Tomaremos la figura del bérbaro, otro nombre del enemigo, exten-
samente tratado en la historia. Sobre este, nos dice Bérbara Cassin,
recae la exclusion del grupo social por la lengua, por la no pertenecia
del Jogos. Cassin toma como ejemplo a los griegos, que reconocen
como tnica lengua la suya, el resto es un puro “bla, bla, bla3, de ahi
el barbaro, como aquel que no entiende lo que digo, y del cual no se
le entiende palabra cuando los sonidos salen de su boca. Pero esto va
mis alld de la compresidn, toca la propia humanidad, pues al estar
excluidos del /ogos estdn igualmente por fuera de la razén, es decir,
la lengua incomprensible deja al otro del lado del animal sin razén.
El defecto de la lengua representa bajo esta légica un defecto en el
pensamiento, una incapacidad. Aparece claro en Aristételes, quien
define al hombre como: “un animal dotado de logos es un animal que
habla-y-piensa™. Es importante retener esta idea, porque justamente
de esto se desplegardn los abusos contra el enemigo. Cuando el otro

1 La citacidn completa dice: “Oh ciudades del mar, veo en vosotras a vuestros ciu-
dadanos, hombres y mujeres, con los brazos y las piernas estrechamente atados
con sdlidos lazos por gentes que no comprenderan vuestro lenguaje y solo entre
vosotros podréis exhalar, con quejas lagrimeantes, lamentaciones y suspiros,
vuestros dolores y vuestras afioranzas de la libertad perdida. Porque aquellos
que os atan no comprenderan vuestra lengua, como tampoco vosotros los com-
prenderéis”.

2 lbid.

Bérbara Cassin, Plus d'une langue (Paris: Bayard Editions, 2019).

4 Ibid.

w

159



solo pronuncia puros “bla, bla, bla”, sus significantes quedan en el
aire, no hay claridad, y no pueden enunciarse consignas de masa, no
puede gritar con ferviente pasién el amor a una patria, por ejemplo,
no defiende valores ni dioses. Dicho de otro modo, su enunciado
es vacio, pues del otro no se le devuelve nada. De alguna manera,
podriamos decir, que el odio es lingiiistico, porque deja en evidencia
la farsa comunicativa. Es la frustracién que cae sobre el sujeto en
cuanto apasionado —gozante— de la busqueda de sentido.

Este punto es muy importante, pues implica lo universal. Efec-
tivamente, lo universal es un término limitado, estructuralmente
limitado, porque espera agrupar todo en un mismo conjunto que
siempre encontrard una excepcién. Nuestro protagonista es, en efec-
to, el no-universal, pues queda por fuera de la universalidad de nues-
tro logos. En el grupo, nos recuerda Lévi-Strauss, todos son parientes,
siempre y cuando no se incurra en una falta grave al orden simbélico
que los organiza, es decir, que el enemigo es un no pariente. {Imposi-
ble casarse con el enemigo! Esto serfa una falta grave, como lo ilustra
claramente la famosa tragedia de Shakespeare, Romeo y Julieta. Lévi-
Strauss propone que por el mito el sujeto sabe dénde debe buscar,
por ejemplo, su esposa, y dice: “no muy lejos porque puede ser una
extranjera, un enemigo, una bruja”. El mito resulta el mejor de los
medios para determinar un enemigo. Es, de alguna manera, el que
traza la linea marcada por la creencia o no en el contenido mitico,
de ser 0 no parte de un grupo®. Es el mito colectivo de un pueblo el
que marca un cierto sentimiento de pertenencia’. Sin embargo, el
mito individual puede marcar también la particularidad del sujeto
en el recurso narrativo que soporta su sintoma.

5 A propdsito del mito y las diferencias que constituye entre los grupos sociales,
remitimos a la entrevista realizada por Bernard Pivot a Lévi-Strauss en 1984.
Disponible en: https://www.youtube.com/watch?v=s7fANFEdfOQ&ab_
channel=InaCulture

6 Un ejemplo contundente es el que presentan Rithée Cevasco y Markos Zafiropoulos
en su texto “Odio y segregacion”, donde cuentan “la construccion de una verdadera
ficcion: una Novela Nacional” para crear y sostener la lucha entre los pueblos de
Rwanda: los tutsis y los hutus.

7 Sobre el mito y el enemigo ver: José Alejandro Pérez Betancur, “Lectura (y elabo-
racion) de la violencia a través de la funcion del mito en el lazo social”, en Desde
el Jardin de Freud, no. 20 (2020): 295-307.
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Volvamos sobre el significante y su pura diferencia. Tomaremos
ahora un concepto de Lacan, poco comentado, pero completamente
importante: se trata de /a segregacion urinaria.® Basindose en una ob-
servacion casi del orden de Lo infraordinario de Perec, Lacan resalta la
imagen de las dos puertas, que representan las entradas por separado
para caballeros y para damas. De esta manera, ¢l demuestra coémo
el significante entra en el significado, pues “bajo una forma que, no
siendo material, plantea la cuestién de su lugar en la realidad™. Esto
representa dos términos opuestos, que se anudan a la diferencia ana-
tomica, y que “determinan los espacios que, en la realidad, repercuten
la estructura diferencial de los dos significantes”'?. De esta manera,
Colette Soler subraya los efectos de sentido en lo real que se juegan
en el orden social, segtin su expresién, para, bajo el consentimiento
de los sujetos, gestionar los cuerpos. Y contintia diciendo que “con
los bafios separados, vemos entonces la estructura del significante
—estructura claramente binaria cuando se trata de la distincién hom-
bre/mujer— salida tinicamente del campo del lenguaje para regular
el desplazamiento de los cuerpos™!. Esa estructura binaria se aplica
de muchas formas, y, por ejemplo, tomando la geopolitica podemos
decir que el nombre de cada pais funciona como el cartel que enca-
beza la puerta de un bafo.

De esta manera, Soler agrega, en su lectura, que este postulado
de Lacan es una anticipacidn lejana de lo que mds adelante serd el
discurso como lazo social, en el cual Lacan “supone relaciones sim-
boélicas estrictas fuera del lenguaje y que hacen y fundan la realidad
independientemente de la palabra, de alli la expresién ‘discurso sin
palabra™!2,

Podriamos tomar la via de la diferencia sexual para hablar de la
mujer como enemigo, tal como se ha hecho en diferentes religiones
y sistemas de valores. Podrfamos tratar de buscar los resortes de esta
préctica tan comun de odio hacia la mujer y preguntarnos el porqué,

8 Jacques Lacan, “La instancia de la letra en el inconsciente o la razén desde Freud”,
en Escritos 1 (México: Siglo XXI Editores, 1979), 185.

9 Ibid.

10 Colette Soler, “Comment Lacan parlait-il de la ségrégation”, Mensuel, no. 128
(2018), 21. Traduccion propia.

11 Ibid.

12 Ibid.
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aunque esto excederia los propésitos de esta participacién. Resal-
tamos, Unicamente, cémo en la estructura misma del significante
podemos encontrar la pura diferencia que sostiene la segregacién,
una segregacion significante.

Exploremos ahora el plano de lo imaginario para pensar cudles
elementos permiten o construyen a un enemigo desde su unidad bési-
ca, es decir, por la imagen. ;Cudl estética para el enemigo? Sobre este
punto se ha insistido mucho. Este imaginario habla notablemente de
otro cuerpo, un cuerpo diferente que lleva la marca de la diferencia.
La lista de marcas puede ser infinita, pero casi siempre se puede
resumir desde lo feo. El enemigo es feo, estéticamente insoportable.
Eso desde el punto de vista mds exagerado, pero también podemos
encontrar en los dichos de los sujetos expresiones que remiten direc-
tamente a la apariencia fisica con alguna marca que incomoda, que
distancia al otro por esa marca.

El enorme tratado de Umberto Eco sobre Historia de la fealdad
da cuenta de la importancia de la imagen para construir un enemigo,
enemigo digno de miedo, de odio, de rechazo, pero también, claro
estd, de fascinante interés. Por ejemplo, en el apartado sobre “Las
metamorfosis del diablo” muestra cémo, segtin el relato, y también
las intenciones que tenga, el diablo toma una apariencia seducto-
ra, de belleza extraordinaria “de jovencitos ambiguos o de procaces
prostitutas”!3, para asi empujar a la tentacion y al pecado. Pero no es
mds que una apariencia, y vemos cémo, al igual que la “lengua” del
bérbaro, la imagen del diablo se sirve de la animalidad hasta llegar a
la clésica imagen de las patas de cabra, los cuernos de toro, la cola, e
incluso las alas de murciélago. Se trata también de la consecuencia de
la ruptura de un pacto que tiene similitudes con el pacto simbélico
del lazo social, lo que mds adelante enunciamos como una falta grave
del vinculo. El diablo es, como sabemos, el dngel caido, el que se re-
sisti6 a Dios y desobedecié su mandato. Pareciera, entonces, que una
de las consecuencias de esa ruptura es la fealdad, que desde siempre
se ha asociado con el mal; la fealdad del cuerpo humano que toma
rasgos que lo asocian al animal. El diablo no es el tnico ejemplo:
el hombre lobo, que ante su transformacién pierde la facultad de

13 Umberto Eco, La historia de la fealdad (Barcelona: Random House Mondadori,
2007), 97.
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pensar como un humano, se queda sin /ogos y cede a la destruccién;
o Dricula, que se transforma en murciélago para escapar, o puede
tomar, segtin su voluntad, la apariencia de una bestia cercana al lobo.
Lo bueno y el bien son bellos y lo malo y el mal son feo. Es la forma
estética de la moral. Efectivamente, el enemigo que estd por fuera
de la moral puede comer carne humana, matar, mentir, es feo y no
se bana. Tomemos ahora un ejemplo mds préximo de nuestros dias:
Lord Voldemort, el enemigo de Harry Potter, es un buen ejemplo
para ilustrar un enemigo, pues la magia del cine nos ha permitido
verlo, dar una misma imagen para lo que millones de lectores ima-
ginaron en las letras del libro original. Lord Voldemort, carcomido
por su sed de mal, termina renunciando a su apariencia, imagen
que lo asimila a los otros, y acaba por parecerse a una serpiente, a
medida que renuncia a su propia condicién de humano (mago) en
la malvada prictica de dividir su alma en los Horocruxes. También
es interesante resaltar que como buen enemigo tiene la facultad de
hablar otra lengua, una lengua privada: el pdrsel, con la cual, segtin
la autora de la saga, se puede hablar con las serpientes. Una vez mds
apuntando a la animalidad. No es de sorprendernos entonces que
la férmula cldsica de Plauto, retomada e inmortalizada en Hobbes,
a saber: “el hombre es un lobo para el hombre”, sea el recurso a la
animalidad que toma el relevo de la pulsién violenta y agresiva de
destruir al otro.

Otro ejemplo divertido, y al mismo tiempo dramdtico, lo en-
contramos en la pelicula Jojo Rabbit. En varias secuencias vemos
cémo Jojo, el nifio obsesionado con la figura de Hitler, construye,
desarrolla y escribe todo lo relacionado con la apariencia y costum-
bres de los judios, guiado por la malicia juguetona de Elsa Korr, una
nifa judia que disfruta alimentando el imaginario de Jojo, quizds
para empujarlo a notar el absurdo y ridiculo de su fanatismo, su sed
de ver la diferencia en el judio, y que, ante sus ojos, ella, le muestra
su humanidad. Sin 4nimo de divertirse y asustar a un pequefio Jojo,
este ejercicio de deformar —fisica y moralmente— al enemigo es lo que
hacen las ideologfas: construyen un edificio, manipulado, engafador,
sobre el enemigo. Es decir, formulan un saber sobre él, alterado con
el 4nimo de incitar al odio. Es el lugar del adoctrinamiento.

Todos estos elementos se encarnan en un otro, presente o espe-
rado, como en el poema de Esperando a los bdrbaros de Cavafis. Esa
ausencia presente de los barbaros fue retomada por J. M. Coetzee
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en su novela que toma como titulo el mismo del poema. En esta
novela vemos c6mo el miedo se construye tinicamente con la mera
suposicion, suposicién de sus costumbres, de su apariencia, de su
lengua. Pero, siempre alli, del otro lado, hay un otro, un otro con un
cuerpo —en algunos casos—, o un otro que se nombra y se introduce
en el lenguaje.

De ese otro, u Otro, Lacan desplegé algunas consecuencias,
imaginarias, simbdlicas y reales —en sus efectos— sobre los sujetos.
Podemos resaltar la pregunta que lanza casi al final de “La instancia de
la letra...”: “;cudl es, pues, ese otro con el cual estoy mis ligado que
conmigo mismo, puesto que en el seno més asentido de mi identidad
conmigo mismo es é| quien me agita?!4”. Son interesantes los vectores
que plantea, que van del otro al sujeto y de este un retorno al sujeto.
Este movimiento toma diferentes acepciones: desde “El estadio del
espejo...”, Lacan propone cémo la imagen del propio cuerpo del
nifio, puesta en comparacion con otro cuerpo, el del otro, establece
ya las amarras del cuerpo propio, alli donde atrapa una cierta gestalt
“cuya pregnancia debe considerarse como ligada a la especie”. El
nifio entra a ser parte de una “especie”, un grupo, por la imagen
de su cuerpo que se parece al del otro, aunque la motricidad sea
atn limitada. Sin embargo, acd el nifno se encuentra consigo mismo
como extrafio, en cuanto yo'¢. Mis adelante, con el orden signifi-
cante (en el seminario sobre Las formaciones del inconsciente y en el
texto “Subversion del sujeto” se plantea un mensaje que pasa por el
Otro y puede retornar como pregunta: “Che vuoi”'”. Del semejante
otro de la imagen al enigmdtico Otro del deseo y el stock de los
significantes, el sujeto estarfa —en el mejor de los casos— atrapado de
principio a fin, agitado —siguiendo a Lacan— para su deseo, y, dicho
de otro modo, para existir.

14 Lacan, “Lainstancia de la letra en el inconsciente o la razén desde Freud”, 209.

15 Jacques Lacan, “El estadio del espejo como formador de la funcién del yo (je) tal
como se nos presenta en la experiencias psicoanalitica”, en Escritos 1 (México:
Siglo XXI Editores, 1984), 88.

16  Clara Cecilia Mesa, “Segregacion: fundamento de la fraternidad”, en Desde el Jardin
de Freud, no. 13 (2013), 203.

17 Jacques Lacan, “Subversion del sujeto y dialéctica del deseo en el inconsciente
freudiano”, en Escritos 1 (México: Siglo XXI Editores, 1979), 326.
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Los excesos politicos de la figura
del enemigo: manual de abuso

Ahora bien, si existe un enemigo, este se formaliza en el Otro. Ese que
ya hemos nombrado como enigmadtico, por no decir problematico.
En Freud lo encontramos en sus multiples formas cuando dice: “En
la vida animica del individuo, el otro cuenta, con total regularidad,
como modelo, como objeto, como auxiliar, y como enemigo, y por
eso, desde el comienzo mismo, la psicologfa individual es simultdnea-
mente psicologia social en este sentido mds lato, pero enteramente
legitimo™?8.

De este modo, Freud presenta el valor de lo colectivo que
irrumpe en la subjetividad, que es donde se juega el campo de la
politica. Es su forma de articular lo individual y lo colectivo®®. M4s
adelante, agregard un punto relacionado a la diferencia que buscamos
resaltar, dice: “la psicologia de las masas trata del individuo como
miembro de un linaje, de un pueblo, de una casta, de un estamento,
de una institucién, o como integrante de una multitud organizada
en forma de masa durante cierto lapso y para determinado fin”?°. En
estas lineas, Freud no solo habla del sujeto perteneciente a un grupo,
que puede ser determinado por la biologfa, el grupo que hereda de sus
padres, sino que habla también del grupo ideoldgico que se establece
con un propdsito preciso, algo que busca llevar a cabo. Esto puede
ser un adelanto a la nocién lacaniana de discurso donde se jugaria
una cierta Viologia?!. Esto adelanta ya los intereses por los cuales se
puede apelar a la figura del enemigo. Pero antes de tratar este mundo
deberfamos preguntarnos ;qué lleva al sujeto a poner a otro del lado
del enemigo? A ese otro que, como hemos visto ya, estd presente en
la obra de Freud y se ha elevado a Otro en la ensefianza de Lacan.

18  Sigmund Freud, “Psicologia de las masas y andlisis del yo", en Obras completas,
Vol. XlIl (Buenos Aires: Amorrortu, 1992), 67.

19  Paul-Laurent Assoun, Lacan. (Paris: PUF, 2003), 68.

20  Freud, “Psicologia de las masas y andlisis del yo", 68.

21 <11 estévident que la biologie a avantage a se forcer...a devenir — avec un accent
un petit peu différent - «la viologie): 1a logie de la violence... a se forcer du coté
de la moisissure, avec lequel ledit parlétre a beaucoup d'analogies». Jacques
Lacan, Seminario 22. RSI (1974-1975), sesion del 08 de abril de 1975, inédito.
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Tomemos la cuestién tal como se la plantea Zizek en su libro
¢Quién dijo totalitarismo?, alli lo enuncia como “el enigma de/en
el Otro” siguiendo una cierta discusién entre Lacan y Laplanche?2.
Se trata realmente de la Alteridad??, y Zizek deja de lado la posicién
que considera “a la moda” del desconocimiento de si, es decir, de la
Alteridad intima que se traduce en efectos de odio por la Alteridad
externa.?* Propone entonces un paso del “enigma de” al “enigma en”
que introduce la imperfeccion del Otro que, sin ir muy lejos, serfa la
férmula lacaniana del “el Otro no existe”. Se plantea, asi, que el Otro
mismo no sabe de su existencia, él es una Alteridad para él mismo,
dice Zizek, y este es el dios que puede ser amado. Ese enigma es su
falta, que se representa en la escritura lacaniana con un A barrado.
La cuestién no es, por tanto, cudl es el resultado de este enigma, no
hay un desenlace al estilo de Agatha Christie, no hay una esfinge
que espera la respuesta correcta para ceder el paso. Incluso, no hay
respuesta, pues los efectos quedan de lado de lo Real, donde el men-
saje del Otro, “el enigma sexualizado™®>, no encuentra una verdadera
traduccion, es decir, que se resiste a lo simbdélico. Queda pues como
el goce que se instaura en lo Real.

Es en este punto del enigma que podemos, con la lectura de
Zizek, llegar a los efectos en lo real de este Otro atrapado en cuanto
que enemigo. Pues lo sabemos, para el Otro se juega la doble cara
del amor o el odio. Ese real toca igualmente el lenguaje, pues hay
una traduccién que no opera y es por eso que se consolida como un
puro enigma, causado incluso por la mds pequena de las diferencias.
Pero no todo Otro es un enemigo, y, sin embargo, todo Otro tiene
su enigma. Evidentemente, todo esto estd atravesado por el deseo,
quizés siendo este el verdadero enigma del Otro. Claramente, tiene
que ver con el problemdtico deseo de la madre, “(m)other’s desire™®,
que se presenta igualmente como un enigma. Sobre este se impone
el padre que no es tanto un intruso, sino mds bien una solucién a

22 Jean Laplanche, Le primat de lAutre en psychanalyse (Paris: Champs Flammarion,
1992), 380.

23 Se conserva la escritura de la Alteridad con mayuscula, tal como lo hace Zizek,
diciendo que se trata de la Alteridad que el Otro es para si mismo.

24 Slavoj Zizek, Vous avez dit totalitarisme (Paris : Editions Amsterdam, 2007), 64.

25  Ibid., B5.

26 “Deseo de la madre/otro”. Ibid., 67.
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lo intraducible de este deseo. Es del orden de lo simbdlico. Es por
eso por lo que el padre se puede pensar como el primer enemigo, al
imponer su propio sistema por la prohibicién.

Nos tendriamos que preguntar, asi, ;cudl es el deseo del Otro
que odio? El enemigo cuenta con un agregado discursivo, e incluso
narrativo, que se sostiene en el discurso del Amo. El enemigo es un
pilar fundamental de la narrativa, pues, sin él, el conflicto no existe.
Dicho de otro modo, nuestra hipétesis es que justamente ese enigma,
materializado en la lengua o el color de piel diferente, incita al odio
que se dirige al enemigo, evidentemente, sostenido por un discurso
como unificador de goce. Si bien existen los pequenos enemigos
intimos que aparecen en las confrontaciones de los sujetos, y que
llevan a la queja, el imaginario que lo sostiene puede terminar por
ceder y dejar caer la pequefa batalla subjetiva. El gran enemigo,
el del lenguaje politico, por el contrario, se sostiene en el discurso
identitario que senala un enemigo comun. Ahora bien, ese discurso
del amo hace vivir verdaderamente el enemigo en la subjetividad,
al punto que podriamos decir: “Dime tu enemigo y te diré quién
eres’. No es mds que una ilusién, es la ilusién de la masa, que da
un soporte de identificacién, para que el sujeto no se enrede en sus
propias oscuridades. Este enemigo hace parte de lo que “se puede
definir como ‘el buen uso’ de la segregacién”?’. Buen uso por cuanto
logra sostener a un grupo, sostener el lazo social, trabajar, amar, hacer.
Clara Cecilia Mesa desglosa, en su articulo “Segregacién: fundamento
de la fraternidad”, las tres identificaciones que desarrolla Freud en
su estudio de las masas, y propone que la tercera identificacién “es
claramente definida como la segregacién de un enemigo comdn; en
este sentido, esta forma de la segregacion participa de la cohesiéon™%.

El enemigo no es el bdrbaro como tal, pues este puede hablar
también la misma lengua y, sin embargo, puede no entendérsele. Es
como si lalangue barbarizara al sujeto. Pero, como deciamos, hay
un Otro que queda por fuera de la identificacién, al que se le hace
objeto de la oscura pasién del odio: “La estructuracién misma de la
identificacion es acompanada por la creaciéon de un objeto de rechazo

27 Mesa, “Segregacion: fundamento de la fraternidad”, 200.
28  lbid.
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ofrecido a la insaciable satisfaccién pulsional”. Es un retorno de
la parte de goce real, que se resiste a la simbolizacién. De alguna
manera, el enemigo es un elemento de la simbolizacién, pues lo
instaura un discurso, pero caen sobre él los efectos de lo Real. Es asi
como podemos decir que la figura del enemigo es una herramienta
fundamental del sustento del lazo social, él participa incluso de su
fundacién. Se trata de un soporte efectivo del goce que hace grupo,
pero toca también la particularidad del sujeto que se identifica a un
significante Amo, movilizado por ejemplo por la ciencia u otros. El
enemigo permite relanzar una y otra vez el goce del grupo.

Ahora bien, contra el enemigo se ejerce la violencia. No solo
se ejerce, sino que se deposita. El es el perfecto depositario de la in-
conformidad significante y de la pulsién de muerte mds destructiva.
Vemos asi el enemigo de Estado, el enemigo del pueblo, el enemigo
interior, el enemigo publico, el enemigo de clase, el enemigo del
género humano como la encarnacién del mal absoluto. Del enemigo
se recibe igualmente violencia y se responde con violencia. La segre-
gacién no deja de ser un ejercicio de formalizacién de un enemigo
comun a un grupo constituido por una identificacién significante
determinada.

El abuso implica ya el uso, pero como excesivo, desmedido o
con propésitos deshonorables. Y la politica, en su aplicacién a lo
colectivo, se sirve perfectamente de él para sostener discursos que de
otro modo serfan insostenibles. Sin ir muy lejos, estd el ejemplo clé-
sico de Hitler y los judios. Pero vale también recordar el escalofriante
caso que hizo victima a Alain de Monéys el martes 16 de agosto de
1870. Este caso es contundente. Este dia este joven visité el pueblo
vecino de Hautefaye, que frecuentaba todo el tiempo, en el que tenia
lazos de amistad e incluso representacién politica. Allf, a causa de
un malentendido, fue sefialado como enemigo: jun prusiano! Para
aquel tiempo, Francia atravesaba un combate efervescente con este
pais y las noticias llegaban, quizds distorsionadas, del campo de ba-
talla a la apacible campana donde habitaba Alain de Monéys. Esa
informacidn, la oficial, que dibujaba la barbarie de los prusianos, el
odio con el que arremetian contra las costumbres francesas, asi como

29  Rithée Cevasco y Markos Zafiropoulos, “Odio y segregacion”, en Acheronta, no. 13,
2001.
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sus malos hdbitos de higiene y fealdad, alimentaban el odio de esta
pequena comunidad por un enemigo a todas luces invisible para ellos.
Sin embargo, el malentendido en el discurso de Alain de Monéys le
costd la vida, pues pasé de ser el vecino amigable a un simpatizante
de Prusia y, luego, en el furor del linchamiento, fue torturado bajo
los gritos aplastantes de jprusiano, prusiano!, linchado, mutilado,
quemado e incluso comido, por una poblacién que nunca habia
tenido vinculos directos con el campo de batalla. Eso que lo asoci6
de forma directa con la imagen de Prusia fue suficiente para borrar
lo anterior. Pas6 de ser el vecino al perfecto desconocido y toda la
célera alimentada dia tras dia por el discurso oficial se desencadené
sobre un solo sujeto. Ese dia, Alain de Monéys no fue humano, sino
Prusia entera, como significante erigido para odiar®°.

Esta forma de agresién parece sostenida en la politica de un
Robespierre que, en su discurso que instaura y justifica £/ Terror??,
desarrolla toda una teoria del enemigo, que muchas veces ubica al
interior del grupo. Es asi como, dirigiéndose a la Asamblea, resalta
que el enemigo estd en el colectivo que asiste a su discurso, el enemigo
“entre nosotros”, imperceptible, pero palpitante. Nada muy diferente
al “enemigo invisible” que representa, también en una linea francesa
(Emmanuel Macron), el virus SARS-CoV-2 y los recientes estragos
que provoco: jEstd entre nosotros!, “corroyendo nuestra unidad desde
adentro”32.

Es notable cémo toda nuestra forma de entender el relato, la
narrativa misma, la poética, si retomamos a Aristételes, se ha servido
de una contraparte. El enemigo lo aprendemos a distinguir desde
que vemos la primera pelicula de nuestras vidas. Lo encontramos
en los libros, las novelas, las series. Todo conflicto, como motor del
relato, tiene un enemigo generalmente articulado con la maldad del
villano, el antagonista: la zancadilla del héroe. Evidentemente, eso
sigue la légica de la dialéctica de la que Lacan se sirvié para pensar

30 Lahistoria es muy conocida y debatida, pero remitimos al libro de Jean Teulé que
relata paso a paso el calvario de Alain de Monéys en la novela histérica Mangez-le
sivous voulez.

31  Se trata del momento histdrico de la Revolucidn francesa, conocido como “La
Terreur” por los excesos de los actos del gobierno revolucionario. La imagen por
excelencia de ese periodo es la guillotina.

32 Slavoj Zizek, Slavoj 7izek presenta Robespierre. Virtud y terror (Madrid: Ediciones
Akal, 2010), 18.
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la relacién al Otro. La dialéctica hegeliana permite este soporte na-
rrativo. Amo-esclavo, profesor-alumno, héroe-villano y, siguiendo la
relectura de Byung-Chul Han de la obra de Carl Schmitt, tendriamos
que adjuntar la pareja-dispareja: amigo-enemigo.3? Pero esto va mds
alld, porque cuando consumimos enemigos en todos los medios, lo
que en realidad se estd aprendiendo no es tanto quién es el enemigo
—nuestro enemigo—, pues esto queda marcado de entrada, sino mds
bien, cémo temer y odiar al enemigo.

La politica de Robespierre es contundente, pues no temia re-
clamar abiertamente la muerte del enemigo, que era todo aquel que
cuestionara, criticara o atacara el orden politico ya establecido por la
Revolucién. Es el verdadero uso politico del Terror. Esta es una linea
continua que avanza hasta nuestros dias, por lo que se podria llamar
una politica del miedo. En esta, el niicleo central y constitutivo es
el enemigo que se pone en préctica en la mezcla contempordnea de
biopolitica pospolitica.3* Este concepto une la renuncia a las “viejas lu-
chas ideoldgicas” y la gestidn de los cuerpos, estableciendo una suerte
de discurso tnico de bienestar. De esta manera, el discurso, siempre
del lado del Amo, establece un significante amenazante y logra una
victimizacién de los sujetos que habitan y gozan en ese lazo social
especifico: “De aqui la busqueda desesperada de chivos expiatorios
con el fin de detener los peligros y alejar la cdlera divina”®>. Dicho de
otro modo, enuncia una suerte de: “si quiere hacer parte de nosotros y
estar bien —segin lo que establecemos como estar bien— teme a aquel
que te sefialamos para tal fin”. Es otra forma del eugenismo, que da
un paso adelante para, no solo temer, sino proponer la eliminacién de
aquel que “contagia”.>® Eliminar todo lo “malo”. Es la funcién misma
de la crisis que “permite, en efecto, mantener un clima de miedo
terrorifico, prohibiendo todo desacuerdo y permitiendo el recurso
a précticas dolorosas y a métodos problemdticos para deshacerse de

33 Byung-Chul Han, Topologia de la violencia (Barcelona: Herder Editorial, 2018), 63.

34 Slavoj Zizek, Sobre la violencia (Bogota: Paidds, 2017), 45.

35  Michela Marzano, Visages de la peur (Paris: PUF, 2009), 22. Traduccion propia.

36  Colette Soler, “¢Qué responde el psicoandlisis a los casos de emergencia?”
Conferencia, Foro del Campo Lacaniano en Turquia, 30 de mayo del 2020.
https://www.youtube.com/watch?v=R05etM4X8s0&feature=youtu.be
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los individuos ‘molestos™”. Es decir, el afecto politico por excelencia
de nuestra subjetividad contempordnea es el miedo.

Estas formas que se aplican en la préctica de la politica del lazo
social no solo dicen qué hacer con el cuerpo propio —para estar bien
y saludable—, sino que también establecen un gué hacer con el cuerpo
del enemigo. Sigue la légica del sacrificio mds antiguo, como aquel
que ofrece la vida de un carnero para evitar la ira de los dioses, pues
“desde siempre, la caza de chivos expiatorios sirve simbélicamen-
te para dar una ilusién de control y, cuando se debe, establecer el
equilibrio”®. Estos son, en definitiva, hombres abstractos?, segtin
la expresion de Pierre Clastres, hombres inventados para sostener la
idea de un Estado. Sigue la 16gica de Hobbes que, de alguna mane-
ra, se empuja hasta decir que aquellos que no vivan bajo una forma
de sociedad (seguin la tradicién europea) no son humanos, o por lo
menos se acercan mds a los animales.

El juicio del enemigo.
El goce de juzgar(se)

Cuando el enemigo estd en la mira, y se procede a su “sacrificio”,
solo queda preguntarnos por ese cuerpo sometido al odio de la masa.
Ese cuerpo es diferente por el discurso que lo ubica como enemigo.
Volvemos sobre este punto a la animalidad.

La fabricacién del enemigo pasa igualmente por la fabricacién de
un cuerpo, donde lo imaginario se enraiza en la apariencia y lo simbé-
lico en las costumbres. Sobre este punto, Francoise Héritier propone
una distancia que introduce la violencia para ese enemigo. Esta con-
siste en extraerlo, dejarlo por fuera del grupo humano. A este punto,
se llega por la via de la deshumanizacién del cuerpo sobre el cual se
ejerce la violencia fisica mds extrema. Ese cuerpo queda por fuera de
todo parentesco y, como hemos dicho, es el discurso el que resalta las
pequenas diferencias del Otro para elevarlas a la diferencia absoluta. Lo

37 Marzano, Visages de la peur, 23. Traduccidn propia.

38 Ibid.

39  Pierre Clastres, Archéologie de la violence (1977), (Paris : L'aube poche, 2010), 11.
En el original “Hommes abstraits". La traduccidn es propia del autor..
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encontramos en Freud bajo el nombre del narcisismo de las pequenas
diferencias. Esta es la puesta en prictica de lo que Lacan llamé en su
Atolondradicho “el racismo de los discursos puesto en accién™©.

Héritier postula, entonces, que el “motivo profundo del racismo
y de la intolerancia, que integra la cuestién de la identidad de sangre,
consiste en la intima conviccién de que los otros no pueden pensar,
sentir, actuar como nosotros —sea cual sea ese “nosotros’— que se
considera como la esencia de la humanidad, de la civilizacién4'. Y
de esta manera se plantea que, incluso en el dolor mds absoluto infli-
gido al otro, al enemigo, se parte, del lado del victimario, de la idea
de que no puede sentir un verdadero dolor y que incluso la muerte
de sus seres queridos no le provoca un verdadero sufrimiento, pues
como enemigo ni sus afectos pueden existir, en todo caso de la misma
manera que “nuestros” afectos. La antrop6loga continda diciendo que
todas estas creencias son en realidad “la necesidad de negar el Otro
como verdaderamente humano (...) para poder excluirlo, hacerle
mal, incluso intentar prohibirle una vida post mortem”42.

Ahora bien, partiendo de la idea de que todo enemigo tiene
alguna relacién con ese primer otro, con ese yo ajeno al propio su-
jeto, podemos pensar que en realidad el sujeto victimario actia de
esa manera porque algo reconoce del dolor que estd causando. El
victimario inflige dolor, las peores vejaciones, justamente porque
reconoce el sufrimiento que porta y porque de alguna manera “si no
es €l, soy yo”. El cuerpo del enemigo es un cuerpo que queda por
fuera de la corpo-erection, alli donde los cuerpos hacen lazo social por
el goce que vehicula el discurso. £/ hombre es un lobo para el hombre,
esta disgregacién hace necesario que no todo hombre es un hombre
para el otro hombre, por eso se recurre a la imagen de un animal para
ilustrar la diferencia entre uno y otro, pero también para permitir el
exceso y negar el parentesco.

Ahora bien, la familiaridad con el enemigo puede ser entendida
de dos maneras, o mejor, por dos vias. Por un lado, hemos expuesto
su forma significante, es decir, que habita en la estructura misma del

40 Jacques Lacan, “El atolondradicho” (1972), en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds,
2012), 487.

41 Frangoise Héritier, “Quels fondements de la violence ?", en Cahiers du Genre, no.
35(2003/2), 33. La traduccion es propia de autor.

42 Ibid.
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lenguaje y, por consecuencia de eso, en el lazo social. Por otro lado,
pero completamente dependiente de esta primera hipétesis, estd la
forma que llama al deseo. El deseo, en definitiva, no es tan intimo
como se podria pensar, €l se construye mirando al otro y hablando a
través del Otro. Esta misma légica da un giro donde la pregunta por
el deseo del Otro no deja de inquietar. Ya lo hemos dicho, hay un
enigma. La cuestién podria enunciarse como “el deseo del enemigo”.
Sera este otro muelle para el odio y, sobre todo, para el juicio. Es del
orden de la célera que “es el afecto que surge cuando algo de lo real se
interpone en el camino de las empresas del deseo”3. Se trata, enton-
ces, también de un obstéculo. Es por eso que decimos que, si bien el
enemigo se establece por lo simbdlico que se implanta en el discurso,
sus efectos son del orden de lo real. Pero no cualquier relacién con
lo real, sino precisamente como algo que se interpone en el deseo.

Enemigos comunes hay muchos, instaurados en el discurso con
todo el arsenal institucional que los puede alejar de sus potenciales
“victimas”, para ellos se aplica el enunciado del ordculo a Edipo en la
pelicula de Pasolini: “No contamines a esta gente con tu presencia’.
Los enemigos mds comunes corresponden a las “manzanas podridas”
de la sociedad comun, es decir que, como lo suponia Robespierre,
estdn entre nosotros. Estos son el “loco” y el “criminal”. El primero,
que “orienta los miedos colectivos sobre el plano de las enfermedades
mentales™*, es decir, perder la razén y el ilusorio control de si que
venden las neurociencias; el segundo, “reenvia simbélicamente al
mal moral”. Ya lo sabemos, luego del juicio quedan para ellos el
manicomio o la prisién, muros que cortan el peligro que representan
para la unidad del discurso.

Sobre el enemigo podemos indagar la cuestién del deseo justa-
mente con la figura del criminal, en cuanto transgresor de la “moral”
establecida. Esta posicién reenvia justamente al propio deseo, tal
como lo muestra Jacques-Alain Miller en su intervencién “Nada es
mds humano que el crimen”. Alli, siguiendo a Freud, plantea que
en los suenos el sujeto es también responsable de sus deseos oscuros,
que se manifiestan en actos impensables en el mundo de la vigilia.

43 Colette Soler, Les dffects lacaniens (Paris : PUF, 2011), 88. Traduccidn propia del

autor.
44 Marzano, Visages de la peur, 27. Traduccién propia.
45 lbid.
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Denuncia, asi, a todo sujeto como un “pequefio monstruo fascinado”
y dice: “Pienso que esa fascinacién por el gran criminal tiene como
razén de ser que, en cierto modo, €l realiza un deseo presente en
cada uno de nosotros. Aunque sea insoportable pensarlo, de alguna
manera son sujetos que no han retrocedido frente a su deseo”#. De
esta manera, podriamos decir, es una hipétesis, que en el odio que
se dirige al enemigo estd la suposicién de un deseo. El enemigo, en
su desparpajo moral, cuenta con la libertad de transgredir el lazo so-
cial, cosa que el sujeto del discurso no se puede permitir de ninguna
manera, a menos que esté dispuesto a pasar del lado del desechado,
es decir, devenir un enemigo potencial. Dicho de otro modo, se odia
al Otro libre de discurso. Y atn mds, el enemigo resulta como un
espejo que provoca la frustracién. Por eso, contra él todos los excesos.

Esta misma ldgica aplica, y quizds con mds fundamento, del
lado del goce. Pues “si el sujeto goza es culpable, estd en deuda con
la ley de lo simbélico. Porque para el acceso al deseo en lo simbdlico,
el goce debe ser eliminado™. Es un infractor. Por eso el diablo, el
enemigo malo, es la “figura del goce” absoluto. El diablo es, quizds,
la mejor iconografia para representar al superyé que invita, mejor,
obliga al goce. El padre es la contraparte de esta figura, pues se en-
tiende como representante de la ley. Sin embargo, estd también el
padre imaginario en el neurético, que estd castrado, y es la “figura
imaginaria que cubre el hecho que es por nacer en el lenguaje que
el goce estd prohibido a quien habla como tal”®. Pero es alli, justa-
mente, donde se cae en la ilusién de que el enemigo, lo demuestran
la xenofobia y el racismo, es un gozador sin limites, “es un otro
imaginario, figura del otro que cubre lo que falla en nuestro goce”.
Aqui Carmen Gallano toma la cuestién del lado del pequefio otro
imaginario, el semejante, pues el enemigo no siempre se reviste del
enigma del Otro.

Volviendo a la biopolitica pospolitica, donde el afecto reinante
es el miedo, aparece entonces el pavor al propio deseo, pues el sujeto

46 Jacques-Alain Miller, “Nada es méas humano que el crimen” en Virtualia [en linea],
no. 18, (2008), 3. http://www.revistavirtualia.com/ediciones/18

47 Carmen Gallano, Krisis hoy. Cuerpos y subjetividad, ecos del psicoandlisis (Barce-
lona: Ediciones S&P, 2019), 342.

48  lbid., 339

49 lbid.
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se sabe capaz de lo peor. Serfa una suerte de proyeccién del deseo.
En nuestra contemporaneidad podemos ver un notable y creciente
miedo al deseo del hombre. Hombre como aquel que en su anatomia
(como lo dice Freud cuando habla de la anatomia como destino)
cuenta con un pene, pero también como al sujeto que teniendo un
pene desea a una mujer. El deseo del hombre se ha hecho peligroso,
desproporcionado y animalizado. Es por eso por lo que, en el discurso
mids radical de un cierto feminismo, el “hombre” se presenta como
un enemigo generalizado. Enemigo en razén del goce no regularizado
por el efecto “civilizador” del discurso. No estd de mds aclarar que la
perversién ha alimentado este efecto.

Los abusos del enemigo son la moda de nuestros dias. Es el
discurso del amo en su médxima expresién y en su amplitud pricti-
ca. Su construccién y constante mantenimiento son apoyados dia y
noche por los medios cldsicos: television, radio, cine. Vale recordar
un e¢jemplo contundente: la pelicula £/ rey ledn (1994); alli el rey, el
padre, se muestra como un maravilloso ledn, el verdadero padre de
la horda, pero no solo eso, su melena es rubia, su mandibula amplia,
nada muy lejano de un orgulloso soldado norteamericano. Y, por
otro lado, estd su hermano, malvado, Scar (cicatriz, pero también
acrénimo de Special Combat Assault Rifle, un fusil), con evidentes
rasgos drabes, ojos verdes (en Disney el verde se ha asociado siempre
con la maldad), melena negra, pelaje oscuro. En esa maquinaria del
deseo que es el cine, se establece de entrada una diferencia imagina-
ria para asociar ciertos rasgos a sus acciones morales. Pero también
estdn los nuevos medios de intercambio de informacién: Facebook,
Instagram, Twitter, etc.; estas son formas para la transmision del
odio y localizacién del objeto a odiar. La politica del miedo, que es
la 16gica imperante de nuestra época, es una fibrica de enemigos en
serie, como todo en nuestros dias. Ellos son repetidos, estereotipos
mediatizados. Son epi(s)-odios, la serie de odios épicos.

Consecuencias clinicas

A modo de conclusién, vamos a proponer una serie de hipdtesis
del lado de la clinica que no serdn mds que una puerta abierta para
seguir indagando esta temdtica. Es asf como podemos preguntarnos,
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primero, si acaso el psicoandlisis no es, como tal, un “buen enemigo”,
tanto como prictica y como saber. En mds de un momento de la
joven historia del psicoandlisis, este se ha ubicado como un enemigo
comun, principalmente cuando se discute con la ciencia. Lo vemos
en las facultades de psicologia o en las batallas de las “curas” como la
que se vive en Francia con respecto al autismo, donde se pretende es-
tigmatizar, de todas las maneras posibles —sirviéndose principalmente
alos medios de comunicacién— al psicoanilisis encarnado en los psi-
coanalistas, a quienes se sehala de oportunistas®®. Los “enemigos del
psicoanilisis” no hacen sino demostrar la vigencia de una transmisién
que habla de un saber. Un saber bdrbaro que habla sin ser entendido,
pero que toca la profundidad que quiere ser negada a todo precio.
En una sociedad que solo busca el “honor” no hay campo para el
“horror”!. De alguna manera, el psicoandlisis ha sido la disciplina
que se ha encargado de mostrar a los sujetos su propia responsabilidad
y la parte de goce intimo en los inmundos de su lazo social.

Es asi como el psicoandlisis, y notablemente Un psicoandlisis,
realiza un giro y muestra a los sujetos, por su palabra, su relato, sus
suefos, sus actos fallidos, que el enemigo tiene que ver con lo intimo
y que habla de él mismo cuando se encuentra con las jugarretas del
inconsciente. El sujeto deviene entonces su propio bérbaro.

La clinica, que toca necesariamente al enemigo, da cuenta de la re-
lacién del sujeto con el grupo, escudrifia en su parte puesta en el
discursoy en las problematicas que le vienen del o/Otro. Es por eso
por lo que sigue siendo impartante preguntarnos por el enemigo.
Ahora bien, ¢qué se espera de un sujeto analizado, con relacion al
enemigo? El andlisis, que deja caer las identificaciones mds podero-
sas con las que se ha construido el sujeto, permitiria igualmente dejar
caer a los enemigos impuestos por el discurso. Dicho de otro modo,

50 Citamos Unicamente algunos ejemplos. Por un lado, estd el reconocido libro Le
livre noir de la psychanalyse, obra colectiva publicada en 2005; esta es una obra
“hermana” del igualmente afamado ensayo del Michel Onfray, Le crépuscule d’'une
idole. Por otro lado, encontramos el polémico documental Le mur ou la psychana-
lyse & l'épreuve de l'autisme de Sophie Robert, producido en 2011.

51  “Nuestro ser incluye no solo la parte de la que estamos orgullosos, que mostra-
mos en la tribuna o en el tribunal, la parte admirable, que constituye el honor de
la humanidad, sino también la parte horrible. No solamente ‘honor’ sino también
‘horror’™ (Miller, 2008, p. 2).
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un sujeto analizado serfa un sujeto con menos enemigos, desprovisto
de las trampas imaginarias y critico del discurso del Amo, pues se
supone que el Otro termina por desmoronarse en la caida del Sujeto
Supuesto Saber. Esta es, quizas, una hipdtesis optimista, pues vemos
como la batalla, la enemistad y el odio han hecho parte de la historia
del psicoanalisis y principalmente de sus dispositivos de escuela. Ya
estaba advertido por Lacan cuando decia en 1972: “LLa presente ob-
servacion respecto a lo imposible del grupo psicoanalitico es a la vez
lo que en él funda, como siempre, lo real. Este real es esa obscenidad
misma: asi entonces de ella ‘vive' (entre comillas) como grupo®.

Este punto queda abierto a la discusién. Sin embargo, no deja
de cuestionar cémo, finalmente, el odio al o/Otro es la salida mas
evidente en todo lo que representa el lazo social. El odio domina en
la “vida” en grupo.
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Es bastante conocida la afirmacién de Freud segtin la cual “El
odio, como relacién con el objeto, es més antiguo que el amor™2. Se
trata de una afirmacién de gran precisién, tanto a nivel de su tem-
poralidad 16gica en la oposicién odio/amor, como en lo atinente a su
topica, pues ubica en esta diada el marco de la relacion de objeto, esto
es, del lazo narcisista, especular, entre el yo y el otro. Partiendo de esa
tesis freudiana, me propongo desarrollar aqui dos ejes de trabajo que
estdn expresados de manera explicita en el titulo. Por un lado, lo que
he llamado anhelos fascistas; por otro, el odio como capital politico; ello
alaluz de lo que el psicoandlisis permite leer. No nos apresuraremos
a tanto como suponer que el psicoandlisis podria llegar a hacer algo
mis al respecto; va de suyo que eso no estd garantizado.

Pulsion y acto

Uno de los errores mds comunes en lo que denominamos sentido
comun es suponer que el odio padecido en el lazo social es efecto
de nuestra parte mds animal, mds natural, si se quiere. Nada de eso.
Este fenémeno no es propio de la naturaleza. Los animales se rigen
por necesidades de indole biolégica y aunque eso los lleve a conver-
tirse en depredadores y a luchar con otros integrantes de sus propias
manadas para garantizar la supervivencia de los mds fuertes, serfa
absurdo atribuir a ello algtin tipo de intencién maliciosa u odiosa.
Veremos que el odio requiere de al menos dos cuestiones propias de
la condicién humana: el lenguaje, en el que nos constituimos como
seres hablantes, y la relacién especular, que se funda en el seno de
ese campo.

Es por esa via que acontece lo que Freud denominé pulsion
[77ieb] y que no hemos de confundir con los instintos. Estos tltimos
se producen como efecto de estimulos internos y externos ante los
cuales los seres vivos reaccionamos sin ningun tipo de participacion
de lo simbdlico. Se trata de imdgenes sensoriales que son interpre-
tadas por las células en general y, en el caso de los seres biticos més

2 Sigmund Freud, “Pulsion y destinos de pulsion”, en Obras completas, Vol. XVII
(Buenos Aires: Amorrortu, 1986), 133.
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complejos, por la corteza cerebral. En ese marco, la relacién estimulo
respuesta es el modelo que, como sabemos, también fue usado por
Freud como punto de partida para pensar las operaciones psiquicas:
“el aparato psiquico ha de estar construido como un aparato de refle-
jos. El proceso del reflejo sigue siendo el modelo de toda operacién
psiquica”. Sin embargo, Freud se vio en la necesidad de introducir
otras dimensiones que iban m4s alld del reflejo. Al respecto, lo prime-
ro que salta a la vista en ese modelo del esquema Sptico presentado
en 1900 es la introduccién del movimiento regrediente que conlleva
el retorno desde lo inconsciente hacia las huellas mnémicas, buscando
las satisfacciones originarias, pero irrecuperables, pues no cuentan
con representacién alguna.

Ese movimiento regrediente exige una ruptura con el arco reflejo
debido a que las representaciones motivan una busqueda de algo
perdido que estd presente como una marca de ausencia. Algo falta, y
lo simbdlico empuja para recuperarlo, fracasando en ello una y otra
vez. Ese fracaso es, a su vez, un triunfo, pues inaugura el periplo in-
domenable de la pulsién, con lo cual el deseo se hace indestructible
y nos conmina a buscar siempre un mds alld que no encuentra su
limite mds que con la muerte misma. Estamos presos en ese circuito
que nos empuja mds alld del mundo restringido a las conductas y los
comportamientos y nos pone en el plano del acto.

El lector anticipard, probablemente, que propongo asi diferen-
ciar entre esos tres términos —conducta, comportamiento y acto— que
a veces son tratados como sinénimos. Propongo entender la conducta
como cualquier respuesta refleja, involuntaria y auténoma del orga-
nismo ante la aparicién de un estimulo determinado. En cuanto al
comportamiento, que sea entendido como una respuesta aprendida
a partir de los procesos de memoria que facilitan la adaptacién efi-
ciente de los organismos a las necesidades que se les imponen, tanto
desde el interior de si mismos, como desde el medio en que habitan.
Conducta y comportamiento constituyen, pues, formas de respuesta
propias de los organismos; la primera como un reflejo; la segunda
como efecto del aprendizaje. Ya Lacan habia senalado sobre estos
temas que “el andlisis revela una discordancia profunda, radical, de

3 Sigmund Freud, “La interpretacion de los suefos”, en Obras completas, Vol. XV
(Buenos Aires: Amorrortu, 1986), 531.
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las conductas esenciales para el hombre, con respecto a todo lo que
vive” 4. Mientras que:

Del lado del animal, hay una ambigtiedad fundamental en la que nos
desplazamos entre el instinto y el aprendizaje, cuando se intenta,
como sucede actualmente, cefiirse un poco mas a los hechos. En el
animal, las llamadas performaciones del instinto no son en absoluto
excluyentes del aprendizaje. Ademas, sin cesar se manifiestan en él
posibilidades de aprendizaje dentro de los marcos del instinto. Mas
aun, se descubre que las emergencias del instinto no podrian tener
lugar sin una llamada del entorno, como se dice, que estimule y
provoque cristalizaciones de las formas, los comportamientos y las
conductas®.

En ese orden de ideas, el reflejo pupilar corresponde a una conduc-
ta. Pero realizar un recorrido mas de una vez, para ir de un lugar a
otro, puede ser tomado como un comportamiento modelado por las
relaciones con otros miembros de una manada, por ejemplo, en pos
de garantizar la supervivencia. Los animales no humanos aprenden,
es un hecho. La supervivencia apremia y la necesidad de adaptacién
lleva a la modificacion de sus conductas hacia comportamientos
que hagan posible la subsistencia de acuerdo con el entorno. Y, por
supuesto, resulta innegable que, en cuanto seres vivos, los humanos
ejercemos tanto conductas como comportamientos; buena parte de
la psicologia académica circunscribe su comprension de la condicién
humana de manera exclusiva a esa perspectiva. Pero, ¢ es licito redu-
cir lo que acontece en nuestro campo a conductas y comportamien-
tos? La experiencia psicoanalitica demuestra que hay algo mas. Es
cierto que somos seres naturales, pero serfa mas preciso decir que
somos no-todo naturales. Respondemos a las necesidades bioldgicas;
de otro modo, la vida serfa inviable. No obstante, al nacer somos
incorporados en un cuerpo que no es el organismo y que preexiste
a nosotros, a saber, el lenguaje: “EL primer cuerpo hace al segundo,
al incorporarse en él. De donde lo incorporal que sigue marcando
al primero, desde el tiempo posterior a su incorporacién. Hagamos

4 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 2: El yo en la teoria de Freud
y en la técnica psicoanalitica (Buenos Aires: Paidds, 1983), 135.
5 Ibid., 136.
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justicia a los estoicos por haber sabido de este término, el incorporal,
firmar en qué lo simbdlico sujeta al cuerpo”s.

Es por esa incorporacién que el organismo deviene cuerpo pul-
sional. Somos, pues, seres 70-todo naturales, como también no-todo
lenguaje. El no-todo es la marca que como ley signa nuestro lugar
en el mundo. De alli el interés de Lacan en el término incorporal,
propio del estoicismo antiguo, retomado por él en términos de su
fisica y su 16gica. Mas no aquellas aristotélicas ligadas a lo necesario
y lo general, sino las de lo necesario y lo singular que hallé en los
estoicos. En esta l6gica y fisica, los cuatro incorporales son: el lekzdn
o expresable, al cual Lacan renombra como sujeto del inconsciente;
el vacio, que se define como diferente de la nada, y corresponde a
“una especie de cuerpo atenuado hasta perder todas sus propiedades,
pero, sin embargo, existe, puesto que estd separado de los cuerpos™,
el cual Lacan hizo corresponder con el objeto 2 y que sefnala como
el mayor incorporal del estoicismo®. Luego estdn también el espacio
y el tiempo.

En cuanto concepto, lo incorporal permite fundar una 16gi-
ca para lo singular que da cuenta de la paradoja como estructura.
Gracias a ese concepto puede asumirse el zo-fodo que hard posible
comprender las paradojas propias del cuerpo pulsional. No me de-
tendré en este concepto, pues no estd en el centro del propésito de
este texto, pero quiero subrayar su importancia para comprender
que la incorporacién tiene como efecto la produccién de pérdidas,
incorporales, que marcan una légica singular sustentada en la ley
del no-todo.

Fue Freud quien descubri esa légica en la vida psiquica. Para lo
cual el sueno ocup6 un lugar paradigmdtico que tuvo para él el esta-
tuto de “un acto psiquico de pleno derecho™. Y si se trata de un acto
es porque, precisamente, estd inscrito en lo simbdlico. No se trata de
lo que implica el suefio como operacién bioldgica de produccién de

6 Jacques Lacan, “Radiofonia”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds, 2012), 431.

7 Emile Bréhier, La teoria de los incorporales en el estoicismo antiguo (Buenos Aires:
Editorial Leviatan, 2011), 78.

8 Jacques Lacan, “Prefacio a una tesis”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidés,
2012).

9 Freud, “La interpretacion de los suefios”, 527.
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imdgenes; proceso que probablemente ocurre también en algunos
otros animales. No es la conducta ni el proceso neurobiolégico de
sofar lo que le resulta clave. Lo relevante es que el suefio llama a la
interpretacién porque interroga al yo del propio sofante. Y, como
sabemos, solo llama a la interpretaciéon aquello que se manifiesta en
el campo del lenguaje al que Lacan denominé Otro.

En consecuencia, propongo entender el acto en relacién con
dos asuntos. Uno, en cuanto al modo en el que nuestra inscripcion
en lo simbdlico empuja a la oposicion sin-sentidolsentido como una
constante dialéctica. Dos, esa oposicidn serd, entonces, la ley singu-
lar del movimiento, no en el sentido mecanicista de Newton, sino
como circuito (pulsional): “como un acto que se repite siempre de
nuevo” '°. Esa diferencia entre la accién mecdnica y el movimiento
como acto que se repite siempre de nuevo no es menor; de hecho,
constituye una de las principales rupturas epistemoldgicas de Freud,
quien habiendo postulado como primera idea rectora la ley general
del movimiento de Newton: “concebir lo que diferencia la actividad
del reposo como una Q sometida a la ley general del movimiento™*?,
lo que implicaria la idea de la fuerza de un cuerpo ejercida sobre otro,
se vio obligado por su descubrimiento a dar el paso hacia un circuito
como modelo del recorrido de la energfa estableciendo una fuerza
constante inherente al cuerpo mismo constituido, en este caso, como
cuerpo pulsional. Y, si bien abundan los lugares en la obra de Freud
donde pueden observarse sus agudas intuiciones en cuanto a la fun-
cién del lenguaje, fue Lacan quien logré plantear con todas las letras
la funcién del lenguaje en ese circuito. Entonces, la incorporacién en
el campo del lenguaje produce una serie de incorporales que operan
como ejes del empuje hacia un acto que se repite siempre de nuevo
en el marco de la oposicién sin-sentidolsentido, la cual Freud ubicé
bajo la forma dialéctica ausencialpresencia.

Ast, el acto no corresponde a una respuesta refleja. Tampoco se
trata de un comportamiento aprendido para adaptarse al medio. El
acto tiene su lugar en el orden simbélico y “En ¢él [el orden simbdli-

10  Bréhier, La teoria de los incorporales, 73.
11 Sigmund Freud, “Proyecto de psicologia” (1895), en Obras completas, vol. | (Buenos
Aires: Amorrortu, 1986), 339.
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co] les designo la originalidad del descubrimiento freudiano”*2. Por
tanto, no responde al instinto sino a una demanda de significaciéon
en el campo del Otro en el que es posible leer, es decir, descifrar un
mensaje que no es sin equivocidad, multivocidad, ni malentendido.
Dicho de otro modo, no es sin discordancia.

Odio y narcisismo

Con base en lo expuesto hasta ahora hemos de comprender que si
el odio no es atribuible a los animales no humanos es porque acon-
tece en el campo del Otro, por tanto, no se trata de una emocién
vinculada con una conducta ni un comportamiento. Un animal, sin
importar su ferocidad, no ataca a otro salvo por razones instintivas o,
también, como comportamientos arbitrariamente provocados, pues
sabemos que es posible condicionar a algunos animales para atacar
con el fin de que los humanos podamos procurarnos unos ciertos
goces mortiferos.

Sea como fuere, es muy poco probable que un animal ata-
que a otro con sevicia. Ese empuje excesivo y regocijante por el
cual es tomado alguien que se ensafa con la destruccién de otro
es algo propiamente humano. Sin embargo, no basta la pulsién
para que haya odio. La pulsién es acéfala y no puede ser vista en si
misma como pensante ni dotada de maldad. Ella busca satisfacerse
sin distincién moral, pero no por eso es natural. Recordemos que
esa satisfaccion tiene que ver con la insistencia de lo simbélico y
no con las necesidades bioldgicas. ;Qué hace falta, entonces, para
que el odio aparezca en escena y se sirva de la fuerza pulsional? En
términos de Freud: e/ narcisismo.

Antes que nada, considero importante sefialar que no debemos
caer en la trampa de suponer que el narcisismo deberfa ser visto como
una mala palabra o como algo indeseable. Se trata de un fenémeno
necesario y constituyente de esa instancia a la que en psicoandlisis se
denomina yo y que es, en buena medida, inconsciente. Las relaciones

12 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 2: El yo en la teoria de Freud y en la
técnica psicoanalitica, 177.
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cotidianas se producen entre intercambios narcisistas, es decir, en
relacién con los significados con los que cada uno intenta definirse
a si mismo, a los otros y al mundo en el que se encuentra. En ese
sentido, el amor, el odio y la ignorancia son pasiones vinculadas de
manera directa con aquello susceptible de objetivarse a través de sig-
nificados, es decir, de las imdgenes que por efecto de la articulacién
significante intentamos fijar como definiciones. Y como esa instancia
del yo es sobre todo inconsciente, priman en ella el espejismo y el
desconocimiento:

La nacidn de yo, que Freud demostrd especialmente en la teoria del
narcisismo como resorte de todo enamoramiento (Verliebtheit) y en
la técnica de la resistencia en tanto soportada por las formas latente
y patente de la denegacidn (Verneinung), muestra de la manera méas
precisa sus funciones irrealizantes: espejismo y desconocimiento!®,

Esto corresponde al registro que Lacan denominé imaginario;
y a su vez estd soportado en el significante, es decir, en el campo del
lenguaje. Por eso no ha de confundirse con las imdgenes en el sentido
de la percepcién bioldgica. La relacién especular se basa en el modo
en el que por el lenguaje las imdgenes se articulan como cadenas
significantes que producen significaciones y a partir de las cuales
se intentan fijar significados que llegan a tener el valor de ideales.
Sabemos que por esos ideales alguien puede estar dispuesto a moriry
a hacerse matar. Fundado en esas definiciones, el narcisismo intenta
borrar la diferencia, pues le resulta insoportable como recordatorio
del sin-sentido estructurante al que estamos sometidos por la ley del
no-todo, que hace de nuestra experiencia el testimonio de una im-
posibilidad de completitud. No hay forma de definir, por tanto, lo
que algo es; toda pregunta por la esencia primordial del ser ha sido
revelada por la experiencia psicoanalitica como sometida a una falta
instaurada por esa ley singular del 7o-rodo.

sQué hace el yo frente a esa imposibilidad? Usualmente intenta
desconocerla. No se quiere saber sobre ello. Y como soporte para ese
desconocimiento se producen fixiones. Propongo escribirlo de esta

13 Jacques Lacan, “Discurso de Roma", en Otros escritos (Buenos Aires: Paidds,
2012), 157.
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manera para sefialar que se trata tanto de ficciones como de intentos
de arreglar o reparar la falta, tomando en cuenta el verbo inglés #o
fix. Entonces, esas fixiones sirven como velo para la falta y se ponen
al servicio de los anhelos narcisistas de completitud. Por esa via el
odio asoma a la puerta, pues aquello que resulta perturbador estd
destinado a un intento de destierro que atiza las pasiones del ser hasta
el punto, incluso, de manifestarse como deseo de aniquilacién. Se
busca borrar asi la imagen del otro; el modo en que se le define como
indeseable para las pretensiones del yo.

Anhelos fascistas

La palabra fascismo se define, segtin la Real Academia de la
Lengua Espafiola, como:

1. m. Movimiento politico y social de cardcter totalitario que se desa-
rrollé en Italia en la primera mitad del siglo xx, y que se caracterizaba
por el corporativismo y la exaltacién nacionalista.

2. m. Doctrina del fascismo italiano y de los movimientos politicos
similares surgidos en otros paises.

3. m. Actitud autoritaria y antidemocratica que socialmente se con-
sidera relacionada con el fascismo™.

Resaltemos la primera acepcién. De ella quiero hacer notar que la
pretensidn de totalitarismo se relaciona de manera precisa con las
pasiones del ser, de manera particular con el odio por aquello que
se resiste a la correspondencia con la definicion que se ha fijado en
torno a ciertos ideales. No ha de resultarnos extrafio, entonces, que el
odio devenga en violencia. Pero, a proposito de esta precision, vale la
pena sefialar que no debemos confundir la violencia con otra palabra
a la que suele asociarse, a saber, el conflicto: “la violencia no es el
conflicto mismo, sino el intento de su eliminacidn toda vez que para

14 Real Academia Espafiola (RAE). Diccionario de la lengua espafiola, 2020.
https://www.rae.es/
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que el conflicto desaparezca es necesario desaparecer la diferencia,
someterlo a ldgicas totalitarias, lo que significa el silenciamiento de
la otredad sea cual fuere el medio™®.

Tal como lo revela la experiencia psicoanalitica, el conflicto es
estructurante tanto de la subjetividad como del lazo social. Dado que
por la ley del no-todo la imposibilidad de sintesis estd situada en el
centro de la condicién humana, el conflicto entre representaciones
es constituyente. El totalitarismo requiere de la violencia basada en
el odio, precisamente, para justificar su definicidn del ser como tnica
posible con la promesa de eliminar el conflicto; razén por la cual
todo aquello que atente contra tal definicién, o la ponga en cues-
tidn, se constituira en lo otro odiado como éxtimo. De ese modo, la
violencia adviene como resultado del deseo de eliminar el conflicto.
Por tanto, serfa cuando menos impreciso suponer que el conflicto
es lo mismo que la violencia o su causa primordial. Es la funcién de
desconocimiento del yo, apuntalada en el odio que moviliza hacia la
eliminacién del conflicto por via de la aniquilacién del otro, lo que
se manifiesta en el centro del acto violento.

Aclarado este asunto, retornemos al tema del fascismo. Resulta
de gran interés el modo en que Pascal Quignard, en su texto £/ sexo
y el espanto’®, sitGa una etimologia comun en el latin antiguo para
las palabras falo, fascinacién y fascismo; se trata del vocablo fascinus.
Segin Quignard, “El fascinus es la palabra romana para nombrar el
phallés”*” . Si intentamos una transliteracién al castellano, la pala-
bra que inmediatamente salta a la vista es fascinacion, y ocurre que
“El deseo fascina'®. Pero Quignard llama la atencién, ademds, en la
concordancia etimoldgica entre fascinus y la palabra griega phallds,
lo cual nos permite ubicar una indicacién de Lacan segn la cual se
debe hacer “captar al paciente la funcién de significante que tiene el

15 John James Gémez y Lizette Teresa Figueroa, “; Posconflicto en Colombia o retor-
no de Lo reprimido? Algunas problematizaciones a la luz de la teoria psicoanalitica”,
en Salud mentaly fisica: tendencias y perspectivas investigativas (Pereira: Editorial
Universidad Catdlica de Pereira, 2019), 124.

16 Pascal Quignard. El sexo y el espanto (Barcelona: Editorial Mindscula, 2005).

17 lbid.51.

18  Ibid.
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falo en su deseo”. Entonces, el falo, como significante, representa
el deseo, funciona como aquello que intenta nombrar lo que falta.
Ademds, el falo cumple la funcién especular con la que se intenta
representar el objeto que completaria la falta en la imagen narcisis-
ta. Légicamente ese objeto, que es el objeto 4, opera como falta en
cuanto causa y “esta causa debe ser entendida intrinsecamente como
una causa perdida”??; dicho de otra manera, como un incorporal
irrepresentable. De ese modo, se configura para el falo, fascinus, una
doble funcién que apunta, en la interseccion entre dos registros ar-
ticulados: imaginario y simbdlico, a introducir sentido alli donde,
debido a la causa perdida, opera el sin-sentido.

Ahora bien, en la mitologia romana antigua el fascinus designa-
ba el pene erecto del dios Priapo; representaba su potencia, emulada
por los hombres guerreros romanos en sus guerras y conquistas. Tam-
bién representaba el objeto deseado por los otros, que se convertia
en causal de la invidia (envidia), aquello que se desea con los ojos
(in-vidos). De hecho, los romanos como forjadores de un Imperio
atacaban preventivamente sometiendo a aquellos que padecian esa
invidia. Podria decirse que esa era una de las condiciones de su poli-
tica, defender a toda costa su ostentacion del fascinus que provocaba
la fascinacién, por un lado, en ellos mismos respecto de sus ideales,
por otro, de quienes invadidos por la invidia querrian arrebatarselos.
Esa politica de la defensa anticipada, que es equivalente al modo en
el que opera el yo, es también la politica que seguimos viendo hoy
en las naciones que intentan erigirse como potencias.

Entonces, la articulacion entre fascinus e invidia es estructurante
de la relacién especular. Las pasiones del ser se mueven en ese circuito
atizando las luchas por el “narcisismo de las pequenas diferencias™!.
En esa relacién estructurante, “El sostén, que en griego se dice stro-
phidn y en latin fascia, estd relacionado con el fascinus™*2. De fascia
deriva fascismo. Podemos afirmar, asi, que el fascismo se sostiene en

19 Jacques Lacan, “La direccion de la cura y los principios de su poder”, en Escritos
2 (México, Siglo XXI Editores, 2009), 602.

20  Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 11: Los cuatro conceptos
fundamentales del psicoanalisis, psicoandlisis (Buenos Aires: Paidds, 1973), 134.

21 Sigmund Freud, “El tabu de la virginidad”, en Obras completas, Vol. XI (Buenos
Aires: Amorrortu, 1986), 195.

22 Quignard, EL sexo y el espanto, 60.
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un anhelo basado en la priapeia, que “consiste en agitar el fascinus
gigante contra la invidia universal”?3.

Alli se ubica el anhelo primordial del yo, y para sostener un
anhelo tal se esfuerza en blandir los ideales intentando silenciar, y
a veces aniquilar, aquello que representa la diferencia. Su anhelo es
fascista y buena parte del sufrimiento que lo implica estd relacionado
con ello. Por supuesto, no-todo se reduce a ese anhelo. Pero la expe-
riencia analitica pone de manifiesto el modo en que cada uno busca la
forma de arregldrselas intentando sostener (fascia) sus identificaciones
para no sucumbir al horror que implicaria verse desvanecido en el
vacio constituyente de la falta en ser. La lucha, entonces, es ante todo
de cada uno con su propia fascinatio obnubilante.

El odio como capital politico

El solo hecho de que la palabra politica derive del latin polis (ciudad)
nos invita a ubicarla en el plano de las relaciones entre lo pablico y
lo privado, es decir, de la estructura del pudor. Es comin que esto se
deje de lado y se reduzca la politica al plano del ejercicio del poder
y la dominacidn, las luchas partidistas y las formas de gobierno. Por
su parte, Carl Schmitt, segtin Jiménez, propone definirla a partir del
antagonismo amigo/enemigo: “la distincién politica especifica, aque-
lla a la que pueden reducirse todas las acciones y motivos politicos
es el criterio de amigo/enemigo”?4.

Sea como fuere, cuando de la politica se trata, estdn en juego
tanto el ejercicio del poder como el develamiento que se produce
en el trdnsito entre lo privado y lo publico, o, dicho de otra ma-
nera, en el modo en que se presenta la relacién awusencia/presencia.
Entonces, una de las formas del pudor es el uso que, por la falta en

23 lbid., 52.

24 William Guillermo Jiménez, “El concepto de politica y sus implicaciones en la
ética publica: reflexiones a partir de Carl Schmitt y Norbert Lechner”, en Revista
del CLAD Reforma y Democracia, no. 53 (2012), 1. https://www.redalyc.org/
pdf/3575/357533685008.pdf
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ser, se hace de la palabra y de la letra (parléttre®®). Es por eso por lo
que las palabras proferidas por quienes se abocan a una vida publica
en el campo del ejercicio del poder estdn sometidas a un rigor que
busca provocar la fascinacién en aquel a quien se dirigen, poniendo
en escena el cardcter de la palabra como funcién imaginaria del falo
simbolico. Lacan lo sabia bien y por eso su seminario era un escenario
donde el uso del pudor se centraba en la puntuacién, escansién y
dilacién de la palabra, a tal punto que rayaba con la teatralidad; el
efecto esperado era la fascinacion. Asi las cosas, el pudor se funda
en la estructura significante, es decir, del lenguaje, y ocurre que “El
lenguaje es una puerta’?®.

En tal virtud, el pudor tiene que ver con lo que se elige mostrar
y ocultar; lo que estd detrds del velo de la ventana, del otro lado de
la puerta y, en todo caso, de la interrogacién acerca de la obscenidad
del poder, de la ostentacién, del develamiento del falo. Lo impiidico
serfa precisamente alguna forma de arribo a esa obscenidad:

Es sin embargo experiencia al alcance de todos. Que el pudor designa
como Lo privado. ¢ Privado de qué? Justamente de que el pubis solo
llegue al publico, donde se exhibe por ser el objeto de un levanta-
miento del velo.

Que el velo levantado no muestre nada, he ahi el principio de la inicia-
cién (en los buenos modales de una sociedad, al menos) ?’.

Mientras el velo levantado no muestre nada, el pudor sirve
como sostén (fascius). De alli que el arte de la retdrica en la politica
consista precisamente en levantar el velo manteniendo la ceguera, sos-
teniendo la fascinatio obnubilante. De este modo, mantener privado el
goce en juego mientras se devela en publico el anhelo de gozar, cons-
tituye una de las vias posibles por las que puede expresarse el anhelo

25  Propongo reescribir de esta manera el neologismo lacaniano parlétre, que regu-
larmente se traduce por ser hablante, hablanteser o hablente, para sefalar que
ademads de ser'y hablar, esta alli también la palabra letra/carta.

26 Jean-Michel Vappereau, “El territorio de la fobia. De la neurosis como una reali-
zacion de la teoria de los grafos”, en Fort Da. Revista de Psicoandlisis con Nifios,
no. 10 (2008). http://www.fort-da.org/fort-dal0/vappereau.htm

27 Jacques Lacan, “Prefacio al despertar de primavera”, en Otros escritos (Buenos
Aires: Paidds, 2012), 588.
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fascista. Y es por esa via que el odio es susceptible de administrarse
como una forma de capital politico. Pero, para que se constituya
ese capital, es necesario que se ponga en juego una cierta Iégica de
discurso. Lacan supo presentarla bien; le llamé discurso capitalista,
y valdria la pena no confundirlo con el modelo politico-econémico
llamado neoliberalismo. El discurso capitalista pone al sujero en el
lugar del agente, al saber en el lugar del Otro, al goce en el lugar de
la produccién y al significante amo en el lugar de la verdad. Es por
eso por lo que en el discurso del capitalismo lo que estd en juego es
la prohibicién de la pasividad, la cual puede ser interpretada como
impudicia: “Impuditia in ingenuo crimen est, in servo necessitas”*8 2.
A mi juicio, ese es uno de los puntos cruciales para diferenciar el
discurso del amo del discurso capitalista; enfatizando el modo como
el primero fue propuesto por Lacan en El reverso del psicoandlisis°.

Matemas del Discurso del amo y del Discurso capitalista

Lugares del Discurso Discurso del Amo

S, S,
agente/semblante | otro

— — S S2
verdad | produccién $ // a _SI_><_B_

barrera

Imposibiidod Discurso Capitalista

Nota. Rubén Di Marco, 2019.

En el discurso del amo, el significante amo se ubica en lugar
del agente (valdria en este caso jugar con la equivocidad: “de la gen-
te”). Alli la pasividad es un deber absoluto del esclavo para poner en
produccién un goce, mientras que la verdad del sujeto se mantiene
velada. No hay impudicia en ese caso, precisamente porque no se
promete nada en torno a la libertad.

28  "Enelhombre que nace libre la pasividad es un crimen; en el esclavo es un deber
absoluto”. Traduccidn propia.

29  Quignard, EL sexo y el espanto, 14.

30  Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoa-
ndlisis (Buenos Aires: Paidds, 1992).
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En el discurso capitalista, en cambio, el hecho de que el sujeto
esté en el lugar del agente hace suponer que lo que estaba velado po-
drd develarse, a saber, la verdad del sujeto. Pero no es eso lo que ocu-
rre. Bajo el sujeto se ubica una verdad velada, adn, la del significante
amo que estd ahi exigiendo que se siga produciendo un goce a partir
del saber. Dicho de otra manera, se muestra la dimensién del sujeto
del inconsciente como aquello que servird de agente para producir
un goce que, al final, permitird que el amo siga presente pero ahora
velando su relacién con la verdad. Entonces, se puede llegar a tanto
como creer que es posible quitarse de encima a la represion y que,
en tanto se ha nacido libre, serfa un crimen la pasividad y la no pro-
ductividad. Dicho de otra manera, el discurso capitalista sirve como
soporte a las pasiones del ser, invitando a “agitar el fascinus gigante
contra la invidia universal”3!, mientras se desconoce la verdad de los
significantes amo que estdn en juego. Vemos, pues, que el significante
“competencias” tiene ganado su justo lugar en un discurso donde la
pasividad es vista como impudica.

Conviene tener en cuenta que ese empuje a agitar el fascinus
corresponde a algo distinto de lo acontecido con el esclavo que in-
tentaba revelarse ante el discurso del Amo antiguo, pues en ese caso
el Amo no estaba velado. Los significantes en juego operaban como
agentes sin velo. En el caso del discurso capitalista, quien agita el
fascinus poniendo en juego sus pasiones del ser desconoce qué signi-
ficantes amo son aquellos que mueven los hilos de su esclavitud. La
fascinatio obnubilante, ligada al goce que se produce en esa ilusion
de poder destruir lo otro, lo diferente, como un acto de “rescate del
pudor”, es un capital que puede administrarse, y de hecho se admi-
nistra con gran eficiencia en nuestros tiempos.

Identificar un enemigo a quien se le atribuye el deseo de lle-
varnos a la pasividad, es decir, al crimen de la impudicia para aquel
que ha nacido libre, constituye la tictica. Las acciones dirigidas a
mostrar la inevitabilidad de ese destino si no se destruye al enemigo
es la estrategia. Entonces, cuando el miedo a ese destino se muda
en odio, este deviene un valioso capital que, en su acumulacidn,
supone la posibilidad de un intercambio para evitar el destino de la
impudicia. Cada uno paga con su propio anhelo fascista, si es que

31  Quignard, El sexo y el espanto, 52.
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deviene preso de la mezcla entre la fascinatio obnubilante y el goce
que implica la pulsién de muerte, por el derecho a odiar y destruir
al otro que ha sido ubicado en el lugar del enemigo. Todo ello, por
supuesto, a titulo de salvaguardar el pudor. Esa es tal vez una de las
razones por las cuales los discursos moralmente mds radicales suelen
respaldar con frecuencia los anhelos fascistas, a la vez que acumulan
capital basado en el odio.

El miedo infundado a partir del develamiento de un supuesto
amo perverso que exigirfa nuestra absoluta pasividad sirve para velar
el deseo de quienes, promoviendo el miedo, buscan convertirse en
ese amo sobre el cual alertan. Odiar a ese supuesto amo perverso se
convierte en un capital valioso que, suficientemente capitalizado, es
decir, orientado hacia las pasiones del ser, valida el anhelo fascista,
totalitario, a titulo de una proteccién y seguridad que serian necesa-
rias para no quedar en la impudica pasividad frente a una amenaza
semejante. Asi, la vida deviene mercancia intercambiable por un
anhelo fascista ofertado como tnica posibilidad de seguridad, y con
ello el totalitarismo se propone como horizonte mesidnico. El odio,
como relacién especular, tal como lo pensé Freud, es clave para en-
tender el modo en que, anclado en la pulsién de muerte, cuenta con
una fuerza mds primordial y potente que el amor. A partir de alli, su
constitucién como capital politico hace del odio el mejor aliado del
anhelo fascista del yo en el marco del discurso capitalista.

Ante semejante panorama, el psicoandlisis no aspira a convertir-
se en un nuevo discurso moral que invite a agitar el fascinus universal,
tampoco en una prictica que se oferte como garante de algin tipo de
salvacién. Pero sabemos que es uno de los grandes reclamos que se
le hace: se le interroga por no ser efectivo en el sentido de los juegos
de las competencias del discurso capitalista y por no ofrecer una
transformacién del mundo para eliminar la impudicia.

El psicoanalisis es una prictica que apunta a lo singular y, como
tal, plantea la posibilidad de subvertir los efectos que en cada uno
se manifiestan de lo insoportable de la ley del no-todo, asi como del
empuje estructurante del yo a eliminar la diferencia. Nada mds que
eso, aunque no haya garantia de que en todos los casos sea posible.
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El arte —en sus mds variadas expresiones—, ademads de las parti-
cularidades de una determinada época, transmite y trata de conflictos,
dolores y dilemas que se repiten a lo largo de la historia de la huma-
nidad y ante los cuales cada uno de nosotros serd responsabilizado
por su posicién, tarde o temprano.

El caso mds notable es el de las tragedias griegas escritas por
Séfocles, en el siglo v a. C., conocidas como trilogia tebana: Edipo
Rey, Edipo en Colona y Antigona. Tal vez la més conocida de ellas en
el mundo occidental contempordneo sea la primera, por el hecho
de que Freud bautizé con el nombre de complejo de Edipo a un
conjunto de conflictos psiquicos inconscientes, involucrando iden-
tificaciones, deseos y rivalidades contradictorios e inconciliables que
se manifiestan desde la infancia. Antigona, sin embargo, aunque en
la cronologia de la saga de los labdécidas sea la tltima, fue la primera
en ser escrita por Séfocles, lo que no es indiferente para los psicoa-
nalistas. El hecho de que la tercera tragedia, en términos de la narra-
tiva cronoldgica, sea la primera, pone en escena la 16gica que Freud
denominé como nachtriglichkeit y Lacan tradujo como aprés coup, a
posteriori. Se trata, como sabemos, del tiempo légico del inconsciente,
el tiempo de la Otra escena del suefio. Antigona es, ciertamente, la
tragedia mds comentada por innumerables autores, filésofos y escri-
tores, a lo largo de los siglos, tales como Hegel, Goethe, Kant, etc.

A continuacién, haré un pequefio resumen de la obra para
aquellos que nunca la hayan leido o que no hayan visto la puesta
en escena, pero les advierto que nada sustituye al texto poético con
su multiplicidad sonora y semdntica y, mucho menos, a las varias
interpretaciones de los diversos directores y actores que la han re-
presentado. Pues bien, nuestra heroina, Antigona, es nadie menos
que una de las hijas del casamiento incestuoso de Edipo y su madre
Yocasta. Sus dos hermanos, Eteocles y Polinices, habian protagoni-
zado una lucha fratricida por el trono de Tebas, producto de la cual
ambos resultaron muertos. Creonte, hermano de Yocasta, asume el
trono y decreta que el cuerpo de Eteocles sea sepultado con todos los
honores y rituales, mientras que el de Polinices sea dejado a la intem-
perie para ser devorado por aves y perros, ya que ¢l se habia rebelado
contra el trono de su hermano. Antigona no acepta esa situacion,
desobedece las érdenes de Creonte y realiza un ritual finebre con
el cuerpo de Polinices. Ese acto, para el cual convoca inicialmente a
su hermana Ismene, la que, sin embargo, no la acompana, hace que
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sea condenada a ser emparedada en una roca, con poca comida para
que tenga una muerte lenta. Es importante resaltar que Antigona
era sobrina de Creonte y nuera, por ser la prometida de su hijo
Hemén, por lo tanto, heredera del trono de Tebas y, posiblemente,
futura reina. Siento mucho por el spoiler que les daré, pero antes del
arrepentimiento del tirano, nuestra princesa se suicida, cuando en
verdad ya habia sido asesinada.

Propongo un retorno a Antigona, dada la notable actualidad de
las cuestiones que ella nos presenta en nuestra Tebas contemporanea.
Dividiré mi comentario en cuatro ejes: 1) La actualidad de lo trdgi-
co; 2) La deshumanizacién operada por Creonte; 3) La pasién que
mueve a Antigona; 4) Sin miedo ni compasién, pero con esperanza.

La actualidad de lo tragico

En la primera mitad del siglo xx prevalecié cierta visién reduccionista
de la lectura freudiana de Edipo transformado en “complejo”, como
si ella se refiriera al destino inexorable del cual se intenta escapar para
finalmente encontrarlo. Esa interpretacién que reduce, sobremanera,
tanto a la propuesta freudiana como a la tragedia griega, fue muy cri-
ticada por los helenistas contempordneos!. De ahi la importancia del
retorno a la funcién de lo trégico realizado por Lacan en el Seminario 7.
La ética del psicoandlisis*. La funcién de la tragedia en la antigiiedad
griega era, al mismo tiempo, catdrtica, estética y educativa. De ahi
también su relevancia ética y, por qué no decirlo, politica.

Veamos, rdpidamente, cada uno de esos aspectos. La funcién
catdrtica, segun AristSteles, consiste en cierta purgacién o purifi-
cacién de los afectos, al suscitar miedo y compasion?. El término
se refiere a una mezcla de alivio con placer, sin un sentido moral®.

1 Regina Prates, “Los griegos y la concepcion de la mujer como hombre inacabado”,
en Mulheres em seis tempos, organizado por Maria Aparecida de Moraes Silva
(Araraquara: UNESP, 1991).

2 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoandlisis
(Buenos Aires: Paidds, 1988).

3 Prates, “Los griegos y la concepcion de la mujer como hombre inacabado”, 51.

4 Albin Lesky, La tragedia griega (Barcelona: Editorial EL Acantilado, 2001), 23.
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Freud, curiosamente, usa la palabra catarsis en el sentido de descarga
o ab-reaccién y Lacan senala su origen médico en la antigiiedad, des-
de Hipdcrates, aunque también puede estar ligada a la idea de una
purificacién ritual. Lacan, en su comentario sobre la katarsis en el
Seminario 77, nos recuerda que la acepcion médica prevalecié, sobre
todo, a partir de la obra de Jakob Bernays en 1857, la cual probable-
mente habria influenciado a Freud. La esencia de la tragedia que se
relaciona con la catarsis estd, no obstante, para Lacan, intimamente
relacionada con las pasiones, mds especificamente al temor y a la
compasion o piedad. En el caso de Antigona, se trata del hecho de
ser emparedada viva, quedando en una especie de umbral entre la
vida y la muerte.

Como género poético, conforme a la definicién de Aristételes
(arte retdrico y arte poético), la tragedia implica una dramatizacién, o
sea, no se trata solo del texto en si, sino también de colocar el cuerpo
en escena. En el capitulo VI de la Poética de Aristételes son discri-
minados seis elementos que caracterizan a la tragedia, siendo Opsis
una de ellas. Opsis, traducido a menudo como especticulo o puesta
en escena, implica que se le dé cuerpo al texto escrito. Opsis, asi, es
como Aristételes nomina al aspecto visual de la poesia trdgica, la cual
estd compuesta por el poema y por la representacién escénica®. Lacan
fue bastante sensible a la nocién de Opsis, sobre todo en sus tltimos
seminarios cuando promueve la rehabilitacion de la dimensién de lo
imaginario en la escritura del nudo borromeo; especificamente, con
relacidén a Antigona, la cuestién del efecto de lo bello en el deseo a
partir del “brillo insoportable” de la belleza de Antigona”. Se trata de
himeros, definido en el Fedro de Platén como “el deseo hecho visible”.
Asi, segin Lacan, la imagen de Antigona emparedada entre la vida y
la muerte, su “caddver ain animado”® es la “imagen limite en torno
a la cual gira la obra”. Ese aspecto es muy importante, pues Lacan
anticipa aqui la problemdtica de la relacién del cuerpo mds alld de

5 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoanalisis, 294.

6 Greice Ferreira Drumond, “Opsis en la poesia dramética segun la Poética de Aris-
toteles”, en Anais de Filosofia Cldssica, Vol. 2, no. 3 (2008).

7 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoanalisis, 298.

8  Ibid., 336.
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la imagen filica, indagando: “;Serd en el mismo nivel que la fantasia
del falo y la belleza de la imagen humana tienen su lugar legitimo?”®.

En cuanto a la funcién educativa, ella nos senala directamente
un cuestionamiento sobre una eventual dimensién moral que estarfa
en juego, la cual Lacan rechaza con vehemencia!®, al mismo tiempo
que la desplaza hacia un debate ético que, en realidad, justifica la
actualidad de Antigona. Bien en el inicio de su comentario, él lanza
la siguiente cuestién: “;Quién no es capaz de evocar a Antigona en
todo conflicto que nos despedaza en nuestra relacién con la ley que se
presenta en nombre de la comunidad como una ley justa?”*!. Las lec-
turas més tradicionales de esa tragedia senalan que ella pone en escena
un conflicto entre dos leyes: Antigona habla en nombre de la ley de
los dioses que claman por el sepultamiento legitimo de su hermano,
independientemente de lo que él haya hecho, y Creonte lo hace en
nombre de la Polis (la ciudad) encarnando, sin embargo, a un tirano
que se confunde con ella. Creonte actda como si él mismo fuera Te-
bas —no es de hoy que los tiranos (como Jair Bolsonaro, presidente
de Brasil) braman a los cuatro vientos: “jLa Polis (la Constitucién)
soy yo!”—. Hay otro pasaje muy comentado en el que Creonte dice
que un enemigo no se transforma en amigo después de muerto, para
justificar la prohibicién de enterrar a Polinices —tampoco es de hoy
que los tiranos gritan que no son sepultureros—.

La idea de que Antigona pone en escena el conflicto entre dos
leyes se basa en la distincién propuesta por Hegel entre Moralitir
y Sittichkeit: “La Moralitit hegeliana es una figura del espiritu que
incluye a la consciencia moral subjetiva, no siendo reductible a ella.
La Sittlichkeit es una figura del espiritu que tiene en cuenta a la mo-
ralidad colectiva, objetivada en instituciones sociales, sin agotarse
en ella”2.

En Lecciones de estética, Hegel realiza una lectura de la tragedia
griega a partir de esas nociones. Especificamente con relacién a An-
tigona, segun Freitag:

9  Ibid, 357.
10 Ibid., 300.
11 Ibid. 293.

12 Bérbara Freitag, Itinerarios de Antigona (Campinas: Papirus, 1992), 58.
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En la obra de Séfocles, el momento de lo universal es dado por la
existencia concomitante de dos leyes generales (de la familia o de
los dioses, de la Polis o de los hombres), ambas de vigencia general
para todos los seres vivos. EL momento particular transcurre de la
situacidn especifica creada con la muerte de los dos hermanos (Po-
linice y Eteocles), haciendo emerger tensiones y conflictos entre las
dos leyes. Los sujetos que reaccionan a esa situacién, haciendo cons-
cientes los conflictos y buscando disolver las diferencias (Antigona
y Creonte), representan la sintesis en la singularidad, la mediacién
entre los extremos es asegurada por la accién dramaturgica, que
revela y realiza los contrarios, buscando su reconciliaciéon®?,

Ahora bien, Lacan es extremamente critico con la idea de conci-
liacién propuesta por Hegel, siguiendo mds bien la interpretacién de
otros helenistas. Retomando un cuestionamiento de Goethe, Albin
Lesky en su importante obra La tragedia griega ya habia propuesto
en 1937 que “Creonte y Antigona aparecen en una contraposicion
irreconciliable”4. Sefiala incluso que Creonte “con su acto, no repre-
senta, de ninguna manera, a esa Polis cuya voz estd de forma undnime
al lado de Antigona”'>. Antigona, por su parte, es inflexible y no
acepta cualquier negociacién con el tirano. Esos personajes, por lo
tanto, estdn “jugando en dos tableros” (expresion de J.P. Vernant),
o sea, “la tragedia es marcada por conflictos de posiciones, posturas,
puntos de vista, imperativos, que vienen de fuentes opuestas” y el
personaje trdgico siempre tiene margen de decisién y nunca es “vic-
tima del destino™?®.

La deshumanizacion de Creonte

Hay una perspectiva distinta y muy importante aportada por el psi-
coandlisis a partir de Lacan, y que nos ayuda a interpretar las escenas
trigicas a que estamos asistiendo en 2020: se trata de abordar la obra

13 Ibid., 60.
14 Ibid. 132.
15  Ibid. 133.

16  Prates, “Los griegos y la concepcidn de la mujer como hombre inacabado”, 59.
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a partir de un punto de vista ético, cuyo problema central es la deshu-
manizacién. Esa perspectiva desplaza el conflicto entre dos leyes hacia
un conflicto entre dos muertes: la muerte del cuerpo vivo y la muerte
del cuerpo simbdlico. Esa perspectiva aparece en la obra en un didlogo
entre Creonte y el adivino Tiresias. Al intentar convencer a Creonte de
su error, Tiresias argumenta que ¢l estd condenando a Polinices a una
segunda muerte cuando impide su sepultamiento. Eso significa que,
mientras el cuerpo de Eteocles es tratado como un caddver, o sea, un
cuerpo humano muerto con nombre e historia, el cuerpo de Polinices
estd condenado a transformarse en carrofia, sin nombre, ni epitafio ni
lamentos: he aqui la deshumanizacién. Es en contra del borrado del
nombre y de la memoria que Antigona se insurge.

Esa perspectiva fue senialada por Albin Lesky, afirmando la vali-
dez intemporal del acto de Antigona: “esta protesta adicional contra
el Estado omnipotente, que quiere erigirse en poder absoluto, incluso
ante la norma ética, parece dirigirse directamente a nuestra época”!”.
Lesky critica la interpretacién de que lo que moveria a Antigona seria
solamente el amor a su hermano, indicando que lo sofocleano es un
simbolo de la amplitud de lo humano. Es, en esa misma perspectiva,
que Lacan realiza su comentario en el Seminario 7.

Lo que hace de Creonte un tirano es justamente el crimen contra la
humanidad que él perpetra. Al impedir el sepultamiento de Polinices,
opera su deshumanizacion. Segun Lacan: "Antigona no evoca ningun
otro derecho, sino este que surge en el lenguaje del caracter indeleble
de lo que es indeleble a partir del momento en gue el significante
que surge lo detenta como una cosa fija a través de todo flujo de
transformaciones posibles™?. Y anade: “el hecho de que fue el hombre
quien inventd la sepultura es discretamente evocado de paso. No se
trata de acabar con quien es hombre como se hace con un perro. No
se puede acabar con sus restos olvidando que el registro del ser de
aquel que puede ser situado por un nombre debe ser preservado por

el acto de los funerales"®.

17 Lesky, La tragedia griega, 132.
18  Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoandlisis, 334.
19  Ibid., 335.
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Ese es, segun Lacan, el limite radical de Antigona, ademas de todos
los contenidos y de todo lo que Polinices pueda haber hecho de bue-
no o malo. El valor del cual se trata agui es el propio lenguaje: “esa
separacion del ser de todas las caracteristicas del drama historico
que él atravesg, éste es justamente el limite, el ex nihilo alrededor del
cual se sostiene Antigona. No es otra cosa mas que el corte instaura
en la vida del hombre la presencia misma del lenguaje”?°.

Lacan anticipa aqui su formalizacidn propuesta diez afios después en
“Radiofonia”, al respecto de la existencia de dos cuerpos: uno ima-
ginario y otro simbdlico, siendo que este Ultimo es llamado corpse,
cadaver en inglés. Lacan dird: “¢ Quién no conoce el punto critico por
el cual datamos, en el hombre, al ser hablante?, la sepultura, o sea,
el lugar donde se afirma de una especie que, al contrario de cualquier
otra, el caddver preserva lo que daba al viviente el caracter cuerpo.
Permanece como corpse, no se transforma en carrofia, el cuerpo que
era habitado por el habla, que el lenguaje corpsifica".

Asi, la muerte del cuerpo simbdlico no es la tinica muerte de un
hombre, y es eso lo que mueve a Antigona a posicionarse de modo
de quedar, ella misma, entre dos muertes: el asesinato ordenado por
Creonte y el suicidio como tinico acto exitoso.

Seria el caso de recordar las palabras de otro poeta, Bertolt
Brecht, en su tristisimo poema Borra todas las huellas:

Cuando creas que vas a morir, cuidate

de que no te pongan losa sepulcral que traicione donde estas,
con su escritura clara, que te denuncia,

con el afio de tu muerte, que te entrega.

Otra vez lo digo:

borra todas las huellas??.

En este poema, Brecht revela, por el contrario, que para que
haya un verdadero borrado hay que borrar la sepultura, ya que la
ldpida es el testigo de que alli hubo una vida, con nombre e historia.

20 |lbid., 335.
21 Jacques Lacan, “Radiofonia”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidés, 2012), 431.
22 Bertolt Brecht, Poemas y canciones (Madrid: Alianza Editorial, 2012), 15.
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Los tiranos como Creonte, asi como los regimenes totalitarios
que sustentan, conocen bien ese hecho: es necesario borrar el nombre,
transformar muertos en desaparecidos. Asi lo hicieron las dictaduras
y los grupos de exterminio, y ahora corremos el riesgo de tener las
fosas comunes y los anénimos del COVID-19, sin derecho al menos
“ala parte que te cabe en ese latifundio” —en las palabras del escritor
brasilero Joao Cabral de Melo Neto—. “Sin lamento, sin tumba, sin
lagrimas”™~como dice Antigona—.

Antigona se sitda ella misma, por lo tanto, entre dos muertes,
pues su acto suicida es la tnica respuesta ética ante el hecho de que ya
estaba muerta por antelacién. La légica de la certeza anticipada es lo
que conflere a nuestra heroina la dignidad del acto, o en las palabras
de Lacan: “Antigona, frente a Creonte, se sitGia como la sincronia
opuesta a la diacronia”3, y Lacan pregunta: ;qué pasién la mueve?

La pasion que mueve a Antigona

Vemos, por lo tanto, dénde se localiza la intransigencia de Antigona,
que no acepta negociar con Creonte. Ella renuncia a su posicién so-
cial y de poder en nombre de aquello que no se puede aceptar. Todo,
menos eso: la deshumanizacién de un hombre es un crimen contra
la humanidad, y eso es innegociable. Antigona no es dada a grandes
acuerdos nacionales, jy no cede! La respuesta de Antigona al tirano
es uno de los versos mds comentados de la obra: “soy movida por el
amor, y no por el odio”.

:Cémo podemos interpretar esa declaracién? Lacan criticard la
santificacion de Antigona y propone la siguiente cuestién: “Antigona
es llevada por una pasién, y trataremos de saber por cudl’?%. Aqui
es importante observar que, si Antigona es movida por el amor, es
necesario, sin embargo, estar advertidos de que no se trata del amor
cristiano convertido en caridad (caritas). Para el cristianismo, el amor
es tomado como una de las tres virtudes teologales, que son indiso-
ciables y representan la presencia del Espiritu Santo en el hombre:

23 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del psicoandlisis, 341.
24 lbid., 306.

205



fe, esperanza y caridad (amor). Ellas significan la creencia en Dios,
la esperanza de la salvacién en el reino de los cielos y amor a Dios
por encima de todas las cosas, asi como amar al préjimo como a si
mismo. De tal manera, segtin Paulo de Tarso, en su carta a los Corin-
tios, la mds grande de las virtudes es el amor. El psicoandlisis desde
Freud sefiala cudn insensato es ese mandamiento que programa lo
que Lacan llamé la agresividad imaginaria. El cristianismo retoma la
sustentacién de un ser supremo que estd puesto desde Aristételes por
la via del ser divino: la unién a Dios por la via del amor.

Lacan, por su parte, desplaza la Trinidad que se hace Uno del cris-
tianismo hacia una trinidad sustentada por un agujero provocado por
la pérdida de ser operada por el lenguaje. Recordemos: "Ese valor
es esencialmente de lenguaje. Fuera del lenguaje ni siquiera podria
ser concebida, y el ser de aquel que vivié no podria ser asi destacado
de todo lo que él vehiculd como bien y como mal, con destino, como
consecuencia para los otros, y como sentimientos para si mismo"?.

Lacan se propondrd que el ser perdido al hablar apenas se rea-
liza por la via de las llamadas pasiones del ser, las cuales vehiculan
el deseo. Son ellas: el amor, el odio y la ignorancia. Desde Freud
sabemos que el amor y el odio son indisociables. En la bella poesia
de una cancidn brasilera cantada por Elis Regina, escuchamos: “Las
apariencias enganan a los que odian y a los que aman. Porque el
amor y el odio se hermanan en las hogueras de las pasiones”. A esa
dualidad freudiana, situada en el plano de las pulsiones, Lacan le
introduce un tercer elemento que se articula al horror al saber: la
pasién de la ignorancia.

Volviendo a Antigona, observamos que, si ella no se mueve por el odio,
lo que ella verdaderamente combate es justamente la pasion de la
ignorancia, en muchos casos revestida por el olvido y por el borrado
de la memoria. Lacan retoma la figura de la Até griega que sefala
las acciones inflexibles. Antigona no es caritativa, sino intransigente,
inflexible e indignada, lo que se revela a través de su posicidn ante
su hermana Ismene, luego en los primeros versos: “El rol de horror
estd completo: dolor, impudor y deshonor, ;qué desabor nos falta?

25  Ibid., 335.
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El general promulga un decreto a toda la ciudad. ;Sabes algo de su
tenor o desconoces los males que enemigos han causado a quien
ambas amamos? ¢ Nada lo oiste?"?8,

Ella se rebela, por lo tanto, contra el no querer saber al respecto
de la deshumanizacién operada por el tirano, asi como con sus conse-
cuencias para el lazo social y la Polis. No obstante, hay atn algo por
resaltar, y es el hecho de que Antigona actda sin miedo y sin piedad
(o compasién). ;Qué quiere decir eso?

Sin miedo ni compasién, pero con
esperanza

Lacan resalta en varios momentos de su comentario al respecto de
Antigona lo que llama “aspecto implacable, sin temor y sin piedad
(compasién) que se manifiesta, en todo instante, en Antigona™?”. Y
afiade que “solo los mdrtires son sin piedad y sin temor™?8. Recordemos
que, para Aristételes, una de las principales funciones de la tragedia
era justamente la de ofrecer la posibilidad de purga de la compasién
y del horror por la via de la identificacién con los conflictos puestos
en escena por los personajes. Antigona, por lo tanto, radicaliza esa
experiencia a través de su posicién. Ella no estd “sufriendo junto”,
sino que absolutamente sola, y tampoco le teme a su destino trdgico.

He aqui uno de los aspectos mds relevantes de la apuesta de
Lacan por proponer una relacién de Antigona con el deseo del ana-
lista. El lo hace articulando la respuesta del analista a la demanda
de felicidad del analizante. He aqui el equivoco colocado desde el
inicio bajo transferencia, ya que no es el final del andlisis aquello que
nos piden. Por otro lado, Lacan afade la paradoja ética y politica de
la felicidad, a través de la cuestién: “no podria haber satisfaccién de
nadie fuera de la satisfaccién de todos™?®. El deseo del analista, por

26  Soéfocles, Antigone, traducido por Trajano Vieira (So Paulo, Editorial Perspectiva,
2009), versos 5-10.

27 lbid., 327.

28  lbid., 320.

29  Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 7: La ética del Psicoanélisis
(Buenos Aires: Paidds, 2007), 348.
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su parte, suspende cualquier promesa de realizacién del ser, introdu-
ciendo en su lugar, desde Freud, la nocién de desamparo de la cual
se sustenta un deseo prevenido.

Segin esa orientacién de Lacan, podemos acompanar el pa-
radigma de una nueva relacién con el tiempo, ya no marcada en la
diacronia de la espera... Resulta interesante que percibamos cémo en
el Seminario 7 Lacan ya anticipa algunas reformulaciones que serdn
formalizadas mds adelante. Recordemos que es en el Seminario 10 que
él producird la increible inversién a través de la cual propondrd que
la angustia es un afecto que se presenta “delante de”, o sea, ella no es
sin objeto, y el miedo o pavor se refiere a una proyeccién temporal
de lo desconocido. Delante de eso, se observa que: “el miedo paraliza,
se manifiesta en acciones inhibidoras o plenamente desorganizadas, o
lanza al sujeto de la consternacién menos adaptado a la respuesta”®.
Vemos, por lo tanto, que el miedo es contrario al acto.

Es en esa misma l6gica de la expectativa diacrénica contraria al
acto que reencontramos la esperanza, una de las virtudes teoldgicas.
Podriamos decir que si Antigona no es movida por el miedo, tampoco
lo serfa por la esperanza. Como canta el coro en la tragedia: “Para
muchos la esperanza multivoca es dddiva, para muchos, engano de
eros voluble. Se insintia en quien nada sabe, hasta que avance el pie
en el fervor de la flama”. Lacan comenta la cuestién de la esperanza en
Television, a partir de las preguntas kantianas: qué puedo saber, qué
debo hacer, qué me es licito esperar. Y, al comentar lo que piensa so-
bre la esperanza, retorna a la cuestién del objeto. Propone, entonces,
un desplazamiento de la cuestién que indaga “de dénde td esperas”,
retomando el debate al respecto de la promesa del discurso analitico
y concluyendo por la inutilidad de la esperanza.

Aunque no lo mencione, Lacan parece estar influenciado por
una perspectiva spinoziana de la esperanza. segin Safatle:

Viene de Spinoza esa comprension de miedo y esperanza como re-
laciones al tempo de valencia invertida (...) La comprensién precisa
de Spinoza sobre la imposibilidad de haber esperanza sin miedo, asi
como miedo sin esperanza, viene de la naturaleza lineal del tiempo

30 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 10: La Angustia (Buenos
Aires: Paidds, 2006), 173.
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sometido a una estructura de expectativas. La intervencién de la
esperanza en miedo es afeccién necesaria de un tiempo pensado
bajo el paradigma de la linealidad®.

Ahora bien, vimos que el paradigma cronoldgico de la lineali-
dad es aquel que cabe a Creonte. Conforme se lo profetiza Tiresias
a Creonte: “Antes de que el Sol cumpla un gran rol de circunvolu-
ciones, trocards caddver por caddver de tus visceras. (...) Cronos no
tarde y luego descortina en el palacio el llanto femenino y médsculo™?.
De hecho, encontramos en la historia de la palabra esperanza un
parentesco spen-pendere que remite al péndulo y también da origen a
pene. Spe, esparcir, tiene el mismo origen de esperma. Asi, podemos
concluir que la linealidad cronolégica de valencia invertida entre
miedo y esperanza estd sustentada en la légica de la contabilidad
félica de lo que se puede esperar.

Seria el caso de preguntarnos si no habria otro tipo de espe-
ranza en Antigona: una esperanza lacaniana, no contraria al acto.
Hay algunas pistas importantes al respecto de ese otro paradigma
en autores marxianos como Ernest Bloch y Raymond Williams que
elevan la esperanza a la dignidad del acto. De hecho, Antigona rompe
con esa l6gica félica, presentando su bella e insoportable imagen, y
dando cuerpo a un deseo incalculable. Como nos lo recuerda Barbai,
Antigona trae en el nombre la ética del acto, un corte: Anti-gona:
aquella que se separa del Otro y puede ensefiarnos cémo extraer de
la angustia su certeza, por medio de un deseo decidido.
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La mayoria de la gente piensa que el psicoandlisis no tiene nada
que ver con la politica. A esa idea han contribuido, sin saberlo, los
psicoanalistas mismos que, al quedar inmersos en el mercado de las
terapias, ya no se distinguen hoy de los psic6logos. Causa de ello es
la mercantilizacién de la vulnerabilidad humana y la ideologia de la
autosuficiencia impuesta que hacen entrar la subjetividad de la gente
en el mercado de la “optimizacién de recursos”. Asi, casi nadie llega a
nuestras consultas con la idea de psicoanalizarse, como ocurria antes,
ni cree en el inconsciente; los sujetos vienen esperando ansiosos una
ayuda terapéutica lo mds rdpida y menos costosa posible. Légico. En
la opinién publica se ignora que el psicoandlisis no es una terapéutica
como las demis.

Sin embargo, los grandes maestros del psicoandlisis, Freud y
Lacan lo hicieron operativo como experiencia del saber de la verdad
inconsciente, particular a cada sujeto. Esa experiencia de elaboracién
del saber inconsciente tiene efectos en la rectificacién de la ética del
sujeto en el deseo. Promueve una ética que es siempre disidente de
los imperativos del poder dominante en lo social.

Freud, en primer lugar, analizé las exigencias colectivas de la
civilizacién de su época en ese lucido texto que es “El malestar en
la cultura”. Desvelando las claves del discurso del Amo de su época,
sacd a la luz el conflicto estructural en ese discurso entre los intereses
individuales y los intereses colectivos por el ajuste precario, si no
imposible, entre nuestras pulsiones inconscientes y las exigencias
culturales. Atisbando el giro del discurso del poder con la ciencia
tecnoldgica que aceleraba el discurso capitalista, denunci6 la preten-
sién de hacer de los individuos “dioses con prétesis”. Demostrando
qué tan humano es hacer entrar las pulsiones al servicio del Eros (del
amor y la cooperacién) como del Tanathos (de la destruccién vy el
sadismo), suscité el rechazo de las almas bien-pensantes que nada
querian saber de cémo anidan en la condicién humana los males que
devastan la historia de los pueblos y los desunen.

En su pesimismo, comprensible con el auge del nazismo, no
renuncié, sin embargo, a la apuesta ética del psicoandlisis, definida
por él como liberacion de las trabas que el superyé impone al deseo.
El superyd es el tirdnico juez interior que se impone al sujeto y genera
mds sacrificios cuanto mds el sujeto renuncia a gozar de sus pulsiones.
Atormenta al virtuoso més que al vicioso, es su faz sadiana.
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Asimismo, Freud entendié las neurosis como estéril lucha in-
terior y exterior contra los sacrificios impuestos, un gasto de sus
pulsiones en el goce sufriente de los sintomas, por querer adaptarse
a las normas sociales y, al tiempo, lo contrario: mantener una sin-
gularidad de su deseo. Diria que vio al neurético como un arlequin
servidor de dos amos sin satisfacer a ninguno, servidor fallido de los
ideales sociales imperantes, dividido por estar atado a sus pulsiones
inconscientes.

La ética del psicoandlisis, en la perspectiva freudiana, es la que
libera al neurdtico de sus servidumbres internas y externas, libera su
energia libidinal, su deseo en el trabajo y el amor para contribuir con
los otros a mejorar la suerte humana, sus condiciones de vida. Asi, la
curacién de las neurosis tendria incidencia social y, por ende, politica.

Jacques Lacan, quien entrd en el psicoandlisis durante la Se-
gunda Guerra Mundial, fue mds explicito al conminar a los psicoa-
nalistas, ya en el 53: “que renuncie aquel que no pueda alcanzar en
su horizonte la subjetividad de su época”. Y precisé que ello ha de
darse en una dialéctica con los otros; es un planteamiento del psi-
coandlisis como lo mds ajeno al individualismo, contrariamente a lo
que las izquierdas han divulgado por ignorancia: especialmente de
lo que entonces definfa Lacan como fin de un psicoandlisis, llevar la
satisfaccion de cada uno a la satisfaccion de aquellos con los que se
asocia en una obra humana. ;Es utopia? Ha de verificarse, pero hace
que la politica de lo comin encuentre germen también en la ética
del psicoandlisis.

El aporte de Lacan a la interseccién entre el psicoandlisis y la
politica se hizo menos utépico cuando esclarecié la estructura del
sujeto y, sobre todo, al despejar la logica de la economia del goce que
habita al ser hablante en cuerpo, mente y afectos. Lacan demostré
que no hay sujeto sin Otro, que el individuo no es autosuficiente,
que la subjetividad se forja en el bafio discursivo, que no hay deseo
que viva sino en el deseo del Otro, y que el goce pasa tanto por las
palabras como por los cuerpos, dejando siempre un resto inasible al
lenguaje, un resto indecible que anida en lo que palpita de libido en
los lazos afectivos y en la vida sexual.

1 Jacques Lacan, “Funcién y campo de la palabra y del lenguaje en psicoanalisis”,
en Escritos 1 (México: Siglo XXI Editores, 1971), 138.
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Lacan asisti6 al auge del discurso capitalista y desde los afos
70 diagnosticé sus consecuencias en la subjetividad del ser hablante.
Desvel6 que el discurso capitalista no genera conflicto entre el indi-
viduo y la colectividad, ya que es una légica que los superpone en la
agregacion de intereses individualistas, sino que disocia al sujeto del
inconsciente en su singularidad del sistema que apunta a homoge-
neizar a los individuos.

Asi, con Lacan entendemos la doble condicién de la subjetivi-
dad y sus malestares, y lo que siempre del corazén del ser hablante
escapard al sistema. Por un lado, lo que podemos llamar propiamente
subjetividad, la inducida por el discurso dominante, con el que hay
que darse, guste o no, un lugar en el mundo. Esa subjetividad difiere
en cada época y, como bafio de lenguaje, incide en el inconsciente.
El inconsciente, en su parte de aluvién significante, de saber de la
lengua, no es ahistérico, difiere en cada cultura, injerta el humus
humano en la historia de un pueblo. Por otro lado, en la subjetividad
habita el sujeto de un inconsciente, que es intangible, mds alld de los
efectos de sentido del lenguaje. Es el sujeto como verdad intima e
indestructible de lo que de la subjetividad no es apropiable en lo co-
mun. Es lo que hace que nadie pueda vivir la vida de otro. Es donde
reside lo irredento del sujeto, su libertad y capacidad emancipatoria.
El malestar subjetivo se expresa en los sintomas disidentes del discur-
so imperante, en lo que no marcha en lo social. Los sintomas resultan
de las huellas traumdticas que se mezclan con las placenteras en la
particular historia de un sujeto, en la constelacién determinante de
su familia de origen. En ellos reside la respuesta fallida del sujeto a
lo que le viene del Otro en su historia.

Lacan analizd la imbricacion en la clinica de lo imposible de soportar
para cada cual y las mutaciones del discurso social y del poder po-
litico por el dominio de la tecnociencia en el capitalismo hasta diag-
nosticar, tras mayo del 68, “la sumersién capitalista universal”. No es
otra cosa lo que plantean Laval y Dardot en su ultimo libro Comun.
Ensayo sobre la revolucidn en el siglo xxi: “El encierro disciplinario en
el marco de una competencia universalizada es la principal palanca
de la mutacion de las sociedades y los Estados, para mayor provecho
de una oligarquia muy reducida en numero, pero extremadamente
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poderosa, que consigue drenar en su favor exclusivamente las ga-
nancias producto de la competencia"?

Lacan percibi6 las consecuencias en la subjetividad contempo-
rdnea de la rueda que gira en circuito cerrado del capitalismo al no
inscribirse en él lo real como imposibilidad. Que nada es imposible
para su persistencia en el discurso capitalista lo prueban las crisis en
las que cobra un nuevo impulso de su avidez. Desde los afos 70,
leyendo a Freud con Marx, teorizé cémo el discurso capitalista des-
truye el lazo social y precariza las identidades subjetivas en una légica
en la que lo individual y lo colectivo se redoblan sin conflicto, pues
la astucia del discurso capitalista consiste en colonizar la libido del
deseo humano con los intereses de rentabilidad del sistema. La via
exitosa del capitalismo es la de generar una mutacién de la subjeti-
vidad a base de concentrar en objetos fabricados en serie la promesa
de una satisfaccién.

Lo que Lacan aport6 al andlisis marxista de la plusvalia es verlo
operar en el inconsciente de los sujetos como un nuevo superyd,
nuevo, pues ya no funciona con prohibiciones sino como imperativo
de goce. El deseo se rebaja al ansia de objetos en la sed de la falta
en gozar. La plusvalia, causa del deseo capitalista, deviene mercan-
tilizacién a la que no escapa nada de las vidas humanas, incluso su
fragilidad. En esa mercantilizacion se fractura el lazo del deseo del
sujeto con el deseo del Otro y ese deseo, conectado solo a objetos,
es fuente permanente de insatisfaccién, Ginica manera de relanzarlo.

La configuracién neoliberal de lo humano, cuyo auge no pudo
ser sino atisbado por Lacan, ya que muri6 en el 81, aparta de su
programa al sexo, promoviendo el unisex del goce falico del poder y
del tener. Y al dejar a los sujetos sin brdjula simbdlica para orientar
un lazo social, excluye los lazos de amor y de amistad que se nutren
de compartir con los otros la verdad de nuestro ser en falta. En el
cacareado “emprendedor de si mismo”, el sujeto exitoso neoliberal
se mantiene como depredador de los otros. Es gente que da miedo
cuando avanza sin miramientos, solo a lo suyo, cinicamente, en atroz

2 Christian Laval y Pierre Dardot, Comdn. Ensayo sobre la revolucion en el siglo XXI
(Barcelona: Editorial Gedisa, 2015), 651.
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narcisismo, indiferente a las corrupciones con las que se enriquece y
a las estrategias de poder con las que aplasta a los que se cruzan en
su camino. La gente que no se adhiere plenamente a ese cinismo de
corrupcidn se corroe al comprobar que su “yo” no alcanza el éxito
anhelado del ganador.

En los afos 90 pareciera que la mayoria de la gente viviera
bien en ese sistema, adhiriendo a ese sistema neoliberal rampante.
Pero en el 2008 estalld la crisis y en el 2011, de manera asombrosa,
se produjo el acontecimiento del 15 M3 y clamédbamos en las plazas
“dormiamos, despertamos”, “no somos mercancias en manos de poli-
ticos y banqueros”. Justamente porque al despertar descubriamos que
a eso nos vefamos reducidos, a ser mercancias negociables, rentables
o desechables. “Si no nos dejdis sonar, no os dejaremos dormir”, era
lema comiin, a la vista de que no solo se nos empobrecia material sino
subjetivamente, privindonos de nuestro ser deseante, de los anhelos
de nuestra dignidad humana.

Es que lo nuevo y lo cruel del neoliberalismo europeo “auste-
ricida” no es que produzca mds pobres. La derecha lleva a la gente a
encogerse de hombros resignada con la idea de que pobres siempre
los ha habido y que si hay mds es por la crisis econémica que obligaria
a renunciar a las ganancias del “estado de bienestar” de una sociedad
que si ha dejado de ser prdspera es por “accidentes” de la economia
de los que los poderes politicos no serfan responsables.

Esa mentira, que calé un tiempo en las poblaciones, se desvela
en la clinica psicoanalitica, al igual que economistas y soci6logos
lacidos denuncian que el asunto no es que haya mds pobres, sino que
con los desmanes financieros y la corrupcién que le son inherentes,
sus agentes han de extraer plusvalia de la pérdida de la mayoria social
para seguir ganando dinero sin pausa. Lo nuevo, en el desregulado
capitalismo financiero que funciona solo con especulacidn, es que
el mds de unos pocos se fabrica hoy, no con ganancias obtenidas de
una economia productiva industrial, sino a base de expoliar con un
menos a la gente. Yanis Varoufakis explica muy bien en E/ minotauro

3 Movimiento ciudadano formado a partir de la manifestacion que tuvo lugar en
Espafa el 15 de mayo de 2011, también conocido como el movimiento de los
indignados, que motivé varias protestas pacificas con la intencidn de promover
una democracia mas participativa.
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global... cémo la crisis de 2008 resulté del colapso en la regulacién
de excedentes, de los excesos de ganancias y no por un déficit, de un
desequilibrio de los mercados entre el mds de la plusvalia en un lado
del planeta financiero que siempre se alimenta de las pérdidas en otro.

Con Lacan, en su preciada orientacién a nuestra clinica para
el tratamiento del malestar de los sujetos, entendemos que la 16gica
que rige hoy las crecientes patologias humanas es la misma: el sujeto
atrapado en la competitividad neoliberal, en el circuito diabdlico de
rendimiento/goce, de rendir trabajando y gozar consumiendo, estd
entregado a un exceso desregulado que se llama vulgarmente “estrés”.
Dicho en términos lacanianos, que con sus excesos aumentan en los
sujetos sus pérdidas, pues la sed de la falta en gozar crece con los plus
de gozar mercantiles, equivalentes en la economia de la libido huma-
na de la plusvalia en la economia general. En las consultas, los sujetos
lo muestran al hablar de su esz7és, por entregarse a un “de mds” sin
aceptar limites, a un de mds trabajando sin beneficio de estatus social
y a un de mds consumiendo sin satisfaccién. Diciéndolo simple, es el
malestar de currar? para consumir y de consumirse currando a bajo
precio. Es, en suma, la vida low cost.

El malestar subjetivo llega a nuestras consultas nombrado, ge-
neralmente, como “ansiedad”. ;Qué es esa ansiedad? No estd subje-
tivada como angustia, es un estado corporal de desasosiego, tensién,
irritabilidad con dificultad para calmar la mente en un torbellino
incesante de ideas sobre cémo alcanzar los objetivos en los que el
supery? interior se hace portador de la exigencia exterior de la em-
presa de la que el sujeto es siervo. El esfuerzo mental, el desgaste
corporal, la presion de exigirse mds y mds para satisfacer las demandas
exteriores de la empresa, de la familia o del entorno social son fuente
de ansiedad. Es un ansia que desborda la homeostasis del cuerpo,
produciendo un sinfin de somatizaciones, y que excede la capacidad
mental, produciendo inseguridad, miedos, y al final impotencia, la
de no poder con la propia vida.

Estudios sobre el estado de la salud mental de los ciudadanos
afectados por la crisis revelan en sus estadisticas que lo que mds des-
morona la salud psiquica es “la pérdida del control de la propia vida”.

4 Trabajar, laburar.
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Pérdida radical en los desempleados, los desahuciados de vivienda, los
mayores con pensién reducida, los jévenes sin futuro. Pero los golpes
infligidos a tanta gente no son solo los materiales, sino también la
pérdida de derechos sociales, pues en nuestras consultas asistimos
a lo golpeado en la dignidad subjetiva y en el 4nimo deseante. Los
sujetos se confrontan a la irrupcién de un real traumdtico, a lo ina-
similable de que se haga afiicos la proyeccién de futuro de su vida,
las aspiraciones de sus suenos de deseo. Es lo que en el psicoandlisis
lacaniano llamamos la ruptura de la trama fantasmdtica, que no es
mera ilusién imaginaria sino necesaria ficcién que construye una
versién de la valia del ser en el deseo del Otro. En definitiva, en la
pérdida del control de la propia vida, cuando el sujeto puede hablar
de esa experiencia traumdtica, subjetiva el afecto que no engana de la
angustia, la angustia de reducirse a ser un cuerpo, en la inminencia
de no ser nada para el Otro, o un desecho expulsado del Otro.

He esbozado hasta aqui lo que el psicoandlisis aporta para en-
tender las causas del malestar social y subjetivo. Ahora bien, ;puede
el psicoandlisis dar alguna luz sobre cémo llegar desde el malestar a
la politica? La cuestién es mds dificil. Pues no hay ningtin camino
directo, ningtin atajo que valga.

En el epigrafe de su gran obra “La interpretacion de los suefios”,
Freud, citando a Virgilio, escribié “Flectere si nequeo superos, Acheron-
ta movebo”: “Si no puedo inclinar a los poderes superiores, moveré las
regiones infernales”. Los psicoanalistas, ciertamente, no alcanzamos
ningun cielo y en nuestra préctica cotidiana, tocando tierra, hemos
de descender a los infiernos en los que penan los sujetos sufrientes.
Ahora bien, no por sufrir mucho se subjetiva que lo real que nos
aflige no es ajeno a nuestra maltrecha condicién social. Lo real, que
no se inscribe como imposibilidad y limite en el discurso capitalista,
retorna cayendo sobre la poblacién en lo que no es excesivo llamar
con los soci6logos “genocidio social”. Pues los infiernos del padeci-
miento subjetivo resultan del fracaso en responder al atentado a la
identidad social y al desasosiego ansioso de la inminencia de perder
la sustentacién en el mundo, no solo el sustento material.

Importa subrayar, con Lacan, que lo real traumdtico, esos es-
tallidos de infierno que irrumpen en la tierra, no causa deseo sino
horror. Y el dafo infligido a los sujetos puede ser tal que no haya
alivio a su dolor: horror, dolor, angustia, pdnico... son afectos que
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no se transforman en deseos que activen respuestas efectivas en los
sujetos, sino que los paralizan en la impotencia.

Al atender a los sujetos sufrientes, comprobamos la parte del
inconsciente que determina la estructura clinica que organiza las
respuestas fallidas del sujeto frente a su situacién, y la particularidad
de sus sintomas neurdticos, en los que la verdad que no logran sub-
jetivar se anuda. Asi, asistimos a las trabas de las neurosis a la hora de
despertarse a la verdad que puede llevar al deseo de cambio politico.

Los neurdticos, si son histéricos, son expertos en denunciar la
verdad de lo que falla en el Otro, en quejarse de ser victima del Otro,
pero gustan de quedarse en verse como almas bellas, en ese lamento
victimista o en la reivindicacién ciega de que el Otro cambie segiin
su deseo. Imposible. Y de la verdad propia, de lo que en ellos falla o
es nocivo exceso, poco quieren saber. Los obsesivos, atormentados
por no cumplir la imagen exitosa de su yo ideal, no son tanto hoy
pensadores de un saber, sino sujetos atrapados en rivalidades, con
estallidos agresivos tan infernales como inopinados y pdnicos irra-
cionales. Dan testimonio del infierno del superyé atormentador,
siendo ellos ora maltratadores, ora culpables inhibidos. Todo indtil
para el deseo y el amor.

En ambas neurosis, no encontrando cémo saber qué les aflige
en verdad por estar disfrazado en somatizaciones o desplazado en
sintomas mentales desconectados de sus vidas actuales, los sujetos
ignoran la particularidad de sus sintomas al no subjetivarlos como lo
que falla en ellos, y caen en ese estado a-subjetivo de ansiedad y estrés
con el que se presentan tan excitados como abrumados. El “de mas”,
el “plus” que genera ese estado de ansiedad se torna incontrolable cual
alien que empuja a la inflacién del yo, con su corolario de deflacién
al agotarse en esa alienacién: las caidas depresivas frecuentes en el
ansioso son indice de las averfas del deseo al perder la brajula de la
verdad particular que late en el inconsciente.

En la clinica actual, asistimos al empobrecimiento de la subje-
tividad de un régimen que no da cabida a pensar y compartir la ex-
periencia vivida. Ya lo atisbé Walter Benjamin al hablar de la pérdida
de la facultad de vivir y transmitir experiencias por los shocks mo-
dernos. Ese empobrecimiento de la subjetivacién estd compensado,
a la vez que provocado, por el empuje a vivir conectados a aparatos
tecnoldgicos que taponan el vacio subjetivo. Es un recurso, a la vez
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que un obstdculo. No hay mds que ver a la gente en el metro, cada
cual enchufado a su mévil sin siquiera mirarse; o a los jévenes con
sus ordenadores sin salir al mundo real.

Ese empobrecimiento de la subjetivacién lleva a que muchas
palabras ha de proferir el psicoanalista para que el ansioso y el de-
primido encuentren las suyas y empiecen a descubrir, poniéndolo en
palabras, a qué situaciones inasimilables estd ligado su malestar. Hard
falta un poco de tiempo, tiempo en el que no se dan las terapias que
imperan, para que la subjetivacién de la experiencia se produzca en
un decir sin trabas, viendo lo fructifero de pensar lo que disgusta, lo
que molesta a los otros, lo que guste.

La experiencia psicoanalitica es una praxis de subjetivacién de
la verdad en un saber decible y elaborable. Por eso no concuerdo
con Manuel Castells, tan enemigo del psicoandlisis como amigo de
los deseosos del cambio politico bajo la suposicién de que las luchas
politicas se resuelven en la medida en que se reducen las emociones
humanas. No, las emociones en si no generan ese cambio de men-
talidad que €l propugna para el éxito de los movimientos sociales en
red, ni las redes sociales de Internet obran por si solas ese milagro.
El cambio de mentalidad se produce en un cambio de discurso, pero
de un discurso habitado en sus intervalos por un deseo esclarecido,
para lo que hay que desprenderse de las trabas neuréticas que lo os-
curecen. Tampoco concuerdo con el filésofo de moda, Byung-Chul
Han’ que solo ve al individuo como zombi sometido enteramente a
la ideologia neoliberal, pues a este autor se le escapa la parte incons-
ciente disidente del sujeto en los sintomas que padece: corroido en
carrera narcisista hacia la nada, verdugo de si mismo al no asumir
que el Otro es la raiz de nuestras esperanzas. Sombrio prondstico que
ignora cudnto el otro es también a raiz de nuestros dramas subjetivos.

No caigamos, sin embargo, en la ilusién de que basta con ser
conscientes de que los males que nos afligen tienen causa politica
para desear el cambio politico. Nada en la historia de la humanidad
lo demuestra, y de ahi el pesimismo freudiano. Lacan criticd, no
sin ironfa, al “hombre nuevo” de la revolucién comunista sonada,
comenzando por desvelar el error marxista de creer en una posible
redistribucién de la plusvalia. La idea, por ejemplo, de Antonio Ne-

5 Byung-Chul Han. La agonia del Eros (Barcelona: Herder editorial, 2015).

220



gri, de la feliz conjuncién de una multitud de singularidades, no se
puede anticipar, ya que solo se muestra en la contingencia de un
acontecimiento —como fue el 15 M-y sus efectos son transitorios.
Y aunque hermosa, suele ser efimera “la espontdnea creatividad de
la gente”, que solo se prodiga en los dotados de talento artistico.

Entonces, ;dénde estarian las buenas noticias del psicoandlisis
para la politica, las que aportan alguna idea para subjetivar lo comtn?
No habrd politica de lo comin sin que se expanda un discurso que
indique cémo construirlo en un proceso, y sin que ese discurso porte
un deseo que seduzca a otros con esperanza. El psicoanilisis ensefia
que sin el discurso del Otro no hay saber de la verdad y sin el deseo
del Otro no hay vida del propio, por lo que es responsabilidad de
cada cual generarlo tomando en cuenta esa l6gica de la alteridad nece-
saria y que nadie solo por si mismo puede encontrar causa a su deseo.

Ese discurso ha de comenzar por dar cabida a la angustia, afec-
to que no engafia de lo real, y que es el Gnico que puede suscitar la
cuestién del deseo como deseo del Otro. Y ha de combatir lo que po-
demos llamar en el psicoandlisis los afectos del “superyé capitalista”,
especialmente la vergiienza, el sentimiento de culpa y la impotencia.
Son los mortales enemigos que acechan en la intimidad subjetiva los
que cuesta confesar y los que resuelve un tratamiento psicoanalitico.
La vergiienza es verse vistos en una mancha en la imagen o en el ser,
en la mirada del Otro. Verse desde el Otro como estrellado por la
crisis, nueva manera de verse en un ser infamado, estrella amarilla
ahora que no se exhibe en las solapas. El resentimiento es compren-
sible en quien no puede dejar de corroerse en la verdad de sus danos
sufridos, en desamparada soledad, por la ausencia de otro que sepa
y reconozca el mal que ha infligido. Es indice de lo insoportable de
la inexistencia de ese Otro que reconozca nuestra verdad, por eso el
resentimiento eterniza el sufrimiento.
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Al decir “lo intimo" son multiples las entradas y caminos
que se abren. Es, pues, una amplitud riesgosa: referirse a
lo intimo, en general, tiene mucho de ambiguo, impreciso,
e inmediatamente uno se ve obligado a delimitar. Es lo que
intento hacer aqui.
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“Intimo”, “intimidad”, son términos que nos llevan a suponer un velo
protector, membrana permeable que protege o defiende un espacio
interior, individual o no, de un afuera potencial o efectivamente
intrusivo, amenazante o ajeno. En general, lo intimo es considerado
como el espacio, no necesariamente arquitecténico, donde alguien
puede estar y sentirse fuera de la mirada del Otro. Una especie de
morada, de casa ambulante que uno habita o podria habitar junto
con otro/a y donde podemos “escapar”, muy entre comillas, a la su-
posicién que tenemos, demasiado fuerte a veces, de ser observados.
Por eso lo intimo estd tejido con sentimientos de pudor, vergiienza
y discrecién, al tiempo que, paraddjicamente, es espacio de libertad
y del deseo.

¢Pero no es acaso Freud quien sefal6 que lo intimo, contrario
a la definicién corriente, es precisamente el espacio en el que no se
puede escapar de la mirada del Otro? En otra direccién me propongo
aproximarme a la dimensién de lo “intimo” como recurso, como ba-
rrera que “cae silenciosamente” entre el otro (;0tro?) y uno mismo,
apoyada en el agudo andlisis de Frangois Jullien?, y lo intimo como
resistencia frente a la intrusién, para lo cual utilizaré algunos plan-
teamientos de Gérard Wajcman?, quien se plantea las condiciones de
posibilidad de ese nicleo subjetivo que llamamos “lo intimo”, que
concibe como un espacio con una esencia arquitectdnica, territorial.
En qué medida importa diferenciar lo intimo de lo “privado™ es
algo que se desprenderd de la lectura de este escrito que propongo.

Podria decirse que en psicoanilisis lo intimo es lo que importa;
mds atn, es lo que intentamos crear o cernir si hay la evidencia de
que no lo hay. Allf adquiere una dimensién distinta, probablemente
a como es considerado en otros dmbitos. Debemos a Freud mucho

2 Frangois Jullien, Lo intimo. Lejos del ruidoso amor (Buenos Aires: El cuenco de
Plata, 2016), 25.

3 Gerard Wajcman, “Las fronteras de lo intimo”, en Colegio de Psicoandlisis (04 de
julio de 2018).
https://colegiodepsicoanalisisdemadrid.es/las-fronteras-de-lo-intimo/

4 Una diferencia parece estar puesta en lo observable o no de aquello que se trate.
Carlos Castilla del Pino habia planteado esta diferencia: “El espacio privado lo
define el propio sujeto, que debe adoptar los dispositivos que hagan inobservable
cualquiera actuacion que él pretenda contener dentro de los Limites de lo privado.
Lo privado se caracteriza, pues, por su observabilidad, pero también por la simul-
tanea proteccion ante la posibilidad de que Lo sea” (agosto 1 de 1998).

224


https://colegiodepsicoanalisisdemadrid.es/las-fronteras-de-lo-intimo/

de las ideas modernas de intimidad, aquellas construidas a partir de
la concepcidn de que hay un interior psiquico, una suerte de refugio
fantasmdtico que intenta defenderse de la incesante censura frente al
deseo. Ese campo de batalla entre fuerzas pulsionales que buscan ser
satisfechas, ya que los humanos buscamos obtener el placer, la inten-
sidad de experiencias de satisfaccién que nos sean permitidas, pero
también el displacer, el exterior/interior amenazante, perturbador de
ese régimen de satisfacciones imperativas que deben ser domesticadas,
pero que nunca pueden serlo del todo. Un territorio donde puede
habitar la fantasia (“libre”), cumplir deseos “que no pueden decir
su nombre”. Pero ese mundo de censura y de represién que Freud
describié ya no existe tal como él lo concibié, y el psicoandlisis tuvo
mucho que ver con el surgimiento de una especie de liberacién de la
palabra, una exposicién creciente de lo intimo ya sin vergiienza, una
disolucién de lo sagrado. Hoy el “decir todo” parece triunfar y nos
preguntamos si lo intimo sigue siendo nuestra morada. Wajcman,
junto con otros, casi que es el clima generalizado, declara que hoy lo
intimo estd amenazado de disolucién.

Aunque no me propongo hacer una historia genealdgica de
lo intimo, siempre conviene tener claro que los conceptos surgen y
crean sus lugares en momentos histdricos precisos, y, siguiendo esa
direccién, es muy util La condicién humana de Hannah Arend?’.
Bastard mencionar, a grandes rasgos, que lo intimo surge de la di-
visién de las acciones humanas en publicas y privadas, derivindose
de lo privado esta “formacién” que es lo intimo. Con el ascenso del
individualismo moderno, en el que lo privado dejé de tener el sentido
de “privacién” de lo publico que tenia en la antigiiedad®, sin lo cual
un individuo carecia de humanidad, lo intimo tenia que protegerse,
ya no de lo politico sino de lo social. Jean-Jacques Rousseau, que para
Arendt es un explorador de la intimidad como los Romdnticos, y
casi un tedrico de esta, plantea lo intimo en oposicién con lo social,
es decir, con aquello con lo que estd més estrechamente relacionado.

5 Arendt, Hannah. La condicién humana. Barcelona: Paidds, 1993.

6 Jullien, Lo intimo..., 26, 54. Jullien, como Arendt, plantea que los griegos nunca
tomaron en consideracion el estudio de lo intimo, pero también fue desconocido
por la filosofia en general. Y esto en la medida en que lo intimo no es ni virtud ni
cualidad, ni tiene determinacidn ni objetivo, es decir, no tiene telos. Jullien llega
a afirmar que lo intimo define negativamente a los griegos.
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Para Rousseau, intimo y social serfan dos modos subjetivos de la
existencia humana, y, en palabras de la autora: “la intimidad del
corazdn, a desemejanza del hogar privado, no tiene lugar tangible
en el mundo, ni la sociedad contra la que protesta y hace valer sus
derechos puede localizarse con la misma seguridad en el espacio
publico™. Es como si Jean-Jacques (Rousseau), el intimo, tuviera que
enfrentarse a Rousseau, el hombre. La novedad de Rousseau, para
Jullien, estd en que mantiene, desde la primera linea de Confesiones,
el dispositivo de dirigirse y de invocar a un “Td” (el Dios de San
Agustin), pero remitiéndolo a lo humano. “Dios” nombra al Otro
o a lo “Exterior” ante lo cual un “yo-sujeto” se descubre®. Sobre este
aspecto de lo intimo volveré.

Lo intimo, entonces, emerge en un momento particular de la
historia del pensamiento. Wajcman, por ejemplo, propone la hipé-
tesis de que lo intimo toma cuerpo en un campo inesperado (ni en
la filosofia, ni en el derecho que serfan su medio natural) y es en el
arte, concretamente en la pintura durante el Renacimiento. A su vez,
Ledn Battista Alberti define el cuadro moderno como una “ventana
abierta”, y Wajcman plantea que la ventana es el lugar donde el hu-
mano puede estar separado del mundo, desde donde en secreto puede
contemplarlo y, ajeno a toda mirada, puede mirarse él mismo. Lo
dijo muy bien la escritora y fotégrafa barranquillera, Bertha Ramos,
recientemente: cuando los inquilinos gastando la vida se asoman a
las ventanas, las ventanas son espejos.

Jullien, en su ensayo Lo intimo. Lejos del ruidoso amor®, invita
a pensar lo intimo como lo que se entre-abre, como recurso que nos
revela a nosotros mismos. Quisiera permitirme el rodeo de seguir lo
que Jullien llama una “analitica” de lo intimo, que comienza con lo
tnico que podemos hacer para aclarar una nocién o un término, es
decir, el paso bésico de comenzar por explorar su uso en el lenguaje
ordinario como si este fuera el faro que ilumina el camino hacia un
término ya muy cargado de emocién metafisica. En nuestro caso,
el uso corriente de “intimo” nos enfrenta inmediatamente con sen-
tidos contradictorios entre si. Lo intimo se dice de aquello que estd
“contenido en lo mds profundo de un ser” y por esto hablamos de

7 Arendt, La condicién humana, 62.
8 Jullien, Lo intimo..., 53.
9 Jullien, Lo intimo...
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un “sentido intimo” o de la “estructura intima de las cosas”, pero
también es aquello que “vincula estrechamente por medio de lo més
profundo que existe”, lo que retne a dos personas: unién intima,
tener relaciones intimas, ser intimo de... Es decir, uno de los sentidos
expresa lo apartado y lo oculto, lo que escapa a los demds; el otro
expresa la relacién con Otro. El diccionario!®, por supuesto, no
enlaza los sentidos contradictorios; le corresponde al lector construir
el pasaje de un sentido al otro, lo que estd detrds ligando porque la
lengua piensa (dice y hace), senala Jullien, y lo que senala es la fragil
separacion entre el afuera y el adentro, mas aun, la lengua quiebra
esa separacion.

El término intimo, superlativo de interior, del latin intimus, es
la radicalizacién de lo interior: muy interior, mds interior. Involucra
en su definicidn, claro, la idea de secreto. No hay, en cambio, un
superlativo para “exterior”, porque solo podria decirse “4ltimo” (por
eso Lacan recurre a la muy mencionada nocién de “extimidad”).
Entonces, “intimo” es lo que realiza esa inversion de un sentido al
otro, del adentro al afuera: “aquello que es lo mds interior —porque
es lo mds interior lleva lo interno a su limite— es aquello que por eso
mismo suscita una apertura al Otro; por lo tanto, lo que hace caer la
separacion provoca la penetracién”!. Lo mds secreto es lo que puede
vincular a Otro, porque lo interior se comunica en el fondo con su
opuesto. Y este es un punto crucial que releva Jullien: cuanto més
se ahonda en el interior mds se camina hacia su “desclausura”2. Sin
intenciones morales, sin predicar ni decir “se debe”, la analitica de
Jullien propone que: “lo intimo es la oportunidad, por el mero hecho
de la alteracién que se efectda en él, de extender correlativamente
su adentro al exterior, de tener la propia interioridad también en el
Otro, cuanto mis se intensifica, fuera de uno mismo, derribando la
clausura de un ‘si mismo™13.

Es precisamente lo que pretende el autor: poner de relieve lo
intimo en contra de la interioridad y de su culto para “desembarazar-

10 Llama la atencidn la rica definicion de intime en el diccionario francés Le Robert
que contrasta con la muy escueta del diccionario de la RAE.

11 Jullien, Lo intimo..., 21.

12 Ibid., 22.

13 Ibid., 23.
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nos de ellos”4. Por esta razén, Rousseau es uno de los autores clave
en su reflexién. Apoyado en la relacién de Rousseau con Madame de
Warens, y en el encuentro singular de una pareja en la novela £/ tren,
de Simenon, Jullien muestra cémo surge lo intimo y se constituye
en ese espacio que encarna la inseparabilidad de un adentro y un
afuera, de lo fisico y lo metafisico, y es a partir de una penetracion
del uno en el otro.

En Rousseau, lo intimo ya no estd ligado a la falta, por lo tanto
ala busqueday, en ese sentido, libera lo intimo del encadenamiento,
satisfaccidén-decepcidn, por consiguiente “afloja al fin ese tornillo™!3,
y en cierto sentido queda en una especie de ambigiiedad entre sexua-
do y no sexual, pero que ya no estd bajo el dominio del amor, pues
tiene otra légica. El “ruidoso amor” va en otro sentido que lo intimo,
y Jullien prefiere indagar el dmbito opaco de lo intimo y la relacién de
ambos con el deseo: “;de qué es deseo el deseo sexual? ;De descarga
libidinal? ;O es deseo de intimidad y el deseo de satisfaccion sexual
no sea sino el pretexto a la apertura de lo intimo?”1.

El texto de Jullien se abre con el relato de ese encuentro intimo
y bello entre dos seres perplejos que Georges Simenon construye en
su novela £/ tren. El 10 de mayo de 1940, en medio del sinsentido de
la guerra, los desplazamientos intempestivos, en masa, sin direccidn,
un hombre que ha subido a un tren con su mujer embarazada y su
hija —tren que no se sabe a dénde va ni dénde se detendrd— termina
separado de ellas, en otro vagén. En medio del hacinamiento, su
mirada se detiene en una mujer sola, sin equipaje. Van acercindose,
intercambiando gestos sutiles, solo sabe que ella acabé de salir de la
prisiéon. Mds tarde, en la noche, en un gesto sin premeditacion, en
medio de la oscuridad, él se acuesta junto a ella, se da vuelta y la
penetra. No hay brutalidad, ella consiente. A partir de ahi se crea
un lazo fuerte y sutil entre ellos, y Jullien ve ahi, en esa penetracién,
el surgimiento de lo intimo, o, como prefiere decir, el recurso de lo
intimo. Ellos crean entre si el reverso de la insoportable situaciéon
amenazante, impudica, promiscua. Ese reverso es el recurso de lo

14 1Ibid., 27.
15  Ibid. 92.
16  Ibid., 165.
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intimo: el tnico refugio que podrian encontrar fue creando un “en-
tre” ellos dos, creando el espacio intimo.!”

El recurso de lo intimo actia como potencia y como resistencia.
El poder de lo intimo radica en que el gesto de “penetracion” es un
acto de rebelién frente a un afuera que los domina, que abre en ese
afuera un “més adentro” donde retirarse, donde recuperarse, invir-
tiendo ese exilio, desafidndolo!®. Pero eso es algo que solo pueden
hacer de a dos. Entonces resulta liberador que no haya una finalidad
en las relaciones humanas porque la condicién de posibilidad de lo
intimo es solo estar cerca al otro, sin tener intenciones sobre el otro,
estar alli al lado, simplemente.!®

Jullien encuentra en lo intimo una potencia distinta al amor
porque genera una “estabilidad”, una especie de asidero para el su-
jeto al liberarse del encadenamiento de la satisfaccién-decepcion al
que estd condenado el deseo amoroso, que es posesivo. Lo intimo es
exclusivo, c6mo no habria de serlo, pero no posesivo, porque se trata
de apertura, de dejarse penetrar. A diferencia del amor, no puede sino
ser correspondido. Es un efecto de la apertura que reduce la frontera
entre dos seres y solo le atafie ese interior compartido. En ese sentido,
no puede alcanzarlo ninguna moral de prescripciones ni idealizacio-
nes. Es algo a ser explotado, promovido, porque lo que amenaza es
su pérdida, es decir, la pérdida de su recurso?® que, en dltimas, es lo
que hace posible salir de la alternativa entre deseo y tedio.

De todas formas, y siguiendo a Rousseau, lo intimo para Jullien
es innegablemente un sentimiento de infancia, y se pregunta: ;con
qué nostalgia nos afecta??!. Lo intimo es ambiguo por cuanto no se
puede distinguir lo sensual de lo espiritual. La condicién de posibi-
lidad de lo intimo se debe simplemente a que se esté el uno junto al
otro, sin intencién sobre el otro, por eso ni la confesién ni la parresia
de los estoicos son gestos intimos.

Para Jullien, quien busca una alternativa al omnipresente amor en el
discurso contemporaneo, Eros exige que el Otro sea tratado y man-

17 Ibid. 11-18.
18  Ibid. 13.
19  Ibid., 88.
20  Ibid., 100.
21 Ibid., 90.
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tenido como extranjero, que la barrera que separa al uno del otro sea
mantenida, exacerbada, e incluso franqueada??, y utiliza el término
“éxtimo" de Lacan déndole otro sentido, pues éxtima seria la manera
“voluntaria” de volver a introducir la exterioridad dentro de Lo intimo,
de restablecer la frontera en ese “entre” que lo intimo abre, y de
exhibirlo, provocarlo, para que vuelva a surgir el deseo. Se trata de
restablecer el afuera “para que la dulzura de lo intimo no sofoque el
desen"?®, Eso serfa lo éxtimo, una especie de produccion del afuera
que se vuelve contra lo intimo para despertarlo de nuevo y que no se
desvanezca, llevandolo a que se exhiba invirtiéndose. El cuadro de
Courbet, El origen del mundo (no es casualidad que lo tome siendo
su propietario Lacan), le sirve para ilustrar cémo opera lo éxtimo: “no
obedece, ni siquiera de manera apenas simbdlica, a que se presente
alli la parte genitora, sino que expresa algo muy distinto: no solo que
la parte intima es la Unica que se pueda mostrar, sino sobre todo
que, cuando se expone y pasa a lo éxtimo, el mundo entero, en un
mismo movimiento, sale de su indiferencia, emerge ante la mirada

y empieza a ex-sistir"?,

Lo éxtimo estd, pues, al servicio de lo intimo y entonces po-
demos entender la amenaza de lo intimo como la posibilidad de
relanzarlo una y otra vez.

Politica de lo intimo

Sime despojas de intimidad, tu ser serd acariciado por mi barbarie
Gaby Pedrotti

La afirmaci6n stbita de Lacan en el seminario La ldgica del fantasma
del 16 de mayo de 1967, “el inconsciente es la politica”, surge durante
su comentario del texto de Edmund Bergler, La neurosis bdsica, en

22 Ibid., 182.
23 Ibid. 183.
24 Ibid., 186.
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que el autor expone el triple mecanismo de la oralidad que le permite
una interrogacién sobre el masoquismo y sobre los sujetos que buscan
secretamente ser rechazados, a los que tipifica como “coleccionistas
de injusticias”. Todo esto bajo la suposicién, dird Lacan, de que “ser
admitidos” por el Otro serfa lo mejor que les puede pasar. Dicho
triple mecanismo surge por regresion, asi:

Me crearé el deseo masoquista de ser rechazado por mi madre,
creando o deformando situaciones en las que algun sustituto de la
imagen pre-edipica de mi madre rechazara mis deseos.

No seré consciente de mi deseo de ser rechazado y de que soy el au-
tor de ese rechazo, veré solamente que tengo razén en defenderme,
gue mi indignacidn esta justificada, asi como la pseudo-agresividad
gue testimonio frente a estos rechazos.

Tras lo cual, me apiadaré de mi mismo debido a que tal injusticia no
puede pasarle a nadie mas que a mi, y gozaré, una vez mas, de un
placer masoquista?®.

Lacan invierte esta proposicion de Bergler para considerar que
no se trata de la compulsién masoquista a la insatisfaccién, sino un
desvio, un escape de la devoracién, de la asimilacién o del riesgo de
intrusion:

¢No podemos nosotros mismos contra Bergler de que en ciertos
casos, en ultimas, ser rechazado (...) (como de hecho lo tenemos
suficientemente en los fantasmas, pero es otra cosa, hablo agui de
la realidad) (...) jtal vez sea mejor, de vez en cuando, ser rechazado
que ser aceptado demasiado pronto! El encuentro que se puede hacer
con tal o cual persona gue solo pide adoptarlos, no es siempre (...) ila
mejor solucién no es siempre la de no escapar de ahi?®

Entonces, “hacerse rechazar” podria ser salvarse a si mismo de
ser engullido por el Otro, del sistema que pretende persuadirnos

25  Utilizo aqui la lectura de Jean-Louis Sous del triple mecanismo.
26  Jacques Lacan, EL seminario. Libro 14. La ldgica del fantasma (1966-1967). Inédito.
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del error de no aceptar su alimento. Para Jean-Louis Sous que en el
seno de esa sesidn haya surgido la condensacién “el inconsciente es
la politica”” serfa mds bien que para Lacan politica equivaldria “a
una economia del ‘plus de gozar’ que concierne al sometimiento, al
sujetamiento, de cada uno en el régimen de los dispositivos pulsio-
nales e institucionales dénde él (sic) estd inscrito”28.

Carlos Castilla del Pino planteaba, ya hace muchos afos, que la
transgresion de nuestra vida intima —lo que pensamos y sentimos— no
era factible por la propia inaccesibilidad de lo intimo. Wajcman, a
su vez, ha planteado que existe una politica de lo intimo. Lo intimo
si puede ser amenazado y debe ser defendido. “Decir todo” es la
amenaza, pero jacaso “decir todo” es posible? El psicoanilisis —véase
Foucault— ha sido puesto del lado de la extorsién de lo intimo, como
la confesién: Iglesia, comunismo, etc.

Para Wajcman se invoca un derecho a lo escondido, al secreto,
de modo que lo intimo adquiere una dimensién politica sustentada
en la fuerza. Suponer un lugar libre de toda mirada implica una re-
lacién de poder. “Se trata, efectivamente, de mantener un territorio
fuera del poder siempre totalitario del Otro”??, inoportuno, intru-
so, invasivo. Se trata, pues, de qué puede poner limite a ese deseo
ilimitado para el que la ley no protege. La ley protege lo privado,
no lo intimo, porque esto depende de que alguien pueda realmente
esconderse y guardar silencio.

Su garantia es material, es decir, que el derecho al secreto no se sos-
tiene mas que en el propio sujeto, de su sola fuerza, y no del Otro, de
la ley. Es un acto del sujeto que hace libre al sujeto. Esta dimensién
politica es consubstancial a la nocidn de intimo, qgue nombra lo mas
interior (el latin intimus es el superlativo de interior) y que incluye la
idea del secreto en su definicién misma. Distinguimos, de golpe, que
lo intimo, el secreto y la libertad estan anudados®.

27 Jean-Louis Sous, Lacan ante la politica (Buenos Aires: Libros de la Araucaria,

2017),17-28.
28  Ibid.
29  Gerard Wajcman, “Las fronteras de lo intimo”.
30 Ibid.
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Hay una especie de consenso “psicoanalitico” en que en nues-
tro tiempo el limite no estd fundado en la prohibicién sino sobre lo
imposible, lo real, y que una nueva figura acecha este tiempo, un es-
pectro o un fantasma: el de un sujeto transparente. Lo prohibido no
era la barrera ltima... Lo prohibido toma el relevo de lo imposible.
Por esto es importante la lectura de Jullien, en el sentido en que eso
que da a verse vuelve a lanzar la intimidad.

Patricia Ledén Lépez plantea otra concepcién de lo intimo:

Lo intimo, si seguimos bien nuestro hilo conductor, no esta realmente
en relacién con los acontecimientos, sino con el hecho de que entre
la representacidn de lo que vivimos y lo que vivimaos hay un hueco,
gue hay que iluminarlo, hacerlo visible; el deseo hecho visible hace
comunidad. No hay modo de atrapar lo Real a través de la represen-
tacion, lo Real en juego es la emergencia de un deseo inédito.

Entonces el corazén de lo intimo seria el abismo entre realidad
y Real. Lo que el lenguaje no puede decir®'.

Con todo, sustraerse de la mirada del Otro es crucial. No poder
hacerlo es el infierno, y yo dirfa, como lo afirmé Wajcman, que hay
“sujeto” si se puede escapar a la sensacién de ser visto. Sobre el arte
que pretende ver todo, este autor plantea la importancia de lo que no
se puede ver, por ejemplo, no podemos ver cémo funciona el amor,
o lo intimo. Pero no parece que podamos hacer una demarcacién
tajante entre un interior y un exterior, por eso la nocién de “exti-
midad” de Lacan viene en auxilio de esta reflexién: “lo que me es
mds {ntimo es justamente lo que estoy forzado a no poder reconocer
mds que en el afuera”?, y aqui queda abierta la pregunta, que dejo
irresuelta en este escrito, por la diferencia que plantea Lacan entre
el préjimo como la inminencia intolerable del goce y el Otro que
estd vacio de este.

La intimidad es emergente, irrumpe, es irregular, es escasa. Pero
cuando surge produce vivencias placenteras intensas, con recuerdos

31  Patricia Ledn-Ldpez, “La politica del deseo contra la sociedad del espectéaculo’,
en Desde el Jardin de Freud, no. 20 (2020), 370.

32 Jacques Lacan, EL seminario de Jacques Lacan. Libro 16. De un Otro al otro (Bue-
nos Aires: Paidés, 2008), 54.
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hipervividos de ese encuentro donde suceden cosas solo ahi en ese
espacio. En general, no necesita la mediacién de las palabras, en el
gesto intimo se cancela la duda siempre presente de si el otro nos
entiende o de si estamos unidos realmente.

Algunas derivaciones

De madre a hija. Una transmision de Lo intimo

En 2020 murié Lucia Sabbioni33, sobreviviente de la matanza de
Marzabotto en Italia en 1944, madre de la psicoanalista italiana Silvia
Lippi. En homenaje, su hija publicé una columna en el periédico 7/
resto del Carlino, de Bologna, a la que titulé: “Sobrevivir y después
morir. Este es el testimonio de mi madre”.

Lucia, quien se salvé de morir haciéndose la muerta, en 1984 con-
cedid el perddn al comandante de las SS, el austriaco Walter Reder,
responsable de la masacre. Ella aclard su gesto: no es el perddn
cristiano, no, era un acto de provocacion a los administradores de
justicia para sefialar su hipocresia. Fue después de cerrado el proceso
que se les preguntd a las victimas si perdonaban o no. Ella dijo que
si, porque, en palabras de la hija: ¢ Qué sentido tiene preguntar a una
superviviente si perdona o no al nazi asesino cuando se ha cerrado el
proceso penal (y, por lo tanto, ya estd todo decidido)? Si le hubieran
preguntado si pensaba que Reder debia permanecer en prisién o no,
probablemente habria dicho que si"%“.

¢Qué podria importar, ya sea ignorar, odiar o perdonar, cuando

precisamente lo que no se puede es recuperar a los muertos? Ellos no

33
34

11 de agosto de 2020.
Silvia Lippi, “Sopravvivere e poi morire, ecco la testimonianza di mia madre”, en
Il Resto del Carlino, septiembre 2 de 2020. https://www.ilrestodelcarlino.it/
bologna/cronaca/sopravvivere-e-poi-morire-ecco-la-testimonianza-di-
mia-madre-1.5468473
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retornardn, dird a lo largo de sus obras, especialmente en su autobio-
grafia publicada en 2018, Yo y Monte Sole*>.

Pero lo que es conmovedor en este homenaje que le rinde su
hija es lo que deja en ella su madre: “devolver la ambigiiedad de la
realidad, en lugar de dividir los acontecimientos en las categorias del
bien y del mal, sin dejar restos”°. Lippi insiste en que la realidad se
resiste a la visién moral del mundo y que un testimonio auténtico
como el de su madre nos deja frente a una realidad tomada como
es: opaca. Ella concluye su homenaje a la madre mostrando lo que
para ella significa “atravesar un acontecimiento histérico en primera
persona, vivirlo de manera intima””. Y es lo que toma de su madre:
lo que una sobreviviente puede transmitir personalmente a las perso-
nas que quedan: “tal como Lucia Sabbioni hizo conmigo, su hija”38.

¢ Resistir, sublevarse?

He revisitado el concepto de resistencia varias veces preguntdndome
por el sentido del concepto hoy en el psicoandlisis y en lo politico.
Lucrecia Martel, la directora de cine y guionista argentina, enlazé
muy bien cierta manera de entender las resistencias en el psicoandlisis
y, particularmente, con dudas profundas frente a modos de encarar
realidades cuyo resultado es acabar muy maltrechos; aunque a veces
no haya otra salida.

En una entrevista a la cineasta le preguntan por formas efica-
ces de resistencia a la hegemonia de los discursos, cémo resistir a la
tendencia a “naturalizar el mundo” para justificar, explicar los dife-
rentes tipos de sometimientos, etc. Ella responde que desconfia de
“resistir”, que eso no es nada bueno, que, incluso, le parece una idea
peligrosa, que hay que encontrar otras formas. Que es més bien, casi
lo contrario: dejar que el mundo te lleve un poco, en el sentido de lo
que se puede hacer en un rio: si uno resiste a la corriente, se ahoga.
No se puede nadar en contra sin caer en el desespero; la tinica forma
es flotar, hacer plancha, acercarse poco a poco a la orilla. A veces
“resistir” desata el conservadurismo, te encierra en ti misma, en la

35  Sabbioni, Lucia. lo e Monte Sole. Parma: Torre di Babele, 2018.
36  Lippi, “"Sopravvivere e poi morire...".

37 Ibid.

38  Ibid.
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idea de proteger demasiado, de cuidar demasiado, etc., y lo humano
es transformarse. Por eso desconfia del heroismo, porque a veces es
mds potente, tiene mds fuerza, una fiesta popular por la felicidad y
la alegria que une a la gente, o el moverse por aqui, por alld, que
pueden subvertir el orden, impedir cualquier esclavitud. O al menos
que quede en evidencia que hay modos de entender el mundo que
son invenciones a los que se les oculta su cardcter de invencién como
si las cosas no pudieran ser de otra manera.

Bibliografia

Arendt, Hannah. La condicion humana. Barcelona: Paidés, 1993.

Castilla del Pino, Carlos. “Publico, privado, intimo”. E/ Pass, 1 de agosto de 1988.
https://elpais.com/diario/1988/08/01/opinion/586389610_850215.html

Jullien, Francois. Lo intimo. Lejos del ruidoso amor. Buenos Aires: El cuenco de
Plata, 2016.

Lacan, Jacques. El seminario. Libro 14. La légica del fantasma (1966-1967).
Folio Views 4.2. Bases documentales. Inédito.

__ . El seminario de Jacques Lacan, Libro 16: De un Otro al otro. Buenos
Aires: Paidés, 2008.

Leén-Lépez, Patricia. “La politica del deseo contra la sociedad del espectdculo”.
En Desde el Jardin de Freud, no. 20 (2020): 351-372. https://doi.
org/10.15446/djf.n20.90188

Lippi, Silvia. “Sopravvivere e poi morire, ecco la testimonianza di mia madre”. En
1l Resto del Carlino (septiembre 2 de 2020). https://www.ilrestodelcarlino.it/
bologna/cronaca/sopravvivere-e-poi-morire-ecco-la-testimonianza-di-mia-
madre-1.5468473

Martel, Lucrecia. “Cine, actstica y memorias disidentes: un ron con Lucrecia
Martel” [Entrevista]. En Revista Semana (agosto 12 de 2018). https://www.
semana.com/cine/articulo/cine-acustica-y-memorias-disidentes-un-ron-con-
lucrecia-martel/70463/

Sabbioni, Lucia. lo ¢ Monte Sole. Parma: Torre di Babele, 2018.

Sous, Jean-Louis. Lacan ante la politica. Artefactos. Buenos Aires: Libros de la
Araucaria, 2017.

Wajcman, Gerard. “Las fronteras de lo intimo”. En Colegio de Psicoandlisis (julio
4 de 2018). https://colegiodepsicoanalisisdemadrid.es/las-fronteras-
de-lo-intimo/.

236


https://elpais.com/diario/1988/08/01/opinion/586389610_850215.html
https://www.revistaarcadia.com/cine/articulo/cine-acustica-y-memorias-disidentes-un-ron-con-lucrecia-martel/70463/
https://www.revistaarcadia.com/cine/articulo/cine-acustica-y-memorias-disidentes-un-ron-con-lucrecia-martel/70463/
https://colegiodepsicoanalisisdemadrid.es/las-fronteras-de-lo-intimo/
https://colegiodepsicoanalisisdemadrid.es/las-fronteras-de-lo-intimo/

La dimension ética de
los afectos: pensar

una politica de lo
ingobernable!

Maria Paula Valderrama
maria.valderramalo@upb.edu.co

Psicoanalista. Doctora en Ciencias Sociales, ma-
gister en Psicologia y Salud Mental y psicéloga
de la Universidad Pontificia Bolivariana (UPB).
Miembro de Escuela de la Internacional de los
Foros del Campo Lacaniano y de la Asociacion
de los Foros del Campo Lacaniano de Medellin.

Directora de la Facultad de Psicologia de la Uni-
versidad Pontificia Bolivariana, Sede Medellin.

1 Texto presentado en la defensa doctoral el 9 de diciembre
de 2021 para optar por el titulo de Doctora en Ciencias
Sociales de la Universidad Pontificia Bolivariana.

237


mailto:maria.valderramalo@upb.edu.co

El articulo que presento es el producto de mi investigacién doctoral
para aspirar al titulo de doctora en Ciencias Sociales de la Universidad
Pontificia Bolivariana. En primer lugar, considero que es importante
volver al origen de la investigacién que surge en un momento coyun-
tural de la politica colombiana porque el pais acababa de atravesar
el plebiscito sobre los acuerdos de paz?, que fue el mecanismo de
refrendacion para aprobar los acuerdos entre el gobierno colombiano
y la guerrilla de las FARC, y que tuvo como resultado la victoria del
“NO”. Muy pronto, el pais se preparaba para una campafa electoral
que se habia gestado en un ambiente de manipulacién de los afectos
que hacia tiempo no era tan directa, prueba de ello fue la entrevista
que dio el gerente de la campana del NO? a una importante revista,
donde reconocié, sin vergiienza, que su estrategia habia consistido
en manipular al electorado a través del miedo y el odio®.

Pero este panorama nacional era solo el reflejo de lo que acon-
tecia a nivel mundial y explica que el interés de esta investigacion
haya surgido en el campo de interés en él se encuentran los afectos
y la politica, teniendo como referente tedrico al psicoandlisis. Para
terminar esta breve descripcion del fenémeno, la llegada de la pan-
demia por COVID-19 marcé el momento final de la investigacién,
pues hemos podido constatar que los afectos han estado presentes
de manera singular, pero también hemos asistido a una instrumen-
talizacién politica del sufrimiento, que, via el miedo, ha derivado en
odio y exclusién del semejante.

Por esta razén, la primera parte de la investigacién estuvo en-
focada en trazar un campo de interseccion entre la concepcién de
politica, a la luz de las ciencias sociales, y aquella propia del psicoa-
ndlisis, sin reducirse la una a la otra, pero con los afectos en comun.
Ahora bien, la conceptualizacién de ellos también difiere, y en esta
investigacién nos hemos orientado desde una concepcién lacaniana
que los define como efecto de la operacion del lenguaje sobre el suje-

2 El plebiscito sobre los acuerdos de paz en Colombia fue el primer mecanismo
de refrendacion para aprobar los acuerdos entre el gobierno y la guerrilla de las
Fuerzas Armadas Revolucionarias de Colombia (FARC) en el afio 2016.

3 Senador Juan Carlos Vélez, gerente de la campafia del NO en el plebiscito por la Paz.

4 El Pais, “Las polémicas revelaciones de promotor del No sobre estrategia en
el plebiscito”, en El Pais, 6 de octubre de 2018. https://www.elpais.com.co/
proceso-de-paz/las-polemicas-revelaciones-de-promotor-del-no-sobre-
estrategia-en-el-plebiscito.html
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to’. Definicién que nos orienta hasta llegar a la dimensién ética de
los afectos, porque si bien partimos del discurso y sus afectos-efectos
sobre el sujeto, el discurso no logra “apalabrarlo” por completo, hay
siempre un resto que escapa al discurso y que indica lo mds singular
de un syjeto, y fue alli donde estuvo puesto el interés de este mo-
mento final de la investigacién.

Esta tesis es una propuesta ética porque permite avanzar de
lo social a lo ético, toda vez que su interés estd puesto en tratar de
responder por una posicién politica que depende de una posicién
ética soportada en el psicoandlisis.

Al referirme a la metodologia, preciso que esta investigacion,
si bien surge de un panorama politico que ya he descrito un poco,
no toma la via de la fenomenologia, de los acontecimientos politicos
cotidianos, del partidismo politico, sino que en ella misma la me-
todologia ha sido una apuesta ética, porque al elegir el psicoandlisis
encontramos que nos interroga sobre un método de procedimiento
pues, sin dejar de atender los fenémenos sociales y politicos de la
época, se ocupa de ellos como coyunturas que orientan en la reflexion
sobre las modalidades de satisfaccién pulsional de los sujetos, que es
lo que llamamos con Lacan, las modalidades de goce que implica un
discurso. Es decir que en esta investigacién asumimos una posicion
ética que es en si misma una posicién politica, pero no como se
espera desde el discurso corriente en la via de una ideologia politica
que implica la reaccién o la oposicién que son soportados por el
discurso del amo.

Ahora avanzaré en los hallazgos con el fin de sustentar dicha
posicién. Al capitulo final que contiene las conclusiones lo titulé:
“Dar un lugar a la vergiienza en un mundo que la desprecia”, con
el cual me propongo demostrar que el pudor y la vergiienza son dos
afectos indicadores de una dimensién ética que implica también
una posicién politica. Ahora bien, cuando se llega al momento de
concluir, se hace necesario volver al camino recorrido con el fin de
hacer un balance del trabajo que nos propusimos inicialmente y de
lo encontrado en la investigacién. El propésito inicial parte de la
pregunta por los afectos que se presentaban en el contexto social y

5 Colette Soler, Los afectos lacanianos (Buenos Aires: Letra Viva, 2011), 11.
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politico, lo cual nos permitié identificar al miedo y su contracara, la
esperanza, como afectos sociales ligados al amo politico.

Pero en medio de su desarrollo, llega la pandemia por CO-
VID-19 y le da un rumbo inesperado a esta pregunta, pero al mismo
tiempo, inevitable. Al inicio, fueron el miedo y la angustia los afectos
que predominaron durante los primeros meses de su aparicidn, es-
pecialmente, durante el confinamiento obligatorio que rigi6 a nivel
mundial, sin embargo, hoy, tres afos después de los primeros casos
reportados en Asia y Europa, lo que podemos constatar es la actua-
lizacién de la tesis planteada por Lacan, que advertia que en la base

de la fraternidad se encuentra la segregacion®.

Prueba de esto es que lo que comenzé como una emergencia
sanitaria se ha convertido en una emergencia social sin precedentes,
instrumentalizada politicamente a través de los afectos. El miedo,
sin duda, ha estado al orden del dia, ahora ligado a la muerte, lo que
ha aumentado su potencia, pues si bien en el didlogo establecido al
principio —entre el psicoandlisis y la sociologia o la filosofia politi-
ca— pudimos comprender que la manipulacién a través del miedo
hace que la amenaza parezca verdadera y real, lo que hoy podemos
concluir es que la amenaza de muerte ha sido m4s afectiva y esto es
algo de lo cual el discurso del amo se ha servido.

El psicoandlisis, como bien pudimos desarrollarlo en la tesis,
realiza un abordaje del miedo como un afecto constitutivo del suje-
to por su estrecha relacién con el “desamparo originario”, término
que introduce Freud” para dar un paso de la condicién bioldgica
de prematuracién del ser humano hacia una condicién psicoldgica
que da cuenta de la dependencia al Otro. En esa coyuntura vital ya
sitia Freud una primera fuente de la angustia, como el afecto que
acompafia al sujeto por estar ligado a su desvalimiento; es decir que
desde Freud, miedo y angustia son afectos que tienen una estrecha
relacion, de la cual podemos decir que el miedo es ya una forma de

6 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoand-
lisis (Barcelona: Paidds, 1992), 121.

7 Sigmund Freud, “Inhibicion, Sintoma y Angustia”, en Obras Completas, Vol. XX
(Buenos Aires: Amorrortu, 1992).
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tratamiento de la angustia; a su vez, el odio, que es otro afecto que
sirve muy bien a los intereses del amo politico, encuentra sus raices
en el miedo. Asi, los dos han sido actualizados por el miedo a la
muerte, al punto que la psicoanalista Colette Soler ha afirmado que
la muerte es hoy el nuevo amo absoluto®.

Entonces, en la via de la segregacién encontramos que el odio
es un afecto primordial, y la fenomenologia de la situacién actual
de la pandemia lo confirma: el semejante como alguien de quien
debemos sospechar porque puede contagiarnos, los pases sanitarios
que han sido impuestos, las restricciones a la movilidad, el acapara-
miento de vacunas, paises en listas rojas por el niimero de contagios,
vuelos cancelados en paises como Africa que dio a conocer una nueva
variante de la cual poco se conoce pero que ha servido para suscitar
el miedo a la muerte en las semanas recientes, solo por nombrar
algunos ejemplos.

En esta via de manipulacién politica de los afectos, nos servimos
en la investigacién de la nocién de discurso® que introduce Lacan,
puesto que nos advierte que solo es posible acceder a lo politico por
cuanto todo discurso pretende dominar el goce, lo cual es consecuen-
te con el método antes descrito. Ahora bien, si lo que se espera del
discurso del amo es el gobierno de los goces, es decir, hacer marchar a
su paso, hoy no tenemos mds esa légica en la que el discurso del amo
se equiparaba a la politica en correspondencia con los semblantes
que este discurso lograba sostener bajo la figura de un Otro social
consistente que ordenaba toda la realidad social, encarnado princi-
palmente por el tirano que lograba someter a las masas y gobernar
las pasiones. Mds bien lo que hemos podido constatar es que una
vez el capitalismo se constituye como un discurso, puso a tambalear
los semblantes que eran sostenidos por la figura del amo antiguo,
que no desaparece, sino que se ha fragmentado en pequefios feroces
amos, de un lado, y en amos impotentes, del otro.

Lo que podemos concluir es que el capitalismo deviene politico
por ser esta la via directa para conquistar ese lugar de amo y “poner
a marchar” a su propio paso el del capital. Lacan no trata el capi-

8 Colette Soler, Urgencia, pandemia y reconquista del campo lacaniano (Medellin:
Asociacidn Foro del Campo Lacaniano de Medellin, 2002), 137.

9 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoand-
lisis (Barcelona: Paidés, 1992), 10.
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talismo solamente como sistema econémico y de produccién, sino
que alcanza el estatuto de discurso por trascender el dmbito social,
modificar los lazos sociales y tocar la subjetividad con relacién al
goce, al producir objetos inéditos en lo real. El discurso llamado
capitalista fue propuesto desde 1970'°, descrito en “Radiofonia”!! en
el mismo ano y en la Conferencia de Mildn del 12 de mayo de 1972,
para mostrar el cambio estructural que el capitalismo y la ciencia a
su servicio comenzaban a producir en la cultura; sin embargo, el
propio Lacan lo define como pseudo-discurso porque ni preserva
el lazo social, ni contiene el goce y, al convertirse en un circuito
infinito, altera los lugares que en los otros discursos preservaban la
verdad, la produccién, el trabajo y el deseo. Y, por ende, tiene efectos
sobre los afectos, en especial sobre el afecto de excepcidn que es la
angustia, afecto que toca lo real y es constitutivo del sujeto y que se
manifiesta cada vez que este se queda sin recursos para dar sentido a
su existencia, es decir, que la angustia aparece en el momento en el
que el sujeto intuye su posible evanescencia y fragilidad'2.

Cuando decimos que con el capitalismo hay nuevos efectos,
nos referimos a la forma en la que Lacan se sirve de Marx para ir més
all del proletario explotado hacia una consigna: “todos proletarios”,
como producto del capitalismo, lo que de entrada manifiesta que ya
no habria la pareja proletario explotador, sino la pareja sujeto-objeto,
cuyo correlato es la angustia del proletario’. Por eso en la escritura
del discurso llamado capitalista hay una flecha que va del objeto «
en el lugar de la produccién (lo que seria plusvalia en Marx) hacia el
sujeto en el lugar supuesto del agente. La direccién de la flecha indica
que el sujeto estd determinado, gobernado por esos objetos, es decir,
por el plus de goce. Se deduce, entonces, que Lacan utiliza la nocién
de plusvalia de Marx para pensar el plus de goce como resultado de
una operacién que introduce una pérdida; Marx elabora tal opera-
cidn y extrae la plusvalia como pérdida por el obrero, mientras que
Lacan, ademds de la operacién de plusvalia, considerard el efecto de

10 Ibid.

11 Jacques Lacan, “Radiofonia”, en Otros escritos (Buenos Aires: Paidés, 2012).

12 Jacques Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 10: La Angustia (Barcelona:
Paidds, 2007).

13 David Bernard, Lacan et la honte. De la honte & 'hontologie (Paris : Editions nou-
velles du Champ Lacanien, 2019).
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entropia que también opera en la dimensién de una pérdida, y es en
esa dimension que Lacan instaura el goce.

Entonces, a partir de la plusvalia, advierte de las ilusiones poli-
ticas que prometen acabarla por medio de la nacionalizacién de los
medios de produccién de todo un pais, sin saber qué cosa es. Esta
afirmacién nos parece relevante porque indica eso ingobernable que
se le escapa al discurso del amo y que hemos denominado con La-
can el objeto « (plus de goce) que surge como resto de la operacién
significante sobre el sujeto y que se ubica en el lugar de la produc-
cién en el matema que representa a este discurso, objeto que era
necesario recuperar por medio de la revolucion, segin Marx, pero
que es tomado por Lacan para dar cuenta de la causa del deseo, no
solo del capitalismo, sino la causa del deseo para todos, y que hace
objecién al discurso.

Esto remite a la cuestién de la imposibilidad con la que se topan
todos los discursos, punto de hiancia que no permite que se cierre
a si mismo, permitiendo el giro hacia otro; entonces, en el discurso
del amo el objeto # tiene un valor de pérdida de goce, pero hay que
recordar que Lacan llama a este objeto plus-de-goce para indicar que
aquello que ha fallado tiende a repetirse!“.

Asi, el discurso capitalista introduce una novedad porque preci-
samente ese punto de imposibilidad o impotencia no estd mds, esa es
la astucia de ese discurso que hace saltar este punto de imposibilidad,
lo cual indica que queda entonces en él solo la posibilidad de la entro-
pia, esa a la que se refiere Lacan para indicar su pureza que llevaria a
la destruccién de la especie. ;Acaso esto no era una anticipacién a ese
discurso que podria aparecer en el horizonte, un discurso apestante
que se consagraria al servicio del discurso capitalista? Lacan se refiere
a la peste!® para indicar sus consecuencias, y podriamos decir que
hoy sus efectos han sido llevados al plano de lo real, pues la peste por
COVID-19 tiene su asidero en él.

Ahora bien, la nocién de discurso, ademds de ser la Gnica via
posible para acceder a lo politico, nos permitié pensar la ética que
no es sin el discurso. El mismo Lacan se refiere a que hay una ética
implicada en cada uno de los discursos y, como lo dije hace un

14 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoandlisis, 53.
15 Ibid.
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momento, solo es posible acceder a ella a partir de estos puntos de
imposibilidad: la de gobernar en el discurso del amo, la de educar
en el discurso universitario, la de curar en el discurso analitico y la
de renunciar en el discurso histérico. Lacan advirtié que el discurso
del amo es el reverso del psicoandlisis y que, por esta razén, tiene un
contrapunto, el discurso analitico que es su opuesto!®.

Entonces, sirviéndonos de esta nocién de discurso que permite
introducir la ética, una cuestién que destacamos es que el discurso
del amo, que se estructura de la misma forma que el inconsciente,
produce un plus de goce, el objeto #, causa del deseo, como muestra
de ese resto que es ingobernable, el imposible del discurso del amo
que, paraddjicamente, abre la via para que su reverso sea el discurso
analitico que se sirve de este objeto # como su agente. Esto indica
que el amo no entiende nada del deseo, pues el deseo implica vérselas
con lo que falla, con lo que se escapa al goce del amo, y hacer que las
cosas “marchen” consiste en obturarlo.

Asi pues, podemos concluir que al discurso del amo lo carac-
teriza la moral, aquella que encarna Creonte en la tragedia de Anti-
gona, motivado por la creencia en un bien soberano que constituye
su hamartia o falla moral. Esto es consecuente con la perspectiva
conservadora que encontramos hoy como tentativa politica de re-
cuperar algo de la autoridad perdida con relacién al amo, lo cual ha
derivado en un moralismo en términos de conducta y de pensamien-
to. Podriamos decirlo asi: el retorno de una figura de autoridad que
podria compensar a la pulsién de muerte, que es el empuje propio
del discurso capitalista en su forma mds pura. Entonces, esta moral
puede ser entendida como una forma de contrarrestar los efectos
mortiferos del discurso capitalista, el asunto es que se da bajo la forma
del retorno de teorfas conservadoras que apelan a la seguridad y que
se apoyan en el discurso de la ciencia y el discurso universitario. Ya
hemos visto cémo fueron los comités cientificos los que estuvieron
al mando para tomar las decisiones sobre el manejo de la pandemia,
donde la biologia ha tenido un lugar dominante con sus teorias sobre
la inmunidad?”’.

16 lbid.

17 Eric Laurent, “Coronavirus: el Otro que no existe y sus comités cientificos”, en
Virtualia, no. 38 (2020). https://revistavirtualia.com/storage/articulos/pdf/
mHT9eDV73wju5506kX0kQdAcdozMIMIJvzIQLVbW.pdf
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Hay, entonces, una mutacién del amo en el capitalista que
se puede ubicar en el momento en el que el capital comienza a ser
contabilizado y acumulable, es decir, desde el momento en el que
la plusvalia, ese plus-de-gozar, pudo ser contabilizado. En su for-
ma antigua era dificil ver dénde estaba la impotencia del amo vy, al
contrario, sobresalia su poder y su dominio, pero sobre lo que nos
advierte Lacan es que el esclavo, que era quién estaba involucrado en
el mundo del trabajo, termina por poseer el saber y el goce, lo que
lleva a que el amo quede reducido a su impotencia por necesitar de
él, en otras palabras, se constitufa como siendo el esclavo del esclavo.
Ahora, desde el momento en que el goce, el objeto 4, es contabilizado
y acumulado bajo la forma de capital, esta impotencia del significante
amo no se percibe, y esto tiene efectos sobre el amo que no se parece
més a un dominador y un explotador, de ahi su cardcter actual de
amo perverso; pero también tiene efectos sobre el sujeto, que hoy
queda reducido a ser ese objeto 4, ser el desecho del discurso, cuestion
que introduce la vergiienza que, como veremos, tiene relacién con
la angustia del proletario’s.

Asi pues, un discurso que reduce a los sujetos a lo mds abyecto
del objeto, ellos mismos mercancia, es un discurso que no puede
menos que llevar a “morir de vergiienza”®; este afecto, entendido
desde esta logica, aparece una vez el sujeto se ve visto por los otros,
caido en ese rango de objeto  se ve consentir en su deseo. La légica
serfa, entonces, angustia, vergiienza y odio de si, afectos que se en-
trelazan e indican no solo el lugar del sujeto como objeto, sino su
consentimiento con un discurso sin-vergiienza.

El psicoanilisis, por su parte, hace referencia a los beneficios
de un afecto como la vergiienza. Lacan afirma que es un efecto raro
que habrd de producir un andlisis, precisamente, en una cultura que
ha sido apoderada por el descaro que tiene que ver con el estilo de la
palabra que ha llevado al rebajamiento del significante amo?°.

Entonces, una vez este significante amo fue rebajado al nivel
de una carrofa, lo cual no deja de tener su cercania con la muerte,
impera la falta de vergiienza, y sin este afecto la vida se reduce a las
necesidades bdsicas; podriamos decir que la vida sin el afecto de la

18  Bernard, Lacan et la honte...
19  Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoanalisis, 195.
20 Ibid.
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vergiienza pierde toda dignidad. Asi, cuando se dice que la vida queda
reducida a las necesidades bdsicas o incluso ni a eso (nos lo muestra a
diario la figura del refugiado) solo nos quedan las incidencias morti-
feras sobre el deseo y la propia humanizacién de la vida; esto seguro
explica que sea la biopolitica el tipo de politica que predomina en la
contemporaneidad?!.

Por tanto, la vergiienza es ese afecto que surge de la mirada del
Otro, pero, al mismo tiempo, surge también de lo mds real del sujeto.
Lacan va mds alld en la concepcién de la vergiienza porque incluye
en ella el ser de goce del sujeto, lo real. Asi que advierte que no toda
vergiienza es un afecto de lo real, lo cual indica que es un afecto que
implica la relacién del sujeto con el Otro porque aparece, especifi-
camente, una vez el sujeto se es visto por el Otro en una mirada que
lo capta como objeto por ser una mirada capaz de juzgar. El sujeto
siente que es captado por la mirada del Otro como objeto y esta
constatacion lo remite a su falta constitutiva y a su caida como sujeto.

La vergiienza, como afecto de lo real, es el morir de vergiienza
necesario para que el sujeto viva dignamente®?. Esta vergiienza tiene
su origen en lo real del goce como consecuencia del pudor, lo que
introduce la dimensién ética de los afectos por ubicarse en lo més
singular de un sujeto, es decir, esa vertiente del afecto que se desliga
del Otro cuando ella invita a no ceder en su particularidad, es decir,
a no ceder en su deseo. Por esto Antigona podria ser pensada como el
reverso de este discurso sin-vergiienza, pues ella no cede ante Creonte
y su amenaza de muerte, porque ceder significaba una vida indigna.

En consecuencia, se hace necesario abordar el pudor para com-
prender su relacién con la vergiienza. En “La significacion del falo”??,
Lacan se refiere al demonio de aidds, que corresponde a la deidad de
la vergiienza, para tratar este afecto al que también se refiere como
Scham. Asi es, pues, que este afecto no solo se ubica como consti-
tutivo de la subjetividad, sino que permite ser pensado como un
afecto ético puesto que el pudor se expresa en el lugar de la caida
cuando la crudeza de lo real se manifiesta. El pudor vela ese punto
del horror al saber en cuanto saber inconsciente. Por esta razén, la

21 Soler, Urgencia, pandemia y reconquista del campo lacaniano, 141.

22 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoandlisis, 198.

23 Jacques Lacan, “La significacion del falo”, en Escritos 2 (Buenos Aires: Siglo Vein-
tiuno, 2005).
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violacién del pudor es dejar al otro en el desamparo, el zidds griego
marca una experiencia de quedar expuesto, de quedar en poder del
Otro, entonces, cuando el pudor es violado, lo que provoca es enojo
e indignacidn.

Ahora, nos interesa comprender su relacién con la politica que
empuja al consentimiento con una moral del amo, buscando hacer
marchar al paso sin cuestionamiento alguno por parte del sujeto.
El “morir de vergiienza” es exactamente lo contrario a la vergiienza
de vivir, todos adormecidos bajo el discurso del amo, que es lo que
Antigona no puede tolerar. Esta serfa mds bien la vergiienza de su
hermana Ismene: vergiienza de haber tenido miedo y haber consen-
tido a la ley caprichosa de Creonte; es la vergiienza de vivir, esa que
no soporta la mirada del Otro frente a lo que se es.

Entonces, estdn, por un lado, las revoluciones y sus turbas, que
fueron comparadas por Lacan con los ladridos de los perros?4, lo cual
derivé en un estilo de la palabra que se equipara al gran clamor de la
humanidad referido a querer la felicidad pero sin pasar por el horror
de saber, clamor que motiva las grandes luchas y manifestaciones
contra los amos de turno. Esto es lo que comprendemos que tuvo
como efecto el rebajamiento del significante amo, lo cual tiene un
efecto en la vida porque, sin la vergiienza, ella se reduce a las nece-
sidades bésicas y pierde toda su dignidad, por eso no nos sorprende
que hoy sean la eugenesia y la eutanasia las ideologias sostenidas por
los amos modernos.

Pero también estdn los efectos del discurso del amo perverso so-
bre el sujeto, lo que nos permite avanzar en el uso tedrico que se le ha
dado al objeto 4, del cual hemos dicho ya que es el objeto perdido y, a
su vez, el objeto causa de deseo. Esta falta de vergiienza tiene también
incidencias mortiferas sobre el deseo y la propia humanizacion de la
vida, pero lo que nos interesa introducir ahora es que hoy el sujeto
es reducido al nivel de objeto 4, al nivel del desecho, y la vergiienza
aparece cuando el sujeto se ve visto por los otros, caido al rango de
objeto 4, pues se ve consentir en su deseo, es decir, consentir con un
goce que le produce vergiienza. En este punto el sujeto no soporta la
mirada del Otro frente a lo que él es, mirada que incluso puede tener

24 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoandlisis.
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una funcién de aplastamiento para el sujeto, que lleva a que pierda
toda su dignidad y se identifique a ese objeto caido.

El psicoanalista francés David Bernard realiza un abordaje de
la vergiienza y el odio, afectos que vienen a ser completados por la
angustia del proletario?>. Con el amo moderno y su médxima del
“todos proletarios” que resalta Lacan para indicar que el discurso del
capitalismo fragmenta los lazos sociales al nivel que solo quedan los
cuerpos para el intercambio, aparece una angustia que se entrelaza
con la vergiienza y el odio, que aparecen cuando el sujeto se ve con-
sentir con este discurso, pues su consentimiento lo reduce al nivel
de objeto « en el Gnico uso que hace de él este discurso: el del lugar
de la pérdida.

El odio de si puede ser comprendido como el auto desprecio
por la impotencia que se revela al estar en ese nivel, es entonces en
el momento en el que el sujeto, viéndose ser visto por tan poco,
se ve consentir y se identifica a esa caida. La vergiienza y el odio
retornan contra si como representando la marca de esa destitucion
forzada del sujeto, odio y vergiienza de verse como 4, simple valor
de mercancia al servicio del Otro, de su discurso y su goce, lo cual
es consecuente con la idea de que solo hay un sintoma social: cada
sujeto reducido a ser un proletario. Entonces, el discurso capitalista
reaviva la vergiienza de vivir del sujeto contemporaneo bajo el lema:
“todos, unidades de valor”2¢.

Empero, como lo hemos dicho ya, también estd la buena ver-
giienza, la que permite un avance al sujeto por ir en la via de su deseo,
de la singularidad que este representa, lo cual le da un sentido a la
vida y la dignifica. En esta via introducimos una propuesta politica
que no se remite al discurso analitico pero que, sin duda, puede ser
considerada como una incidencia social suya que parte de tomar esta
buena vergiienza por ser el afecto que sostiene al sujeto en un no
consentimiento con un discurso del amo vergonzoso, y que implica
una posicioén decidida que no cede, como Antigona, que implica
el deseo, no solo la reaccién o la oposicién que caracterizan a los
revolucionarios, sino una posicién del sujeto que conoce sobre su

25  Bernard, Lacan et la honte... 180
26 Ibid.
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propio goce y al que el saber sobre él no horroriza mds, es decir, no
se avergiienza ante el Otro.

Si bien el psicoandlisis atraves la investigacién de la que da
cuenta este capitulo y permitié identificar los otros usos que tiene el
objeto 2 —que nos llevan a concluir los efectos del discurso del amo
perverso sobre el sujeto que puede ser reducido a su mismo rango,
como un desecho—, no pretendemos hacer de este discurso el dnico
desde el cual se puede considerar una propuesta politica. No obs-
tante, reconocemos la dificultad en colectivizar estas premisas que
indican una posicién ética e implican lo mds singular. Pero es claro
que entre mds sean los sujetos que, sin pasar por un andlisis, son mo-
vidos por el deseo, por el morir de verglienza que preserva el pudor y
que, en ultimas, los sostiene en un lugar de no consentimiento, habrd
posibilidades para resistirse ante un discurso del amo que desprecia la
vergiienza y el pudor. Esa serfa una propuesta politica posible, aquella
que permita una salida de la politica de la vergiienza.

El pudor es un afecto que estd ligado a la vergiienza por ser
consecuencia de un pudor original. Entonces, un mundo donde la
vergiienza se desprecia es un mundo donde no existe la intimidad y
el pudor queda sin soporte. Este afecto que interesé a Lacan también
estd ligado y toma aspectos del lado del sujeto como del Otro; pero
lo que nos interesa destacar es el tratamiento que hace de este el
discurso analitico y los efectos sobre las inhibiciones del pudor que
estd ligado al Otro, que, al igual que la vergiienza, es un afecto que
puede desaparecer una vez se da la destitucién subjetiva; es decir que
como efecto de un andlisis se podria tener un efecto sobre el pudor
y la vergiienza que van de lo social a lo singular, una vez tocan con
lo real del sujeto en la medida que el Otro ya no estd.

Asi pues, con relacién a los efectos de los afectos a-sociales en el
lazo social y, por ende, en la politica, es preciso resaltar esa parte de
la constitucién subjetiva que no pasa por el Otro. Como lo hemos
dicho antes a modo de promesa, esta cuestién con la que nos topa-
mos en la investigacién introduce una ldgica contraria a la que, en
principio, evidenciamos como una légica comtin que subyace al lazo
social; mds, ;de qué lazo social hablamos? Ya sabemos bien, porque
Lacan nos lo ha ensefiado, que es de un lazo social en el que no hay
fraternidad que pueda concebirse si no es por estar separados juntos,
separados del resto, lo cual da la marca que estructura el lazo social y,
esto, aunque no es lo mismo que surge en un sujeto analizado, tiene
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una correlacién con lo que en relacién a este expresa Lacan cuando
se refiere a los “dispersos disparejos”” para sefialar que cuando se estd
en el campo del goce se es Uno porque indica la unaridad, lo singular.

De igual modo, si el lazo social implica estar separados juntos
pues la segregacion es su base, el sujeto analizado, al reconocer esta
cuestién de estructura, no la niega mds y se apoya en ella de forma
que, asi como conoce sobre su propio goce, sabe que el otro también
es un ser de goce y, por tanto, encarna la alteridad. Es decir, que
puede soportar la diferencia absoluta.

La diferencia entonces sobre la cuestidn de los afectos que no
pasan por el Otro es que dan cuenta de ese irreductible de estructura
que es el objeto @, causa del deseo, pero también plus de goce, la
marca singular de goce que no es susceptible al discurso y por ende es
lo ingobernable, alteridad insoportable ante el discurso moralizante
del amo. El discurso analitico permite cefiir esta verdad de lo irre-
ductible, lo cual sugiere que estos afectos, aunque paraddjicamente
no tienen como finalidad hacer lazo, tienen un efecto en la relacién
con el semejante que implica la ética, es decir, que el saber sobre el
propio goce y el despejar la via hacia el deseo tienen efectos en el uno
por uno con la posibilidad de incidir en lo colectivo.

Por esto afirmamos que el psicoanalitico es un discurso que
invita a salir de lo que podriamos llamar un consentimiento vergon-
zoso. Esta idea se apoya en la afirmacién de Lacan en E/ reverso del
psicoandlisis, puntualmente en la leccién que se titula “Analiticon”28,
cuando se refiere al discurso analitico como aquel discurso que com-
pleta el circulo y que tal vez podria permitir situar “eso” en contra
de lo que los revolucionarios se rebelan —y agrega que el régimen
los exhibe y dice: Mirenlos cémo gozan!- Este discurso puede ser,
entonces, otra especie de peste que se transmite también uno a uno,
discurso en el cual la subversién que cuenta es la del sujeto.

Damos cierre evocando la intervencién final de Lacan en la
ultima leccién de su Seminario 17. El reverso del psicoandlisis: “Si
tuvieran un poco de paciencia y si quisieran que nuestros improptus
continten, les diria que la aspiracién revolucionaria es algo que no
tiene otra oportunidad que desembocar, siempre, en el discurso del

27 Lacan, El seminario de Jacques Lacan, Libro 17: El reverso del psicoandlisis, 121.
28  lbid.
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amo’?°. Y mds adelante: “Y los primeros en colaborar (...), son us-
tedes, porque juegan la funcién de ilotas de este régimen. ;Tampoco
saben qué quiere decir esto? El régimen los exhibe. Dice: Mirenlos
cémo gozan!”30.
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Frente a un mundo cada vez mds convulsionado tanto politicamente
como por la crisis ambiental y en el que surgen muchas tentativas
de explicar la situacién hay que decirlo, unos con mds esperanza,
otros con visién mds catastréfica, casi apocaliptica, nos proponemos
presentar una nueva apuesta titulada “Incidencias politicas del psi-
coandlisis en el mundo contempordneo”. Es la tentativa de apostar
una mirada con un dngulo nuevo propuesto por las lecturas que
psicoanalistas de diferentes lugares del mundo pueden aportar. Es
un cierto saber comun que el psicoandlisis no se ocupa de los fené-
menos sociales, sin embargo, es muy importante verificar que en esa
afirmacién hay un cierto desconocimiento del verdadero recorrido
realizado no sélo por Freud, sino también por Lacan y una gran
cantidad de psicoanalistas de nuestro tiempo. Lo que es claro es que
no podemos reducir la inquietud politica del psicoandlisis en cada
época, a la concepcién de una posicién militante que implique tomar
partido de un lado o del otro. El propio Freud en una de la Nuevas
Lecciones introductorias al psicoandlisis, en 1933, justamente el afio
en que Hitler accede al poder, escribe que el “nifio formado por el
psicoandlisis es suficientemente subversivo como para no tener que
ubicarse ni del lado de la opresién ni del lado de la reaccién”. Freud
escribe: “No es asunto del psicoanalista decidir entre los partidos,
como tampoco orientar su acto clinico hacia el sometimiento al ré-
gimen social existente. Mds bien destaca que nuestro trato con el psi-
coandlisis es ya suficientemente revolucionario, para que tomdramos
partido politicamente, sino para que pudiéramos rechazar el campo
de la reaccién o el de la opresion”.
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