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“EL NO SABIA”. REANALISIS

.- Introduccidn y sueio propiamente dicho

En otro lugar hemos desplegado los alcances de la clasica puntuacion lacaniana en
su Seminario XVII , El envés del psicoandlisis, respecto de la consideracion del Edipo
como mito y ya no como complejo : es “un suefio de Freud y como tal ,debe ser
interpretado"*. Este “mas alld” del mito edipico, al que Lacan localiza en un candnico
suefio conocido como “El no sabia” , que analiza en el Seminario VI , El deseo y su
interpretacion (resumido por Pontalis)’; analisis detallado de ese suefio que Freud
incluye en dos textos - uno de ellos Formulaciones sobre los dos principios del acaecer
psiquico® y después lo incorpora en las ediciones ulteriores de La interpretacion de los
suefios, parte G, “Suefios absurdos” *- que va “ mas alld” de la lectura ofrecida por
Freud, tematizandolo de otro modo en diversas ocasiones.

Entonces, camino a la inteleccion renovada del sueio, hemos de partir de una
puesta en relieve del Uno por el Otro en un contrapunto de lecturas, prodigando a la
par, de mi parte- complejizandolas- un re-analisis. Si de eso hablamos, implica que hay
casos — este suefio puede ser uno- en los cuales sucesivas interpretaciones podrian
haber insuflado mas entidad, por lo cual es requerido un contrapsicoanalisis - como
Lacan advierte especialmente a partir de 1974- tendiente a reducir la imaginarizacidn
de lo Simbdlico y el drenaje de los incontables sentidos que lo envuelven.

Re-andlisis pues , que a mi vez avanzaré, al mostrar lo que trata la cuestion
freudiana del Edipo como nddulo de las neurosis y la determinacién de su caracter
sintomal. Mas aun: lo crucial de discernir la cuestién del padre en sus diferentes
versiones y la funcidn que eso juega en la determinacién de la neurosis .

El citado suefio nos va a confrontar con otra categoria que Lacan en Kant con
Sade® llama el dolor de existir . Sitla asi una diferencia : si los analizantes vienen a
buscar la felicidad - Freud ya decia que la cura analitica pasa al analizante de la
miseria neurdtica a la infelicidad comun — este dolor de existir gueda mas bien oculto

“Cf. Roberto HarariDe que trata la clinica lacaniana atéalogos , Bs.As., 1993, p.171.

! J.Lacan].as formaciones de lo inconscient&lueva Visién, Bs. As., 197&| deseo y su
interpretacion transcripcion de J:B:Pontalis, p.127ss.

2 S.FreudFormulaciones sobre los dos principios del acagrsiquico,Obras Completas, Amorrortu,
Bs. As.,1976, t.XII, p.217

® S.FreudLa interpretacion de los suefid®pras Completas (cit.), t.V, p.426

" Cf. Roberto Harari, Cémo se llama James Joyce? A partir de “El Sinthiote Lacan, Bs.As., 1995 ,
pp.228/229.

™ Ibid.,pp.67/68.

*J.Lacan, Kant con Sade, Encritos 2,Méjico, Siglo XXI, 1976, p. 349
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por muchas de las rivalidades , los odios edipicos , los enfrentamientos con el padre,
etc. “Sin duda a los ojos de semejantes fantoches , los millones de hombres para
quienes el dolor de existir es la evidencia original para las practicas de salvacidon que
fundan su fe en Buda.” El dolor de existir estd mentando el goce parcial , limitado ,
falico que estas practicas de salvacién intentan contrarrestar.

Mas adelante dice: “No han escuchado pues , si creen tener mejor oido que los
psiquiatras , ese dolor en estado puro, modelar la cancién de algunos enfermos a los
gue llaman melancdlicos ... uno de esos suenos que dejan al sofiador trastornado por
haber llegado en la condicion experimentada de un renacimiento inagotable hasta el
fondo del dolor de existir” No hacen falta ni la melancolia ,ni las creencias budistas ,
sino que es un suefio que a cualquiera puede dejar de ese modo , porque llegd en la
condicién experimentada ... de lo imposible , de lo Real. Esta breve caracterizacion - va
de suyo- amerita una mayor precision mas adelante.

Freud incluye este suefo hacia el final de “Los dos principios del acaecer psiquico”,
en un acapite donde a él le interesa, en principio y en apariencia -contenido
manifiesto-, la dilucidaciéon de la posibilidad de discriminar el pensamiento de la
realidad. Demostrar en este caso, la existencia de una indiscriminacidon entre esos
términos.

Cuando en el afio 1919, lo incorpora a “La interpretacion de los suefios” le otorga
un estatuto mas jerarquizado al introducirlo en el acapite de “Los suefios absurdos” y
es desde aqui que nos desplazaremos siguiendo la respiracion del texto. Doble
inscripcidon a su vez de estos suefios absurdos ,ya que refieren a otro apartado que
integra “La Interpretacion...” que es la muerte de los seres queridos ,en particular los
familiares. He aqui justamente de lo que Lacan va a hacer concepto, la cuestién del
padre muerto.

Es en los suefios absurdos donde aparecen llamativamente insertos, suefios de
padres muertos, lo cual produce un cierto efecto de sentido, leyendo la recurrencia
ejemplificatoria de Freud. En principio, porque la absurdidad de estos es referida al
escarnio, a la burla, que remite de inicio a la cuestion de la rivalidad con el padre .
Aparentemente estariamos en el suelo de lo que con Lacan hemos llamado el mito
edipico.

Suenos absurdos son, no casualmente, sueios que tienen que ver con el padre
muerto, atinente a lo Simbdlico, aquel que no es sino en funcion de transmisor de la
Ley . éPor qué ubicar los suefios del padre muerto dentro de la categoria de los
absurdos?

Vale la pena abrevar en una extensa cita del padre del psicoandlisis que nos dice:
“Por otra parte el hecho de que ofreciéramos primero los suefios sobre el padre
muerto, como ejemplo de lo absurdo, no es obra del azar. Es que ahi se reunen de
manera tipica las condiciones para la creacién de suefos absurdos . La autoridad que
es propia del padre desperté desde muy temprano la critica del nifo. Las rigurosas
exigencias por él impuestas obligan al nifio a acechar para su descargo cualquier
debilidad del padre, pero el halo de piedad que nuestro pensamiento envuelve a la
persona del padre, en especial tras su muerte, hace mas rigurosa la censura que fuerza
a las exteriorizaciones de esta critica a no devenir conscientes.””

® S.Freud Lainterpretacién de los suefio&it.)... VI: G. Suefios absurdos. Las operaciomietectuales
en el suefio.p.434.
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¢Por qué el deseo de la muerte del padre se incrementa ante la muerte empirica
de este? He ahi una de las paradojas mas interesantes que nos ofrece este suefio, al
que llamo: “El no sabia”.

Freud lo introduce ° de la siguiente manera , con una salvedad : “Otra clase de
absurdo que se encuentra en suefios sobre deudos muertos no expresa escarnio ni
sarcasmo sino que sirve a la repulsa mas extrema , a la figuracion de un pensamiento
reprimido que prefeririamos considerar impensable.” Interesante, porque impensable,
lejos esta de querer decir insoportable, rechazable, vituperable.

¢Es posible concebirlo como una falta de significante?dPensamiento que no se
piensa, que no puede formularse como tal? ¢Condicidn de lo Real, en tanto no puede
ser pensado mas que como imposible? El sostén de lo insinuado por estas
interrogaciones nos conducird en lo que sigue, para su retome posterior.

Nos advierte el maestro vienés que esta clase de suefios “sdlo se tornan
resolubles, si recordamos que el suefio no hace diferencia entre lo deseado v lo real.”’
Veremos que otro provecho podriamos obtener de lo que esta formacion de lo
inconsciente permite indistinguir, adentrandonos en ella.

Tiempo después del sufrimiento ocasionado por la muerte de su padre, a quien
habia cuidado durante su enfermedad, un hombre sofié este “suefio disparatado. El
padre estaba de nuevo con vida y hablaba con él como solia...”® Hasta aqui pareceria
una expresion de deseos cumplimentada .

Hablando “psicolégicamente” : niega la muerte del padre. “...pero, y esto es lo
asombroso, estaba no obstante muerto, sélo que no lo sabia”®. Dicho asi, équién no
sabia que estaba muerto? ¢El propio padre o el sofiante? ¢Cual seria la aprehension
psicoanalitica del caso?

Freud aporta la comprensién del suefio si a continuacion de “estaba no obstante
muerto” se agrega “a causa del deseo del sofiante” y se completa : “sélo que no lo
sabia”*.

Nos dice que esta seria la formulacién apropiada: no sabia que el sofiante tenia
este deseo. Es decir que el sonante no sabia que tenia el deseo de que el padre se
muriese. De modo tal que este “no sabia” podia ser entendido tal cual: hay alguien que
no sabe y éste que no sabe acerca de su deseo de crimen edipico es el sofiante. ¢{Tema
edipico? Una vez mas, en apariencia.

El inventor del psicoandlisis relata que el hijo habia deseado repetidas veces,
mientras lo asistia, que su padre enfermo muriese. “Vale decir, habia engendrado el
pensamiento verdaderamente piadoso de que por fin viniese la muerte a poner
término a esa tortura.”*! Situacidn bastante frecuente en estos casos y cuento edipico
mediante, podriamos decir que se aprovecha la ocasién que brinda la realidad para
poder vehiculizar un deseo edipico infantil. Pareceria un contrasentido ¢Cémo que el
sofiante no sabia que el padre hubiese muerto si él mismo conscientemente lo sabia?

“Sobrevenida la muerte y durante el duelo , este mismo deseo del hijo compasivo,
devino reproche inconsciente , como si como si él hubiera contribuido realmente a

4

® S.Freudla interpretacion..(cit.) pp.429/430.
"'S.FreudLa interpretacion... (cit.) p.430

® ibid.

% ibid.

jbid.

Yibid.
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acortar la vida del enfermo”'?. En este punto es donde una cierta lectura a la que

Lacan acusa de psicologista puede realizarse y es la de Conrad Stein que dice su
presente en El padre mortal y el padre inmortal .

[l.- Lacan lee a Conrad Stein.

El maestro francés elogia a su amigo, pero a renglén seguido subraya que su
lectura derrapa alli. La pequefia trampita donde cae Stein es —y el texto freudiano en la
riqueza , en la mezcla de registros que lo integra puede dar pie a ello- en dejarse
capturar por el sefialamiento insistente de Freud , que el suefio “no sabia que estaba
muerto”, fue ocasionado “por la tendencia al autorreproche que se manifesté en el
sofiante luego de la muerte de su padre y que los reproches que se hacia se basaban
en los deseos de muerte infantiles respecto de su padre. En su designio, el ejemplo
estaba destinado a mostrar que la culpabilidad del sofnante no se veia disminuida en
nada por el hecho de que en realidad él no habia matado a su padre”*®

Marca que se deja leer en un analisis kleiniano : tratar de demostrar por via de la
realidad que ha sido la creencia en la fantasia omnipotente la que lo ha matado , pero
en realidad esto no ha sido lo que ha matado al padre. Es aqui, donde un cierto
kleinismo reaparece en Stein al escribir: “Lo que le pasa al paciente es que apunta a
negar que la muerte sea una realidad que se nos escapa”®. Atribucion de la culpa del
“yo lo maté” y de esta manera la muerte no seria una realidad ingobernable.

El autor repara el alcance —a su juicio-“ mucho mayor que el que se les ha
otorgado” , a dos observaciones que contiene la via que Freud ha consagrado a los
suefios concernientes a los muertos queridos. Alude al hecho de que atribuirse ser el
autor de la muerte del padre, implica la creencia en la inmortalidad .

Es el lugar por donde repta el psicologismo. Esta bien visto que el autorreproche
sea una defensa , la cuestion es el punto donde él se centra: afirmar que se trata de
una defensa al servicio de sostener la inmortalidad .

Un modo kleiniano hablaria de “ negacidn maniaca de la inmortalidad” y en eso
entiendo que Lacan critica a Stein . Podemos decir que en Freud se desliza el indicio
para el posible derrape en este sentido : “el mismo deseo del hijo compasivo devino
reproche inconsciente como si con él hubiera contribuido realmente a acortar la vida
del enfermo”. "

En el término “realmente” - subrayado por nosotros - radicaria el hecho de
descreer de la realidad — recuérdese que este suefio ha sido introducido a los fines del
cotejo deseo / realidad — recusando la realidad de la muerte , como algo
independiente.

Sigue la cita: “Por el despertar de las mas tempranas mociones infantiles contra el
padre fue posible que ese reproche se expresara como suefio. Pero precisamente a

12 . .
ibid.
" Conrad SteinEl padre mortal y el padre inmortatjtado por Lacan en &eminario XVII, El envés del
psicoanalisis.
13 C.Stein El padre mortal y el padre inmortal
145
ibid., p.
!5 S:Freudpp.cit., p. 430

12



Roberto Harari | EL SINTOMA

causa de la oposicién inconmensurable entre el excitador del suefio y el pensamiento
onirico debid cobrar aquel una apariencia tan absurda.”*®

En definitiva la remision edipica ha sido hecha por Freud sin duda y el apoyo a lo
que deriva el texto de Stein también se ve facilitada por la referencia freudiana.

lll.- Protosueiio del deseo y su interpretacidn.

Lacan centra en el Seminario VI, El deseo y su interpretacion, el caracter de
apélogo* de este suefio. Acompafiaremos el resumen de Pontalis del citado seminario
que sigue de manera bastante meticulosa el andlisis del maestro francés y - aunque un
poco comprimido - no traiciona el sentido que éste transmite

Vuelve alli a algo crucial para entender la cuestidn del sintoma : el deseo.
Recordemos que Freud se ha centrado en ... “segln su deseo” y es decisivo para él este
agregado que le da sentido al sueiio, restandole absurdidad. Trazaremos las lineas
capitales con que las retoma su impar lector :

- deseo : su cumplimiento
- discriminacion entre enunciado y enunciacion

Correlativamente con esto , la ubicacion del enunciado y de la enunciacién en el
conocido grafo del deseo.”

Para nuestros fines - respecto de la direccién de la cura y del mas alla del Edipo -
se hace necesario situar con pertinencia dos cuestiones : el anteriormente introducido
dolor de existir y la afanisis — de los que nos ocuparemos en los apartados IV y VI.

Respecto de esta ultima, se impone una cautelosa operaciéon de lectura para
producir las diferencias de sentido que el uso de la nocion conlleva .Modo de
invitarnos a hacer nuestra parte como analistas, de la misma manera que los
analizantes no nos anuncian el sentido multivoco de los significantes . En el Seminario
Xl, Los cuatro conceptos del psicoandlisis no es la misma acepcidon en términos de su
introductor E. Jones - no se trata del desvanecimiento del deseo, sino de la
desaparicion de la condicién del sujeto, en virtud y en funcidon de aquello que lo
constituye como tal- que en el Seminario VI... se acerca al sentido que le ha dado el
inglés , mientras que en el Seminario Il, El yo en la teoria de Freud y en la técnica
psicoanalitica (?), de algin modo usufructia el término para darle un sentido
lacaniano.

Cuatro cuestiones a cernir - tendenciosamente por supuesto, pero no sin rigor,
como trataré de mostrar — las dos primeras :cumplimiento de deseo y enunciado-
enunciacién — que en lo que sigue procuraremos - para luego procesar las otras dos :

'®ibid.

" Cf. Roberto Hararig Qué sucede en el acto analititagar Editorial, Bs. As., 2000, Indice analitico, p
284. La nocion de apdlogo es retomada una vez otasgandole en la ocasion un estatuto de amplio
alcance en cuanto a los efectos de ensefianzaagegen la aprehension de conceptos nodulares en |
praxis psicoanalitica.

“* Jacques Lacarkl deseo y su interpretaciphueva Vision, Bs. As., 1970, p. 139.

™ Op. cit. Hay un pequefio error en la edicién aigartitada respecto del original, aunque advientele
francés la escritura del fantasma como S/ <> Adaida correcta: (S/ <> a).

*Cf. Roberto Hararil.os cuatro conceptos fundamentales del psicoasalis Lacan: una introduccion
Nueva Visién, Bs. As., 1987, p.254. E. Jones llaféhisisa ladesaparicion de lo desiderativo, alli
Lacan recupera el término, pero con significadeici.
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afénisis, y dolor de existir -que nos permitiran ubicar la cuestion, para que rindan su
provecho en funcion de la propuesta enunciada.

a.- Acerca del deseo y su cumplimiento

Previamente recordemos que este término - el deseo - brilla por su ausencia en la
mayoria de los post-freudianos , ejemplarmente en Melanie Klein.

Si se piensa en el deseo y su cumplimiento , se concluye en que el deseo, es de
algo que no se tiene. Lacan da una pequefia vueltita y dice al mismo tiempo : deseo de
algo que no se es. Introduce asi la cuestion del ser , titulo que puede sonar
presurosamente ontolégico y sin embargo , es uno de los motivos de interrogacién
constante en los analizantes :”¢Qué soy?, éentonces yo qué soy?” Cuestién que no se
resuelve por roles, por actividades vitales cualesquiera sean , sino por un
desgarramiento que ante todo, hace a las preguntas por el ser, que es un ser sexuado.
Por eso dice que lo que se halla en juego es algo que pertenece a interrogantes de
este orden . Por tanto no es meramente: “quiero tal cosa” , la que satisface el deseo si
se la obtiene.

¢Acaso esa no sea la lectura a la que Freud da sostén cuando dice : “segun su
deseo” ,en el sentido de que quiere que el padre se muera?

Lacan encuentra la ocasién para advertir sobre la tentacion de entender el deseo
segun wishful thinking, pensamiento expresador de deseos. Pequefia critica al analista
vienés quizas: si tomaramos el deseo por realidad , nos desviariamos de lo que
importa. Tomar al deseo por realidad podria ser otro deseo, el de recobrar al padre
perdido.

Nos da una pista en su seminario: “El texto del suefio no se hace inteligible si no
se agrega “segun su deseo” o “a consecuencia de su deseo”. Y lo que el padre no sabia
no era sino, ese deseo. El suefio se convierte entonces en: “ él deseaba que su padre
muriera y su padre no sabia que él lo deseaba.”*’

Por nuestra parte agregamos que el cumplimiento de deseo conduce
conceptualmente, evoca inmediatamente a la represion , operador fundamental para
dar cuenta del sintoma-tematica que constituye el nédulo de nuestras dilucidaciones-.

¢Como la entiende el maestro francés aqui? Como una sustraccién. ¢Qué hace el
vienés? Una adiccién. Introduce el “segin su deseo” donde habia habido una
sustraccion .

Lacan avanza: “Es necesario decir mas aun, porque como lo sefala el mismo
Freud ,el sujeto habia deseado a menudo , mientras lo cuidaba, la muerte de su
padre."18 Contenido manifiesto y entonces ¢épor donde se abre la vertiente
psicoanalitica del asunto? Prosigamos la direccion : “En tanto el suefio sustrae a un
texto alguna cosa que de ningin modo constituye un secreto para la conciencia del
sujeto, es el fendmeno de sustraccidn en si mismo , unterdriickung , el que cobra el
valor positivo . Interpretar no consiste entonces, en restituir un presunto deseo

inconsciente , ese “segun su deseo” aislado, nada significa”.19

7 J:LacanEl deseo y su interpretaciéan Las formaciones de lo inconscierfigjeva Vision, Bs. As.,
1970, p. 140

ibid.

Yibid.
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Clinicamente esto se verifica cuando creyendo interpretar el deseo se dice al
analizante que algo ha sucedido segin su deseo .No habria alli aprehensién
psicoanalitica alguna , ni direccion propiamente de la cura, sino que vendria a repetir
como episteme — basicamente - el mismo error en el que cayeron los instintivistas : a
cada cosa que sucede se le adjudica un instinto que la causa. De otro modo: de
colecciones de instintos a colecciones de deseos.

La diferencia crucial que puntuda Lacan es que de hecho el “segin su deseo”
aislado , nada significa, sino que “lo que esta en juego, para hablar con propiedad es
una elisién del significante".20

Lo que interesa es estrictamente lo que ha sucedido en términos formales y
formalmente ha habido una sustraccion del significante. “Segin su deseo” es el
significante sustraido , no por el analisis del contenido, sino que esa sustraccién del
significante da pie a una sustitucién, a una formacion de lo inconsciente que hace las
veces de elemento represor. Por lo que se concluye que es ésta la que ejecuta la
represiéon, porque es la que indica la formacion del sustituto. Brevemente: logro de la
represién que como tal, es siempre fracasada y al revés, siempre exitosa.

Y asi, siguiendo la cita: “...y es sélo esa elision la que produce un efecto de
significado que hemos llamado efecto de metafora”.?’ Metafora como sustituto v
arribamos a una de las definiciones del sintoma : el sintoma es una metafora. Punto

sobre el que regresaremos para su cabal despliegue.”

I “"

b.- Escritura en el grafo del deseo: enunciado y enunciacion.
(grafo del deseo)

éQué le interesa a Lacan? Discriminar enunciado de enunciaciéon. Leemos en el
grafo: el proceso del enunciado, linea inferior y el de la enunciacidén, linea superior. Se
trata de dos lineas y no de dos funciones. Duplicidad que se encuentra en toda
operacion linglistica. Se torna necesario dar un paso mas para que pueda hacerse la
distincion entre el yo, sujeto del enunciado y el yo, sujeto de la enunciacién. Esta
distincidn no aparece de entrada. Es el caso del nifio que afirma: “yo tengo tres
hermanos, Pablo, Ernesto y yo” " se cuentan los tres y hay un yo que cuenta, al operar
con el lenguaje.

Se apunta asi, al proceso de la enunciacion. En algun sentido, a la irrupcion de la
enunciacién en el orden del enunciado. Sélo que tiene que haber como una especie de
conocimiento a priori de lo que implica el orden del enunciado. Sin duda entra en
juego una paradoja que a menudo ha sido sefialada a propdsito de la censura , una
contradiccion interna - la del no dicho - a nivel de la enunciacién. Ello nos conduce a
una figura del pensamiento llamada pretericién**, la que precisa que diciendo algo del
orden del enunciado, diciendo que algo no se va a decir ,se logra - en apariencia -

2Oibid.

L ibid.

* Metafora como canonica version del sintoma psiliiézo que revisitaremos en el capitulo 6.11

" Cf. Roberto Harari,.os cuatro conceptos fundamentales del psicoasatisi Lacan: una introduccion,
Nueva Visién, Bs.As., 1987, p.53.

™ Cf. Roberto Harari¢ Qué sucede en el acto analitict@gar Editorial, Bs.As., 2000, Indice analitico,
p.297.Para una inteleccion de la pretericién coarcetato y fundamento discursivo de la renegacion.
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borrar el sujeto en el orden de la enunciacion. Abreviado: estd diciendo , diciendo que
no dice. A esto apunta la represion , al borramiento del sujeto en la enunciacion.

He aqui la sustraccion que mentdbamos. Lacan escribe este “él no sabia” en el
grafo, tomando en cuenta las lineas de la enunciacidn y del enunciado.(Ver grafo)

En el recorrido de la linea que va de la escritura del fantasma, (S/<> a) a la del
deseo,(d) escribe: Yo de la enunciaciacién, “él no sabia”.

éPor qué ubica la frase en la linea de la enunciacion y no en la del enunciado?
Primera respuesta : hay algo inasible que hace a la constitucidn del sujeto, que no es lo
propio de L’insu ,que se deja leer como “lo insabido”.

En el Seminario 24, L’insu que sait de I'une bévue s’aile @ mourre, Lacan avanza al
proponer , desde el titulo , un “mds alld” de lo inconsciente, en esta l'une bévue, que
traducimos como la una equivocacion ,en la direccién de “lo insabible”***, que funda la
posibilidad de estructuracién del sujeto - tesitura sobre la que volveremos -

Segundo punto: alinea en el enunciado “él estaba muerto”, implicando el orden de
la légica, de la realidad, de lo obvio, en fin, de lo perfectamente sabido por el propio
analizante.

Lo que ha sido sustraido y sustituido: “segin su deseo”, es ubicado en la linea
guebrada del grafo que atraviesa el fantasma, lo cual indica que el deseo no es wishful
thinking ,sino que el deseo se cumple en el fantasma.

Realizado el despeje de la via psicoldgica que bascula entre “pensamiento y
realidad”, entre “sus ganas”-“pero no es asi en la realidad”, sentamos la pertinencia de
gue aquello que le da la posibilidad de cumplimiento al deseo, es el fantasma.

IV.- El sujeto viene en “yo no sabia”

Siguiendo la direccion sefialada por lo insabible — como insinudbamos arriba -
fundante del orden del sujeto, avanzaremos en la denominacion por la que optabamos
- aquel “El no sabia” del inicio — en tanto dimensién donde el sujeto se constituye en
un no saber , como no sabiendo, para confrontarlo con esta posicidon - que alega el
titulo- del sujeto que lleva a nuestra operacion analitica.

Aquella dimension, entonces, puntua el desenlace para que el no dicho tome el
valor de /o no dicho. Lacan nos invita a retomar el sueiio : “sueio de un hijo que esta
ahi frente a su padre, penetrado del dolor mas profundo. Frente a él tenemos al padre
que no sabe que esta muerto, o mas exactamente ya que el imperfecto cobra aqui
toda su importancia, él no lo sabia.”??

Respecto del imperfecto — sabia - la singular explotacién de este tiempo verbal,
abre el terreno a que la vicisitud entrafie el orden de lo no acontecido. Dicho de otra
manera: ¢no sabia plenamente?, éen todo momento? , éo alguna vez supo para dejar
de saber?. En cuanto a la denegacion que sella la frase , propicia su inteligencia que
procuraremos en otras lineas de este acapite.

™ Cf. Roberto HarariDiscurrir el psicoanalisisNueva Visién, Bs.As., 1985, p.123.Algunas
puntualizaciones acerca del titulo &minario 24gue por homofonia da lugar a mas de una lectura,
como efecto de ensefianza de lo que alli despliega.

“ibid., p.148
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Es dable senalar que el analizante al relatar un suefio en el analisis , busca que le
otorguemos un sentido. De otro modo: nos presenta una enunciacion.

En el relato recortamos un afecto: el “dolor”, del lado del sujeto y por otro lado:
“él no sabia”

De este modo se encolumnan:”

Lado del sujeto El otro lado
dolor él no sabia
gue estaba muerto gue estaba muerto

A continuacion se torna oportuna una triple lectura lacaniana del “segun su
deseo”, freudiano:

- deseo expresado
- deseo infantil
- deseo es metonimia

Con deseo expresado , designa lo que el sujeto habia querido expresamente.
Respecto del deseo infantil de la muerte del padre — deseo infantil, cual capitalista del
suefio encuentra su empresario en el deseo actual, segin Freud nos ensefio- aqui
Lacan cuestiona la interpretacién : “Pero a este nivel edipico la prohibiciéon
vehiculizada por el padre suministra al sujeto un apoyo, una coartada, una especie de
pretexto moral para no afirmar su deseo” .%*

Stein — sefaldbamos - se descamina al derivarlo del intento de defender la
inmortalidad . ¢No consistira ,en todo caso ,en ubicarse en el agresor para que este
deseo radical no aparezca y todo se mantenga en la rivalidad paterna?

Como enseguida habra de poder apreciarse, es por el expediente del dolor de
existir — condicién crucial que habiamos adelantado en el analisis del suefio que
estamos circunscribiendo - que prosigue la elucidacién iniciada .

No hay que olvidar que previamente a la muerte ,el padre del sofante ha
experimentado “un dolor cercano de ese dolor de la existencia cuando ya nada la
habita sino la existencia misma”.* El sujeto sabia del dolor de su padre, de los
tormentos que la enfermedad le infligia, lo habia visto morir . Lo que no sabia era su
propia asuncién de ese dolor como tal. Absurdidad del suefio de la que Freud sefiala,
“constituye el elemento expresivo del rechazo violento del sentido que estd en
juego”.”®

Es decir, que ese que alli estaba muerto sin que él lo supiese, era el sujeto . El
sentido en cuestion es: muerto como cualquiera que entra en el orden significante - sin
saberlo - condicion de posibilidad estructurante para el sujeto. Algo en el ser hablante -

impensable - provoca un rechazo violento de aquello que estd en juego: que se

" En la edicién francesa se omitél lado del sujetoRespecto de la expresiéhotro ladorefiereel otro
lado del encolumnamiento.

2 ibid.

ibid., p. 149

Zibid..
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deshabite en el sujeto el deseo de vivir, que caiga en la inercialidad desiderativa. Falta
desiderativa , punto crucial donde encontramos la afanisis introducida por Jones.

Ocurre que los analizantes pueden comprender el deseo de muerte dirigido hacia
su versiéon del padre como rival edipico , es mas, los alivia , les sirve de coartada. Lo
gue no se quiere oir, es lo que Lacan extrae en el analisis de este suefio: “el asumir el
dolor de su padre apunta a mantener ante él una ignorancia que le es necesaria : al
final de la existencia no hay otra cosa que el dolor de existir”.*®

éComo leer este deseo de muerte sino como deseo de no emerger al mensaje?:
“en el momento de la muerte del padre , el voto de la castracidn del padre retorna
sobre el hijo (...) hueco abierto por la muerte del padre y que constituye lo que el
sujeto se propone ignorar.”%’

Dejaremos pendiendo el hilo que nos conducira — en este mismo capitulo- al item
referido a la tematica que intentamos procesar (VI. Dolor de existir: algo radicalmente
rechazado)

En “segln su deseo” no es , afirma Lacan , donde gravita el suefio, sino “en
relacién a este segtin , es decir en torno a la elision de un puro y simple significante”.?®

Por lo tanto este deseo es metonimia, se desliza .Hasta aqui el despeje de esta

triplicidad propuesta por Lacan respecto del deseo.

a.- ¢Qué nos dice segun?

De inicio: se trata del significante elidido. Alli radica el punto, en ese término
condicional que Freud hace pivotear indicando una condicién desiderativa radical y la
del fantasma del padre muerto. Congruente con que el cumplimiento y sostén del
deseo no es sino en el fantasma, Lacan da un paso mas proponiendo que la realidad es
fantasma.’

Por otro sesgo, respecto del segun , importa referir su puntuacion al maestro
vienés, de lo que éste no sabia sabiendo. Valor de |a interpretacion, que es funcion del
analista y en la ocasion, intenta dar cuenta del significante que - sin saberlo el analista
- incorpora.

En cierto modo, lo que evoca este condicional nos confronta con la incesante
amenaza de la caida del deseo. Asi vivimos haciendo de cuenta que nuestro deseo
esta garantizado, disefiando estrategias de fijaciones imaginarias, siendo la mas
soberbia , la rivalidad con el padre.iGarantiza el sostén de su deseo? ¢De que deseo
alli? La puntuacién del maestro francés en el segun , se refiere a la condicionalidad de
la que uno se anoticia 0 no se anoticia , via los neuréticos. Ademas dice: es cosa de
ellos. De igual manera que el analizante que afirma: el que no sabia era el padre, yo sé.

Por otra parte — un pequeno desvio- la presuncion de indicar claramente el objeto
de su deseo — la muerte del padre, en el suefio analizado- “implica una fijacién
imaginaria” , sefala el analista francés. Indicacién del objeto de amor cuyo designio
ronda el congelamiento de esta dimensidn metonimica del deseo.

*% ibid.

“ibid.

“ibid., p. 150

" Cf. R HarariFantasma: ¢ Fin del analisisNueva Visién, Bs. As.,1990, pp.40 - 93
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Efectos de ensefianza que Lacan deja deslizar en su lectura critica de los clasicos
freudianos respecto de lo que nos ocupa: Elisabeth von R. enamorada de su cuiiado y
Dora : enamorada del Sr.K. En ambos casos Freud apunta a un amor que no pudiendo
ser confesado a si mismas, se resuelve por el mecanismo de la conversion. Fijacion al
objeto imaginario que da lugar a rebotes especulares.

Es dable puntualizar que no es el antedicho, el sentido freudiano que se deja leer
en La represion , donde alude a la fijacién de un representante de la representacion
merced al cual se funda la pulsion, lo que mienta la dimension simbdlica.

Volviendo a la via del sueiio —y a aquello ofertado por el titulo de este paragrafo-
es el sujeto el que le dice al Otro: “él no sabia”, por tanto “yo sé”. Ardid defensivo por
el cual, adjudicdndole al Otro la ignorancia, no sélo se plantea como sabiendo, sino
que se pone a cubierto de enfrentarse con la radicalidad de lo insabible y que indica el
vacio que amenaza de algun modo desde la afanisis . De alli que el padre : “él no
sabia”, y no el sofiante.

Lo denegado-proyectado es lo que se infiere en tanto operacién que constituye a
todo yo: “yo no soy ese”, “yo no soy el que no sabe”. Cuestidn crucial en la
aprehensién del papel capital del saber no sabido como lo que es de lo inconsciente.
Consecuentemente, el trabajo del analisis no implica extender las fronteras del saber,
sino en confrontar con lo insabible. Tampoco, en responder a la sustracciéon con una
mera incorporacién imaginaria.

Lo que se juega entonces, es la ignorancia del sujeto respecto de la naturaleza de
ese dolor de existir que aparece alli cuando todo deseo desaparece.

¢Como aparece una cosa cuando desaparece la otra?

b.- ¢Qué de la afdnisis?

Leemos en el Seminario VI :“Jones pensaba que lo que estaba en juego en el
complejo de castracion era el temor de verse privado del deseo.””® En el Seminario Xi,
Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis, Lacan va a cernir la afanisis
como el producto de la accion del significante sobre el sujeto. Desvanecimiento que es
efecto de su constitucion como tal.

Afanisis inevitable -diferente en su aparicion , de este trasfondo de contornos
temibles que confronta con el dolor de existir — hace su entrada como una operacién
de constitucion del sujeto en relacién con la alienacion.”

La critica freudianamente lacaniana a Ernest Jones finca en la equivocada
consideracién por éste, de la envidia del pene como una especie de formacién
neurdtica. Consecuencia de la indiscriminacién de la posicién femenina y masculina
respecto de la “falacia” - Jones dixit- de la fase falica.

En el caso del suefio que se analiza, el maestro francés no sdlo rescata el vocablo -
afanisis- sino que toma distancia respecto de la significacién asignada al mismo en
aquel Seminario citado, acercandose esta vez a la jonesiana : suspension de lo
desiderativo.

ibid. p. 151
" Cf. Roberto HarariLos cuatro conceptos fundamentales del psicosisalie Lacan: una introduccién,
Nueva Visién, Bs. As., 1987,p.253ss. para un degpé amplio en el discernimiento de las operaciones
de constitucion del sujeto.
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Leemos : “En la agonia de su padre ha vivido algo amenazante que se volvia
contra él mismo . Entre él y ese abismo que se abre cada vez que se ve confontado
como término ultimo de su existencia” ,30 sostiene su deseo montandolo en la cuestion
de la rivalidad con el padre. Amenazante Deseo de la Madre , la boca del cocodrilo
engullidor -como llama a este abismo en el Seminario XVII - frente a la posibilidad
mentada de sostener el deseo en tanto fijacién imaginaria.

Parece que el motivo de esa confrontacidon con esta realidad ultima fuera “mads
alld” del Edipo, de la rivalidad con el padre, de este “puente fragil” e hiciera referencia
a la localizacién del deseo del Otro de la primera dependencia, a la abolicion del
sujeto.

Lacan concluye: “Su triunfo consiste entonces en saber que otro no sabe. Pero de
hecho la muerte del padre es sentida como la pérdida del escudo cuando uno tiene
gue vérselas con el amo absoluto, la muerte”.*

En este triunfo a lo Pirro, la meneada muerte, aqui quiere decir : afanisis, la
muerte del deseo.

Si en el protosuefio del deseo - como lo hemos denominado- se puntua la
dimensién donde el sujeto se constituye en un no saber, lo que debe saber el analista
es lo que se articula en el “yo no sabia” — nivel primordial del tiempo de surgimiento
del sujeto en el analisis — “o bien” ese significante que me representa estaba alli donde
yo estaba como sujeto... “o bien”... ese significante que el analista designa estaba
para representarme a mi, cerca de él: “yo era esto o aquello”, con lo que se llama alli
la estructura del sintoma, que desplegara el Cap.6,IV.

Nuevamente - “alli dénde yo estaba como sujeto” evoca el clasico “Ddnde eso
estaba, sujeto debe advenir”- en la sagaz utililizacion por Lacan del imperfecto - como
sefnaldbamos- permite estallar en ese devenir que el suceso a repetir (se) es del orden
de lo no acontecido. Instala asi la condicion de lo Real en el orden de la repeticidon N

Las notas sobresalientes del analisis que hace Lacan del suefio -que fuimos
contorneando- llegadas al punto situable en esta confrontacién con lo insabible -
previo desmonte de esta formaciéon imaginaria que sostiene un orden concurrencial,
edipizado, rivalizante y parricida — precisa un alcance tal, que funda otra clinica .
Seguimiento que permite leer lo que en ese momento, Lacan no sabia.

V.- Revisitando el sueno : breve corolario

Revisaremos la puntuacién que efectia en el Seminario XVII ,El envés del
psicoandlisis en la clase del 18/3/70 ,donde repite su consideracion de este suefio.
Comienza diciendo que no es un sueno de Freud , sino de uno de sus pacientes —
formacién de lo inconsciente que descompone para analizarlo sobre dos lineas, la de
la enunciacion y la del enunciado, superior e inferior , respectivamente; aunque no es
esta doble ubicacion lo que le interesa en este momento- y resalta la frase: “no sabia

que estaba muerto”.*

Oibid., p. 153

*ibid.

" Cf. Al respecto el capitulo en este mismo capjtitéon VI y en el capitulo 2, V.a .
2. LacanFl envés del psicoanalisis, Seminario XVII, clase del 18/3/70, p. 7
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Esta frase en su globalidad, Lacan la razonaba en los dos sentidos que de ella
podian desprenderse: o bien, que la muerte no existe y entonces como iba a saberlo si
eso que se le adjudica, que se predica de él, no existe.iA quién encontramos en esta
tesitura? Es Conrad Stein quien responde — como tuvimos ocasién de detallar - ,que el
objetivo de este suefio consistiria en poder recusar la existencia de la muerte y asi
defender la condicion de la inmortalidad. Alternativa que el analista francés no
acompana.

“O bien: no hay nada mas alld de la muerte...”. No hay mas alld , se podria decir
apocopadamente como modo de condensar la referencia a este mas alla de la muerte.
Si en cambio consideramos las escatologias y cosmologias que suponen que hay esa
otra vida, quiere decir que hay un mas alla. Entonces prosigue la cita : “O bien no hay
nada mas alla de la muerte y es seguro que en este caso ellos no lo saben.” Esa es la
referencia que nos interesa y a rengldén seguido: “Con esto quiero decir que nadie
sabe, por lo menos entre los vivos, qué es la muerte”.*

Lacan argumenta que nadie ha retornado de la muerte para poder contar de qué
se trata en ella, y por lo tanto cualquier tipo de racionalizacién y de lucubracién que se
quiera hacer respecto de esta consideracion, estara permeada por la imposibilidad de
haber pasado por la experiencia de la propia muerte.

¢Por qué no hay inscripcion de la muerte en ultima instancia? Precisamente
porque nadie ha retornado para contarlo. No hay traza mnémica en un aparato
psiquico, que es de inscripciones. Lo que aparece como angustia en muchos
analizantes, Freud no ha trepidado en referirlo a la castracién: muerte —castracion.

Recordemos una cuestion capital no negociable para el padre del psicoanalisis: no
hay inscripcion inconsciente ni de la muerte ni de la vagina, , por la cual se distancia
notablemente de M. Klein, quien postula exactamente lo contrario, asi como la
operancia de un instinto de muerte.

Importa destacar el valor de ironia que Lacan destila en “...nadie sabe , al menos
entre los vivos”, ya que entonces los muertos sabrian que lo estan y qué es la muerte.
No sucede asi mas que en las fantasmagorias diversas que pululan alrededor de esta
tematica, de la que la consabida expresién irdnica del “morto qui parla” hace
oximoron.

En lo que sigue “..qué es la muerte y es remarcable que las producciones
espontaneas que se formulan como siendo del nivel de lo inconsciente se enuncian
propiamente hablando que la muerte para cualquiera es incognoscible..."34 esto ultimo
esta marcando los limites de la significantizacion viable e indicando la condicion de la
muerte en tanto Real, en tanto imposible de simbolizacidn.

Por tanto alcanzamos esta condicidn de lo irreductible y su articulacién , que es lo
gue este suefio puede ensefiar. En el sentido doble de cdmo usa Lacan este término en
El psicoandlisis y su ensefianza *: 1o que el psicoanalisis nos ensefia, en tanto efecto de
ensefianza y en tanto mostracion.

Concluye diciendo lo siguiente : “En efecto, yo subrayé en su momento- creo que
estd aludiendo al Seminario VI, el deseo y su interpretacion- que es indispensable para
la vida que algo irreductible no se sepa."a'6

% ibid.

*ibid.

% . LacanFl psicoandlisis y su ensefianeaEscritos 1,Siglo XXI, Mexico, 1987, p. 419
% J.LacanEl envés... op.cit
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Postura radicalmente Otra a la concepcion que sostiene, que para la vida es
necesario que no haya un monto excesivamente elevado de instinto de muerte, en lo
que consiste el fin de analisis kleiniano: reducir la pregnancia, la fuerza del instinto de
muerte, dejando su lugar al instinto de vida .Que exista la vida, implicaria segin este
decurso, la morigeracion, la atenuacion del instinto de muerte.

Lacan desacredita este modelo de los vasos comunicantes ,modelo hidraulico
kleiniano - de los montos a descender o a la inversa — al afirmar que es indispensable
para la vida algo incognoscible : sin lo Real de la muerte no hay vida alguna posible

Llegados a este paso, se impone en nuestro discurrir implantar un paréntesis
dedicado a la pulsién llamada de muerte, a fin de no clausurar la tematica
comprometida en nuestros desarrollos — la muerte- por el tramite rapido de
adjudicarsela, sin mas, a la cuenta del Iéxico. A este propdsito dedicaremos el proximo
capitulo, a rescatar para su desglose, la lectura psicoanalitica de este item crucial -
pulsion de muerte - cuya distincidn se torna invalorable, tanto tedrica como
clinicamente, y que habia sido — siendo en ciertos casos - perdida por las concepciones
de otros analistas, mas no por Lacan quien nos provee el riel para su lectura — de la
pulsion - en Freud.

Previamente a lo anunciado, retomaremos desde donde habiamos dejado al
analista francés en su Seminario XVIl para proseguir ,asi, su deriva por la cuestién de
la muerte, esta vez, en una modulacién clinica : “No diré que estamos muertos porque
justamente no es eso lo que hay que decir, no se trata de esto. En todo caso
recordemos , aquel que estd medio muerto en vida , es el obsesivo localizado en el
lugar del esclavo, mientras que esta de algun modo esperando la muerte del amo”.

Condicion de espera : no se trata de un porvenir de esa muerte, sino de un habra
sido. Aquel que dice : jojala se muera!, es el que ya esta siendo muerto, lo que se deja
leer en el sentido metaférico del medio muerto. No alude aqui a lo incognoscible que
mentabamos.

Lo que entra a tallar en este comentario , son las inhibiciones y los sintomas de
aquel que padece esta condicién de estar esperando la muerte del Amo y rehuye
cualquier alternativa de colocarse en ese lugar a su vez. Un fin de analisis para pensar
en el obsesivo : la posibilidad de autorizarse a ocupar ese lugar.

No esta de mas la referencia al amo-maestro que ya tuvimos ocasion de procesar
,"en tanto significante desde el cual alguien se reclame del sostenimiento no cobarde
de su deseo. A

fuer de ignorar este sefalamiento, se lo confina a un lugar de cierto despotismo,
desactivando lo que implica de asuncién de la responsabilidad por su deseo, que es
ética en ultima instancia.

Importa puntear el terreno donde prolifera esta critica lapidaria al solo nombre
de amo -dado que es el corolario del rehusamiento obsesivo a posicionarse alli- para
darle todo su alcance psicoanalitico al articularlo al Nombre del Padre.

“Yo estoy muerto — agrega Lacan — exactamente en tanto que estoy destinado a la
muerte , pero justamente en nombre de ese algo que no lo sabe , yo tampoco quiero
saberlo.”*’

" Cf. Roberto Hararig Qué sucede en el acto analitido®yar Editorial, Bs. As., 2000, Indice
analitico,p.283.
¥ ibid.
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Instala aqui la pasion de la ignorancia y el hecho de que ésta tiene su asidero, su
acicate incluso, en la cuestion del “no quiero saberlo”. No basta ser mortal para saber
gue se va a morir - no alude a ese conocimiento banal y cotidiano- sino que al no haber
inscripcion inconsciente de la muerte, cualquier perorata sobre ella habla de otra cosa.
Se trata en todo caso de lo radicalmente rechazado.

Acd agudiza el salto la puntuacidn lacaniana tomando como texto a analizar, lo
que es algo asi como el ABC de la légica : el famosos silogismo “Todo hombre es
mortal”... “cuyo apoyo es justamente ese no saber de la muerte y al mismo tiempo
esto que nos hace creer que todo hombre significa algo.”*®

Categorizacion del “todo” que apuesta —duramente- al “existencial”: por tanto al
“existe” y no al “todo hombre”. De entrada uno podria decir : La mujer es no- toda,
pero éel hombre es todo? ¢Qué quiere decir “todo hombre”?. Sutil modo de
desilusionar, ya que en principio no hay “todo hombre”, no hay cuantificador universal
valedero, no hay tal conjunto porque éste se basa justamente en esta condicidn
indispensable de que hay algo que no va a poder ser dicho y en eso va a radicar la
cuestién de la muerte.

V.- Dolor de existir: algo radicalmente rechazado.

Sucesivas notas del analisis del suefio que nos ocupa permiten precipitar lo
explicitado a lo largo de este capitulo: que el mito edipico oficia de tapon defensivo del
encuentro con un real, ese vacio de lo radicalmente rechazado que hemos situado
como dolor de existir.

Recapitulando: Es indispensable para la vida que algo irreductible no se sepa, lo
gue implica tomar en consideracion la condicién de la muerte en tanto Real, imposible
de simbolizacion. Papel invariable de esta ignorancia necesaria : no hay otra cosa al
término de la existencia que el dolor de existir.

¢Cual es entonces el estatuto de ese rechazo violento de lo que esta en juego —
como fue decantando el andlisis del suefio- sino la asuncidn por el sujeto de ese dolor
como tal?

Lo que no se quiere oir- ese dolor en estado puro- consagra la promocién de
variopintas practicas — a que haciamos referencia — en el intento por contrarrestar la
evidencia original de este dolor de la existencia.

¢Cudl es la naturaleza de este dolor de existir? En su introduccion sefialabamos
gue éste “mentaba un goce parcial, limitado, falico”, podemos avanzar un paso mas :
ées que no hay un goce parcial que no sea falico? (desplegar dolor de existir y goce)

Otra cuestidn a ponderar— respecto de esa naturaleza- es su relacién con la
afanisis, en tanto muerte del deseo.( otra vueltita)

Diseflar una direccién de la cura que conduzca — mas alld del Edipo- a la
identificacidn al sinthoma - sustento de un obrar decidido en pro de la invencidn de lo
gue fuese - como “antidoto” contra el dolor de existir, intervirtiendo el famoso
apotegma freudiano —que citdbamos- para aseverar : “Donde estaba (el) Yo, Eso debe
advenir” como lo desarrollara el cap.11, IV.

% ibid.
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VI.- ¢éDejamos aca?

¢Hay andlisis completo y unico ... del suefio? Reanalisis, contrapsicoanalisis ... etc.

Si lo prometido es deuda, como afirma el conocido proverbio, nos introduciremos
en lo que sigue, en la indagatoria de la pulsién de muerte a los efectos de precisar la
tematica que nos viene ocupando.
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Capitulo Il
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PULSION DE MUERTE

l.- Reintroduciendo la pulsion

En dos de mis IibrosD, al menos, he ofrecido un mapa indicativo del procesamiento
de la cuestion aludida en el titulo — sea en lo referido al perimetro del psicoandlisis en
extension , en tanto insoslayable cara continua , continuacion ldgica del psicoandlisis
en intension — sea en éste Ultimo, que apunta — necesariamente - a la cura.

En primer término, explicitaremos una referencia de Lacan hacia el final de su
ensefianza y de su vida, en su Seminario XXV - al que llama no casualmente -
Momento de concluir, en el final de la clase del 15/11/77 .

La cita por venir va a introducir y - a la par - servir de sustento a nuestros avances
en lo atinente a la pulsion. Dice alli: “La hipdtesis acerca de que lo inconsciente sea una
extrapolacidn no es absurda, y constituye el porqué del recurso de Freud a lo que se
llama la pulsic'm”.3'9

De acuerdo con ella, se marca un corte bastante notorio entre la nocién de
inconsciente- entendiéndolo en el sentido que suele creerlo una premisa bastante
generalizada, que el psicoanalisis hace de lo inconsciente, practicamente, su objeto -y
la pulsién. Deciamos, corte que instala un corrimiento del interés tedrico y clinico del
primero hacia la segunda U

En el conocido Seminario X, Los cuatro conceptos fundamentales del
psicoandlisis” - en 1964 y cuando se edita en 1973- los dos términos que nos ocupan
aparecian en un nivel de homogeneidad, formando parte de aquellos cuatro
fundamentos del titulo .

En 1977, Lacan modifica su elaboraciéon producto de su meticulosa lectura de
Freud - ya no los presenta como dos equivalencias - quien por otro lado, nos dice
entonces , tampoco los consideraba equivalentes. En esta puntuacion, capta como el
maestro vienés, a su vez, en el famoso y conocido giro de 1920, muda la teoria del
aparato psiquico y de las pulsiones, dandole un peso sustancial a la nocién de pulsién.
Por otra parte, si bien en Tres ensayos para una teoriasexual,”® puede reconocerse su
trabajo con la nocidn aludida, ésta no posee la misma gravitacion que en el momento
de su reintroduccién arriba citada.

Y Cf. Roberto Harari, “¢Por qué las pequefias ditéasnson tan grandeséf Psicoanalisis in-mundo
Kargieman, Bs.As., 1994, p. 157 y tambika,pulsion es turbulenta como el lengyajel Serbal,
Barcelona, 2001, Indice analitico, p. 142

%9 J.LacanSéminaire “Le moment de conclure?5, clase del 15/11/77, inédita

” Este no siempre reconocido “pasaje” realizada.pean, desde lo inconsciente hacia la pulsién
,grévido en consecuencias teodrico-clinicas, eas pacia el forjamiento de la tesis tituladoranilébro
La pulsioén es turbulenta como el lenguaateriormente citado.

™ Respecto del titulo originalos fundamentos del psicoanalisi¥, Roberto Hararil.os cuatro
conceptos fundamentales del psicoanalisis, de LaoaaintroducciénNueva Visién, Bs. As., 1987, p.
38,n1.

403 Freud]Tres ensayos de teoria sexu@bras completa€)C), Amorrortu, Buenos Aires, 1985, t. VII
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¢Por qué reintroduce la pulsion, podriamos preguntarnos en tanto “psicoanalistas
clinicos”? Esta atribucion no es una redundancia - aunque deberia serlo - y a veces es
preciso decirlo, ya que habiendo quienes se postulan como “tedricos” del psicoanalisis,
careciendo — en principio - de la experiencia del “divan” y luego del “sillén” - pueden
elucubrar incluso de manera bastante brillante, tomando al psicoanalisis como una
filosofia o una construccion tedrica - llegado el momento, no pueden dar cuenta de los
fundamentos que hacen precisamente a la praxis de nuestra disciplina.

De nuevo, équé fundamenta este pasaje a la segunda teoria de las pulsiones? De
inicio, un factor resistencial, en el que el padre de nuestra disciplina advierte que por
mas que se interpreten determinadas constelaciones psiquicas, pese a eso, sin
embargo, los analizantes no mejoran y mas aun, muchas veces cuando estan
mejorando — llamativamente - empeoran. Freud llama a esta circunstancia, en un
momento dado, necesidad de castigo, de lo cual la neurosis es uno de los mas notables
inventos al lograr - por su mediacidn -castigarse y alcanzar una cuota de sufrimiento
tal, que haga soportable la vida.

II.- Un dualismo pulsional en banda

Es, deciamos, en Mds alla del principio del placer, donde el maestro vienés toma
en cuenta un dualismo pulsional - pulsién de vida y pulsién de muerte - y sera Lacan
guien proporcione un enfoque no métrico ,no cuantitativo, de lo que es una pulsién.
¢Hacia dénde nos dirigimos con esta afirmaciéon?

En principio, suele decirse de aquella que es una especie de energia constante,
una fuerza que empuja en el psiquismo, un concepto limite entre lo psiquico y lo
somatico y hasta con ligereza - por ejemplo Klein como apuntdbamos en el capitulo
anterior — un monto excesivo de determinado instinto , sobre todo de muerte, y que
por eficacia del analisis, reducir ese monto en pro de uno mayor, de instinto de vida.

Primera discriminacion a efectuar, aunque sin detenernos demasiado esta vez,”
entre instinto — el kleinismo dixit - y pulsion. Del primero diremos apretadamente,
gue hace al orden — basicamente - bioldgico y animal, un cierto saber de la especie ;en
tanto la segunda, tiene una maleabilidad, una ductilidad, que es la que en definitiva,
nos organiza desde la perspectiva de hablantes.

Respecto de la insuficiencia del enfoque métrico que mentabamos, trazariamos
de manera elemental una linea y puntuariamos dos fragmentos a los que
adjudicariamos una extensiéon para la pulsion de vida y otra a la de muerte,
respectivamente. Ahora, si se quiere graficar qué quiere decir un excesivo monto- al
estilo Melanie Klein- de instinto de muerte- que se manifiesta en esa teoria como
envidia- podriamos presentarlo de este modo", para mas adelante desplegarlo:

N. Destino

“Cf. Roberto Hararil.os cuatro conceptos fundamentales del psicoasalis Lacan: una introduccion
Nueva Visién, Bs. As., 1987, Cap. VIII, p.201, pararecorrido dilatado sobre la discriminacién entr
instinto y pulsién.

" Cf. Roberto Hararil.a repeticién del fracasdyueva Vision, Bs. As., 1988, p.43

27



Roberto Harari I EL SINTOMA

Caracter Repeticion

Lacan , por su parte , nos ensefia que la pulsion tiene dos caras y la escribe en
banda de Moebius:

banda

Una paradoja envuelve este tipo de superficie geométrica y es que si se la recorre,
la cara externa deviene cara interna : tiene dos caras , sin embargo —en efecto - hay
una sola. Si bien en el recorrido es unilatera, si se la perfora, si se le hace un agujero,
en ese punto donde se la atraviesa, es bilatera.

De este modo, se impone cambiar la perspectiva de aquella manera ingenua de
presuponer que habria montos - inclusive - irreductibles.

A la manera de apdlogo, me voy a permitir una anécdota extraida de mi ya
extensa experiencia en el psicoanalisis, que refiere de una antigua analista que fue mi
segundo control y que frente- precisamente- a un escollo que me mostraba la no
definicidn en la cura de un analizante, me dijo directamente: “ resulta que te tiene
mucha envidia”. =" ¢Y ,entonces?”- pregunto. - “Entonces, no se cura por eso.”

He ahi, palmariamente, a dénde puede derivar un enfoque métrico: a una
dimension hereditaria e instintivista que repercute inmediatamente en el suceder
clinico, con consecuencias esterilizantes que se desprenden de esta presuncién de lo
irreductible.

De otro modo: monto de envidia insumiso cuyo resultado incuestionable
conduciria a un hacerse fracasar del analista en la cura que, bajo tales supuestos,
dirige.

Vamos a detenernos un instante en las asi llamadas, pulsién de vida y de muerte.
Denominaciones tramposas, si cabe decirlo, porque en lo elemental evocan: una, la
tendencia a la vida - lo meritorio, lo loable — en tanto pretendemos sobrevivir,
perdurar en el ser, entonces, pasaporte a la vida — en la insistencia de Klein- , para
conducir la otra, a la muerte- segun el Iéxico- ; razon por la cual debe ser atenuada,
aligerada. Esta lectura que parece pecar de cierta ingenuidad, posibilita correr riesgos
en la clinica si se la toma al pie de la letra. ¢ Por qué? Ubiquemos solamente dos items
contrapuestos en esta continuidad que nos brinda la banda de Moebius. (ubicacion en
la banda)

Dicho y hecho: la pulsién de vida une, genera nuevos conglomerados ,ensambla ,
produce nuevas uniones; en cambio la pulsién de muerte tiende a la desagregacion, a
la division , a la separacion. Estos ultimos son términos que chocan, no son gratos: lo
que escinde ,lo que hace tomar distancia; sin embargo, si no existiera la pulsidn de
muerte no habria la posibilidad de salir de la endogamia , no habria modo de
contraponerse para ir hacia la exogamia, entrar en la cultura, por ejemplo.
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Freud , sutilmente, en Duelo y melancolia®, entendia — segun nuestra lectura - a
la mania por un defecto de la separacion de las instancias - todavia no habia
introducido la pulsiéon de muerte - ¢ A qué viene esta referencia? Si el yo es su ideal,
estamos en presencia de aquella patologia: no hay separacion. Si ésta no se mantiene
entre el ideal y el yo actual, si no propende hacia algo que no es — por lo tanto “como
si tocara el cielo con las manos”- entonces estamos frente a un delirio maniaco por
inoperancia de la pulsion de muerte, por ineficacia de la escisién, que se muestra asi,
imprescindible.

Propongo condensarlo asi : la vida resiste las diferencias impuestas por la pulsion
de muerte. Creo que se muestra pertinente en la oportunidad, ya que es ésta la que
trae las diferencias. Sin ellas estariamos en la perdurabilidad de una vida siempre igual
a si misma, que busca la identidad.

Tan es asi, que no tiene que ver con aquello de que la vida va hacia la muerte, que
Freud- en el citado Mads alld del principio del placer - ejemplificaba la eficacia de la
pulsion de muerte , no por lo mortifero, ni siquiera por el suicidio, sino que tenia
presentes el juego, la transferencia y la neurosis traumatica; ejemplos que brinda para
justificar- precisamente- la introduccion de aquella novedosa deriva, captando
I[icidamente algo que va mas alla del principio del placer.

Es alli, donde Lacan , siguiendo la direccién indicada por el término freudiano -
genuss* — goce, lee la dimension fundamental que introduce el mds alld, manera
lacaniana de dar cuenta de lo que éste quiere decir : goce.

Il.- El goce no es el placer

El concepto nombrado en primer término, en su aprehension inmediata mienta
aquello que no propugna el descenso tensional. A contrario imperio del principio del
placer que busca descender al menor nivel posible — homeostasis — el goce propugna
el ascenso.

En lo cotidiano suele decirse: “estd estressado”, sindbnimo de mucha tensién,
entonces corresponde “des-estressarlo”. Desde una perspectiva biolégico-conductista,
parece implicar que “tiene mucha presién encima” y que eso de por si fuese nocivo.
Uno podria decir: hay goces y goces**. Cuestion que tiene su importancia destacar,
porque de no hacerlo, abre el camino a consagrarlo como “el nuevo objeto malo del
psicoanalisis” al cual habria que atemperar, reducir, acotar. Sin advertir una peligrosa
confusién, una transpolacion, un traslape de goce a masoquismo, - como se lee en la
meneada locucion “goce masoquista” - que lleva a indistinguir, precisamente, la
variedad : “goce de la vida”, “del ser”, “del saber producido” , “de la produccién” -si
leemos con atencion en Lacan y perspicacia en la clinica -— diversas maneras de marcar
gue ese ascenso tensional no es de por si negativo. Volveremos sobre esta cuestion del
masoquismo, que es otra variante - como se insinua- respecto de la pulsidon de muerte.

“0Duelo y melancoligop.cit, t.XIV

" El genusslacan lo trabaja desde su lectura de Hegel ,eitplar. El término en Freud ha sido
respetado en la traduccion de Amorrortu, difererdiayenussgoce- , dduzt placer-. Asiutz- unluzt
placer- displacer., que no es goce.

" Cf. Roberto Harari¢,De qué trata la clinica lacanianaatélogos, Bs. As., 199%0cespp.139 a
163. También epgComo se llama James Joya&morrortu, Bs. As., 1995, cap. 4, pp 103 a 128
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En pro de nuestro procesamiento moebiano, podriamos afirmar que por el goce se
complica la vida, que es por él que reencontramos a la pulsion de vida. Puesto que si
se la complica, es que se busca otras uniones, nuevas perspectivas, novedosas
situaciones. Asi, esta es una perspectiva distinta abierta por Lacan- que en Freud hay
que leerlo con precision cuando aparece- decia , harto diversa a la de una ldgica
biyectiva que promoveria mitigar, atenuar, reducir, etc.

éCudl es, pues, la propuesta a cambio de ello? Modificar las condiciones del goce,
por eso en el Seminario VII, La ética del psicoandlisis*’, el maestro francés esboza , por
ejemplo, el goce sublimatorio, ¢acaso seria negativo?

Mas aun, estamos contestes que los analizantes ofertan ensambladuras, conjuntos
significantes entramados e inmutables hasta el analisis. La accidn del analista — si
trabajamos con el lenguaje, hacemos analisis del discurso — radica en una intervencién
llevada por la pulsion llamada de muerte. Lacan lo dice casi con todas las letras en el
texto Posicion de lo inconsciente® : por ejemplo en esa modalidad que llama
escansion. ¢Qué hacemos con ella? Tomemos el vocablo reparto y lo escandimos :
re/parto. Hay algo de juego alli- recurso que es usual en la poesia como es sabido -y
gue efectivamente, esta accion de escisidon hace surgir otro término que no estaba
jugando en la comprension habitual , que implica desensambladura, corte. He aqui la
puesta en acto de lo que entrafian estas nociones de una estructura significante que
viene dada - servida de alguna manera - reiteradamente por los analizantes. Por lo
tanto, si cabe decirlo de un modo escolar: la pulsion de muerte no es mortifera, lo
contrario - trasladar el sentido semantico de la denominacion al concepto mentado -,
es un despropdsito.

IV.- Variedades

Hemos hecho referencia a la secuencia logica de la pulsion de muerte y Eros
escrita en Banda de Moebius — separacién y recomposicion — para enfatizar el devenir
del término primeramente nombrado. Nos proponemos proseguir su aprehension- en
su muda ,sus variaciones - en pos de las cuales, la experiencia clinica del psicoandlisis
resulta enriquecida, ampliada y abierta a los matices y a las fecundas diferencias.

Dedicaremos el primer item a discernir esa variedad cultivada en el superyo a
partir de la novedosa puntuacion lacaniana que expurga de esta nocién su
obstaculizante pregnancia imaginaria, devolviéndole su incisiva operancia en la clinica.
El segundo, conducira a delinear la deriva del masoquismo moral- en congruencia con
la jerarquia otorgada por Freud y como “eje de gravedad del masoquismo”,
distinguido por Lacan — en su incidencia en la praxis denotada. Para apurar — en tercer
término- el desvio del “hacerse rechazar”, nocién que se deja cernir en la complejidad
del suceder clinico cotidiano.

a.- Superyo, puro cultivo de pulsidon de muerte.

41 J.Lacan,Séminaire “L’ éthique de la psychanalysa’|l
42_ “Posicién de lo inconscienteEscritosll, Siglo XXI, México, 1985, p.822
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¢Coémo pensar, a la luz de nuestras elucidaciones, este aforismo freudiano?®

Retomaremos aquella critica de Lacan referente a que lo inconsciente es una
extrapolacion, con que inicidbamos nuestro recorrido por la tematica que nos ocupa.
En mds de una oportunidad, llama a aquella nocién, “una suposicidon de Freud”- con
ese estilo un poco zumbdn que le conocemos- y ahi conviene leerla de esta manera:
como “sub-posicion”. La que tomada literalmente en la etimologia, es una “posicion
por debajo de”, o sea , psicologia profunda- definicidon un poco desgraciada de Freud,
muy adecuada para Jung , pero no para el psicoanalisis de raiz freudiana - con lo cual
se presenta el problema de las instancias psiquicas : inconsciente- preconsciente-
consciente, tanto como para : yo, eso, superyo.

Establecer pisos, fondos o trasfondos en el psiquismo, como se sabe, es tomado
rapidamente por el esoterismo, por practicas ocultistas que hace esencias humanas de
acuerdo con ello. Por otra parte, lo que parece estar en juego en esta triada- yo, eso’,
superyo- es cierto sustancialismo que da pie al juego dramatico de los homunculos,
donde cada hombrecito trataria de sacar ventajas sobre los otros. Imagineria que
envuelve especialmente lo que se conoce como la instancia del superyo : gran censor,
alguien que dice no, inevitablemente impidiendo, cuando no castigando. Si como
afirmabamos, trabajamos desde la perspectiva del lenguaje, estos esquemas
encuentran su limite.

En este sentido, Lacan va a dar una vuelta muy interesante a lo que Freud capta,
una vez mas de la patologia- detectando en la melancolia al autonomizarse, una
instancia que injuria, denigra, maltrata, censura, en fin, con delirio de ruina vy
empequefiecimiento- la accion de este superyo, condensandolo en una sola frase
imperativa que dice: jGoza Imperativo categdrico, inobjetable, axiomatico,
practicamente irreversible ,quiere decir: goza todo el tiempo y el maximo posible, por
lo cual, de otro modo estd diciendo: inmdlate y muere.

Ahi si, desaparece en funcidon de atender a este precepto al goce, a ese que
siempre se pretende alcanzar un poco mas. Entonces aqui decimos con el maestro
francés y con nuestra experiencia clinica, uno de los objetivos no es atenuarlo, sino
mostrar que no hay goce todo. Aludimos a lo ofrecido por nuestros analizantes :
siempre hay alguno que sabe gozar, “ipor qué ese si y yo no?”, “épor qué a mi me tocod
esto en desgracia y a ese otro no?” Usualmente refieren a alguien que tiene
caracteristicas, o bien perversas, o de desinhibicion flagrante , al que el neurdtico
idealiza pretendiendo que aquel estaria a salvo de cualquier contriccidn o limite, que
todo tipo de transgresion le seria posible y la pondria, presuntamente, en acto.

Aquella insistencia en algo que se dice- lo cual no es un modo de decir- en efecto,
implica un corrimiento en la concepcidn lacaniana de entender al superyo — ya no
como instancia — en tanto algo de lo que el sujeto se separa para constituirse: la voz.

Voz — en tanto objeto a- que no implica a los sonidos que acompafian nuestro
hablar, sino que la reconocemos en tanto autonomizada- esto es: salida de mi,
perdida, no me pertenece, es del Otro — por ejemplo en la alucinacion auditiva . Otra

43S.FreudEl yo y el ello] esesd, op.cit, t.XIX

"Resulta méas preciso “Eso” para verter al castelérigs” freudiano, por lo impersonal y lo inesgieci
gue requiere su connotacion.

" En la alucinacién auditiva, la voz que insultaryenaza al sujeto, es la propia enajenada, gue no |
pertenece. Si bien su ocurrencia en la psicosis laiglar, hipertrofiar esa experiencia de pérdida
permite marcar como con una lupa, procesos conaltesshablantes, con valor de apdlogo.
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vez, algo de lo que el sujeto para constituirse se separa y que evoca la castracién ,que
es una operacion que padecemos por ser usuarios del lenguaje.

En lo hasta aqui desplegado importa puntuar para nuestros propdsitos, que no hay
continuidad de instancias, sino corte. Lo cual conduce a una pérdida, claro que no
definitiva, ya que la voz estd siempre presente, siendo su mayor amenaza la incitaciéon
a jgozal, todo el tiempo, de modo ilimitado, lo maximo posible.

Con lo cual arribamos al aforismo freudiano de nuestro acapite, del que habiamos
partido -el superyo es un puro cultivo de pulsién de muerte - para leer alli una vez mas,
no la referencia lexical del vocablo, sino la nocién de separacién, siendo el objeto que
mas marca la alteridad. Precisamente, hacemos mencién al modo en el cual Lacan,
comienza a teorizar en el Seminario XVI, De un Otro al otro44, otra manera del Otro,
que es el objeto a.

b.- Masoquismo

Particularmente en el seminario citado, el maestro francés toma en cuenta
algunos desarrollos del brillante fildsofo Gilles DeIeuze**, del que rescata dos de sus
textos: Ldgica del sentido y Presentacion de Sacher- Masoch — en este uUltimo introduce
la nocidn de contrato perverso, en lo que no nos vamos a detener ahora- para situar la
cuestion del masoquismo, que como adelantabamos en el item anterior, constituye
otra variante respecto de lo que aqui nos importa, cual es esta novedosa deriva
llamada de muerte.

El masoquismo, ingenuamente diriamos: placer en el dolor, necesidad de castigo,
esa cuota de sufrimiento que pareceria que los hablantes pagamos por el hecho de ser
seres de lenguaje, aquel que Freud dividia en moral, erégeno y femenino. A nuestros
fines, ajustaremos la puntuacién a la vertiente nombrada en primer término, que
evidentemente, ni hace a la condicién de los fantasmas que los hombres tienen
respecto de la mujer — justamente el femenino , o sea del hombre en posicidén
femenina, como ejemplarmente el inventor del psicoanalisis lo ha demostrado — ni el
de los perversos - como se dice SM, sadico- masoquista - que es el érogeno ; sino que
nos proponemos atender al asi llamado, “moral” .

El masoquismo moral puede tomarse en un sentido- diriamos — simbdlico. Primera
cuestion a desbrozar équé quiere decir moral, y particularmente, por qué apunta Lacan
, la nocion del contrato de Deleuze , en su Seminario XVI ?

De inicio, porque va a cernir la manera en que el masoquismo no es una suerte de
— al modo de la psicologia individualista- de uno contra uno mismo, sino mas bien
requiere de un cierto contrato donde — como dice el analista francés- el masoquista le
dicta mas al Otro que a si mismo, su propia conducta. En ese sentido, lo decisivo es un
acto contractual: hay significantes, hay una ley que la impone — paradéjicamente- el
masoquista al Otro. A la manera de lo que Deleuze destaca en la relacién de Leopold
Von Sacher-Masoch y su esposa Wanda, la incidencia del contrato explicito, escrito y
firmado por las partes.

4 J.LacanSeminario XVI, De un Otro al otrinédito
Autor ha poco fallecido, de quien Lacan elogiatéodos citados, aunque luego el fildsofo perderia
rumbo correcto.
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Para el caso del asi denominado moral, Lacan adelanta un aforismo que condensa
— nuevamente- de lo que trata: lo que logra el masoquista es restituir la voz en el Otro.
Otro que aparece entonces, como el portador de la voz, no siendo por ende sino, el
superyo.

Para apreciar una nueva discriminacion clinica muy importante, que rubrica la
eficacia y pertinencia de este procesamiento de la pulsidn de muerte, proponemos una
pequefia deriva hacia el Seminario XIV, La Iégica del fantasma.*

c.- Hacerse rechazar

En De qué trata la clinica lacaniana” tuve ocasién de sefialar la fecundidad de esta
nocién, que Lacan dirigiéndose a sus discipulos- sagazmente- presenta de este modo
en el seminario citado: “Quién le ha dicho a ustedes que frente a este — por ejemplo- a
ese divorcio, quién le ha dicho a ustedes que esa mujer es para ese hombre, por qué se
ponen a interpretar en términos de querer romper algo que deberia haber funcionado
bien, quién les contd que son tal para cual”- agregando lucidamente-“muchas veces es
necesario, primero, hacerse rechazar, antes que hacerse aceptar.”

Una vez mas podemos leer alli, la eficiencia de la pulsién de muerte y no de la
union, derivada de la de vida. Porque éen qué consiste hacerse aceptar demasiado
rapido? Conceder todo, no neutralizar la demanda del Otro - sino directamente -
entregarse a ella. Muchas de las dotes de sociabilidad en las personas, don de gentes —
como suele decirse-, desesperacion y “logro” por una especie de sociabilidad exitosa,
puede ponerse en la cuenta del hacerse aceptar - como deciamos - demasiado rapido.

Por el contrario, a veces no ser aceptado- como creo que Lacan nos presenta en lo
que dice, su propio caso en la I.P.A.- atafie a distinguir hasta donde se puede cedery /
o, eventualmente, conceder algo.

Por otro lado, esa presunta aceptacion ilimitada, se conforma a veces ,por lo
insoportable de la soledad - valiosa en el sentido de Winnicott — pasible de obturar con
la supuesta sociabilidad, la incapacidad de estar solo. Entiéndase con esto —
obviamente - ninguna promocién del ermitano ni el anacoreta, sino aquella figura -
llamativamente no bien despejada - de lo que puede implicar el masoquismo
moderno.

Tomada por otro lado, esta busqueda de la “hermandad” compulsiva tiene mucho
de feroz - recordemos que con este término Lacan califica al superyo, como figura
obscenay feroz - que via condensacidén en su lengua original se escribe: frérocité,**
frére — hermano- y ferocidad. De este modo, la va a tomar en consideracién, mas alla
de la pantalla donde pareceria jugarse.

V.- Operancias nocivas

“5_ Seminario XIV, La légica del fantasniaédito

" Cf. Roberto Harari,Re qué trata la clinica lacanianaZatélogos, Bs. As., 1993, p.82 y ss.

” He puesto en préctica un pequefio juego que hdrohes miembros de la Ecole lacanienne , quienes
llamaron asi a uno de sus volimenes teméatlao§:érocité
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En este tramo, se tratara de burilar las derivaciones — en este caso ingratas - de la
asi llamada pulsion de muerte - en su vertiente compulsiva - cuando la mera
casualidad adviene- bajo ciertas circunstancias- en un férreo y obstinado poder
ineluctable en funcion de la repeticion dada como al, o por el, azar.

En su consecucidén , espigaremos la nocidn de repeticion del fracaso —situando su
pertinencia insoslayable — a nivel del encuentro, en su modalidad pasiva no deliberada
, para localizar la precipitacidn pulsional en el caracter y en ese talante demoniaco de
la repeticion detectable cuando ésta se posiciona en nimiedades que hacen a la
condicién de lo siniestro.

Cuestiones que nos interpelan -desde quienes nos procuran para el alivio de sus
sufrimientos- en nuestro lugar, en las curas que dirigimos.

a.- Larepeticién del fracaso

En este item vamos a revisitar un punto que ha sido bastante trabajado en varios
de mis libros, especialmente La repeticion delfracaso*— titulo tomado de una frase de
Lacan respecto de su concepcién de la transferencia ,por la que el analizante viene a
repetir lo no logrado: el fracaso - cual es, la declinaciéon del concepto de repeticion en
psicoanalisis.

Brevemente recordaremos: La de “aqui, ahora, conmigo” — manera harto usual de
entender la transferencia- “tal como alld, entonces, y con papa”, es la de “reconocer”
gue hay un cliché estereotipado como traslacién de una conducta sobre otra - como si
fuera la imagen de esa hipotética repeticion - y da cuenta de la repeticién imaginaria.

Hay una repeticion simbdlica, como hemos bautizado la que Freud toma en cuenta
en Psicopatologia de la vida cotidiana® - el caso del nifio que exige que se le cuente el
cuento tal cual- ese supuesto reencuentro de lo mismo dado como conjuntos
significantes, donde un deseo es lanzado- diferencia entre lo procurado y lo obtenido -
tras el repetir, buscando en su insistencia, la novedad.

La que nos interesa en esta ocasion es la que llamariamos repeticion real y que
tiene todo el desagradable sabor del malencuentro.

Es en su cernimiento donde Freud extrema - por asi decirlo — su genialidad, alli en
Mads alla del principio del placer. Fue a la luz de esta intuicion freudiana, que hemos
avanzado en aquel texto y en la captacion clinica de lo que él llama “destino fatal”,
como compulsién a la repeticidn, pero que va a dar lugar a una figura — que muy al
pasar, como quien no quiere la cosa - denomina “compulsién de destino”.

Se sirve de una sorprendente referencia, la de la historia de aquella mujer “que se
caso tres veces sucesivas y las tres, el marido enfermd y ella debid cuidarlo en su lecho
de muerte”.

¢Es que buscaba especialmente que eso sucediera? No es este nuestro modo
epistémico de proceder, sino que esta cifra que da Freud, es la de la repeticién: 3. Es
por ello que esta es pensable, no por los maridos fallecidos de esta pobre mujer, sino
por la condicidn triadica de sus elementos.

" Cf. Roberto Harariop.cit, para un recorrido de la nocién de repeticién dgmatspectivas mitolégicas,
filosdficas, histéricas, biolégicas, matematicagjilisticas, etc y sus variedades en la declinatébn
concepto en psicoandlisis.

¢ 3.FreudPsicopatologia de la vida cotidianap.cit, t.VI, p.156
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En la misma linea hemos indagado en la literatura , en la fabula poética de los
amantes Clorinda y Tancredo, de la Jerusalem liberada, de Tasso**, en la cual
inevitablemente, queriendo escapar de su destino, en reiteradas vueltas, no tiene
como alternativa - otra vez - que caer en el malencuentro, encuentro de lo Real, dado
como al azar.

Intentaremos aprehenderlo con la definicidon de Lacan en La Idgica del fantasma :
“lo que estaba para repetir ,deviene lo repetido, en funcion de lo repitiente”.

¢Como la haremos rendir en este caso, tal que nos ayude a dilucidar la freudiana
nocién de compulsidn de destino? Murié el marido inicial- lo que estaba para repetir,
diriamos - pero eso en si mismo no quiere decir nada. Hizo falta, por lo tanto, otra
circunstancia- ahora segunda, pero que hace que aparezca un elemento tercero, no el
tercer marido- que deviene como algo repetido, pero que no se repetiria a no ser por
lo repitiente.

De otro modo: no se trata de un encadenamiento sucesivo, hay en juego otra
temporalidad, un efecto diferido — aprés coup - y es ese nuevo elemento que es mas
uno , que estd alli determinando la desgracia de esa mujer. Entonces, por efecto de lo
repitiente, lo que estaba para repetir-épodria asegurarse que se iba a repetir y
puntualmente?- adviene, lo repetido.

Freud advierte lucidamente, a partir de varios ejemplos — que a continuacién
ofreceremos- que no se trata de neurdticos - vale decir: ausencia de sintomas - con lo
cual podemos encontrar un campo fértil para una nocion no muy desentrafiada en
psicoanalisis — a nuestro juicio- que es el caracter.

b.- El caracter viene al caso

Especialmente hemos dedicado el comienzo de aquel libro™- al gue hicimos
referencia en las primeras lineas del punto V.a — que fue nuestra tesis de doctorado, a
la elucidacion de ese avatar pulsional y a detectar cuanto del caracter impide la
aparicion del sintoma neurdtico — flagrante, decidido, notorio — claro que en su
manera de impedirlo, contiene bastante de aquello que puede llevar al fracaso
reiterado de una persona.

Por otro lado, habiamos indiciado en un grafo las relaciones entre la triada
neurosis de destino, caracter y repeticidn, para avanzar en nuestra tematica ( En este
mismo capitulo, item I1)

Vamos a lo que el maestro vienés nos ensefia en su casuistica

Empieza sefialando que “se conocen individuos en quienes toda relacion humana
lleva a idénticos desenlaces” y situa alli lo que pareceria un esquema generacional:
benefactor- protegido, protegido-ingrato; tras el rompimiento, no reconoce la gratitud
hacia su benefactor.

En la serie, ubica otra resolucion en la dimensidon del hermano, en “hombres en
quienes toda amistad termina con la traicién del amigo”. También “ otros que en su
vida repiten incontables veces” el acto de colocar a alguien en tanto autoridad

™ op.cit, pp165 a 172

" Cf. Roberto Hararil.a repeticién del fracasmp.cit.

™ Cf. Roberto Harari, “Cuél es la casuistica de &2&Len La pulsién es turbulenta como el lenguaje”
op.cit. pp.86 a 91
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paternal y después la destronan. Para referir por ultimo: “Amante, cuya relacién tierna
con la mujer recorre siempre las mismas fases y desemboca en idéntico final, etc. Este
eterno retorno de lo igual”.

Como enseguida habra de poder apreciarse — en otra puntuacién clinica — caemos
en la cuenta que lo enumerado no son sino maneras frecuentes de presentacién en los
analizantes, de la compulsion de destino, por una repeticion del fracaso - nominacion
por la que optamos en razén de su presencia en todo neurdtico- obviamente no
buscada de modo manifiesto y que marcaria — en nuestro decurso- la operancia y
pertinencia de la pulsion de muerte respecto de la clinica de la neurosis.

Importa puntuar, antes de avanzar en lo propuesto, “este eterno retorno de lo
I” con que terminaba la cita freudiana, que procede de Nietzsche.

Nos vamos a permitir enmendarle la pluma a Freud e incluso su teorizacidn, ya
gue este “eterno retorno” , parece un recurso desesperado, algo que no encaja -por la
perspectiva nieztschiana que evoca- en lo que venia sustentando: precisamente
aquello que viniera a instalar la novedad de la diferencia, ya que sin ésta, indicaria el
fracaso de la repeticion.

Se trata, entonces, de un retorno con diferencia. Mientras que lo mentado por el
filésofo aleman implica un ciclo redundante — una formulacion fantasmatica- inviable
al estar de los apdlogos freudianos.

igua

c.- Lo siniestro

La experiencia de lo siniestro ilustra aquella circunstancia ¢ a qué hacemos
referencia?. En el texto del mismo nombre*’ se alude nuevamente al ndmero 3 ; tres
veces — el padre de nuestra disciplina - recorriendo un villorio italiano, se encuentra —
repentinamente — en un barrio de prostitutas .Intentando alejarse - yendo en una,
luego en otra direccidén - subitamente se da cuenta cada vez, que vuelve a estar en el
mismo lugar. Esa sensacion - exactamente ese momento - ese ser devorado por el
deseo del Otro, ese no dejar un lugar para que alguien pueda usufructuar su libertad -
en efecto- es ahi donde hace su aparicidn lo siniestro y queda reducido a la condicion
de objeto. Ese mentado sesgo demoniaco en el vivenciar habla —como apuntdbamos
lineas arriba — del lugar del Otro que goza a este sujeto desvalido. La castracién
“amenaza” con lo nuevo y el sujeto resta inerme, frente a la circunstancia novedosa.

Esta es una lectura de la novedad : como la pérdida de la procura de lo novedoso,
angustia. Se trata del temor a no poder salir de lo viejo, cuyo reaseguro consiste en el
“antidoto” de la castracion.

Esta experiencia — que de continuo ofrecen nuestros analizantes - nos pone en
aviso sobre la impertinencia del consabido: “el hombre no quiere cambiar, tiene
resistencia al cambio”. Casi ocurre al revés: cuando busca una mudanza y algo se lo
impide , ahi viene el acceso de lo siniestro. Es donde Freud nos Ilama la atencién
introduciendo el término Uberwundensein : se provoca, nos dice, un retorno de lo
superado — no de lo reprimido-

casi una creencia animista, retorno a una etapa previa, tomada como superada.

47_  “Das Unheimliche” .o siniestro] op.cit, t. XVII
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Por la puesta en relieve de este poco transitado concepto freudiano -notable- se
avanza la consolidacion en la mudanza de la posicion subjetlva conforme a
convicciones férreas, de tinte deliroide, ante las que el sujeto se angustla

Lo que se logra alli es una consistencia que simboliza lo Imaginario. Intenta darle
visos de teoria alo que desde otra perspectiva, es oclusidn narcisica.

VI.- Obrar del analista via pulsion de muerte

Tal como habiamos sostenido en otro acépite*, nuestra intervencion como
analistas guarda el objetivo de introducir desequilibrios, antes que propiciar
“individuos equilibrados”’o “adaptados” — adaptacidon y equilibrio son puntos de
partida, no de llegada, en un analisis — praxis, entonces inadaptativa que labora en pro
de quebrar las constricciones de la neurosis, las cuales al ser regidas - como vimos —
por la “demoniaca compulsién a la repeticién” (Freud), limitan los grados de libertad
del parlétre. Precisamente ahi, la acciéon de una cortadura, propia de la pulsion de
muerte, intenta romper lo adaptativo-equilibrado atinente al sintoma y al caracter.

Volveremos sobre estas nociones al precisar su alcance en el capitulo concerniente
a las versiones del sintoma.

VIl.- Cerrando el paréntesis

Lo antedicho toma todo su valor por el replanteo- ineludible - que conlleva lo que
constituye el vector fundamental donde se juega la eficiencia del artificio analitico, que
no es otro que el Ienguaje*** ,habida cuenta del deslizamiento efectuado por el ultimo
Lacan - de esta nocidn- desde el habla hacia el escrito.

Como se desprende de nuestras elucidaciones, no es sin consecuencias aquel
pasaje — tanto de espacio, como nocional, de lo inconsciente a la pulsién - con que
abriamos este paréntesis destinado a la pulsién de muerte — comportando una
mudanza capital en lo referente a la escucha y a la intervencidn lenguajera del analista.
Las palabras — que tratamos en nuestra praxis - son victimas fecundas del desguace de
la identidad del monema y de la recomposicidon con otros elementos - he aqui la
operancia de la pulsién en nuestro obrar analitico- en un proceder, como tuvimos
oportunidad de procesar, no recostado en la “semantofilia” sino en la complejidad de
la constitucion palabrera.

™ Cf. Roberto HarariLa repeticién del fracasdNueva Visién, Buenos Aires, 1988, pp. 152, 158apn
despliegue de las consecuencias tedrico clinicasgtoriza la dilucidacién de este concepto frenalia
" En este mismo capitulo, “El goce no es el placer”

" Cf. Roberto HarariLa pulsién es turbulenta como el lengyajg.cit capitulos 1,2,3.
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Capitulo Il
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VERSIONES DEL PADRE: SU FUNCION EN LA DETERMINACION DE LAS
NEUROSIS

I.- Del concepto de pére-version

En mi libro ¢Como se llama James Joyce?* tuve ocasion de indagar en mas de un
capitulo, el concepto de pére-version atinente en su apariciéon, al ultimo tramo de la
ensefianza de Lacan, a partir del cual- entiendo - es posible predicar la existencia de un
psicoanalisis post joyceano, como me he aplicado en definirlo.

No es obra del azar que el novedoso término introducido, como decia ,la péere
version - su homofonia -lo empariente con la perversion. Posee un lugar aguijoneante -
como tendremos oportunidad de colegir en este recorrido a punto de iniciar — que es
preciso discriminar del Nombre del Padre, en tanto instancia simbdlica , a la sazén
apaciguante.

Nuestro titulo nos convida al desbroce de las versiones — pueden ser multiples y
hasta contradictorias — de y hacia el padre (vers) que cada neurdtico se hace a su
respecto y que - al estar de la clinica - por lo general falla ; asi cobmo a su
discernimiento en las neurosis.

Claro que la singularidad, lo propio de cada sujeto, no radica tan sélo en el disefio
mitico de su pére-version, sino en cdmo y qué espera del cuarto por venir, materia
concernida en el item VI de este capitulo.

Para lo cual, partiremos de lo consabido: la castracién en tanto complejo es lo que
constituye uno de los pilares basales de la teoria analitica. La cuestidon es como nos
entendemos con ella y qué quiere decir castracién, como tendremos ocasidon de
desplegar en el siguiente apartado.

Como paso previo a la elucidacidn de lo anterior, la inteleccién del Edipo nos va a
introducir a un lugar de disyuncion en la relacion Freud <> Lacan . en tanto para el
primero constituye el nddulo de todas las neurosis y - tal como recorddbamos de
entrada’ - el segundo, no trepidara en darle la categoria de mito, en tanto transmisor
de contenido manifiesto. Entonces aquel concepto, en desmedro del caracter
irreductible otorgado por el creador del psicoanalisis, se impone para su impar lector,
bajo el signo de encubridor, de velo. Esta puntuacién clinica es un hecho de

" Cf.¢,Como se llama James Joyd@® As., Amorrortu, 1995, pp.66, 67, 68,133, 1328,1179, 180, y
197.
” Lo que esta en juego es el punzonamiento - devesie escrito:<> - de la relacién aludida. Dejamdos
leer: la conjuncién (), la disyuncién (), la ingalcion (<) y la desimplicacién (>)

Nos referimos al capitulolEl no sabia”.Reanalisis
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experiencia en nuestra praxis analitica, por lo que constituye un programa tedrico y
clinico que consiste en ir mas alla del Edipo, produciendo su franqueamiento.

.- La castracion: introduccion en la cuestion del padre real

De partida, volvemos a lo que no huelga repetir: el complejo de castracidn es el
aporte fundamental o fundacional de Freud. También Lacan plantea la castracion
como operacion real introducida por la incidencia del significante en relacién con el
sexo. Es a partir de ella entonces, que nos introduce en la cuestidon del padre real, que
vamos a desplegar en una especie de pivoteo entre el Seminario XVII, El envés del
psicoandlisis y el Seminario VII, La ética del psicoandlisis.

En el primeramente citado leemos: “Mas alla del mito de Edipo reconocemos un
operador estructural, aquel llamado padre real. Yo diria incluso mas apropiado que el
titulo de paradigma es también la promocidn al corazén del sistema freudiano lo que
es el padre de lo Real , que marca ademas esta condicién de lo imposible.”*?

Aqui hace lugar a un recordatorio de su Seminario IV, La relacién de objeto” que
le va a servir para insertarlo a cuenta de las maneras de entender en psicoanalisis la
cuestion de las categorias de la falta: la castracion como funcién simbdlica — no
concibiéndose de ninguna otra parte que de la articulacion significante- la
frustracién**, como de lo Imaginario y la privacion —como cae de su peso- de lo Real.

El analista francés, insinta haber estado menos explicito a nivel del agente de la
primera categoria anteriormente citada - la castracion - no sin haberlo, empero,
indicado y avanza asi el concepto de agente: aquel a quien estructuralmente le
corresponde ser el responsable de la introduccion de esta falta. Es de la naturaleza del
acto’ gue se infiere la cuestion del padre real como agente de la castracion.

Lo mas llamativo respecto del verbo actuar es el sesgo por el cual en la lengua
resuena accionista , en el sentido de las acciones de la Bolsa : la transferencia de
acciones en términos de la articulacion significante. Es decir, inserta la problematica de
la accidn en una trama simbdlica.

En el texto, Lacan alude a “activismo”, con lo cual, se quiere destacar que, en
general, el agente es instrumento de otro, habla de representacidn, hace algo a favor
de...

“Por ultimo, en el sentido de cuando se dice mi agente””", o sea , el que
representa los intereses de ... ante alguien... ¢Esta bien o mal representado por ese
agente? ¢O uno cree que el mejor representante de uno es uno mismo? y sin embargo
no hay manera de poder representarse a si mismo , entonces delegar en el agente
para luego quejarse de él.

»51

9. LacanEl envés del psicoanalisis, Seminario X\lase del 18/3/70, p. 7
0 El envés... op.cit
” En el capitulo 4, II, consagraremos otras defpaaa una inteleccién renovada de la “fatigada” froci
de frustracion.
" Cf. R. Hararj ¢ Qué sucede en el acto analitich@gar Editorial, Bs. As., 2000, Indice analitico
,sgp.282—283.Para una incursion detallada por larakgza del acto en psicoanalisis.

Ibid.
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Para concluir esgrimiendo: “He aqui el nivel del término en que conviene tomar lo
gue ocurre con el padre real como agente de la castracion. Hace el trabajo de la
agencia Amo.””?

También juega con la dimension de lo que viene a transmitir esta agencia Amo,
hasta addnde es verdadero y/ o falso, hasta donde puede confiarse que él sea otra
cosa que un semblante.

Ahora bien, écual es el sentido de llamarlo padre real? No podemos esquivar la
dimension lenguajera. Si alguien se dijera hijo de un espermatozoide nos llevaria a
preguntarnos qué sucede que habla en esos términos.

lll.- Cotejo con el padre imaginario

Luego va a articular el padre real en términos de su cotejo con el padre imaginario:
“La posicidon del padre real, eso merece ser retenido tal como Freud lo articula, a saber
como un imposible, que hace necesario, que no ustedes, ni él ,ni yo, sino esta posicidon
misma imagine al padre como privador. El padre imaginario no es para nada
sorprendente que lo reencontremos sin cesar. Es una dependencia estructural de algo
que justamente se nos escapa, a saber, que es el padre”.”

El padre real segrega, logra sin proponérselo - en tanto eficacia de la estructura,
de su accion- la precipitacion de este padre imaginario. No habria uno sin el otro. La
obra de Freud alienta esta doble dimensién y Lacan nos la plantea de esta manera: “El
padre real queda estrictamente excluido de una forma segura, si no es como agente de
la castracién, dicha castracidon no es necesariamente como toda persona que se
psicologiza la define. No, la castracion es la operacién real introducida por la incidencia
del significante, sea cual sea, en relacion con el sexo”.”*

Castracion como operacion real no es sino efecto del significante- como
introduciamos- de la accién del significante. Distinto es creer que lo Real se forja o
esta alli por si solo, sin referencia al campo del Otro. Muchos han querido ver alli que
la nocién de objeto a participa de un real ajeno al campo del Otro.

En lo que sigue Lacan afina : “Cae de su peso que ella determina al padre como
ese real imposible. Es la operacién significante la que determina al padre como
agente...”>

Es la manera lenguajera en que se articula , se genera ,este padre real imposible.
Es desde la castracién como es evocado -como agente retroactivo - consecuencia del
efecto de la accidn significante. “Por eso no hay otra causa del deseo que el producto
de esta operacion y del fantasma que domina toda la realidad del deseo, es decir, la
Ley.”® Esto hace que aparezca la dimensién del Edipo, en consecuencia.

Brevemente: la castracion introduce el deseo, este se mitifica en el fantasma y ahi
aparece en su realidad, la Ley.

%2 bid.
%3 | bid
* Ibid
%5 |bid.
% Ibid.
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Viene al caso, una lectura del discurso de lo histérico: busca un significante Amo
,para de alli, obtener un saber sobre el objeto. Quiere un amo sobre el cual reinar: ella
reina y él no gobierna. Suerte de caida en la trampa de Freud - interpreta Lacan -
haciendo de la busqueda del significante Amo por parte de la histérica, la teoria del
llamado protopadre primitivo, padre de la horda.

Leemos: “...el responsable de la castracidon, leyendo a Freud, es el padre rea

Padre castrador por el hecho de ser deseante, porque desea a aquella a la que al
mismo tiempo hace objeto de su deseo, el nifio del mito.

El padre imaginario es el fundamento de la imagen providencial de Dios, porque
vendria a salvar lo mal que este padre nos ha hecho. “ Habrd otro”- incompletud del
padre imaginario — tifiendo lo que se dice en general:“no puede ser que no haya otro”.

Promocién de la cuestion del reproche en la formacion del superyo. Padre
imaginario, en ocasion de los reproches que se le formulan, es aquel que los rebota
sobre el sujeto, haciéndolo victima de esta funcion. “Tal es la verdadera estructura de
la articulacién del complejo de Edipo."58 Padre real, agente real de la castracién ; en
tanto el padre imaginario es aquel que en definitiva introduce la dimensién del
superyo.

Vale aqui una crucial discriminacién para no confundir la castracion con el
fantasma de castracion. Este implica el modo en que un sujeto se monta la escena
fantasmatica caracterizada como castracién , uno de los protofantasmas freudianos, o
fantemas como designé en otro lugar " En tanto, la dimensiéon Otra de la castracion,
como la de la radicalidad de la Ley : imposible, irremediable, e irreversible -
aseveracion por la que arribaremos al siguiente paso-

I n57

IV Recalando en la ley : discriminaciones a efectuar

Una distincidn respecto de la tan “solicitada” Ley -que no refiere ni la juridica, ni
la social, ni la cultural, etc.- la podemos leer en la clase 23 del Seminario 7, La ética del
psicoandlisis: “La interiorizacidon de la Ley, no cesamos de decirlo, no tiene nada que
ver con la Ley”.”®

La interiorizacion - donde juega todo el universo significante - implica la manera
de ponerse en juego la cuestion de las leyes del habla , constriccidon a que obliga el ser
usuarios del habla y que ateniéndonos a ella, seamos o estemos sujetos a una ley. Ley
que prohibe y al mismo tiempo permite; ley interdictora, al tiempo que introductora.

Otra es la Ley de la castracion, en tanto radical negatividad, sin alternativa y que
nos confronta con lo irreversible, sin premio consuelo alguno.

Importa subrayar la cuestidon atinente a la aludida diferenciacion, es la idea que
Freud enlaza respecto de la interdiccion con el imperativo categérico kantiano. Este
indica un mandato sin prerrogativas, sin opcion.

Si se lee con cuidado lo que el padre de nuestra disciplina entiende como
imperativo categorico superyoico, se produce un cierto deslizamiento a uno de
caracter condicional, ya que implica- en principio- dos reglas que lo diferencian de la

> |bid.

%8 |bid.

" Cf. Roberto HarariFantasma: ¢ fin del andlisisNueva Visién, 1990, p.
% La ética del psicoanélisis, Seminario VII
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nocion introducida por Kant. La primera de ellas reside en que hay una relacién directa
con el portador de la amenaza: el padre.

De otro modo: hace falta una relacién singular con alguien tal ,que opere como el
transmisor de este imperativo. Por tanto se trata de la relativizacion de la eficacia de
esta interiorizacion de la Ley .

La segunda regla : obra de manera tal que tu proceder pueda ser elevado a ley
universal.

La ley kantiana dice que el sujeto queda involucrado en la legalidad que lo abarca
a él como a los demas. Sin embargo en el mito edipico hay Uno que no esta implicado
por esta legalidad y es el padre que dice: -“Hijo, no obres ti como yo si voy a obrar”.
No tiene la caracteristica aludida por Kant de aquello que no admite la menor
excepcion.

Entonces, la primera condicidén -que suceda a través del padre- y la segunda -la de
la excepcion- hacen de esta interiorizacion algo diverso de la Ley de la castracidon . Esta
si pues- como imperativo categérico - dice de un imposible sin excepcién alguna para
todo ser hablante, que no podrd acceder al Soberano Bien.

Por el lado del superyo , tropezamos con ciertos titubeos de Lacan respecto de la
cuestion de la ética: ley interdictora del goce como un superyo simbdlico- apaciguante-
cuya obediencia introduce en la comunidad , asi se deja leer en Observacion sobre el
informe de Daniel Lagache...?°

Contrasta nitidamente de aquella condensacion de esa instancia como dimensién
obscena y feroz ,que de ningin modo intenta congraciarse con el deseo, que dice:
iGozal- imperativo categorico, inobjetable, axiomatico- quiere decir: goza todo el
tiempo y el maximo posible, tal como lo habiamos introducido en el capitulo anterior.
Lo cerniamos como objeto a_voz, como aquello tras lo cual va el sujeto,
permanentemente, o sea, esa libra de carne que entrega para constituirse y quiere
rescatar. Sin embargo, unificado a ese objeto, termina en la condiciéon — destino del
objeto- cayente, dejandose caer.

V iOtravezl... el Edipo

En este acdpite intentaremos- una vez mas- ahondar esta indagatoria que hemos
iniciado alrededor de esta nocién’, para que cobren relieve las consecuencias tedrico-
clinicas que de su cernimiento se desprenden.

En su Seminario XVII, en la clase del 18/3/70, Lacan nos dice “El mito de Edipo, en
el nivel tragico en que Freud se lo apropia muestra que el asesinato del padre es
condicién del goce"61. Si no se mata al padre, no habra posibilidad de acceso a lo que
el maestro francés puntua; el soberano bien, el cuerpo de la madre.

En la clase anterior a la citada, se toma la licencia de hacer decir a Levi Strauss que
lo que hace el mito es consagrar una verdad que sélo puede decirse a medias,
diciendo: “Remitanse al capitulo XI La estructura de los mitos, veran alli enunciado lo
que yo digo...”®* y da una vuelta a lo escrito por aquél respecto de que el mito dice una
cosa y su contrario al mismo tiempo. Caracteristica propia — por otro lado- de las

%0 “Informe sobre Daniel Lagachedn Escritos

En nuestro texto citado en el primer capitgbe qué trata...? op.cit.
®LE| envés del psicoanalisis, Seminario X\¢lase del 18/3/70, p. 7
62 H

Ibid.
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unidades que lo componen- los mitemas- que resultan ser contradictorios consigo
mismos.

Retomamos aquello de la devoracion inicial que implica para todo nifio, su madre.
Conocida es su presentacion mediante esta metafora siniestra para ver de qué se trata
el Deseo de la Madre: “Cada vez mas los psicoanalistas se embarcan en algo que
efectivamente es muy importante, a saber el rol de la madre. El rol de la madre es el
deseo de la madre. Es absolutamente capital por qué este deseo no es algo que se
pueda soportar asi nomas, en definitiva y que eso le sea indiferente. Entrafia siempre
estragos (...) Un gran cocodrilo en cuya boca Uds. estdn. ¢Es eso la madre, no? No se
sabe si de repente se le puede ocurrir cerrar el pico. Ese es el deseo de la madre. Lo
que traté de explicar es lo que tenia de interesante, es que tenia un hueso, un rodillo
bien duro de piedra que esta en potencia a nivel del pico. Eso retiene ,eso atranca, eso
es el falo.”®

Para concluir aseverando: “Ustedes saben que yo nunca hablé del complejo de
Edipo mas que bajo la forma en todo caso de metafora paterna."64 Es la operacion
metaférica de sustitucién del Deseo de la Madre por el Nombre del Padre, ahi donde
dice el analista francés, que ha hablado estrictamente del complejo de Edipo.

Avanzando -en referencia al mito - Lacan nos advierte que al contenido manifiesto
hay que ponerlo a prueba : “El complejo de Edipo como nos lo cuenta Freud de ningun
modo estd tratado como un mito. El asesinato del padre, es goce de la madre,
escuchando su sentido objetivo y subjetivo.”®®

En variadas ocasiones, el maestro francés enfatiza este item que vamos a
considerar una vez mas: el genitivo, el que se divide en subjetivo y objetivo. En la
expresion el goce de la madre puede leerse esta doble determinacion de aquel : que el
nino goza de la madre, tanto como que la madre goza. Luego, en el primer caso,
sentido subjetivo y en el segundo, la madre en tanto gozante, genitivo objetivo.

De la misma manera, este caso de la declinacién, se deja leer en los frecuentados
aforismos lacanianos deseo del Otro, goce del Otro. Modo de ponderar la cuestidon
inicial de que el Deseo de la Madre entrafia siempre estragos.

Las interpretaciones neurdticas en relacion a lo postulado por Freud en el mito
edipico y en Tétem y Tabu, que no sélo no se recubren sino que, su impar lector,
insiste en revelar una relacién disyunta e inversa ente ambas ficciones. Aquella
atribucion no invalida lo que de la neurosis podemos aprender, si le otorgamos la
pertinencia clinica que de esas construcciones se desprenden: del primero una teoria
histérica, sostenida en la antelacion légica de la Ley respecto del goce y del segundo,
un fantasma obsesivo soportado en la prelacién del goce a la Ley.

En Subversion del sujeto y dialéctica del deseo en lo inconsciente freudiano se
discierne : “Pero lo que no es un mito y Freud formuld sin embargo, tan pronto como
el Edipo, es el complejo de castracidn. Encontramos en este complejo el resorte mayor
de la subversion misma que intentamos articular aqui con su dialéctica.”®®

Aqui aparece en sordina una respuesta a la designacion freudiana del Edipo como
complejo nédulo de las neurosis.

®3 |bid.
% |bid.
% |bid
5 “Subversion del sujeto y dialéctica del deseo ke inconsciente freudiano&n Escritos
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¢Qué sucede con aquella introduccién que hace Freud del complejo de castraciéon
segun sefialdbamos al inicio? El punto pasa por la manera en que la castracion
participa en la formacién del deseo. Si seguimos los pasos del mito edipico nos
topamos con el deseo incestuoso, por tanto en el sintoma retorna el Edipo. El Edipo
como represor antes que reprimido, agente de la represion.

El Edipo reprimido implica un conflicto con el padre, jugado a nivel del odio, de la
rivalidad. En el analisis de obsesivos - siguiendo este derrotero- se logra una
estagnacion al infinito en este respecto: la rivalidad con el padre, la presunta
repeticion transferencial. En esta familiar competencia concurrencial- crucial das
unheimliche freudiano- mienta lo siniestro que el mito edipico vela.

Si hay deseo ,el goce es siempre parcial y no absoluto. Partimos de la base de que
hay un goce perdido que tratamos de reencontrar de mil maneras. Restitucidon que
motoriza actividades, sublimaciones, experiencias misticas, practicas corporales e
infinidad de recetas que los hablantes nos procuramos- apelando incluso a la via mas
clasica de la religion - donde aquel seria reencontrado en un mas alla.

Es el goce del Otro, lo que es imposible. La patrafia consiste en pensarlo para
darle carta de ciudadania en cuanto a su existencia. Es una de las pruebas teoldgicas:
alcanza con pensar que Dios existe. En la medida en que hay un goce reducido, su
parcialidad hace posible la existencia de Otro y ahi aparecen las formaciones culturales
que prometen y seducen con que hay mas, tanto como los perversos que ofrecen
libertad sexual, etc.

Resulta una inconsecuencia cuando se plantea a la ley como meramente
interdictora, porque reaparece miticamente - ahora neurdticamente - la idea de goce
absoluto.

En el Seminario VII,*" Lacan nos dice que el goce estd interdicto a quien habla
como tal, puesto que es sujeto de la Ley.

Asi como Freud —sabiamente- ensefia que el neurdtico finalmente condensa o
expresa su vida sexual en el sintoma, de la misma manera puede afirmarse que el
analizante ama de algin modo la interdiccion -ya que esa ley interdictora siempre es
algo amable- a diferencia de conceptualizar la dimensidn del goce en tanto imposible.
Es el falo el que viene a indicar la parcialidad del goce que es efecto de la interdiccion.

VI.- Pasaje al cuarto

En R.S.I Lacan sostiene que Freud ha necesitado cuatro y que él , sdlo tres, -
refiriéndose a los términos que integran el nudo borromeo- El padre de nuestra
disciplina ha ubicado como cuarto al complejo de Edipo - |a realidad psiquica - en tanto
al maestro francés, le bastan tres. En un momento dado - como suele hacer Lacan sin
ponernos sobre aviso- realiza el pasaje al cuarto - del bo de tres al bo de cuatro, como
amplidbamos en otra obra’-cuando introduce la cuestién de la Nominacion y los
Nombres del Padre.

Esta ultima tesitura- que sostiene en definitiva- nos permitia sentar la siguiente
puntuacion: no se trata de sumar uno mas al nudo de tres; para ello, es preciso

67 Seminario VII, op. cit.
Cf. Roberto Harari Como se llama James JoycAmorrortu, Buenos Aires, 1995, pp.64/69.
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desarmar ,y luego rearmar el nudo sucesivo propuesto. Consiste en cambiar por
completo el estatuto de lo hasta alli vigente. El cuarto introduce asi una asincronia, en
estos intervinientes analogos y armoénicos, a la par que incorpora una condicion
novedosa, un mayor grado de complejidad.

Este “invento” del cuarto- al que denominamos sinthoma- da cuenta de una
estructuracion habitual del psiquismo, posicion respecto de la cual las aguas
psicoanaliticas se separan. La otra corriente conduce a entender que el cuarto indicaria
la presencia de un eslabdn suplementario, cuya funcién radicaria en la reparacién de
una falla- como seria el caso si ésta obedeciera a la carencia paterna, defecto a la
Joyce- Vale decir: sélo aquella adicion forzosa se erigiria donde -en el ejemplo, la
presencia del padre- algin acontecer ha sido fallido. Postura — como queda dicho- que
no acompafnamos, ya que como indicidbamos al comenzar este capitulo, el padre se
encuentra en defecto de estructura en lo referente al desempefio de la funcién
esperada, consonante con su lugar. Pruebas al canto: en la histeria, con el padre
impotentizado ,victima fantasmatica de una madre que lleva la voz cantante. En el
caso del obsesivo, en cuanto a la suposicidon — sub-posicion- de que el hijo debia
ajustarse a una regulacion estricta e irrisoria en su formalismo vacuo. Una y otra,
pobre version del padre, a discriminar- como puntudbamos- del Nombre- del- Padre,
en tanto instancia simbdlica, en consecuencia, reguladora y sedante.

No sucede lo propio con la pére version —segun referiamos- homofénica con la
perversién, que posee un lugar incomodante, pulsionante, alejada del sosiego
nombrante brindado por el cddigo colectivo. De ahi nuestra insistencia: en el pasaje
del tres al cuatro bo acontece un salto cualitativo. Eso requiere dejar sueltos los tres —
gue ya son distintos- mas permaneciendo desatados- en souffrance- a la espera del
cuarto enlazante . He aqui —entonces —donde entra a tallar lo que se insinuaba de la
perversion: aquella estructura- que haciamos notar- tiene, de lo perverso, la égida
renegatoria ya que afirma y recusa- de modo paralelo- la accidon del cuarto. Este es
promesa virtual y no- aun- eficacia del acto.

Por lo expuesto: no hay modo de ir hacia el padre sino es mediante una version,
por cierto imaginarizante de lo Simbdlico, transportando -de esta suerte- la rivalidad
especular.

Situacion tipica que la clinica analitica muestra en la versidén quejosa vy
reivindicativa de y hacia el padre, que por otra parte revela nuestra sociedad
occidental, en el debilitamiento y cuestionamiento del lugar de la pére version
sustentadora del padre: sujeto a criticas, fallas e insuficiencias multiples. Asi siguiendo,
en qué radicaria la singularidad sino, en cémo y qué espera -el sujeto- del cuarto por
venir que se anunciaba en el inicio de este recorrido.
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Capitulo IV
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PASAJE POR LA ETIOPATOGENIA

|.- Atractores

En La pulsion es turbulenta como el lenguaje* , presentaba la fecunda interseccién
de la doctrina psicoanalitica- acompafiando a Lacan hasta el final de su ensefianza- con
las teorias del caos.” En aquella ocasidn introducia el sintagma psicoandlisis cadtico-
asi nominé lo avanzado- “al apuntar con esta nueva episteme- caos o ciencias de la
complejidad- al surgimiento de nuevos érdenes (Prigogine) , generados por la crisis en
la_estabilidad del sistema inicial, en tanto obedecen a fluctuaciones severas de las
condiciones del equilibrio. Tales fluctuaciones introducen nuevas constelaciones- antes
que llevar al derrumbe o desaparicion definitiva del sistema en cuestidn - capaces de
configurar un “caos” determinista,” avanzando asi los alcances tedricos y clinicos de la
operacion de juncion psicoanalisis/caos - al ampliar en su riqueza- el perimetro de
nuestra disciplina en tanto conjunto abierto compuesto por el actual corpus
conceptual.

Este breve recordatorio- en la inteligencia de lo que propone- vale para
instrumentar en esta oportunidad un semblante de caos, a expensas de atractores -
responsables del disefio trayectual de movimientos de aristas impredecibles y de
contornos y limites no circunscribibles de antemano - que remiten a lugares o centros
susceptibles de sostener el prendimiento del orden incipiente — regido por esta légica
del desorden- propiciatorio de la inteleccion de lo que hemos dado en llamar - con
términos prestados del discurso médico -concepcion etiopatogénica del sintoma.

Tales atractores — por escritura topoldgica son volcables mediante una o dos
bandas de Moebius- en la ocasidn, no son otros que los freudianos - retrofundados por
mi lectura-: a)Denunciaciéon (a) frustracion. Versagung, b) Fijacion y regresion de la
libido, y c) Declinacion del conflicto. En tanto responsables del pasaje propuesto por la
etiopatogenia — en los que se centra Freud para su teoria etiolégica- al derivar la
concepcidn psicoanalitica del sintoma, como nuestra lectura - deliberadamente
tendenciosa - tendrd ocasion de mostrar en lo que sigue.

" Cf.Roberto Harariop.cit, pp. 13, 54/55

” Temaética que comencé a trabajar con recurrenciaderca de diez afios , lo que no es ajeno a la de
participar en calidad de Miembro de Numero desd®b H# laSociety for Chaos Theoiy Psychology

and Life Sciencegue agrupa a estudiosos y profesionales de disagptliversas y de muchos paises, con
sede en los E.E.U.U.
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En esa prosecucion, no partiremos de un texto “mayor” de Freud - cual es, por
ejemplo-

Inhibicion, sintoma y angustia,68 en cambio propondremos- algo recurrente en
nuestra trayectoria - la lectura de una obra en apariencia menor y sin embargo tan rica
en matices y precisiones como se revelan las Conferencias de introduccion al
psicoandlisis %en la parte lll “Doctrina General de las Neurosis”, donde los términos
comprendidos en aquel titulo citado en primer lugar estan jugados, incluso en ese
orden.

Andadura de ida y vuelta- no lineal, por cierto- por las Conferencias 16° a la 269,
desde “Psicoanalisis y Psiquiatria” hasta “La teoria de la libido y el narcismo”. En la 229
“Algunas perspectivas sobre el desarrollo y la regresidon. Etiologia.”, se hallaran
puntuaciones sobre inhibicidn, sintoma y angustia.

Revisidn- revisita a la luz de lo antedicho- en la que nos proponemos algunas
puntuaciones en referencia a este modo provocativo de partir por la etiopatogenia en
relacion al sintoma. Vale aqui una precisién epistemoldgica: ninguno- de los asi
nominados atractores- de por si, indica la menor condicién patdgena .Si, pongamos por
caso, hay una “frustraciéon”- como tendremos ocasion de dilucidar en este término
provisorio- esto no quiere decir necesariamente que es provocador de neurosis. En
cambio, encontraremos en todo sintoma la presencia de una Versagung. Con lo cual se
apunta a la liquidacion de cualquier psicohigiene que pretendiese combatir la
presencia dura de estos atractores a los efectos de obtenerse un sujeto no neurdético.
Mencién que nos instala en el seno de la problematica que a continuacion
desplegaremos.

Il.- Denunciacidn (a) frustracion. Versagung.

Seria conducente revisar con Lacan este término frustracién- tan frecuentado-
como lo introduce en su Seminario 1V, Las relaciones de objeto,70 diferenciandolo de
privacion y castracién, asi como deslindar —segun reza el titulo de este apartado- el
valor de las nociones que alli se anuncian.

La referencia que nos importa del citado Seminario es a la clase del 27/2/57,
donde al comenzar dice: “Asi también Freud no partio de la nocidn de frustracion, sino
de la de Versagung. Lo que se inscribe mucho mds adecuadamente en la nocién de
denunciacion”. El término denunciacién ha llamado mi atencién, en especial por su uso
destacado a raiz del conflicto del Beagle en nuestro pais- y aqui recibe una
aclaracion: “En el sentido en que se dice denunciar un tratado, retirarse de un
compromiso”.

Es en esta breve cita donde cobran relieve las tres nociones que componen el item
a investigar, dando por sentado que no obedecen a simples modos de decir, sino que
importa distinguir sus alcances en el terreno disciplinar del psicoandlisis. En esta

%8 S Freud, Inhibicién, sintoma y angustiaGfiras CompletasAmorrortu, Buenos Aires, 1980, t XX

%9 s.FreudConferencias de introduccién al psicoanaligiarte 111), Doctrina general de las neurosis, en
0O.C. (cit.), t XVI

0 J.Lacan, Seminario 1V, Las relaciones de objeto

" En relacion al conflicto limitrofe con Chile , @879
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ténica- para comenzar- habremos de requerir la palabra de la etimologia, que en este
caso tiene mucho que decir.

a.- Abrevando en la etimologia

Empezando por lo primero- denunciacion- el Diccionario de la Real Academia
Espafiola” dice asi: “notificar una de las partes la rescision de un contrato, la
terminacion de un tratado, etc.” Vertida en la lengua juridica, forense: “dar a la
autoridad parte o noticia de un dafio hecho con la designacién del culpable o sin ella.”

Adelantamos que la nocidn de dafio va a ser precisamente trabajada por Lacan en
relacién con la de frustracion- pese a su afirmacién de que Freud habla de Versagung
y no de aquella- como tendremos oportunidad de cotejar.

En el Diccionario etimoldgico de la lengua castellana de Corominas’>- al cual es
recomendable entrar desde cualquier vocablo para experimentar de qué manera se es
juguete del lenguaje, a las sorpresas que eso puede conducir, y este es un caso- decia,
al buscar alli la palabra denunciar ,envia a nuncio, del latin, nuntius: emisario,
anunciador. De ahi, nuncio apostdlico. Dar nuncio- entonces- parece ser anunciar. La
familia de palabras a la que se encuentra ligada esta denunciacién es la que sigue:
renuncio, anuncio, denuncio, pronuncio, enuncio.

¢Addénde nos lleva este itinerario? Si abogamos por verter Versagung- conforme
con Lacan- en tanto denunciacidon, tomamos en cuenta el término nuntius : aquel que
anuncia y que lo hace hablando. Lo cual nos pone en la vereda de enfrente de
cualquier ideologia por la cual, aquello que falta, que se rescinde, es una presencia
empirica. En cambio la denunciacidn, implica el orden del decir.

Usualmente se ha tomado a la frustracién en el sentido de la presencia factica,
empirica, que falta. Por ejemplo- de este modo- la frustracién tendria relacion con la
ausencia de una adecuada presencia materna.

El término aleman Versagung amerita un breve estudio gramatical, en lo que no
abundaremos, a excepcidn de algunos puntos que espiguen lo que interesa a nuestra
orientacién. En el diccionario aleman-castellano significa “rehusar”, en tanto en el
aleman-aleman, ciertos fildlogos explican que es “no estar dispuesto a otorgar a
alguien algo en una determinada situacion y por una determinada razén que éste
espera, pide, solicita y a lo cual tiene justificado derecho”. Vale decir: “que a mi no se
me otorgue lo que yo espero”. Hasta aqui el aspecto semantico.

Respecto de lo sintactico, el verbo versageng, tiene dos usos: transitivo e
intransitivo. El primero de ellos, exige un complemento directo, que es aquello que se
espera. Como verbo intransitivo necesita el complemento indirecto- dativo en aleman-
y que esta constituido siempre por un pronombre, sea éste reflexivo o dativo. Estos
dos cobran importancia- como pronombre personal o reflexivo- porque hacen al
sentido que dan al verbo: usarlo reflexivamente: “yo me rehuso a mi mismo la comida”
—por ejemplo- y otro muy distinto, como pronombre personal, cuando es otro: “ella
me rehusa la comida”

" Diccionario de la Real Academia Espafiola
2 J.Corominas, Diccionario etimoldgico de la lengaatellana, Gredos,
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En tanto verbo intransitivo, cambia su significado adquiriendo el de fallar o
fracasar. Una dama- ejemplifica el diccionario de manera peculiar- se puede rehusar a
los requerimientos del galdn, subrayando la costumbre de las damas a rehusarse.

Nos vamos a detener en el punto de vista etimoldgico, lo que precisa ir a la raiz del
verbo, que se descompone en Ver- sa- geng. La raiz- sa- significa decir, hablar; el sufijo-
geng- es la parte de la palabra que se va modificando, ya sea en la conjugacién o en la
declinacidon. Ver, es el prefijo que no tiene sentido propio, sino que lo adquiere de
acuerdo a lo significado por el verbo, en este caso, sageng puede tener el sentido de
terminar de decir. La denunciacion- al igual que la Versagung- hace referencia al don,
a la promesa de dar algo y el retiro de esa promesa - que como se desprende- pasa por
el orden del decir.

Primera conclusidon: nombrarla por un alias- “por otro nombre” - resulta gravido
en consecuencias como se advertird en lo que a continuacion se despliega.”

Despejado su valor etimoldgico, nos introduciremos- para avanzar en nuestro
designio- en la dilucidacion tedrico clinica de las nociones concernidas por nuestro
titulo.

b.- Doble denunciacién

En este acapite ahondaremos en la nocién de denunciacion- en su doble
determinaciéon segln se desprende de una notoria puntuacion freudiana, usualmente
no destacada - en tanto uno de los atractores que conducirdn, en este transito por la
etiopatogenia, al disefio del sintoma.

Es en la Conferencia 222 “Algunas perspectivas sobre el desarrollo y la regresion.
Etiologia”’?, donde Freud va a puntuar algunos items muy importantes en relacién con
las tres modalidades adoptadas — para su desglose — : “Deberé considerar las
elucidaciones que acaban de escuchar sobre fijacion y regresion de la libido™ como
preparativos para explorar la etiologia de la neurosis. Sobre esto les comuniqué que
los seres humanos padecen por una Versagung segun la expresion que utilicé, y sus
sintomas son justamente el sustituto de la satisfaccidon denunciada.”

Primer hito: un sintoma es un sustituto, entonces, de la satisfaccion denunciada.
La palabra satisfaccion hace obstaculo- alli nos detendremos- y Lacan se ocupa de ella
en el Seminario 1V, diciendo que no se trata en el ser hablante de la satisfaccion,
debido a que ella va siempre ligada a la necesidad. Evoca, por tanto, el orden animal
en ultima instancia.

Podriamos preguntarnos a qué viene esa puntillosidad en los términos- obvia
pregunta retdrica — ya que hace remarcable la diferencia radical- abc del psicoanalisis-
entre necesidad y deseo.

El sentido de la puntuacion se dirige hacia lo que sucede con algo que ha sido
denunciado : se incrementa. Y équé ocurre al impedir la satisfaccion de una
necesidad? En este caso, el organismo sucumbe o bien buscard alguna alternativa. En
cambio, respecto de lo que ha sido denunciado, ni hay via alternativa, ni fenecimiento,

” Puntualmente en la pagina 10.
3 S.Freud, Conferencias...(cit.), p.314
Seré la tematica a desplegar por el apartade ldste mismo capitulo.
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sino que hay lo que Freud sostiene en La Interpretacion de los suefios: el deseo es
indestructible, ni se extingue, ni muda.

Vale la pena hacer lugar a una breve digresidén, ya que cada tanto una cierta
divulgacion de la ensefianza de Lacan, de su pensamiento- en particular respecto del
deseo- propaga que éste es una especie de deriva infinita, en un deslizamiento
incesante. Sin embargo, es el propio maestro francés quien ha sefialado- clase 2 del
Seminario X, La angustia’®- que la difundida, es una concepcién entre moral y
teologica, impertinente con lo que la clinica psicoanalitica ensefia respecto del deseo.
De este modo: la cuestidon aludida en la metonimia incesante, es una virtualidad. M3as
aun: cuando el deseo se engancha, nada autoriza a sostener que todo se sustituye
facilmente. Credulidad inocente que ubica a los objetos en una especie de rango
igualitario, donde todo da lo mismo. Creemos que al afirmar aquello, el analista
francés, puede estar pensando en el “amaras a tu préjimo como a ti mismo”, vale
decir, todos son iguales y por tanto, no hay ninguna discriminacién a realizar. En la
medida en que el deseo es indestructible, no por ello es metonimico ilimitado. Lo dice
con todas las palabras: el deseo es finito, no hay infinitud del deseo.

Volviendo a la cuestion de la satisfaccion ¢CoOmo podriamos entender la idea de
gue podria no haber sido denunciada? ¢Es que habria una especie de homogeneidad
del mundo, de alternativa donde apareciese una totalizacion y un sujeto no padeciese
esta condicidon de la denuncia? Con un primer Lacan diremos que ello abona la
creencia neurdtica en la plenitud de la Cosa, el das Ding. Si ésta no resulta plena,
inevitablemente se convoca a una dimensién, mas que de satisfaccion, de goce
perdido. El sintoma intenta erigir un monumento en pro de - miticamente - rescatar a
aquel, intentando de nuevo armar un mundo homogéneo como presupuesto de que la
Cosa es plena.

La castracion hiende la supuesta plenitud y el sintoma resiste- no el sujeto- en su
lugar imperturbable, tratando de acortar ese goce perdido —de restituirlo- creyendo
gue asi se lo repone. De ahi lo de sustituto, que vamos a traducir enseguida por
metafora.

Si se trata de un goce supuestamente perdido- que no huelga repetir- no es que
alguna vez estuvo, équé es entonces lo que intenta reponerse?¢Es sustituto de una
cosa por otra o lo es en el sentido de intentar restituir aquello que nunca fue? Si das
Ding no ha sido nunca plena, el sustituto alienta aun la ilusién de que algo ha habido.
El paraiso perdido es la mejor graficacidn de este transito: si lo hubo y se perdid, nada
indica que no pueda volver a haberlo. Es bien distinto afirmar drasticamente su
inexistencia. El mito de Addn y Eva alimenta en nosotros lo posible de un paraiso
equivalente- amnesia infantil mediante-: “de nifio fui tan feliz hasta que un buen dia...”

De otro modo: muchas de las tentativas neurdticas - llamadas psicologias- en lugar
de confrontar con esta falta de plenitud, intentan buscar los “factores frustrantes”,
plasmando en términos imaginariamente simbdlicos y simbdlicamente imaginarios
una teorizacion que da pie a una psicohigiene, a la prevencion.

Vamos a cotejar- en la prosecucion de nuestro cometido - aquella definicion
freudiana que puntudbamos: “Sus sintomas son justamente el sustituto de la
satisfaccién denunciada”’ con otra en la Conferencia 239 “Los caminos de la

™ J.Lacan, Seinario X, La angustiaclase 2

5 S.Freud, “Conferencias...(cit), id. ,bastardillam
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formacion de sintoma”, donde la retoma, diciendo: “los sintomas crean un sustituto
para la satisfaccién denunciada”’®

Una pequefa diferencia que nos importa: no es que son, sino que crean un
sustituto. Hay una discriminacion no apuntada y es la que permite distinguir los
caminos de formacién de sintoma, de los sintomas; lo que adelanta una novedad que
sera sustentada en el apartado Il b.

Distincion similar- por otro lado- a aquella de la metapsicologia entre la formacion
de compromiso y formacion sustitutiva y en otro momento, formacion sustitutiva y
formacién de sintomas. No se trata- como puede leerse- de una escritura azarosa.

Con lo cual interesa destacar una nueva definicién de sintoma hecha en términos
de la cuestidon de la denunciacién que venimos desplegando: “El sintoma repite de
alglin modo aquella modalidad de satisfaccion de su temprana infancia”.”’

Hasta aqui, podria pensarse que hemos enriquecido la idea de sustituto con la de
repeticién. Sin embargo, nos encontramos con el mismo problema:¢ repite lo que fue
o lo que no fue? En el capitulo VI de Inhibicidn, sintoma y angustia, puede reconocerse
algo por el estilo: repite a los efectos de tratar de borrar en el nuevo intento la
consecuencia de lo que antes sucedid, dado que esto no fue conforme a su deseo.

Entre lo obtenido y lo buscado, un desfasaje que catapulta una repeticiéon. Si se
entiende de este modo, es repeticidon por lo no sucedido, por la inscripcion de una falta
y no de una presencia.

El texto freudiano citado, es un lugar inestimable para entender lo que implica la
distinguida metonimia del deseo- a la que aludiamos en otro parrafo — y de qué
manera el deseo no es erraticamente un deslizamiento infinito, sino que viene por este
desfasaje al que aludiamos, por esta resta.

De esta manera al situar una repeticion- en principio- Freud, da en este punto una
teoria neurdtica ya que hace pasar por presencia lo que es ausencia: “Repite de algun
modo aquella modalidad de satisfaccion de su temprana infancia” Pero si seguimos lo
que el propio maestro vienés afirma — estamos confrontando a Freud con Freud- repite
la modalidad de satisfaccién que no tuvo entonces o que alli no alcanzé. Respecto de la
infancia, no es mas que un modo de decir.

Por otra parte este “repite de algiin modo” no estd hablando de un calco de lo
idéntico, sino que instala la diferencia en la mismidad: repite, pero de alglin modo.

Serd Lacan quien en el Seminario XIV, La ldgica del fantasma como tuvimos
ocasion de referir en el capitulo 2 - abre el camino que permite cernir que aquello que
se repite, lo hace , a los efectos de corregir lo repitiente, no siendo una reproduccion
de lo idéntico.

Entonces la cita prosigue: “Esta repeticion de aquella modalidad de satisfaccién de
su temprana infancia- con la salvedad efectuada- desfigurada por la censura que nace
del conflicto.”’®

Si es sustituto- es evidente que nos estamos refiriendo a lo que aparece traducido
como desfiguracion- permite reconocer aquello a lo que alude como toda buena
metafora, con lo cual no hemos aportado novedad sobre esta dltima.”

’® 3 Freud, Conferencias...(cit.), p.333, bastardilia
"'s.FreudConferencias. .(cit.), id.

8 S.FreudConferencias. (cit.),id.
Puntualmente se articularan -hacia la inteliglaidl del sintoma -las nociones de metafora 'y
metonimia, en el apartado Il del capitulo 6.
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El agregado de una a otra de las dos definiciones es lo que continta a renglén
seguido : “Por regla general volcada a una sensacién de sufrimiento”’® . Punto que
llamativamente no estaba presente en la primera.

Entonces: sustituto de la satisfaccién denunciada, sin embargo, sensacién de
sufrimiento.

La teoria neurdtica del goce fdlico- que es parcial- lo hace confluir con el
sufrimiento, confusidn- que tuvimos ocasion de desbrozar en el capitulo citado - que
nace de unificar una expresidn neurdticamente correcta- goce masoquista- y en
general inadecuada, la de esta juntura frecuente: goce/masoquismo.

Continua Freud : “...mezclada con elementos que provienen de la ocasiéon que
llevé a contraer la enfermedad” La “ocasién” alude tanto a la dimensién de actualidad
como del pasado y es por ello que va a trabajar las series complementarias, punto al
que nos interesaba arribar: en funcién de la denunciacion cémo podemos redefinir a
estas series complementarias tan usadas de comodin, que el punto Il d de este
apartado se ocupara de despejar.

Para concluir de este modo: “La modalidad de satisfaccion que el sintoma aporta
tiene en si mucho de extrafio”®. Localizacion novedosa de lo que implica la subversién
freudiana al tomar en cuenta la dimensién de goce que comporta el sintoma, atiende a
detectar lo que resiste en el presunto querer sacarse el sintoma de encima —no se trata
de engafio, en tanto dimensidén yoica, sobre si mismo o a si mismo- resiste, deciamos,
ese lugar creencial, ilusorio, al modo de un baluarte, de un fuerte que no cae,
imperturbable. De ahi, se ilumina cada vez mds esa observacion eminentemente
antimédica de Freud respecto de no interpelar de inmediato al sintoma, sino esperarlo
por la via de un rodeo previo, lejos del furor curandis , de obtener un éxito al modo
médico, pronto y con alegria.

Incursionando por el cuadro de las categorias de la falta

Es el momento para -como insinudbamos en nuestro punto de partida- acompafiar
a Lacan en el clasico cuadro del Seminario IV, en la clase del 12/12/56,81 conocido
como de las categorias de la falta, para puntuar alli varias cuestiones: una atinente a
distinguir frustracién, de privacidon y castracion. Otra al despliegue de la nocion de
denunciacién indiciada por nuestra lectura, enfatizando en aquel, los agentes
responsables de cada una de las maneras de la falta. Triparticion — para proseguir lo
propuesto en el capitulo 3 — respecto de los padres: Padre Real, Padre Simbdlico y
Padre Imaginario. De cada una de aquellas glosaremos brevemente su puntuacién para
destacar su rescate del término daiio, que he leido en Freud con meticulosidad y a la
vez, escuchado constantemente de los analizantes: quién los ha dafiado o bien,
dandoles- obsesivamente- “demasiado” de algo o bien, “poco”. Lo situaremos en
relacién a la concepcidn del don que habiamos esbozado respecto de la Versagung.

" En el capitulo 3, p.2
S FreudConferencias. .(cit.), id.
8 S.FreudConferencias..qit.), id.

81 J.LacanSeminario IV..(cit.) clase 12/12/56
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En principio, entonces, los padres, en tanto agentes- nocion con la que hemos
entrado en materia en el apartado correspondiente*- y por otro lado, la falta de
objeto, distinguiendo en este sentido, la problematica de la falta de la cuestién del
trauma- cambiando aparentemente la perspectiva freudiana como habra ocasién de
contrastar en el punto Il d- Por ultimo, ubicando en el tercer item del citado cuadro,
tan sdlo al objeto, mentado en cada una de estas referencia faltantes.(Ver Cuadro).

Se trata de descubrir, en cada uno de los 9 lugares vacios del damero conformado,
como juega R-S-I, por ejemplo, R-S-I, I-S-R, R-I-S.

Quizds a veces, cierto forzamiento del cuadro, pareceria indicar en él, algo que
anda rozando el limite entre la estructura y la gestalt, ya que en pro de la buena forma
trepida un poco la congruencia de la articulacién légica.

Hecha esta advertencia, entraremos al cuadro por el Padre-agente, Padre Real
deseante. Luego se ubica al Padre Simbdlico que parece admitir la presencia de la
Madre Simbdlica. Resulta llamativo que sélo a este respecto aparezca una referencia a
aquella. Para finalmente situar el Padre Imaginario, raiz del Superyé — como lo
desplegabamos en el capitulo 3 — aquél que ha sido responsable de haber hecho tan
mal- desgraciado, falente, faltante- a ese pobre nifio y al que tanto se reprocha y se
acusa por ello, retornando en términos superyoicos sobre el sujeto.

Lacan recomienda discriminar nitidamente al Padre deseante empirico, en tanto
desea a esa que es la mujer-madre de ese nifio, del Padre del Nombre, asi como del
empiricamente falente, aquel que no tiene todo lo que deberia y que da lugar a la
novela familiar: “ no es cierto que este tipo tan infeliz, sea mi padre”.

Lo que hasta aqui es R-S-1, en lo que sigue va a jugar con S-I-R, ¢a qué alude este
juego con los registros? A que va a localizar: lo S es la castracion, lo | es la “frustracién”
y lo R es la privacidon. Es en este punto donde proponemos ir a la clase previa para
considerar cada uno de estos términos, y en especial, que la discriminacidn se sustente
y no se achate sobre la “frustracion” la inteligibilidad del psicoanalisis. Preocupacion
del maestro francés que acompafiamos.

Entonces dice: “Comencemos por el mas familiar por el uso, es decir por la nocién
de frustracién.iQué diferencia hay entre frustracion y privacion?” O sea, entre la
primera que es imaginaria y provocada -como agentes -por Madre y Padre simbdlicos y
la segunda, real, inducida por el Padre Imaginario. éEn qué difieren? : “Diremos
nosotros que la privacion es esencialmente algo que en su naturaleza de falta es una
falta real, es un agujero. La nocidn que nosotros tenemos de la frustracion es la nocién
de un dafio.”® Aqui se tenderia el lazo con la referencia freudiana de las vivencias
dafiinas a las que consagraremos otro acépite*.

Por cierto que- el dafo - constituye una alusidn constante de los analizantes y que
algunos analistas han especularizado su discurrir en ello, promoviendo esta ideologia
del dafio y asi la eventualidad de una psicohigiene psicoanalitica (¢?) eficaz y
preventiva.

Principio basico de cualquier ciencia experimental, constituyente de una episteme
gue sostiene este proceder: si conozco la causa, puedo incidir sobre el efecto, sobre
todo si es dafiino.

" En el capitulo 3, p.2
82 J.LacanSeminario IV.. (cit.), id.
En este mismo capitulo, item 1l d.
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4

Lacan lo situa: “no se trata jamas sino de un dafio imaginario...” “Esta lesion es
por esencia el dominio de algo que es deseado sin ninguna referencia a ninguna
posibilidad ni de satisfaccidn ni de adquisicidn. Es justamente en si misma el dominio
de las exigencias irrefrenables...” Desde esta perspectiva, no se trata tanto de la
insatisfaccion como de la imposibilidad, haciendo de nuevo una teoria que privilegia la
condicién obsesiva. éQué se insinla en esta afirmacidon? Si pensamos “exigencias
irrefrenables”, por tanto, Real como imposible, esto inmediatamente evoca la
caracterizacidn del deseo en el obsesivo, deseo como imposible.

Continua la cita: “La frustracion es en si misma el dominio de las exigencias
irrefrenables, el dominio de las exigencias sin ley. El centro de la nocion de frustracion,
en tanto que ella es una de las categorias de la falta, es un dano imaginario, es sobre el
plano de lo imaginario que situamos a la frustracion”®. Dominio de una exigencia que
no tiene la menor posibilidad de verse colmada, donde no prima ningin orden de la
satisfaccion, que al modo animal, al no verse realizada, hiciera que fenezca el
organismo como tal, o sustituyera la condicién satisfaciente. No es el caso del
elemento originante, del objeto al que alude la frustracién. Antes bien, ésta no hace
sino reforzar aquello que se desea, consolida la condicién propia de ese deseo alli
jugado, por tanto Real como imposible.

A diferencia de ello, en la castracion se trata — recordemos que aqui el Padre Real,
como falta de objeto, es su introductor- de una deuda respecto de él.

Recapitulando: En la frustracién, el dafio y en la castracion, se trata de la deuda.
Esta es simbdlica y aquél, imaginario.

El siguiente paso en nuestra elucidacion de las nociones de denunciacion (a)
frustracidén nos va a conducir a la problematica del don, que introduciremos siguiendo
de cerca los movimientos de su exposicidon, por Lacan, en su Seminario IV: “Esta deuda
simbdlica, la distancia que hay entre ella, el dafio imaginario y el agujero como
ausencia real, es algo que nos permite situar estos tres elementos.” **

Por supuesto que se trata aqui de la nocidn a introducir. ¢No se esta diciendo en el
dafio acaso, que — en definitiva- ha habido un don no otorgado? ¢En la deuda, no se
esta reclamando porgue la misma parece - por ejemplo- de un pago incumplido? ¢O se
afirma de ella que no ha sido receptado aquello que —pongamos por caso- un padre
contrae como deuda con su hijo? Y aun, é{no se habla otra vez de algo que esta
faltando- en tanto ese agujero - y por tanto confiere al don esa categoria de imposible
cumplimiento?

De otra manera, pareciera entonces que podriamos englobar con ese término que
intentamos insertar - don- las tres referencias a la falta de objeto, que se presentan
girando a su alrededor. No va de suyo, sin embargo, dado que Lacan nos complica en el
modo en que hace jugar lo que se va armando del cuadro, ya que aun restan dos
cuadrados vacios. Insisto en que esta dificultad expresa el disefio exigido por la buena
forma, en el sentido del simil de armar un calendario, a partir de un dia y una fecha.
Ese sélo dato permite configurarlo por entero, infiriendo los restantes.

Prosigamos, no obstante, acompafiando al maestro francés en su propdsito,
ahora, de situar la cuestién de la castracidén. Categoria que suscita mayor claridad que
los otros niveles porque ahi esta constituida por la deuda simbdlica, su propiedad

8 J.LacanSeminario IV..(cit.),id.

8. LacanSeminario IV..(cit.), id.
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especifica, la que es sancionada por la ley. Recordemos que en la frustraciéon no hay
tal. La deuda se articula a aquella y es ella la que la regulard, para que pueda o no,
concretarse.

Lacan amplia: “... algo que da su soporte y su inverso, que es la punicion”. Por
supuesto, que sin ésta, no habria ley. “Y se trata claramente en nuestra experiencia
analitica de que no es un objeto real al que alude la castracién”.®® ¢Cuél es entonces
éste, a partir del texto La organizacion genital infantil 8. para Freud - cada vez que se
habla de castracién, sino el falo?

Objeto imaginario que por tanto regula el régimen de los intercambios legales por
donde circula o transita la deuda simbdlica. Es en consecuencia, un falo imaginario.

Reaparece aqui el forzamiento a que hacia mencidn lineas arriba, al restarle
categoria de significante al falo. Tal vez, en el analista francés parece primar la clasica
trabazon entre los conceptos de imaginario e imaginacion — ligada al concepto
psicolégico de fantasia, de ensuefio- cuando es dable entender, sin embargo, que la
castracion, su reverso en tanto objeto, alude mas al falo como significante, que a su
condicién imaginaria. Entonces forzado por las circunstancias — que advertiamos- lo
ubica en el registro recién mencionado.

“El objeto es imaginario” — postula — “En la castracién de la cual se trata es
siempre un objeto imaginario. Es eso lo que nos ha facilitado creer que la frustracion
era algo que debia permitirnos fundamentalmente ir con mayor facilidad al corazén de
nuestros problemas. Es esta comunidad que hay entre el caracter imaginario del
objeto de la castracion que el hecho de que la castracién es una falta imaginaria del
objeto.”®” De este modo- este es el punto que me parece mds fragil de la puntuacion
lacaniana - sustraerle al falo su condicion de significante, en tanto reverso de la
castracion.

Mas plausible consideramos en cambio, la referencia al seno y al pene como
objetos reales, en el sentido de que la denunciacion parece achatada, empujada,
aplastada sobre el objeto real al que le dirige el reclamo del don no conferido. En
consecuencia, sin duda que el objeto es real, sdlo que este real consiente indistinguirse
de la realidad, en el sentido de la dicotomia realidad-fantasia: imagino tal cosa, en
oposicion al “de carne que existe”.

De todas maneras, resulta pertinente concluir que la frustracion no alude a ningun
tipo de ensofacidn diurna. En efecto, reclama aquello de lo cual se podria llegar a
reclamar, si bien -por supuesto - es irrefrenable.

Precisa Lacan: “Justamente por otro lado, el objeto de la frustracion
acabadamente, por mds imaginaria que sea la frustracién en su naturaleza, es un
objeto real. Es siempre algo de real que el nifio por ejemplo, que el sujeto ha elegido
en nuestra dialéctica de la frustracion es siempre “belle et bien”... Esta expresién ha
sido traducida por bello y bueno- que por literal, es errénea- pero quiere decir:
plenamente, acabadamente, completamente. Despejado el error de traduccién,
prosigue de esta manera la cita: “ ...acabadamente un objeto real que estda mal [al que
se lo acusa de estar mal] de haber cometido el dafio imaginario.”

“"

8 J.LacanSeminario IV..(cit.), id.
% 3. Freud, “La organizacién genital infantil” €nC, op.cit., t.XIX
87 J.LacanSeminario IV..(cit.), id.

8 J.Lacan, Séminaire IV
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Finalmente afirma que el objeto de la privacion no es mas que un objeto
simbdlico, porque puede decirse de lo simbdlico que algo parece faltar en lo Real.
También la teoria universal de la primacia falica sostiene lo mismo — falta algo en la
mujer, a la que obviamente nada le falta — y es en tanto tal, simbdlica. Es congruente
con que el falo - aludido en esta concepcién que especifica la castracion- es un
significante, dado que esta inserto en la dimensién nombrada.

Este objeto simbdlico al que se refiere Lacan, es el nifio. Lo entendemos asi, en
tanto es objeto de intercambio, ingresando en él como nifio buscado, procurado,
concebido.

Importa tener presente que este es el suelo propicio donde se mueve la candnica
ecuacion freudiana : pene — heces- nifo- regalo- dinero. Por tanto este agujero viene a
mentar en definitiva al nifio. Asi concluye la cita: “La ausencia de algo en lo real es una
cosa puramente simbdlica, es decir por tanto que nosotros definimos por la ley que
eso deberia estar alli, una ley en lo simbdlico dice que ello deberia estar alli, que es un
objeto que falta en su lugar pensado como referencia. En consecuencia, cuando
hablamos de privacidn se trata de objeto simbdlico y de ninguna otra cosa.”®

Hasta aqui el recorrido propuesto por la clase 12/12/56 del Seminario IV, con
ciertos balbuceos respecto de lo Real, que no siempre logra distinguirse de la realidad.
Rescatamos la cuestion del dafio imaginario y el hecho de que aluda a objetos
realisticos. Por otra parte, retomaremos el texto en la clase del 2/2/57, en la cual va a
insistir en la propuesta de pensar en términos de denunciacion y no de frustracién, que
él mismo no acompaiia.

¢Queé decir de (a) la frustracion?

Otra insistencia del maestro francés consiste en su critica a la triada frustracion-
agresidon-regresion. En ella cuestiona que la frustracién tenga por destino inequivoco la
agresion.

En comunidad con estas nociones, ofrece una lectura muy original de la relacién
frustracién- regresion -que en la etiopatogenia freudiana adquiere un valor tan
decisivo- volcandolo para su inteleccidon en términos del amor. Para lo que venimos
bocetando, esta inteligencia resulta un punto concluyente

Vuelve a la cuestion de que la frustracion no es el rehusamiento de un objeto de
satisfaccion — como habiamos deslindado- para definirla ahora lacanianamente -
ubicando lo a definir en lo definido- : la frustracién en si misma no es pensable como
cualquier frustracion. Vale decir- en los términos extraidos de la lectura de Lacan que
propiciamos- : la denunciacion no es pensable como cualquier frustracion. De otro
modo: Rehusamiento del objeto adecuado especifico del instinto podemos pensar en
frustracidn, pero ingresamos en otro orden con la denunciacion: “...es pensada como
el rehusamiento del don en la medida en que es él mismo simbolo de algo que se llama
el amor.”*°

Por tanto, no se trata de la agresion —test proyectivo mediante- sino del rechazo
de un don en tanto simbolo de amor.

8 J.LacanSeminario IV..(cit.), id.
% J. LacanSeminario IV..(cit.) clase del 2/2/57
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El analista francés afina la puntuacion: “Se trata de la inmensa circulacion de
dones... Es sobre el fondo de revocacién que el don puede ser otorgado”®*. Revocar -
aqui nos interesa para nuestro fines- en su acepcion juridica designa la revocacién de
un poder, en tanto lo escandemos, nos encontramos con re-vocar- volver a hablar- lo
cual implica la anulacién de algo que habia sido conferido. Es sélo la posibilidad de que
aquello que ha sido otorgado, sea retirado, lo que da existencia al don.

Se disefian, pues, dos movimientos: otorgamiento- recusacion del otorgamiento
del don. Términos que suscitan la nocion de usufructo, de la que se vale para
introducir la cuestién del goce. Otra vez, de la terminologia juridica - recordemos que
Lacan dicta su Seminario XX , Encore®’en la Facultad de Derecho- trae el vocablo
usufructuar: poder usarse algo hasta cierto punto sin malgastarlo, antes bien,
aprovechar los beneficios de eso, que sin embargo no ha sido conferido
completamente.

Respecto del “fondo de revocacidon” despejado, indica que eso puede ser retirado-
incluso cuando es otorgado y aceptado- y dibuja en su movimiento, algo semejante a
lo evocado por aquello, de que es el grito el que cava la presencia del silencio, lo
estentéreo de aquél es lo que hace abismo para que alli se instale éste.

En lo que sigue, Lacan destaca: “Este fondo en tanto que es signo del amor
anulado al principio, para reaparecer como pura presencia que el don se da o no al
llamado.”® Este ¢tiene que ser respondido?, ¢Seguro que lo serd? ¢Qué evoca aqui?
Una formula clinicamente eficaz a riesgo de transformarse en cliché: el emisor recibe
del receptor su propio mensaje en forma invertida. Esto es: uno hace que le digan lo
gue no quiere que le digan.

Si ello es asi, uno queda frente al mensaje del Gran Otro, inerme, puesto que se
trata del propio. De este modo surge como operacion de causacidn, exclusivamente la
alienacion.

El maestro francés va hacer un sefialamiento con su habitual lucidez para situar
gue a nivel del llamado es necesario que haya su contrario, la repaire, madriguera,
guarida.

Vamos a detenernos un instante para abrir el terreno de lo que implica leer los
seminarios de Lacan- en este caso- en relacién al llamado, que de acuerdo con su
propuesta hemos denominado denunciacidn (a) frustracion.

Habiamos orientado esta temdtica en referencia a la nocién del don, tomando en
cuenta un par opositivo jugado en la denunciacién: el llamado y repaire -por la que
finalmente optamos- é¢A dénde nos dirigimos con esta puntuacion? Precisamente -y
ésta es una puesta en acto de lectura- en el lugar que suspendiamos la cita, decia: “Si
nos mantenemos al nivel del llamado es necesario que haya frente a él su contrario,
llamenlo la...”** y aqui viene el problema que exige una decision. En la diferencia que
anotan las versiones francesas - y su correspondiente en castellano- respecto de lo que
efectivamente ha sido pronunciado por Lacan : en unas dice repere, referencia y en
otra repaire, absolutamente homofénico con el anterior y que significa madriguera,
guarida.

°1J. LacanSeminario IV..(cit.), id.
%2 3.LacanSeminario XX, Encore,
9 J.LacanSeminario IV..(cit.), id.

% J.LacarSéminaire IV..(cit.), id.
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Por otro lado, reinstalaremos lo que implica el ser llamado a tomar la palabra- la
suya y no al decir “si, si” a lo que dice el vecino - al estar del Seminario III°. Este
hecho puede traer ciertas consecuencias, basicamente las refiere a la proliferacion de
yoes imaginarios- al modo de los pequefios personajes que se aparecen a Schreber —
gue se precipitan precisamente ante la circunstancia de haber sido llamado, éste, a
ocupar el lugar de un significante paterno como es el de Presidente del Senado.

Arriesgo la apuesta: parece mas atinado optar por guarida o madriguera, a partir
de examinar sobre todo la idea lacaniana de lo que es anorexia, como guarecerse en
un cierto lugar y desde alli no responder, aunque sea por la manera de excluirse de lo
simbdlico- no respondiendo asi a la demanda del Otro. Por otra parte, es conocido que
no se trata de anorexia alimenticia tan sélo, sino y muy especialmente, anorexia
mental , tal como Lacan enfatiza. Por otra parte, este tomar la palabra cobra toda su
dimension en el analisis, ya que se trata de que alli el sujeto lo efectivice.

A manera de recordatorio hasta aqui: se trata de algo dado en el orden simbdlico,
por tanto pensamos en la frustracion en el punto donde se juega la cuestién de lo
simbdlico en ella- que es segun venimos elucidando- del lado de los agentes.

Del llamado y del don

En lo que sigue nos abocaremos a desplegar la relacién del llamado vy la guarida-
como segunda operacion en la causacion del sujeto- con el amor y el retiro posible del
don amoroso como términos de la denunciacién.

En ese designio es dable recordar, que la denunciacién lo es de amor —
fundamentalmente- y apunta a una demanda irrefrenable, y en cuanto a su
cumplimiento pareciera evidenciar la caracteristica de imposible.

Respecto de la guarida- por la que optabamos- resulta en la medida en que lo que
es llamado puede ser rechazado y “el llamado- dice Lacan- es ya fundador y
fundamental en el orden simbdlico. En todo caso es ya una introduccién totalmente
enganchada en el orden simbdlico”®® Es en la dimensién citada entonces, donde se
inscriben los términos cernidos, en tanto articulados a la circulacién del don.

Si lo que funda la posibilidad de ser otorgado es la posibilidad de su ausencia —en
ese intercambio - y su emparentamiento por el sesgo del goce- al mentar el concepto
de usufructo en el Seminario XX - saca a relucir lo que se puede usar, pero sin gastarlo,
ni deteriorarlo, menos consumirlo absolutamente. Aca el “criterio juridico” en uso,
implica lo que circula y es otorgado —obviamente- a quien no lo tiene, o a quien lo pide
0 a quien uno se lo da aunque no lo quiera. Se hace presente asi, la problematica de la
anorexia que planteabamos y el lugar de la guarida como defensa, via esa posicién:”no
me des mas de lo que te pido”.

De lo que se trata, no vale por lo que en si mismo representa, sino porque remite
a otra cosa. No es el valor intrinseco en si, mas bien, si el objeto esta presente es signo
de que el don ha sido conferido. Resaltando de esta manera, no la condicién
inmanente de las propiedades del objeto en si, sino el hecho - ya destacado- de ser
sefal de aquel. De otro modo: si el objeto estd, es que el don ha sido conferido. La

% . LacanSeminario lll, Las psicosis

% J. Lacan Seminario IV..(cit.), id.
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condicidon que prima es su referencia a otra cosa. “Es decir, en suma, como nada, en
tanto que objeto de satisfaccion”®’ concluye Lacan.

Nuevamente, en el terreno del deseo no se trata del objeto de la satisfaccién.
Cuando estd ahi entonces “es justamente para poder ser rechazado en tanto que esa
nada.”

El analista francés ha usado este término: rien en otras ocasiones para denominar
el nada, objeto pulsional, el cual marca con su presencia una ausencia y no es una falta
absoluta.

¢Qué ocurre, entonces, con este objeto que no es de satisfaccién, sino que
aparece como signo del don? Responde de este modo: “El cardcter entonces
fundamentalmente decepcionante de ese juego simbdlico”®.

El hecho de que no prime la necesidad, sino el deseo, provoca decepciéon. Pruebas
al canto: en aquel que fracasa cuando triunfa, donde Freud arrima la lectura del
sentimiento de culpa, ala cual seria oportuno agregar esta categoria del rechazo, que
da pie a Lacan para pensar esa condicién fundante del ser rechazado, ese logro. En
efecto- como ya tuvimos ocasidon de desplegar en el capitulo 2, el avance en el
Seminario XIV *°de esa notable nocién que deslindamos- : muchas veces es mejor ser
rechazado que aceptado demasiado rapido, y aquella posicién quiza sea el modo de
sostener la guarida.

El vadeado por estos agudas puntuaciones clinicas- a nuestro parecer- ponen en
acto esta condicion de la decepcion : si la hay, vale decir, si no es mas que el signo del
don, la busqueda prosigue y se sostiene la metonimia del deseo, no achatandose la
satisfaccion de la necesidad con el cumplimiento del mismo. Punto crucial que marca a
la denunciacién como condicidén intrinseca del ser hablante, de lo que habiamos
partido con Freud.

Prosigue Lacan: “Es ésta la articulacidon esencial alrededor de la cual y a partir de la
cual la satisfaccidn misma se situa y toma su sentido. No quiero decir naturalmente
gue no haya en el nifio en la ocasidn esta satisfaccion acordada donde habria un puro
ritmo vital sino que digo que toda satisfaccion puesta en causa en la frustracion viene
alli sobre el fondo del caracter fundamentalmente decepcionante del orden simbdlico
y que acd la satisfaccion no es mas que sustituto, compensacion.” %

Es decir, que la satisfaccion de producirse, remite igualmente a algo que no ha
sido completado. Cuestion que precisa su remision al Seminario X1X,"°* al momento de
introducir el nudo borromeo en funcién de lo que él llama alli la demanda
fundamental, en estos términos: “te pido rehusar lo que te ofrezco porque no es eso”
“Ce n’est pas ¢a,”: no es eso, que habitualmente aparece traducido por ello. Con lo
cual: “si crees que lo que te estoy ofreciendo es eso, es que no has entendido el juego
simbdlico y si lo que te ofrezco crees que es eso, igualmente provocaria decepcion” Es
claro que se trata de un juego simbdlico y no, un tipo de maniobra deliberada.

Este orden del llamado refiere a la demanda del Otro, en tanto problematica
crucial del neurdtico, en el sentido de no poder decir no y transformando a aquella en
su objeto. De ahi, el papel decisivo de la guarida.

7 J.LacanSeminario IV..4it.), id.

% 3. LacanSeminario IV..(cit.), id.

9. LacanSeminario XIV..(cit.), id.
190 3. LacanSeminario IV..(cit.), id.
1013, Lacan, Seminario XIX, ...Ou pire,
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Digresidn necesaria, para proseguir de cerca lo que despliega el Seminario IV en el
punto en el que nos hallamos: “Es esto sobre lo que el nifio aplasta lo que tiene de
decepcionante en si mismo este juego simbdlico, en la aprehensidn oral del objeto de
satisfaccion, el seno en la ocasién, éel objeto real? Y en efecto, lo que adormece en esa
satisfaccion es justamente su decepcidon”. No es entonces que esté “pipdn”- como
suele decirse- sino que es “el rehusamiento que en la ocasién ha experimentado esa
dudosa dialéctica del objeto, a la vez acd y jamas aca, en lo que se ejercita en esto que
no es simbolizado, en este ejercicio generalmente aprehendido por Freud como siendo
la culminacién el puro juego que es el fort-da. El nifio entonces en la satisfaccidon
aplasta la insaciabilidad fundamental de esta relacidn en la aprehensién oral en la cual
adormece el juego"mz. Vale lo extenso de la cita por su conclusidn fuerte: ni siquiera es
el adormecimiento el que expresa la plenitud de la satisfaccion, sino que adormece el
juego por lo decepcionante que resulta - tanto como en definitiva, la ingesta-

Decisivo prendimiento que permite situar la rotunda dicotomia entre las
aprehensiones kleiniana y lacaniana, al respecto. En efecto: para M. Klein, el objeto
bueno va a estar presente en tanto haya la plenitud y la leche abundante convoque a
la satisfaccion de la necesidad alimenticia. Al estar de Lacan, se detiene el momento
“guaridisticamente” en el punto de esa satisfaccion- porque hay insatisfaccion-, hay
decepcion y ésta se aplasta con la presunta saciedad, que no es sino radical
insaciabilidad.

Ahora bien, continlda diciendo el analista francés: “El ahoga entonces lo que
emerge en esta relacién fundamentalmente simbdlica y nada entonces para nosotros
es dado que esto que justamente, el ensueiio. En este momento se manifiesta la
persistencia de su deseo sobre el plano simbdlico.”**

Quizas sea uno de los puntos mas claros donde Lacan muestra la denunciacién (a)
frustracidn en relacién al deseo y de ninguna manera a una falta de tipo empirico. Si se
recuerda el suefio de Anna Freud: “fresas, frambuesas, pollos, papilla,” el que la
pequefia articula en voz alta, es retomado aqui para demostrar que lo que ella hace es
anunciarse en la enunciacion, profiere su propio nombre y luego, no los objetos
empiricos de satisfaccion, sino estos significantes- a los que Lacan da en llamar objetos
trascendentes-: “Incluso de alli en mas de tal manera metidos en el orden simbdlico
gue son justamente todos los objetos prohibidos en tanto que prohibidos” Una vez
mas: objeto trascendente, que es meramente un signo del don, remitiendo a otra cosa
que a su valor intrinseco- mientras que al modo kleiniano seria inmanente: que la
leche vale en tanto alivia la necesidad, satisface- y por otro lado, deseo de lo
imposible.

Para concluir afirmando: “Yo digo que el objeto real toma aqui el valor de simbolo.
Simbolo que va a remitir a la condicion de la decepcic')n."104

Respecto de la denunciacion como atractor- en este pasaje que estamos
transitando por la etiopatogenia hacia el sintoma psicoanalitico- efectuaremos un
desvio del texto lacaniano- no asi de la tematica- para recalar tan sélo un momento en
la 222 de sus Conferencias de introduccion al psicoandlisis en la que Freud nos advierte
: “El conflicto es engendrado por la frustracién. Ella hace que la libido pierda su

102 3 LacanSeminario IV..(cit.), id.
103 3 LacanSeminario IV..(cit.), id.

104 3. LacanSeminario IV..(cit.), id.
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satisfaccion y se vea obligada a buscar otros objetos y caminos”.’®> No nos hemos

alejado demasiado, ya que de acuerdo al juego de la decepcién que con Lacan
veniamos desplegando, la afirmacion freudiana de que la libido pierda su satisfaccién
esta marcando la condicion intrinseca de lo que aquella implica, en tanto no hace a la
necesidad sino al deseo, pulsiona al deseo.

Prosigue la cita: “Aquel —el conflicto- tiene por condicién que estos otros caminos
y objetos despierten enojo en una parte de la personalidad de modo que se produzca
un veto que en principio imposibilite la nueva modalidad de satisfaccion”.’® Si se
entiende de este modo, esto quiere decir una suerte de doble denunciacién -segln
reza el titulo del acapite que estamos a punto de concluir- : falta en un primer lugar y
también en el sitio del sustituto. Ni una cosa ni la otra, pero siempre al menos dos.
Primero falta la posibilidad de satisfaccion —vamos a decir, inicial- y luego, buscado el
reemplazo en el sustituto, también éste esta impedido.

En el clasico matema lacaniano del significante- en lugar de S- propongo una D de

é

denunciacién : D1->D2. Aunque Freud no lo dice explicitamente, la cuestion es
gue no basta con una denunciacién, sino que es necesaria la otra. Este doble
movimiento indica la imposibilidad de entender que hay un solo atractor denunciante,
frustrante, abriendo de nuevo la serie causal e indica la vigencia de la condicién del
aprés coup, es decir que si no hay esta segunda, la primera no resulta de por si
etiopatogénica. Es el cierre del presunto segundo camino posible, y de éste parte,
entonces, el camino hacia la formacion de sintoma. Con esto derivamos a lo que
explorara el siguiente tramo, merced a la denunciacién y a lo que en ella ocurre. Lacan
conduce a la regresion - en tanto segun atisbabamos- para Freud aquella lleva al
conflicto.

c.- ¢A qué conduce?

Contestes con lo predicho, en este apartado apuntaremos a subrayar unas pocas
menciones indicativas de los destinos diversos propuestos por Freud y Lacan - a partir
de la denunciacién - en términos de conflicto y regresion , respectivamente ; no sin
remitir a la indagatoria de los mismos prodigada por las correspondientes secciones Il
y IV de este capitulo.

Es en el Seminario IV -que venimos contorneando — donde el analista francés
consigna que la regresion, implica un salirse de lo Simbdlico hacia la realidad,
advirtiendo : “Cuando les he dicho : el nifio aplasta su decepcidn en su saturacion, en
su satisfaccion, en el contacto con el seno o cualquier otro objeto se trata propiamente
hablando de lo que va a permitirle entrar en la necesidad del mecanismo que hace
gue a una frustracion simbdlica pueda siempre suceder abrirse la puerta de la
regresion.”*’

De este modo arribamos al punto que nos interesa destacar: una aprehension de
la frustracidon simbdlica- siendo que en lo anterior la situaba como imaginaria- porque

1955 FreudConferencias.. €it.), p.318
1% 3. FreudConferencias..(cit.), id.

197 3: LacanSeminario IV..(cit.), id.
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esta tomada por el circuito de circulacion de los dones y el otro aspecto a acentuar, es
gue de ella podemos escapar defensivamente refugiandonos en la regresion, que aqui
implica lo que podriamos tildar de realismo. Vale decir: pasaje de la frustracién
simbdlica- denunciacién - al realismo de objeto en las maniobras conducentes a
aprehenderlo.

Perdura un interrogante de todas formas, aunque se suscite un eco de aquel “ lo
abolido en lo simbdlico retorna en lo real”, no mienta aqui el mecanismo de la
forclusion psicdtica, sino que es tan solo una manera harto llamativa la que Lacan,
jugando con las ideas — el seminario requiere de equivocaciones ,momentos de
titubeos, marchas y contramarchas, etc. T privilegia el caracter simbdlico e intenta dar
cuenta de que permanecer en ese orden seria lo conducente, dada la caracteristica un
poco peyorativa que conlleva el término regresion- lo toma en este sentido- y en tanto
tal seria realista.

Habida cuenta de que la tematica de la regresidn tiene reservado un lugar para su
analisis en este mismo capitulo - como consignaramos al comienzo- sélo indicaremos
aqui que en el Seminario 11,*°® Lacan considera al término en cuestion sobre el plano de
la significacion y no de la realidad, pese a lo sefalado previamente. Resta delimitar —en
el apartado correspondiente**- a qué realidad se alude alli.

Ahora bien, ¢ hacia donde deriva lo acaecido en |la denunciacion, en la inteleccion
freudiana? Engendra el conflicto, tal como leiamos. Parece que éste es el papel
decisivo- al estar de Lacan y Freud- para tomar en cuenta lo que implica ese caracter,
por un lado de la falta de objeto y por el otro de la ingerencia fundamental del trauma
— exceso, al modo obsesivo, o de la falta a la manera histérica- hacia donde nos
introduciremos en lo que sigue.

d.- ...y series complementarias

Vamos a recalar enseguida, en un pasaje casi inadvertido - en el que Freud no se
detiene- de las Conferencias de introduccion al psicoandlisis, para puntuar la manera
de entender la denunciacion por el lado de la falta y por el lado del trauma, ya que —
en principio- parecerian aludir a dos teorias en juego y su puesta en relacién con las -
un poco desleidas -series complementarias.

Es el Lacan de Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis quien advierte
en la primera ,una teoria histérica y en la otra , una obsesiva, en el sentido de
responder a la pregunta de por qué la escena primaria resulta ser efectivamente
traumatica : “Pareciera que en general dicen algunos analizantes, que aporta
demasiado estimulo. Y este hecho de que provoque demasiado placer, esta
concepcién del trauma, es justamente la concepcion del obsesivo.”*”® Demasiado
placer, libidinizacién y lugar de preferencialidad - exceso estimulatorio en
consecuencia- por lo cual la frecuente contraccién muscular puede ser una respuesta
del enfrentamiento con este cumulo excitativo exagerado. En cambio, respecto de la

"Cf. Roberto Harari, “Seminario,no dicho:BarthesP&x”, enPolifonias,del Serbal, Barcelona ,1998,
p.139y ss; respecto de la experiencia concepaldé del seminario en tanto espacio de circulagida
produccién de saber

198 3 Lacan, Seminario II, El yo en la teoria de Frege la técnica psicoanalitica,

” Se desplegara en el acapite IIl d. “Regresiénudrre> Lacan” en este mismo capitulo

199 5 FreudConferencias. (cit.) p. 314
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falta, vamos a encontrar el par correspondiente en relacién al obsesivo, que es la
histeria.

Conteste con lo predicho, el analista francés, imbrica modalidades desiderativas
particulares, tratandose en la neurosis obsesiva, del deseo imposible; en tanto en el
modo histérico, de sostener el deseo como insatisfecho, lo cual quiere decir: deseo de
deseo insatisfecho.

Volviendo al texto freudiano citado- en el cual se aplica a dilucidar la cuestién
etiopatogénica en relacidn con la histeria- en el transito que va desde la denunciacién
en tanto falta, hacia la denunciacién en tanto trauma- imprevistamente- opera un
notorio pasaje de la inteligibilidad de la histeria a la de la neurosis obsesiva. Desvio que
aprovecharemos en la elucidacion de la tematica que nos tiene.

Veremos si el texto admite- sin violencias ni forzamientos mayores de los que
usualmente uno se vale en tanto lector- esta lectura. En la primera puntuacién lo que
quiere enfatizar es lo que implica el enunciado: aquello que resulta faltante “es la
forma de satisfaccion que la persona quiere con exclusividad, la Unica de que ella es
capaz”.

Primera cuestion: con estrictez, se trata de una falta especifica. Denunciacion —
entonces- de la Unica satisfacciéon de la que es capaz. “En general”- agrega Freud-
“muchas vias permiten soportar la privacion (enbelung)*de la satisfaccion libidinosa sin
enfermar por ello”. **°

Segunda discriminacion a efectuar: no va de suyo que la privacion implique una
denunciacién, sino inversamente, en un neurdtico es posible rastrear dénde se
encuentra su denunciacién, pero no toda denunciacion comporta privacién. No toda
lectura de la falta admite hacer un sintoma o transitar un camino de formacién de
sintomas. Puede ocurrir - como afirma el padre de nuestra disciplina- la plasticidad
libidinal, la condicidn sustitutiva que de todas maneras va a encontrar un dique — asi lo
piensa- mas alla del cual este goce no va a ser posible.

Ahora bien, ¢qué acontece respecto de aquellos que soportan, por la via de la
sustitutibilidad , la condicidn faltante? Freud nos dice que tienen afioranza — respecto
de lo que les falta- y no por ello enferman. Si padecen por aforanzas, este penar no
los conduce a la formacidn sintomal. La presencia de esto ultimo - al revés- indicaria
falta de aquellas. La cuestion, pues, parece plantearse en la dicotomia: o sintoma o
aforanza.

Segun este decurso seria viable pensar la afioranza en términos de ilusionar un
goce perdido. Por su parte, el sintoma intenta —en cambio- volver a darle su lugar a
aquel. El afiorante resulta asi, el que de algin modo podria decirse que se re-signa -
intento, no de hacer signo, sino significante- y por esta via de la afioranza, hacer
metonimias y darse otro camino ya no del sintoma, sino de la sublimacion.

Entonces, trayecto de la falta, de la condicién “frustrante”, de lo que implica la
denunciacidon, por una parte y por otra, aquello que reitera permanentemente - el
maestro vienés- que no todos tienen la posibilidad de la condicidn de la afioranza.

Asi las cosas, esa afirmacién resulta bastante cercana al énfasis kleiniano que
recae en la elaboracién del duelo por el goce perdido, que por supuesto nunca llegd a

" Respecto denbelungentiendo que de alli toma Lacan una de las esipa fundamentales para situar
la nocién de privacion.
1105, FreudConferencias...qft.), id.
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un goce total. Aunque la diferencia se acentua, en el punto en que Klein concibe la
pérdida de un objeto empirico, de algo que se tuvo. Al estar de la concepcidn
freudiana: afiorar lo que en verdad no se tuvo e insistir- sin embargo- en la posibilidad
de tenerlo. Al respecto, hemos contrastado en lineas anteriores, lo que Lacan va a
definir al comienzo del Seminario IV, lo que sigue llamando- pese a su propia
propuesta de la que partiamos- frustracion.

Retornando a aquella torsidon que destacabamos en el texto freudiano, atendamos
a su precipitacién que comienza planteando en estos términos: éSon las neurosis
enfermedades exégenas o enddgenas?.

En principio la primera atribucién viene por el lado de la denunciacién vy la
segunda, por el de la fijacidn libidinal y la tendencia al conflicto. Y alli la flexién a la que
aludiamos, que realiza sin declarar: “Son la consecuencia ineludible de una cierta
constitucién o el producto de ciertas impresiones vitales dafiinas (traumaticas)”.**!

Nos topamos asi con el pasaje - de la afioranza, de la privacién que implica
resignacion y que la metonimia puede conducir a la sublimacién- a la teoria obsesiva,
entendiendo el trauma como esa intrusion violenta de una cantidad de estimulos
incoercibles, tales que , no queda mas remedio que someterlos a un intento de
elaboracion.

Entonces trauma como impresiones vitales dafiinas. Nos encontramos con este
elemento importante que Lacan va a retomar indicando el talento de su lectura: el
dafio-como tuvimos ocasién de situar .

Ahora bien, é¢qué estatuto asignarle a esas impresiones vitales dafiinas? El riesgo -
respecto de esta concepcion del trauma- es entenderla a la manera obsesiva,
pretendiendo en tanto reformador social — no analista- impedir la consecuciéon de
aquellas, evitando las neurosis. Por lo que Freud rehace la pregunta: “¢Y en particular
— las neurosis- son provocadas por la fijacidon libidinal y el resto de la constitucién
sexual o por la presién de la frustracion?”**2.

En este punto somos llevados por la inteleccion freudiana, a la cuestion de las
series complementarias, en referencia - como afirmabamos arriba’- a la ocasién de
enfermar. Recordemos que la “ocasién” alude tanto a la dimensién de actualidad
como del pasado.

Ahora bien, series al modo de los vasos comunicantes, pero éentre qué y qué?. El
analista vienés responde: “Con respecto a la causacidn los casos de contraccién de
neurosis se ordenan en una serie dentro de la cual dos factores, constitucidn sexual y
vivencia, o si ustedes quieren fijacion libidinal y frustracién...” Es decir, vivencias que
participan del orden de la frustracidon. Sigue mas adelante: “Su constitucion sexual no
le habria provocado la neurosis si no habria tenido tales vivencias y éstas no hubieran
tenido un efecto traumatico sobre ellos con otra disposicidon de la libido”.** Las
vivencias, por lo tanto, comportan un efecto traumatico.

En estas series complementarias- que en funcién de la denunciacién intentamos
reformular-

el asunto parece pivotear entre lo que Freud denomina constitucion sexual por un
lado, factor enddgeno, y por otro, esta impresion vital dafiina, donde el transito se da,

15 FreudConferencias. .(cit.), p. 316
" En la pagina 7

1125, FreudConferencias. .(cit.),id.

" Ver pagina 6

1133, FreudConferencias.., (cit.), id
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desde lo que falta a lo que sobra, de como dice su falta una histérica y como dice de lo
gue le sobra y no sabe qué hacer con ello, el obsesivo. De ahi que aparezcan como dos
teorias causales: una ponderando la cuestién de la falta, su sostenimiento y la otra,
enfatizando en el qué hacer con este aflujo ingobernable.

El inventor del psicoanalisis mantuvo esta teoria hasta el final y es su impar lector
quien la retoma, al marcar que la cuestidn del trauma justamente indica lo que da en
llamar una distiquia , un movimiento distiquico — léase al modo psiquico- aquello que
hace que este efecto de encuentro in-esperado y ,por ende, encuentro de lo Real- en
términos de los tres registros lacanianos, ya no se trata de exégeno / endégeno- en el
que parece tallar con mayor vigor lo distiquico en referencia al obsesivo. Continuando
el transito por este pasaje por la etiopatogenia vamos a favorecer —en lo que sigue- el
rescate de la escolarizacién de la que han sido victimas dos nociones -regresion y
fijacion - a fin de devolverles su valor decisivo en nuestro instrumental psicoanalitico,
en tanto atractores responsables de aquél, como introduciamos.

Il.- Fijacion y regresion de la libido

Partiremos de Las Conferencias de introduccion al psicoandlisis, de la 229:
“Algunas perspectivas sobre el desarrollo y la regresion. Etiologia.”*'* a fin de ahondar
el tenor investigativo iniciado- avanzando tras otro de los atractores etiopatogénicos
gue precipitaran la resolucion del sintoma neurético.

Apenas empieza, Freud nos confronta con lo que sigue: “Creo que coincidimos con
la doctrina de la patologia general si suponemos que un desarrollo de esa indole
acarrea dos peligros”. Con lo cual da a entender que habria una evolucidn libidinal en
juego.

Ahora bien: ¢Cudl es el primer peligro? El de la inhibicion. Nombrandola por
primera vez, vuelve a hacerlo mas adelante de este modo: “Vale decir, tenemos los
extremos de la “inhibicion del desarrollo” y de “la regresion” y entre ellos todos los
grados de conjugacién de ambos factores”'’®. Entonces, los dos términos que
interesan destacar en nuestra indagatoria: inhibicion por un lado y regresion, por otro.

Para proseguir con la 232: “Los caminos de la formacion de sintoma” y la 252: “La
angustia”. Sin forzamiento alguno somos llevados por el hilo de las Lecciones
introductorias a estos tres términos — que al estar de Lacan- son parte de los tres de
Freud: inhibicion, sintoma y angustia -la otra triada son la de las tdpicas- que el
maestro francés va a intentar escribir en el nudo borromeo.”

Intentaremos que estas nociones aludidas en el titulo, aparentemente primitivas —
sin abundar en la escolarizacién de que han sido victimas — cobren otro relieve que la
facil lectura evolutiva, tomando un sesgo que difiera de una concepcién que en el
propio maestro vienés se insinUa: partir de lo primitivo, lo desintegrado, para llegar a
lo elevado, a lo integrado.

1143 Freud, Conferencias de introduccion al psicasngh O.C. t. XVI, op cit
115 5 FreudConferencias. (cit.), p. 332, comillas en el original

" Esta alusion sera desplegada en “Intervalo — Biekepinvertido: glosario™ p.11 en este mismo
capitulo
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En un texto publicado por primera vez en 1981**, Simile, marcaba la pertinencia de
no considerar los similes introducidos por Freud como meras analogias imaginarias,
sino que proponia — propdsito sostenido por una segunda y actual publicacién del
mismo articulo en otro libro de mi autoria- que aquellos se aprehendan- decia-
como extensiones conceptuales, acentuando que el simil prosigue el desarrollo del
concepto o lo releva - no como mera ejemplificacién redundante de lo dicho-

Este es el caso —justamente- al aludir a la migracién de los pueblos en pos de una
vida mejor y en su avance, estos contingentes van dejando gente en el camino. El
padre de nuestra disciplina lo dice de este modo: “Pero tenemos analogias con estos
procesos"”s— se refiere a que en este desarrollo algo puede quedar inhibido — “en
otros campos: cuando un pueblo entero abandona su lugar de residencia para buscar
uno nuevo, como tantas veces ocurrié en periodos anteriores de la historia humana, es
seguro que no todos sus miembros llegaran al nuevo sitio. Prescindiendo de otras
pérdidas...” En principio parece que todo este pueblo sélo puede moverse en funcién
de aquellas. Por lo visto, es la pérdida la que permite seguir avanzando ya que sin ella
no habria estimulo. Por otra parte- evidentemente- algo ha perdido esta poblacién
para tener que buscar otro lugar.

Retomando la cita interrumpida: “ Prescindiendo de otras pérdidas debe contarse
por lo general con que pequefios grupos o bandas de los migrantes se detendran en el
camino y se estableceran en esas estaciones mientras que el grueso sigue adelante.”
Este recorrido hace pensar que los que se instalan en las estaciones no pudieran
reclamarse de mantener indemne su origen. De algun modo, esta asimilacion — de
impregnarse de aquello del lugar donde se radican — estd modificando su presunta
esencia. A donde vamos con estas comparaciones se pregunta Freud, quien enseguida
delata — Lacan ha sido lapidario en este punto al advertir del riesgo que conllevan las
analogias, por sus puntos débiles — avisando que esta demora en las estaciones debe
llamarse fijacién. ¢De qué? Fijacion de la pulsion.

Acd sin duda apreciamos una facil manera de entender lo predicho- entre las
varias en que hemos sido educados- en esta fijacion pulsional. Por lo pronto de tres
modos: una es al objeto. Mas,¢ de cudl se trata? No de otro que del objeto narcisico.
De ninguna manera hace referencia al objeto a sino, al que indica la imagen del otro : i
(a). Imagen del otro frente a la cual hay fijacién, sin duda, y que se llama —en principio-
la paralisis fascinante o simplemente, la fascinacidn. Claro esta: el embobamiento ante
la imagen del otro, que puede dar pie al fendmeno del enamoramiento. Esta paralisis
del movimiento que hace que el sujeto se sostenga en mirarse en la imagen del otro,
nos permite hablar de fijacion.

Es dable recordar aqui que cuando Lacan recurre a la fijacién imaginaria que
comporta la rivalidad con el padre, alude a la misma dimensidn que comenzamos a
desplegar en lo antedicho, con la lectura de lo que se ubica en el grafo en la relacion m
i(a).

Asi:

Objetoi(a)
Fascinacién de quien padece: m, el yo (Grafo)

™ Cf.,Roberto Harari, “Simile” e®el corpus freudo-lacaniand;rieb, Buenos Aires, 1981,p.121
™ Cf. Roberto Harari, “Simile”, ekl fetichismo de la torpeza y otros ensayos psiabiicos Homo
Sapiens, Rosario, 2003, p. 171

1185 Freud, Conferencias... (cit.), p.p. 310, 311
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Se acentUa en esta declinacién de la fijacidn, que es psicoanaliticamente parcial.
éDénde estaria en juego aqui la metapsicologia? De este modo caemos en la cuenta,
de que una tal fijacién al objeto implica una captura fenoménica, que se deja traducir
al estilo del siguiente comentario: “alguien que luego de un matrimonio fallido ha
vivido todo el tiempo con su madre, quedando fijado asi al objeto materno.”

Inviable obviedad que no dice nada de nuevo, ya que en tal modalidad adoptada
insiste el primado de lo Imaginario.

Otra declinacion es la que supone una vinculacion a una fase libidinal, lo cual da
lugar a otra vuelta narcisica o lleva a una especie de standarizacién de relaciones de
objeto basada en aquella, que se conforma ejemplarmente en: “tomar la conducta de
alguien fijado analmente, observando una oscilacién entre la tacafieria y la
generosidad patoldgica, una tendencia a torturarse por la cuestidon de la limpieza,
cierta tenacidad...” y asi siguiendo se arriba a una suerte de cualificacidon de estilos,
aserto del cual Lacan toma distancia al diferenciar las relaciones de objeto- en lo
ilustrado- y las estructuras freudianas.

¢Coémo distinguir entre el primer caso — en lo tocante a la fijacion- y el segundo
gue evocabamos, con la dificultad que conlleva hacer discriminaciones en lo
Imaginario? Aquel- el primero- pareciera ser particularizante — el meneado lugar
comun de “la fijacion a su madre”-mientras que el otro parece indicar una modalidad
relacional, una manera estilistica recurrente de disefiar- como se suele decir en el otro
psicoanalisis- las relaciones de objeto. Este- basado presuntamente en la fase - vuelve
a ser un objeto narcisico. A veces puede tratarse del objeto a, pero hace de tapén y no
de objeto causa , por eso a la larga termina siendo investido por esta dimension del
i(a).

La tercera declinacién- fijacion al representante de la representacion- es la que
propondremos a continuacion y se deja cernir en el modo en que Freud la postula en la
metapsicologia, en su candnico texto sobre La represién.™*’

a.- La fijaciéon funda la represion

Formuladas las anteriores precisiones- fijacién a un objeto narcisiso, en términos
lacanianos i(a): a la imagen del otro, especular; o bien a una etapa libidinal o bien por
ultimo , la que nos interesa dilucidar, al representante de la representacion- va de
suyo introducir en nuestros desarrollos, la represidn, ya que el sintoma es — por todos
consabido- un retorno de lo reprimido. Detengamonos entonces en esta concepcion
del concepto aludido, que nos indica que estamos en presencia de uno de los
operadores estructurales basicos para la etiopatogenia del sintoma: la represion.

En el citado texto- el padre de nuestra disciplina- pasa del fendmeno a la
estructura, definiendo la represidn originaria -también llamada primaria o primera - de
la siguiente manera: “...tenemos razones para suponer una represion originaria, una
primera fase de la represién que consiste en que el representante de la representacién

1173 Freud, “La represién”, é.C.,op.cit. , t. XIV
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de la pulsién ve rehusado su investimiento en la consciencia. Asi se establece una
fijacion”.}*®

Claro esta, ocurre por lo tanto una fijacion del representante de la
representacion. Es decir, delegado en el terreno de las representaciones - o lo que en
una de las grafias posibles Lacan escribe como S2- . Algo no circula- en esta definicién
freudiana- y queda fijada la pulsidn, pero al mismo tiempo esta indicando cdmo ella se
funda en esta fijacion del representante de la representacion.

¢Qué quiere decir con esto? Que la pulsién no es una energia , una fuerza. Lacan
insiste constantemente: no confundir la pulsién con el empuje, con una especie de
fuerza interior que empuja, sino que cabe posicionar esta referencia crucial que Freud
nos lega: su inteleccién de una fijacion. Propuesta que continuamos al aprehender esa
nocién en el sentido de su ligazdn al representante de la representacion.

Por ende - precisa - :“El representante correspondiente subsiste a partir de alli de
manera inalterable y la pulsion permanece ligada a é1.71% s hay pulsién entonces, es
porque este representante de la representacion, S2, -que en otra version se lee: saber-
es lo que cae bajo la égida de la represion.

Si entendemos de este modo la cuestion de que se regresa a - un punto de- una
fijacion, écudl es el punto? Podemos sostener que se trata de un cierto montaje
significante, aquello a lo que se regresa y no, ni a la fase ni al objeto —obviedad del
sentido comun- que en todo caso, promueven un conductismo fenomenolégico- ajado
rostro de la resistencia al psicoanalisis - o fenomenologia de la conducta.

Ahora bien, dos paginas mas adelante, el maestro vienés, - inopinadamente- nos
advierte: “No confundan regresién con represion”*?° ¢Raro designio de la disyuncion
exclusiva con que sitla a estas dos nociones cruciales para entender la etiopatogenia?

Aparentemente, una tiene que ver con la libido y la otra con los representantes de
la representacidon —respectivamente- Sin embargo, nuestra deduccion nos condujo de
la fijacion, al representante y por la ligazén de la pulsidn, a este ultimo- esto es lo que
cae en la represidn- he aqui el punto donde conviene dar cuenta de esta ligadura.

Freud responde: “La represidn no tiene pues ningun vinculo con la sexualidad; por
favor, retengan bien esto. Designa un proceso puramente psicoldgico al que podemos
caracterizar todavia mejor si lo llamamos tépico” (..) “ La comparacidn que
establecemos nos hace reparar en que hasta aqui no hemos usado la palabra
“regresion” en su significado general sino en uno muy especial. Si le dan ustedes su
sentido general, el de un retroceso de una etapa mas alta del desarrollo a una mas
baja, entonces también la represion se subordina a la regresic')n."121 Mas bien da a
entender, que de ninguna manera aquella disyuncidon exclusiva sugerida es tal. La
represién tdépica es entonces, un modo de la regresién. Novedad freudiana: el
operador es regresion y el subordinado es represion.

éDe alli al recurso que autoriza que el sintoma comporta un volver atras, que el
analisis refiere al de la infancia, a un trozo de la misma no superado o que ante
determinadas circunstancias el sujeto “debe regresar al pasado”?¢ Ello resulta viable?

Es otra la lectura que proponemos de la represidon, dado que para entenderla
Freud nos remite a la regresion. Destacada esta puntuacién de valor respecto de que la

185 Freud, “La represion... (cit), p. 143

1193 Freud, “La.... (cit)., id

1205 FreudConferencias. ( cit), p. 311

1215 FreudConferencias..d(t.), p.312, comillas en el original

70



Roberto Harari | EL SINTOMA

represion queda subordinada a la regresion, obliga a aclarar los resortes
determinantes de tal afirmacion para medir los alcances de la regresion asi
considerada, que en lo que sigue se ha de procurar.

b.- Por una letra: regresion > represion

Acompanaremos en el texto freudiano el cotejo que va haciendo entre represion y
regresion, ya que a partir de la puntuacion ) gue haciamos notar en Lecciones
introductorias, establecia a la represion como una de las formas de la regresién. La
letrita de diferencia estipula, sin embargo una relaciéon de subordinacién. Podemos
escribirla como > ,en tanto mayor que o implica.

Hablar de represion - entonces- comporta mentar o convocar a la regresion. La
regresion en tanto mayor que (>) la represidn, como reza nuestro titulo.

En lo atinente a la represion, habiamos subrayado la condicion a partir de la cual
se funda : una fijacidén. En ese sentido ,en el texto metapsicoldgico La represion, es
definida de ese modo. Punto interesante porque desacopla un poco el tradicional eje
de la relacion regresion- fijacidon. Leida a la letra, la tematica de la represion - segun la
manera en que la define Freud- resulta esta ligazén: represion- fijacién. Este ultimo
concepto lo habiamos desglosado en una triparticién, en referencia: a un objeto
narcisico, a una etapa libidinal o al representante de la representacion, habiendo
subrayado nuestro interés por esta tercera declinacién.

En lo que atafie a la condicidn de la regresion — el inventor del psicoanalisis- la
presenta tripartita —también- en el capitulo VIl de La interpretacion de los suefios™® :
tépica, temporal y formal.

La primera alude a los sistemas Inconsciente, Preconsciente y Consciente. En ese
sentido, se trata entonces de cdmo entender la represion- como fue puntuado- ya que
ésta indica una regresion topica de Preconsciente a Inconsciente.

La segunda- el punto quizd mas algido- remite a una dimensién pasada. Es
entendida asi- generalmente de manera psicolégica — como volver a una infantilidad
sepultada en una suerte de olvido reactualizado — impertinencia que detectabamos
inviable- y que indica una regresion en tanto — al estar de Lacan - retorno de los signos
de un pasado no perdido, sino reactivado.

Resta la consideracién formal. Verdadera divisoria de aguas, aprovechada por
algunos analistas para llevar para su molino la prueba de que el impar lector de Freud
,no es freudiano. ¢En qué basan tal afirmacidon? Argumentan que si la regresion tdpica
implica una  mudanza de sistema, ésta conlleva un variacién de vehiculo
representacional. Consecuentemente con ello, razonan que lo preconsciente se
caracteriza por la palabra y lo inconsciente por la imagen. Por lo cual concluyen que la
regresion formal expresa el pasaje de la palabra a la imagen. Entonces, de acuerdo a
esta reflexion ¢ cabria afirmar que lo inconsciente es estructurado como una imagen o
secuencia de ellas? Esta seria la concepcién de inconsciente que —segun los que asi
lucubran — sostiene Freud.

" En la pagina 3
1225 Freudla interpretacion..,op.cit., t.V, cap. V, pp. 502, 503

71



Roberto Harari | EL SINTOMA

¢Qué retrucar? Que esta cuestion llamada formal apunta a la forma. En efecto:
mudar de vehiculo merced al cual el significante se expresa. Lo cual revisaremos con
detenimiento, puesto que la imagen no debe ser tomada en su estrictez, sino leida en
tanto significante. De no hacerlo asi, se cae en la falacia de suponer para la regresién
formal, una traslaciéon de la palabra a la imagen, cuando de lo que se trata es de
vehiculos del significante :palabras e imagen.

Resulta pertinente antes de pasar al capitulo VII, parte B, tomar dos puntuaciones
respecto del papel que juega la regresién en tanto atractor en la etiopatogenia del
sintoma.

La Verdriingung es siempre una Nachdréingung

En ese designio es dable retornar a la primerisima acotacion que hicimos del
sintoma, como referente inicial- obvio- que conocemos desde los albores del
psicoanalisis, llamado represién, de la mano de aquella elemental puntuacién en la
gue Lacan —en lectura candnica del texto freudiano- insiste que represion y retorno de
lo reprimido son una y la misma cosa. De acuerdo con este aserto, el propio sintoma
comporta aquello mediante lo cual se ejerce la represion. De ahi se sigue — como es
ensefiado- que lo mismo acaece con cualquier formacion de lo inconsciente.

Ya en el Seminario I'*> — del que algunos se ufanan en considerar pre-lacaniano (!)-
al finalizar la clase 12 nos recuerda: “No se olviden esto. Freud explica de entrada a la
represion como una fijacion. Pero en el momento de la fijacién no hay nada que sea
represién: la del hombre de los lobos se produce mucho después de la fijacion”.'**
Precisamente en ese clasico historial freudiano, primero ha habido la fijacion a la
condicion de esa hipotética escena vivida - coito a tergo, al presenciar la escena
primaria —

Por tanto, hay una fijacion, lo que no implica que haya habido represion.

“La Verdréngung es siempre una Natchdrdngung”*®® - el maestro francés dixit
,continuando la cita anterior — con lo cual la represion implica entonces la represion
secundaria. Vale decir : sin el segundo tiempo, no ha habido posibilidad de que se
instale aquella. De otra manera: primero ha habido fijacién y sélo asi es pensable la
represion. Una vez mas: a contrario imperio de plantearla como una especie de
basamento o momento inicial de represién primaria sobre el que se edifica luego todo
lo que sigue, Lacan nos ofertara una definicion aprés- coup: después de sucedida la
fijacién es que hay la posibilidad de que exista la represidn, aunque se la llame
primera.

La Verdréngung es siempre Natchdringung, parodiando la definicidn: la primaria
viene después de la secundaria.

No tratandose - en nuestra insistencia - de una sucesividad lineal, aunque el texto
freudiano la exponga asi, a los fines expositivos. Para lo cual, hace valer un orden de
razones que indica que hay una logica a obedecer: primera, segunda y retorno de lo

123 3 LacanSeminario |, Los escritos técnicos de Freud
124 3 LacanSeminario I..(cit), clase 12
125 3 LacanSeminario I..(cit.), id.
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reprimido. Esa légica se ve aqui puesta en cuestion por el modo lacaniano de leerla, en
el aserto que glosamos.

Por ende, es la misma inteleccion en: “Entonces écomo explicar el retorno de lo
reprimido? Por paraddjico que esto sea, soélo hay una manera de hacerlo: no viene del
pasado sino del futuro.”*?®

Desde ya, introduce un modus operandi distinto del habitual entendimiento que
pretende que el pasado empujando, finalmente se cristaliza en un sintoma. En cambio,
no deja de sorprender este lugar extrafio que Lacan le da al futuro, a contrapelo del
trillado sintomal “trozo de pasado” que vuelve.

En suma, en el tramo siguiente afina: “Para darles una idea justa de lo que es el
retorno de lo reprimido en un sintoma, hay que retomar la metafora que tomé de los
cibernéticos, lo cual me evita inventarla por mi mismo porque no es necesario inventar
muchas cosas”. Ironia que cierra la puntuacién, para posicionar lo que viene: “Wiener
supone dos personajes, cuya dimensién temporal iria en sentido inverso, el uno del
otro. Bien entendido esto no quiere decir nada, es asi que las cosas que no quieren
decir nada significan repentinamente algo, pero de otro dominio completamente
distinto. Si uno envia un mensaje al otro, por ejemplo un cuadrado, el personaje que
va en sentido contrario vera de entrada al cuadrado borroso, antes de ver el cuadrado
propiamente.”*?’

Se trata de la dimensién temporal a espacializar. Respecto de la cual es
interesante destacar- como ya tendremos ocasion de verificar —que acaso uno de los
problemas que surgen cuando Freud escribe la regresion en el cldsico peine invertido,
dimensién espacial mediante —si el problema se suscita al escribirla - lo lleva a tener un
derrape respecto de cdmo entiende el tiempo, puesto que para representarlo- no hay
escapatoria posible- hay que hacerlo de manera espacial.

Por de pronto, la metafora - alegoria, o analogia - de Wiener , de dos que van en
sentido contrario, en el punto en que uno de ellos envia un mensaje, el otro comienza
a percibirlo borrosamente —uno va hacia el pasado y el otro hacia el futuro- pero no
dice quien lo lanza inicialmente ,ées este que va hacia delante o es el que vuelve hacia
atras?

Por lo visto vale tanto de un lado para el otro y de ahi la sorpresa de esa arista del
ejemplo : el retorno de lo reprimido no viene del pasado, sino del futuro. Cuestién que
vamos a trabajar de acuerdo con esta perspectiva, en: Intervalo -Del peine invertido:
glosario-

Prosigue la cita: “Es también lo que nosotros vemos. El sintoma se presenta de
entrada a nosotros como una traza que no serd jamds sino una traza y que
permanecera siempre incomprensible hasta que el andlisis haya procedido bastante
mas alld y que nosotros hayamos realizado el sentido” Detectado, puntuado el sentido
—agregamos- hasta tanto, resultarda como ese cuadrado confuso que uno de los dos
personajes de Wiener le envia al otro. Y aqui el aforismo ya desplegado: “Asi puede
decirse que de la misma manera que la Verdréingung no es nunca mdas que una
Ncﬂ“chdrc’ingung...”128

A la manera de recordatorio, el famoso prefijo Ur, de Urverdrangiing, nos hace
caer en la trampa, de lo primario y secundario. Quizd pueda decirse represion

126 3 LacanSeminario I..(cit), id.
127 3 LacanSeminario I..(cit). ,id,
128 3 LacanSeminario I...(cit)., id.

73



Roberto Harari | EL SINTOMA

originaria, para esquivar el obstaculo temporalista - aunque dice del origen tan remoto
gue evocaria lo mitico- por lo cual resulta dificil ubicar esto en tal o cual
acontecimiento, en principio.

Lo ejemplar que Lacan estd buscando a través de la alegoria de Wiener —
pareciera- es este movimiento de ida y vuelta en marcar la condicién de existencia y de
posibilidad de una y otra- sin dejar de decir, al mismo tiempo, lo opuesto y
complementario- dejandose leer al estilo de estos dos personajes que se van
buscando, envidndose mensajes.

Continua asi la cita: “...nosotros vemos bajo el retorno de lo reprimido la sefial
borrosa de algo que no tendrd su valor sino en el futuro por su realizacién simbdlica, su
integracion a la historia del sujeto."129

Interesante este valor de futuracién. Futuro que- es claro- va a re-definir lo previo,
pero que no es un juego de palabras: ¢Qué ocurre al sujeto respecto de su sintoma?
Implica una posicion subjetiva desgarrada, en la que por supuesto alguien se da por
concernido, sin embargo cree que esto es un cuerpo extrafio. ¢Dénde se vera- en todo
caso- que es integrable a su historia? En el futuro, cuando deje de ser retorno de lo
reprimido, se incorpore a la trama relacional y se restablezca el comercio asociativo.

Para concluir de este modo: “...literalmente no sera jamas sino una cosa que en un
momento dado de su cumplimiento, habra sido”**°

Situa el punto decisivo en el valor temporal del habrd sido, o sea el futuro
anterior. Lo que es, es porque habra sido ; lo que sucede ahora, es porque ya fue. Su
posicion esta dada de manera tal que si no ocurriera ahora, no sabriamos que estaba.
Vale decir: su condicion de estar, era ...que pase después. En la compleja cuestion del
tiempo en psicoanalisis, cobra importancia — en su inteligencia- la consideracion del
futuro anterior y el pretérito imperfecto.

Al respecto, el clasico aforismo freudiano: “Dénde eso estaba, yo llegaré a
advenir”. ¢Cémo explotar el estaba? ¢{Hay pruebas fehacientes de que alli estaba?
¢Sigue estando alli? ¢éEs una creencia al estilo de “me parece que estaba”? ...Toda esta
riqueza de matices viene dada en esta puntuacion lacaniana de los tiempos verbales
citados, al tomar en cuenta el Wo es war, soll Ich werden. De otro modo: cuando
pasemos algunos hilos al llamado peine invertido — desde este estricto contexto segln
veremos- quizd nos permita mostrar como aplicar esta condicién del a venir respecto
del futuro, con el retorno de lo reprimido- del habrd sido - y le atemos a esto, el
pretérito perfecto.

La duplicidad fundamental

La segunda cuestion a la que aludiamos, es una referencia de Lacan, en el capitulo
9 del Seminario 1, donde estipula: “Para que haya sintoma es necesario que haya al
menos duplicidad, al menos dos conflictos en cuestion, uno actual y uno antiguo"lal.
Subrayemos lo siguiente: al menos dos. Por otro lado, advirtamos cdmo el pasado por
si s6lo no nos dice nada y la clinica confirma permanentemente, que no se trata de la
atraccion por los influjos —siempre nostdlgicamente queribles- de un pasado mejor.

129 3 LacanSeminario I...(cit.), id.
130 3 .LacanSeminario I...(cit)., id.
131 3.LacanSeminario 11 ..(cit), cap. 9
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De este modo prosigue la cita: “Sin la duplicidad fundamental del significante y del
significado, no hay determinismo psicoanalitico concebible”.’** Aqui-el maestro
francés- realiza una pequeiia torsion ,ya que habiendo situado la duplicidad en el
sentido de los conflictos en cuestidén :uno actual y uno antiguo- sin previo aviso- gira
hacia la duplicidad —ahora- del significante y del significado.

La nocidn de conflicto — de la que suele afirmarse que no es lacaniana - ameritara
su prosecucién en otro apartado de este mismo capitulo.” Por el momento importa
subrayar- siguiendo el texto que nos ocupa- lo despejado hasta aqui: dos conflictos;
uno actual y otro antiguo, aunque al mismo tiempo, resulta que la duplicidad es ahora
la clasica de significante / significado. ¢Es que es reductible la primera a la segunda?
éPor qué esa torsion?

En este punto de la lectura, nos topamos con una flexion — imputable al
transcriptor oficial de los seminarios - que traiciona la desgrabacidn original y con ello
—por supuesto — inserta una discordancia severa en la concepcién lacaniana de
inconsciente. Dice en aquella: “El material ligado al conflicto antiguo es conservado en
el inconsciente”.®* Con lo cual atribuye a Lacan, una idea que éste ha criticado
constantemente: de lo inconsciente como alforja, como bolsa.

Lo que efectivamente ha dicho el analista francés es distinto, segun se aprecia: “E/
material conservado en lo inconsciente como ligado al conflicto antiguo”.***

Entonces, mientras la errénea transcripcion determina un lugar Ilamado
inconsciente, Lacan alude a lo inconsciente que permanece ligado, en tanto
significantes que lo componen, al conflicto antiguo. Por tanto, éste no se halla en el
“fondo”, sino enlazado a significantes.

Se trata justamente de que no hay tal alforja, sino lo que el maestro francés llama,
significante en potencia - virtual- . Esta alli, para ser tomado en el significado del
conflicto actual. De otro modo: el significado es de lo actual y el significante, de lo
antiguo.

Ahi — sin duda - volcé la primera duplicidad en la segunda. El actual como
significado vy el significante en potencia — virtual- que ha quedado en condicidon de
reserva - en tanto ligado- como significante inconsciente, en esa condicién de
potencia.

Esto - en canto Ilano - evoca la clasica dicotomia aristotélica: potencia —acto, es asi
como puede leerse: lo que estaba en potencia, merced al conflicto actual que le aporta
el significado, pasa a ejecutarse en tanto acto.

De esta guisa culmina la cita que nos interesaba destacar: “Se conserva aqui el
significante en potencia para ser tomado por el significado, el conflicto actual y servirle
entonces de lenguaje, es decir, de sintoma”*®. Por ende, la importancia de lo actual
queda entonces legitimada, enfatizada, por ser justamente quien le proporciona al
significante en potencia - virtual - la condicion de la actualidad - es decir - de la
actualizacion.

Formuladas las anteriores precisiones — cldsicas en su novedad - en relacién al
papel jugado por la regresidon en la etiologia del sintoma, propondremos un breve
intervalo necesario, para centrarnos en la manera en que en el capitulo VIl punto B de

132 3.LacanSeminario Ill...(cit.), id

" En el acapite “IV Declinacién del conflicto” seqiidegara la tematica aludida.
133 3 Lacan, Séminaire III...

134 3 .Lacan Séminaire Ill...(cit.), id

135 J.LacanSéminaire Il ..(cit)., id.
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La interpretacion de los suefios, Freud entiende la nocidon que venimos desplegando,
punto que se llama justamente “La regresion”.

Si bien hay una lectura ejemplar del mismo en el Seminario I, he trabajado
exhaustivamente en mi libro Intensiones freudianas, “una forma diferente de pensar
ese punto clave que el analista vienés procura en el conocido esquema que
denominabamos el peine invertido - hace mas de una década - que en la ocasidén sdlo
glosaré. Rescataba conceptos- por qué no decir perdidos de alguna manera en esa
vasta y clasica obra abierta que es la Traumdeutung — tales como la fijacion y la
consiguiente regresion al objeto, a la fase- ya explicitados- que permitia trabajar, sin
embargo, con la cara significante con la que el padre de nuestra disciplina se mueve a
partir de aquellas puntuaciones interesantes del capitulo sefialado.

Intervalo - Del peine invertido: glosario -

Revisaremos aquel itinerario —ahora de modo sucinto - que transcurrird por sus
siete puntuaciones basicas, teniendo en la mira las inflexiones — avisadas sin previo
anuncio - en el planteo freudiano acerca de la regresion.

12 Miramiento por la figurabilidad : desplazamiento de la segunda clase

Evocaba en aquella ocasién, que la introduccién -por Freud - del concepto de
regresion en el capitulo VIl — al precisar su alcance- lo obliga a prescindir de la
formulacion energetista de la nocion de desplazamiento — cldsica — recapitulada en el
apartado precedente de La interpretacion de los suefios : “desplazamiento de las
intensidades psiquicas hasta llegar a la subversién de todos los valores psiquicos (de lo
gue se sirve el trabajo del suefio)” Efectia un pasaje al miramiento por la figurabilidad,
en tanto desplazamiento de segundo tipo — que el orden de razones articuladas en su
demostracion pone en primer plano- donde la transformacion significante en juego se
revela patente en su ldgica: de la cadena linglistica — que ofrece sustitutos precisos —
a la imagen concreta: “... un miramiento por su figurabilidad en imdgenes sensibles”**®.

Entonces es en el seno mismo del tratamiento de la cuestion de la imagen donde
se alude a una mudanza o permutacién linglistica, que evidencia una nueva forma —en
aras del rigor y la precisidon propia del trabajo freudiano — de pensar el Traumarbeit. A
la par, si —como es consabido- la expresion del contenido manifiesto del suefio es
figurativa, esta introduccién al peine por el sesgo de la imagen — afirmaba- se torna
insoslayable.

22 Wahrnehmung : percepcion

Es dable recordar que al incorporar la regresidon al esquema del peine, Freud
rompe por completo con el modelo biologizante del arco reflejo. En la medida en que
se consigna un circuito de retorno, en la direccidon que -el padre de nuestra disciplina -
opta por llamar como regrediente para diferenciarla de la progrediente, ya estd
representando un funcionamiento, que es psiquico por definicién.

" Cf. Roberto Harari, “El peine invertido” éntensiones freudianasNueva Visién, 1991, p.147 y ss.
136 5 FreudlLa interpretacion...pp.cit., id.
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Dicho lo cual, la segunda de las puntuaciones, atafie a una precision terminoldgica
— modalidad pertinaz en mi trayectoria- y a su consiguiente condicionamiento
conceptual: Wahrnehmung, equivalente a percepcidn en nuestra lengua.

Atendiendo a la particula wahr del término aleman en cuestion- quiere decir
“verdadero” - es factible concebir que la magnitud de excitacidn procura alcanzar un
orden de verdad — aunque asirla sea imposible por pertenecer al registro de lo Real
como sabemos con Lacan — por la via regrediente , a pesar de la imposibilidad de
reanimacion de la instancia P. Pese a ello, esa direccién continlia operando, aunque
guede un resto imposible de aprehender por el aparato: algo se escapa del esquema.

El prefijo wahr, alude a una punta de Real, en tanto resto irreductible a la accion
de los significantes y por ella —paraddgicamente- provocado. Ombligo del suefio, en
tanto posicionamiento de lo Real, donde la percepcién no sélo resulta ligada a un dato
sensible, sino a éuna versidon? de la verdad.

32 Alucinaciones

Aquella puntualizacion— freudianamente- sometia a critica la idea de que todo
suefio sea alucinatorio y mas aun, que toda alucinacién sea de indole psicdtica.
Despejaba para su desglose diversos tipos de alucinaciones para situar la pertinencia
especifica de esta ultima — lacanianamente- la cual implica la categoria de verbal, que
como efecto del significante genera una particular posicidon subjetiva de quien refiere
escuchar voces que dicen algo que para el sujeto posee un sentido usualmente
injurioso, violento, amenazante o descalificador, humillante, pero no por ello menos
erotico y prestigioso — sin olvidar que el objeto a en juego es la voz-

Para concluir que en lo onirico, se trata mas bien de la vivencia — Erlebnis en
Freud— de una situacion de realidad, y no la burda “percepcidn sin objeto”.

492 Despliegue espacial del peine invertido

Este item recuerda que Freud al presentar el citado esquema acota en él una
secuencia que define como fija y que el recorrido de un trayecto determinado- para el
caso, con P en una puntay M " en la otra- puede ser graficado segun cierta disposicidon
en el espacio. La cuestidn que aqui se insinla — a raiz de una interesante discusion
suscitada entre Lacan y J.P.Valabrega localizada en el Seminario 2 — radica en una
torsidn del peine tal, que al tornar necesaria una manera de graficarlo que represente
la tercera dimension, permita apreciar asi la curvatura.

La puntuacidn se dirigia a acentuar la ensefianza freudiana de que los estimulos
lejos de entrar en el sistema de la percepcién — que no conserva rastro alguno de lo
que por él pasa- en forma aislada, son recibidos por el aparato de modo articulado,
pasando a la instancia donde constara su registro organizadamente. Esta
simultaneidad obliga a que si un precepto ingresa al aparato sincronicamente con otro,
tendera a asociarse por su contigliidad temporal- metonimia en Lacan- inscribiéndose
la asociacidon en Mn —las cuales se hallan en la secuencia de dientes intermedios-

Las asociaciones se produciran por diversos factores : un orden de semejanza,
donde elementos que mantienen una condicién de similaridad son ensamblados en la

" En la discusién aludida se habia dado por sergbcmmbio de M ,por consciencia, C.f. Roberto Hara
“El peine...” ob.cit, pp. 159 a 162
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instancia Mn correspondiente — Freud consigna varios sistemas Mn- que al estar de
Lacan, aqui se evidencia la metafora. Llegados a este punto de aparicion de la
simultaneidad y la semejanza - de la manera en que ello acaece - puede deducirse una
anterioridad légica de la metonimia en la constitucién de la metafora , cuestiéon que
ampliaremos en otro capitulo referido especificamente a desplegar la versidon
metaférica del sintoma.

Diremos de todos modos que en la secuencia fija y lineal del peine, de no pasar
por la metonimia, no concluira metafora alguna.

52 Tres versiones del peine

Freud presenta en tres oportunidades el esquema que comentamos, en el capitulo
VIl que nos ocupa. En cada una de ellas — consignaba en aquel texto acompafiando los
graficos correspondientes- el disefio se modifica en relacién a cierta complejizacién de
lo que permite ilustrar , dando pie a la sorpresa -al menos- por dos cuestiones.

En la segunda version, los dientes mas cercanos a M han desaparecido (Ver G.),
en tanto en la tercera lo preconsciente (Pcc) se instala en el lugar que anteriormente
ocupaba M. ¢Qué significa entonces, esta operacion de desalojo de la motilidad del
esquema del aparato psiquico, sino una ruptura completa con el modelo inicial del
arco reflejo? .

Por otro lado, en esta version se observa otro cambio importante, al introducir en
él lo preconsciente (Pcc) y lo inconsciente ( lcc) — éste aparece uniendo mediante una
pequefia llave dos dientes del peine — reemplaza sin presentar razones, instancia por
sistema. Nuestra hipodtesis: al tornarse exterior la motilidad, los sistemas comenzaron a
ser concebidos como tales. Puede concebirse que en vez de la mera secuencia fija,
Freud comenzd a pensar en términos de estructura.

62 La regresion: dos referencias cruciales

En este item hacia alusion a lo que escribe Freud en la seccion del capitulo VII : “La
regresion” — que ataie privativamente a nuestros desarrollos atinentes a esta nocién-
mas todavia: a lo que es preciso leer — exactamente- en lo escrito alli, atendiendo a las
dos referencias del titulado.

Lo que debe conservarse de la primera*, es que en lo que “llamamos regresion”,
aquella representacion que nacié de una imagen intenta volver al punto de partida, sin
olvidar la circunstancia de que en el inicio de la imagen esta lo Real en tanto imposible.

La otra cuestidn crucial a atender -sefalaba- es que el maestro vienés considera a
esta regresidon no sélo como efecto de resistencia, sino que marca otra determinacion :
se trata de recuerdos figurativos que permiten que sobre ellos opere el miramiento
por la figurabilidad, dando paso asi, a la expresion onirica.

Respecto de “la simultanea atraccion” que estos recuerdos ejercen — dondequiera
que aparece esta regresion, Freud dixit- exponiamos que la tesis de la atraccién
reaparece en la obra freudiana en el texto metapsicoldgico : La represio’n.13'7 Por tanto

" Cf. Roberto Harari, “El peine...”,ob.cit. p.1631 s Referencias Bibliograficas a final del cdpise
hallara la correspondiente, al texto freudianodaita
1373, Freud, “ La represién.”op.cit.
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empuje y atraccion simultaneo para que la tendencia a la represién pueda lograr su
propdsito. Cobra relieve asi - a partir de esta puntuacion -la puesta en relacién de los
dos términos que sirven de titulo a nuestro acapite: la regresidn y la represion.

En lo relativo a la regresion y a la atraccidn, recurriamos a un artificio que nos
proporcionan dos hilos pasando por los dientes del peine invertido- como
anuncidbamos- a los fines de producir nuevos efectos de sentido. De aquellos, uno
indica la direccidn progrediente y el otro sefiala la orientacidn regrediente. Tanto uno
como otro se extienden “fuera” del peine. Marcan asi los dos reales en juego que
diluciddabamos en las puntuaciones precedentes: el del origen perdido del extremo de
la percepcion, imposible de reconstituir y el de la alucinacién, que cae fuera de la
imagen perceptiva.(Ver G.2)

En atencidn a esto, recordamos que la imagen mnémica no es ,desde ya , la
imagen perceptiva : aquella todavia esta en estado de reactivacion representacional, la
perceptiva en cambio, es producto de la accién del miramiento por la figurabilidad.

Procedamos a la descripcion de cémo opera el artificio asi pergefado: La
trayectoria seguida por la via progrediente —hilo que en el grafico aparecerd con trazo
entero- serpentea desde su ingreso al aparato por los distintos sistemas mnémicos,
hasta que la llegada al sistema inconsciente le marca un paso diferencial, impidiendo
su acceso franco al sistema preconsciente. Al ser impedido el paso libremente por lo
preconsciente, lo que representabamos como un nudo habra de ligarlo, en este punto,
con la via regrediente asi lanzada. Ahora el hilo-trazo quebrado- que sefiala la
orientacion regrediente- pasara por el sistema de lo inconsciente de un modo
diferente al del entero, planteada su trayectoria como inversa. He aqui la reproduccién
de las dos trayectorias en los graficos: (Ver G1y G2)

Al arribar a los dientes que representan los sistemas Mn se producen distintos
enlaces. Cada vez que se anuda en un Mn, la via regrediente da lugar a una imagen
mnémica . Cuando en ese camino, la fuerza de atraccidon provoca un enlace, lo que
hasta alli era una potencialidad queda fijado en dicha imagen mnémica. Estas Im, en la
medida en que se producen, abren el camino para su incierto retorno a P. En este
punto, otro nudo se produce: alli ubicAbamos al miramiento por la figurabilidad que
provoca- como haciamos notar — esa condicidn diferencial que Freud Ilama imagen
perceptiva lp .

Este ejercicio permite leer en el peine invertido — entre otras cuestiones de las que
no abundaremos aqui- que la indicacion de lo Real por medio de los hilos — que
representan las lineas- nos recuerda que aquel es un esquema del aparato psiquico
que solicita, en su factura, la consideracion de lo Imaginario, lo Simbdlico y lo Real.

72 El concepto de lo inconsciente :su singular graficacion en el peine

Respecto de la dltima puntuacidn sefialaremos sdélo algunos items relacionados
con lo expuesto hasta aqui:

a) La llave —que haciamos notar en el esquema- apunta a una definicidn
relacional de lo inconsciente. Es dable observar, su instalacién por Freud-
ligazdn de dos dientes- en un espacio equivoco, entre dos puntos localizables.
Para expresarlo en términos lacanianos, le asigna un estatuto de ex-sistencia.
Es decir: un existir-por-fuera-de.
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b) Lo anterior resulta congruente con la posicion que -en el Seminario 22,
R.S.1.1%% - Lacan le asigna a lo inconsciente -en el diagrama presentado a partir
de la escritura de un nudo borromeo de tres aplanado con sus respectivos
ejes*—: en un campo exterior al delimitado por los tres circulos anudados — los
registros Real, Simbdlico e Imaginario -

c) Resulta sumamente valiosa esta ubicaciéon de lo inconsciente en otro
lugar, especialmente alejado del sentido- lo cual, como es de rigor, posee
enormes consecuencias clinicas que desplegaremos en el capitulo
correspondiente**— y en eje - segun testimonia el diagrama -con sintoma.

c.- Regresién : Freud <> Lacan

Respecto de la nocidn que venimos desplegando — la regresidon- Lacan nos oferta
mas de una acepcién del término - segln lo examinemos en el Seminario IV o en el I,
en los cuales nos detendremos a los fines de su comparacion. También cabe tener en
cuenta la procura de su inteleccién - a la que hemos dedicado un tramo de nuestro
recorrido — en dos puntuaciones — en las cuales no aparece el término en cuestién ,
sino su aprehensién —en los Seminarios I y Ill, respectivamente.

En el Seminario IV La relacion de objeto, sefiala: “No se han percatado pero quiero
senalarles que el término de regresion puede tomar para Uds. una aplicaciéon, aparecer
bajo una incidencia sobre la cual no se les aparece habitualmente con todas las letras.
El término regresion es aplicable a esto que pasa cuando el objeto real y al mismo
tiempo la actividad hecha para aprehenderlo viene a sustituir a la actividad
simbdlica”.”® En efecto: en lugar de la actividad simbdlica aparece el objeto real- aqui
en el sentido de la realidad- : el seno, la leche y las maniobras para aprehenderlo.

Primera puntuacién: advierte un salirse de lo simbdlico hacia la realidad, lo cual es
llamado aca regresion. En el punto Il c. “¢A qué conduce?” - segun distinguiamos -
privilegia el caracter simbdlico de la denunciacién conforme con un escape defensivo
hacia la regresidn, a la que -en este sentido- considera realista.

De acuerdo a esto, la teoria de M. Klein- por ejemplo - es una regresién tedrica ya
qgue en definitiva despacha toda la cuestidén hacia: qué se hace con el objeto empirico-
con el pecho “carneo”, con la leche - y ahi se mantiene suponiendo inversamente, que
después viene el calco psiquico en funcion de lo que sucede con la biologia.

Como vya adelantéramos*, Lacan, en el Seminario Il no situard a la regresién en
este plano, sino que alli discutiendo con Lang arguye: “Me ha gustado mucho lo que ha
dicho sobre la regresion. Ha sefalado que era un simbolo y no un mecanismo que se
desenvolvia en la realidad”**° Aparentemente segun leiamos, en el Seminario IV habia
afirmado lo contrario: aquella implicaba huir de la frustracidn simbdlica y refugiarse en
la realidad. Continua diciendo: “Uds. saben que a mi no me gusta usar de una forma o
de otra constantemente el término de pensamiento magico, pero de todas maneras es

138 J.LacanSéminaire “R.S.I",22¢lase del 21 de enero de 1975, inédita

" El esquema en cuestién se despliega en reladamntees registros y al tripode freudiano compupsio
inhibicion, sintoma y angustia, que reproducimo€é&rRoberto Harari, “El peine...” ob.cit.p. 168

” El capitulo 6 “Las versiones del sintoma”

139 3.Lacan, Seminario 1V, La relacién de objeto,.)cit

" Nos referimos al Capitulo 4, item Il c. “, A quédace?”, p. 15

1403 Lacan, “Juego de escrituras”®eminario Il...cit. cap. 9,
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algo que parece un pensamiento de mago” Se refiere a la regresion nuevamente:
“¢Han visto Uds. jamas a alguien, a un adulto, regresar verdaderamente, retornar al
estado de un chico chiquito, ponerse a gritar por ejemplo? La regresion no existe.
Como lo marca Lang es un sintoma que debe ser interpretado como tal. Hay regresién
sobre el plano de la significacion y no sobre el plano de la realidad.”***

Segunda puntuacion: Lacan considera al término en cuestién sobre el plano de la
significacion y no de la realidad, tal como consignéramos** anteriormente.

De este recorrido, aprés coup en nuestra lectura —del Seminario IV al II- colegimos
gue hay regresién en el plano de la realidad cuando ésta viene a suplir a la condicién
de la denunciacidn simbdlica, por cuanto no se trata de cualquier realidad, sino de
aquella que mas convoca a su aparente insoslayabilidad por hacer a las necesidades
vitales.

En ese orden cabe recordar el planteo de Laplanche al considerar que si hay algun
tipo de bifurcacién libidinal, esta se apoya primero en las necesidades vitales para
luego desprenderse la libidinizacién (apuntalamiento). Afirmacion de lugar comdn que
Lacan subvierte, advirtiendo lo descaminado que resulta considerar primigenia a la
satisfaccion de la necesidad en relacién con lo simbdlico, incluso alli donde la realidad
parece presentificarse en los ineluctables ritmos bioldgicos- inclusive -ésta no tiene su
autonomia, ni siquiera su prioridad.

Por ello - en cuanto a Freud - propusimos una lectura de la regresién a partir de un
sistema de transcripciones y representaciones. Dedicando una atencién especial , en
su despeje, al candnico pasaje “La Regresion” en la Traumdeutung a partir de un texto
nuestro, “El peine invertido”. En lo relativo a este artificio que disefidramos —
seguramente en esta revisita, pero no sélo- puede y debe ser susceptible de nuevas
lecturas a la luz de los avances en la doctrina.

En la inteligencia del concepto trabajado, ha quedado despejado, en ambas
perspectivas — tanto en Freud como en Lacan - que no es de conductas que se trata -
antes bien- si a un neurdtico se le dice infante — estd demostrado que los nifios tienen
una flexibilidad y capacidad de absorcién de conocimientos harto mayor que la del
adulto- mas que degradar al considerarlo infantil, se lo esta elogiando.

[1l d. Caminos y rodeos de la formacién de sintomas

En la dilucidacidon de la cuestidon de la denunciacién*, habiamos recalado en la
distincién freudiana entre caminos de formacién de sintomas y sintoma propiamente
dicho. Esa rebusca en todo caso de los sustitutos son discernidos por Freud del
siguiente modo: “No obstante las aspiraciones libidinosas rechazadas logran
imponerse dando ciertos rodeos no sin verse obligadas a sortear el veto a través de
ciertas desfiguraciones y atemperamientos. Los rodeos son los caminos de formacién
de sintomas, los sintomas son una satisfaccidon nueva, sustitutiva que se hizo necesaria
por la denunciacién”'*?

Diferencia conceptual y clinica importante ya que esta afinada puntuacién de los
rodeos y caminos pueden dar cuenta de una sintomatologia erratica que no termina de

141 Lacan, “Juego de...”, (cit), id.

” idem

“Cap. 4itemllc., p. 15

1923, FreudConferencias.. (cit.) p.314
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consolidarse vy cristalizarse como tal. Pudiendo asimilarse — claro, en tanto simil — al
dolor hipocondriaco, no localizado, como algo que va circulando, metonimizandose de
distintas maneras, no inscribiéndose en un lugar determinado del cuerpo. Pasando de
la hipocondria a la histeria, también puede admitirse esta condicion y dar lugar-
erroneamente - a lo que en esa extrafa nosologia del otro psicoanalisis se llama
borderline - indudable “cajon de sastre” - que también permite indistinguir en los
denominados tests proyectivos : “personalidad basica fébica con rasgos histéricos,
defensas obsesivas y ansiedades psicdticas paranoides.”

Todo ello sirve como “botdn de muestra” de la empiria clinica a la que Freud se
refiere cuando efectla una discriminacién usualmente no destacada: rodeos, en tanto
caminos de la formacién de sintomas y sintomas que son la satisfaccion nueva o
sustitutiva que se hizo necesaria por la denunciacién. Al decir “nueva o sustitutiva”
lejos estd de aludir a una vuelta al pasado “tal cual”: por un lado lo nuevo y por otro,
lo sustitutivo. Es decir, de ninguna manera aquello de que “frente a una frustracién
regreso a ... y reactivo tal cuestidn del pasado”, al estar de Fenichel , por ejemplo.

Para que se vea este caracter decisivo, Freud va a homogeneizar la etiologia que
propone en términos ahora de una interna y otra externa. Una sin la otra no funciona:
“Para que la denunciacion exterior tenga efectos patdgenos es preciso que se le sume
la denunciacién interior. Se refieren una y otra, desde luego, a diversos caminos —
nuevamente el concepto crucial de caminos- y objetos. La primera elimina la
posibilidad de satisfacciéon...” Uno podria decir con Lacan del Seminario IV que esto ya
viene dado por la propia idea de lo que implica el orden simbdlico “...la segunda
querria excluir otra en torno de la cual estalla después el conflicto”.*® De esta manera,
somos conducidos a conjugar otro de los atractores - la declinacién del conflicto - en
este transito por la etiopatogenia del sintoma neurético que estamos atravesando.

IV.- Declinacion del conflicto

Tomaremos el apoyo para iniciar el trayecto que propone el titulo, en el modo en
que Freud lo introduce en sus Conferencias de introduccion al psicoandlisis,
puntualmente en la 222: “Algunas perspectivas sobre el desarrollo y la regresion.
Etiologia”'** , a propdsito — dedicdbamos un acépite a esta deriva — de los diversos
caminos a seguir por las “aspiraciones libidinosas”, a partir de la doble denunciacién,
en términos de la etiologia del sintoma.

Resume lo desglosado hasta aqui: “El tercer factor de la etiologia de las neurosis,
la inclinacion al conflicto... Asi se ha completado nuestra inteleccidn de la causacion de
las neurosis: primero tenemos su condicidn mas general, la frustracién. Después la
fijacién de la libido que la empuja en determinadas direcciones y en tercer lugar la
inclinacion al conflicto”

En principio, esta enumeracidn nos parece que hace a un cierto orden jerarquico,
gue hemos respetado en la disposicién de lo que hemos nominado atractores,
responsables del trayecto etiopatogénico hacia el sintoma neurético.

1435 FreudConferencias.. (cit)., id.
1445 Freud, Conferencias de introduccién al psicasisaen O.C. t. XVI, op cit
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a.- Engendramiento

Visto el desbroce de los caminos de la formacion de sintomas - Conferencia 239 - el
maestro vienés quiere destacar lo siguiente: “Los sintomas neurdticos son el resultado
de un conflicto que se libra en torno de la nueva modalidad de la satisfaccién
puIsionaI."145 Es decir: se arriba al conflicto, produciéndose asi, la eclosién sintomal.

Ahora bien, ¢de qué manera acaece?. El tramo siguiente del texto freudiano nos
proporciona la pista que nos permite comenzar a despejar otra caracteristica
fundamental: “El sintoma se engendra como un retofio del cumplimiento del deseo
libidinoso inconsciente, desfigurado de manera multiple. Es una ambigliedad escogida

7146

Aqui interrumpimos la cita, para dar cuenta de una operacién de lectura a
efectuar, que va a incidir — no ingenuamente —en lo que nos proponemos dilucidar. Se
trata del vocablo alemdn kunst del texto original freudiano, que aparece a
continuacion de la palabra a partir de la cual ha sobrevenido la interrupcién.
Sugerimos traducirlo por el término, artisticamente, en vez del “ingeniosamente”
propuesto por Etcheverry , por lo cual la frase resulta : “Es una ambigiiedad escogida
artisticamente...”

Opcién que consideramos pertinente, porque da pie a que el sintoma pueda ser
leido en tanto chispa de creacion de sentido, acercandolo de este modo al arte.
¢Entonces, de alli al recurso de pensar que cualquiera que haga un sintoma hace arte,
0 que todo arte es sintoma? Nada mas alejado del propdsito en juego. Mas bien
gueremos dar a entender, que se trata de una homologia en cuanto al proceder,
abriendo asi un campo a la concepcion del sintoma como metafora. Por ende estamos
con Lacan, pero también con Freud, como se podra apreciar en lo que sigue:
“Ambigliedad escogida artisticamente provista de dos significados, que se contradicen
por completo entre si.”**’

A ese respecto, podemos afirmar que hay una logica en el sintoma, que no es una
suerte de vale todo al estilo de una sumatoria, sino dos significados que se contradicen
entre si : un término jugado y su opuesto, como habrd de dilucidarse en otro acépite.*

En efecto: en el capitulo VI de La interpretacion de los suefios™, es referido el
caso de “la mujer del vdmito”. Alli, Freud atento a la consideracion fantasmatica, va
haciendo una deriva metonimica a partir de la cual se instaura como fijacion sintomal,
la cuestion del vomito incoercible. Se trata —nos dice- del fantasma de prostitucion, el
cual “la tendria a ella” en una especie de coito ilimitado, de embarazo permanente y
de él, sobrevendria el vomito...

Hemos seguido en esto, aquello que el analista vienés ensefa, del retofio de
cumplimiento del deseo libidinoso desfigurado de manera multiple. Pero nos aclara
gue, en el mismo movimiento, este vdmito incoercible la desmejora y la deshidrata.
Todo lo cual conlleva que ella esté en un orden de punicidn, entre otras cosas porque
su propio aspecto es rechazante respecto de poder ofrecerse a un hombre. Por lo

155 FreudConferencias.. (cit.), id.

146 5 FreudConferencias...(cit.), p. 328

1473 FreudConferencias.. (cit.), id. traduccion levemente modificada

" Cf. En este capitulo : IV dEclosién sintomal y chispa de creacién de sentido
198 3 Freud La interpretacion....op.cit., cap. VI
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tanto: tenemos el vémito incohercible y al mismo tiempo, el castigo derivado por las
circunstancias del fantasma de prostitucion.

b.- Condicion

Es dable recordar lo que espigdbamos al considerar la temdtica de la doble
denunciacién’, sefialando la advertencia de Freud respecto de que es ella la que
engendra el conflicto. Perdida la satisfaccion, la libido se verd obligada a la rebusca de
otros objetos y caminos, constituyéndose éstos ultimos en rodeos o caminos de
formacién de sintomas.

Siguiendo al maestro vienés, haciamos notar la diferencia -conceptual y clinica -
con el sintoma consolidado.™

Precisamente la indicacion freudiana apuntaba a situar la condicion para la
declinacion del conflicto, cual es — segln referiamos en |l b - “que estos otros
caminos y objetos despierten enojo en una parte de la personalidad, de modo que se
produzca un veto que en principio imposibilite la nueva modalidad de satisfaccién.”**
Es decir: el cierre del presunto segundo camino posible, abre a la posibilidad de que
estalle el conflicto.

c.- Caracter decisivo: teorias histérica y obsesiva

Si merced a la denunciacion- como tuvimos ocasidn de precisar- Lacan conduce a
la regresion, Freud — por su lado - intelige que aquella es la que lleva al conflicto. Papel
decisivo - al estar de ambos maestros- para tomar en cuenta lo que implica este
caracter de la falta de objeto —al modo histérico- y de la ingerencia fundamental del
trauma —del exceso - al estilo obsesivo.

En relacién a la denunciacién haciamos alusién” al modo diferencial —
clinicamente cenido - de cdmo dice su falta la histérica y cdmo dice de lo que le sobra 'y
no sabe qué hacer con ello, el obsesivo. De ahi que aparezcan como dos teorias
causales — ahora en relacién con el estallido del conflicto-: una acentuando la cuestidn
de la falta- su sostenimiento- y la otra, destacando las consecuencias de este aflujo
ingobernable.

d.- Eclosidn sintomal y chispa de creacidon de sentido
. * . 7 .7 . ’ . . .
Arriba  consignabamos la concepcion freudiana en términos —si se quiere- de

cierta simplicidad en cuanto a la formacién del sintoma histérico. éPor qué lo
calificariamos asi? Porque también habria un Freud mds “antiguo” — ironia que

" Cf. En este capitulo Il bDoble denunciaciép.13

“ Cf. En el presente capitulo : Ill €aminos y rodeos de la formacién de sintomas
™ Cf. Idem, p.14

1995 FreudConferencias.. (cit.), p.318

" Cf. En Il d.....y series complementarias
" Cf. En IV a :Engendramiento

84



Roberto Harari | EL SINTOMA

muestra como estas atribuciones de lo antiguo y lo moderno no son mas que un mito
del progreso, denunciado sagazmente por Lacan — refiriéndonos a aquel de 1896, en
La etiologia de la histeria.™°

De este impar texto, nos interesa puntuar — algo no destacado a menudo - la
introducciéon de nociones fundamentales — lacanianas - como cadena, grafo y nudo.
éQué queremos decir con esto? Poder reencontrar alli, su aprehensiéon de esta
temadtica — que intentamos dilucidar — de la mano de estas concepciones de arbol
genealdgico y punto nodal.

A propdsito de esta puntuacién, en otro lugar,” anotdbamos el valor de
genialidad de estos similes de Freud — en apariencia simples- que permiten asir ,como
en este caso, una concepcidn etioldgica audaz- por lo avanzada- del sintoma histérico.

La cita a la que hacemos alusidn, permite esbozar un esquema de dos cadenas,
que en un momento dado llegan a una suerte de compromiso, dando lugar a esta
ambigliedad escogida artisticamente.

Leemos lo que escribe el padre de nuestra disciplina: “La cadena asociativa
siempre consta de mds de dos eslabones. Las escenas traumadticas no toman nexos
simples como las cuentas de un collar, sino nexos ramificados al modo de un arbol
genealdgico...”*>* Refuta entonces la cadena lineal, introduciendo los nudos. Por
supuesto no se trata del nudo borromeo, donde estan superpuestos dos que no hacen
cadena y tan sélo el tercero, la cierra

Es dable recordar en este respecto - tal como procurabamos en nuestro articulo ya
citado- que la teoria de arboles resulta un capitulo decisivo en la teoria general de
grafos. Por ende, guarda una relacién privilegiada con los arboles genealdgicos y con
los problemas que su disposicién plantea. De alli al recurso freudiano: “realmente no
viene mal aqui la comparacion con el arbol genealdgico de una familia cuyos miembros
se han casado entre si.” Aqui no rige el tabu del incesto y, por tanto, se rompe la
linealidad que exige de un hijo que tiene determinados padres, excluya la posibilidad
de que uno de ellos pudiera haber engendrado a esta hija con la que se caso.

Complejiza Freud: “Otras complicaciones del encadenamiento es que una escena
singular puede ser varias veces evocada en una misma cadena de suerte que posea
nexos multiples con una escena posterior. Muestra un enlace directo con ésta y otro
establecido por eslabones intermedios...”*>*> Entrelazamientos sui generis que
permiten seguir el modo en que el inventor del psicoanalisis piensa aqui la etiologia de
la histeria en razdén de cadenas significantes, encadenamiento de recuerdos eficaces,
asociados, etc. Complicando asi su notable intuicién clinica: “Nuevas complicaciones
aparecen cuando uno prosigue el analisis y es que las cadenas asociativas para los
diversos sintomas empiezan a entrar luego en reciprocos vinculos, los arboles
genealdgicos se entretejen”.™

A continuacion amplia ejemplarmente: “A raiz de cierta vivencia de la cadena
mnémica- para el vomito, en el caso que traiamos - ademads de los eslabones

%05 Freud, “La etiologia de la histeria”, @nC., op.cit., t.Ill,

™ Cf. Roberto Harari, “Presocratismo” krtensiones Freudianalueva Vision, Buenos Aires, 1991,
p.124. En relacion al valor de los similes en lenale Freud, remito a otro texto de mi autoria:ilBiran
El fetichismo de la torpeza y otros ensayos psiabiieos, Homo Sapiens, Rosario, 2003, pp161 vy ss.
315 Freud, “La etiologia...”, (cit), p. 196

1525 Freud, “La etiologia...”, (cit.), id.

1335 Freud, “La etiologia...”, (cit.), p. 198
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retrocedentes de esta cadena puede despertar un recuerdo de otra cadena que es el
fundamento de otro sintoma, que es por ejemplo el dolor de cabeza”.***

Se trata, pues, de captar en ello una estructura de red- reticular - y como la
activacion en un lado, puede provocar un efecto en cadena, “una reaccion en cadena”.
Esto matiza lo que sucede cuando —en una cura- no se puede dar cuenta de lo
sucedido con una determinada reaccién sintomal que ni siquiera se habia tomado en
cuenta en el analisis, pudiéndose apelar para su entendimiento al recurso de “cura
transferencial”, “efecto de sugestién”, etc. ¢Por qué no pensar de esta forma? : si algo
se ha tocado en cierto punto puede haberse generado un efecto en otro lugar. Claro
gue puede dar pie a una especie de todo vale: puntuar en cualquier punto puesto que
de todas maneras algo va a ocurrir. Por supuesto no se trata de este proceder, sino de
dar cuenta del encadenamiento producido.

Concluye Freud :”Por eso aquella vivencia pertenece a las dos series constituyendo
asi un punto nodal” **Se ata, se hace un nudo y ahi se introduce este nuevo concepto:
punto nodal. No el sintoma como punto nodal, sino un determinado eslabén de la
cadena que remite hacia un lado y hacia el otro.

Estos elementos tan decisivos para Lacan - el grafo precedido por el arbol
genealdgico y la concepcion del anudamiento de los elementos encadenados- estan en
escorzo en este texto freudiano, punto- nos parece- no habitualmente destacado y en
el que nos permitimos insistir, dada su pertinencia conceptual y clinica.

Retomamos la cita: “Asi el sintoma engendra como un retofio del cumplimiento de
deseo libidinoso inconsciente desfigurado de manera multiple”

Para empezar a desglosar la afirmacion freudiana, haremos hincapié en
“desfigurado de manera multiple”, advirtiendo alli una semiosis, una teoria del orden
sustitutivo tal, que liquida cualquier idea que considere a la lengua como
nomenclatura. Es consabido que esta concepcién es refutada por Saussure al
demostrar lo arbitrario del significante, lo cual implica postular la estructura de la
lengua donde cada elemento es en funcidn de los otros en una articulacion légica: cada
elemento es lo que los otros no son. Cuestion rescatada por un primer Lacan, siendo
quiza el periodo mas divulgado de su ensefianza.

Asi en el tramo destacado en la frase de Freud, al aludir a la “desfiguracion de
manera multiple” implicitamente estd mentando una semiosis al modo saussuriano,
esto es: elementos que se pueden relevar entre si. Como sugeriamos, luego escribe:
“Es una ambigliedad escogida artisticamente provista de dos significados que se
contradicen por completo entre si”.1°¢

Esta referencia es de una audacia notable: aunque sean contradictorios coexisten
los dos. Con ello estd sefialando que las categorias de la logica formal estallan y sin
embargo, en la medida en que no se relevan logran llegar a una componenda. En esta
condicién encontramos justamente al significante. Esto es asi, porque justamente la
nocidon que esta en juego respecto de este sintoma, es sustituto, en tanto condicién
basica de definicidn en cualquier sistema semidtico.

Es el significante que introduce al goce y al mismo tiempo da pie al concepto que
estamos bordeando: el de sobredeterminacidn. Si bien tomamos en consideracién las

14 5 Freud, “La etiologfa...”, (cit.), id.
1353 Freud, “La etiologia...”, (cit.), id.
1%6 5 FreudConferencias.. (cit.), id., traduccién levemente modificada.
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series complementarias, la nocidn recién arribada -sobredeterminacién- comporta
para Freud lo siguiente: al menos dos series que entran en contradiccién y en
componendas entre si.

Situemos estas dos series, que lo son de significantes. Dos cadenas de significantes
gue se cruzan —segun referiamos en el ejemplo freudiano de “la mujer del vémito”-
articulan légicamente el sostenimiento del sintoma.

Como habiamos despejado  al estar de Lacan: “Para que haya sintoma es
necesario que haya al menos duplicidad, al menos dos, dos conflictos en causa.”*’

El conflicto — su declinacidn, que ubicaremos en el nudo en lo S - tiene que ser al
menos dos. ¢{Como entender este, al menos dos conflictos —uno actual y otro antiguo -
sin la duplicidad fundamental del significante y el significado? En efecto: si las
histéricas sufren de reminiscencias — como fuimos ensefiados por Freud- quiere decir
gue eso pretérito lo siguen recordando y sigue siendo etiopatogénico, ya que no
pueden olvidar. Por lo cual Lacan redefine diciendo: “Sin la duplicidad fundamental del
significante y el significado, no hay determinismo psicoanalitico concebible.”**®Lo que
asi da a entender es que esta duplicidad hace pie en actual/ antiguo, pero se redisefia
entre significante / significado.

Esta vertiendo los términos de la conflictiva antiguo / actual en los de significante/
significado.

Aqui asoma algo que va a permitirnos el pasaje de la concepcidén etiopatogénica a
lo que hemos dado en llamar la version metafdrica del sintoma. ¢A qué hacemos
referencia? Al juego de estos cuatro términos: significante/ significado y antiguo/
actual.

Entonces:  significante antiguo
Significado actual
s(A)

Leemos la siguiente acotacidon: quedar capturado en el significado del conflicto
actual. No es lo mismo que decir que el conflicto actual tiene un significado- sino mas
bien- se trata de que es el significado; que es posible en funcion del significante -
siendo éste- el conflicto antiguo.

Recordemos que Freud afirma respecto de la satisfaccion denunciada: cuando se
busca por el camino de la formacidn del sintoma, el sustituto fracasa otra vez.

La puntuacidon que mas nos importa es el modo en que Lacan se va aproximando —
aungue no lo escribe asi- conociendo a donde se dirige, invita a establecer al sintoma
en este lugar del significado. Lo leemos asi: “...poder quedar capturado en el
significado del conflicto actual y servirle de lenguaje, es decir de sintoma.”**® Este es el
punto al que queriamos arribar. Por ello la escritura en el nudo es : s —significado- del
Otro (A) ; s(A).

Estructura cuaternaria, entonces, que va produciendo- por el lado de la
sobredeterminacion

" Cf. En lll bPor una letra: regresion > represiéel punto B “La duplicidad fundamental”

157 3.LacanSeminario, “Las psicosis3, op.cit. ,cap.9

™ Cuestion a la que nos referiremos en el puntBrdce de registros: zonas de interseccion y de
invasidneneste capitulo

138 3 LacanSeminario , “Las...”( cit.) ,id.

19 3 .LacanSeminario “Las...”.(cit.), id.
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- la condiciéon de compuesto del sintoma. Hete aqui, el sentido del pasaje que
estamos transitando, finalizando el recorrido por la etiopatogenia para entrar en las
versiones del sintoma - en la de la modalidad composicional - comenzando por el
significante en términos genéricos. Queriendo decir con ello que el significado es el
texto del significante. En cuanto al significante, colocarlo en el lugar de efecto, de
consecuencia.

Virtualidad, potencia - por ende - acto. ¢El significado es un significante en acto?
¢El sintoma es un significante virtual puesto en acto? Preguntas que permiten abrir lo
dicho por Lacan. Ahora bien, lo que introduce en el Seminario Ill, es una relacion
proporcional: una division instalada con respecto de la otra es una proporcion: el
significante es al significado como el conflicto antiguo es al actual.

Volviendo a Freud en las Conferencias de introduccion al psicoandlisis - en relacion
con la modalidad que estamos tratando de situar para su posterior indagatoria — esta
manera de llegar al sintoma, obedece — es funcién — de que esa sustitucién ha sido
producida: “...en ésta han cooperado — en la formacién de sintoma — los mismos
procesos inconscientes que contribuyen a la formacion del suefo: la condensacion vy el
desplazamiento”. *°

¢Cual es la maniobra de Lacan? Lo regularmente ensefiado es que entiende la
condensacién al modo de la metafora y también el sintoma éEsto querria decir que
aquello que participa del proceso y el efecto resultante son la misma cosa?

Queda asi abierta la cuestion que desplegaremos en el proximo capitulo dedicado
a la metafora en tanto una versién del sintoma. En el cual partiremos de esta chispa de
creacion de sentido, tocando de cerca el kunst al que aludia Freud, en la sustitucién de
elementos ambiguos que se contradicen entre si y que tienen entre ellos una
dimensiéon artistica, con el designio de ahondar en el concepto de metafora —sus
diversas definiciones- en Lacan para extraer sus consecuencias en relacién a la
cuestion nodular del sintoma.

V.- Cruce de registros: zonas de interseccion y de invasion

Intentaremos la inscripcion en el nudo borromeo respecto de las variables a tomar
en cuenta para ubicar alli los tres freudianos que hemos tomado a partir de Las
lecciones introductorias, con las zonas de interseccién y de invasion.

Adaptacion sui generis con el fin de producir algo novedoso, en el R.S.I. del nudo,
escribir en el lugar, con la cara hacia todos lados esta escritura del sintoma que es la
que propone Lacan en la clase del 18/6/58 en el Seminario V, Las formaciones de lo
inconsciente,*® donde le da el estatuto del significado del Otro.

En | ubicamos a la denunciacién, alias frustracidon- si bien Lacan en el Seminario IV
afirmaba lo simbdélico de su determinacién, como tuvimos ocasion de indagar-

En S, la tendencia al conflicto —Freud dixit- por el hecho —ya despejado- de que se
trata de cadenas significantes, cuya circulacién determina al sujeto.

162

105 FreudConferencias...(cit.), p. 334
161 3. Lacan, Seminario “Las formaciones de lo incaersel’, 5, clase del 18/6/58
162 3 LacanSeminario “La relaciones de objeto”, I\8p.cit.,clase del 2/2/57
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En R, a la dupla regresion —fijacion. En particular, porque la apertura alucinatoria-
como puntudbamos- y la pérdida del estimulo que entra al peine invertido, hablaban
de la presencia fuerte de una dominancia Real.

A la par, seguiremos el mismo juego del que se vale Lacan en R.S.I"™". , con las
invasiones de un registro sobre otro. Primeramente las cuatro zonas que hacen trébol
entre si y luego las tres de invasién.

Ya en las zonas de interseccién: entre lo S y lo |, hallamos el Don que lo es de
amor. De acuerdo a la calificacién que el maestro francés le adjudica al sintoma en el
Seminario X, ***ubicamos entre R e | al goce que llamamos podrido —en otro capitulo
verificaremos la pertinencia de esta denominacién-

En Ultimo término, la metafora entre lo R y lo S, que serda la tematica que
desarrollaremos en el préximo capitulo.

Es justamente la intrusion invasora que hace la metafora sobre lo R que nos hace
ubicar en este lugar una concepciéon que me es cara desde hace muchos afios y que a
partir de la metafora cristalizada de Barthes, he nominado sintagma cristalizado.”

En tanto la invasion del goce podrido sobre lo | se situa en el lugar donde
detectabamos la guarida. La cual en tanto refugio, oponia a esta otra intrusion, la de lo
I enlo S, a la que hemos denominado el llamado o de otra manera, la demanda del
Otro, que en tanto tal, es ilimitada.

Es preciso tener en cuenta la cuestidon centralizada en el nudo, tal que, si uno tira
de todos lados — suponiendo una graficacion aplanada- esto se reduce a un punto de
calce y éste es el sintoma que abierto da lugar a esta presentacién aplanada del nudo
de tres.

Sin duda una de las caracteristicas de donde retorna la inscripcién del sintoma —
Lacan lo escribe asi en La tercera’®— es que en | es el lugar del cuerpo, punto
congruente con — por supuesto- la elucidacién del estadio del espejo. Dado que
cuando hacemos referencia al cuerpo, se trata de la imagen corporal,
fundamentalmente.

Por ultimo las categorias de saber y verdad. Verdad ubicada en R, en tanto
imposible de abarcar y de aprehender por el lado del saber. Saber, que tiene entonces
la caracteristica dominante simbdlica, que pretende y no puede, le es imposible —en
todo caso- capturar a lo Real de la verdad.

163

163 3 LacanSéminaire “R.S.1.”, 220p.cit., clase del 21/1/75, inédita

164 3.LacanSeminario “La angustia”, Xop.cit., clase 2

" Concepto que sera desplegado en el apartado Waglgllo 6 : “Versiones del sintoma”

185 J.Lacan, “La tercera”, en AA.VVActas de la Escuela Freudiana de PaRetrel, Barcelona, 1980.
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Capitulo V
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Despliegue de una definicion en clave polifénica

l.- éPor qué una definicion?

Las consideraciones desplegadas en cada uno de los capitulos anteriores
posibilitan adentrarnos en las puntuaciones respecto del sintoma en Freud y Lacan, tal
nuestro propdsito. Intentaremos probar que lo que sigue justifica el pasaje por los
capitulos iniciales - introductorios - para aprehender este intento de definicion, en la
cual se reconocerdn la mayor parte de los términos que —de existir una del sintoma,
lacaniana- seguramente ameritarian estar incluidos

Como sosteniamos en otro Iugar* la definicidén, es a lo que uno trata de aferrarse
cuando intenta aprender, y también, que el modo en que se concibe algo es posible
porque se deja otra cosa a un lado, la que - a la par - resultara asi redefinida.

En la ocasién sefaldbamos, que la ensefianza de Lacan no abunda en definiciones
y que al estar de Freud - Pulsiones y destinos de pulsiones’®°— la definicion, en tanto
clara y neta , no deberia principiar ninguna investigacion, sino — a contrario imperio-
comenzar por constituir un agrupamiento de los fendmenos. Es claro que esta
descripcién de los mismos respeta un ordenamiento - ya aquellos se encuentran
insertados en relaciones- y que se lleva a cabo de acuerdo con un cierto criterio.

Si el maestro vienés precisa una cierta indeterminacion de inicio, esta es
justamente la que hace indefinible - al modo claro y distinto — a aquello de lo que se
trata. Se alude aqui a la importacion tedrica como fundante de un campo- esta vez - el
psicoanalitico.

En tanto el Lacan del Seminario 11, abona por su parte, el aproximacionalismo.*®
Es decir, sustenta una aproximacién — a “la realidad por captar” — por via de la
construccion y del trabajo de la nocidn, haciendo la salvedad de su inacabable disefio.

De acuerdo con esta tonica, pulsemos ahora la pregunta del titulo épor qué
delinear una definicién- en este caso - del sintoma? Mas aun ; afinemos su notacion:
en clave polifénica.

7

Il.- Breve pausa en lo que decanta cada frase

" Cf.Roberto Hararil.os cuatro conceptos fundamentales del psicoasalis Lacan: una introduccign
Nueva Visién,Buenos Aires, 1987, pp 26 a 29

163 Freud, “Pulsiones y destinos de pulsiénCe6., op.cit, t. XIV, p.113

167 3 .Lacan)os cuatro conceptos fundamentales del psicoaséBsirral, Barcelona, 1977, p. 17
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He aqui la propuesta en cuestion:

El sintoma es una brizna de goce falico que cayendo bajo la forma de escrito, el
sujeto da a ver al Otro demandandole la lectura de su sentido y que resiste a la afanisis
en la medida en que se cree en su saber cifrado, tramitdndose asi protectoramente, la
articulacion con el dolor de existir o la ausencia de relacién sexual, mediante la
presencia del deseo incestuoso interdicto.

Asi, oficiard de hilo conductor ya que permite establecer cierta secuencia,
didacticamente.

Es decir: falazmente. Esto es : detener de algin modo las determinaciones — de lo
gue es un cierto fluir continuo- para privilegiar algunas de ellas, haciendo uso de lo que
Lacan ha demostrado, es nuestra forma de conocer :la dimensidn paranoica del
conocimiento.” Para ello, se posibilitard un estancamiento formal, a la manera de una
instantanea fotografica o del congelamiento de las imdgenes en una pelicula detenida,
a riego de que resulten -momentaneamente- deslucidas, sin sentido.

Entonces, avanzaremos por partes sin explicar cada una - escuetamente- dando
por sentado que cada uno de los términos a considerar, merecera adentrarse —con
legitimidad- en su dilucidacion, lo cual habrd de disponer de su respectivo lugar en
apartados diversos del libro.

Brizna de goce fdlico. Con ello aludimos a connotar esta dimension considerada
por Freud — entrando de movida en el capitulo del goce- en la cual da a entender que
en el sintoma hay un sufrimiento ligado a un goce sexual.

Cayendo bajo la forma de escrito. Aqui apuntamos a esas letras que se articulan en
el decir del analizante, ofertadas al analista. Por ende, “condicion de escrito” y no el
escribir con la lapicera y dibujar letras.

...que el sujeto da a ver al Otro, en tanto aseverabamos que es aquel quien lo
oferta al psicoanalista - aqui - lugar de la palabra. Demanddndole la lectura - es con
esa determinacion que los analizantes requieren al analista- de qué, sino: la lectura de
su sentido.

Este sintoma que resiste a la afdnisis - en ese orden importa puntuar que no nos
referimos al reflexivo “se” — precisa que mediante aquel, resiste un deseo. Es decir que
no se afaniza.

A este respecto hemos formulado distinciones en relacién a la nocién de afanisis
en la ensefianza de Lacan y a su critica usual a una concepcidn psicolégica imaginaria
de la resistencia . Asi en varias ocasiones toma en cuenta la cuestion esgrimida por
quienes se parapetan en el andlisis de las mismas, en la cuestion del yo se resiste, que
de contrabando —a partir del se mentado- introduce la idea de un yo sabio, un
homunculo que mueve palancas a fin de resistirse... al analisis.

En la medida en que se cree en su saber cifrado .Punto que cerniremos con mayor
detenimiento al revisar una puntuacion de R.S.1.1%8 | referencia que nos permitird
localizar una diferenciacion -puesta en juego por el maestro francés — entre neurosis y
psicosis respecto de la creencia.

" Cf. Roberto Harari, “; Qué de la agresividad?% 8 qué trata la clinica lacaniangCatalogos,
Buenos Aires, 1993, p. 95 ; para un rastreo m&nitit de la cuestion del conocimiento paranoicelten
determinacion epistemolégica.

” Ver en el punto IV del capitulo 1, el apartaddQtié de la afanisis?”, p. 10

188 3 LacanSéminaire “R.S.1.”, 22
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Abriendo el terreno, en un tramo va a aseverar que el neurdtico cree en el
sintoma. Recurre al analista porque cree que hay un sentido, un saber cifrado- algo a
desentrafiar, a trabajar - que ignora manifiestamente.

En cambio el psicdtico , a la alucinacién, la cree. Es lo que psiquiatricamente se
llama certeza delirante. No es que hay una ausencia del sujeto de la certeza-
evidentemente distinto- en la neurosis. ¢Cual es, entonces, ese sujeto de la certeza?
Cree en el sintoma, en el sentido de que ahi, esto que da a ver ,lo oferta para su
elucidacion. Se cree en su saber cifrado. Mds aun: en la medida en que aparezca
siempre el no sé —aparentemente angustiante- es sostén de deseo. De alli ,la siempre
sagaz puntuacién de Lacan en La tercera™® : cuidado con rellenar de sentido al
sintoma, porque en un respecto éste viene pleno de aquel y en todo caso, habra que ir
recortando las rebarbas del mismo - imaginario o simbdlico-imaginario — como luego
veremos.

Tramitdndose asi protectoramente la articulacion con el dolor de existir. Tesitura
en la que el sintoma intenta proteger en lo tocante al dolor de existir, porque en su
lugar, se instala el sintoma. O la ausencia de relacion sexual. Digamoslo de modo
aforistico: No hay relacion sexual, hay dolor de existir.

Ahora bien, écomo sucede esta proteccion a que aludiamos? Segun ya hemos
tematizado*, mediante la presencia del deseo incestuoso interdicto. Proteccidon que no
implica al deseo que hemos llamado radical, articulado al dolor de existir, radicalmente
otro del deseo propio del mito edipico. Congruentemente con lo expuesto, no
afirmamos que el término de marras — deseo incestuoso interdicto - no esté presente,
sino que su prevalencia, marca una cierta miopia en la direccion de la cura si ella se
reduce a la dilucidacion del sueno edipico que la sostiene.

189 J.Lacan, “La tercera”, op.cit
Remitimos al capitulo 1 en el apartado VI
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Capitulo VI
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Versiones del sintoma

|.- De una andadura no lineal

[l.- Metafora

Nos interesa - antes de introducirnos en la dilucidacién de la metdfora como
version del sintoma en relacion al significado, la primera y el estar determinado por el
significante, el segundo - destacar algo previo, conforme a lo que ocurre al intentar
reencontrar rapidamente en Lacan lo que uno ya conoce, el alivio habitual que da:
“eso ya lo sabia”. ¢A qué nos referimos? Por ejemplo aludimos a la aseveracidon que
iguala al significante lacaniano con la huella mnémica freudiana o a la nocién de
representacion, en Freud.

En pro de reiterar las objeciones a lo anterior — aunque de otro modo- volveremos
al peine invertido. ¢ Qué podemos leer en él? Tal como tuvimos ocasion de sefialar
(Ver. G.) la linea llena dibuja la direccidn regrediente y la quebrada, a la progrediente.

En la linea de retorno, lo que marcamos son nudos - nudos de significacion - o al
estar de Freud, puntos nodales. De ahi despejabamos la notable —y poco frecuentada -
nocion de imagen mnémica, a los efectos de mostrar su valia para nuestros fines.

Entonces: direccidn progrediente: huella mnémica, direccién regrediente: imagen
mnémica. Alcanzandose -por ende- un producto distinto de aquel de la inscripcidén y a
la par, la accién del aparato que transforma ,no sélo lo que se ha perdido, sino lo que
retorna.

Situdbamos la apertura como de lo Real, que en lo progrediente es la pérdida del
estimulo que entra, en tanto en lo regrediente la alucinacion onirica , a la que
distinguiamos — diferenciandola - de la imagen perceptiva. ¢Por qué traemos esto a
colacion? Porque postuldbamos que la imagen mnémica freudiana, si puede
homologarse al significante.

Nos da pie a pensarlo de este modo, lo que Lacan distingue en su Seminario V, Las
formaciones de lo inconsciente — en una buena sintesis que hizo Pontalis- (p. 111) : “Lo
que caracteriza al significante no es ser sustituido por un objeto que satisface la
necesidad del sujeto, sino poder ser sustituido por si mismo, lo que supone una
concatenacién, una ley que ordena los significantes... Se ve la diferencia entre un
significante y una huella...”

Por tanto, si nos preguntamos por la huella en sentido literal, no refiere en si
misma, el sujeto o el carruaje que por alli ha pasado, antes bien, una remisién
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sustitutiva, una semiosis- como mentdabamos — y no la parte — huella del pie, por
ejemplo como remitiendo al cuerpo — por el todo. La huella - de algiin modo- convoca
la dimension del signo: signo de que ha pasado alguien. El signo es efecto del
significante. En general, en el peine freudiano lo Unico destacado es la huella mnémica,
lo que errédneamente se torna asimilable a la concepcidn del significante en Lacan.

Pero — el psicoanalista francés - mas bien da a entender en lo que sigue : “Se ve la
diferencia entre un significante y una huella, la huella del pie de Viernes sélo se
convertira en un significante en el momento en que Robinson la borra, no dejando mas
gue su presencia pasada.”

La accién de borrar la marca de la huella lo constituye en significante, y lo hace en
funcién de una concatenacion. éPor qué la borra? Porque al hacerlo la sustituye por
otro y ahi estamos en presencia del significante. En cambio la mera huella es sélo un
residuo de lo que ha pasado por alli, la marca. No se trata de ésta sino, al borrarla,
marcar. Es en este sentido que planteamos que la nocién de imagen mnémica es
distinta de la de huella.

De este modo intentamos leer el avance freudiano de la nocién lacaniana de
significante.

Si estamos contestes del trabajo que requiere la forjaciéon del significante,
anotaremos la ligazén de esta nocidn a la de metafora. Este borramiento de la huella
de Viernes — que hace Robinson Crusoe - no es sino algo que esta convocando a la
presencia de la marca borrada, ubicando a ésta en la condicién de significante virtual
0 en potencia.

Es candnica la coalescencia marcada entre la definicién de significante y la de
metafora, ya que la pertinencia de mentar al primero, arrastra consigo a la segunda.

Cabe mencionar una breve referencia al Seminario VI, El deseo y su interpretacion,
en el cual aparece otra version- ya entrando propiamente en lo que es la metafora- de
la que podemos- por ahora- tomar esa definicion que Lacan en Instancia de la letra
remite a la obra de J. Tardieu: “una palabra por otra”, cuya traduccion literal — que nos
parece mas adecuada- es : una palabra para una otra.”

Para definir a la metafora se necesita al significante y viceversa, lo cual resulta
claro en el ejemplo de Robinson y Viernes. Entre tanto proponemos — en lectura
tendenciosa- tomarlo al revés para verificar la implicancia — de nuevo - del significante
en la definicion de la metéafora.

A modo de repaso : dedujimos que hay cierta estructura cuaternaria propia de la
metafora a partir de la relacion significante / significado, al estar del Seminario Ill. En el
Seminario V definimos por el lado de la metafora al significante. Y en el Seminario VI ,
precisamos otra vez a la metafora en funcidn del significante. Situémonos en este
ultimo para leer alli: “Los fendmenos Ilamémoslo metafdricos, es decir de
interferencias del significante reprimido sobre un significante latente que constituye el
sintoma.”

Si lo tomamos en una topica elemental de profundidad- superficialidad tenemos:

Significante latente (sintoma)

" Un mot pour un outreal lo destacado en “Metéfora :¢tema y fora?” —aRaifl, ¢ De qué trata la clinica
lacaniana?,Catalogos, Buenos Aires, 1993, p.41- donde hdwéda a la traduccion de ese sintagma
propuesto por las ediciones castellarzsc(itos | primera versién, p. 192; segunda version, p.4@7)
manera univoca como “una palabra por otra”.
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Significante reprimido

De inicio, encontramos diferencias con el Seminario I, el cual enfatiza la condicién
de determinacion del significado.

Respecto de la concepcion de latente - que en una lectura presurosa de Freud sélo
se lo toma por inconsciente- en la cita anterior, Lacan quiere resaltar no
necesariamente a la nocion de reprimido. En definitiva , el sintoma comporta el
retorno de lo reprimido que resulta — para el sujeto - tan accesible como un suefio.

Al afirmar en este significante latente al sintoma, sucede una interferencia. No
olvidemos la cuestion de la sobredeterminacion —a la que haciamos referencia en el
capitulo 4, item IV b - es decir: las lineas de dos elementos conflictivos y el modo en
que entre si contribuyen a la determinaciéon del sintoma. éCémo resolver este
intringulis al que Lacan se ve llevado?

Primer punto: ¢Seguird sosteniendo esta dicotomia significante / significado? En
ultima instancia, ¢Cual es el lugar del significado? Segunda cuestién: una posicion mas
dura que discrimina latente de reprimido —como aseverdabamos- frecuentemente
homologada.

Haciendo la salvedad de que no todo lo inconsciente es reprimido, la relacién
proporcional que puede leerse alli seria: latente- preconsciente / reprimido-
inconsciente. Con todo , es dable advertir que esa posicion no ha sido sostenida todo
el tiempo por el maestro francés, como veremos a continuacion.

Comenzaremos por abrevar en La instancia de la letra... para extraer de alli el
valor que le adjudica Lacan, al sintoma como metafora. De manera rotunda, al
finalizar el texto afirma lo que sigue (p. 212): “Es para impedir que caiga en barbecho
el campo del que son herederos y para esto hacerles entender que si el sintoma es una
metafora no es una metafora decirlo, del mismo modo que decir que deseo del
hombre es metonimia. Porque el sintoma es (bastardilla en el original) una metafora,
gueramos o no decirnoslo, como el deseo es (bastardilla en el original) metonimia,
incluso si el hombre se pitorrea en él.”

Entendemos que escribe es con bastardillas, porque rigurosamente — se entiende-
no es una manera de hablar.

Sin embargo, en el Seminario Momento de concluir, en la clase del 20/12/77 se
lee: “... pero la metafora tiene que ser pensada metaféricamente”. Como se advierte,
estrictamente lo contrario. Por supuesto que ponemos en la cuenta, los multiples
desarrollos que van desde Instancia de la letra... a Momento de concluir y resultaria
abusivo entrar de un lado y del otro de estas posturas posicionandolas en esta relacion
altamente contradictoria. La propuesta , en cambio , es acompafiar su despliegue- en
el Seminario 27- hasta la frase citada. Por otro lado, la posicion final de Lacan viene a
rescatar un lugar muy interesante para el psicoanalisis — distanciandolo de la ciencia —
gue a algunos escandaliza. Nos referimos a los que se han asentado en el Seminario XI
respecto de colocar al psicoandlisis en el campo de la ciencia. También a los que juzgan
la consideracion de lo Simbdlico , como una especie de rémora del pasado en la
ensefianza lacaniana

El maestro francés ensefia: “... trabajo en lo imposible de decir. Decir es otra cosa
gue hablar”. Refiriéndose a que esto ultimo tiene que ver con el parloteo,
diferenciando en ello al decir ,que implica la enunciacién. En lo que sigue afirma: “El
analizante habla, hace poesia...” punto en el cual tocamos la metafora y — en ese
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sentido - aprovechamos la ocasién de hacer una nueva referencia a la Instancia de la
letra... donde adelanta : “... nos exigiese para la produccién de la chispa poética”, en
pro de querer dar cuenta de que la creacién metafdrica tenga lugar.

Prosigue Lacan en el Seminario 27: “Si el analizante habla, hace poesia, hace
metafora. No es que sea un poeta. Hace poesia cuando llega. Es poco frecuente pero
es arte.” Y aca un juego homofénico : “Corto porque no quiero decir ( c’est tard) es
tarde”, que por homofonia — en francés - se escucha, es arte.

La palabra “corto” alude a su intervencion interpretativa. Corto porque no quiero
llegar a decir : “se nos hizo la hora “ y la interpretacion es por lo tanto un corte que
interviene también de manera artistica. Entonces concluye: “el analista , ( trange ),
zanja ,corta. Lo que dice es corte, es decir participa de la escritura en esto
precisamente, que para él equivoca sobre la ortografia”.No alude - por supuesto - al
escribir con la lapicera, antes bien, al trabajar sobre la ortografia y basicamente con la
homofonia. De alli, al recurso de que el analisis pase estrictamente por el orden de la
escritura y privilegie la dimensidn de la metafora (¢é?)

De este modo continua la cita : “Ni en lo que dice el analizante, ni en lo que dice el
analista hay otra cosa que escritura. Esa consciencia nos lleva lejos: no se sabe lo que
se dice cuando se habla”. En suma: en el blg, bla, bla, va a tener lugar el decir — por
ende- el nucleo de su ser. Hete aqui, el momento de la frase en cuestién : “La metafora
tiene que ser pensada metaféricamente. La estofa de la metafora es lo que en el
pensamiento hace materia o como dice Descartes, extensa, dicho de otro modo
cuerpo”.

En este tramo, toma la via del caracter creacionista del significante : la materia no
lo antecede de ninguna manera, sino que ella es efecto del significante. Vale decir, la
metafora - su estofa - es lo que en el pensamiento hace materia. Ante lo cual importa
puntuar una relacién de antecedencia ldgica: sélo la estofa de la metafora hace en el
pensamiento, materia. Entonces ¢ Cdmo no pensar metaféricamente a la metafora? De
lo contrario, habria una especie de metalenguaje, y no, dicotomia entre decir y hablar.
De otra manera: ¢ podria hablarse de la metafora de modo no metaférico?

Ahora bien : ¢Hay un lugar sin metafora? ¢Ddénde hallarlo? En este sentido
admitimos que, si bien las necesidades mas combativas de Instancia de la letra...
afirmaban que no es un modo de decir- no es metafora decirlo- en Momento de
concluir plantea que la propia estofa de la metafora esta presente en todas partes,
écon la clasica salvedad de la ciencia?

Este es el punto donde — en ese presuntuoso metalenguaje llamado ciencia — el
ultimo Lacan nos oferta su polémica: “La geometria estd tejida de fantasmas y
simultaneamente toda ciencia. No hay ciencia fuera del fantasma”. Ante lo cual, el
fisicalismo objetivista se rasga las vestiduras contraponiendo un lenguaje despojado de
metaforicidad — hay objetividad- ya que de no haberlo, habria subjetivismo y por
tanto, error.

El maestro francés advierte que “... la construccion llamada ciencia también es
metafdrica, por eso la ciencia es una futilidad que no tiene peso en la vida de nadie,
aun cuando tenga efectos, la televisidn, por ejemplo. Pero su efecto no sostiene nada
mas que al fantasma, quien (hy croit) cree en eso”. En ese orden cabe puntuar que, se
hace ciencia, en funcion y por, sus fantasmas y en nuestra vida cotidiana, la televisidon
parece dar cuenta de esta fantasmatizacion sembradora de acuerdos.

“"
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Innimeros efectos de ensefianza nos ofrecen las anteriores precisiones en pro de
guerer dar cuenta del sintoma y por ende de la metafora- sin limitar su alcance
Unicamente a la cuestién de la formacién de sintoma - : puntualizaciones que implican
la dicotomia decir-hablar y la citada “el analizante hace poesia, es decir arte”
.Tematica sobre la que luego volveremos al situar su alcance.

Respecto de lo cual -con su habitual lucidez- Lacan acentua: “La realidad no es
constituida mas que por el fantasma y el fantasma es ademas lo que da materia a la
poesia.”. Pero entonces, la metafora -la chispa poética- su propia estofa, es generada
para cada quien, por el fantasma. De éste dependera su modo de hacer metafora.

Conteste con lo que predicho, el maestro francés postula lo siguiente: “Es decir
gue todo nuestro desarrollo de ciencia es algo que no se sabe por qué via emerge,
hace irrupcion, debido a lo que se Ilama relacién sexual”. Alude a que por la no
existencia de la relacién sexual, el fantasma procura responder a esa falta. Es por esa
via que nos hace poetizar- esto es- generar relaciones sustitutivas: una palabra para
una otra.

De este modo tocamos muy de cerca el kunst referido por Freud — mencionado en
el capitulo 4, en el item IV a.- esta sustitucion de elementos ambiguos que se
contradicen entre si y que tienen entre ellos una dimensidn artistica.

El analista francés se pregunta : “éPor qué hay algo que funciona como ciencia? Es
por la poesia, por la poesia que hay en la ciencia, por el hecho de como ésta
finalmente constituye un presunto universo que no es sino sustitutivo.” Y agrega : “Sea
lo que fuere, incluso lo que es de esta practica, es también poesia. Hablo de |a practica
gue se llama el andlisis. ¢Por qué es que un llamado Freud logré con su poesia, la suya
quiero decir, instaurar un arte analitico. Es lo que permanece absolutamente dudoso.”

Un aspecto de la cuestion —como habiamos subrayado en parrafos previos —
podria se formulado en estos términos ¢por qué dejando que el analizante haga
poesia , un psicoandlisis funciona? Lateralicemos brevemente con otra pregunta :
écomo es que triunfd Freud con su poesia? Inflexion que escuchada en ciertos circulos
redundard en: “ a confesion de partes, relevo de pruebas... “ ¢ Vana charlataneria,
entonces?

Lacan contrarresta : “El hecho de haber enunciado la palabra inconsciente no es
nada mas que la poesia con la cual se hace la historia. Pero la historia, como les digo
algunas veces, es la histeria. Freud ya experimentd seguramente lo que es de la
histérica, si fabuldé en torno a la histérica eso no es evidente mdas que un hecho de
historia. Marx era igualmente un poeta, un poeta que tiene la ventaja de haber
logrado hacer un movimiento politico, fabulé sin duda.””

Temas tales como la poesia, la metafora —aparentemente venidos a menos a esta
altura de su ensefianza- muestran su lucidez al precisar que se trata de la pretension
imperialista de la ciencia y de su lenguaje — metalenguaje llamado epistemologia -
desde el cual se pretende dar una suerte de normatividad y constituir una especie de
lenguaje no metafdrico. Lo que nos importa subrayar, es que la ubicuidad de la
metafora se lee sin mas, al encender el aparato de television — en tanto es un efecto
de la ciencia - y ese elemento sustitutivo como tal, es poesia.

Hasta aqui, nos interesaba puntuar lo tematizado por Lacan respecto de la poesia -
en su Seminario Momento de concluir - en relacion a la ciencia, en tanto devenir
poético y en un doble sentido : referido a lo que hace el analizante y a la vez,

" En el original aparece fantase6 () la tradutcidrrecta es fabulé.
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usufructua el analista al transformar el hablar del analizante en un decir. Poesia que se
hace al hablar —en el bla, bla, bla- del lado analizante, atafiendo al analista el
destaque de esa obtencidn y el pasaje al decir, que implica el sujeto de la enunciacién.
(iojo! poesia no es poiesis)

Habiendo dejado abierta la cuestion de la condensacion freudiana entendida por
su impar lector al modo de la metafora y también del sintoma, nos abocaremos en lo
que sigue, a desplegar el interrogante que a partir de ello se inserta ¢ Lo afirmado
querria decir que aquello que participa del proceso y el efecto resultante son la misma
cosa?

a.- Ala busqueda del cuarto término

En tanto psicoanalista, uno esta bastante asido por lo que podemos denominar la
relacién Freud <> Lacan. Siendo éste ultimo el que subraya en Encore la relacién de a
dos, ejemplificando : Marx- Lenin , Freud- Lacan. ¢Hacia donde se dirige este
comentario? A la cuestion de las prioridades. Al respecto quiero recordar — sin
apartarme de la tematica en curso — cierta observacidon sagaz extraida de la vida
cotidiana, debida a la pluma del padre del psicoanalisis, en su Conferencia XVIII, El
sentido de los sintomas. A propdsito del procesamiento de lo que el titulo enuncia,
destaca que aquel se entrama en el vivenciar del enfermo y que ,habida cuenta de la
maniobra habitual del analizante, el sintoma aparece escindido del vivenciar.
Asimismo, destaca que ha sido Breuer el que descubrid el sentido de los sintomas, en
tanto, Janet se le adelantd en términos de publicacion, ubicandose Freud -
modestamente — en un lugar tercero respecto de los dos nombrados. Es en este
contexto donde aparece la cita de marras: “Por lo demas quizd sea bastante
indiferente averiguar de quién procede el descubrimiento, pues ustedes saben que
todo descubrimiento se hace mas de una vez, ninguno de una vez sola y de todos
modos el éxito no siempre va aparejado al mérito.” Al estar del analista vienés, el
descubrir las cosas de una sola vez, no basta y podemos suponer que esa vez se
forcluye, desparece y luego retorna. Culmina su disquisicion con este apdlogo:
“América no se llama asi por Colén”.

Esto viene a colacidn respecto de los que aseveran que la tematica del sintoma es
lacaniana, excluyendo de la misma a Freud. En este volver a descubrir que hace Lacan
en relacién al descubrimiento freudiano, recalaremos en el Seminario de la Ldgica del
fantasma en la procura de la inteleccién del concepto de metafora, introducida esta
vez en relacion al grupo de Klein. Retomamos de esta guisa la escritura de la metafora
que hemos propuesto en el nudo del sintoma, dispuesto en el acapite V del capitulo 4.

Para ello, empezaremos por tomar el apoyo que nos brindan ciertas puntuaciones
del Principia matemdtica de Bertrand Russell, a fin de entender desde alli, aquello que
el maestro francés da por sentado respecto de las operaciones conocidas como grupo
de Klein - sin aportar demasiados detalles — o bien lo que se afirma que Lacan ha dicho
en el Seminario XIV, La Iégica del fantasma, ya que el original esta perdido.

La clase correspondiente al nombrado Seminario es la del 14/12/66 , en la versidn
de Nassif, breve resumen que consta de cuatro paginas llamado E/ grupo de Klein y la
estructura de la metdfora. (ver p. 2 clase 11)
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Alli Lacan, parece centrarse bdsicamente en la geometria proyectiva, lo que le
permitiria captar de qué modo se aparece el cuarto elemento. De ahi que nuestro
titulo parafrasee el famoso texto de Proust, En busca del tiempo perdido.

Es dable recordar que la escritura de la metafora implica cuatro elementos,
puestos en relacion entre si, lo cual pareciera ser el sustentaculo de este grupo.
Ademas, a este cuarto término intentaremos desgranarlo en correspondencia con la
relacion proporcional. Cuestidon ésta que -como tendremos ocasién de colegir, segln
mi tesitura- configura un salto cualitativo en el pensamiento de Lacan, en términos de
- me parece - su reverencia y homenaje a Perelman, quien entiende la metafora como
una especie de analogia abreviada.

Grupo de Klein

Comienza la clase citada del Seminario X1V, haciendo referencia a un dato de la
realidad ingenua, cotidiana. Menciona un comentario recibido sobre sus Escritos -
habian aparecido poco tiempo atras- en relaciéon a qué era lo que enlazaba los textos
de su libro, qué punto en comun los reunia , cual era el nexo. De lo contrario, perdian
todo su valor.

¢Hacia donde se dirige Lacan con esta acotacién? Enfila hacia : “Moi, je suis moi”.
Es decir: “Yo, yo soy yo”. Por ende, el lector que lo interpela, estd preguntando por la
identidad : écudl es ésta?, iqué es lo comun?, iqué es aquello que va marcando esta
yoizacion posible de un texto, de un libro en este caso?.

Por supuesto que el maestro francés critica la concepcién de identidad,
comenzando a pensar -en todo caso - a partir de la identificaciéon . No tratandose de
discriminar el yo del no- yo ,mas bien da a entender lo siguiente: “En cuanto a saber a
guién conviene identificarlo sobre esta pregunta de la identificacion y no solamente
sobre el sujeto es que empleamos la referencia a la estructura y que no es necesario
partir de algo externo y que es necesario situar en el campo de la identificacién, a
saber, subrayo, que ningun significante sabria significarse a si mismo”.

Es consabido que el significante sélo representa - se representa — para / ante/ a
partir de, otro significante. A la pregunta por la identidad la invita a mudar — dando
una vueltita - retomando el punto inicial.iDe qué modo? En que en esta
autorreferencia peca de la topologia de la esfera - es decir - de ubicarse en la condicién
del Yo - de lo imaginario-

Lacan pasa entonces de la identidad a la identificacion, lo cual testimonia la
tematica del significante no autorrepresentado. Esta remision de un significante a otro
es lo que le da pie para introducir la indagatoria de la metafora , puesto que comporta
—obviamente- remisiones de significantes entre si y la version del sujeto inserto en
esta cadena remisiva.

En otro orden, esta inflexidon autoriza a entender cual es la demanda puesta en
juego al requerirle a un autor un libro unitario.

En relacidon con que no hay significante capaz de representarse a si mismo, Lacan
subraya, que es un efecto de estructura . Recuerda que ésta, no es la totalidad de los
elementos que se vinculan entre si armdnicamente -tal que modificando uno de ellos,
se modifica el conjunto - sino que ella hace a una articulacion légica. Mediante su
procura — la articulacion légica de los significantes entre si- intentara dar cuenta de la
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metafora. Al respecto, sefiala: “Puesto que se trata de estructura, para ciertos
elementos de los cuales no es ciertamente mi falta si esto no esta a vuestro alcance” —
en otras palabras: “si no entienden, arréglense” — “Para que esto sea considerado
como conocido cuando yo les hablo de la primera verdad les hago la eleccidn de lo que
yo llamo grupo.” Alude- por cierto- al grupo de Klein, el cual se define por un cierto
numero de operaciones que pasa a determinar: “No hay mas de tres. Agrupamos tres
operaciones. Esto que resulta de ellas se define por una serie de igualdades muy
simples entre dos de ellas y un resultado que puede ser obtenido de otra manera, es
decir por uno de los otros, el uno por el otro, los dos, por ejemplo.”

Esta presentacién un poco confusa, es la misma inteleccién que Nassif plantea en
términos de llegar a la anulacién por parte de la negacién, de incluir alli la operacién,
de esta manera: dos términos se suceden entre si, que son una operacién y una
operacion seguida por la misma operacidn, igual a cero. La siguiente : segunda
operacion seguida de la misma operacién, otra vez da cero. Tercera operacién, seguida
por la misma operacion, otra vez, nos da cero.

Este es el punto -la inclusién de la negacién — donde conviene detenerse antes de
avanzar en lo desplegado por Lacan — por qué una operacion seguida de si misma
concluye en el cero, a la que denomina, operacion involutiva — e intentar su
dilucidacion.

De alli, el recurso que insertamos, de acompanar el paso que Russell va marcando-
en el modo de arribar a lo que nos interesa cernir - con una serie de variables previas.
La primera que él incluye , es la manera en que se arma lo que denomina — antes que
el grupo de Klein — el grupo armonico.

Asi en este tramo- el matematico - delinea lo siguiente: “Dados tres puntos
colineales, A, By C, tomemos dos puntos cualesquiera U y V tales que sean colineales
con C, pero no con A ni con B. Vamos a hacer ahora las intersecciones a partir de A, B.
Vamos a unir A con U, B con V, B con U. Lo que se obtiene aca se llama construccién
cuadrilatera. ( el cuadrildtero A-B-U-V, cuadrilatero de ............. "

Ahora bien, ¢ qué es lo que se propone con ello? Plantea encontrar un punto al
gue va a llamar D (Ver). Si limitamos el alcance a la geometria descriptiva, euclideana -
la cual exige el plano que permanece inmutable- no damos el paso hacia algo muy
elemental que el mismo Russell define —un poco mas adelante- en términos de lo que
procura la geometria proyectiva, entendiendo que: “Corresponde a la proyeccion o
sombra de esa figura desde cualquier punto sobre cualquier plano” Vale decir que
estamos en condiciones de incluir aca- mas alla de la bidimensionalidad de Ia
geometria descriptiva y de este plano-la sombra que se puede proyectar incluyendo la
tercera dimensién. Esta sombra puede producir que este punto que aparece aqui sea
proyectado entonces aca.(Ver)

Como puede apreciarse, esto no es tan distinto — y tiene que ver con las tres
operaciones del grupo de Klein- de lo que Lacan va a tomar también como un
cuadrangulo con cuatro vértices y al trazar las diagonales, pareciera definir un punto
medio.

Si lo pensamos en términos de geometria proyectiva — una vez discriminado lo que
es el fendmeno descriptivo, de la estructura- es dable tener en cuenta que estas son
las diagonales que han sido retiradas, ya que de todas maneras los puntos contactan
entre si y esta el punto que hemos llamado x . Desde esta pertinencia, puede aparecer
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lo siguiente: es el mismo punto en la medida que ha sido obtenido por idéntico
procedimiento aunque la visualizacion sea diferente vy las figuras, distintas

Entonces, desde aquella perspectiva , el punto que aparece es el mismo que fue
retirado de ese lugar del centro. De este modo entendemos a Lacan cuando afirma que
esto demuestra la irrelevancia del punto medio, en tanto interesa- en todo caso- la
obtencién de este punto por “fuera” de lo que inicialmente se habia trazado. En el
mismo sentido, se puede sostener que importa - esta vez- la produccion del nuevo
punto.

Podemos empezar a colegir a partir de lo expuesto- en principio- cémo por el
juego de tres elementos se obtiene un cuarto. El maestro francés va a insistir en la
inteleccion de la metafora a partir de tres significantes y un cuarto elemento que es el
significado. Precisando su operacion: tres de un tenor y un cuarto término que es el
efecto, en tanto significado o efecto de significacidn. Ese es el producto a obtener.

Puede vislumbrarse —en esta direccidn- hacia donde va apuntando la procura del
nuevo punto que resulta producido por los otros tres. Este efecto de aparecer ahi el
punto D —en nuestro proceder — ha sido producto de trazarle lineas a lo que estaba en
principio planteado, es decir las colinealidades A, B, y C, C, U, y V. De otra manera: no
se incorporé un elemento mas. Hemos tirado lineas, las que no quedan en una
referencia planimétrica, sino proyectiva.

Es asi que Russell llama a este punto D, armodnico de C, respecto de A, B, y se dice
gue los cuatro puntos forman un grupo armonico. Siendo fundamental en Russell-
agrega Lacan -: “La unicidad de la construccién anterior en la que debe observarse que
la demostracion exige un punto fuera del plano de construccién es la proposicidon
fundamental de la geometria proyectiva”.

Continua la demostracion recapitulando lo expuesto: “Ustedes recordaran ciertos
pasos sobre los cuales yo he hecho volver para que el funcionamiento de un grupo
suficientemente estructurado para funcionar pueda contentarse con cuatro
elementos, que estan representados aqui sobre la red que los soporta por los puntos
vértices donde se vuelvan a encontrar las aristas de esta figura que ustedes ven
inscripta” Escribe alli lo siguiente (Ver).(linea que acabo de hacer)

En tanto la previa (Ver) - que no se halla en el resumen que venimos siguiendo de
Nassif - esta que parece una pirdmide, es en definitiva, un triedro y, como tal, tiene
cuatro caras. Por supuesto que resulta mas facil hacer la proyeccidon en una superficie
asi, donde por cierto -tal como puede observarse - me he tomado la licencia de enviar
el punto para un lado relativamente erratico...(Ver)

Reparemos que en la cita precedente, alli donde el maestro francés dice: “ se
vuelvan a encontrar”, leemos que el efecto es el mismo. De este modo prosigue: “El
punto medio de esta estructura no tiene ningun privilegio. La ventaja de marcarlo de
otra manera es que no hay privilegio”.

Asi las cosas, da a entender que el sentido central de esta demostracidn consiste
en desestimar la idea de que en el punto del medio podria ubicarse la condensacién-
en tanto cruce —por un lado. Ahora bien, en cuanto a la operacién de “ tirar el punto”,
creo que el objetivo fundamental — mas alla de si cabe o no calificarlo estrictamente de
espacio proyectivo asi generado, en el sentido de la sombra — es no mistificar este
lugar de gozne que aparentemente podria adjudicarsele. Antes bien — concibiéndolo
en términos psicoanaliticos- se trata de la condicién de al menos uno que queda
afuera, a los fines de fundamentar y sostener el conjunto.
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Por otro lado, el punto que nos ocupa - en relacidn al cruce que mentabamos- al
no ser autoengendrado, es que resulta una estructura. De lo contrario, agregando a los
tres uno mas - al modo de una sumatoria lineal- no hace surgir la formula de la
metafora como estructura- lo cual exige la relacion de los elementos participes para
producir un nuevo término - en tanto procedimiento que difiere de una agregacion.
Quizda sea ésta una de las maneras estructurales de entender la notoria advertencia
lacaniana, respecto de no otorgar mas sentido al sintoma, de no agregarle uno mas.

En referencia a establecer una suerte de operacidn involutiva, se deja desprender,
gue no se dirige a inflar al sintoma de sentido, antes bien, abona el obrar con los
elementos de la estructura. De otro modo: no aportar los significantes del analista,
sino que - mediante el soporte de la estructura — la aparicion de un elemento
novedoso comporta la accidn de los otros términos y no un mero aditamento, en tanto
simple ortopedia psicolégica

Ahora bien, hemos partido de letras que hablan de operaciones y a la vez, de las
mismas, para dar cuenta de puntos. Entrando ya al grupo de Klein, se insinta el
interrogante ées que cada uno de estos puntos nominados por letras son estas
operaciones,?

Es dable advertir que el citado grupo, no es una relacion como el grupo armaénico,
de puntos que constituyen entre si — destacamos el término que utiliza Lacan — una
red. Por tanto, équién nomina que lo que se produce es una red? Nos referimos a
alguien harto requerido por los psicoanalistas, como es Moebius. Hay un cuadrilatero
obtenido, y la relacion entre los puntos se llama armdnica, empero lo que se obtiene
como contexto relacional es una red. De esta guisa: cuadrilatero-grupo armonico-red,
son los tres términos a tomar en consideracion aqui.

En este aspecto, el analista francés recuerda: “A partir de esto Moebius llama una
red y constituye el método, por medio del cual Klein introduce las coordenadas
proyectivas”. Entonces, es en relacion a la red y a las coordenadas proyectivas, como
aparece la cuestion de la involucion, otro de los términos considerados por el analista
francés, en lo que sigue: “Estas operaciones indeterminadas...” - Indeterminadas, ya
gue no sabemos cuales son, ni que califican cada una- “...ya se repitan o se sucedan
son llamadas involutivas es decir que ellas no cambian el estado de cosas dada puesto
que, por una parte, se obtiene siempre cero y por la otra, se comprueba que: A, a la
que le sucede B, tiene el mismo efecto que C. A, a la que le sucede C, tiene el mismo
efecto que B. B, a la que le sucede C tiene el mismo efecto que A.” Por ende, cambia el
estado de cosa dada.

Aqui nos encontramos con un error si seguimos el resumen de Nassif y por ello
proponemos cotejar con la desgrabacién del Seminario dictado por Lacan . Alli leemos:
“En fin, el grupo asi estructurado...” ¢éCudl es el grupo asi estructurado? Tres
elementos, tres operaciones. Prosigue: “...puede contentarse con cuatro elementos” —
y aqui me parece que surge la complicacién — “ representable por los cuatro vértices
de un triedro teniendo cada uno la propiedad de estar enlazado a los otros tres...”
Cada arista representa una operacién y cada operacidn es representada a su vez dos
veces, dado que hay seis aristas. Cada vértice enlazado a los otros tres y por otra parte,
las seis caras. “Por lo tanto podemos acd suponer que cada operacién estd
representada dos veces”, concluye la cita .

Resulta llamativo el salto que va a dar en su demostracién y nos proponemos
seguirlo de su propio Seminario : “Estas tres operaciones A, B, C, la relacidon entre ellas
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— no cada operacidén — son operaciones involutivas. La mas simple para representar
este tipo de operaciones es, por ejemplo, la negacién. Ustedes niegan que habria algo,
ustedes ponen el signo de la negacidn sobre algo que se trata de predicar o de una
proposicion. No es verdad — y acd estd el punto- que ustedes rehagan una negacién
sobre lo que ustedes vienen de obtener. Lo importante es plantear que hay un uso de
la negacion donde puede ser admitido esto, no como se les ensefia que dos negaciones
es una afirmacién. Nosotros no sabemos de qué hemos partido, esta clase de
operacion de la cual les doy la indicacion, el conjunto tiene como resultado cero.”

Con todo rigor, el texto discrimina como una negacion, sucedida por otra
negacion, no da lugar a una afirmacion, sino a cero. Esta es la operacidén involutiva.

Veamos ahora, ¢ es la misma, es otra? ¢Estamos jugando con un drama de la
metafisica occidental, en el sentido de que las A de los dos lados son las mismas?
Precisamente — en este punto- sabemos que el psicoandlisis socava a la metafisica,
desde Aristdteles en adelante. Por tanto cuando se dice : una negacidn seguida por si
misma, éeste si misma, primera A y segunda A, son iguales? El texto lacaniano autoriza
a pensar que no. No es una operacién- la misma - la que da lugar a cero, sino una
operacion otra - del mismo calibre, pero que no es aquella-

A la sazén, recordemos el comienzo de la clase acerca de la identidad — cudl es la
identidad de sus escritos entre si- para constatar que no se apartd un apice de la
pregunta inicial.

El maestro francés sostiene: “Es como si no hubiese hecho nada. Es lo que quiero
decir con operacién involutiva. De eso se trata. Si haciendo sucederse las letras la
operacion involutiva se repite cada uno es equivalente a cero. Cero por relacién a lo
gue nosotros teniamos antes. Si teniamos 1 A, A, habra siempre 1. Esto vale la pena de
ser subrayado: puede haber ahi otras operaciones que la negacién que tengan este
resultado. Supongan que se trata del cambio de signo, esto no es igual que la
negacion.”

Es notable aqui la influencia de un articulo —como él lo dice- aparecido en Les
temps modernes , sobre la estructura en matematica, que puede adjudicarse al grupo
Bourbaki . Texto de referencia para Joel Dor - por ejemplo - en su Introduccion a la
lectura de Lacan y leido -a mi modo de ver- un poco presurosamente por este autor.

La idea en cuestion - tematizada a partir del grupo de Klein — incumbe al modo en
qgue se arma el grupo armadnico a partir de la red. Es lo que Lacan grafica -trabajando
proyectivamente con este punto a los fines de que aparezca el cuarto término- en
primer lugar, por este triedro. Lo llamativo —como adelantaramos — es el momento en
que el analista francés, pasa —primero- de una deduccién proyectiva a una deduccién
casi de la geometria métrica y en segundo lugar, a la analogia.

Es en esta linea que refiere: “Esta figura- la del rectangulo- no tiene ninguna
diferencia con las que le voy a decir rapidamente. Van a ver que es la misma. Nosotros
no tendremos mas que juntar los vértices de dos en dos para ver que es la misma
estructura...” Aqui se monta una relacién de dos en dos y Lacan rescata —
fundamentalmente- : “la nocién de relacidn proporcional que la recubre
enteramente”. Respecto de “relacion proporcional”, no leer alli los numeros
implicados, sino el tipo de proporcidn que se arma a partir del grupo armodnico: 2 es a
lcomolesad.

Afina la elucidacion de esta manera: “Se trata para nosotros de saber si la funcién
gue yo he introducido bajo los términos como aquella de la funcion de la metafora tal
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como yo la he presentado por la estructura.” Ahora bien, entra directamente de este
modo, en la procura del cuarto elemento a partir de los otros tres. Produjo el paso —y
esto es lo que resulta sugerente- por la relacién proporcional, siendo que esta es la
manera en que desde Aristoteles en adelante, se introduce la metafora por el lado de
la analogia: esto es a esto otro como esto es a esto otro.

Henos aqui llevados al clasico problema: ¢Es que depende la analogia de Ia
relacion proporcional aritmética, o es que la relacién proporcional deriva de la
analogia? Cuestidn que resuena al trajinado é¢qué es primero el huevo o la gallina? Es
por ello que hemos preferido insertar —a modo de introduccion de la temdtica - los
desarrollos del Momento de Concluir ( p. ) donde Lacan da cuenta de la dimensién
poetizante de toda ciencia: es decir que no estd a salvo — la aritmética - de la poesia,
en tanto produccion creacionista, ya que ésta responde a la ley del significante. ( No es
poiesis).

Nuestra indagatoria de la metafora nos conduce ahora a una frase de Funcion y
campo del habla y del lenguaje (p. 83) de la 12 edicidn, en la que el autor de los
Escritos , de manera terminante afirma: “La analogia no es la metafora. Y el recurso
gue han encontrado en ella los fildsofos de la naturaleza exige el genio de un Goethe
cuyo ejemplo mismo no es alentador. Ninguno repugna mas al espiritu de nuestra
disciplina y es alejandose expresamente de él como Freud abrid la via propia a la
Interpretacion de los suefios y con ella a la nocién del simbolismo analitico. Esta
nocion, nosotros lo decimos, esta estrictamente en oposicién con el pensamiento
analégico de la cual una tradicion dudosa hace que algunos, incluso entre nosotros, la
consideren todavia como solidaria.”

Digamoslo sin tapujos, ni en el capitulo del simbolismo onirico Lacan acepta a éste,
en el sentido de las equivalencias pictodricas. Pero no se trata sélo de ello, -en tanto
una imagen pueda semejar un pene erecto — de remitirlo a lo visivo para limitar el
alcance de la analogia. Es al menos sugestivo que Lacan ,en un razonamiento tan
riguroso como el que venia desplegando, tropiece en esta referencia aristotélica
privativa de cualquier libro de retdrica del nivel secundario de ensefanza.

En pro de desentranar lo plasmado, proponemos una excursion por la légica de
clases -que aventuramos — puede aportarnos nuevas resonancias sobre el tépico de
marras.

En un texto de mi autoria que responde al titulo de Metdfora:é tema yfora?*,
propongo ubicar respectivamente a la metafora y a la analogia con un pequefio signo
de esta naturaleza:

metafora

Analogia

Lacan lo incluye en la misma féormula de la metafora y significa atravesamiento de
la barra. Es decir que algo del orden de la analogia atraviesa la barra y aparece en la
condicién de la metafora. Esto es asi puntualmente, si seguimos el pensamiento del
retérico Perelman respecto de entender a la metafora como analogia abreviada —
modo de concebirla al que Lacan consideraba un error — cuestién en la que se explaya
el texto nombrado.

" Cf. Roberto Harari, “Metéafora :¢ tema y fora?”«De qué trata la clinica lacaniana€atalogos,
Buenos Aires, 1993, p. 37.
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Acompanaremos en la ocasion - en algunos de sus tramos - un estudio bastante
serio de un autor brasilefio, E..Lopes, en su libro Metdfora. En el cual nos serviremos
de un ejemplo — para no volver al cldsico aristotélico tan solicitado — que él ubica en la
l6gica de clases, siendo ésta una de las tematicas cruciales en torno a la cuestién del
retorno de lo reprimido. ¢Lo que retorna, lo hace de la misma manera o no? ¢Se trata
de lo mismo o de otra cosa?”

Lopes toma la siguiente frase: Napoledn es un lobo. A continuacién afirma: “Al
decir Napoledn es un lobo se asevera implicitamente que el pueblo francés es un
rebafio de corderos, porque Napoledn entra de hecho en relacidn con lobos ,y entra
asi en relacién con el pueblo francés. Asi como el lobo no entra en relacién con
Napoledn ni con el pueblo francés sino que entra en una relacién de corderos.” Con lo
cual podria decirse que asi como el lobo es al cordero, Napoledn es al pueblo francés.

Es dable recordar que en este aserto Napoledn es un lobo, estd implicito el
“como”. De ahi: Napoledn es (como) un lobo, ya que de lo que se trata es de marcar,
no una comparacién, sino estrictamente en términos psicoanaliticos, una
identificacion.

La relacion proporcional en juego es entonces:

Napoledn lobo

Pueblo francés corderos

En dltima instancia se trata alli de una omisién, tanto de lo que podemos
denominar la parte B, como la parte D. La metafora, entonces, se construye por una
fusion de Ay C. Explicitemos que fusion es el término linglistico retérico-semidtico, en
todo caso. En tanto lo propio de nuestra disciplina seria argiir que se ha producido una
identificacion: Napoledn = lobo.

Si esto hace a la inteligibilidad intima de cdmo funciona, se abre a una cuestion
nueva, la de lo aludido indirectamente y la de lo aludido de modo directo. Brevemente
incursionaremos en la manera de desplegarlo de Lopes, antes de retomar la
categorizacion de Lacan en La ldgica del fantasma, que siempre toma en cuenta —
como tuvimos ocasion de revisar — la estructura cuaternaria.

En principio, lo que el escritor brasilefio pretende, es discriminar entre dos logicas.
A una de ellas la denomina, Idgica de lo propio- en términos de un encastre apropiado-
en el sentido de hay relacidn sexual, por ejemplo. Escribe asi la proporcién: entre
Napoledn y el pueblo francés / entre el lobo y los corderos.

A esta logica de lo propio le contrapone lo que llama Idgica trdpica, la cual deriva
del término tropos. Es decir ,la metafora es un tropo y por tanto, la ldgica trdpica. Hace
un deslizamiento interesante, que casi imperceptiblemente lo lleva a hablar de
tropicalizacidn,: de lo tropical a la légica tropical.

Advierte este autor que la légica de lo propio es entendida - en general- por légica
estricto sensu, en tanto la logica trépica aparece como algo inadecuado: un invento, un
desvio. Esta ultima caracteristica — precisamente - es la que marca la singularidad de la
l6gica tropica, mientras la logica de lo propio constituiria la de lo apropiado — lo que el

" Problemética que comenzamos a desplegar en meleitla represion en el capitulo 4, en el acapite
concerniente a la regresion Il b.
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primer Roland Barthes denominaria “grado cero” - un presunto estado de pureza de la
lengua al que después se incorporaria el desvio.
Resumiendo hasta aqui entonces:

Légica de lo propio =/ |6gica trépica
(grado cero) (desvio)

En esa ténica ,amplia el escritor brasilefio: “Es para eso que el desvio suspende el
funcionamiento de las normas del sistema, desafia el conjunto de las oposiciones
organizadas de la légica de lo propio que se toma abusivamente por la propia légica.”
Retruécano del que se vale para indicarnos que —propiamente- la légica seria la del
grado cero. Agrega a continuacién: “Pero oponiéndose a la légica ya establecida, la
figura- se refiere al tropo de la metafora- no se permite negar lo establecido para
afirmar en su lugar lo contraestablecido. Se propone una suspension de lo aceptado...”

Hay aqui un juego de palabras dificil de traducir en portugués. Mas adelante nos
referiremos a como retoma todo esto Lacan cuando piensa lo que él llama la metafora
radical del Hombre de las ratas: la diferencia de esa metafora radical, fundante del
sujeto consiste — en principio- en esta suspension de lo aceptado.

En tanto, acompafiamos la pregunta de Lopes ¢Para qué se propone dicha figura,
una suspension de lo aceptado? Comienza por explicar que : “Ella lo hace no para
enseguida deshacer esta suspension. Lo hace para mantenerla con vistas a poder
criticar lo aceptado y mas todavia la aceptacion, de modo de alcanzar entonces mas
alld del producto el proceso producido.” En consecuencia, esta suspensién produce
una critica del proceso de aceptacion, otorgandole de este modo, un caracter bastante
revulsivo a la metafora.

En consonancia con lo predicho, el maestro francés en La metdfora del sujeto, se
interroga por el alcance de la misma ,por esa condicidn que en sus términos,
denominamos subversion. En esta linea, es dable advertir lo que sucede con el
pensamiento en general: gira en redondo. Con lo cual — Lacan dixit, irdbnicamente- es
revolucionario, como los planetas que en su revolucién, vuelven siempre al mismo
lugar. Asi, el pensamiento es revolucionario y la metdafora, subversiva. O al menos —
aligerando la contundencia del aserto- esta ultima tiene la posibilidad de marcar una
subversion y de distanciarse — entonces- de retornar al mismo lugar.

Vale la pena en lo que sigue, abordar la légica de lo propio — al estar del escritor
brasilefo- distinguiéndola por la aceptacidon de lo aceptado, cuya condicién a-critica la
torna revolucionaria porque gira en redondo. De otro modo: se somete al discurso de
lo Amo, cuya voz de orden vocifera: “circulen , giren en redondo”. Con todo rigor, lo
gue conviene a esta ldgica de lo propio, es la esfera. En tanto ,la apertura que brinda al
sostenimiento de las vueltas de la demanda al toro - apertura donde siempre queda
esa vuelta adicional que deja al deseo abierto respecto de la demanda - permite la
apoyatura topoldgica al toro, en lugar de la esfera, privativa de la Iégica de lo propio.

Recapitulemos lo espigado hasta aqui:

l6gica de lo propio l6gica trépica
aceptacion de lo aceptado suspension de lo aceptado
a-critica (revolucionaria) criticar la suspensién de lo aceptado

gira en redondo (discurso de lo Amo)
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esfera toro

Convengamos que lo expuesto a la manera de dicotomias estrictas, recurre a una
licencia expositiva , que se deja abonar por la disposicion del libro que estamos
puntuando, dado el privilegio con que finca este tipo de distintividades categoricas.
Por supuesto- como enseguida se podra apreciar- lo que finalmente va a obtener la
metafora, no se resuelve por oposiciones tan extremas.

Retomemos —entonces- la lectura de Metdfora: “Lo que la figura produce es un
término mediador para evidenciar las contradicciones existentes dentro de la logica
de un sistema. Pero en vez de ser un mediador neutro, que opera la negacién de los
términos disyuntos, opuestos, lo propio y lo trépico, en lugar de esto lo que se va a
producir es un mediador complejo.”

Ahora bien, ¢Qué ha producido la afirmacion de que Napoledn es un lobo? é¢Una
afirmacion de la légica tropica que se opone a la légica propia? ¢Qué diria la ldgica
propia?

Responderemos que en el aserto Napoledn es Napoledn, A es igual a A. En cambio
en Napoleon es un lobo, parece decirnos que A es igual a B. En medio de estas dos
formas de entender la tematica en cuestidn, se halla el lugar de la metafora como
mediador complejo. Sostiene tanto la légica de lo propio, el principio de identidad,
como su subversion.

Lépes prosigue la ilacion — sin notar el alcance de lo que estd diciendo- aunque
cualquiera que haya pasado un poco por la ensefianza de Lacan advertird las
consecuencias notables de lo alcanzado en lo que viene: “En lugar de ser ni uno ni
otro, hay que poner acd un et...et, tanto uno como otro. Por eso mismo el
procedimiento de figurativizacion nos pone de plano en el espacio de indecibilidad”.
Resta aclarar que no es indecibilidad — lo indecible- sino /o indecidible, lo que adviene.

Estamos contestes que este es el punto fundamental por el cual Lacan se acerca al
teorema de Godel —la incompletud de los sistemas formales- donde fracasa la
estructura del sistema deductivo formal. Ello conduce al maestro francés, a rescatar el
valor de la prueba de Godel. También es lo que Lopes dice sin darse cuenta, al hablar
de la metafora. ¢Por qué esta deduccion? El “sin darse cuenta” es porque no continda
hablando de indecibilidad, sino que abandona el tema alli. Pruebas al canto: se
pregunta :“Que es esto? Esto es eso u otra cosa”. Para decirlo de otro modo: ¢Qué
sostiene -en definitiva - que es Napoledn , Napoledn es un lobo?. He aqui el caracter
de lo indecidible. ¢A dénde va esta afirmacidon? Alude a que por mas férmulas
cuaternarias que intentemos plantear respecto de la afirmacidn proporcional entre los
cuatro términos, en todo caso va a fracasar. Va a acaecer algo indecidible que se
enuncia como efecto en la produccidn de la metafora , haciendo surgir entonces un
cuarto término que no estd decidido en los alli jugados - no esta necesariamente ahi -
forzando la inteligibilidad univoca de la metafora.

Lejos de parecer un aporte insustancial, se revela como el punto crucial en el que
el psicoanadlisis le contesta a la linglistica de la semidtica : deja aca este campo
indecidible de la significacion de aquello que sucede. Punto sobre el que volveremos.

Llegados a esta cuestion, se impone a nuestro derrotero una incursién por la
formula de la metafora en la ensefianza de Lacan, puesto que si tanto califica ese
concepto, qué es -entonces - lo que cifie, parafraseando el popular proverbio.

109



Roberto Harari | EL SINTOMA

a.- ¢Qué cifie el concepto de metafora?

Hay una proliferacién de lugares en los cuales encontrar a la metafora, lo cual —
eventualmente- puede tornarla desdibujada.

Es cierto que le debemos a Lacan el discriminar que la estructura de la metafora
intenta responder en psicoandlisis a tres problematicas suficientemente decisivas, a
saber:

- Represidn primaria
- Homologacion de metdfora con condensacion
- El sintoma es metafdrico

En relacidon con lo que venimos dilucidando sobre el sintoma, el esquema anterior
resulta insuficiente, al menos porque deja fuera de lugar al desplazamiento y en este
transito algo estaria fallando. éSera por el lado de la estructura - en tanto permite dar
cuenta de la articulacion ldgica de los elementos entre si- que podriamos comenzar a
responder la pregunta de este acapite, buscando apoyo para su desglose en otro
sostén que no sea su mera formula?

Planteadas las anteriores especificaciones, retornaremos a la clase del 14/12/66
del Seminario XIV, La Idgica del fantasma - de la que habiamos partido en nuestros
desarrollos acerca del grupo de Klein — en el punto en que el analista francés se
introduce en la —aparentemente- cldsica féormula de cuatro términos de la metafora
basada en la relacion proporcional.

Vamos a tomar la férmula tradicional de la funcién de la metafora “tal como la he
representado por la estructura” - al decir de Lacan - por cuanto la funcién de la
metafora tiene una estructura:

Se trata de una relacién de cuatro términos donde la barra horizontal indica la
barra de la represion y por anulacion de los términos”iguales” lo que puede leerse —
palmariamente- es que un significante determina un significado, lo cual es una
banalidad. Aunque de otra manera quiere decir que el significante logra poner un
término encima del significado.

————— 2> (S1/s)
Es por todos conocido, que el analista francés, lo escribe de la siguiente manera:

Nombre- del- Padre Deseo de la Madre
X
Deseo de la Madre  significado del Sujeto

Cotejaremos esta escritura con la que se verifica en La metdfora del sujeto, que a
su vez afirma haberla escrito asi en Instancia de la letra :

S S'2
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----- X-----  -2>S(1/s")

Ahora bien, resultaria abusivo afirmar que es lo mismo en ambos casos. ¢Por qué
los indices 1 y 2? Quizas por aquello de que el lugar resulta decisivo, mas alla del
contenido en cuestidn y por lo tanto, un S’ no es igual al otro S’. No se trata - nunca -
de decir que A es igual A, ya que ésta es una ilusidn discursiva, que por la sola
colocacién de los lugares diferenciales de esta A, una es antecedente y la otra es
consecuente. En referencia a la identidad, puede retrucarse con la clasica trampa de
transformarlo en una relacién de implicacién y aseverar ,por ejemplo : “si ahora estoy
en el polo, estoy en la clase de Mayéutica”. El consecuente es verdadero y el
antecedente es falso.

Si promuevo esta reduccién puedo decir tranquilamente: A igual A, siempre y
cuando B igual A. Esta extrafia manera de derivar llevando la igualdad a la implicacién
material —sagazmente tematizado en Encore — en un sentido esta presente acad como
para que Lacan formule que el Deseo de la Madre en un sitio y en el otro, no es la
misma cosa (Ver formula), en tanto resulta diferenciado por el 1y el 2. Otra alternativa
posible es que 1y 2 sean S1y S2, respectivamente.

Otro tanto ocurriria entonces, con la s de significado y este ‘2 alli presente (Ver
formula)Lo pone mucho mas en relacion con el prima (°) que aparece aca ,(Ver f.)
como un efecto de derivacion.

Lo plasmado ésera un mero formulismo o encierra un contenido que el analista
francés quiere transmitirnos? Si en La ldgica del fantasma puso la s de manera
rotunda, en La instancia de la letra... — quizds por el efecto de su polémica con
Perelman- dejé la x a los fines de que de ella se deduzca la incégnita. En otro sentido
se puede entender : cuatro términos, tres de una indole y un cuarto, de otra. Es decir:
tres que son significantes y uno que es significado. Por tanto, hay cuatro en juego, lo
gue no autoriza a concebirlo como relacién proporcional.

En ese orden, ¢Qué es lo que aseveraria la tesitura de Napoledn es un lobo- para
reintroducir anteriores determinaciones-? Que se fusionaron los dos elementos
superiores y los dos inferiores quedaron relegados (pueblo francés y corderos). Si
fuera en tales términos, aparentemente , ésta seria la metafora. Es cierto, empero no
es lo que Lacan sugiere. No lo dice de ese modo —evidentemente- porque estamos
frente a un orden que heterogeiniza el planteo y que consiste en la aparicidon de esta x
gue —en principio - va a llamar: efecto de significacién. Este es el punto en el que
conviene retomar La Idgica del fantasma, donde propone: “S —la de arriba — es un
significante en tanto que se plantea en una cierta posicion que es la posicion
metafdrica o de sustitucidn a otro significante, viniendo por lo tanto a sustituir a S’.
Algo se produce por lo tanto, que la ligazdn S’esta conservada como posible a reprimir
viniendo a resultar este efecto una nueva significacion. Dos significantes estdn en
causalidad, dos posiciones de uno de estos significantes y un elemento heterogéneo
en un cuarto elemento s —significado- que ha resultado de la metafora que yo inscribo
asi como S en tanto que ha venido a reemplazar S’ deviene el factor de un paréntesis”.
He aqui —entonces - el efecto metafdrico.

A continuacién nos procura su definicion: “Ustedes saben que he dado
importancia a esta estructura porque ella es fundamental para explicar la estructura
de lo inconsciente. Es a saber que en el momento considerado como primero, original,
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de lo que es la represion, se trata digo yo que es el modo en que me es propio
presentarlo, de un efecto de sustitucién significante en el origen, origen ldgico y no
otra cosa.”

Por ende, he aqui la estructura de la represidn primaria u originaria al estar de su
propuesta:

A ese respecto, ante la pregunta que nos plantea el titulo de este apartado,
habiamos insinuado —sin desplegarlo en ese momento- que ella nos permite el acceso
a, por unlado la represidn originaria ; por otro ,al mecanismo de la condensacién y en
un tercero, al sintoma. Efectivamente tres temas cruciales sobre los que nos
aplicaremos en desentrafar.

Detengdmonos un momento en la siguiente frase que nos permitira reencauzar
nuestra pregunta inicial (p.5) ahora en palabras de Lacan : “Lo que estd sustituido
tiene un efecto declinado de la lengua que puede permitirnos expresarnos de una
manera fuertemente viva : el sustituto tiene por efecto sustituir eso a lo cual se
sustituye.” Mediante este juego de palabras introduce la cuestién de la mismidad y de
la alteridad que procurdbamos dilucidar. Nuevamente nos sitla en este efecto de
desvio.¢ De qué manera- en consecuencia- puede aseverarse que en el retorno de lo
reprimido, hay un retorno de lo igual? ¢O hasta donde es esa discriminacion , como
medirla, cdbmo conceptualizarla? ¢donde esta esa referencia al sustituto? Por eso -
colegimos- la tentacion facil es caer en la analogia ,la cual se ha constituido en uno de
los mayores obstaculos - en particular - para la intelecciéon de la transferencia - al
interpretarla via repeticién pre-lacaniana - reconduciéndola por el lado de la analogia.
Para decirlo de otro modo : “Usted me confunde con su papa, me trata igual que a él -
aqui , ahora y conmigo-” y lo que retorna de lo reprimido es conducirse, con su
analista, de igual modo que con su padre, madre, etc.

En lo que sigue -en pro de dilucidar la cuestion del sustituto- sostendremos
nuestro procesamiento en lo que Lacan aborda- salteamos algunos parrafos- en la
pagina 61 (20). Alli manifiesta: “Es en tanto que el significante extraido de la formula
de la metafora viene a ligarse en la cadena con lo que ha constituido el sustituto, que
tocamos con la yema de los dedos , lo reprimido. Dicho de otra manera, el
representante de la primera representaciéon en tanto que ella esta ligada al primer
hecho légico de lo reprimido.” Evidentemente es una forma metafdrica hablar de la
metdfora. Para continuar la ilacién de esta manera. “En ese ustedes sienten de hecho,
inmediatamente, la relacidén con la forma no idéntica, sino paralela” Como se advierte,
todo el tiempo estd intentando dilucidar esta cuestion tan espinosa de lo idéntico, lo
distinto — agregando ahora - lo paralelo. Prosigue la cita con el célebre aforismo : “Que
el significante es lo que representa a un sujeto para otro significante. Esto entonces,
debe aparecérseles asi, la metafora del funcionamiento de lo inconsciente.”

No olvidemos que la s es significado al sujeto, es decir que éste surge como efecto
de esta operacion, “cae” de esta operacion. Dicho de otra manera: el sujeto como
significado de esta concatenacion significante. Hasta aqui ,la constitucién del sujeto.
Aun no estamos en nuestro tema : el sintoma.
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Avancemos a la frase siguiente para recalar en él: “La S en tanto que resurge para
permitir el retorno de la S’ reprimida...” Entonces, ¢ represion y retorno de lo
reprimido son la misma cosa? Empero una pequefia trampita nos advierte que no se
afirma su mismidad , antes bien, surge para permitir el retorno de la S’ reprimida. Es
decir: hay una alteridad, por ende, no es lo mismo. Prosigue la cita: “...1a S se
encuentra al representar el sujeto de lo inconsciente a nivel de algo de otro que esta
alli, ese con el que nosotros tenemos que ver ) y del cual nosotros iremos a determinar
el efecto como efecto de significacidn, y que se llama el sintoma.”

Graficamos lo expuesto :

Sujeto de lo Inconsciente €<----- S S’
————— x ----- --—> efecto de significacion : sintoma

Pertinentemente, el efecto de significacién ahora ya no es significado al sujeto
sino que lo llama sintoma, cuestion que se compadece con aquella notacién del grafo
introducida en el Seminario VI, El deseo y su interpretacion, que es la de significado del
Otro. El sintoma, entonces, como efecto de aquello que cae en tanto producto de la
accion de los significantes.

Formuladas las anteriores precisiones, Lacan sugiere : “Esto que vamos a hacer y
gue era necesario recordar, por tanto, esa formula de cuatro términos, célula, el
nucleo donde nos aparece la dificultad propia de establecer del sujeto una ldgica
primordial como tal, esto es lo que hemos intentado sostener a partir
fundamentalmente de la l6gica matematica...”

Pero hete aqui que hay un tropiezo, ya que un principio de la légica matematica —
todo el tiempo presente en estas dilucidaciones - resulta basalmente ubicado en la
nocion de estructura —incluso en la levistraussiana con la que el maestro francés tiene
sus obvias diferencias, resaltadas por ejemplo, en su Seminario, X, La angustia — lo cual
implica que hay universo de discurso. Dicho de otra manera: las cosas cierran y si
cierran, giran en redondo, por ende, estamos en la esfera, en el discurso de lo Amo —
como distinguiamos- Si digo que no hay relacién sexual — obviamente- las cosas no
encastran, no encajan.

Volvamos ahora, al ejemplo de Napoledn que extrajéramos del texto de Ldpes,
que vinimos acompafiando:

Napoledn lobo

pueblo francés cordero

No hay sino una légica de lo propio —y aunque sea igualmente trépica — en la cual
la analogia se respeta de acuerdo a una racionalidad implacable y la metafora se
involucra en un universo de discurso. Este es el problema, que incluso respecto del
grupo de Klein no se sabe si sostiene o no la cuestion del universo de discurso. En
definitiva Lacan -en lo que sigue- afirma que el universo no se cierra : “Nada indica al
principio una estructura tan fundamental en el orden de las referencias estructurales
que el grupo de Klein no nos permite tomar de una manera apropiada; nuestras

" La traduccion lieteral, pero equivocada es: “éspia nosotros vamos a hacer”.
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operaciones no nos permiten soportar de ninguna manera esto que se trata de
soportar, es decir en esta oportunidad, mi vision de hoy”.

¢A qué hace referencia? Alude a que en el orden — incluso de la condicion de S1--
—S2 aparece este dato fundamental que es el del uno en demasia y cuando el S2
marca el retorno al S1, este S1 ya no es el que presuntamente inicia la serie. A ese uno
en demasia es al que le podemos otorgar el rétulo de lo indecidible.

¢éA qué se puede ligar esto en la cuestion de la metafora sintomal? A la
imposibilidad de agotar las interpretaciones. A que no es decidible suponer cdmo es
que cierra una interpretacion. De ahi la insistencia lacaniana constante en el equivoco
y que indica — justamente- de qué manera trabaja un psicoanalista orientado
lacanianamente.

Proponemos ahora, recalar en Metdfora del sujeto en el punto en que
polemizando con Perelman, el analista francés rescata de nuevo lo heterogéneo. Otro
tanto ocurre - es uno de los puntos mas decisivos - en su discusidon con Levi Strauss,
quien en su brillante demostracién de las invariantes en las estructuras, lo que
consigue es -en efecto- armar un mundo homogéneo -como dice Lacan- que termina
siendo reducido a la estructura del cerebro — o al estar levistraussiano — a las leyes
inconscientes del espiritu, que no es lo inconsciente freudiano.

Lo que hace Levi Strauss es marcar la homogeneidad del mundo, olvidando que el
significante heterogeiniza su —supuesta- unidad. Por ende aquel comporta universo de
discurso vy cierre. Por el contrario — afirma el maestro francés - no hay mundo que no
esté puesto en escena, y si asi acaece, lo esta de acuerdo a la ley de los significantes,
produciendo un quiebre. También el mundo de Perelman es homogéneo - el de los
cuatro términos que encajan bien - es la buena estructura y dan cuenta de lo que
implica la analogia.

Tema Fora
N L

Unir ,fusionar; tema y fora, es una manera decidible de poder conducirse de
acuerdo a esta légica de la analogia.”

A esto Lacan replica con el mismo término que critica en Levi Strauss: la
heterogeneidad, la distintividad . Pudiéndose escuchar alli -entre lineas - a la
castracion, en tanto que, con la homogeneidad, nos hallamos en las capturas propias
de lo especular.

éDe qué se tratara lo elaborado por el antropdlogo estructuralista - de lo
simbdlicamente imaginario - de algo geométrico en juego? En L’insu..., Lacan habla ya
de la geometria de los dngeles, o sea de los que no tiene sexo. Si aparece la castracion
se termina la geometria de los dngeles, y aparece la heterogeneidad.

Llegados a este paso, cabe posicionar - en lo que sigue - una arista ilustrativa del
maridaje celebrado entre metafora y sintoma para abrir el terreno de la dilucidacién
de la que conviene destacar, como la metafora del sujeto.

" Cf, Roberto Harari¢c De qué trata...?cit), p.33
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c.- Abuso de confianza

En este acdpite, no nos ocuparemos meramente de acompafiar a Lacan en su
respuesta a los desarrollos de Perelman acerca de la metdfora —situados en el anterior
paragrafo - antes bien puntuaremos tres items que consideramos importantes, en
funcién de la tematica del sintoma, a fin de advertir - en aquella - otras resonancias.

El primero de los cuales atafie a la metafora radical —la que va a la raiz - en E/
hombre de las ratas. El segundo hara hincapié —por el sesgo insélito que propone
nuestro titulo — en la metéfora, tal como fue cultivada entre los surrealistas . El tercero
nos permitira arribar a su corolario como una no ilustracion de significaciones pre-
asignadas. La ultima puntuacién se detendra en el célebre ejemplo lacaniano - visitado
una y otra vez en su ensefianza- extraido de Victor Hugo.

En referencia a la metafora radical - primer item - Lacan recuerda que “esta dada
en el acceso de rabia narrado por Freud, del nifio, aun inerme en groserias, que fue su
Hombre de las ratas, antes de consumarse en neurdtico obsesivo, el cual interpela a su
padre, al ser contrariado por éste: “tu lampara, tu servilleta, tu plato...” Tenia el
sentido de la injuria, que no se halla como tal en términos de contenido. “En la cual —
interesante aca la version del padre- el padre titubea en autentificar el crimen o el
genio...”

Es importante enfatizar cdmo se vincula esta enumeracidn aberrante a un caracter
ofensivo, agresivo : “También nosotros entendemos que no se pierde la dimensién de
injuria en que se origina la metafora”. Puntuacidon original que encuentra, con los
desarrollos de Lopes, convenientes puntos en comun : la dimensién de la injuria. Lo
cual autoriza a evocar la marca en el orillo — de igual modo que el freudiano, made in
Germany aludia a la denegacion- de la injuria.

Lopes nos procura algo asaz semejante: “De ese modo el mecanismo de la
tropicalizacion debe ser interrogado en su estatuto inmanente, en su significacion
invariante”. Vadeando cierto énfasis reivindicativo del autor brasilefio, importa ubicar
lo afirmado en correspondencia con lo postulado por Lacan. Continua la cita :“Pues si
la figura cuestiona y pone en el brete de nuestra ldgica burguesa, blanca, capitalista y
occidental, la légica del término propio exige la clara delimitacion de fronteras entre
dominios vecinos”. Si bien de su elaboracidn se desprende cierto tinte libertario y casi
marxista — confrontando las propiedades del discurso en cierto sentido de liquidar las
convenciones del proletariado — caemos en la cuenta — en el interés de lo que venimos
disefiando - de que capta de manera ajustada el caracter injurioso- ya destacado - de la
metafora.

Cuestion de no tan simple aprehension cuando se cree entender lo anterior por el
recurso de que el artista al crear, destruye lo existente para obtener algo novedoso. En
todo caso ,lo predicho limita el alcance harto decisivo de aquel caracter, del que me
aventuro a proponer —a modo de interrogante — en relacion con la pasion del odio. ¢A
qué alude tal designio? A la pregunta si la légica podria sostenerse sin tal recurso. De
otro modo: ¢hasta donde alienarse en ciertos significantes para poder apropiarse de
ellos y hasta cuando sostener el momento de hacerse un lugar entre ellos y por ende,
someterlos a esta consideracion injuriosa? He aqui el punto crucial.

Mediante la procura de este cardacter injurioso, Lacan nos ofertard su sagaz
distincion de esta manera: “Injuria mas grave de lo que se imagina deduciéndola a
embestida de guerra, pues de ella procede la injusticia gratuitamente hecha a todo
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sujeto con un atributo mediante el cual, cualquier otro sujeto es animado a atacarlo”.
Claro esta que, lejos de operar como grito de guerra, un sujeto le va a montar un
atributo y de esta manera aparece el ataque elemental : el gato hace guau- guau y el
perro hace miau-miau. De esta manera —invertida- se comienza a metaforizar, lo cual
implica la condicién de la injuria y - al estar del maestro francés - : “de esta manera
deletrea el nifio los poderes del discurso que inaugura el pensamiento...” cuando ataca
lo que es del orden de la l6gica propia.

Este es el punto donde conviene insertar el segundo item propuesto, puesto que
el analista francés acentla : “ De esta forma esta metdfora revela ser lo que es entre
los surrealistas”. Aqui es dable recordar que el montaje de la pulsion se parece al
collage surrealista. Si estamos contestes con que la metadfora es injuriosa — como
venimos desplegando — a la par, no deja de ser como en los surrealistas. A los fines de
ilustrar esta segunda aseveracion —que compete a la puntuacién que ahora interesa —
recurriremos a la Antologia de la poesia surrealista de Aldo Pellegrini, en la cual Colinet
(1898-1957) — colaborador constante de casi todas las revistas editadas por ese
movimiento poético — en La manivela del Castillo (1954) configura apdlogo de lo
mentado en este punto — aquella atribucion al gato : guau y al perro :miau - y del
alcance del titulo de este apartado. Precisamente el poema de referencia se llama :
Abuso de confianza. Para decirlo de otro modo:¢ Retirar una propiedad “propia” y
desviarla hacia otro animal que no la tiene, puede constituirse en un abuso de
confianza?

Anticipa asi el decir del poeta:

“No todos los nudos son de gelatina,
No todos los rodeos son de maiz,
No todas las lamparas pierden su linea de flotacion,
No todos los pintos simulan burlarse,
No todos las vértebras del caballo forman una dentadura,
No todas las ldaminas de los libros estan juntas,
No todas las nubes son de tinta,
No todos los ventrilocuos son confidenciales,
No toda mano toca todo lo que no existe,
No toda palabra es la rama del rosal,
No todo gesto es imposible,
No toda mujer parcialmente concebible , ha desaparecido,
No toda llave perdida engendra su forma.”

Precisamente da cuenta de lo que se trata , aportdndonos — la lectura del poema -
innumeros efectos de ensefianza: El comienzo anafdrico del “No todo”, es la condicidon
de la mujer y de la verdad — de ambas se predica No-toda -, empero el “No todo”, no
retira una caracteristica privativa que posea, antes bien, resulta un abuso de confianza
atribuirle una, que nada tiene que ver con este retaceo a partir del no todo. Le
escatima a éste, algo que le ha atribuido de modo absolutamente deslizado, de modo
tal, que no intenta — al estar de algunos tedricos de la metafora - descubrir relaciones
presentes en la realidad, ni dar cuenta de algo que existe ,ni establecer comparaciones
inteligentes en pos de un efecto bello y cognoscitivo, sino que inventa. En todo caso,
mas que descubrir, delata el caracter creacionista del significante ¢?, en lo que
podemos encontrar la condicion del neurético.
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La referencia a Cecilia M.- analizante de Freud- permitird tematizar la manera en
que se vinculan poesia y sintoma, a lo que dedicaremos un apartado en este mismo
capitulo.

Previamente, en ese orden cabe puntuar, que en L’insu..., Lacan situa a la poesia
en el registro de lo imaginariamente simbdlico — en tanto a la realidad, en lo
simbdlicamente imaginario- dando a entender por aquella, a la que resulta de efectos
desacomodantes y no, en la que prima una manera escolar de entender las analogias
existentes en “la realidad”.

Detengamonos- antes de proseguir con el tercero de los items propuestos a los
fines de cernir la metafora como versidn del sintoma- para tomar apoyo en un ejemplo
de Berkeley escogido por Perelman, quien afirma —respecto de aquel- que todas las
significaciones estan desenfocadas y equivalen, a que el hecho adquirido de nueva
significacion, nada tiene que ver con el asunto del que se trata. Es decir: no hay
significaciones previas relacionadas entre si, de las que se infiera algo. Desde ya, la
misma inteleccion serviria para el discurso de Colinet.

Ahora si, citaremos la posicidn critica que Lacan esboza, respecto del célebre
ejemplo de Aristételes- analogia explicita-: “Por supuesto decir la desorganizaciéon
constitutiva de toda enunciacion, no es decirlo todo y el ejemplo de Aristdteles del
atardecer de la vida para decir la vejez nos indica suficientemente la circunstancia de
no mostrar tan solo la represién de lo mas desagradable del término metaforizado...”
Siendo aqui lo mas desagradable, la vejez que permanece por debajo, en tanto digo el
atardecer de la vida .Continua: “ ...para hacer surgir de él un sentido de paz al que no
implica de modo alguno, lo Real.” Si del atardecer de la vida emerge algo de un efecto
de paz, éComo cernirlo como de lo Real? Mas bien provoca un nuevo efecto de
significacion que no esta contenido en los cuatro términos encerrantes de lo que
pretende retener Perelman. Arribamos asi al el tercer item : No ilustra significaciones
pre- asignadas.

Somos conducidos enseguida, a la ultima de las puntuaciones prometidas. Para
ello, en el articulo La instancia de la letra, el analista francés requiere una vez mas al
canonico : “Su gavilla no era avara ni tenia odio”- como destacabamos — de Victor
Hugo. En el mismo, la sustitucidn operada es la de Booz por “su gavilla”. ¢Qué destaca
Lacan en este “revisitado” ejemplo? Se puntuan las dos variables : ser y tener, en las
que se resuelve- leyendo en Freud - la problematica identificatoria, cuando del tener el
objeto se pasa a ser el objeto - elaborandose la pérdida - manera habitual de entender
el duelo.

Prosigue Lacan:“Después de lo cual tenemos que recordar que por muy bla, bla,
bla, que sea esencialmente el lenguaje es de él que proceden el tener y el ser. Sobre
esto actua la metafora por nosotros mismos elegida en el articulo citado, su gavilla no
era avara ni tenia odio porque evoca el vinculo que une en el rico la posicion del tener
al rechazo inscripto en su ser.”

En el Seminario VI, lo dice con todas las letras, situando la dificultad que ha
encontrado en su clinica respecto de la posibilidad de amor en el rico, en congruencia
con su definicion del amor de “dar lo que no se tiene”: cdmo juegan el ser y el tener
para alguien que se prodiga en lo que tanto le abunda. Lacan concluye: “Porque ahi
esta el callejon sin salida del amor. Y su negacion no haria aqui nada mas que
plantearla. Si la metafora introduce la sustitucion del sujeto por su gavilla el
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Unico objeto del que el tenerlo necesita la carencia de serlo.” Obviamente alude al falo
que no es sin tenerlo.

Esta definicion viril- en definitiva- permite pensar, en que la significacion que surge
es falica y lo que se desliza en la metafora, es una significacién de esta caracteristica.
Vale decir : si se puede hacer metafora es que la posibilidad del falo se inscribe en la
tesitura de poder autorizar su deslizamiento. Dicho de otro modo: la imagen fdlica
admite su negativizacidon y se obtiene entonces, la castracién imaginaria: no es sin
tenerlo. De estos resortes determinantes surge ese dato fundamental para la clinica
que - a partir de Lacan -se puede tematizar de esta forma: la imposibilidad de hacer
metafora es uno de los limites que marcan la eventualidad de la terapia psicoanalitica.
Si el analizante no hace metafora, es que no ha accedido a la significacion falica. Esto
se arrastra a partir de la definicidn de la férmula de la metafora del Nombre del Padre:

NP DM

DM Significado al sujeto

Si al llamado en el lugar del Nombre del Padre, éste no acude, fracasa la dimension
de la metafora. Esta es la consecuencia directa de no poder hacer sintomas y en su
lugar creerla a la alucinacién.

A continuacion, recapitularemos lo dilucidado hasta aqui:

Desde las lineas iniciales, este apartado se aplicd a un elemental —no evidente,
claro — rastreo, cotejando ¢élas formulas? de la metafora en diversos momentos de la
ensefianza lacaniana , a los fines de limitar su alcance y — a la par — ahondar en su
fecundidad y riqueza, en lo que de ella interesa al sintoma. De acuerdo con esta tdnica,
se ha aprehendido en la formula de la metafora radical - en definitiva - la de la
constitucidon del sujeto, en tanto que la de la represion originaria, cabe ceiiirla para la
metafora sintomal.

En ese orden, es dable puntuar respecto del retorno de lo reprimido en el sintoma,
una distincion. Si estamos contestes que en la metafora originaria aquello que es
indecible, es un Real y no hay manera de decirlo- no habiendo acceso a lo
originariamente reprimido- perdura el interrogante de si en ella se reprimird
radicalmente el deseo de la madre. Son hipdtesis. En cambio en el sintoma resulta
viable manipularlo simbdlicamente. Hete aqui que, si la operacion analitica se legitima
desde esta perspectiva, a lo mejor se trata de otra formula y no nos serviria la misma
para un caso y para el otro.

Digamoslo sin tapujos, es cierto que Lacan no ha descuidado su escritura, empero
no es prodigo en retractaciones- a diferencia de la manera freudiana - antes bien,
incita a un “arréglense como puedan...” En ese sentido, tanto la grafia de la metafora
en La instancia de la Letra, como en La Idgica del fantasma, aun la de la Metdfora del
sujeto, se revelan tres escrituras distintas, como tuvimos ocasion de precisar.

Ahora bien, de acuerdo con nuestra tesitura de despejar ese salto cualitativo en la
andadura lacaniana — el recurso a la relacion proporcional en su elucidacion de la
metafora- a partir del grupo de Klein , tomdabamos apoyo en la férmula de Ldpes:
Napoledn es un lobo. Alli de inicio se critica el principio de identidad, A no es igual a si
misma, empero al mismo tiempo, marca su identificacion con ese otro elemento
constitutivo. De otra manera: Si extremaramos el ejemplo tal como Lacan lo plantea en
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“su gavilla ...”, habria que decir: el lobo tiene atemorizado al pueblo francés. Liquidar
incluso la afirmacion de Napoledn es un lobo. En este ir reduciendo cada vez la
expresion significante — ya no decimos que es como el lobo, ni siquiera que es el lobo,
sino directamente: el lobo — seremos conducidos a la versién del sintoma que hemos
nominado sintagma cristalizado - tematizada en otro acapite — cuya pertinencia
resulta de la intrusién de la metéfora escrita en el nudo, de lo Simbélico en lo Real.
Vale decir que esta progresiva reduccién desde : Napoledn es al pueblo francés tal
como el lobo es a los corderos, pasando por : Napoledn es un lobo, hasta : el lobo, va
angostando cada vez, la posibilidad de que pueda ser ubicado en la analogia y
decodificado. Tal decodificacién - que en Aristoteles va de suyo, porque es cédigo- da
entonces lugar al descifre. En todo caso, cédigo cifrado, de cuyo interés implicito dara
cuenta una direccion de la cura, orientada a la apertura del enigma, en tanto
enunciacién a la que falta enunciado, como lo situa Lacan en el Seminario XXIII.

[1l.- Goce

El otro vector en el que se recuesta nuestra dilucidacién -de lo que hemos dado en
llamar las versiones del sintoma- es en la cuestion del goce . Su declinacién en la
ensefianza de Lacan — el procesamiento meticuloso de la nocidn ha dejado su marca en
diversos libros de mi autoria- ha ido dando lugar a la aparicion de este acontecer
psiquico novador *que nominara sinthoma.

Aungue a veces parezca disimularse en lo que se avanza, el trasfondo — en nuestro
derrotero - siguen siendo Las lecciones introductorias de las que tomaremos algunas
referencias que legitimen este sesgo gozante propio del sintoma.

a.- Extrafa satisfaccion

Las puntuaciones a las que remitiremos en este apartado, atafien a dos momentos
del texto citado anteriormente. El primero alude al punto que puede consignarse como
ganancia o beneficio de la enfermedad y tematiza lo paraddjico de la existencia de la
satisfaccion en aquello que sin embargo es lo que provoca sufrimiento. De alli el titulo
que nos convoca.

Freud lo formula de esta manera: “El yo querria liberarse de este displacer de los
sintomas pero sin resignar la ganancia de la enfermedad. Justamente es lo que no
puede lograr.”

No puede alcanzar una cosa y resolver la otra al mismo tiempo. Es consabido que
el maestro vienés distingue un beneficio primario de uno secundario, relacionandolo
con el sostén de una situacion de actualidad. Es decir que, mas allda de esa condicion
del sostenimiento ligado a la indole autoerdtica y autoplastica del sintoma, consienta
también a este otro vector que corresponde a la ventaja medioambiental en la que

" Cf. R.Harari,¢,Qué sucede en el acto analitico? La experiendipsieoanalisis Lugar Editorial,
Buenos Aires, 2000, pp. 232/235. retomado para sglage erLa pulsién es turbulenta como el
lenguaje del Serbal, Barcelona, 2001, p.26
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muchos han creido ver- los sistémicos, por ejemplo- que ahi se agota la determinacién
del sintoma: en un beneficio inmediato y de actualidad.

No nos detendremos en este aspecto — harto profuso para explayarse- como si
procederemos - de manera minuciosa- con lo que sigue: (p.413 a 446) el punto en que
aparece esa suerte de bandera reivindicada por Freud respecto de los fines del
analisis.

Resulta un lugar comun afirmar que para el padre de nuestra disciplina lo
fundamental en tanto final del analisis —un indicador de que un analizante ha realizado
un curso analitico beneficioso- es amar y trabajar. Aseveracion que parece estar
fundada en este texto, empero resulta notorio que esta divisa levantada comporta una
manera- a la vez- pedestre, pueril e inocente de entender la episteme freudiana.

En términos del analista vienés :(p.413) “El neurdtico es incapaz de...” aqui utiliza
el vocablo genuss (goce) que diferencia de otro lust ( placer) - como tuvimos ocasion
de distinguir en el cap. 2 — que cotejado en el original aleman traducimos: “el
neurdtico es incapaz de goce”.

Lacanianamente resultaria una paradoja, ya que el neurédtico- nos ensefa- goza
con su sintoma. Con todo cabe posicionar una perspectiva plausible — en ese aserto -
para advertir lo sostenible de la inteleccion freudiana - punto al que enseguida
volveremos-

Otro tanto ocurre con el otro término implicado en el designio que nos ocupa —vya
gue se habia trastocado goce por amor como subrayabamos- con el traslape de----------
----, producir hacia trabajar.

Ahora bien, en relacion a lo tocante al trabajo, parece primar la insercidon en el
medio sociocultural, asi como el desempefio de algln tipo de tarea con cierta
regularidad, de un cierto oficio — por ejemplo desempefiarse en una linea de montaje —
de una actividad automatica, repetitiva, recurrente; en suma : no productiva. En
cambio, el sentido del término aleman ................ , radica en rendir , no por lo
cuantitativo, antes bien, en un quehacer que produzca. En recta linea con lo sefialado,
entender la produccion en el sentido de una actividad automatizada que exige de los
individuos ser intercambiables entre si y funcionales, comporta una caracteristica
neurdtica — despejada por Freud- que consiste en la incapacidad , no de trabajar, sino
de producir.

Por tanto, perdura el interrogante, ¢ a qué conduce un andlisis? A gozar vy
producir, antes que amar y trabajar. El padre de nuestra disciplina agrega: “ (el
neurdtico) Es incapaz de gozar porque su libido no esta dirigida a ninglin objeto real.”
Enfatiza asi la condicidn autoplastica del sintoma y en la medida en que no se dirija a
ningun objeto fuera de él, no sera posible acceder al goce... de la produccién, por
ejemplo. De manera inocente podria afirmarse- entonces — que no hay goce porque no
hay Otro, ya que en tanto todo esté referido a si mismo, una dimension de la realidad
pareceria recusada (cuestion sobre la que retornaremos)

Prosigue Freud: “Lo segundo porque tiene que gastar una gran proporcion de su
energia restante en mantener a la libido en estado de represién y defenderse de su
asedio.” Es claro, la mencionada represidon es la que de algun modo coloca al
neurdtico en el lugar de individuo estereotipado. De acuerdo con este proceder, la
carencia de la produccién-rendimiento consigue forjar a alguien en tanto ser de masa,
es decir, reprimido en tanto amasado.
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Por ende, se pregunta el analista vienés: “Donde esta la libido del neurdtico? Facil
es averiguarlo, esta ligada a los sintomas que le procuran la satisfaccion sustitutiva, la
Unica posible por el momento.”

Lateralizando brevemente: la indagatoria nos llevara a destacar mas adelante —
solamente consignado aqui- como empieza la Otreidad a sefialarse en el decurso del
texto freudiano- la persona del analista la nombra el padre del psicoandlisis- para que
éste — el lugar del analista - pueda instalar aquella dimensién.

A continuacion, nos va a interesar el rescate — en consonancia con “el neurdtico
es incapaz de goce” que comenzamos a abordar - del siguiente pasaje, a fin de
ahondar la perspicaz inteleccién freudiana : “La persona sana es virtualmente
neurdtica, pero el suefio parece ser el Unico sintoma que ella es capaz de formar y en
verdad si sometemos a un examen mas preciso su vida de vigilia descubrimos, lo cual
refuta aquella apariencia, que esta vida supuestamente sana estd surcada por
innumerables formaciones de sintomas...”

Primera distincion a efectuar — que ameritd un apartado- es la discriminacion
notoria entre sintoma y formaciones de sintoma. Prosiguiendo de esta manera la cita
interrumpida: “...surcada por innumerables formaciones de sintomas aunque minimas
y carentes de importancia practica”

¢Qué nos procura aqui el recobro de “carentes de importancia practica”? Nos
advierte que el sujeto no las denuncia como tal, que no las hace sintomas aunque sean
formaciones de sintomas. Notable episteme la del padre del psicoanalisis que nos
instila de este modo, que el sintoma — para merecer ese nombre - debe ser
denunciado como tal por el analizante y que la formacion de sintoma no tiene
importancia practica, es propia de los “sanos”- por asi decir- descubierta desde el
punto de vista del observador, pero no por quien las padece.

A renglén seguido Freud nos oferta su definicion: “La diferencia entre salud
nerviosa y neurosis se circunscribe pues a lo practico...” — aqui practico nuevamente
hace referencia a aquel que no soporta mas, erigiéndose la formacion de sintoma en
sintoma propiamente dicho- “...y se define por el resultado, a saber: si le ha quedado a
la persona en medida suficiente la capacidad, entonces, de gozar y producir.”
Volveremos sobre esta advertencia a “lo practico” en la letra freudiana, en el apartado
C.

La remision al texto freudiano ha permitido el rastreo de una orientacién en la
problematica que intentamos cernir , no obstante la cuestién tiene sus matices que se
iran graduando en el siguiente acapite. El mismo nos instalard en el Seminario X de
Lacan - del cual partimos - al disefiar lo que denominamos nudo del sintoma, ubicando
alli el goce podrido.

b.- Goce podrido

El por qué de la insistencia en esta denominacidn del goce se hace presente en un
pasaje temprano de la ensefianza lacaniana en la clase del 23/1/63 del citado
Seminario X, La angustia. El maestro francés formula alli: “El sintoma en su naturaleza
es goce, goce podrido sin duda”

Es evidente que con el calificativo de marras alude a algo en estado de
descomposicion y de desintegracién. Lo cual deja inferir la eventualidad de otro goce
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no podrido — a la manera levistraussiana de lo crudo y lo cocido — pudiendo plantear
esta relacion, entonces, de lo puro y lo podrido. En esta ténica - al estar de los légicos-
el afirmar la condiciéon de podrido del goce- por ejemplo- implica otra de indole
opositiva, ya que un elemental proceso metaférico conlleva la representacion
contrastante - en este caso- de puro.

Otra referencia a tomar en cuenta es la del escrito “Joyce, le sinthome” de Lacan,
donde puede leerse aquello de : “Yo soy bastante amo-maestro de la lengua, esa
llamada francesa, para haber llegado yo mismo a eso que me fascina de testimoniar
del goce propio del sintoma, goce opaco al excluir el sentido.”

A ese respecto, si a partir de goce podrido se puede aseverar que hay uno opaco —
siguiendo con la contraposicion a lo Levi Strauss — es dable contraponerlo al
transparente.

En orden a la opacidad cabe puntuar su relacion a un tema — habitual en el
maestro francés- que es el sin-sentido. De ahi, que la calificacién de opaco resulta
congruente con que el sentido del sintoma no es alcanzado, por tanto, resiste todo el
tiempo a la posibilidad de ser inteligido a partir de los significantes arrojados en esa
direccién. Sin-sentido es llamado en su lengua original por Lacan con el vocablo
absens - de lo cual resulta una homonimia que es casi homofonia - ya que la traduccion
del término mentado es “ausencia”. Asi, el goce sintomal es ausentido.

Podemos graficar lo predicho con el talante con que los artistas responden -de
manera chistosa- o se incomodan o ironizan al dirigirles la pregunta por el sentido de
su obra, ya sea un cuadro o una novela, etc. No aludimos — obviamente - a una
categoria que implique al artista que transmite un sentido a la manera de “un
mensaje” o de la literatura comprometida puesta al servicio de tal causa, etc. La
tematica de la transparencia no remite sélo a un cierto sentido transparente, antes
bien, absens , quiere decir fuera-sentido, evacuado de sentido- que al mismo tiempo
resulta paraddjico de lo que en otro momento Lacan llamo el colmo del sentido-
pudiéndose inferir en la ocasién, la ausencia de un sentido univoco.é A dénde nos
dirigimos con este comentario? A apuntar a una problematica que —justamente- ni
presiona, ni interesa, ni conmueve, ni conmociona posicion subjetiva alguna, por ese
estar fuera del sentido es que —en el mismo movimiento- es el colmo del sentido:
“atribudyanle el que ustedes quieran y esta bien”.

De ahi que el recurso a la operacién analitica conocida como descifre — descifrar
un mensaje- al estar de “... ou pire”.: “no resuelve un enigma”. De otro modo: el
intento de resolver el ciframiento , no liquida el enigma - antes bien - éste perdura en
tanto tal.

Para advertir mas resonancias — aprés coup - diremos que el goce podrido refiere
el sufrido- el que padece pasivamente la accidn- el que trae sufrimiento, el propio del
sintoma cuando ya no es mas formacién de sintoma. En cambio en el puro, se sirve del
goce en todo caso —como dice Lacan respecto de Joyce- para asi poder pasarse sin el
padre, poder resignarse a su ausencia.

Este intento joyceano se ve convalidado- al estar del maestro francés en la citada
conferencia- de la siguiente manera : “Si el lector esta fascinado, esto que conforme a
ese nombre que hace eco al de Freud (después de todo Joyce tiene relacién con joy —
goce-) si esta escrito en la lengua que es la inglesa este goce es la Unica cosa que
podemos atrapar en su texto, alli estd el sinthome...” (aunque diga sintoma en esta
version) “...el sinthome en tanto que nada lo liga a eso que hace la lengua misma de la
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cual él soporta esa trama que hace estrias, ese trenzado de tierra y de aire con el cual
él abre su primer libro.”

En lo que insiste el analista francés, es en el modo en que el escritor irlandés al
escribir- lee en voz alta y casi acompasada- desnuda su goce: una escritura oida
gozosa. Ahi lo comanda, se sirve de él, hace que le sirva alli -en ese lugar faltante -
logra hacerlo servir y en ese sentido, no sufre. Cuestidn sobre la que volveremos en el
capitulo 11 destinado a dilucidar la diversalidad del sinthoma.

Ahora bien, mediante la procura - en la elucidacion- del goce podrido, arribamos a
un punto clave : las anteriores precisiones no nos han conducido sino por la misma
inteleccion del goce falico, al que dedicaremos el siguiente acapite, para a su desbroce.

c.- La escisidn del goce falico.

De inicio situaremos las notas distintivas que se desprenden de lo inteligido como
goce falico: centrado en la parcialidad ; esto es, que por efecto de la no existencia de
la relacion sexual no hay sino- producto del desagarramiento de la presencia de la
castracion — mas alternativa que su parcializacion y que es - al mismo tiempo - en tanto
significaciéon del falo, un goce del simbolo.

La propuesta es abrir el terreno a lo que el titulo dispone, a partir de algunas
puntualizaciones al texto de Juranville a los fines de decantar efectos para la tematica
que nos importa.

Este fildsofo hace una entrada a la manera clasica enfatizando que el placer :
“debe ser opuesto al goce porque el placer remite al discurso clasico sobre la
sexualidad y al empirismo en general.” Por ende, de la sexualidad todavia se siente —
empiricamente - el placer.

Primer punto a discriminar: el placer parece implicar sexualidad y empirismo.
Segundo punto: la felicidad. Al respecto cabe posicionar una arista ilustrativa, ya que el
sentido mas banal del término aduciria que el placer conduce a la felicidad, lo cual
abona la creencia de que aquel que se analiza seria feliz, por ejemplo.

Forma aquella, sobre la cual —afirma Juranville- la tradicidn filoséfica concibe la
plenitud. Ciertamente, ganariamos en precisidon al optar por omnitud - palabra
ofertada por Lacan - que dice mas aun, por la idea de omnipotencia en juego en ella .

El autor al que acompafiamos en su lectura -refutando este aserto sobre la
felicidad — sugiere: “El goce es de entrada goce falico que desborda el orden del placer,
el de la pulsidn parcial y el del fantasma porque es prueba del encuentro con das Ding.
(p.222) Por otra parte, toda plenitud, incontestable como es, implica la negatividad
radical de la pulsion de muerte”. Subrayamos como interesante en este pasaje- es
poco frecuente leerlo de este modo- estas tres cuestiones: orden del placer, de la
pulsion parcial y del fantasma. A la par - como hemos tenido ocasion de despejar-
insistir en que la pulsién de muerte no tiende a la desaparicidn fisica, sino que es una
de las maneras de plantear la cuestidon de la negatividad que han estudiado tanto
Lacan como Hippolite.

Juranville agrega a rengldn seguido: “Si este goce falico es la forma primera del
Bien, Lacan no es Reich, y él no llama entonces a ninguna liberacion sexual ni a la
exaltacion del orgasmo, porque el goce falico estd marcado por la negatividad y se
encuentra completamente en el goce neurdtico del sintoma”.
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Siendo ésta una definicién harto clasica, sin embargo cémo seguir sosteniendo- tal
nuestro designio — la afirmacion freudiana de que el neurdtico es incapaz de gozar. He
aqui que el filésofo francés advierte: “Pero hay otro goce que Lacan llama goce del
Otro, pura plenitud, que no supone inmediatamente la pulsion de muerte.” El goce
falico, por tanto, supone de inmediato la pulsiéon de muerte, no asi el goce del Otro.

Mas adelante —citando a Lacan en Encore — Juranville rescata lo siguiente: “El goce
es por completo, cuerpo. Inclusive, ya veremos, aunque haya otro, cdmo se llama. Un
cuerpo, dice Lacan, eso se goza. No se goza sino por corporizarlo de la manera
significante.”

Ahora bien, el maestro francés —una y otra vez- usando esta escritura: [ ,Blda a
entender que el que goza es el falo - en tanto fuera-del-cuerpo — aunque asevera que
no hay goce, sino del cuerpo. Convengamos en que una escucha del término Encore -
homofdnico en la lengua francesa con en corps ( en cuerpo) - habilitan a “intraducir”
el titulo del Seminario XX como en cuerpo,( en- core).

Ahora bien, é{a que alude el en cuerpo? De inicio, pareciera englobar no solo a la
parcialidad del falicismo que esta fuera-del-cuerpo, en tanto es el falo lo que hace a la
imposibilidad de la relacién sexual - al entrometerse y concentrar en si el goce-
impidiendo el pleno abrazo de los cuerpos como para que aparezcan —globalmente- los
en-core. Entonces , en un punto, habria que decir que éste es un goce en cuerpo. Es
claro lo que nos evoca: en cuerpo y alma. A esto vamos a llegar.

Por ultimo, paragrafo 35, Juranville concluye: “El goce que va mas alla del principio
del placer es el goce sexual o goce falico”. Podemos nombrarlo falico-sexual,
recordando que es el que reconocemos en el sintoma. Si esta es la manera en que se
plantea a través del goce falico la procura de la obtencién del cumplimiento de deseo,
este cumplimiento es parcial y fallido.

Respecto del goce del Otro, hallamos en el fil6sofo citado otra pista — escrita como
al pasar- en una puntuacion valiosa de lo que Lacan sostiene en “...ou pire —dénde
aparecen las formulas de la sexuacidn - al introducir aquella cuestion. El punto al que
hacemos referencia es a su — una vez mas - discusion con Althouser —evocado aqui
como “el marxista” - en la cual critica la creencia de éste relativa al Gran Otro en tanto
Dios. Entonces advierte: “El Otro del que se trata es el de la pareja sexual y para esto
no es necesario producir un significante que no pueda escribirse sino de esta forma, no
hay Otro sino barrado.” Por tanto el Otro no puede ser Dios. En este sentido vale la
digresién en Encore al afirmar que LA Mujer (/La Mujer) también debe escribirse
barrada, a fin de discriminarla de cualquier mencion teista.

Para proseguir de este modo: “Se goza solamente del Otro (uno no goza sino del
Otro) On n’est jui que de I’Autre”,( on : uno o se) Es mas dificil avanzar en esto que
pareceria imponerse porque lo que caracteriza al goce, después de lo que acabo de
decir, pareciera sustraerse” Agrega: “No es por relacién con eso que goza que nosotros
podriamos crear nuestro ser. Lo importante cuando digo que uno no goza sino del Otro
es esto: que uno no goza sexualmente ni es gozado...” -salteamos algunos parrafos- “...
no goza sino mentalmente”. Aqui estamos en lo que nos interesa —en este caso- de la
puntuacion que perseguiamos: “Uno no goza sino del Otro” y “mentalmente.”

Juranville entiende esta opcién de Lacan por el mens al modo: mens sana in
corpore sano como una manera por la cual se afirma en una tradicion latina para
intentar contrarrestar una religiosa espiritualista. “Miento” —nuestra lalengua nos
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favorece esta vez- en el sentido de concebir, tener la idea; al estilo de : algo mentado
0 no pard mientes, nada lo detuvo...

¢Adonde vamos con esta discriminacion? A que es una referencia notable a tener
en cuenta al mentar el goce mental. De otra manera: el en cuerpo es entonces un goce
mental. Pero en tal caso, ¢{COmo se sostiene si se afirma todo el tiempo que ese goce
no existe? Se trata aqui del “existe” en tanto implicacién légica que como tal tiene
todo su peso y pertinencia. Estamos contestes en que “ no existe” al modo de la
parcialidad falica, pero es preciso advertir que aca lo mental resulta ser en cuerpo —es
decir- en la globalidad del cuerpo: algo donde un sujeto parece estar implicado
absolutamente en su ser. En algin sentido pareciera que en el acto de su sinthoma
viene a contrarrestar la divisiéon que lo funda.

Es consabido que un texto de referencia constante de “..ou pire” es el
Parménides de Platdn, en el cual se plantea como fundamental- del mismo modo
considerado en el Seminario XIX- : ¢Qué es el Uno?, iqué es esto de que hay de lo
Uno?

A este respecto, Lacan hace mencion al comienzo de la séptima hipdtesis del
filésofo griego : “Si el Uno no es y al margen dice Platén: si dijésemos que el no Uno no
es, la negacién de aquello que sea, no solamente el Uno, lo mas grande, lo mas
pequefio, esta negacion como tal se distingue porgue no niega el mismo término. Es
decir en cuanto aquello que se trata, la negacion del goce sexual...” Como que el goce
mental viene a negar el goce falico sexual del sintoma . Prosigue: “Esto es aquello que
les pido que se detengan, que yo escriba esa S (A/) es la misma cosa que yo vengo de
formular diciendo que del Otro no puedo gozar sino mentalmente.” Por tanto esta
grafia corresponde al goce mental, es decir que del Otro no se goza sino mentalmente.

Ahora bien, lo que le interesa con lo “mentalmente” — en el texto es asi como
aparece - es aventar cualquier idea de lo que puede aparecer respecto del sujeto
psicologico: el yo psicoldgico, la filosofia del cogito, el idealismo, en ultima instancia. Es
decir, una especie de solipsismo- a la manera de existir yo solo- en tanto un tipo de
goce en un coto de caza cerrado que me pertenece sélo a mi. De esto Lacan se da
cuenta rapidamente y sale a enfrentar ese obstaculo: “Esto que yo digo de
mentalmente hay que tratar de sustraerle toda referencia al idealismo, a ese idealismo
gue uno ve desplegarse bajo la pluma de Berkeley haciendo puntuaciones que espero
gue conozcan, que reposan todas sobre esto: que nada de aquello que se piensa no es
sino pensado por alguien...” Con “alguien” hace alusién no a un si mismo o al self, sino
mas bien esta pensando en Otro. En correspondencia con ello, es dable recordar la
puntualizacién del analista francés respecto de la insistencia de Freud — carta a Fliess
del 15/10/97- de mentar “mis mitos endopsiquicos”.En ese orden ,cabe puntuar que
hay un exopsiquico. De otra manera: decir “mentalmente” no alude a la funcién
cognitiva de la psicologia general, sino que es algo que cabria llamar en cuerpo, pero
exopsiquico. En el caso del sinthoma ni siquiera induce la necesariedad del enigma,
sino que lo excluye directamente.

El paso que va dar Lacan — sacandolo de la dicotomia que nos puede llevar al
cuerpo-mente - es formular algo incontrastable : “Ustedes no gozan sino de sus
fantasmas”. Los fantasmas - ubicados en el campo del Otro- son los que gozan del
neurdtico y no al revés. Para decirlo de otra manera: hablar de la depuracion del
sintoma neurdtico” en el anélisis es gue pueda pensarse alli -en ese cuerpo mental

" Temaética que tendra su lugar de elucidacién eamtulo 11 consagrado al sinthoma.
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exopsiquico - en una especie de condicidon de goce puro, a salvo de la podredumbre
sufrida. Esta es la alternativa de la canalizacion sinthomal, que comporta la posibilidad
de artificiar. Es marcar la caracteristica de este goce mental que no tiene Ia
localizacion parcializadora propia del goce falico, ya que en tanto puro quiere decir que
no es desintegrado. En todo caso —en uno y en otro- el fantasma es inexorable.

Lo que importa aqui, volviendo a la consigna freudiana que mentabamos —lo que
él llama en su genial inocencia “lo practico” —no es otra cosa que la posicidn subjetiva
: desto se me torna insoportable o no? ¢Es aun soportable o bien es algo que me es
indispensable?

Formuladas las anteriores precisiones, tomaremos —para avanzar en esta
declinaciéon de los goces- el apoyo en una cita de R.S.I. del 18/2/75, en la cual el
analista francés nos oferta su definicion: “Hay coherencia, consistencia entre el
sintoma y lo inconsciente. Yo defino al sintoma por la manera en que cada uno goza de
lo inconsciente en tanto que lo inconsciente lo determina” He aqui otra forma de decir
que en el sintoma se goza de la Ley y/o de lo inconsciente. Con lo cual aparecen una
serie de posibilidades que aventan la ingenuidad de la homologacién de goce-
sufrimiento. Mas bien, da lugar a entender que lo que Lacan llama en Encore : goce del
ser o goce de ser — que no es sufrimiento — esta mentando el goce de no afanizarse.

Es dable ubicar lo precedente en congruencia con lo que en R.S.I. ,en la clase del
10/12/74, llama goce de la vida y con otra que en el Seminario XXlll, Le Sinthome,
denomina goce del saber producido. Cuestiones que sélo puntualizamos aqui ya que en
el capitulo dedicado al sinthoma, hallaran su despliegue.

Asi, el 14/4/76, en Le Sinthome, el analista francés formula drasticamente: “Lo
Real es mi respuesta sinthomatica a Freud. De reducir la respuesta a ser sinthomatica,
es reducir toda invencidn al sinthoma.” Es decir que sin sinthoma no habria invencion.

Lacan tiene en particular estima a la palabra invencion, por ejemplo considera que
su Unica invencién es el objeto a. En otro momento llegd a decir que su sinthoma es lo
Real, es esto que ha inventado. Tengamos en cuenta que el “in” de inventar es todo lo
contrario a repetir, a girar en redondo del discurso del Amo. El ---------- ( producir )al
gue se refiere el padre del psicoandlisis es en direccién al de la invencidn y no a girar
en redondo, camino que no conduce a ninguna parte, diria Heidegger.

Habiamos senalado que el neurético cree en su sintoma, a diferencia del psicético
que a la alucinacion la cree. Es decir que supone que el sintoma lo implica - pese a que
su sentido se le escapa - sospecha que hay un mensaje cifrado aunque perdura el
enigma al no saber addnde lo conduce esta interrogacién. A cambio de esto Lacan
plantea en R.S.1., el 18/3/75 : “A propdsito del nudo borromeo, es que creo en él?. Lo
creo en él en la medida en que eso me afecta como sinthoma. Yo he dicho que el
sinthoma uno en él debe creer. Eso es a lo cual yo me dedico. Es a dar ese yo creo en él
otra forma de credibilidad.”

Es decir que hay una forma de credibilidad neurética — creer en el sintoma- una
forma de credibilidad psicética- creer en la certeza de la alucinacidn- y otra que es la
gue Lacan intenta disefiar.

Pareciera que esta otra forma de credibilidad es la que daria cuenta de algo ni
neurdtico ni psicotico , puntos fundamentales donde hasta ahora venia trabajando la
cuestion de la creencia.

Por ende, formuladas las anteriores especificaciones en relacién a la indole del
goce mental- desgranadas algunas de sus caracteristicas : puro, transparente, colmo
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del sentido, fuera sentido, en cuerpo - se transforma en otra categoria que propongo
llamar /o indispensable, sosteniendo la diferencialidad respecto de lo necesario. No es
lo que no cesa de escribir, sino mas cerca de lo posible, lo que cesa de escribirse.
Metaféricamente, se podria decir: lo indispensable es posible, algo que cesa de
escribirse. Asi daria cuenta de la posibilidad de invencién, en cambio lo necesario se
insinta por el costado del girar en redondo, por el discurso de lo Amo.

Ahora bien, con respecto a la escritura que habiamos propuesto, tal como
aparecia en El deseo y su interpretacion, donde Lacan situaba al sintoma en tanto
significado del Otro: s(A), nos parece viable contraponer esta otra grafia en “...ou
pire”, para el goce mental: (S/A).

Volviendo a la pregunta de la que partiamos, en términos de Lacan - al principio de
este apartado - ¢ qué quiere decir el Otro?, permite aseverar que alude al Otro sexo.
Fundamentalmente porque la apoyatura es bisexual, en tanto Freud afirma “su
relaciéon con la bisexualidad”. Claro que con todas las reservas a la creencia en la
relacion sexual, lo que habria es una relacidon con Otro sexo. Si como diluciddbamos, el
Otro es Otro sexo, resulta coherente con lo formulado del Otro barrado- significante
de la falta en el Otro- en tanto caracteristica no aleatoria — recordemos el freudiano
fantasmas histéricos en su relacién con la bisexualidad- adonde llegamos a la
insistencia de Freud en las Lecciones introductorias respecto del no poder gozar del
neurdtico porque no coloca su libido en otro. Lo que queda resumido en la
bisexualidad.

El tratamiento analitico deberia entonces liberar, — tesitura adaptada de Juranville
de la que solo tomamos la idea- separar este goce falico del goce mental y provocar o
dar lugar a que este ultimo no se torne viable en cuerpo ya que lo que sucede en el
sintoma neurdtico es un acaparamiento del primero. Este suceder no permite
establecer esa division entre goce félico y mental- ocupando asi todo el espacio -ya
gue el sintoma es cada vez lo decisivo para el neurético. Al estar de Freud, cada vez
mas pulsiones - mociones pulsionales - se expresan en el sintoma y, a medida que
pasa el tiempo, éste se torna el representante del sujeto —tifiendo su vida - en razén
de la concentracion libidinal que aguel comporta y distante de toda posibilidad que
haga al orden de lo inventivo.

A ese respecto, lo fascinante de la experiencia de Joyce es su lucha contra las
palabras que le oferta la lengua y genera nombres propios permanentemente, no
guedando esclavizado a aquello que le ha tocado en desgracia. Si fuera por el lado del
ego se conformaria con la chatura de la lengua al modo de los sintagmas cristalizados,
al muro del lenguaje, a la masa ,en ultima instancia.

En funcidn de lo dicho, el andlisis provoca la escisién del goce falico, como
aparicidon de este goce mental, el goce de la vida, del ser, de ese Otro goce que no es
sufrimiento, que no es goce fuera-del-cuerpo, sino encore (en corps) en cuerpo, que
corresponde al sinthoma y no al sintoma, resultara viable articularlo — en el siguiente
acapite destinado a la version del sintoma en tanto saber- con algunos parrafos del
Seminario XII, clase del 5/5/65, donde retoma la cuestiéon del nudo del sintoma.

V.- Saber

En este apartado tomaremos en consideracién la vertiente del saber respecto del
sintoma. A ese respecto Lacan, en su atenta lectura de Freud, ha sabido rescatar — en
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un momento de su ensefanza- el caracter de lo inconsciente estructurado como un
saber - por la articulacidon significante- lo que permite inteligir, por ejemplo, Ia
transferencia en relacién a aquel y no a los afectos, a los instintos o a los clichés
reiterativos, etc.

A modo de introduccion , tomaremos apoyo para el procesamiento de esa
relacion— de acuerdo con la ténica vigente en nuestro recorrido- en las Lecciones
introductorias (p. 256), en el punto en que el analista vienés reflexiona sobre lo que
supone la comunicacién de nuestra interpretacién a los analizantes, sobre todo en el
hecho en que esa comunicacidén pareciera proporcionar una informacion: “En ese
sentido la neurosis seria la consecuencia de una suerte de ignorancia. Del no saber
sobre unos procesos animicos acerca de lo que uno deberia saber. Asi nos acercamos
mucho a la conocida doctrina socratica segun la cual los vicios mismos descansan en
una ignorancia”.

Esta referencia nos permite aprovechar la ocasiéon de renovar las criticas a la
profilaxis o prevencién que toman asiento en esta moral socratica, presente en
remanidas concepciones al estilo de: si alguien sabe donde esta el bien se va a dirigir
espontaneamente a él dando por sentado que la naturaleza humana se orienta en su
procura, incluso hacia el bien comun— clasica definicién de la politica-. Por el contrario,
guien ignora procedera mal, o a la inversa, si obré de manera incorrecta es atribuido a
su ignorancia. De ahi al recurso de la ilustracion de las masas para alcanzar el bien.
Congruente con este proceder, informar a una madre acerca de la crianza adecuada de
su hijo — en cursos “psicoanaliticamente orientados” ,por ejemplo- “vacunard” al nifio
de la neurosis.

Lo predicho — avivando las multifacéticas expresiones de las resistencias al
psicoanalisis - puede ser ilustrado del siguiente modo:

Saber----------- - Bien ---------- - analista
Ilgnorancia----2> Mal------------ - analizante

Pero, agrega Freud: “Ahora bien, el médico experimentado en el andlisis colegira
por regla general muy facilmente las mociones animicas que han permanecido
inconscientes en el individuo enfermo”. Es decir que el analista se percata con cierta
prontitud de lo que sucede. Punto crucial para una teoria de la interpretacién. Veamos
ahora ,é otro tanto ocurriria cuando el analizante cae en la cuenta de lo mismo? Hete
aqui, que quienes baten el parche del Unico discurso y la cuestién de las
reciprocidades, pretenden que el analizante- en todo caso- esta en condiciones que se
le verbalice aquello que el analista ha colegido. El maestro vienés marca la disparidad
subjetiva y aflade: “Entonces no podria serle dificil ........ al enfermo liberandolo de su
ignorancia por la comunicacién de ese saber suyo. Al menos una parte del sentido
inconsciente de los sintomas se tramitaria con facilidad de esa manera”.

Interesante consideracién —no dice que no- el entender que algo del sentido
inconsciente puede tramitarse de esa manera —quizds porque implicitamente se
aprovecha del afecto transferencial en juego - de modo tal que el hecho de que le
hable resulta de por si curativo debido a la eficacia imaginaria y por tanto el sintoma va
a reducirse- en parte- sin duda.
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Para concluir de esta guisa: “Por otra parte, del otro sector del nexo de los
sintomas con la vivencia del paciente el médico no puede colegir mucho. Es verdad. No
conoce estas vivencias y tiene que esperar hasta que el enfermo se acuerde de ellas y
se las cuente.”

¢A donde apunta Freud en ese esperar el acceso al recuerdo? A nuestro entender,
esta sondeando la manera en la cual deberd establecerse una situacion transferencial
que tornara eficaz lo comunicable al paciente. Continta desplegando: “... pero también
para esto se hallaria en muchos casos un sustituto. Seria posible averiguar tales
vivencias entre los parientes del enfermo quienes muchas veces estaran en
condiciones de individualizar las que tuvieron eficacia traumatica y aun quizas de
comunicar vivencias de las que el enfermo nada sabe porque ocurrieron en afios muy
tempranos de su vida.”

El aludido sesgo se verifica cuando- ante una interpretacion descaminada- los
analizantes se dirigen a sus familiares a fin de obtener datos ilustrativos para su
analisis - acting out mediante -. De alli la implicancia del analista en ese impulsar a la
ilustracion por el lado de los parientes.

Asi el padre de nuestra disciplina, afina su apreciacion: “La confusion de estos dos
procedimientos prometeria aventar la ignorancia patogena del enfermo en breve
tiempo y con poco trabajo. Si, cuando se puede. Hemos hecho sobre este punto
experiencias para las cuales al comienzo no estabamos preparados. Hay saberes y
saberes. Existen diversas clases de saber que de manera alguna pueden equipararse en
lo psicologico”.

Desde luego, es consabido como Lacan responde a esta puntuacién de Freud : hay
un saber referencial y un saber textual”. Lo gue hemos estado tematizando hasta aqui
es lo respectivo al primero de los érdenes consignados. Por medio de tal denominacion
no solo se mienta el propio del conocimiento cientifico, sino también a aquel saber
gue busca legitimarse en un referente- indica con el dedo: Helo, aqui - . Es decir, que
estamos aludiendo a lo referencial en el sentido empirico, participante de la teoria del
signo - no del significante- y recordando su remitencia a un referente, siendo éste
indicable :algo significa y lo reemplaza para alguien.

La conclusion del analista vienés no se hace esperar: “Hay saberes y saberes. Hay
atados y atados de lefia (pasaje de Moliere de El enfermo imaginario). El saber del
médico no es el mismo que el del enfermo y no puede manifestar los mismos efectos.
Cuando el médico transfiere su saber al enfermo comunicandoselo esto no da
resultado alguno. No, seria incorrecto decirlo asi. No tiene el resultado de cancelar los
sintomas sino este otro: el de poner en marcha el andlisis”. Es decir que al comunicar
este saber del analista, desencadena fenédmenos transferenciales y el analisis se hecha
a andar. Freud pasa a detallarlos: “Manifestacién de desacuerdo de parte del paciente
son a menudo los indicios de que esto ultimo ha ocurrido”.Esta es la manera por la
cual se defiende la persistencia del saber textual, recusando el referencial que aporta
el médico. Y agrega: “El enfermo sabe entonces algo que no sabria: el sentido de su
sintoma y no obstante lo sabe tan poco como antes.” Justamente L’insu, lo insabido
(insabible) que antes no sabia y sin embargo, lo sabia; en el sentido de que el saber del
analista no es comparable al suyo. Aqui marca con todo rigor cémo el saber referencial

" Cf. Roberto HarariPolifonias del arte en psicoanalisBarcelona, del Serbal, 1998, pp. 60,146,149 y
¢, Como se llama James JoycBgenos Aires, Amorrortu, 1995, p. 115, acercasta conceptualizacion
lacaniana :saber textual y saber referencial.
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transmitido por parte del analista, en verdad es transferido, o sea: que hace su objeto
de transferencia al analizante.

En efecto nos dice : “No obstante lo sabe tan poco como antes. Aprendemos asi
qgue hay mas de una clase de ignorancia.” No hay ,entonces, univocidad en la
contraposicién de estos términos. La cuestién radica en distinguir cudl saber y qué
ignorancia ponemos en correlacién para -a partir de alli - obtener algin efecto de
sentido y una pertinencia para la clinica analitica en el juego de estas categorias.

Al respecto el padre del psicoanalisis nos advierte: “Para ver dénde reside la
diferencia tendremos que profundizar un poco en los conocimientos psicoldgicos. Sin
embargo sigue siendo correcto nuestro enunciado de que los sintomas cesan tan
pronto se sabe su sentido.”

Grafiqguémoslo del siguiente modo:
Trabajo de transferencia
é
Saber (es) / Pasion de la ignorancia
textual

En efecto: que se conozca su sentido y alli cesen los sintomas, no implica que la
barrera diferencial, la columna separatoria entre ambos sea barrida sin mas. Por ello al
estar de Lacan, esto se transforma en una pasion. ¢A donde se dirige esta afirmacion?
A hacer hincapié en que pese a que el analizante declare querer saber el por qué de lo
gue le pasa, al mismo tiempo manifiesta meconaissance, un desconocimiento activo,
esto es: lo desconozco, no quiero saber nada con él, para mi no existe, etc.

Al hincar el énfasis en ese vocablo, es preciso tener en cuenta — en el original
francés —el sufijo naissance que significa nacimiento. Por ende, una traduccién posible
insinuaria la condicion de “desconocer el co-nacimiento”. En razon de ello, puede
entenderse la inhibicion en lo tocante al conocimiento del saber referencial que
padecen muchos analizantes respecto de cierta manera de sentir impedido su acceso a
aquello, que si accediesen, seria como introducirse en un espacio de goce prohibido-
no decimos perdido- que hace al lugar de los padres en la escena primaria. Sitio que
deberia serles inaccesible y que cumplimentan impidiendo ese paso al punto del co-
nacimiento: alli donde fue gestado y parido, él no puede tener su propio lugar. De ahi
gue esto quede transformado, por ejemplo, en un transtorno del aprendizaje.

Freud oferta su formulacién: “Agreguemos Unicamente que ese saber tiene que
descansar en un cambio interior del enfermo tal como se lo puede producir mediante
un trabajo psiquico con una meta determinada.”

Estas consideraciones preliminares apuntan a situar nuestra elucidacion: a fin de
evitar la pasion de la ignorancia ,se accede a lo viable del saber - textual, al estar de
Lacan- por medio del trabajo de transferencia.

Ahora bien, hemos arribado a uno de los puntos cruciales de incidencia de la
concepcidn lacaniana en relacidn a la freudiana : no hay deseo, ni pulsién de saber,
sino que es el trabajo de transferencia el que permite el vencimiento de la pasion de la
ignorancia para acceder al saber textual.

De otra manera:

Traumarbeit (trabajo del suefio)

é

130



Roberto Harari | EL SINTOMA

Contenido manifiesto Contenido latente
Trabajo de analisis
9

Mads aun: lo formulado acerca del valor del trabajo de transferencia en relacién al
término de la pasion de la ignorancia invita a dar cuenta de un punto valioso que
procurard el apartado V : Si estamos contestes en que el modo en que se articula este
saber textual bajo la forma de significantes hace metafora, en su fijacién al trauma- lo
inconsciente en su fijacion- dara lugar a intentar cefiir de esa manera- por el lado de la
verdad -el sintagma cristalizado.

Para concluir avanzando: Una vez discriminado entre saber textual y referencial —
sin haber hecho referencia a una tercera categoria de la que nos ocuparemos en otro
acapite :saber-hacer-alli-con — proseguiremos la incursién iniciada en la dilucidacién
del estatuto del saber -en su relacién con la verdad — en tanto otra de las versiones del
sintoma.

a.- El valor de las prescripciones negativas

En este acdpite incursionaremos en algunos parrafos del Seminario Xll, de Lacan
,en la clase del 5/5/65- alli precisamente retoma el nudo del sintoma, como
proponiamos al final del acapite precedente — en la cual sitUa algo de la descolocacién
del saber y la verdad ,abordando la cuestion, en estos términos: “Donde vamos a
operar en el analisis, lo que se presenta en primer lugar como cuestion es el estatuto
del saber. En fin, lo hemos dicho aunque no lo hubiéramos dicho, esta claro que el
psicoanalista es llamado a esa situacion como siendo el sujeto supuesto al saber. Lo
gue él tiene que saber no es saber de clasificacion, no es saber de lo general, no del
silogismo.”

La importante discriminacion efectuada — a diferencia de la previamente
efectuada entre saber textual y referencial que implicaria un nivel macro — ha ganado
mas precision cuando se las oferta por el lado de los “ no”- las prescripciones negativas
de nuestro titulo- en psicoanalisis, resultan decisivas. Es llamativa- por ejemplo- la
manera en que Freud al tratar cuestiones de técnicas se define sobre todo del modo
citado y deja mas bien en libertad la manera de proceder analiticamente. Por supuesto
no es cuestiéon de negativismo ni mucho menos.

Entonces:

- no saber de la clasificacion
- no saber de lo general
- no saber del silogismo

1- No clasificacion: que el analista francés va a desglosar cuando analice cierta
teoria del conocimiento, sobre todo en 1965 —-momento del furor sartreano respecto
de la famosa teoria de--------- de la indeterminacién, por la cual la presencia del
observador modifica el observado, construyendo por tanto al objeto, confrontdndola
con esta postura que intenta ser antipositivista. En efecto : la clasificacidn intenta
poner en una parrilla interpretativa —botdnica o linneana (por Linneo)- que conduce a
una tipologia, armando componendas en funcion de rasgos diferenciales al modo de: si
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es obsesivo hay que interpretar asi, si histérico de estotra manera, psiquiatrizando el
psicoanalisis con un afan clasificatorio.

2- No de lo general: y habria que agregar, tampoco de lo particular- por la
respuesta de Lacan a André Albert, tal como lo considerara el capitulo 11- ya que este
ultimo, no es sino un caso de lo general, siendo lo singular, aquello que nos interesa.

3- Por ultimo , no hay silogismo: ya que éste supone un afan formalista, por el
cual, a partir de una premisa mayor vamos deduciendo algo que ya esta contenido en
la premisa mayor. Reencontrandonos con que, de lo general llegamos a lo particular.
Este saber que tiende a la forma, puede llegar a hacer implicaciones materiales, esto
es: deducir -presuntamente - verdades a partir de la falsedad.

Ahora bien, Lacan nos plantea, a continuacion lo que si debe saber el analista: “Lo
que él tiene que saber es definido por ese nivel primordial donde el sujeto que lleva
nuestra operacién en este tiempo de surgimiento a lo que se articula en el “yo no
sabia”. No tratandose aqui del candnico suefo revisitado en el capitulo 1 - “él no
sabia” - protosuefio del deseo y su interpretacién donde se puntua la dimension del no
saber como constitutiva del sujeto. Lo que debe saber el analista es que el sujeto viene
en “yo no sabia”. Agrega: “éQué es” yo no sabia”? Yo no sabia o bien que ese
significante que estd alli, que reconozco ahora, estaba alli donde yo no estaba como
sujeto, o bien que ese significante que esta alli, que ustedes designan, que ustedes
articulan, estaba para representarme a mi cerca de él, que yo era esto o aquello.” Esto
es lo que va a llamar entonces, la estructura del sintoma y lo grafica con Dora en la
ocasion: “La tos de Dora, adonde la ubica Freud, lean el texto. Cuando él designa alli un
sintoma es en funcion de que esa tos toma funcién de significante, de advertencia
dada por Dora al algo que surge en esta ocasion y que no habria nunca surgido de otro
modo. No seria necesario conocer el texto de Freud para no ver en ese texto alrededor
del padre afortunado, sin fortuna, lo que quiere decir en aleman, no sexual.” En
definitiva articula esto con lo que él llama la dimensién genito-bucal.

Prosigue diciendo: “Es alli que yace lo que nos permite distinguir radicalmente Ila
funcion del sintoma, si tanto es que al sintoma pudiéramos darle su estatuto como
definiendo el campo analizable a diferencia de un signo.” Va a concluir afirmando que
en el sintoma hay la indicacién de que él es cuestién de saber, por lo cual se trata
entonces del sujeto supuesto al saber — referencia que sera reinstalada para su
elucidacion en el punto IV ¢ de este mismo apartado, para a su vez, ser retomadas en
el capitulo 8: Del lugar del sintoma en la cura -

b.- Una revisién gnoseoldgica

Hay estructuras que, en este caso - no son clasificatorias - no parten de la visién de
la requisa ocular , sino de una relacidon con el saber. Esta remision permite a Lacan,
plantear una revisién gnoseolégica — a partir de ese elemento que es el sintoma - a
desplegar en una triparticion: psicosis, neurosis y perversion.

En el Seminario Xll, Problemas cruciales del psicoandlisis, el maestro francés inicia
asi su desglose: “La psicosis que sabe que existe un significado pero en la medida en
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gue no esta segura de él en nada.” La llama lecton, que para los estoicos significa
enunciado : otorga un significado. Es la misma inteleccion que el propio Freud
descubre para el paranoico — para quien todo es pasible de interpretacidon- sélo que el
no estar seguro del significado se ve contradicho a nivel imaginario por la certeza.

Es dable entenderlo desde la perspectiva de la pérdida de amarre que implica la
forclusion del Nombre-del-Padre. Para decirlo de otra manera: Esa carencia de la
cuestidn candnica- la creencia de que por eso no hay metdfora, olvidando la metafora
delirante- apunta a que en el enunciado hay metafora delirante. Lo problematico
radica en que esta no parece reversible pese a que -sin embargo- ella estd construida
en base a la inseguridad. Claro que resulta Ilamativo, porque contradice lo de Ila
certeza delirante. Es decir, careceria de canonizar de modo regulatorio los enunciados
— por ejemplo en el maniaco: hablar y hablar sin ton ni son, sin amarras-

Continuando asi con la segunda particién: “La neurosis en su tocanon en cuanto lo
reencuentra en cuanto yo no tendria la llave sino la cifra.” Para el neurético- entonces-
la regla, el canon, su adhesién o su desglose respecto de la norma. De lo cual se
desprende, no darle la llave sino la cifra — de la regla que él reencuentra- siendo ésta la
articulacion al sujeto supuesto al saber que busca el neurdtico, punto al que
volveremos enseguida.

Concluye Lacan la trivision iniciada: “Por ultimo el perverso, para quien el deseo se
situa él mismo hablando propiamente en la dimensién de un secreto poseido, vivido
como tal y que como tal se desarrolla la dimensién de su goce pero que es a decir aln
de su saber y en primer lugar se inscribe en esta subjetividad del yo no sabia”.
Brevemente, lo ubica en la presente revista como deseo, como que el saber circula
reivindicando la condicion desiderativa.

A propdsito de ello, el analista francés se pregunta si este yo — del “yo no sabia” —
es el del shiffter, el que se hace cargo del momento presente de la locucidn.
Obviamente que no es tal y aclara: “Ese yo-je, del yo no sabia, donde estaba y que era
antes de saber.”

Por supuesto que en este punto aprovecha su no hegelianismo. ¢A dénde vamos
con esta afirmacion? Es consabida esa especie de broma que hace Hegel al suponer un
saber absoluto : el sujeto no sabia por estar alienado —fuera de él — haciendo un
recorrido, readquiriendo o reintroyectando — al estar kleiniano- las formas alienadas
de ese saber, hasta acceder - en la cumbre- a ese saber absoluto, mito al que unos
llaman genitalidad, otros posicion depresiva, dependencia madura, autonomia
funcional de los motivos, yo integrado, etc. Hegelianismo que no remite sélo al
pensador alemdan —en vias de entender la acerba critica de Lacan a Hegel — sino lo que
interesa es el por qué de tal denominacidn: mito increiblemente irrisorio del saber
absoluto.

Ahora bien, aquel yo que mencionabamos en el parrafo anterior, no corresponde
al shiffter, tampoco a un yo que supiese antes de saber, con lo cual aqui es importante
recordar aquella puntuacién fundamental — a la que aludiamos en el capitulo 1- al
imperfecto del tiempo verbal: “sabia”. Ese pretérito imperfecto da lugar a: donde eso
estaba ... un minuto mas y la bomba estaba: por estallar. De otro modo: “ -élLo viste a
fulano?” “- Estaba por ahi” “— Ah, estaba por ahi, entonces me voy.”¢ Se habra ido?
¢Sigue estando aca?. Entonces, el “sabia” de la locucidon ,comporta estas caracteristicas
,dejando el margen de ambigliedad -que el analista francés critica - que el mentado

" Presente en el clasico aforismo freudiano: Dorstedstaba, Yo debe advenir
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filésofo encuentra en las formulas de la alienacién. Lacan dice respecto de Freud, que
no era sujeto supuesto al saber, sino que...sabia. Con lo cual estamos en el umbral de
nuestro proximo acapite.

c.- El analista (a) S.s.S

Dada aquella condicidn del analista en la cura — “sabia lo que me pasa”- es
llamado a ocupar la posicidn - que el maestro francés nos presenta asi en un tramo de
su clase -: “Que el psicoanalista se introduce en primer lugar como sujeto supuesto al
saber. Es el mismo quien recibe y soporta el estatuto del sintoma”.

Primera cuestion a instalar: Lo predicho va mas alla de la lectura psicolégica —
incluso en traducciones oficiales de los seminarios- que lleva a traducir el concepto de
cuio lacaniano S.s.S como “sujeto supuesto de saber”, ligandolo al sintoma - por un
sesgo impertinente - entendido como “algo que me implica ,pero no sé que me pasay
busco a alguien que sepa”.

Se trata del estatuto del sintoma, por ende conlleva una lectura metapsicoldgica, y
no psicolodgica.

Segunda puntuacion: la escritura del sujeto supuesto al saber, es un algoritmo y en
tanto tal presenta una barra divisoria. Los elementos escritos arriba y debajo de
aquella, si convergen es por un encuentro. Todo lo contrario de una duplicacién, antes
bien un encuentro dado como al azar. A contrario imperio, el término de marras
supone que las dos cadenas se especularizan en ultima instancia, forcluyendo la
dimensiéon de disparidad entre los dos términos de la cadena. El vocablo duplicaciéon
viene a colacién de una escritura donde se coloca lo mismo arriba que abajo,
suponiendo asi, una exhaustivizacion por la que el saber referencial puede dar cuenta
del textual. De esa manera, configura una nocioén pansimbdlica, no habiendo un punto
de Real inabordable.

Tercera cuestion: Lo que Lacan plantea en la cita que evocabamos es que el
analista tiene el estatuto del sintoma si es llamado sujeto supuesto al saber y habra
por tanto situaciones con él ,al modo del neurdtico con su sintoma. Por lo tanto- en
andlisis- el analista es, (alias) sujeto supuesto al saber. Temdtica sobre la que
volveremos a fin de situar su alcance, en los capitulos 8 y 9 - relativos al lugar del
sintoma en la cura y al manejo de la transferencia, respectivamente-

Por ende -al estar del maestro francés- el analista no se introduce en la cura como
persona, en tanto sujeto supuesto al saber entra en el juego significante y adquiriendo
ese estatuto.

Como habiamos adelantado, en lo que sigue se intentara dar cuenta de la
modalidad que involucra la articulacidn del saber textual bajo la forma de significantes
— que hace metafora- dando lugar a esa versidn del sintoma que hemos nominado
sintagma cristalizado.

V.- Sintagma cristalizado

Habiendo puntuado, de inicio, lo fundamental de la metafora —ubicada en el nudo
de sintoma en esta propuesta que estamos desplegando (Ver Nudo)- interesaria
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resaltar la manera en la cual podemos hacer un pasaje que permita circunscribir la
tematica que hace a este recorrido. Lo que aqui se instala es el sintagma cristalizado,
modo de la metafora que involucra al sintoma en relacién con el cuerpo.

Si la metdfora vehiculiza un saber —saber sobre el goce- y este se metaforiza
fijdndose- haciéndose Real bajo la forma del sintagma cristalizado - es ahi donde roza
algo del orden de la no-toda verdad. Justamente en el acapite V del capitulo 4,
mostrabamos su ubicacion en el nudo del sintoma mediante la intrusién invasora de la
metafora sobre lo R.

En lo que sigue disefiaremos el trayecto recorrido por la nocidn —en mi teorizacién
y en tanto util decisivo en la praxis analitica- al modo de legitima importacién
conceptual extraida a partir de la “metdfora cristalizada” de Barthes - aquella
modalidad que en 1972 nomindramos sintagma cristalizado- ya en el campo disciplinar
del psicoanalisis.

Mas aun: la recurrencia en esta temdtica- en una nueva vuelta- nos llevard a la
clase inicial del Seminario XXIll, El sinthoma, por lo que nos convoca de esta cuestion —
qgue no es la del sintoma- ¢A dénde se dirige esta distincion? A que en el nudo de R.S./.
—tal como alli aparece- en el lugar donde Lacan ubica al sintoma, algunos leen
sinthoma. Lectura errada —a mi modo de ver- que precisamente el comienzo del citado
Seminario, puede brindar su fundamentacion a lo que preconizamos, que sera
desplegado en el capitulo 11 dedicado- precisamente- al sinthoma.

a.- Historia de una Nominacion

- El objeto de la operacion del psicologo, Nueva Vision, Coleccion “Fichas”, Buenos
Aires, 1976, pp. 54/62 (Primera edicidon: 1973) **

- “Sintagmas cristalizados”, en AA.VV., La escucha, la histeria, Paidds, Bs.As., 1984,
pp.58,68 *

-Discurrir el psicoandlisis, Nueva Vision, Bs. As., 1985, en “Una tierra extranjera
interior”, p. 167 y “ Caida de un querer”, p. 197:

(p. 167) Traia a colacidn una observacion de Genette en el clasico de Fontanier -
Figuras . Retdrica y estructuralismo - acerca de los tropos, para situar una metafora
corporal en el conocido : genio y figura hasta la sepultura — a los fines de indicar el uso
por parte de Freud de gran profusion de figuras retdricas. Agregaba que, hablar de
retérica de lo inconsciente implica dar cuenta de la materialidad corporea del
significante, materialidad sutil que ostenta la propiedad de convertir, como en la
histeria, un sintagma cristalizado que circula comunicacionalmente como metafora en
el estigma desiderativo sensorial o motor.

Recordaba que en otro texto de mi autoria** habia pormenorizado que ya en su
Estudio comparativo de las pardlisis motrices orgdnicas e histéricas, de 1893, Freud
ponia en la cuenta de la retdrica del significante la delimitacién de las histerias, en
tanto estas enfermaban de la representacién vulgar, popular, del érgano en cuestion,
segun una anatomia que no respetaba ni haces, ni fibras. De este modo, comprobaba,
como el significante escinde al cuerpo del goce, goce que se reintroduce —entre otros
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lugares- al apoyarse en el sintoma, dando cuenta asi de un vector inexorable de este:
la puesta en acto de la division del sujeto contra si mismo, en una aitopunicidon que
coloca a la repeticidén —que ya nos senalase la retérica- como una instancia del mas alla
del principio del placer.

(p.197) “...en la lesién autoinferida toma posicion el goce del idiota, el goce falico,
ese del “no poder caminar correctamente”...éalgo no camina, dio el mal paso o anda
con el paso torcido? Sintagmas cristalizados [...] que procuran la subsuncidn del cuerpo
bajo la égida significante: vertiente simbdlica en tanto sedativa, aplacatoria, que
interroga al otro por su falta.”

-Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis, de Lacan :una
introduccion, Nueva Visién, Bs. As. 1987, p. 45:

En el contexto de la discriminacion entre significante y palabra, hacia una
referencia a la conceptualizacidén freudiana de la encarnadura corporal de uno o varios
significantes en el sintoma, agregando que, “Puede disefiarse una larguisima lista
posible de estos significantes, a los que alguna vez llamé, “sintagmas cristalizados”**,
Se cristalizan varios términos- de referencia corporal- que guardan entre si una
relacion solidaria, y se encarnan. El mecanismo de la conversidn histérica circula de esa
manera. Ese significante, por lo tanto, no es palabra ni en el sentido de algo audible, ni
en el orden de la interlocucidn. Por el contrario, es una manera censurada en que algo
busca decirse, guardando sin embargo el disfraz de la conversion corporal. Mas
precisamente, dice Freud que lo inconsciente- de esto da cuenta la esquizofrenia- se
ocupa de tratar a la palabra como cosa.”

-La repeticion del fracaso, Nueva Vision, Bs. As., 1988, p.157:

En vias de precisar el masoquismo moral —en la lectura lacaniana de la clasificacion
freudiana del concepto de marras- situdbamos la nocidn que nos interesa: “Asi,
estimamos al entero capitulo del goce signico pegajoso como un intento palabrero,
lenguajero, de contorneo vestimentario del a, ocultante/demostrador de su eficacia.
Fracaso , claro, de la funcién de dichas formaciones signicas, pues écdmo cohonestar,
por intermedio de ellas, el hecho cierto de ofrecer el masoquista moral- ni iGnicamente
en la literalidad erégena, desmetaforizada —“su mejilla toda vez que se presenta la
oportunidad de recibir una bofetada”? Este sintagma cristalizado ilustra, en su
efectuacion, la condicidn activa de esta conducta: no en el respecto, claro estd, de un
notorio trazo de caracter, sino en el de una acomodacién, de una maniobra con el
Otro, silentemente no advertible, y presentada —en la repeticién del fracaso- como un
arbitrario cuan contumaz ensaflamiento direccionado hacia- contra- el sujeto.”

-Fantasma: ¢fin del andlisis?, Nueva Visidn, Bs. As., 1990, p.61:
“Los dichos y hechos diogenesianos [ Didgenes Laercio] podrian categorizarse

como relativos a — el término es de Lacan- la irrision del significante. Es dable
considerar, también que su estrategia [ Didgenes] consistia en desmetaforizar la
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metdfora, procedimiento que , como paradigma, se localiza en aquello que, hace ya

nn

algunos afios, nominamos- para el psicoanalisis- como “sintagma cristalizado”.

-Intensiones freudianas, Nueva Visién, Bs. As., 1991, en “{Psicopatologia?”
pp.57/58/59:

Dedicaba un apartado a esta tematica partiendo del valor otorgado por el
psicoanadlisis a “ la betise , a la tonteria que suele irrumpir en la solemnidad de lo
sublime” para destacar la indagacion sobre ella desde la perspectiva de la retdrica.
Tanto una como otra disciplinas aluden a todpicas — la psicoanalitica a los candnicos
lugares del aparato psiquico y la retérica se dirige a los llamados “lugares comunes” o
tépicos- “Se trata de esos fragmentos de discurso —tonterias- mediante los cuales los
hablantes no dicen nada, sino que poseen simplemente la condicion de demandar un
reconocimiento del otro, del semejante, [...]

El resultado de la circulacion de estos lugares comunes es el cierre abroquelado
de un circuito en el cual el habla va y viene sin que se produzca algin efecto de
verdad.”

Pasaba revista al registro de estos tépicos por numerosos autores, para algunos de
los cuales ,se habia constituido en una obsesion : Gustave Flaubert, por ejemplo, quien
llegd a elaborar un conocido Diccionario de lugares comunes (o de tdpicos; en el
original : idées recues ), que haria las veces de complemento a su novela inconclusa,
Bouvard y Pécuchet.

Estos dos personajes ridiculos- en boca de quienes el escritor francés pone una
pléyade de lugares comunes respecto de cualquier ambito humano- miméticamente se
desplazan por cualquier tipo de terreno y actividad procurando develar los secretos de
todas las ciencias ; en tal designio, se abisman en frases hechas y conocimientos
cristalizados, borrando cualquier efecto de singularidad.

La lenta elaboracién procesada para su Diccionario... por Flaubert, no le fue en
zaga a lo que ocurrié con Freud para su Psicopatologia de la vida cotidiana — agregado
de nuevos ejemplos, cada vez, que reafirman y extienden lo expuesto- antes bien me
importaba hincar el énfasis en los Estudios sobre la histeria, para el despliegue de la
categoria que me interesaba explicitar : “el sintagma cristalizado” ( El apartado
siguiente se dedicara al concepto freudiano, “conversién por simbolizacién” acufiado a
propdsito de su paciente Cecilia M.)

Precisamente con su atencién a la conceptualizacion mencionada, el maestro
vienés nos ha dado pie a pensar como las tonterias, los lugares comunes, estan
plagados de referencias al cuerpo, esto es, a drganos y funciones del mismo, pudiendo
entonces comprobarse, que la determinacion sintomal sigue las vias significantes
indicadas por estas frases. Alli citaba algunas de estas formaciones extraidas de
nuestra “coleccion” que habiamos expuesto oportunamente*. “Los efectos de tales
tépicos — lugares comunes acufiados en nuestra la lalengua en tanto datos de remisién
insoslayable para la inteleccién de las conversiones- permiten aprehender la
postulacion de Freud respecto de la apropiacién literal, por parte de la histérica, del
giro linglistico. Podria decirse que lo que alli sucede es que se desmetaforiza la
metafora.
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Los sintagmas cristalizados son soportes procesados a la manera de la lalengua;
por eso no son facilmente “digeribles” por la lingliistica. Se trata de que mas bien su
pertinencia remite a la lingliisteria, segun la feliz expresion lacaniana.”

-Polifonias. Del arte en psicoandlisis ,del Serbal, Barcelona, 1998, en “Invencidn
poética <> invencidn psicoanalitica”, p. 97:

“Asi, a partir de una pista brindada por el propio Freud, y apoyada por la
experiencia clinica, cierta dimension del lenguaje, ampliamente manifiesta en las
expresiones mas cotidianas, otorga entidad a lo que denomindsemos “sintagma
cristalizado”. Esa formacion discursiva es, en efecto, producto de una cristalizacion. En
un texto anterior * hemos pormenorizado una profusa serie de estos sintagmas, los
cuales ,en el caso de la histeria, suelen ser eficaces en su inscripcién como letra en el
cuerpo del analizante. Asi lo consigna Freud con relacion a aquella paciente —Cecilia M.
— cuya presunta neuralgia del trigémino se debia a una conversion corporal de una
expresion del siguiente calibre: una injuria de su pareja le dolia- punto descubierto por

”n-n

el analisis- “como si le hubiese dado una bofetada”.

-La pulsion es turbulenta como el lenguaje, del Serbal, Barcelona, 2001, en “De
paradojas clinicas desde el psicoanalisis cadtico”, p.58:

“...Ia libertad motorizada por la paradoja conculca paulatinamente los sintagmas
cristalizados en las angustiantes inhibiciones y sintomas, ofertando, impeliendo, el
cuerpo al acto”

-El Fetichismo de la torpeza y otros ensayos psicoanaliticos, Homo Sapiens |,
Rosario, 2003, en “El cuerpo y la letra” p. 149 y “Objetando al sujeto”, p. 90:

(p. 149) “...1a captura del cuerpo por los significantes congelados [...] recordemos
gue tales sintagmas, al vehiculizar de modo condensado los puntos nodales de la
problematica conflictiva y gozosa del neurdtico, toman en su despliegue el érganoy /o
la funcidon somaticos involucrados por su enunciado textual para —diria Freud- dejarlos
de tal modo fuera del comercio asociativo. “.... multiples ejemplos ilustrativos de esas
estructuras significantes cuya traslacion e implantacién en el cuerpo monumentaliza,
encarna, la textualidad referida por los dichos en cuestion.

Por otra parte los mismos fijan, de esa manera, estribaciones del goce falico cuya
localizacion se realiza- diria Lacan- “fuera” del “cuerpo”. ¢Por qué fuera? Porque
constituyen enclaves indomeiiables ante la voluntad del sujeto, quien, de tal forma,
padece por la enajenacidn de esos trozos corporeos permeados de goce. Estan fuera,
son tributarios del discurso del Otro. Por supuesto: se trata de un “fuera”, donde no se
alude, en lo mas minimo, al asi lamado “mundo exterior”.”

( p.90.) “... el aforismo lacaniano “la resistencia es la del analista”,el cual, como
tantos otros de igual tenor, ha sido erigido en sintagma cristalizado por cierta teldrica
adaptacion de la ensefianza de Lacan.”
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b.- Metafora y cuerpo

éCudl es la apoyatura en esta revisita por el sintagma cristalizado? La referencia
nos conduce al Freud de Estudios sobre la histeria (T 2) quien en relacién con su
paciente Cecilia M , puntua lo que va a distinguir como conversién por simbolizacién.

Un rasgo notorio en la presentacion de esta analizante en la casuistica’ freudiana,
es su emergencia sesgada en la exposicion explicitamente consagrada a otras : tales los
casos en Emy de N. y en Isabel de R. Es decir: no le dedica propiamente un capitulo ,
empero en la p. 90 comenta: “La sefora Cecilia M. a quien llegué a conocer mucho
mas a fondo que cualquier otra de las pacientes aqui mencionadas.” Es ella quien
propicia que bautice este cuadro de la siguiente manera: “ La sefiora Cecilia M. se
encontré finalmente en un peculiar estado histérico que sin duda no ha de ser unico,
aunque no sé si ya se lo ha discernido alguna vez. Se lo podria designar como
“psicosis expiatoria histérica” (...) “ Un dia le sobrevino de pronto una antigua
reminiscencia con intuitividad plastica y toda la frescura de una sensacién nueva, y a
partir de ese momento revivid, durante casi tres afios todos los traumas de su vida- los
habia olvidado hacia tiempo y a muchos jamas los habia recordado-, con el mas
espantoso gasto de sufrimiento y el retorno de todos los sintomas que habia tenido.
Esta “expiacidn de antiguas culpas” abarcaba un lapso de treinta y tres afios y permitié
discernir el determinismo, a menudo muy complicado, de cada uno de sus estados.”

Nos interesa solamente destacar de la cita - diversamente ocurriria si
estuviéramos dilucidando la histeria- esta modalidad que exigia revivir una situaciéon
previa y en ella conseguir presuntamente esa condicidon expiatoria. Es en otras paginas
donde el padre del psicoanalisis declara que es precisamente “la conversion por
simbolizacion”la que lo conduce- junto a Breuer - a redactar la llamada Comunicacion
preliminar.

Lo que del estudio de Cecilia M. configura apdlogo en Freud, son precisamente —
en su puntuacion- los sintagmas que determinan en ella, la cristalizacién sintomal de
frases psiquicas. De este modo lo expone: “Buscaba una expresién simbdlica para sus
pensamientos de tinte dolido y lo habia hallado en el refuerzo de su padecer. Ya en
nuestra Comunicacion preliminar sostuvimos que mediante una simbolizacién pueden
generarse sintomas somaticos de la histeria”.

Le dan pie alusiones al no poder avanzar, a no andar por buen camino, a que algo
en esta familia no camina, no anda y agrega : “estos giros linguisticos de no mediar tan
profuso enlace de ellos entre si no se forma sintoma histérico alguno y la conversién
no halla un camino. Ademas puedo asegurar que el ejemplo de la seforita Isabel de R.
se cuenta respecto del determinismo entre los mds simples. En el caso de la sefiora
Cecilia M en particular he debido solucionar los mas enmarafados nudos de esta
indole.”

Claro que la mencién al nudo no mienta de suyo el borromeo, empero tales
remisiones habilitan a reparar que va mas alld de la mera condicién de analogia y que
a un impar lector como Lacan — del mismo modo examinabamos lo que ocurria con los
puntos nodales en Etiologia de la histeria- no podria dejar de abrir surcos en su
conceptualizacion, esta referencia a lo que comporta la complejidad en términos de
nudo.

" C.F. Roberto Harari, “¢ Cuél es la casuistica éed?” erLa pulsién es turbulenta como el lenguaje
del Serbal, 2001, pp. 85-91.
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Prosigue Freud: “Los mejores ejemplos de simbolizacidén los he observado en la
senora Cecilia M. a cuyo caso tengo derecho a designar el mas dificil e instructivo de la
histeria que haya tenido. Ya indiqué que por desdicha este historial clinico no puede
ser expuesto en detalle.” Nuevo efecto de ensefianza: lo que no puede ser expuesto en
detalle. M3s alla de las reservas alegadas por la ética profesional, hay del orden de lo
Real en tanto irreductible que se dice mas alld de lo que puede llegar a ponerse por el
lado del escrito. Punto que esta indicando la imposibilidad de exhaucién, por lo tanto
la necesaria incompletud del historial.

Si se tiene en cuenta “este singular caso” — en términos del padre del psicoanalisis-
asi inserta lo dicho por su analizante: “senti que era como una bofetada , como una
puialada en el corazén”. Por lo pronto, se insindan dos interrogantes en la procura de
la dilucidacion a la que estamos abocados. Primera pregunta: ¢Qué supone el “como
una”? Habiendo sefialado respecto de la metafora: “Napoledn es como un lobo”. ( Tal
el despliegue efectuado en el apartado Il de este capitulo)

Segunda pregunta: ¢Por qué lo siente asi? ¢Qué observacion del marido promovié
su transformacion —literalmente- en este término que es la nocién de afrenta? La
referencia constante radica en su presteza para sentirse afrentada, que Freud va a
calificar en su Etiologia de la Histeria : el caracter de la hiperirritabilidad histérica.

Los psicélogos se aprestarian a denunciarlo como bajo nivel de tolerancia. ¢éEn
relacion a qué? En términos psicoanaliticos : a la denunciaciéon (a ) frustracién.
Entonces, en consonancia con la cuestion de la afrenta situamos la denunciacion de la
demanda del analizante. Es decir, la afrenta es suscitada por el decir no a esa
demanda.

En esa tdnica acentua el analista vienés: “Contd sobre una platica que tuvo con el
marido, sobre una observacion que él le hizo (p. 190) y que ella concibié como grave
afrenta. Luego se tomo de pronto la mejilla, grité de dolor y dijo: para mi eso fue como
una bofetada.” Si lo orientamos hacia la estrictez de lo que significa la metafora, — en
efecto: no es “como”- aquello fue una bofetada, la cual resulta del ultraje de decirle
que no.

Al finalizar la parte Il , p. 194 en una nota al pie, afirma el padre de nuestra
disciplina: “La sefora Cecilia M. tuvo una época en la cual cada pensamiento se le
trasponia en alucinacion para solucionar la cual hacia falta a menudo mucho ingenio.”
No va de suyo —como advertiamos- que la alucinacidon concierna —exclusivamente —a la
estructura psicotica. En la cita consignada, Freud Illama alucinacién a trasponer un
pensamiento en imagen ,lo cual evidencia que las alucinaciones histéricas no son al
modo de la voz — en tanto patognomodnicas en la psicosis- con lo cual se verifica la
pertinencia de su distincion clinica.

Prosigue el maestro vienés: “Por entonces se me quejé de que la asediaba Ila
alucinacion de que sus dos médicos, Breuer y yo, estaban colgados en el jardin de
sendos arboles proximos entre si. La alucinacion desaparecid después que el analisis
hubo descubierto el siguiente proceso: la tarde anterior Breuer habia rechazado su
demanda de un cierto medicamento...” Esta negativa de Breuer tiene un cierto efecto
de interpretacién, mas alld de que él lo supiera, porque - agrega Freud - :“entonces
puso su esperanza en mi, pero me hallé igualmente duro de corazén”. He aqui la
afrenta. Ingenuamente se podria pensar que vengativamente los maté ,los colgd;
empero el maestro vienés escuchd el significante al concluir de esta manera: “Se enojo
con nosotros por eso y en su afecto pensd: no valen uno mas que el otro. El uno es el
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pendant del otro.” Si bien el vocablo pendant quiere decir “el correspondiente”,
importa puntuar a su respecto que el verbo pendre — del cual deriva- se traduce por
colgar, en consecuencia alude al colgamiento, es decir, lo que se cae de la estructura.
Uno y otro no tienen sino la misma condicién de haberse caido de ese lugar.

En tal tesitura, la hiperirritabilidad — cernida por el inventor de nuestra disciplina -
se despeja al efectuar su remisidn a la cuestién de la denunciacidn: decirle no a la
demanda.

Otro punto crucial es que la metafora es un término que designa una operacién —
tropo retérico - usado por los poetas. No casualmente- a mi modo de ver- el maestro
vienés afirma lo siguiente p. 193 “En ninguna otra paciente he podido hallar un empleo
tan generoso de la simbolizacion. Claro que la sefiora Cecilia M. era una persona de
raras dotes, en particular artisticas, cuyo muy desarrollado sentido de las formas se
daba a conocer en poesias de bella perfeccion”. Conforme con nuestra lectura del
pasaje previo, formulamos una captacion implicita por parte del padre del
psicoandlisis, del ligamen que se podia hacer entre sintoma y creacion poética por la
via de la metafora.

Este es el punto en el cual interesaria hacer el pase al sinthoma. El gozne que nos
permitira avanzar es entre la condicion poética que tiene la metafora como una de las
versiones del sintoma y como la misma pasa via sintagma cristalizado, esto es, se
corporiza sintomaticamente. Es aquella alusion a la poesia en Cecilia M. la que admite
ponerla en correlacién con Joyce.

No obstante tal remisidn tiene sus matices : a la paciente de Freud su poesia no la
libra de sus sintomas. Sintoma y poesia pueden coexistir perfectamente. A nuestro
entender, uno de los topicos que Lacan intenta demostrar a partir de Joyce es que hay
una estructura de cierta estabilizacidon posible donde el sinthoma es una
implementacidn distinta a la que - nos dice - es la inteleccion psicoanalitica del sintoma
neuratico- tal lo que habiamos sostenido en otros textos de mi autoria -

c.- Letra encarnada en la lengua

Los sintagmas cristalizados, en tanto lugares comunes, tienen —sin duda - que ver
con sistemas representacionales, con un imaginario social, si se quiere; de tal modo
gue si alguien se reconoce en ése, se especulariza. Claro que las nociones sobre el
cuerpo son disimiles. En el primero de mis libros hacia referencia a uno de los ejemplos
de mi “coleccién”: “un cabeza fresca”, que puede aludir a “el piola”, “el
desinteresado”, hasta “el licido que tiene la cabeza fresca”. Pero para un analista
escuchar de su analizante: “siento la cabeza fria” —referido a la angustia, por ejemplo-
esto participa de un sistema si se quiere social- no digo colectivo para que no se
confunda con ningun “inconsciente colectivo inmutable”- y es una cadena significante,
gue en ese sentido se la puede llamar ideoldgica, en tanto se relaciona con las
condiciones de vida de cierto grupo social y no remite de modo inequivoco a lo lexical.
Es claro que no estd escrito que “cabeza fresca” signifique una y la misma cosa en
todos los casos.

De la misma manera, en el libro de ------------ ¢?, los arboles son pensados en un
sistema de cierta continuidad con el cuerpo y se les atribuyen sintagmas bastante
semejantes — sin nada de animismo, ya que saben perfectamente que un arbol no es

o"
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un sujeto — pero lo llamativo es lo diferente en la manera de concebirlos. Es ese el
sentido en que tomo el término ideologia y no al modo marxista - un tanto demodé y
en vias de extincién-

Es dable advertir- a la par- que Freud se apoya en una lectura — en Cecilia M.- de
concepcidn darwiniana sobre el origen de las emociones: si la afrenta es una pufialada,
es porque cuando recibe a aquella, hay cierto movimiento de precordialgia- sintiéndola
propiamente en el corazdon- en tanto sistema innato y estable de lo que implica la
recepcidon de las emociones. Es decir, precordialgia, rubor ante la afrenta, por lo cual se
produce también la aparente neuralgia del trigémino de la paciente citada.

VI.- Significado del Otro

Habiamos situado el lugar de la metafora — borromeanamente- afirmandolo como
nudo del sintoma, si bien no tiene la caracteristica de ser un nudo especial- en cuanto
hace a las propiedades integrativas del mismo- sino en todo caso aquello que puede
llegar a comprender; de ahi, entonces, la denominacién.

Asi como en uno de mis libros resulta resaltado — a partir de los desarrollos de
Porge que responden a un avance de Lacan en Encore - un nudo del fantasma a partir
de la interversidon entre dos eslabones - portando la condicién borromea por ser
trivial, con la obvia consecuencia de que en tal nudo si se deshace uno, se deshace el
conjunto- de otro modo, aquel seria el nudo del sintoma.

a.- Como aparece en E/ deseo y su interpretacion

La grafia s(A) la extraemos del Seminario El deseo y su interpretacion, donde Lacan
dice que el sintoma es un significado y a partir justamente de la metafora, provoca un
efecto de significacion. En la medida en que acoplamos el sintoma a la metafora, por
caracter transitivo, sucede que tiene esa condicion de significado del Otro.

b.- Intentando ir mas alla

En la conocida respuesta a André Albert de Lacan ,previo a la apertura del
“Simposio Joyce” , nos interesa una referencia al nudo del sintoma — a la que
volveremos al dilucidar la condicién de la singularidad en el sinthoma, en el capitulo
11- He aqui lo puntuado para esta ocasion: “El psicoanalisis es algo que nos indica que
no hay sino nudo del sintoma para el cual hace falta sudar un poco para llegar a
tenerlo, aislarlo. Cada elemento de sudar un poco es lo que se puede llamar hacerse
un nombre”

El maestro francés alude de este modo a lo que decia Joyce respecto de su
aspiracion a que se estudiara su obra durante 300 afios para procurar desentrafar lo
gue habia querido decir, intentando restituir la carencia paterna a través de hacerse
un nombre.
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Es claro que no se trata de impulsar al analizante a que alcance un nivel de
excelencia, ni a que cree una obra de arte, sino como a partir del sintoma neurdtico
saber hacer el rescate de algo del orden de la singularidad.
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Capitulo Vil
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Del lugar del sintoma en la cura

|.- Generacidn de algo novedoso

Hallaremos sustento para desplegar la tematica propuesta en una lectura que
siempre provoca efectos sorprendentes : volver al tomo XVI de Lecciones
Introductorias—tal nuestro proceder — a los fines de puntuar cuestiones -aun a riesgo
de considerarse “conocidas”- en funcién de una lectura que, advenida a posteriori,
haga surgir - precisamente- algin efecto que no convenga al sentido comun, literal,
del texto freudiano.

Freud se va a referir a lo que sucede en la transferencia. Dice asi: “La transferencia
es comparable a la capa de crecimiento celular situada entre la corteza y la pulpa de un

arbol...”*"°

En primer lugar nos oferta un simil” de “estar entre” pulpa — parte central- y
corteza — parte exterior- , poniendo en juego una topologia de la esfera. Prosigue la
cita y aqui viene lo nodular : “... de la que surgen la nueva formacion de tejidos y el
espesamiento del tronco.”*"*

Alude, por ende, —“de la que surgen”- a lo que se puede llamar generacién. Con lo
cual es dable afirmar, que confundir transferencia con repeticién resulta gravoso- el
maestro vienés no toma la transferencia como una repeticién lisa y llana - puesto que
alli parece generarse algo novedoso.

En lo que sigue — lectura aprioristica- es viable verificar una periodizacién de la
transferencia: “ Pero cuando la transferencia ha cobrado vuelo...” - aqui el “cuando”
estd indicando que hay momentos en que esto no sucede- Concluyendo entonces:
“...hasta esta significacic’m."172 Es decir, que hasta ese momento portaba esa
significacion y ,entre tanto, empieza a generar algo y alcanza esta otra, siendo alli
generadora de aquello similar a lo que sucede con el arbol. Ahora bien: “Cuando
adquiere esta significacién (Bedeutung) el trabajo con los recuerdos del enfermo

705 FreudConferencias de introduccién al psicoanélisiep.cit, p. 404

" Cf. Roberto Harari, “Simile”, ekl fetichismo de la torpeza y otros ensayos psiabticos Homo
Sapiens, Rosario,2003, pp.171-182, para una indagde estos “desvios” del discurso, ofrecidos por
Freud- comprendido el desmontaje de algunos ds-ello

113 Freudpp.cit., idem
1723 Freudpp.cit., idem
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173 Es decir, que al engendrarse lo nuevo, se pospone el laborar

gueda muy relegado .
con los recuerdos.

A continuacién, el padre de nuestra disciplina infiere que : “No es entonces
incorrecto decir que ya no se esta tratando con la enfermedad anterior del paciente
sino con una neurosis...” -y aqui cobra relieve el punto decisivo a destacar como
segunda puntuacién — “... sino con una neurosis recién creada y recreada que sustituye
a la primera.”’’* Nuevamente se da a entender que no es una reproduccién de lo
idéntico, antes bien , vuelve a marcar : “creada y recreada”.

En suma, hemos procurado una primera puntualizacion: generacion que relega el
trabajo con los recuerdos . Y una segunda: creacion y recreacion de una neurosis que
sustituye a la primera.

Al respecto, es consabida la insistencia de Freud —por ejemplo- en lo tocante al
amor de transferencia ,cuando una y otra vez acentua en ello, el caracter no
ingenuamente reductible a una experiencia del pasado ubicada masivamente en el
presente. Bastaria, en consecuencia, esta leve puntuacion del analista vienés para
corregir esa impropiedad de considerarla repeticién de lo idéntico ( “No es conmigo,
sino con su papa”, etc. -como advertiamos -). Pruebas al canto: “ A esta versidn nueva
de la afeccidn antigua”- enfatiza- que en lo que sigue hemos de procurar desentrafiar.

Il.- Version nueva de una acepcion antigua

Contestes con lo predicho: manos a la obra . ¢{COmo entender esta “versidon
nueva” que inicia el aserto freudiano? Quizd al modo de lo que trasunta el vocablo
“versidn” en correspondencia con un texto: vuelto a escribir y siendo tal reescritura —
si bien estamos aludiendo a una temadtica de alcance determinado — una nueva
version, una novedad.

Ahora bien,¢é qué enlaza lo denotado hasta aqui con lo que ha traido al analizante
al analisis?

Colige Freud: “A esta versidon nueva de la afeccidn antigua se la ha seguido desde
el comienzo, se la ha visto nacer y crecer y uno se encuentra en su interior en situaciéon
particularmente ventajosa porque es uno mismo el que en calidad de objeto...” *”°

(Notese la definicion del lugar del analista como objeto, y , también, la lectura
rigurosa de Lacan que no propicia del analista un sujeto -esto es, la intersubjetividad —
sino un objeto.)

He aqui que adviene la tercera puntuacién : el analista estd en el centro como
objeto.

Es de destacar que la version original dice “ punto central” , que se distancia de un
mero “centro”, ya que “punto” porta la idea de cierta nocion de espacio mas puntual.
El traductor optd por “centro” excluyendo “ punto”. Nuestra distincidn va en la via de
precisar el “estar en el centro”, en el sentido de lo que se traspasa. De otra manera:
uno puede perseguir este desarrollo de la transferencia porque lo traspasa por el

I”

1733 Freudpp.cit., idem
174 3 Freudpp.cit., idem
173 Freudpp.cit., idem
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punto medio. Esto es asi, en el caso de que haya adquirido la significacion que relega el
trabajo con los recuerdos. Subrayamos Bedeutung —significacién- porque a renglén
seguido el maestro vienés indica: “Todos los sintomas del enfermo han abandonado su
Bedeutung originaria y se han incorporado a un Sinn nuevo.”” 17

Para decirlo de otro modo: éLa polisemia podria dar cuenta de un Sinn, mientras
que la Bedeutung, de un cierto estatismo?

Antes de proseguir, reparemos con mayor detenimiento en lo que ha sucedido en
el titulo de este acdpite que produjo otra versién de la expresion freudiana : -
recordemos - “version nueva de una afeccion antigua” por “ versidon nueva de una
acepcion antigua”.

[ll.- Puesta a punto del artificio analitico

Aquellas consideraciones previas han instalado lo que el presente titulo delimita.
Volvamos a donde habiamos puntuado: “ Todos los sintomas del enfermos han
abandonado su Bedeutung originaria y se han incorporado a un Sinn nuevo.” Freud
utiliza con rigor el “sentido nuevo”, ahora en un lazo con la transferencia. Posiciona —
entonces- el sintoma o los sintomas en relacion a la transferencia. La posicion del
sintoma en la cura , por ende, es transferencial, sin lo cual no va a haber sintoma
analizable —discriminandose del sintoma psiquiatrico-

Arribamos de este modo a la cuarta de nuestras puntuaciones: La posicion del
sintoma en la cura es transferencial.

El maestro vienés matiza : “ De esos sintomas subsistieron sélo algunos que
admitieron esa remodelacién”*”’ Lo que nos conduce- a modo de denominacién de lo
gue aqui acontece- a la quinta puntualizaciéon que remitiremos al siguiente acapite.

Antes bien, subrayemos los términos que pueden llamar la atencion : novedad,
version, objeto, sentido nuevo, lazo con la transferencia.

IV.- Neurosis de transferencia o de la impropiedad de la vida propia.

Situados ante el advenimiento del redisefio de ciertos sintomas — a fin de
encaminar nuestro transito- el inventor del psicoanalisis nos proporciona una pista
acerca de aquello que sucedia con los que consentian esa recreacion : “Ahora bien, el
domefiamiento de esta nueva neurosis artificial...”*’®

Por el sesgo de lo artificial se efectiviza la quinta puntuacion que anuncidbamos
en las lineas previas.

" En lo tocante a esta problematica Slieiny Bedeutungse hace mencion al ya clasico articulo de Frege
sobreSentido y significacior precisamente en razon del titulo de mi librof-R@berto Harari,
Intensiones freudiana®lueva Vision, Buenos Aires, 1991, p. 9

1783 Freudpp.cit., idem

Y73 Freudpp.cit., idem

178 3 Freudpp.cit., idem
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A la lectura inocente comporta lo no natural, fabricado, forzado por las trampas
propias del tratamiento analitico, se alinea con lo que hemos comenzado a introducir
con el neologismo artificiar ": la condicién del artifice distinta del obrero fabril.

Esta indole artificial anuncia , lanza, sefala; implica en suma, el sinthoma. éSerd la
neurosis de transferencia un indice que hace a esta condicién del sinthoma? ¢A dénde
se dirige este enfoque? A nuestro entender, este agregado novedoso no reproduce lo
mismo, sino que un elemento nuevo se incorpora y ata a analizante y a analista por la
via del kunst "~ freudiano — “arte”, “malas artes”, “de la mentira”, “del artificio”- En
castellano el prefijo “arte” se disimula mas que en aleman donde esa palabra - en
tanto prefijo- abre este sintagma compuesto, segun analizaremos - al avanzar nuestra
respuesta a lo interrogantes planteados en el presente parrafo- en ocasién del
despliegue del item VIl y - por otro sesgo- en el préximo capitulo.

Ahora bien, completemos la cita de Freud interrumpida : “El domefiamiento de
esta neurosis artificial coincide con la finiquitacion de una enfermedad que se trata la
cura con la solucidn de nuestra tarea terapéutica.”*’”®

De tal modo: ¢éSe trata del domefiamiento de la neurosis por via del artificio, al
decir neurosis artificial? El genio vienés agrega: “El hombre que en la relacion con el
médico ha pasado a ser normal y libre del efecto de mociones pulsionales reprimidas
sigue siéndolo también en su vida propia cuando el médico se ha hecho a un lado.”**°

El cimulo de interrogantes que acompafian este decurso se dilata al plantearse la
cuestidon esbozada por el creador del psicoanalisis respecto de la “vida propia”. En
efecto: ¢qué es lo opuesto a esta categoria? Sin duda, la vida impropia .éSera ésta,
entonces, la neurosis de transferencia, el lazo analitico? Es decir, lo que cae como
resto de éste, en el readquirir la condicion de la vida propia* ¢ seria precisamente la
salida por el sesgo del sinthoma ? Dicho de otra manera: si cae la neurosis es por via
del artificio.

Pues bien, la expresion “vida propia” trasunta que si algo del lazo analitico
conduce a la impropiedad al quedar desapropiado — es licito examinar en qué sentido
uno resulta representado por el analista tornando impropia la vida — habra que
sopesar de qué manera, con el desprendimiento de ese lazo, retorna la propiedad de la
propia vida.

Finalmente Freud juzga que tales elementos involucran a lo que califica como
neurosis de transferencia. Es claro que esta nocién no remite a la mera sustitucion
puntual de la antigua acepcidn —redundancia huera — sino que es algo creativo,
novedoso, con el lugar de objeto- punto central, el analista tomado de punto (segun
reza lo intitulado como cuarta parte)- del psicoanalista. Es en funcién de la novedad,
que el Sinn nuevo conduce a esa consecuencia del analisis, en el sentido de la atadura

" Hacemos referencia al capitulo 6, apartado Il c.

” Recordamos los pasajes en los cuales hemos iimfidia la tematica en cuestion: en el Capitulo 4,
apartados IV ay IV by en el Capitulo 6 en el dedjp

1795 Freudpp.cit., idem

1805 Freudpp.cit., idem

" Otra categoria —“vida propia’-,con su opuestodavimpropia’- para incluir a las ya consignadas de
“vida erotica”, “vida cotidiana”, “lucha por la vad, “la vida sexual humana”, en suma, el campaoode |
que es referido como “vida” -por Freud -elevadde @ategoria de conceptos —de los cuales me he
servido para su procesamiento. Cf . Roberto Hdigsicopatologia?” eimtensiones freudianadlueva
Visién, Buenos Aires, 1991, pp.45-51 .¢, Conformaelamiin no encarado- estricto acapite de las &vida

de Freud?
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por la via del sinthoma- pudiéndose estimar su alcance en el acdpite VIl de este
capitulo-

V.- “No quiero tenerlo, pero sin él no puedo vivir”

Recapitulemos ahora — a los fines de balizar nuestro rumbo- las principales
conclusiones surgidas en los apartados atinentes al goce y al saber ,desglosados en
tanto versiones del sintoma.

En la primera de las nombradas, destacdbamos la escision del goce falico —
podrido- asestada por la operacion analitica y su modalizacién en las vertientes alli
consignadas —goce mental, de la vida, del ser, etc- correspondientes al sinthoma.

Desde tal perspectiva, lo enlazabamos con algunos parrafos del Seminario Xll,
Problemas cruciales para el psicoanc'ilisis,181 referidos a tres prescripciones negativas-
al estar de Lacan- respecto de lo que el analista debe saber —ya en el acapite
correspondiente a la segunda de aquellas versiones consignadas-: no saber de la
clasificacion, ni de lo general , ni del silogismo.

A la apreciacion alli aludida se suplementaba una fecunda revision gnoseoldgica
gue partiendo del sintoma redefinia- en relacion con el saber- neurosis, perversion y
psicosis.

Recordemos los términos : tocanon -su apego a la norma-, el deseo en la
dimensién del secreto poseido-subjetividad del “Yo no sabia”- y lecton —por la via de la
certeza, le otorga un significado a todo, aunque no estd seguro de él en nada -
respectivamente.

Para recalar en el analista, que en la cura, tiene el estatuto del sintoma. De otro
modo: el sintoma del neurdtico en analisis es el analista (a) Sujeto Supuesto al Saber
(S.s.5).”

En términos de Freud- recordemos- se trata de la neurosis de transferencia
cuando esta nueva versién adquiere el Sinn de la — es nuestra propuesta -acepcién
antigua.

En efecto: el estatuto del sintoma es entre otras cosas ,el de algo-alguien que
resulta insoportable, que vuelve al mismo lugar, que parece una suerte de capricho, de
impredicibilidad, de indomefiabilidad ; en sintesis —como se alega desde el titulo-: “no
quiero tenerlo, pero sin él no puedo vivir”.

Para advertir mas resonancias en lo expuesto, acompafiemos a Lacan en otro
tramo del Seminario XIl , donde nos pone sobre aviso de que : “Un sujeto es
psicoanalista no sabio acorazado detras de las categoria en las cuales él no tendria
cajones para guardar sintomas psicoticos, neurdticos u otros, pero en la medida en
que entra en el juego significante...”*®? Estamos contestes que no se introduce como
persona —por supuesto- ,ya que si es Sujeto supuesto al Saber entra en el juego
significante, adquiriendo ese estatuto.

181 j.LacanSeminario XII, Problemas cruciales para el psicosig, clase del 5/5/65

" Tales cuestiones han sido desarrolladas en vgaiaes del capitulo 6, en los apartados Il y IV,
respectivamente.

182 3 Lacanpp.cit.idem
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Prosigue asi su discurrir: “... un examen clinico, una presentacion de enfermos, no
pueden absolutamente ser la misma en el tiempo del psicoandlisis o en el tiempo que
lo ha precedido. En el tiempo precedente cualquiera que fuera el genio que animara al
clinico, Dios sabe si he tenido la ocasion de expresar mi admiracion por las estrofas
deslumbrantes de Kraépelin cuando describia sus formas de paranoia, la distincion
radical de lo que al menos en la teoria es exigible en la relacion del clinico al enfermo
en la primera presentacién. Si el clinico que presenta no sabe que una mitad del
sintoma, como acabo de articularlo recorddndoles esos ejemplos de Freud...” —
entonces del sintoma, el analista conoce la mitad. Es claro que en referencia al saber
referencial- “Si el clinico que presenta no sabe mas que una mitad del sintoma es él
quien tiene la carga de que no haya presentacion del enfermo sino didlogo de dos
personas y que sin esta segunda persona no habria sintoma acabado.”*®®

La extension de la cita que hemos procurado, permite medir el alcance de lo que
trata- consignado en una serie de exclusiones-: no es que el sintoma sea sefialado
desde afuera —presentacidon de enfermos a la Kraépelin- no es tampoco la teoria de la
microfisica a la ------------- -para quien el punto de vista crea el objeto a estudiar y por
tanto de indole idealista- antes bien, la mitad del mismo es lo que trae el analizante,
pero la otra mitad lo hace analizable la operacién del analista, sin lo cual no habria
sintoma. Este es generado en el juego significante —en el discurso- en lo que el maestro
francés llama didlogo de dos personas. Por ende, si el sintoma no hace lazo social —
discurso- no es considerado tal, en el sentido acabado del término, es decir: sintoma
acabado- que no es terminado sino logrado-

Al respecto, con marcada frecuencia circula ese extrafio sintagma “clinica bajo
transferencia”. Si asi no ocurriera con todo rigor, es que se concibe al sintoma de otra
forma: de manera psiquiatrica. Por eso, la recurrencia en lo redundante de “bajo
transferencia” abona la creencia de que puede haber sintoma sin ella.

Entonces, digamoslo sin tapujos: ninguna de las modalidades adoptadas por el
clasificacionismo axiondmico, ni por el idealismo sartreano o el de la microfisica,
incumbe a la tematica en cuestién, antes bien, se trata del modo en que decanta el
lugar del analista en funcion del nivel dialogal.

A rengldn seguido, Lacan nos oferta su definicion: “El sintoma seria necesario
definirlo como algo que se sefiala, como un sujeto que sabe que eso le concierne pero
gue no sabe lo que es. En qué medida nosotros, analistas, podemos decir que estamos
a la altura de esa tarea de ser aquél que en cada caso sabe lo que es” . Esto es: tomar
su lugar en el sintoma-para el analista- al estilo de: “-Sin mi el sintoma no acaba”. Con
“acabarlo”, - de nuevo- no apuntamos- como es obvio- al sentido de una terapia
sintomal, sino a otorgarle su propiedad insita de logrado. Dicho lo cual, en el titulo del
préximo acapite formularemos la tesis respectiva.

VI.- El analista hace su parte: “acaba el sintoma”

En lo que sigue —en pro de desplegar con mas detenimiento el item propuesto-
importa puntuar una advertencia avanzada en Radiofonia y Television , que atafie a

183 3.Lacanpp.cit.idem
184 3 .Lacanpp.cit.idem
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disponer a quien implica esa mitad que - al estar de Lacan -complementa al sintoma
,tornandolo —precisamente- sintoma en el sentido psicoanalitico del término: “Yo no
aliento a nadie, nadie de cuyo deseo no sea decidido”.*®® Célebre sentencia lacaniana
que orienta la reflexion psicoanalitica en lo atinente a no animar a analizar a nadie que
no se haya decidido. Continta: “Mas aun excusenme de hablarle de los ustedes de
mala compaiiia . Pienso que hay que rehusar el psicoandlisis a los canallas. He ahi,
seguramente lo que Freud disfrazaba con un pretendido criterio de cultura.”*®® - Alude
a los asi llamados “escritos técnicos”, en el punto en que el maestro vienés reclama un
nivel cultural tal, que resulte interesante para el analista cierta pauta de eticidad,
moral, etc. .-  “Los criterios éticos desgraciadamente no son mds seguros.”*®’
Introduce una comparacién entre ambos criterios : el cultural freudiano y el ético
lacaniano.

Respecto del término “canalla” que perfila la cita, deriva del latin can, canis, que
significa “perreria, muchedumbre de perros”, de alli al “ hombre despreciable y de
malos procederes, gente baja y ruin.” Entonces, el maestro francés, posiciona la
siguiente arista ilustrativa: “Sea como fuere, es por otros discursos que ellos pueden
juzgarse, y si me atrevo a articular que el analisis debe rehusarse a los canallas, es que
los canallas se vuelven tontos **,Io gue sin duda es un adelanto, pero sin esperanza,
para retomar vuestro término”.®3:Qué es lo que se intenta cernir? La cuestién radica
entonces en qué esperar. Mas aun : qué esperar en nuestro lugar en la cura. En
principio, no estimular al que no tenga un deseo decidido - no es decir : “tiene que
analizarse, le va a hacer bien, etc.”- y a los canallas, no.

A continuacion sugiere : “Por lo demas el discurso analitico excluye el usted que
no esta ya en la transferencia, por demostrar esa relacién al sujeto supuesto al saber,
gue es una manifestacion automatica de lo inconsciente. Yo exigiria ademas un don del
mismo tipo con que se criba el acceso a la matematica, si ese don no existiera, pero es
un hecho que no hay todavia don reconocible cuando se lo prueba, a falta sin duda de
que ningdin matema, excepto los mios, haya salido de ese discurso.”*®° Pareciera que el
Unico analista deberia ser Lacan. Si bien lo que dice no es que hagan matema, sino un
don del mismo tipo con que se filtra el acceso a las matematicas. ¢Qué sera? ¢Volcar
referencialmente en escrito?, éllevarlo al escrito?

Ahora bien, para delimitar nuestro transito, consideramos conducente —en
relacion al nudo del sintoma que disefiamos - encararlo desde el Seminario Xl , El
objeto en psicoandlisis, en la clase del 20/4/66, donde Lacan lee la resefia que
presentd sobre Problemas cruciales para el psicoandlisis — Seminario dictado el afio
anterior-: “Esto se justifica por qué hay resistencias al efecto de su seminario. Porque
los compromisos son de ser y no de pensamiento, y porque los dos bordes del ser del

18 j.LacanRadiofonia y televisigmnagrama, Barcelona, 1977, p.132

186 J.Lacanpp.cit., idem

" Términos omitidos en la traduccién al castellano

187 J.Lacanpp.cit., idem

™ La traduccion correcta del origiraéteses “tontos”. Se ha repetido el “error” cometidoetBeminario
XX ,Encore, quizas optando por la delicadeza del “neciosiesmedro de la expresiva “tontos”. Se
puede acudir para cotejar otros yerros a mi tégoSeminario XX de Lacan en castellano” en
Psicoandlisis in-munddargieman, Buenos Aires, 1994, pp. 207-222

188 3 Lacanpp.cit., idem

189 3.Lacanpp.cit., idem
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d 72190

sujeto se diversifican en la divergencia que va entre saber y verda Grafiquemos

de esta manera lo predicho:
Ser del S/
Saber Verdad

“La dificultad de ser del psicoanalista tiene que ver con que él encuentra como ser
del sujeto, el sintoma, como ser de verdad.”***
Entonces procedamos a su distincién :

ser por el lado de la verdad -------------- - sintoma.

Lacan aclara :“Es a lo que cada uno consiente que se sepa de lo que el
psicoanalista quiere decir aunque esté alli para embrollarlo. Es la esencia del sintoma,
nuestra posicidon en el sintoma, que es un ser de verdad. Sin embargo, vemos que por
el lado del ser de saber, de reconocer las formas felices en las cuales esto se ve
complementado, este ser de saber debe reducirse, el del psicoanalista, a no ser sino
complemento del sintoma.”**?

Pues bien:

ser de saber------------ - psicoanalista.

He aqui el complemento respecto del sintoma. Este lo es, por referencia al lugar
del analista, tal la definicion freudiana. Es decir, nuestro término es acabarlo,
ocupando ese sitio de ser de saber.

Desde esa perspectiva, el maestro francés evoca :“Esto que inclusive en el choque
que he provocado el afio pasado sobre este tema, esto no evita repetir un cierto
cortocircuito.”**® ¢A qué alude? A la evidencia de que aunque esto se adorne de
paradoja : “es el modo en que afirman muchos que lo que hace al sintoma es la
manera en que el practico lo piensa.” ***

Y asi, reingresa la teoria de la microfisica a la que contravertiamos - el espureo
“subjetivismo perspectivista”* de los psicélogos — por pretender indicar desde su
punto de vista, cudl es el sintoma. Claro esta que la apreciacién aludida, lejos se halla
de lo que preconizamos desde nuestra disciplina, esto es : completar, acabar el
sintoma y colocarlo en posicién analizable.

A nuestro entender, desde ideas tales, que avalan que toda interpretacion es una
construccidn, o que el observador es el que genera el objeto de estudio —aparente
“perspectiva pluralista” — liquidan lo Real, ese espesor de real que fundan con una
imagineria volatil, al modo de lo que uno imagina que es. Al estar de Lacan: “En cambio

190 3 LacanSeminario XIlI, El objeto del psicoanalisislase del 20/4/63 , inédita

191 3 Lacanpp.cit., idem

192 3 Lacanpp.cit., idem

193 3.Lacanpp.cit., idem

194 3.Lacanpp.cit., idem

" Sintagma con el cual designo cierta posiciéntépia conducida por un espontaneismo intuicionista
de cuyos efectos he procurado el esclarecimientf.eR.HarariDiscurrir el psicoanalisisNueva

Visién, Buenos Aires, 1986, pp.23-26 , asi como Ralifonias. Del arte en psicoandlisidel Serbal,
Barcelona, 1998, pp.59-60.
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nosotros nos vemos convocados como analistas a tomar parte en el sintoma.”*®

Inmediatamente después va a sefialar de esta implicaciéon en el sintoma, que el
analista: “...se propone ante el ser de saber como justamente aquel que de alguna
manera busca el ser de verdad.”**

Es decir que el ser de saber del analista propugna localizar el ser de verdad.

Por ultimo, va hacer una referencia a Socrates, examinando por qué no llegé al
psicoanalisis, en definitiva: “Nosotros podemos tener la idea precisamente que la
cuestion del sujeto tal como la planteo es perfecta y totalmente abierta a nivel de
Sécrates, aunque nosotros no podemos pensar la manera en la cual nos han sido
transmitidas esas entrevistas que eran la base de su ensefanza, arregladas,
modificadas, enriquecidas de alguna manera, que nosotros lo suponemos por tal o
cual, especialmente por Platdn. De todas maneras lo que esta claro de este esquema
es que la decantacién es perfecta entre el ser de saber y el ser de verdad.”*’

El maestro francés- ahora hegelianamente - trata de discriminar estos dos lugares
—en principio- disyuntos: “Hay que releer todo Platon con este hilo conductor vy
ustedes podran descifrar bastante mas lejos, llamando las cosas por su nombre, y decir
de qué se trata en el deseo de saber, a saber el agalma. Si dejamos por el instante eso
en lo cual Sdcrates responde es que el ser de verdad es ese deseo de saber.”**® Esta
clave ser de saber / ser de verdad esta confundida en Sdcrates ya que —en su tiempo-
no habia una ciencia dada, en el sentido de su estatuto moderno. Al menos, no era la
gue requiere de las pequeias letritas, en las que Lacan tanto insiste —estudios
galileanos fundamentalmente- al maniobrar las letras que permiten aprehender ese
real a partir de lo cual es viable sustentar esta discriminacién. A falta de esto, lo que
lograba encontrar Sécrates es de algun modo ,una especie de conjuncion, en la cual
suponia que iba a reencontrar una verdad que no es sino, un saber de lo general.

Desde ya, el famoso triangulo —el Mendn- tiene bastante que ver con el silogismo,
el orden de la clasificacion y de lo general. Ese saber aparece indistinguido con el
orden de la verdad, lo que el analista francés denuncia, como sutura entre ser de
verdad y ser de saber.

Conforme con nuestra lectura del siguiente pasaje, quisiera sefialar un error de
traduccién que surge al cotejar la traduccion de la version de Nasif del Seminario X1V,
La Idgica del fantasma, — no asi en el original francés- que constituye un horror . Aludo
a la clase del 10/5/67 :”La verdad no tiene otra forma que el sintoma. El sintoma es
decir la significancia de la discordancia entre lo real y eso por medio de lo cual él se da,
se evidencia, se entrega. La ideologia, si ustedes quieren...".199 En ese término
destacado por nosotros, la traduccién de la version de Nasif dice: la “biologia”.

Punto, claro esta, donde la ideologia en el sentido marxista, de algiin modo —con
las categorias althusserianas- reconoce/desconoce, alude/elude, la infraestructura. O
sea: la manifiesta y la oculta al mismo tiempo. Todo esto es el sintoma. Desde esta
perspectiva el analista deberia hacer su mitad para acabar, complementar, tomar
parte, etc, y desde la expectativa obviamente psicoldgica del analizante, la ideologia.
Intento éste que se ve convalidado en el organon- es decir en la regla - de modo tal

195 3.Lacanpp.cit., idem

19 3.Lacanpp.cit., idem

197 3. Lacanpp.cit., idem

198 3 Lacanpp.cit., idem

199 J.LacanSeminario XIV, La légica del fantaspaase del 10/5/67, en la traduccion de la version
Nassif, inédita
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gue esta regla que es norma- la huida a la normatividad del neurdtico- no es sino,
ideologia.

Agrega el impar lector de Freud : “Pero con una condicién. Que para ese término
ustedes tienen que ir hasta incluir la percepcidon misma. La percepcidn es el modelo de
la ideologia. Es una criba en relacién a la realidad. éPor qué sorprenderse? Porque
finalmente todo lo que existe, la ideologia, desde que el mundo esta lleno de fildsofos,
no se ha construido jamas sino por una reflexion primera que se referia a la
percepcic')n."200 Puede haber acda un disparo por elevacién a Merleau Ponty,
fenomendlogo de la percepcion admirado por Lacan, pero no en esto, precisamente.

Por este sesgo - entonces- es inteligida la funcién par excelence de la yoidad,
pudiéndose aseverar -por caracter transitivo- que el yo es sintoma. El yo es ideologia y
no es de modo alguno adaptador de nada, puesto que es él -en si mismo -el que
requiere, demanda, significancia. De esta manera se completa el cuadro que hemos
ido burilando hasta aqui :

Ser del S/
Saber Verdad

complemento
Analista - Sintoma

(“acabado”)
tomar parte (hacer su parte)

9

implicacion

9

ideologia

En el acapite siguiente, aprovecharemos la ocasion de rastrear una orientacion, en
el sentido de articular lo artificial de la neurosis de transferencia y la via del sinthoma,
conteste con el interrogante abierto lineas arriba.

200 3 Lacanpp.cit. idem
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Capitulo VIII
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Manejo de la transferencia : el mani-obrar del analista

l.- Lo cosmético y lo quirtrgico

Una vez mds, comenzaremos con la referencia freudiana que ha sido —
practicamente- nuestro norte en la tematica del sintoma que venimos desplegando. En
la Conferencia 289, La terapia analitica,® Freud nos ofrece una de esas clasicas
comparaciones, al contraponer lo cosmético —la terapia hipndtica, sugestiva- y lo
quirurgico —la terapia analitica.

De inicio, esta remision a lo quirurgico permite insinuar el destino del objeto g que
es justamente el de ser objeto cortado — recordemos cédmo concluye Lacan el
Seminario XI : “porgque amo en ti algo mas de ti”, por eso te corto, te escindo, algo dejo
gue caiga de ti — y a la par, rescatar -no meramente- la preconizada neutralidad del
cirujano —o del alejamiento de las emociones-, sino, fundamentalmente, la cuestiéon
del corte.

Precisamente, es una de las maneras como el analizante presenta su sintoma :
“corteme esto y déjeme el resto tal cual”, intento que se ve convalidado por las
“terapias focales”, que alli “hacen su agosto”.

Contrariamente al corte, nos encontramos con “la cosmética”, que maquilla el
objeto a, proponiendo un modo especularizador en el que —por otra parte- logra,
sostiene, soporta —en suma- la condicién del i(a), a su vez lo que permanece en estado
de represion es lo que idealiza la identificacién. Lo graficamos asi:

i(a)
I

Lo cual se deja leer, entonces : a la imagen especular en el lugar de lo manifiesto
corresponde la |, idealizando la identificacidon, como propio de la terapia cosmética.

Ahora bien, iniciada la cuestiéon implicada en y por estas lineas, acudimos al texto
freudiano mencionado, donde su autor asevera que: “La terapia hipnética deja a los
pacientes inactivos e inmodificados, y por eso igualmente sin capacidad de resistir
cualquier nueva ocasién de enfermar.”?®® ¢Qué nos muestra alli? Que en la Unica
profilaxis —psicohigiene- en la que Freud cree es aquella que resulta —paraddjicamente-
de introducir la operacién llamada tratamiento analitico. Hete aqui, que nada indica

201 5 FreudConferencias de introduccién al psicoanaligisirte 111), 28° ,"La terapia analitica”, @bras
CompletasAmorrortu, Buenos Aires, 1979, t. XVI.
2925 Freud., op.cit, p. 410
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gue un sujeto que haya atravesado la neurosis y el fin del analisis no enfrente
situaciones que lo vuelvan a enfermar- lectura que conviene poner en pendant con
Andlisis terminable e interminable- Para decirlo en términos del creador de nuestra
disciplina : No hay psicohigiene, no hay psicoprofilaxis del conflicto, antes bien, sdlo
hay capacidad de resistir a cualquier nueva ocasidn de enfermar.

A continuacién, el maestro vienés trae a colacién uno de los puntos mas
conflictivos, responsable de abonar el posible malentendido que de ello se desprende:
“Por eso se ha dicho con acierto que el tratamiento psicoanalitico es una suerte de
pos-educacion.”*®

Tal opcion es dable situarla — a nuestro entender- en el terreno de la terapia
cosmética, donde puede entrar a tallar el educador que se propone en el lugar de
Ideal, gratificando las posibles respuestas del asi llamado educando, de acuerdo a su
aproximacion al Ideal-en mas o en menos- que él encarna.

Es claro que tanto el educador como la educacién*, al intentar sublimar las
pulsiones, se colocan en aquella posicion, de la cual el analista procura distanciarse. En
todo caso, si se tratara de post-educacidn, el designio del analista iria en el sentido de
hacer lo inverso de lo que el educador ha hecho. Es decir que el psicoandlisis podra
actuar como post-educacidn, siy solo si, deshace el camino hecho por la educacién.

Al respecto, muchos han querido entender el vocablo de marras - por ejemplo
Pichon- como una reeducacion. Alexandre es otro, que la ha denominado “experiencia
emocional correctiva”, tal que sigue los visos- dice él y también Pichon- de un
aprendizaje. Pues bien: de optarse por esa categoria, habria que considerar la via de
un des-aprendizaje, antes que de un re-aprendizaje.***

Ahora bien, la anterior puntuacién se engarzara con otra, a partir de la cual se va a
urdir el pasaje previsto al Seminario XV, El acto analitico, de Lacan. Engarce que se
efectuard por la cuestion de la artificialidad, el efecto del arte o la llamada
transferencia — tal lo esbozado en el capitulo precedente-

He aqui la segunda de las puntualizaciones que proponiamos al decir de Freud :
“En lugar de la enfermedad propia del paciente aparece la de la transferencia...” 2**

Notable episteme la del padre del psicoandlisis al aseverar que —en tanto
analistas- provocamos una enfermedad artificial —la de la transferencia- , a punto tal
qgue si lo pensaramos con modelos médicos —inflexién transgresora, es cierto- la
referencia obligada seria la de la vacuna. De este modo, asi como los psicoanalistas
inventamos actos fallidos, inventamos también una cualidad del amor — cual es - el
amor de transferencia, a los que ahora agregamos : la enfermedad de la transferencia.
Resulta vdlido preguntarse en qué consiste tal atribucién: “En lugar de los diversos
tipos de objetos libidinales y reales, aparece un uUnico objeto también fantaseado.”
205Esto es lo llamativo, que la transferencia en términos del maestro vienés, va de lo
irreal a lo irreal.

2933 Freud, op.cit, p. 411

" Respecto de la temética aludida -psicoanalisiugacion- aunque cernida por el sesgo del anélisis
didactico, puede juzgarse en C.f. R. Harg@ué sucede en el acto analitico? La experiendia de
psicoanalisis.l.ugar Editorial, Buenos Aires, 2000, pp.27-30

™ Puede acudirse para ampliar lo puntuado —estarver contexto de la nominacién- Cf. R.Harkti,
fetichismo de la torpeza y otros ensayos psicoticadj Homo Sapiens, Rosario, 2003, p.106

2043 Freud, op.cit., p.414

255 Freud, op.cit., p.414

157



Roberto Harari | EL SINTOMA

Respecto de lo aseverado y a los fines de dilucidar un aforismo tan notorio como
el apuntado, lateralicemos brevemente nuestro desarrollo: La asi llamada “escuela de
la psicologia concreta” — por ejemplo a partir de Politzer - insiste en que su
denominacion se explica por referencia a los fendmenos especificos que se suceden
entre analizante y analista, ya que el resto no reviste importancia alguna. Es decir que
ubicarse por fuera de estas manifestaciones vivenciales en esa relacién transferencial,
resultan ser una suerte de elucubracién anodina” .

Por supuesto- en la misma tonica- podria reclamarse “contratransferencialista”,
argumentando de la realidad de los sentimientos del analista —pongamos por caso- éA
dénde nos conducen tales dislates? A reiterar ciertas objeciones: Es de apreciar que
Freud no pretende indicar con su lugar de “lo irreal” que éste se halle fuera de la
realidad, antes bien, lo que alli domina, es la condicién que con Lacan reconocemos:
no hay realidad que no se apoye en el fantasma.

Entonces, es por la traslacidon en la concentracidn en este objeto que “...Ia nueva
lucha en torno a este objeto es elevada con el auxilio de la sugestién médica al estadio
psiquico mas alto. Transcurre como conflicto animico normal...” “...cuando la libido
vuelve a ser desasida de ese objeto provisional que es la persona del médico ya no
puede volver a atrds a sus objetos primeros sino que queda a disposicién del yo.”
Concluyendo en lo que sigue, la extensa cita del texto freudiano, procurada a fin de
delinear la idea en cuestion:

“El trabajo terapéutico se descompone pues en dos partes: en la primera toda la
libido es esforzada a pasar de los sintomas a la transferencia y concentrada ahi. En la
segunda se libra batalla en torno a ese nuevo objeto y otra vez se libera de él a la
libido.”**

Lo rescatado por nuestra lectura nos permitird hacer pie en donde iniciar la
elucidacion de los siguientes items, a saber:

1- De sintomas a transferencia

2- De la transferencia a la vida

3- Manipulacion analitica de la transferencia
Los cuales ameritaran su respectivo apartado.

[I.- Del sintoma a la transferencia

Al desglose del primero de los efectos desprendibles del obrar analitico,
destinaremos las siguientes lineas. Es cierto que Freud no lo expresa de este modo,
empero el manejo — término que conviene aqui - es funcién del analista, al tiempo que
Lacan va a precisar que ello depende del deseo del analista. Entonces, es
responsabilidad de su praxis tanto que suceda la primera fase como la segunda,
destacadas en el paragrafo anterior. Al genio vienés le falta, no dispone , no lo plantea

" La categoria sefialada -concreta- ha hecho sindespartir de Politzer, con Bleger, Lagache, ®¢c.

ha incorporado a una especie de ideologia geneyad yaparece percutiendo en otras concepcionegdond
se privilegia lo concreto de la relacién analistaalizante. De alguna manera, lo sistémico tarrddidae

a eso: lo que ocurre fuera del sistema, no interesa

235 Freud, op.cit., p.414
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en esos términos, cual es el operador crucial que implica para el maestro francés, la
definicion fundamental de la transferencia como sujeto supuesto al saber.”

Segun habiamos anticipado en el apartado precedente, hemos seleccionado del
Seminario XV, ciertos pdrrafos de la clase del 29/11/67,207 gue reclamaron nuestro
interés por estar enfilados a la cuestién de la transferencia lateral. Comienza dicha
reunién por una serie de enunciados negativos — puede verificarse que Lacan inicia o
concluye de este modo una serie de puntuaciones — que dicen lo que no hay: no hay
Otro del Otro, no hay lo verdadero sobre lo verdadero y por ultimo: no hay una
transferencia de la transferencia, es decir: la transferencia no se disocia, no se
transfiere.

Ahora bien, la caracterizacién de la transferencia lateral comporta que sus efectos
se jueguen fuera de la transferencia y los descubrimos extrinsecos a la relacion
analitica.

Dicho lo cual, comencemos a glosarlo: digamos en principio que el analista
encarna para el analizante el sujeto supuesto al saber y esto es exigido para que el
analisis pueda —justamente- instalarse. Al tiempo que el maestro francés asevera que
la transferencia de la transferencia no existe, advierte que se trata de manniement, es
decir, de la manipulacion de aquella : “La dimension de la transferencia es la primera
cara......de lo que yo intento producir ante ustedes con el nombre de acto analitico.
Fuera de la manipulacién de lo que he llamado transferencia no hay acto analitico. Este
acto analitico es precisamente lo menos elucidado hasta ahora por el psicoanalisis en
si mismo...”” 2%para, a continuacion, situar el punto que interesa a la discriminacion a
efectuar: “La transferencia se instala en funcién del sujeto supuesto al saber y hay una
manera que fue siempre inherente a toda interrogacion sobre el saber, yo diria mas,
del hecho de que cuando alguien entra en analisis él hace referencia a un sujeto
supuesto al saber mejor que los otros. Esto no quiere decir por otra parte,
contrariamente a lo que se cree que lo identifique a su analista.”?%

De este modo, su efectuacion comporta una localizacién de una terceridad, y no
esa lectura - hay que decirlo- psicoldgica de, ahora si, “sujeto supuesto saber”: “Usted
sabe lo que a mi me pasa, etc”. Claro que ese no es el sujeto supuesto al saber —tal el
desbroce efectuado en el capitulo 6 , IV c.- sino que aparece como una instancia
tercera que no tiene por qué ser el analista. Siendo la condicidn para que haya analisis,
que no lo identifique a aquel.

Esta -éleve?- inflexion que apuntamos constituye, entonces, un requisito minimo,
elemental: que exista ese sujeto supuesto al saber de diversas formas y con distintas
variabilidades para cada analizante, mas alla de lo que implique el lugar del analista. Es
decir: puede ser el derivador, el que “echa las cartas”, el que “hace control mental” y
asi siguiendo, ya que estas localizaciones empiricas —paraddjicamente- salvaguardan el
analisis. ¢De qué? De que “eso que hacen”- como es enunciado - permite ponerle en

" Nocién que se comenzé a elucidar en el capituipértado IV c.

207 3 LacanSeminario XV, El acto psicoanaliticdase del 29/11/67 , inédito.

” Muchos de los “No hay” lacanianos caracterizadwsaforclusivos se pueden consultar en Cf.
R.Harari, “Forclusiones, falsos agujeros, supleesdrens, Como se llama James Joyce? A partir de “El
sinthome”, de LacanAmorrortu, Buenos Aires, 1995, pp. 247-254

" A propé6sito, para una dilucidacién de esta nopidede recurrirse a C.f.R.HaraziQué sucede en el
acto analitico? La experiencia del psicoanaligisgar Editorial, Buenos Aires, 2000

208 3 Lacan, op.cit.

29 J.Lacan, op.cit, p.12
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las fauces, el rodillo al cocodrilo, ya que el analista corre el peligro narcisico de
encarnar a ese Otro primordial de la primera dependencia. ¢ A qué conduce esto en el
analisis? Para decirlo de otra manera, de uso frecuente: a fin de que el analista no se
constituya en el Unico soporte del saber, “debe correrse del lugar de la idealizacién
para encarnar el a separador y luego desprenderse éste, a su vez, del analista”. El
punto reside en consignar si no son distintas maneras de decir lo propio, esto es : que
ame a otro — recordemos el aforismo lacaniano : “al que le atribuyo el saber lo amo”-
para que quede preservado el analisis.

De alli al recurso de que esa instancia tercera —que como significante- se
desprende del analizante, condescienda al analisis. ¢ De qué manejo se trata entonces?

[Il.- De la transferencia a la vida

Antes de avanzar —directamente- la respuesta al interrogante planteado, cifiamos
lo espigado en el capitulo anterior- atinente a la caida de la neurosis por via del
artificio- a los fines de calibrar de qué manera, con el desprendimiento de ese lazo
analitico, se produce el pasaje a la vida- en términos freudianos-

Habiamos refrendado — en la recta linea de lo sagazmente sefialado por Freud -
gue la neurosis de transferencia no radica en la elemental sustituciéon puntual de la
antigua acepcion sino que es vertida una de indole novedosa, no sin que el analista
haya sido tomado de punto.

Ahora bien, mediante su procura — al estar de Lacan- : “Los efectos de la
interpretacion son recibidos a nivel de qué? De la estimulacion que ella aporta a la
inventividad del sujeto, yo quiero decir de esa poesia de la cual yo hablo todo el
tiempo.”?1°

Es dable insertar en nuestros desarrollos, aquello que el maestro francés afirmaba
en la primera clase de su Seminario Le Sinthome, que toda invencion se debia
justamente al sinthoma. Asi también recordar que refiere como su Unico invento en el
psicoandlisis al objeto a . De modo tal, équé sucedera de lo que obra -en definitiva- la
interpretacion, de lo que implica el manejo de la transferencia, del punto a
interpretar?

El término inventar amerita un somero examen de su etimologia al que
destinaremos las lineas siguientes. Proviene de inventum, que al mismo tiempo deriva
de invenire que significa “ hallar”, encontrandose en la palabra “inventario”- por
ejemplo-: “lista de lo hallado sin un plan previo”. Es decir que en la invencidon se
enfatiza la cuestidon del encuentro azaroso. Por su parte la Real Academia dice de
inventar: “hallar o descubrir- otra vez remite al hallazgo, que permite evocar el
hallazgo de objeto- a fuerza de ingenio y meditacidon o por mero acaso, una cosa nueva
0 no conocida.” De esa manera se obtiene: “hallar, imaginar, crear su obra el poeta o
el artista”, asi como: “fingir hechos falsos, levantar embustes”. De alli, entonces, el
artificiar, verbo que proponemos a modo de condensacién de esta perspectiva.*

210" J.Lacan, op.cit.

" La invencién del artificio en tanto nota propialdeimensién humana y sus derivaciones respecia de
invencion, el lenguaje y el sinthoma, Cf. R.Harg@0mo se llama James Joyce? A partir de “El
sinthoma”de Lacan Amorrortu, Buenos Aires, 1995, pp.85-90
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Ahora bien, si Lacan habla de poesia, de la cual - son sus términos- : “hablo todo el
tiempo”, recurriremos a un célebre poeta — que sostiene mi amor por aquella hace
bastante tiempo — Fernando Pessoa - de quien juzgo que es el que mas ha podido
entender lo referido por el maestro francés - en particular en un texto en el que dice
de la simulacidon en el poeta, donde testimonia de qué manera éste vierte lo
espontaneo de sus vivencias. El poema al que aludo admite insinuar — para los
analistas- la problematica de la contratranferencia , respecto del realismo de los
sentimientos en juego. éQué ensaya iluminar este enfoque?

Veamos lo siguiente: He aqui que Pessoa se declara como un poeta fingidor-
independientemente de lo que sienta o no- En efecto, si describiera tal cual lo sentido,
ahi fracasaria el acto poético - poco o nada habria de invento- ya que sin el cuidado
propicio para que llegue a buen término por obra de arte, se revelaria como una
especie de confesidon, de endecha lirica, anulando el impacto estético a producir.

Tal la opcidn que el autor lusitano sitla en un terreno, ya no de la poesia, sino de
la prosa, que extraemos de una compilacion editada en Brasil llamada Alguna prosa
(obras inéditas). Por ejemplo escribia en 1922-1923 : “La palabra es una sola unidad,
tres cosas distintas: el sentido que tiene, los sentidos que evoca, y el ritmo que
envuelve a ese sentido y a esos sentidos...”**

“...Descompuesta asi en tres elementos constitutivos para fines ldgicos, no nos
ofrece la palabra planos distintos en la realidad de su vida. Estan consustanciados, vy la
impresion resultante de la palabra, y por lo tanto de las palabras dispuestas en
discurso, proveen una perfeccidn sintética en que se entreviven los tres. El arte que
vive primordialmente del sentido directo de |a palabra, se llamara propiamente prosay
nada mas. Lo que vive primordialmente de los sentidos indirectos de la palabra, de lo
gue la palabra contiene, no de lo que simplemente dice, a eso lo Ilamaremos
convenientemente la literatura. Y lo que vive primordialmente de la proyeccion de
todo eso en el ritmo con propiedad se llamara poesia.” 2*2

Resulta realmente llamativa esta clasificaciéon que Pessoa nos ofrece. Intento —
segun creo- que ayuda a entender - a su través - de qué trata la homofonia freudiana-
gue como sabemos trabajaba en el texto como similicadencia - encontrando asi esta
cuestiéon del ritmo, y también por qué - entre otras cosas- el significante no es la
palabra, como muchas confusiones ad usum parecen ignorar.

En relacién a esto, Pessoa, por uno de sus heterénimos- como sugeriamos en otro
texto, es el inventor de esta condicién - esta vez, Alvaro de Campos dice: “Todo arte
es una forma de literatura porque todo arte quiere decir cualquier cosa...” - No
cualquier sentido, antes bien, suscita el decir- “Hay dos formas de decir: hablar y estar
callado. Las partes que no son la literatura son las proyecciones de un silencio
expresivo . Hay que procurar en todo arte que no es literatura la frase silenciosa que
ella contiene, o el poema, o la novela, o el drama. Cuando se dice poema sinfénico, se
habla exactamente y no de un modo translaticio y facil. El caso parece menos simple

™ A fin de recabar mas datos sobre este transitsoBled acan , Cf. R.HaragQué sucede en el acto
analitico? La experiencia del psicoanalisisigar Editorial, Buenos Aires, 2000, pp.73-74% 8

21 F Pessoalguna prosa,

212 F Pessoa, op.cit.

" Cf. Ibid. idem de lo cual me he servido en la dilucidacién d@uig tiene de propio el nombre propio?”
tal como reza el capitulo 4 de esta obra.

213 Alvaro de Campos,

161



Roberto Harari | EL SINTOMA

para las artes visuales, pero si nos preparamos con la consideracion de que lineas,
planos, volumenes, colores ,yuxtaposiciones, son fendmenos verbales dados sin
palabras, o inclusive por jeroglificos espirituales, comprenderemos como comprender
las artes visuales y todavia, aunque no lleguemos a comprender nada de este,
tendremos al menos ya en nuestro poder el libro que contiene la cifra y el alma que
puede contener el descifrado”  “Tanto basta esto para llegar al resto”.?**

¢A ddénde conduce lo hasta aqui expuesto? ¢Qué implicancias pueden hallarse en
el modo inventivo de artificiar — como lo muestra el poeta- y el andlisis, en la vida de

cadaquien?

IV.- Manipulacidén analitica y poesia :homologia de procedimiento

Lo anterior abraza una problematica cuyo rumbo nos guia hacia la nocién de
manipulacién, que ateniéndonos a lo predicho, no podemos escamotear que en ello
estamos hablando de poesia y no de psicodrama. ¢Hacia dénde se dirige tal
afirmacion? A situar que se trata de fendmenos discursivos —Pessoa nos indica- que
comportan ese amor y goce, por y del, ritmo.

Ahora bien, orientemos nuestro decurso hacia Lacan, a los fines de estrechar la
tercera de las propuestas avanzadas en el primer apartado de este capitulo. Se
interroga el maestro francés: “Qué quiere decir analisis de la transferencia si es que
quiere decir algo?” 2*°

Por la via de una pregunta -a todas luces- retdrica se responderia con el larvado, ¢
Se trata de: “ -Eso que le pasa conmigo es porque cree que soy su papa, etc?” Claro
gue no es eso, antes bien: “Manipulacion. Ella no puede ser sino esto: la eliminacién
de ese sujeto supuesto al saber” %'°~ concluye el analista francés-

Por ende, a partir de la evacuacion del sujeto supuesto al saber, lo que se enfatiza
es—no el estéril y remanido “aqui, ahora y conmigo”- deciamos, que el hincapié
radique en soportar sustraerse -por ejemplo- de ocupar ese lugar que una y otra vez el
analizante procura que el analista ocupe: el sujeto supuesto al saber.

Es dable insistir en que si no hay transferencia lateral, seguramente esa
encarnacién - si ocurre- trae como consecuencia la idealizacién de la identificacién.
Punto sobre el que volveremos en el siguiente acdpite.

La tematica de la manipulacién nos vuelve a llevar al hacer poético. Si el apartado
anterior abundé en referencias a Pessoa y a uno de sus heterénimos, a continuacion -
al modo del bricoleur- introduciremos el texto Los oficios de un poeta, de R. de Costa -
en el cual hemos seleccionado con precisidon algunos puntos que hacen al artificio —en
pro de ahondar el alcance del artificiar y traer aguas para nuestro molino
psicoanall'tico.*

" Tan notorio como lo apuntado por Pessoa, es liditsitnde lo expresado por Lacan erSeiminario
“...ou pire”

214 Alvaro de Campos,

215 3 Lacan, op.cit

218 3 Lacan, op.cit.

" Es por todos conocido el valioso aporte que piapaieoanalisis suele “deberse” a los poetas.
Precisamente es el caso del chileno-parisino VécElnidobro con su poema patognomoémdazor,
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En el Canto Ill de la obra citada, dice asi: “Manicura de la lengua es el poeta, mas
no el mago que apaga y enciende / palabras estelares y cerezas de adioses
vagabundos. / Muy lejos de las manos de la tierra / y todo lo que dice es por él
inventado.”?"’

R. de Costa especifica el hacer de la palabra respecto del efecto que provoca en el
hablante, en particular en el poeta: “Y puesto que queremos vivir y no nos suicidamos,
mientras vivamos juguemos el simple escort de los vocablos, de la pura palabra y nada
mas, sin imagen, limpia de joyas, las palabras tiene demasiada carga. Un ritual de
palabras sin sombras, coro de dngeles alla en el infinito, palabra por palabra."218

Por ultimo, qué quiere decir — rigurosamente- que los analistas juguemos con las
palabras :

“Aqui yace Raimundo, raices del mundo con sus venas, aqui yace Clarisa, clara risa
enclaustrada en la luz, aqui yace Alejandro, antro alejado alas adentro...”?*?

Esta incursidon por el procedimiento poético- que no es otro que de lenguaje-
permite verificar esta homologia de procederes en relacién con la manipulacidn de la
transferencia propuesta por Lacan , a los fines de apuntar a la invencién de
significantes nuevos en cada analizante, poniendo en decir — tal el valor de apdlogo de
lo gue nos muestra R. de Costa- “palabras sin memoria”( M.Leiris), haciendo para ello
“violencia” al lenguaje (J.-J. Lecercle). A tal efecto, el analista —va de suyo- mani-
obrard gestando operaciones lenguajeras legitimadas por su praxis poiética,
autorizadas a “forzar” la lengua cotidiana mas alla del tradicional juego de la
polisemia.** Cuestion que sera ahondada- no sin la discriminacion a efectuar entre
poesia y poiesis, por ejemplo- en el capitulo dedicado al sinthoma.

V.- Evacuacion del S.s.S.

Sin hacer a un lado la temdatica de la manipulacidon analitica que guiaba nuestro
decurso hasta aqui, antes bien, su andadura — en estas lineas- conducira a lo que el
presente titulo procura, para lo cual nos detendremos en lo que Lacan amplia de este
modo: “No hay entonces para el analisis, no hay para el analista en ninguna parte, esta
es la novedad, sujeto supuesto al saber. No hay sino esto que resiste a la operacion del
saber, haciendo al sujeto, a saber este residuo que se puede llamar la verdad”.”® De
ahi, entonces, que la evacuacion del S.s.S. permite preservar el lugar de la verdad. El
saber no se confunde con la verdad y permite el sostenimiento de sus efectos, que
habitan al sujeto. He aqui, pues, que puede surgir la cuestion de Poncio Pilatos: ¢Qué
es la verdad?. Para responder —en aquel momento de su ensefianza- : “La verdad es
propiamente la cuestidon que yo planteo para introducir de lo que se trata en el acto

adalid de lo que se conoce como “creacionismoigeificante”, sintagma éste que ha sido importagdo p
el “periodo medio” de la ensefianza de Lacan pagatraudisciplina.

IR de Costal.0s oficios de un poet&anto ||

218 R. de Costa, op.cit.

219 R. de Costa, op.cit.

” Puede acudirse a algunos de mis libros para tneogsormenorizado de la teméatica aqui someramente
expuesta, Cf. R.Haralia pulsion es turbulenta como el lenguaje. Ensalgpsicoanalisis caoticdel
Serbal, Barcelona, 2001, indice analitico, pp. 183-y “El fetichismo de la torpeza y otros ensayos
psicoanaliticosHomo Sapiens, Rosario, 2003, indice analitical §§194

420 3 Lacan, op.cit.
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propiamente analitico” ?**Por ende, si el acto analitico implica la manipulacién de la

transferencia, esto -consecuentemente- conlleva la evacuacion del S.s.S. y el imposible
recubrimiento del saber y la verdad. Es asi como en el nudo del sintoma que
proponiamos, localizabamos a ambos como dos vectores diferenciales —si se lo quiere-
en banda de Moebius, procurando a mds de una versién de aquel.

Sin duda, es en la pretension de alcanzar la utdpica primariamente reprimida —
presunta “verdad ultima” o “significante fundamental”- que cada vez se intentara
construir mas saber a fin de aprehender la imposible verdad- en el sentido de inscripta
en lo Real. Desde ya, la apreciacidn aludida trasunta un modo presuroso de obturar el
posible cernimiento de este punto —crucial- sobre el que retornaremos.

Al respecto, a partir de que el sintoma es aquello que me concierne y no sé qué
significa, es que se trata de un significado del Otro —como lo define Lacan en Las
formaciones de lo inconsciente’?’- lo cual suscita que postulemos un posible matema
gue ponga a jugar lo desplegado hasta aqui, esto es, lo que va del sintoma a la
transferencia y de ahi hacia sus disipaciones.

Entonces : s (A)

Es la letra que lo escribe en el candnico grafo del deseo en el citado Seminario .Es
aqui donde es dable localizar la Bedeutung, o sea, la significacion del Otro. Pero, como
vemos, se trata de la s minuscula - de la que el maestro francés indica en el Seminario
XI 22que provoca ese efecto de interpretacién - ¢y cudl es su proceder? Invierte el
algoritmo saussuriano, es decir, dando un significado que intenta alcanzar a las
cadenas significantes :

s
S

Veamos ahora, ées factible pensar en una escritura del sintoma que ensaye ir mas
alla del planteo del Seminario V? iDe qué manera? Considerando, justamente, que si
el algoritmo con su barra traza la marca de la represion vy si este significado, en tanto
sintoma, aparece como contenido manifiesto, équé seria, entonces, lo que resulta en
estado de represidon? Pues es en este punto, donde avanza mi propuesta:

s(A)

- efecto: verdad S(A/)

En efecto, por debajo de la barra, entonces: cadenas significantes que quiere
decir saber inconsciente, siendo lo inconsciente un saber que provoca efectos de
verdad. Como se puede apreciar en la parte inferior se trata de una concatenacién de
significantes, por eso aparece un Sn por el lado de la potencia. De esta manera hemos
graficado- de modo suplementario al planteo del Seminario V- ubicandonos en lo que
sucede en esa cadena, planteada como articulacién de significantes.” Esto es lo que da
lugar a un efecto de verdad. Otra vez ¢Y qué es la verdad? ¢Por qué sosteniamos que la

2213 Lacan, op.cit.

222 3 LacanSeminario V, Las formaciones de lo inconsciente

223 3 LacanSeminario XI, Los cuatro conceptos fundamentalépsieoanalisis

" Es decir, significantes articulados de modo défensomo cadena olimpica, que tiene su razén de ser
como una formacién propia de las neurosis. Cf. &aH, “El cuerpo y la letra”, eBl fetichismo de la
torpeza y otros ensayos psicoanaliticdemo Sapiens, Rosario, 2003, p.53
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evacuacion del S.s.S. permite la preservacion del orden de verdad en tanto imposible?
La verdad es pues, no- toda, es decir, significante de la falta en el Otro.

He aqui la aceptacidn al convite de aprovechar fecundamente —tal el designio - los
significantes lacanianos, para otorgarles —en todo caso- otro sentido, ya que- estamos
contestes- la lectura literal de S(/A), lee la castracion del Otro. Claro que también la
tachadura del A escribe a la verdad en tanto no- toda, en tanto producto de la
articulacion de la cadena de los significantes, tal como ésta opera en el sintoma.

Recapitulemos lo que ya es un clasico - a riesgo de incidir en cierta recurrencia
parcial -: ¢Cédmo entender al sintoma — ¢éin toto?- lacanianamente? Por un lado, es
efecto de lo inconsciente, esto es de las cadenas significantes; es decir, al modo de un
saber. ¢Como juega ahi la verdad? Se entiende que dicha articulacién provoca efectos
de verdad —forma de plantearlo que no proporciona una especie de privilegio
ontoldgico-metafisico ni del tipo cosa-en-si kantiana- Mas aun: si tomamos en cuenta
el sintagma recurrente en Lacan, efecto de, podemos decir: efecto de la cadena, el
saber inconsciente es la verdad, esta es no-toda como LA/ mujer. De otro modo-
haciendo pie en el conocido grafo del deseo -: del recorrido significante hacia el A,
retorna algo- retroactivamente- que es significado del Otro, que proviene de él, en
tanto que lo que cae- que no se articula alli- lo hace por fuera, como objeto a_, la voz.
Una vez mas: ¢por qué significado? Porque estamos diciendo que éste, es efecto del
funcionalismo significante- articulado en el Otro- en sentido retroactivo. En fin: darle
su estatuto a este significado, abre el algoritmo: por su relacion con el Otro, lo que cae
es un significado.**

De tal modo, podemos dar otro paso y articular- de acuerdo al transito de Freud
gue va del sintoma a la transferencia- ubicando asi el matema de la transferencia -
Proposicion del 9 de octubre de 1967 - o sea: un significante de la transferencia,
representa para otro significante cualquiera y -tal como veremos enseguida - la
subposicidn ( se esta escribiendo S.s.S) - es decir, “posicion por debajo de” —siendo la s
minuscula que ahora dice sujeto, que aparece como efecto de la metafora paterna, en
posicion de sub, articulado a las cadenas del saber inconsciente. En efecto, volquemos
al grafico siguiente lo desmontado:

wm

2>So6t

—>Neurosis artificial
S (1, S2, S3)

Llegados a este paso, detengamonos en équé quiere decir supuesto?, vale decir:
supuesto
Sujeto -----------m--m---- - significante de la transferencia , significante cualquiera.
Antes bien, supuesto nos interesa por lo que comporta de implicacion y no el
vano imaginar algun atributo de alguien, al estilo de: “supongo que te pasa tal cosa...,o

™ Cf. R.Harari Las disipaciones de lo inconsciengenorrortu, Buenos Aires, 1996, p.112, se desbroz
de tal escritura del sintoma la incidencia dedasbs R —la voz- en la aludida seccion del grafo de
deseo, extrayendo decisivas consecuencias tediioas, es decir: éticas

"Cf. J.Lacan, “Proposition du 9 octobre 1967 syrsgchanalista de L'EcoleSilicet:1, Seuil, Paris,

1968; se conoce por esta versién escrita y paravtl, del cotejo de las cuales - hice una esplecie
mixtura- es posible inferir la propuesta que poagmnsideracion del lector.
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“por tu cara supongo...”. Por otra parte- como escribiamos - es sub-posicion, puesto
por debajo de.

En consecuencia, a las flechas trazadas hay que leerlas no sélo en el sentido de
una direccién (ir hacia) sino en el sentido supuesto, es decir, que cada flecha va
suponiendo, llevando — por sefalarlo didacticamente- al paso siguiente. Para decirlo
de otro modo: éa qué conduce esto? A la neurosis artificial. Esto es:

Es en este punto de la neurosis artificial, donde cabe localizar al Sinn , en tanto
otra version de la Bedeutung inicial. Aparece entonces el sentido, siendo aquel el que
permite moverse en términos de los registros que la transferencia convoca. Lo cual
adopta este modo de ex -presion:

-------------- > (51, S2,..,5n)
: el saber se hace metafora

Esta remisidon permite invertir, reubicar el saber supuesto al sujeto. ¢Adonde lleva
tal afirmacion? A que este ultimo sea colocado en ese sitio y en consecuencia ese
saber- que al permanecer en la condicidon de lo reprimido- alcance, entonces, el
atravesamiento de la represion; lo que quiere decir, metafora. Claro que de ningln
modo requiere la indole de referente inmediato ,bajo la forma de : “-Segln vi en mi
analisis, etc ...”

Desde ya, S.s.S. es aquello que sefiala el hecho de que hay algunos que saben mas
gue otros y que no son el analista. Su evacuacién marca el fin del andlisis y por
consiguiente el sujeto supuesto al saber, cuya formula escribimos en el parrafo
anterior.

Estas consideraciones suponen — implican para nosotros- otra propuesta a extraer
- que sera desplegada in extenso en el Ultimo capitulo dispuesto a la implementacion
del sinthoma- la que insertaremos en este sencillo esquema :

Simbolo conjuncién ” sinthoma : a- rtificiar
Inventividad en términos de
poiesis
goce mental

Produccion singular
Nominacién

De todas maneras, sefialemos que lo ofrecido en este esbozo —que vale como
introduccidn de la tematica que versara el ultimo capitulo — evoca un punto crucial que
se enlaza con lo implicado por la cuestion del cartel , del mas Uno o el pasaje del bo de
tres al cuatro. No se trata de identificar —como sera apreciado por los desarrollos del
proximo tramo- el ego de Joyce con el sinthoma, ya que —adelantamos de modo
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indicativo — que el primero de los nombrados - ego de Joyce - implica Real y Simbdlico
anudados y un Imaginario suelto, apareciendo como cuarto eslabdén para permitir la
atadura de lo lalo Ry lo S. Cuatro elementos, que como se advierte, no son tres mas
uno.

Ahora bien, ¢Es cierto que la operacion del andlisis si hubiera que procesarla
topoldgicamente por la via de los nudos comportaria que a un nudo de tres se le
agrega un cuarto eslabon? ¢Es eso lo que sucede? La precipitacion de tales
interrogantes retdricos — que han comenzado a insinuarse desde el capitulo inicial del
libro- esbozan lo que sera nuestra andadura en lo que resta del trayecto.

Para poder pasar del bo de tres a cuatro, lo que se requiere es deshacer el de tres
y no agregar un cuarto —que es la tesitura esgrimida por Lacan, justamente, al
introducir esa nodular cuestién - : no un afiadido, sino ante los tres separados, el
cuarto anuda ,como por ejemplo acaece con los Nombres del Padre, en cuyo caso este
cuarto es el sinthoma y no el ego de Joyce, restitutivo de la carencia de la funcion del
padre. (item que serd ampliado en el capitulo 10).

Por supuesto que es dable reconocer un término —decisivo - que esta latente en lo
predicho, cual es el del Nombre-del-Padre; empero no en tanto encarnacién de algo o
gue porta un nombre, antes bien que da nombre : la Nominacion.

Como dio pie a disponer, lo previo, merced a la inclusién del “mas Uno” —en el
caso del cartel, pero no sélo — nos sitla en lo que denominamos — con Lacan —
sinthome, a cuyo rastreo pormenorizado - en su construccién - se aplicard la ultima
estacion de este trayecto, al comenzar en el préximo capitulo la dilucidacion de las
lineas atendibles en la cuestion del fin del analisis.

Ill

VI.- El que calla otorga: el dejar transcurrir de la invencién

Entraremos sin mas en la tematica propuesta a la que destinaremos las siguientes
lineas, haciendo hincapié en una breve referencia del resumen del Seminario XIX,
“...ou pire” que aparece en Scilicet 5. En esta publicacién , el analista francés subraya —
recusando primero la cuestion del didlogo analitico-: “Entonces resulta que el analisis
da vuelta el precepto del bien-hacer y dejar—decir."224 A los fines de hacer rendir este
aserto, lo vertemos en este esquema:

Bien Hacer
Dejar Decir ------- -> Satis - Fasse
Laisser (bastante) (hace)

Procedamos a su glosa: de inicio puntuariamos que el bien decir, en tanto
interpretacidon del analista, deja hacer, autoriza el hacer. En cambio- Lacan dixit- da
otra vuelta : “Al punto que el bien-decir satis-fasse porque no hay sino un decir en mas
que corresponde al no bastante”?®. Digdmoslo de otro modo: Si hay un no bastante de

224 3 LacanSeminario XIX, “...ou pire” Scilicet, 5, p.9
225 J Lacan, op.cit.,p. 9
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parte del analizante, hay un decir en mas de parte del analista, un plus-en-dire — en
términos del maestro francés-

Ahora bien: ¢Cudl es el punto que importa aqui? Es el siguiente y promueve que se
revalorice esta palabra un poco mal vista al ser catalogada por satisfacer una
necesidad. ¢A qué aludimos? A que el vocablo “satisfaccion” es remitido por el
Diccionario etimolégico de la lengua castellana Corominas **® a assez,
“suficientemente”, “bastante”. De ahi la incdgnita de satis (bastante), fasse( hace) que
anotabamos en el grafico. Es claro que la dimension del andlisis de modo alguno pasa
por una especie de recomposicién psicoldgica de cierto orden de representaciones,
sino que al enfatizar el bien-decir del analista, promueve que ello de lugar al dejar
hacer. Volveremos a esta puntuacién en el siguiente capitulo al discurrir sobre el “qué
hacer” del sintoma al final de la cura.

Es dable advertir, sin embargo, que una lectura presurosa resalta el rango
depresivo del analisis arguyendo que eso puede alentar perspectivas maniacas. Mas
alla de la moralina que subtiende tal apreciaciéon en cuanto a la retraccién — a nivel de
entronizar el aspecto cognitivo- a la que apuntaria el analisis, en cambio encontramos
otra pista en la clinica lacaniana en lo distintivo del hace-bastante conducido por el
lado del bien-decir —el cual no es aislable de la condicién poética- claro que sin
apuntar a lo bello, sino a la caida del referente.

Para ir concluyendo, daremos otra vuelta —en este caso- por Joyce, le sinthome —
apertura de Lacan del Simposio sobre Joyce, realizado el 16/6/75- para situar aquello
gue reza el titulo de este acapite. Alli abria a lo siguiente: “En lo que hace de Joyce el
sinthome, el sinthome puro de eso que se refiere a la relacién al lenguaje en tanto que
se lo reduce al sinthome a saber. A eso que tiene por efecto, cuando ese efecto no se
lo analiza...” %%’

¢Qué es lo que tal perspectiva trasunta? ¢éEllo se debe a que el analista no lo
guiere analizar o porque es inanalizable? : “Yo diria mas”- agrega el maestro francés-
“que se prohibe jugar con alguno de los equivocos que conmocionaria al inconsciente
de alguno”. 22parece aludir, sin duda, a un lugar de detencidon del analista, en el
sentido de respetar un sinthoma y no intentar “combatirlo” por medio del equivoco.
De algin modo el que calla otorga -como suele decirse- dejando asi transcurrir este
equivoco, este goce, que dé lugar a una invencion del analizante. De otra manera: Ante
la irrupcidon de un lapsus —por ejemplo- dejarlo pasar y no intentar reducirlo en
componentes tales que lo conducirian al reciclaje en el orden simbdlico. Si asi no
sucediera, ¢ qué apareceria entonces?: “Si el lector esta fascinado — se refiere a Joyce-
esto que conforme a ese nombre, que hace eco al de Freud, este goce es la Unica cosa
que podemos atrapar en su texto, alli estd el sinthome.” 2% (Temdtica que nos
retendra —para su ampliacion- en el Gltimo capitulo)

Desde otra perspectiva, Freud en sus Lecciones introductorias se pregunta si
alguien que ha terminado el andlisis seria tan distinto de lo que antes era. Sefiala: “En

un sentido es sin duda igual y en otro muy distinto”.”*° Desalentando de este modo

226 3 CorominasDiccionario etimolégico de la lengua castellar@redos,

227 3 Lacan,Joyce, Le sinthomdg/6/ 75

228 3 Lacan op.cit.

" Es claro que estamos mentandipgl del goce y eFreudeque es alegria, en ese sentido hace eco al
nombre del padre del psicoanalisis

229 J Lacan, op.cit.

230 3 FreudConferencias de,.op.cit.
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cualquier ilusion de cambio dramatico y —a la par- rompe con teorias como las de
Winnicot o con la insistencia de otros — tales Anzieu o Green- en lo atinente a brindarle
al analizante una experiencia que le ha faltado, complementando con ello —pongamos
por caso- el espacio potencial- transicional winnicoteano- por haber habido una
carencia ( ¢?). Resulta notorio que se trata de “darle lo que le falta”, lo cual muestra su
limite, su insuficiencia , no menos que su impropiedad.

A cambio de ello, no se trata de quitar nada —ya que abordamos la terapia
quirurgica- pero si, para pasar del tres al cuatro —hagase la prueba con los cordeles- la
Unica manera posible es deshacer el de tres. Con el “mas Uno” “— no obviamente al
modo de la Gestalt de incorporar uno mads- se deshace lo que habia, en el sentido
fuerte del término: la inclusién del mdas Uno — por ejemplo en el artificio del cartel-
sirve para entender esta inclusidn de lo que quizas en un sentido mas amplio - como
tendremos ocasién de verificar en el capitulo correspondiente -denominamos
sinthoma.

En la quinta parte — a la que pasaremos a continuacidon- nos ocuparemos de lo
concerniente al sintoma en el fin del andlisis, centrandonos basicamente en los
desarrollos de Lacan de los Seminarios XXIIl y XXIV, respectivamente.

" Cf. R.Harari, “ 3.4= 3+1” erDisipaciones..(cit), pp. 43-53
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Capitulo IX
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Lineas puestas en paralelo para diferenciar

La indagatoria que nos conducira por las siguientes lineas estara referida al fin del
analisis, haciendo la salvedad - no es ocioso decirlo- que fin quiere decir también
finalidad, es decir que no indica el mero término empirico, final; sino la indicacién de
una direccionalidad presente desde el vamos. Dicho lo cual y segun reza el titulo del
presente capitulo, habria dos lineas- si se quiere- que se pueden reclamar respecto del
fin del analisis y del lugar del sintoma trazada en cada una . A una de ellas —a la que se
consagro a indagar mi libro Fantasma :éfin del andlisis?(1990) — se refiere cierto cliché
—no sé si debido a Lacan o a sus continuadores- que repite: el fin del analisis implica el
atravesamiento del fantasma.

Es dable advertir en los Seminarios XXll, Le sinthome vy

XXIV, “L’insu ...”*3' — en particular-

otra propuesta del maestro francés interesada estrictamente en el sintoma —no el
sinthoma-

En ella nos abocaremos en estas paginas, partiendo de su escritura: s(A),
significado del Otro y de la del fantasma ( S/<>a ), ubicando a ambas en el grafo. Ver
Grafo.

Es elementalmente legible alli que la vectorializacién del segundo conduce al
primero. Tal como diria Freud en Fantasmas histéricos y su relacion con la bisexualidad
— articulo basico para las reflexiones ampliatorias y articulantes en las que abundé el
antedicho volumen- prontamente cuando en el analisis nos ocupamos de la
dilucidacion de un sintoma, nuestro interés se dirige hacia los fantasmas.

Resulta el freudiano, cuanto menos, un texto suficientemente enganoso —en el
mejor sentido de la palabra- porque a pesar de lo que el titulo promete, fructifican en
él, sin embargo, una serie no pequena —ocho o nueve- definiciones sobre el sintoma
histérico. Vale decir, atendiendo al fantasma, le da pie al maestro vienés —sin anunciar
demasiado el por qué de esta metodologia - a hablar de aquel. Lo cual no deja de
indicar el estrecho parentesco entre uno y otro.

En todo caso- a fuer de pecar de hombre que no esta en ninguna vereda, sino que
pasa por la calle- duplicar el punzén™ —tal es mi propuesta- podria implicar que en la

8L J.LacanSéminaire, XXIV, L'insu que sait de I'une-bévuéls’a mourre inédito, aparecera como
L’insu...

" El punzén como es sabido posee multiples usoa endefianza lacaniana, -verbigracia (S/ <> a)
férmula del fanatasma, (S/<>D), relativa a la garist e indica una serie de operaciones logicas &gr
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resolucion de esta dicotomia- ya que algunos plantean que el fin del analisis por el lado
del sintoma pertenece a un Lacan “antiguo” — decia, atravesamiento no es igual que la
muy solicitada construccién del fantasma, puesto que aquel conduce al deseo,
alternativa que resultaria- en principio- no dicotdmica — lo que retomaremos
enseguida-

A modo de poner en funcionamiento nuestra empresa , insertamos un sencillo
esquema mediante el cual se extracta una version de lo propuesto:

Fin del analisis

(S/<>a) <> s (A/)
/ (S1,S2, Sn)

Saber inconsciente

Axioma / sentido

/
atravesamiento metafora ------------- sinthoma

identificarse
conocerlo

saber-hacer-alli-con
invencion chistosa

Desde luego que es consabido que lo escrito del lado izquierdo del croquis
responde a la manera habitual de plantear el fin del analisis respecto del axioma
fantasmal y del atravesamiento del mismo. Antes de introducirnos en el despliegue del
cuadro, cabe explicitar lo siguiente : sin duda se condensa de este modo, uno de los
propositos de la presente obra, que es el punzonar lo que mi libro sobre el fantasma -
arriba citado- desplegaba y cuyo decurso desencadend la tematica del sintoma —
presente entre tanto como fantasma <> sintoma - no tomados uno por debajo del
otro, ni en sentido evolutivo. La propuesta entonces es disefar un fin del analisis,
inteligido desde la perspectiva del sintoma.

Pues bien, volviendo al esquema inicial, del lado derecho, hallamos su formula —
gue hemos dilucidado- en tanto significado del Otro, ahora sobre la cadena significante
urdida como saber. Lo cual indica una prevalencia del fin del analisis en funcion del
saber, que a diferencia del hincapié en el axioma propio del fantasma, nos conduce a la
cuestién de la metafora. Vale decir, no el sintoma en tanto aquella, sino en cémo el fin
del analisis propuesto en referencia al sintoma- centrandose alli - hace metafora. A
esta tematica destinaremos el apartado |l.

términos puestos en relacién. Al respecto pueddimsauCf. R.Hararil.os cuatro conceptos
fundamentales del psicoanalisis, de Lacan :unaihiiccion Nueva Vision, Buenos Aires, 1987, p. 17
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I.- Atravesamiento del fantasma: el axioma éNon plus ultra?

En lo previo, se desmarcaba con rigor, el atravesamiento del fantasma de la tan
meneada construccidn. Ello resulta indispensable, ya que esta via se enanca en la
cuestion axiomatica respecto del fantasma . Es decir, que en tanto axioma, es ese
principio que va de suyo y que no requiere demostracién para legitimar su valor de
verdad y a partir del cual comienza una linea deductiva, con la salvedad - Lacan con su
habitual perspicacia lo refiere- de que la nocidon de marras, resulta a posteriori.* De
otro modo: a diferencia de la imagineria légica que comienza por aquél, el analista
francés lo aprehende como un enunciado que adviene después de las deducciones, de
manera diferida. Esta linea marca , por de pronto, una detencidn en el axioma, en
tanto lugar de non plus ultra, como final del analisis.

Entonces si el axioma conduce a la construccién,¢ a donde lleva la metafora —tal
como la dilucidamos — en tanto una version del sintoma?

Il.- Saber- hacer-alli-con lo que determiné el sintoma

A la par, encontramos la definicion insistente del maestro francés —que no
abandona en ninglin momento- que el sintoma es metafora. No obstante, la cuestion
tiene sus matices por lo que comenzamos a precisar al sintoma en mas de una versién ,
de las cuales, la referida entiende —sdlo- una de ellas. ( Se ofrecid el capitulo 6 de esta
obra a su despeje)

Ahora bien, por este sesgo, si el sintoma es metafora remite a otra cosa; indicando
de este modo, un no cesar en si mismo y en este sentido, un mas alld. Mas aun: si el
axioma orienta a la construccion, la metafora- en cambio- conduce a un fin del analisis,
a un saber-hacer-con (savoir faire avec). Esto es, saber desembarazarse de él, que no
es disolverlo ni resolverlo. En todo caso, como enunciado programatico —hay otros en
Lacan- hay que abrirlo e inferir lo que eso quiere decir, ya que claro esta, ha sido
enunciado una vez que ha pasado por su postulacién del sinthoma.

Dicho lo previo, nuestra deriva nos mueve a retomar una vez mas una lectura de
Lecciones Introductorias para cotejar lo introducido por Lacan - impar lector de Freud-
y sopesar lo novedoso de su planteo. Nos situaremos en la Conferencia 189 - cuestién
de la que hemos iniciado su despeje, en ocasion de insertar la versidn del sintoma
como saber- ahora, en el punto en el que el padre del psicoanalisis distingue: “Hay
saberes y saberes. Existen diversas clases de saber que en manera alguna pueden
equipararse en lo psicoldgico. “Il y a fagots et fagots{ “Hay atados y atados de lefa”},
se dice en un pasaje de Moliere. El saber del médico no es el mismo que el del enfermo
y no puede manifestar los mismos efectos. Cuando el médico transfiere su saber al
enfermo comunicandoselo, esto no da resultado alguno. Aprendemos asi que hay mas
de una clase de ignorancia. Para ver dénde residen las diferencias tendremos que
profundizar un poco en nuestros conocimientos psicoldgicos. Sin embargo sigue siendo

" Cf.R.Harari, “Fantasma:axioma <> novela”, &be qué trata la clinica lacaniana€atalogos, Buenos
Aires, 1993, pp. 65-68.- para una revision del mwee@n la postulacién lacaniana-
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correcto nuestro enunciado de que los sintomas cesan tan pronto como se sabe su
sentido.” **2

Es dable advertir que se trata de un sentido tal, que una vez formulado de manera
equivoca, si apaga el sintoma es que se revela en tanto verdad poética.

Entonces, anade Freud: “ Agreguemos que ese saber tiene que descansar en un
cambio interior del enfermo, tal como sélo se lo puede producir mediante un trabajo
psiquico con una meta determinada.”**

Vale la pena articular aqui lo que ha sido uno de los puntos centrales de lo que
venimos desarrollando desde el primer capitulo, respecto de esa cuarta consistencia
gue anuda a las otras tres y que denominamos -con Lacan- sinthoma ; puesta a punto
en relacion con la metafora.

Va de suyo que la praxis poiética del analisis promueve —como su nombre lo
indica- descomponer para recomponer. Por eso no hay psicosintesis, al decir de Freud,
porque basta con que haya psicoanalisis para que, la asi mentada, se produzca sola y
resultaria de todos modos aberrante proponer algo del orden de sintetizar lo analizado
como tarea complementaria. A la respuesta del padre de nuestra disciplina recusando
la psicosintesis- advirtiendo que ésta es asunto del yo —diremos que aquello que
finalmente se logra des-anudar en el analisis, en su re-anudacion, acaece un pasaje del
tres al cuatro.

Hete aqui que el genio del maestro vienés parece inteligir lo propio desde esta
perspectiva: “El neurdtico curado ha devenido en realidad otro hombre aunque en el
fondo desde luego siga siendo el mismo. Ha devenido lo que en el mejor de los casos
podia devenir.”?*

Conforme con nuestra lectura del reciente pasaje, resulta notorio lo apuntado en
los términos devenir, advenir, llegar a ser, en los que se deja leer que en él habia algo
tal, que sin duda daba para que esto pudiera alcanzar a plantearse. Para decirlo de
otro modo: no se hace sino rescatar lo que en el propio texto se puede “encontrar”.
Mas aun: es la lectura sintomal quien implanta un “original”, el cual ,por consecuencia
, no se-halla- ya -dado ¢A qué se esta haciendo referencia con ello?

De inicio, no es sugestion, no es algo que le ensambla el analista, sino que estaba
puesto alli y éste favorece de modo enzimatico. Entonces, se trata de la dotacidn de las
letras que uno tiene, mas perdura el interrogante: élo nuevo es por lo que habia?, ¢
hay adicidn?.

Ahora bien: a la mudanza acaecida, cuyo alcance puede parecer escaso , Freud la
aprecia de esta manera: “Cuando sepan todo lo que es preciso hacer y el esfuerzo que
se requiere para implantar esta alteracidn en apariencia tan infima de su vida animica,
advertiran la importancia que posee esa diferencia en el nivel psiquico.” Esta
diferencia es desprendible —ahora con Lacan y nuestra experiencia clinica- por el
pasaje del tres al cuatro- graficado con la cadena borromea de tres consistencias a la
de 4- es decir : desatamiento- re/anudacion. Volveremos sobre este paso en las
ultimas lineas de este apartado.

82 3 FreudConferencias de introduccion al psicoanaljsig® “La fijacién al trauma, lo inconsciente”,
enObras CompletgsAmorrortu, Buenos Aires, 1979, t.XVI, p. 257

233 3.Freud, op.cit

" Puede acudirse para consultar ampliaciones atimenésa nocion, Cf. R.HaragiCémo se llama James
Joyce?, A partir de “El Sinthoma”, de LacaAmorrortu, Buenos Aires, 1995

2343 Freud, op.cit.
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Una pequeiia digresion: haciendo pie nuevamente en el cuadro del que partiamos,
dejaremos pendiente ese espacio en blanco debajo de lo que hemos escrito como
férmula del sintoma, en pro de avanzar en nuestro derrotero. Este se delinea por un
recorrido a efectuar por distintos Seminarios de Lacan a los fines de deshacer ese
malentendido respecto de la relacién fantasma-sintoma que habia sido apenas
esbozado. Para ello, se efectuard un pasaje por los Seminarios: Xll, Problemas
cruciales; XXIll, El sinthoma; XXIV, L’insu...y XXV, Momento de concluir, recalando
brevemente en cada uno, a los fines de procurar los elementos para la elucidacién que
nos tiene.

Comenzaremos por el primero de los textos consignados —SeminarioXll- donde en
la clase del 19-5-65, el analista francés asevera: “El deseo del analista en la operacién
lleva al paciente a su fantasma original."235. No queda claro si aqui alude al fantasma
originario — fantema ,en mi denominacién- o protofantasma, o si es original en tanto
singular, propio de ese analizante y no de otro. Prosigue diciendo: “Eso no es ensenarle
nada, es aprender de él cémo hacerlo”.”**Tal designio conlleva distanciarse de
cualquier tipo de discurso pedagdgico y/o universitario —-no comporta el conducir a
alguien por un proceso de aprendizaje — antes bien, se produce una inversién de los
términos en la relacién analista-analizante y asi como éste hace a aquél, de igual modo
y con la misma légica, el analista se dejara ensefiar por el analizante. Pues bien, ¢ Cual
es la ensefianza a la que se ofrece? : “El objeto a y su relacién en un caso
determinado, la division del sujeto.” 2’Entonces, conviene a su maniobra: aprender de
él cdmo hacerlo, vale decir, cdmo lo hace. “Esto es- enfatiza el maestro francés- el
paciente que sabe hacer alli. Y nosotros estamos en el lugar del resultado en la medida
que lo favorecemos.”**®

En suma: saber-hacer-alli, é¢implica saber hacer las cosas, cierta manera de
proceder de modo tal que pragmaticamente se puedan obtener resultados, una forma
de no fracasar, dominando un cierto oficio- no en cuanto a desarrollar una tarea- por
ejemplo de la polis ciudadana :una cierta diplomacia, una forma de conducirse,
ostentando una especie de grata personalidad? Es claro que no, ya que eso es savoir
faire en general, del cual Lacan distingue para diferenciar de lo que se trata al escribir
(y) “alli”, savoir-y -faire-avec. Desde luego, mienta el saber-hacer-alli-con el g y su
relacién y la division del sujeto. Es decir, coOmo se las ve cadaquien con ello, qué sabe
hacer alli y de qué manera el analista resulta de la operacion en tanto lo que cae de
este saber-hacer-alli del analizante.

Mas adelante , en la misma clase, aparece de nuevo una nocién que alguna vez he
llamado el campo epistémico del psicoanalisis- algo a trabajar que todavia no ha sido
hecho- cual es la de saber, de creencia, de ilusidn.

Respecto del concepto nombrado en segundo término- creencia- hemos dicho que
el neurdtico cree en el sintoma, en tanto el psicdtico cree a la alucinacion, habiendo
indicado que hay otra clase de credibilidad que es la del goce mental. Cuestidn sobre la
que volveremos en este mismo acapite.

2% J.LacanSeminario XlI, Problemas cruciales del psicoandlislase del 19/5/65, inédito
236 J.Lacan, op.cit.

237 3 Lacan, op.cit

238 j Lacan, op.cit.
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Al estar de Lacan, la creencia resulta decisiva, retomandola ahora por el sesgo de
“creer alli” : “Creer alli, eso puede querer decir, eso quiere decir: las gentes creen lo
que afirman, es la teorfa fideista. No se puede creer en lo que no se esta seguro.”**

Pues bien, fideista comporta tener fe y en ésta se trata de estar seguro- haciendo
la salvedad de no dejarse llevar por una lectura presurosa en el sentido de inteligir la
creencia como cercana a la psicosis: creo, estoy seguro, lo afirmo- . Acota el maestro
francés: “Sin embargo aquellos que estan seguros no creen en ello alli” *° En
consecuencia, si alguien cree en ello alli, cree en el Otro, por eso la afirmacién del
analista francés respecto de que nadie es ateo.

Pues la creencia en el orden Otro —llamese como se llame- indica la carencia de
ateismo —a menos que se pase por un analisis y se coloque a la dimensidn del Otroy a
concernirse a su demanda, de otra forma- Seguln nos advierte el autor de los Escritos,
los que estdn seguros de la cosa son los psicéticos porque no creen alli, siendo ésta la
certeza delirante.

En cambio, el creer alli implica la neurosis, conviccidn sintomal en la que el sujeto
sabe que eso le concierne, pero no sabe qué tiene que ver en ello y de ahi el recurso a
la creencia en el Otro.

Asi, en un tramo de la clase del 13/1/76 del Seminario XXlll, El sinthoma, postula:
“No se es responsable sino en la medida de su savoir faire. ¢Qué es el savoir faire?
Digamos el artificio, el arte, lo que da al arte un valor remarcable.”*** Lo que adiciona
aqui es ese hecho -nada desdefiable - de que sepa hacer a los efectos de que lo
producido tenga un valor en esos términos. Por supuesto que ello abre de nuevo el
campo del Otro, ya que interroga: “Y quién puede decir que tenga un valor desdefiable
0 no si es que no hay Otro del Otro. Quién tiene el juicio final.” ***Para decirlo de otro
modo: ¢Quién se erige en Dios para justipreciar del valor de tal o cual cosa, en recta
linea con la historicidad del Otro que subtiende el lugar comun de que al genio —en el
momento que produce su obra- no se lo reconoce, etc.? Antes bien, el valor no
desdenable resulta en primer término el creer en lo que esta alli forjando, lo que
implica un saber hacer en el sentido de su circulacién. Entonces, primero y primordial:
gue circule.

A la par, Lacan introduce la nocién de responsabilidad que comporta el hacer-se
responsable de aquello que —justamente- echa a rodar al mundo, de todo aquello que
por via del artificiar se torna in-mundo. Grafiquemos lo dicho hasta aqui en este
esquema indicativo:

Saber hacer alli - inconsciente
saber absoluto
savoir faire

creer
responsabilidad
artificiar
remarcable

239 J.Lacan, op.cit.
240 3 Lacan, op.cit.
241 3 LacanSéminaire XXIII, Le sinthoménédito, clase del 13/1/76
242 3 Lacan, op.cit
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Formuladas las anteriores precisiones haremos hincapié - a fin de avanzar nuestra
dilucidacion- en un trecho de la clase del 18/1/77 del Seminario XXIV, L’insu..., donde
cobra relieve lo siguiente en el decir del dictante del mismo: “Se trata de una
representacion de lo Real en tanto que tenemos aca la aprehension de lo Imaginario,
del sintoma y de lo Simbdlico. - En la desgrabacion escriben sinthome y es dificil
siguiendo la misma saber qué fue dicho por Lacan con exactitud, por lo que
procuraremos discernir la pertinencia de uno u otro por una operacion de lectura- “Lo
simbdlico en la ocasién es muy justamente esto que nos hace pensar como siendo el
significante. Esto quiere decir que el significado en la ocasidon es el sintoma.” 243'(segt’m
lo que anota la desgrabacién)

S significante
mentira inconsciente
S sinthome mental

Y para marcar el cardcter no imaginario de este significado que llama sinthoma-
precision que enseguida fundamentaré- postula: “Lo imaginario es el cuerpo”.’*
Empero, aquél lejos de emerger tefiido de imagineria, antes bien, cabe entenderse que
cae en tanto eslabon de la cuerda, en cuanto linea que aparece como efecto de lo
Simbdlico. Por ende, la metafora produce en su propio obrar un efecto que llamamos
significado.

A continuacion, el maestro francés sefiala: “El cuerpo, a saber lo Imaginario,
termina siendo distinto del significado”?**. Lo consignado alude a la consabida ligazén
tan estrecha del sintoma con el cuerpo. Es claro que éste no es un dato reconocible
solamente en la histeria de conversion, sino que la implicacién corpdrea resulta
decisiva en el sintoma psiconeurético. Por ello, es que he optado por “sinthome” en el
lugar donde se escribia “sintoma”, opcidon que se sitla en el terreno sindicado por la
inteligencia del aserto lacaniano- segun veiamos- de separar el significado de lo
imaginario del cuerpo.

Tan notorio como lo apuntado resulta lo cernido por el analista francés —en el
citado Seminario — en la clase del 15/2/77 , expresado en estos términos: “Lo Real tal
como él aparece, lo Real dice la verdad, pero no habla. Entonces es necesario hablar
para decir lo que sea. Lo simbdlico, soportado por el significante, no dice sino mentiras
cuando él habla. No crean por supuesto que negando la mentira vamos a obtener la
verdad.”?*® Por lo cual, desde luego, lo Real se nos aparece como notoriamente
imposible. Por este sesgo, deslinda Lacan: “Por eso una cosa falsa no es una mentira.
No es mentira mas que si ella quiere ser tal.”?*’ Pero gueria enfatizar cémo resultan los
registros en relacién a lo que ahora ,sin duda, va a llamar sinthoma: “El sinthoma que
yo escribo con la ortografia que ustedes saben. Lo inconsciente es una entidad que yo
he intentado definir por lo simbdlico pero que no es en suma sino una entidad de

ma’s 7248

243 3 LacanSéminaire, XXIV, L'insu..inédito, clase del 18/1/77
2443 Lacan, op.cit.

245 J.Lacan, op.cit.

246 3 Lacan, op.cit., clase del 15/2/77

247 3 Lacan, op.cit.

248 3 Lacan, op.cit.
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Ahora bien, si seguimos la linea trazada por simbdlico — significante - mentiras,
nos topamos asi con lo inconsciente, al que califica de entidad, lo cual comporta desde
ya, una critica al sustancialismo. En efecto: “Una entidad con la cual se trata de savoir
y faire, saber hacer alli. Saber hacer alli no es la misma cosa que un saber, saber
absoluto del cual yo he hablado todo el tiempo.”**

Por supuesto que en ello pone en discusién la nociéon hegeliana de un saber
omniabarcativo —que al estar de este filésofo - por el decurso de la humanidad, de la
ciencia, podemos llegar a acceder. A contrario imperio, el saber hacer alli es parcial,
fallido y excluye al saber absoluto, que si bien parece exitoso, no se confunde con ese
climax megaldmano, delirante, al que apunta el sistema sin fallas propio de Hegel.

Es claro que aquel que nos interesa aqui, se desmarca del saber cientifico y es el
que manipula el psicoanalista, quien no aplica un saber preconstituido por lo que no
hace psicoanalisis aplicado — éste no tiene que ver con la aplicacion al objeto sino con
el método en cuestidn- O sea: Tomar emblematicamente la clinica es proclive y afin al
“ basta de teorias” — é¢bastarse sin teorias? -, y si bien lo fundamental de la practica es
de qué manera uno se las ve con ella, el psicoandlisis aplicado se ve en todo caso
contrarrestado y contradicho por el saber hacer alli preconizado. Para decirlo de otra
manera: oponer a lo hegeliano presente en cada cual, el saber hacer alli. Mas aun :por
ejemplo la nocidn de saber referencial puede constituirse en otro modo de decir saber
absoluto, ya que la ideologia subyacente pretende la acumulacién incesante por llegar
a saber cada vez mas, incluso aunque no llegue. En cambio el saber hacer alli se
sustrae de ello.

Ahora bien, Lacan va a concluir postulando una novedad en lo que sigue: “Lo
inconsciente es lo que hace cambiar justamente algo, lo que reduce lo que yo llamo el
sinthoma, el sinthoma que escribo con la ortografia que ustedes saben”**° .;Podria
afirmarse que lo inconsciente hace cambiar el sintoma en sinthoma? Sostengamos la
pregunta a fin de balizar nuestro rumbo en pos de avanzar un paso mas en el trayecto
iniciado.

En ese designio entonces, entraremos a la clase del 19/4/77 del Seminario XXIV,
en la cual, el maestro francés va a jugar con verité-variable, lo que da lugar por
condensaciéon al neologismo, varité, que traducimos como lo variable de la verdad.
Constituyéndose de esta forma, casi en un corolario suplementario del famosos
aforismo: la verdad es no-toda. Empero aqui dice otra cosa: la variabilidad de la
verdad. De la que surgen los siguientes interrogantes: éLa condicion de no-toda nos la
oferta como variable? ¢Cuando y de qué manera se oferta de ese modo?, que nos
conducen al punto crucial de esta idea que el maestro francés postula asi : “ Se habla
de la regla de la razén. Es una regla filoséfica. Una vez mas Hegel inventd esto” — se
refiere a tesis-antitesis- sintesis, etc-“ No hay la menor regla de la razén, no hay nada
de constante contrariamente a lo que Freud ha enunciado en alguna parte” — alude en
esta critica al padre del psicoanalisis, a su texto El porvenir de una ilusidn, a lo situado
tres paginas antes del final del mismo- que la voz de la razéon era baja pero que ella
repite siempre lo mismo.”*>!

Lo aludido, sin duda, refiere a un ideal positivista del maestro vienés , atinente a
que lo que es justo y razonable, triunfa. De este modo la voz de la razén logra hacerse

249 3 Lacan, op.cit.
203 Lacan, op.cit.
%1 J.Lacan, op.cit., clase del 19/4/77
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escuchar, pese al tono en el que habla. Afirmacidon que contradice Lacan : “Si repite
siempre las mismas cosas no repite sino girando en redondo. Para decir las cosas la
razén repite el sintoma”**. (Una vez mas la desgrabacion escribe sinthoma.)

A ese respecto, cabe volver a la cita freudiana que sostenia que encontrabamos al
final del analisis un analizante distinto, aunque eventualmente resultare ser el mismo.
Ahora bien: ¢Vale la pena entonces lo realizado? ¢Se verifica una nocién valedera,
afirmar el progreso del andlisis? Preguntas ambas de indole retdrica, por supuesto, que
hallaran su cauce en: “La razén repite el sinthome” 23_3| estar de lo dicho por el
maestro francés segun registro de lo desgrabado-

Dejaremos esta aseveracion —en nuestra version sintoma y en la otra sinthoma-
pendiente hasta que nos introduzcamos en el Seminario XXV, Momento de concluir,
para su elucidacion -como habiamos consignado- al final de nuestro recorrido.

Previamente, continuaremos la lectura de la clase del 19/4/77- en la que nos
halldabamos, paragrafos arriba- para proseguir paso a paso lo desplegado por el analista
francés en su discriminacion entre sintoma y sinthoma, por el sesgo —en esta ocasion -
de las categorias modales: “Freud saco las consecuencias de eso que él mismo dice de
gue el analizante no conoce su verdad porque él no se la puede decir. Lo que yo he
definido como lo que no cesa de escribirse, a saber el sinthoma, es un obstaculo”?**.
He aqui que lo que no cesa de escribirse- modo de decir lo necesario- es el sinthoma.
Para, a continuacién, acotar respecto del sintoma: “No hay duda de que es una cosa
distinta al sintoma, al que he definido como real, lo mas real con lo que contamos. ¢
Por qué? Por el hecho de su irreductibilidad. El sintoma es real, imposible. Imposible
de reducir por via de los significantes, del propio sujeto. Por eso perdura y es goce
falico.” >

Formulemos -hasta aqui — entonces, |a tesis respectiva: el sintoma es lo imposible
y el sinthoma, lo necesario.

A renglon seguido, ahondard de esta manera en su definicion: “No conoce su
verdad porque no puede decirla. Le hace obstaculo para decirla el sinthoma.”*® Es
consabido que a la verdad no se puede decirla, pues bien, équé le hace objecion? Su
modo de no decirla, porque lo artificia. Como diria Freud, no pretendamos erigirnos en
campeones de la verdad , ni creamos en que el sujeto diga toda la verdad y nada mas
que ella, puesto que —ahora con su impar lector - lo que le obstaculiza decirla toda, es
el sinthoma.

De alli, el maestro francés apura su postulacion: “Lo que el analizante dice
esperando que se verifique no es la verdad, es la varité de la verdad. Hay que hacer las
condiciones de lo mental uno de cuyos primeros rasgos es la debilidad, lo cual quiere
decir la imposibilidad de tener un discurso contra el cual no hay objeciones mentales
precisamente.”*>’

Hete aqui que en definitiva lo mental es el discurso. Habiendo anotado en lineas
previas la temdtica del goce mental - como aparece en el Seminario XIX, “...ou pire”-
ahora podemos adicionar otra categoria: el goce mental quiere decir goce del discurso,
empero la nocion de marras, en tanto sinthoma cabe discriminarse del goce falico ya

2523 Lacan, op.cit.
253 J.Lacan, op.cit.
254 J.Lacan, op.cit.
25 J Lacan, op.cit.
256 J.Lacan, op.cit.
%7 J.Lacan, op.cit.
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gue, fundamentalmente —al estar de Lacan - éste deja trazas y si ello acaece -
agregamos nosotros- entonces hace metafora. Cuestion que se precisa al anticipar lo
siguiente: “Es en tanto que una interpretacioén justa apaga un sintoma que la verdad se
especifica por ser poética.” 28Con lo cual se arriba a gue varité, quiere decir poesia. En
consecuencia lo que la re-anudacién permite, es hacer — efectivamente - a partir del
sintoma, metafora. Por ende, esto es distinto de tomar el primero como la segunda.

Ahora bien, respecto de lo dicho, el psicoanalista francés despeja a continuacion:
“No nos interesa a nosotros la nocién de lo bello. Es de otra resonancia que se trata
que tiene que estar fundada sobre el chiste. Un chiste no es bello”**°. Es claro que éste
provoca la risa en quien lo escucha, pero ¢sabra el oyente de qué se rie?. Se rie nada
mas. Tal el efecto de una interpretacidn. Se trata entonces del saber hacer del analista
con el lenguaje, no asunto del saber absoluto. Al chiste no se lo entiende, sino que da
gracia.

Formuladas las anteriores precisiones, en lo que sigue, sera la clase del 10/5/77
del Seminario, L’insu...la que nos abrira el terreno a la puntuacion que interesa
destacar — que de manera indicativa consigndaramos en nuestro primer capitulo- En el
inicio mismo, Lacan comienza por decir que con la-una-equivocacion (/’'une-bévue) -
homofonia translinguistica con Unbewusste, I'unbévue — pretende ir mas alla de lo
inconsciente.

Respecto de esta propuesta lacaniana que acabamos de consignar, es viable
advertir lo siguiente: cabe tener presente que mentamos un goce que por la inclusiéon
del goce del Otro, no implica el sufrimiento del sintoma, no es el goce de la ley, propio
de éste. Lo que cuenta alli es lo que calificaria como lo mental por excelencia y ello es
la aritmética. ¢A donde se dirige esta aseveracion? A que la misma se especifica por
desarrollar lo contable y se puede ahi despojar del atrapamiento real que implica el
nudo. Si éste es de lo Real, justamente lo mental parece- por el lado de la nocién de la
serie aritmética-lo que nos deshace el nudo, dado que éste tiene la imposibilidad de
poder seriarse y en cambio, es por todos consabido, que la aritmética comporta
seriacion.

Por ende, el psicoanalista francés resume : “Freud ha identificado lo inconsciente a
lo mental”?*° Empero, él quiere apartarse de eso y acota: “Todo lo que es mental al fin
de cuentas es lo que yo escribo con el nombre de sinthoma, es decir signo. {Qué
quiere decir ser signo? Es en esto que yo me rompo la cabeza.”*®* Veamos, lo candnico
reside en que un signo es efecto de la accidn significante, encontrandolo en este caso
por el sesgo de lo que es propiamente mental, es decir, el sinthoma. ¢Y en qué sentido
puede decirse que no miente, que no engendra mentiras? He aqui una linea posible:
signo —mental- no mentir ; tres maneras de aludir al goce transparente.

Por ultimo, esta equivocacion, 'une bévue, Unbewusste —inconsciente en aleman
— pero también quiere decir otra cosa: un tropiezo, un traspié, un deslizamiento de
palabra a palabra.

Pues bien, de acuerdo con la ténica vigente en lo que venimos desplegando,
continuaremos el rastreo pormenorizado en el decir de Lacan tendiente a precisar la

8 3 Lacan, op.cit.
29 J.Lacan, op.cit.
260 j.Lacan, op.cit, clase del 10/5/77
%1 3. Lacan, op.cit.
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discriminacion entre sintoma y sinthoma - a partir de la desgrabacién de los ultimos
Seminarios-

Recurriremos esta vez , a otra clase de aquel en el que estamos abocados- la del
16/11/77 - en el punto en que efectya una critica al fin del andlisis entendido como
identificarse con su analista : “Entonces se trata de identificarse a qué en el fin del
analisis? ¢ Uno se podria identificar a su inconsciente? No lo creo. ¢Entonces en qué
consiste? ¢Seria por ejemplo identificarse tomando sus garantias, una especie de
distancia, identificarse a su sintoma? He avanzado que el sintoma puede ser el
partenaire sexual, algo bastante corriente, porque es lo que mejor se conoce.”*®?

Detengdmonos un momento para situar dos cuestiones a desprender de la cita. La
primera de ellas atinente a lo procurado en el verbo conocer que conviene disponerlo
de este modo: recordemos el texto del Quijote de la Mancha donde se dice: no ha
conocido mujer- respecto de un hombre virgen - y tendremos asi el mejor sentido de lo
gue quiere decir ese vocablo en la ocasion, en lo tocante al partenaire.

Segundo asunto: Hemos subrayado sintoma, porque alli se presenta un obstaculo
para el entendimiento de esa nocién, en tanto la creacién del partenaire sexual,é no
depende ello de un artificiar? Siendo ese el caso, no implicaria al sintoma y he aqui un
problema a dilucidar, al que volveremos enseguida. Prosigamos, no obstante:
“Entonces ¢ qué quiere decir conocer? Conocer quiere decir saber hacer con su
sintoma, saber desenrollarlo, manipularlo."263 Por ende, en ese orden cabe puntuar :
identificarse al sintoma, saber hacer con, conocerlo. Lacan afina su puntuacion: “Saber
es algo que corresponde a lo que el hombre hace con su imagen.”?®* Lo cual es
interesante porque marca también la mudanza de la imagen de si, la de lo Imaginario
gue comporta el fin del analisis asi entendido. Para concluir: “Es imaginar la manera de
la cual uno se desembaraza, se deshace de ese sintoma. Se trata aqui, con seguridad,
de un narcisismo secundario, estando el narcisismo que llamamos primario, en la
ocasién excluido. Saber hacer alli con su sintoma es el fin del anélisis.”*®

Llegamos de esa manera a este aforismo final, que de haberse elidido la
efectuacion del desarrollo previo, la inteligencia del mismo habria resultado- a todas
luces- complicada. Desde ya, otro tanto ocurre el trabajar con el sintoma merced al
cambio de posicion subjetiva derivada del hecho de que aquél desaparezca. Al
respecto, siempre hemos sostenido que el analisis no comporta una terapia
sintomdtica puesto que no busca meramente la desaparicidon de los sintomas, antes
bien conduce hacia las determinaciones de los mismos. Ahora bien, ¢Cuales son las
consecuencias que de ello se desprenden? ¢Qué conlleva obrar por la via quirurgica y
no por la cosmética, tal como fue desglosado en el capitulo anterior? Hete aqui que
Lacan nos oferta una solucidn: “Hay que reconocer que esto no es mucho, no va
demasiado lejos...” 26pemarcandose de una via melancdlica, méas bien da a entender
que laboramos —justamente- con aquello mismo y no se va tan lejos porque no
agregamos nada, sino que nos mantenemos en los carriles ofertados por el analizante.

Para ir concluyendo lo iniciado por este capitulo, emprenderemos el retome de lo
suspendido lineas arriba al anunciar nuestra breve incursion en un tramo de la clase
del 10/1/78, del Seminario XXV, Momento de concluir dénde Lacan nos ofertard su

623 Lacan, op.cit. clase del 16/11/77
2633 Lacan, op.cit.
264 3 Lacan, op.cit.
265 3 Lacan, op.cit.
266 . Lacan, op.cit.
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definicion: “El fin del analisis se lo puede definir. El fin del analisis es cuando uno ha
girado dos veces, es decir reencontrado, eso de lo cual estad preso.”?®’ Desde ya que si
gird dos veces, en ocho interior, no lo hizo ni en circulo ni en redondo. Asi graficamos
lo efectuado, sentando las discriminaciones procuradas:

Imposible---------------- -> girar en redondo
Necesario---------------- -> girar dos veces

Se entiende ahora por qué el artificiar - tal como advertiamos — se diferencia del
proceder del obrero fabril que gira en redondo y vuelve a hacer siempre la misma
operacion; a cambio de ello, al girar dos veces se introduce la diferencia. Anudamiento
gue no tiene sentido y a la vez, es el colmo del sentido. De otra manera, como suelen
afirmar los artistas : “no sé que quise transmitir” , porque esta abierto a mas de un
sentido y desde esta perspectiva, hace signo, claro que no al modo de un
congelamiento significante.

Lo que es clarividente es la mudanza de posicion no anunciada en el Seminario y
un momento de fuerte critica a Freud por haberse excedido con el cuatro. Una vez
mas, Lacan se revela mds freudiano de lo que parece, ya que luego de ese
cuestionamiento, incluye el cuarto eslabén.

Por otro lado, como tendremos ocasion de verificar en el préximo y ultimo
capitulo, la propia indagatoria del psicoanalista francés - tomando como primer
momento a Aimée, en tanto segundo a De una cuestién preliminar...?°® y el tercero en
el Seminario El sinthoma -revela mas bien que su manera de entender la cuestion de la
psicosis no ocurre por el desatamiento integral del nudo, sino que - por de pronto- Sy
R quedan anudados y el | suelto, apareciendo asi el ego de Joyce y no el sinthoma.

Mi tesis- como creo haberlo mostrado- es que el re-anudamiento es necesario en
la cura de la neurosis. En cambio la tentativa de restituciéon es propia del delirio de
alucinacion en la psicosis, acaeciendo en el neurético, a través del sintoma. Empero lo
gue se restituye —el Nombre-del-Padre, condicién desiderativa por via del sintoma-
suscita la cuestion de como lo que se sostiene con éste, se prosigue sosteniendo de
otra forma: desatamiento y re-anudamiento a través del sinthoma, mejor dicho por el
aforismo que he acuinado hace algunos afios: No hay desenlace sin reanudacion "~ tal
como sera ahondado en el capitulo siguiente-

267 3 LacanSéminaire XXV, Moment de conclpiédito, clase del 10/1/78

268 3 Lacan, “De una cuestién preliminar a todo trégato posible de la psicosis”, &scritos ||
Méjico:Siglo XXI, ,1973,p.225

" Tal el titulo de un articulo que puede examinars€f. R.Harari¢,De qué trata....®p.cit. pp.191-210
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Capitulo X
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Del singular sinthoma irreversible

Tal como tuvimos ocasion de apreciar en el capitulo anterior, Lacan no tiene del
todo claro cuando comienza el Seminario XXIlI, El Sinthoma, el modo en que este va a
concluir -especificamente hacemos referencia a la nocién que aportard en tanto
novacion, la de sinthoma, en su discriminacion de la ya candnica de sintoma -lo cual
amerita un comentario previo.

En Polifonias del arte en psicoand/isis*, destinabamos un capitulo a la dilucidacién
del concepto de “seminario” — término caro a nuestra adscripcion lacaniana - en tanto
una formacién especifica para la transmision de un saber , que para el caso que nos
ocupa, se trata en y del psicoanalisis.

Discerniamos alli el lugar problematico de quien intenta conducir un seminario —
en la ocasidn, Lacan- en tanto espacio de circulacion y de produccién del saber distinto
al del curso y/o la catedra universitaria tradicionales. ¢A donde se dirige tal
afirmacion? A que el seminario requiere de parte de su coordinador, equivocaciones,
momentos de titubeo, marchas y contramarchas, definiciones, redefiniciones,
rectificaciones, y autocriticas , porque en suma, debe se capaz de tolerar en si mismo
una posicion de desconocimiento, de docta ignorancia de lo que conoce. Liberandose
asi de encarnar la funcidon de vehiculizador de un saber referencial (conocimiento)
restrictivo y barrando en si la imagen de pomposidad fdlica tanto como la de portacién
de insignias blasonadoras, permitiendo, en consecuencia, la circulacién del deseo.

No es sélo por lo expuesto que el Seminario —inédito - que nos ocupa, requiere de
numerosas puntuaciones, sino también porque motivos legales impiden su libre
circulacion—no es éste el Unico caso, por supuesto - Esta circunstancia hace que nos
sirviéramos de las desgrabaciones que existen en sus diversa versiones- tanto en
francés como en castellano - lo cual implica un establecimiento “trabajable” del texto
por cuanto exige un riguroso procedimiento de lectura confrontativa intra e
intertextual -cuyo alcance nos report6 su utilidad, por ejemplo, en lo atinente al fin del
analisis, en lo que abundd el capitulo precedente — Dichas puntualizaciones exhiben
puntos divergentes entre los psicoanalistas, como por ejemplo ocurre entre los que
afirman que cuando el maestro francés en R.S./. anota sintoma, esta pensando en
sinthoma, hasta los que sostenemos que es preciso establecer una diferencia crucial

" C.f, R.Harari, “Seminario, no dicho:Barthes, O.Paan Polifonfas del arte en psicoanélisisel Serbal,
Barcelona, 1998, pp.144-156
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entre dichos conceptos, lo cual tiene — ya que impactan en la clinica - una implicancia
directa con el fin del analisis , tal como acabamos de sopesar.

Ahora bien, se impone al momento de iniciar el ultimo tramo de nuestro decurso,
recapitular brevemente los items desglosados desde el comienzo del mismo, a modo
de momento conclusivo de un transito que decantara en - movimientos de dispersion y
concentracion -la invencién del sinthome.

Hacia el comienzo de nuestro derrotero se ofrecia un re-anadlisis del candnico
suefio “El no sabia” - de uno de los pacientes de Freud que Lacan analiza en el
Seminario VI — espigado en un contrapunto de lecturas que han permitido situar un
mas alld del mito edipico — nodular en la direccién de la cura- asi como el
discernimiento de su caracter sintomal. Ello, no sin el distingo efectuado de las
diferentes versiones que conlleva la cuestidon del padre, a los fines de justipreciar la
funcién que eso juega en la determinacién de la neurosis.

Precisamente del contrapsicoanalisis a que sometiamos al clasico suefio,
precipitaba —aunque no sélo- el encuentro con el dolor de existir - irreductible- en
tanto lo radicalmente rechazado, para el que el mito edipico oficia de obturador
defensivo. El arribo a este punto, forzd a nuestro discurrir a implantar un paréntesis
encaminado a la lectura psicoanalitica del término crucial: la pulsion llamada de
muerte — liberada de la coaccidon del Iéxico- incursionando por sus variedades , asi
como en la promocién de las incidencias - en la praxis poiética del analista - obrantes
por la puesta en acto de esa nocién.

Se abria el terreno, a continuacion, a un pasaje por la etiopatogenia del sintoma —
en una inflexion transgresora del discurso médico- con la dilucidacién de los atractores
responsables de ese transito : a) denunciacién (a) frustracion, Versagung, b) fijacion y
regresion de la libido y c¢) declinacién del conflicto- en los que ahondamos al extraer de
ellos reflexiones ampliatorias a la vez que estimulantes para el alcance de nuestra
indagatoria.

De esa manera recaldbamos en el disefio ampliado del sintoma, —en tanto
significado del Otro- desplegando en una andadura no lineal, el desglose de sus
versiones diversas: metafora, goce, saber y sintagma cristalizado —intentando su
escritura topoldgica —

Para recalar, seguidamente, en el despliegue de lo que trata el analista tomado de
punto en un psicoanalisis, referencia remisiva al emplazamiento del sintoma en la cura
y al manejo de la transferencia por su mani-obrar. Despejado el sintoma hacia el fin del
analisis, merced a una puesta en paralelo de las lineas que guian su posible efectuaciéon
- entendida una por el atravesamiento del fantasma y otra en tanto saber-hacer-alli-
con lo que determind a aquel- sucedido en el capitulo anterior.

El avance se avizora en el rastreo pormenorizado del artificiar del sinthome — Ia
invencion del mismo- por Lacan y también, en tanto precipitacion- en la exposicién -
de lo analizado hasta aqui, precisa del retome de tematicas ineludibles, propio del
momento de concluir.

Para lo cual, el sinthoma sera vertido — a partir del procesamiento de depuracion
sintomatico - por sus notas singulares, aprehendidas por el sesgo de : a) lo
irrenunciable, b) lo herético, c) lo que hay que oir en lo intraducible de los goces y d)
del dolor de existir - para lo cual el sinthome puede servir de antidoto- e) un elemento
novedoso - del cual se prefigura su lugar, pero no, su indole- f) otra declinacion del
saber- ademas de las ya dilucidadas y aun, pulsar : g) el tenor de |la operacion analitica
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— de lenguaje - inducente de tal acaecer inventivo. Cada uno de estos items generara
un apartado en pro de querer dar cuenta de lo que tales elementos involucran en la
definicion del sinthoma.

l.- ¢Como verter lo expurgado del sintoma? Lo irrenunciable

Empezando por el principio, recordemos que en el Seminario XX!lI El sinthoma , a
Lacan le preocupa la cuestion del arte —en la direccién de lo que se mueve para llegar a
la creacidn artistica- lo que habiamos inferido a partir de las caracteristicas artisticas
de Cecilia M.- ese caso que Freud refiere ,especialmente, haberle ensefiado para sus
estudios sobre la histeria- en ocasién del tratamiento de la versidon sintagma
cristalizado referida al sintoma, en el capitulo 6, item V .

Habiamos sefialado también que a esa paciente , su quehacer poético no la libra
de sus sintomas, ya que ambos podian coexistir sin molestarse. Al respecto, al maestro
francés le interesa demostrar a partir de su estudio de Joyce, una estructura de cierta
estabilizacidn posible donde el sinthoma se revela como una implementacién distinta,
de la que nos dice es la inteleccion psicoanalitica del sintoma neurético.

Entonces el gozne que nos permitird avanzar en este pasaje se instala en esta
condicion poética que subraydbamos - insita a la metafora en tanto la misma pasa via
sintagma cristalizado, corporizandose sintomalmente — en Cecilia M., la cual nos
permite ponerla en conexidad —a fin de desmarcarla — del quehacer joyceano.

En este decurso, el trecho a recorrer sucedera guiado por dos referencias : una, la
clase 1 del Seminario, Le Sinthome y otro, un discurso de Lacan , Joyce, le sinthome en
el “Simposio Joyce”, del 16/6/75- cinco meses antes del dictado de aquel —
Comenzaremos pues, por aquella clase para hacer una lectura retroactiva e intercalado
con una referencia a la singularidad tomada de La Letra de L’Ecole Freudienne XXIV,
respuesta a André Albert, dos dias previos a la apertura del simposio.

A los fines de disponer de una vertiente que nos conduzca por la purificaciéon
eventual —en el sentido con que la quimica concibe al término- de lo aislado del
sintoma neurdtico- por el sesgo de lo irrenunciable- transitaremos las vias de la
invencion del sinthoma en la ensefianza de Lacan y en la ocurrencia de un analisis.

Entonces, la primera discriminacién a efectuar entre sintoma y sinthoma, reside
en que el primero indica un retorno de lo reprimido- tal el sefialamiento de una lectura
minimamente avisada- lo que no ocurre en el segundo. Por tanto procederemos al
desmonte de lo que se trata en esta novedosa nocién.

La via de introduccidn —al estar de Lacan- es por Joyce en su Finnegans Wake . Este
“Despertar de Finnegans” que radica en un modo muy singular de proceder con la
lengua, que implica extender su alcance, elongarla —/’elangues - estirarla, para que alli
pueda abarcar en efecto a cualquiera de ellas, despanzurrando y triturando los
términos; en suma: de modo tal que se excluya la referencia directa a la concepcién
de uno a uno que procura la lengua convencional.

Este procedimiento - nos recuerda el maestro francés con pertinencia- podemos
referirlo a la mania: “...el sinthome que nosotros podemos llamar en psiquiatria la
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mania. Es en efecto exactamente esto lo que se parece su ultima obra, la de Joyce, a
saber Finnegans Wake.”**°

No es ocioso recordar - con propiedad epistemoldgica - que el sintoma es aquello
que se dice, en cambio, no es ese el caso del maniaco quien no se declarara afectado
por lo que - en psiquiatria - se llama mania. Es decir, el psiquiatra es quien la determina
como tal. Punto de vista fenomenoldgico —de la adjudicacidon y no del que sufre por
esta condicién — que desde ya nos instala en otra estructura diversa de la del
neurdtico.

A renglon seguido, por otro sesgo abordara la cuestion de lo particular, al cernir la
diferencia entre lo universal, lo particular, y lo singular. Al respecto ,contraponiendo a
Aristoteles y a SAcrates, reivindicara después a éste ultimo, como pariente cercano del
analista por cuanto enfatiza la cuestidon de lo singular. De esta guisa, acentua el
psicoanalista francés: “Suele decirse en general que el psicoandlisis es una
investigacion de lo particular. Pero acd nos encontramos con que esto es la trampa de
Aristoteles”?’°. En efecto, la misma consiste en marcar gue lo particular no es sino un
caso de lo universal y asi de lo particular a lo particular arribamos a lo universal. Hay un
sujeto, al que condenado a beber la cicuta se lo ha invitado a que entrase en el
universo, a que se retractase e ingresar asi en la polis griega en los términos en los que
podria ser perdonado. Pues bien, ¢ Qué viene a encarnar Socrates? Lacan nos dice que
éste diria : “Todo esto, mais pas Ca (pero no eso)”?’! Hete aqui la tesis reguladora de
nuestro avance : ese mais pas Ca, es el sinthoma. Desmarcandose del todo, ese decir
“no” esta marcando la condicion de la singularidad, @mbito especifico por el cual nos
emparentamos con el derrotero de Sdocrates, en tanto él no quiere ser lo particular de
lo de lo universal — siendo esta la légica aristotélica que no hace lugar a lo singular- De
modo que Sdcrates fue reprimido por Aristoteles. Desde luego, lo que vuelve a
reintroducir el terreno de lo singular, es el psicoanadlisis y —a mi entender- el arte,
reino, entonces también, de lo singular.

Ahora bien, de aquella preocupacion del psicoanalista francés por ubicar al
psicoanalisis en el terreno de la ciencia - incluso sostener que el sujeto de ésta es el
sujeto de aquél- en este punto de su contribucidn, rota esa pretension- si bien no por
el lado de la apoyatura en las pequefias letras que aquella concepcion sostiene- es
decir lo sindicado ocurre en la respuesta a Albert, donde formulara algo analogo a lo
de la clasel del Seminario XXlll, aunque con mas precision.

Alli lo felicita por la problematica aportada, que Ilamativamente se enlaza con la
regla fundamental y el placer. Destaca, el maestro francés, que de acuerdo al citado
principio - por supuesto- lo que uno quiere es ser alguien que se sitla en el rebafio, en
tanto esto participa de lo universal, y tan sélo pedirle que asocie libremente,
contrarresta el pensar acorde con aquella condicion. En ese orden sefiala lo que sigue:
“Aca hay bastantes personas que han leido a Aristdteles para saber que lo singular es
una cosa muy distinta que lo particular. Para Aristételes no cuenta otra cosa que lo
particular. La particularidad definiéndola en todos los niveles, eso se define por lo
universal. Es lo que ha indicado solamente André Albert que la sola cosa que vale no es
lo particular, es lo singular. Vale la pena comprometer a alguien a través de toda una

269 3 Lacan, Séminaire XXIII, Le Sinthome, clase t&M11/75
270 3 Lacan,op.cit.
271 Lacan, op.cit.
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serie de particularidades para ,como él dice, que algo de lo singular, no sea
omitido.”*”?

Brevemente: ¢Qué responde un analizante- por ejemplo- ante la pregunta sobre
su vida sexual? — “Como todos, normal. Ningun problema.” Es cierto, frecuencia comun
la del todo el mundo, empero ese “como todo el mundo”, puede resultar de
ocurrencia de una vez al afio, haciendo lugar alli —entonces- a la singularidad.

Pero lo que parece cobrar su relieve, es la manera en que se va disefiando una
cuestién fundamental, por la cual el sinthoma alcanza su definicién, cual es la nocién
crucial —que adelantaramos- : pero no eso. Es en esa negativa —precisamente- que
reside el modo de decirle no a la demanda del Otro. No olvidemos al respecto, que la
condicién neurdtica de vérselas con su sintoma exhibe su extremada facilidad para
decir si a aquella. En cambio, no seria el caso del sinthoma donde se localiza el mais
pas ¢a.

En consonancia con ello, Lacan hinca su énfasis en : “Vale la pena gozar de esta
posicion Unica que no se define sino de una manera,..., por lo que yo he apegado el
encuentro, encuentro que no es jamas uno verdadero, que no se hace al modo de :
anda como yo te empujo. El tironeamiento del nudo es sin embargo para cada uno
suficientemente especificado. Si algo se encuentra que define lo singular, es también
lo que yo he llamado, de acuerdo a su nombre, un destino.”?”®

Es que en ese encuentro se mueve algo del orden del “azar” , conduciendo asi,
éste Ultimo a aquel, el que a su vez, lleva al destino. En efecto, el destino depende del
encuentro que comporta el valor de lo singular : es decir, lo imprevisto, lo no
prescripto. Esto es, no la cita, sino el encuentro. Entonces, una vez mas: singularidad,
encuentro, destino se revelan en un sentido otro de la cita imaginario-simbdlica
prevista y previsible.

A renglon seguido, nos advierte el maestro francés: “Hay una manera entonces de
atrapar lo singular, por la via de lo particular. Este particular que yo hago equivaler a la
palabra sintoma.” 2”*Con lo cual no se trata de una valoracién axiolégica —lo bueno y lo
malo- antes bien, la marca de la especificidad de la invencion precisa de lo singular, en
tanto lo particular caracteriza al sintoma. Subrayemos lo obtenido:

Sintoma, lo particular
Sinthoma, lo singular

A continuacion se ocupara de hacer jugar esa aclaracién en términos que resalten
la condicion de la singularidad en contraposicidén al sintoma neurdtico, a modo de
conclusion en su respuesta a Albert: “Es claro que cuando proponemos la regla
fundamental hacemos referencia especificamente a la particularidad en tanto que ella
justamente se vincula al principio del placer. Este consiste en pretender no tener nada
de particular. El principio es eso a lo que mucha gente se vincula de modo idealizado,
algo que puede ser las normas de convivencia,... El psicoanalisis es algo que nos indica
que no hay sino nudo del sintoma para el cual hace falta sudar un poco para llegar a
tenerlo, aislarlo. Cada elemento de sudar un poco es lo que se puede llamar hacerse

272 3 Lacan, “Respuesta a J.Albe@ymposio sobre Joycea letra de L'école freudienne XXIV, 16/6/75
273 J.Lacan, op.cit.
274 J.Lacan, op.cit.
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un nombre.”?”> Circunstancia que evoca aquello del decir de Lacan respecto de lo

dicho por Joyce : “quiero que a mi obra la estudien durante trescientos anos para
logren darse cuenta de lo que quise decir” , intentando asi, restituir la carencia paterna
a través de hacer-se un nombre. Viene a cuento la locucién coloquial en nuestra jerga
“transpirar la camiseta”,en lo tocante a un modo de expresion del valor que trasunta la
firma en la obra de arte. Respecto de lo cual, el psicoanalista francés acota: “Esto que
conduce en algunos casos a lo mejor que puede hacerse al respecto que es una obra
de arte. Por supuesto ésta es nuestra intencién. No estd de ninguna manera en
nosotros conducir a alguno a hacer-se un nombre ni a hacer una obra de arte. Es algo
gue consiste en incitarlo a pasar por el buen agujero de lo que le fue ofertado a él
como singular.”?’®

Para decirlo de otra manera: El analista se mueve donde él estd en la procura- por
la via del sintoma neurdtico- de que el analizante rescate algo del orden de la
singularidad. En consecuencia es partiendo del sintoma en el andlisis, de su obediencia
a la demanda del Otro, que al poder decirle no — negarse al todo — procede a una
sustraccion de lo demandado, y en esa negativa, hacer-se un lugar singular. Mas aun:
No se trata sino de aquello que implique otra cosa que moverse en el lote de los signos
gue componen su fatum, como Lacan escribe en la introduccién de la edicién alemana
de los Escritos. El destino del analizante esta en ese lote de signos, no habiendo nada
gue poner ni nada que sacar, antes bien, reacomodar. Posible destino de lo que
comporta el abordaje psicoanalitico.

Antes de proseguir nuestro transito iniciado en el designio de expurgar la via del
sintoma hacia la invencién del sinthoma, resumamos lo dicho hasta aqui:

Primera cuestion, la del arte, en la que menciondabamos el tenor de esas
cualidades relevantes que distinguia Freud en su analizante Cecilia M. -en su casuistica
de la histeria- y el caso de Joyce referido por Lacan a partir de su obra Retrato del
artista adolescente- retraducido por él como Retrato del joven como un artista...- al
acentuar esa arista singulizadora.

Otra incidencia radica en la escritura- ahora- del Finnegans Wake , enfatizando lo
gue desde una perspectiva psiquiatrica podria denominarse, manera maniaca de
vérselas con el texto: romper los canones escriturales y sus codificaciones linglisticas
convencionales. De tal modo podria llamarse mania, el sinthoma de Joyce. Primera
forma de denominarlo, haciendo hincapié en que no resulta reconocido por el sujeto, a
la manera de lo que si ocurre con el sintoma.

Para rescatar -concluyendo este apartado- el valor de la singularidad en el pero no
eso, o sea, del sinthoma - abrevado en la propuesta socratica- y de la respuesta del
maestro francés a André Albert del 16/6/75,donde tal remisiéon permite convalidar el
tripode singularidad-encuentro-destino.

.- Lo herético: por donde aprehender la variedad de la verdad

Digdmoslo de una vez, el propdsito que nos guia es puntuar con rigor los
momentos en que el maestro francés parece dar la nota distintiva de lo que él

25 J Lacan, op.cit.
278 3 Lacan, op.cit.
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entiende por el sinthoma. Es consabido que su tematica comporta — para su
elucidacion- el trabajo con los juegos y la composicién-descomposicion de palabras, a
los que — como es de rigor -no nos sustraemos. Tal lo expresado en ¢Como se llama
James Joyce? A partir de “El Sinthoma” de Lacan , donde caracterizaba a ambos, como
tedricos y clinicos de la letra, por el testimonio brindado por los dos a ese respecto.

Ahora bien, una de aquellas notas, se reconoce en el decir sinthome-madaquin,
palabra inexistente en el Iéxico, que alude — por homofonia- a Santo Tomas de Aquino,
uno de los Padres de la Iglesia, a los cuales se refiere Joyce de modo privilegiado en un
intento de restituir el lugar carente del Padre.

En la linea recién esbozada, puede percatarse el por qué de anotar la grafia
antigua del término, a la vez que decir Joyce-le Sinthome —de la misma manera que
puede decirse, Jesus- el/la codorniz — al modo del nombre propio, lo cual explica la no
pertinencia de formular el sinthome de Joyce.

Respecto de lo homofdnico subrayado antes, el término de marras, lo es de Saint
Homme —hombre santo- santidad buscada en un Padre de la Iglesia, ya que segun
insiste Lacan, Joyce fue abandonado por su padre y educado por los jesuitas — en
consonancia con la misma inteleccién acerca de aquel lugar restitutivo del padre-

En tren de continuar hilvanando precisiones, la apuntada ahora, se dirige a
J.Aubert, a quien el psicoanalista francés le da la palabra en el afio 1976 para referirse
al escritor irlandés y a quien —el afio anterior- habia invitado a que inaugurase el
Simposio sobre Joyce. La propuesta del critico no se hace esperar y consiste en
resaltar lo que hay en juego, funcionando por el lado del chiste, de la broma — en
gaélico, no en inglés- en relacion al hombre santo y al Padre de la Iglesia —que
destacdramos lineas arriba- el sin escrito en sinthoma, alude al pecado.

Por otro lado, otra apreciacion del mismo Aubert — en la ocasidon de un texto de
Avant propos, titulado “Lacan avec Joyce”- evoca el thom del término que nos interesa,
cual una suerte de guia multiuso —historia, geografia, antecedentes de las calles, etc.-
de utilidad para quienes quieran dedicarse en Dublin- ciudad natal del escritor
irlandés- a viajar por ella y ofrece la posibilidad de poder ubicarse en un lugar sin
secretos. Renovada insistencia en su valor de elemento restitutivo que permite
guardar el recuerdo y la nostalgia de su ciudad natal perdida, por cuanto hace a la
condicidon de Joyce de exiliado constante.

Y la ultima referencia — ésta de mi cosecha- remite a que poco tiempo antes Lacan
se habia referido de manera calida, afectuosa y respetuosa a René Thom - autor de
Estabilidad estructural y morfogénesis - premio Nobel, con propuestas novedosas
desde la teoria de las catastrofes, “importables” para el psicoanalisis — a algo de esto
apunté en La repeticion del fracaso — También, antecesor de otra disciplina - cara a mis
investigaciones para el “psicoandlisis cadtico” como lo nominé en La pulsion es
turbulenta como el lenguaje- cual es la Caologia o Teoria del Caos .

Pues bien, formuladas las anteriores precisiones, se impone la pregunta: ¢Qué
toma Joyce, entonces del sinthome-madaquin (Saint Tomas d’Aquino)? Lo que el
maestro francés apunta, es que toma o redondea en su busqueda paraddjica, la
claritas. Pero que en efecto sustituye mediante una cuestidon bastante oscura, en la
gue consiste ese juego constante de destruccién de la lengua. No obstante asevera
gue a través de la claritas, aparentemente se propondria alcanzar lo bello.

" R.Thom,Estabilidad estructural y morfogénestedisa, Buenos Aires,
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Al estar de Lacan: “Es cierto que estos dos términos, sinthome-sintoma, yo podria
nombrarlos de otra manera. Los nombré asi en funciéon de dos vertientes que se
ofrecen al arte de Joyce. Entonces, las dos ortografias lo conciernen, pero es un hecho
que él elige en lo cual él es, como yo , un herético.” 2’/

Con lo cual entramos en la tematica que concierne especificamente a lo mentado
por el titulo de este acapite. Punto claro estd, donde podemos localizar esa extraia
referencia del psicoanalista francés a la cuestidon de la eleccion : “él elige”. Esta
remision permite sentar otra diferencia respecto del sintoma —retorno de lo reprimido
frente al cual el sujeto queda inerme sin alcanzar a explicarse esta irrupcién del
discurso del Otro- ya en el sinthoma, él elige y en tanto herético esta incurso en la
palabra de la cual deriva : hérésie, homofdnico con R.S.l. —en francés- Desde ya ,
herético trasunta estar atravesando los registros Real, Simbdlico e Imaginario. He aqui
de lo que se trata en Joyce, lo es, sin olvidar la referencia a un santo —no en el sentido
de un mero Padre de la Iglesia que repite las palabras del Otro- sino de alguien que
elige.

Reparemos como - el irlandés es alguien que eligid, en tanto Lacan asevera que es
herético como él, al igual que Socrates -esta linea es la que se avizora: Socrates-Joyce-
Lacan, los heréticos. Claro que eleccion siempre es singularidad, o sea, pero no eso.
Términos que entonces, dicen poco de la posibilidad de tipologizar el sinthoma y si de
la dificultad de que éste sea tipologizable. En cambio, podria pensarse esta condicidon
en el sintoma.

Para decirlo de otra manera: no se trataria de alcanzar la estatura de un personaje
al modo de los tres nombrados, de una atribucidon en tanto modelos o héroes de la
humanidad. Antes bien, inteligir el sinthoma como version depurada del sintoma —
cernido por el acapite anterior- implica el fin del analisis.

Entonces, senalar la importancia de concebir al sinthoma en tanto vertiente
expurgada del sintoma- tal como fue iniciado su despliegue en el item previo —
comporta la forma de saber- hacer- con éste y un modo privilegiado reside en la
eleccion “elegida” del sinthoma.

Ahora bien, équé es lo que se trata en esa opcidén? Fundamentalmente —como reza
el titulo de esta apartado- elegir la via por donde tomar la veritée, por donde asir la
variedad de la verdad, propia de cadaquien, en tanto singular.

En ese punto el maestro francés expone: “Claro que por supuesto esta eleccién,
una vez hecha, nada le impide a nadie de someterla a confirmacién, es decir herético
de la buena manera. {Esto que quiere decir? Haber reconocido bien la naturaleza del
sinthome, que uno no se priva entonces de usar légicamente de él, o sea hasta
alcanzar, hasta poder llegar a su real.”?’®

Desde luego que tal eleccidn no es, a la sazdn, solitaria, anarquica o propia de una
especie de subjetividad o mundo interno, sino que opera, de y con, otros. Por cuanto
el sinthoma no es ajeno a que en la eleccion procurada conlleve un modo de decir esa
variedad de la verdad que busque la confirmacidn de los otros, lo cual quiere decir
usarlo légicamente. De otra forma: no usarlo légicamente, atafie a algo asi como de
consumo interno. Por lo que puede inferirse como uno de los puntos mas decisivos
para diferenciarlo del sintoma :en éste, el sujeto neurdtico es elegido, conculcada esa
posibilidad herética de la eleccion.

277 3 LacanSéminaire XXIII., op.cit.
278 J.Lacan, op.cit.
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Recalemos ahora en la manera en que este Ultimo Lacan entiende la direccion de
la cura, respecto de su insistencia de deshacer-se del sinthoma por la via del equivoco.
Cuestion ésta sobre la que volveremos enseguida.

Entonces, lo que juega con la equivocidad en este momento del Seminario - en el
gue nos hallamos abocados- es su modo de escribir el adverbio “verdaderamente”:
vraiment, vrai / ment, (mentira). Resta alli la paradoja vertida en el oximoron: la
verdad miente. De ello, el psicoanalista francés deduce que en ese adverbio se halla el
tiempo presente, la mentira. Por supuesto que no alude al engafio volitivo, sino que en
la propia condicion de lo que implica el habla, habita en ella la equivocidad.

El maestro francés delinea en lo que sigue, la idea en cuestion: “Sucede que yo me
doy el lujo de controlar. Se llama a esto a un cierto nimero de personas que se
autorizan a si mismos, segin mi férmula, de ser analistas. Hay dos etapas, una primera
etapa donde ellos son como rinocerontes, ellos hacen no importa qué, lo que sea, y yo
los apruebo siempre, entonces ellos en efecto siempre tiene razén...”*’”° Es decir que
no importa lo que digan, sino, la respuesta del Otro. Por lo tanto en esta etapa de
controlado rinocerdntico, parece que lo que les dice en primer término, es que tienen
siempre razon — casi al modo de un annafreudiano que intenta congraciarse con el
nifo para que se dé la transferencia positiva-

La segunda fase consiste en jugar con este equivoco que podria liberar al
sinthoma, esto es, Unicamente de esta forma la interpretacion opera, por el equivoco.

Grafiquemos de manera glosada: Primero, “ ustedes hablen y crean que dicen lo
gue dicen y después van a ver cdmo empezamos a jugar con las palabras y las letras de
otra manera para apreciar el proceder en un analisis.” Hete aqui que no hay otra
posibilidad que no sea por el equivoco —justamente- lo que en aquellas resuena, o
mejor aln : que consuena.

Por ende, hay vocales y consonantes, por tanto si lo vocal es tomado al pie de la
letra parece reducirse a la voz, es decir vocaliza con cinco letras y el resto consuena,
suena con...

Reparemos ahora si, en lo formulado por Lacan respecto de que por via del
equivoco es posible disolver el sinthoma — subrayado en el paragrafo anterior-
afirmacion que permite indistinguir a aquella novadora formacion psiquica del sintoma
neurdtico.éEllo vale tanto para lo uno como para lo otro? Suspendamos nuestro juicio
por el momento, ya que esta dubitacién que surca el Seminario XX/l —a mi modo de
ver- se ird aclarando, incluso en esta misma clase.

lll.- Un nuevo elemento: lugar prefigurado, pero no su indole

Para delimitar nuestro transito por estas lineas, acompafiaremos la introduccion
de Lacan -en la primera clase del Seminario XXIII - del famoso cuarto eslabéon — que no
es ocioso decir - no es el cuarto nudo, ya que este es uno, en cambio son cuatro los
elementos , eslabones, giros, lineas o como se quiera denominar. Sobre lo que cabe
volver una y otra vez como efectivamente procedemos. Esbocemos el nudo: (Grafico)

Consignemos que no se refiere aqui a que aparezcan Real y Simbdlico atados de
manera tal que uno pase por el agujero del otro e Imaginario quede separado, sino su

219 J.Lacan, op.cit.
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referencia remite a que R. S. |, estén los tres sueltos. El primer caso: R. y S. unidos, en
tanto | desanudado, entonces el cuarto ataal con Ry S. Cuando esto sucede, aparece
un cuarto elemento, que es lo que une y que llamaremos en esta estructura, ego de
Joyce- cuestidon que aparece en la Ultima clase de este Seminario — No es de eso que
habla en este tramo que estamos puntuando, sino que esta diciendo que aR,, S., I. —
todo suelto- se le adiciona un término mas que es sigma, el cuarto elemento. Lo
dice asi: “Si ustedes encuentran en alguna parte esto que esquematiza la relacién de lo
Imaginario, de lo Simbdlico y de lo Real, en tanto que separados uno del otro, ustedes
tienen entonces en los precedentes dibujos aplanados de sus relaciones la posibilidad
de ligarlos. ¢Por qué? Por el sinthome.” 280

Desde luego, a mi entender, se capta la formulacion bastante drastica y distintiva
respecto del sintoma, porque si esto es tal, podria decirse ¢Qué hace que entonces R,
S, e | queden atados, sino el sinthoma? Por lo cual, cabe la pregunta siguiente ¢Alguien
podria no tener sinthoma, entonces? Ya que de otro modo, esto se desataria.

Ahora bien, cuando el maestro francés introduce el cuarto —una vez mas: no es el
ego de Joyce, estrictamente -, el cuarto en Joyce, esta diciendo que sin sinthoma, no
hay posibilidad de atadura. Puede entenderse desde esta perspectiva —a nivel de la
empiria mas banal —: en cuanto a sintomas, hay quien no tiene; en cambio sin
sinthoma, pareciera no haber anudamiento.

Pues bien, no olvidemos que uno de los propodsitos de nuestra empresa —
precisamente a partir de este paso fundamental al que arribamos- reside en como
implantar el nexo con Cecilia M. —por el sesgo del quehacer artistico- y de ahi conducir
hacia el fin del analisis - no con la meta de la creacion artistica , ni sublimacién alguna
a lo Picasso, por supuesto- en el artificiar del sinthoma.

Vale la pena servirnos de varios ejemplos para cernir lo predicho, presentandose
de pleno el problema de lo escuchado por el transcriptor —ya no el establecedor - del
texto. En este sentido nos valemos de la grafia clasica, a los fines de salvar ese escollo.
Lo dicho por Lacan en este punto, ¢sera symptéme o sinthome? Claro que es de rigor
no dejar librado al azar o a la intuicidn el sentido de mis elecciones. En efecto: no se
muestra pertinente aseverar que el padre es un symtdome, o sea, un sintoma ; antes
bien, un sinthoma en todo caso, ya que a continuacidn postula — nuevo pun lacaniano
—: "o un saint home...” — homofdnico con el sinthome — refiriéndose a Santo Tomas,
un Padre de la Iglesia.

La tesitura esgrimida abona entonces que el sinthoma es el que ata, el que une,
por cuanto no es un sintoma. Por supuesto que alude al padre en el sentido en que
empieza a introducir esta tematica desde el Seminario anterior —tal lo discernido en el
capitulo 1 de la presente obra- la pére-version, la versién — una de las posibles— del
padre. Tal como ha sido expuesto — a mi entender - la cuestion de los Nombres del
Padre implica las diferentes versiones de y hacia él, que es también un sinthoma. De
otra manera: A la pregunta retdrica ¢hay alguien que carezca de la versién del padre?
Desde ya se responde con un no.

Otra discordancia que va en el mismo sentido de lo apuntado se ofrece tal cual: “El
complejo de Edipo como tal es un —segun lo transcripto — symptéme. Es en tanto que
el Nombre del Padre, también el Padre del Nombre, que todo se sostiene lo que no
torna menos necesario el —de nuevo- symptéme.” %

280 3 Lacan, op.cit.
281 3 Lacan, op.cit. (desgrabacion p.15)
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A mi modo de ver, tal como viene enhebrado el discurrir deberia decir sinthoma,
la segunda vez en que aparece el término. A propdsito, es dable recordar que al
referirse al complejo de Edipo, Lacan, lo hizo bajo la forma de la metafora paterna, o
sea, del Nombre-del-Padre, ya que aquél radica en una de las versiones de éste. Al
respecto, en el capitulo 3, se despejaba la cuestién atinente a que — precisamente- el
candnico mito y no complejo, daria cuenta de la posibilidad de que el goce trasuntado
pudiera remontarse en tanto interdicto —lo que no figuraba en él- lo cual avala la
conviccidon pertinente de concebirlo mas que como lo reprimido, antes bien, como
represor. Por tanto como tal, se revela una versién del y hacia el padre y en tal sentido,
es un cuarto.

Creo haber salvado mediante una fundamentada operaciéon de lectura las
divergencias resultantes entre lo escuchado y lo dicho ; de tal modo nos abocaremos a
un punto fundamental que aqui nos interesa - como bisagra conceptual entre lo
“artistico” en Cecilia M. y el “arte” de Joyce — cual es la cuestiéon del simbolo. Término
al que Lacan no fue muy afecto, si bien discurrié del orden simbdlico, no habia
afirmado que éste remitiera al simbolo, sino al significante. Precisamente porque lo
aludido por esa nocidn, conlleva un trasfondo casi mistico y codificador- incluso por los
momentos jungianos en el psicoanalisis de Freud, en su propuesta de cierta
correspondencia del simbolo con lo simbolizado- A mi entender, el maestro francés
elabora aqui esta nocién — que hace su llamativo reingreso en este Seminario-
retomandola en el Seminario XXV, Momento de concluir.

Previamente a ello interesa al rumbo propuesto, reparar en la siguiente
discriminacion que Lacan plantea entre: “Dos que se unen de acuerdo a un falso
agujero.””® De esta manera termina esta primera clase del Seminario XXIII.

Se trata en primer término de la alusion al simbolo, que introduce mediante la
referencia a la bolsa del obsesivo- el que justamente pretende inflarse como una rana
gue quiere parecer buey, segun la conclusién de una consabida fabula - ¢Cuadl es el
giro operado en esta presentacion para a partir del simbolo, recalar en esta
caracteristica del neurético?

Atendamos a que es posible pensarlo como una bolsa inflable y vacia , puesto en
circunstancia de aumentar su volumen. Ocurre que el obsesivo en esa pretensién se
transforma en una esfera, razén por la cual —con perspicacia clinica- sirve al analista
francés - en tanto objeto formal-en la ocasién, como saco de la teoria de conjuntos .
Esta inflacion, entonces, en tanto figura que esta aludiendo a un conjunto y en
particular al denominado conjunto vacio — justamente aquel que posee, por paraddjica
propiedad, ningln elemento -y que es el primero. ¢Qué decir entonces del siguiente?
Aquel que tiene un elemento, que es el segundo. Grafiquemos de este modo:

S1 S2 ordinales S S
(Circulo) (circulo) S1------ 2> S2
0 1 cardinales sinthoma simbolo

De esta manera podemos exponer que entre los ordinales y los cardinales no hay
relacion sexual. Esta paradoja del conjunto vacio nos permite poder decir que este es
el S1, y que el S1 en lugar de estar mentando la de un saco, la plenitud de

282 3 Lacan, op.cit
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la linea que se cierra sobre si misma, estd mas bien suponiendo que es una
construccion que se arma sobre un vacio, que intenta cerrarse sobre éste, no
conteniendo ,sino intentando circunscribir el perimetro de un agujero.

No hay por tanto relacion de sucesividad llana y lisa, sino divisién definitiva entre 1
y 2. Pues bien, {Qué abarcaria el 2? A este efecto, es viable repasar las diversas
lecturas que Lacan hace del S2, : segundo significante en la articulacion clasica - la de la
retroaccién -, S2 como saber, S2 como significante binario, S2 representante de la
representacion —lo que cae de la represién primaria- S2, doble sentido, al menos dos
sentidos a diferencia del sentido Unico —tal como aparece en el Seminario L’insu... —
ahora lo que propone es que S2 se divide en los términos :

sintoma y simbolo

Nuevamente el transcriptor anota symptéme, empero propongo alli, sinthoma.
Entonces:

Sinthoma y simbolo

Atendamos a lo propuesto por el psicoanalista francés : “El sujeto en este estado
no puede representarse sino por el significante indice 1 y el significante ,indice 2, es
muy precisamente lo que se representa de la duplicidad del simbolo y del sinthome
(symptome segun el transcriptor) el S2. Ahi esta el artesano en tanto que por la
conjuncién de dos significantes es capaz de producir eso que todo el tiempo yo llamé
el objeto petit g."283

Cae ,entonces, un objeto a de la conjuncidn sinthoma y simbolo.

Sinthoma simbolo

Prosigue: “...0 mas exactamente yo lo he ilustrado por la relaciéon de la oreja al ojo,
evocando de esta manera la boca cerrada, el silencio.””®* Produccién silenciosa, no
hablada, haciendo hincapié en la cuestidon del artesanato y a su través, vamos a
encontrar el por qué de haber enfatizado la cuestién de la mentira en esa tematica.
Entonces, de la oreja al ojo, y no de la boca a la oreja, es decir que no estd hablando.

A renglén seguido apunta: “Es que en tanto el discurso de lo Amo reina que el S2
se divide”.?®® En efecto, esta division del simbolo y del sinthoma conduce - en lugar de
caer en el artesanato- a girar en redondo , a dar vueltas sobre lo mismo: la mera

reproduccién. Consignemos lo predicho:

83 J.Lacan, op.cit.
284 3 Lacan, op.cit.
285 J Lacan, op.cit.
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Sinthoma simbolo

L — discurso de lo Amo

De ahi que el citado discurso ordena circular, es decir presentificar la obediencia a
lo Amo.

En ese caso es que hay falso agujero — no al modo de arriba-abajo, arriba-abajo-,
es decir abajo-arriba, arriba-abajo, con lo cual se vera que —facilmente- esto se desata.
Lo que falta aqui es el tercer eslabdn que ate, o lo que es lo mismo -ya que se puede
graficar con una recta infinita - si pasa la recta por aca, entonces se anuda. (Ver
Gréfico.) Es ahi, entonces, que se produce la conjuncién y hay artesanato, producto de
este hacer. Si pasa el tercero, no hay falso agujero, ya que lo que provoca este ultimo,
es la operancia del discurso de lo Amo. No dice- el analista francés- que se unan por si
solos, sino que la conjuncion de sinthoma y simbolo provoca la produccidn, la caida del
objeto a. No asevera que haya una unién intrinseca de uno respecto del otro, sino la
conjuncién de los dos mediada por un tercero. Por ende, reiteramos esto provoca la
caida del objeto a.

Reparemos en lo ya sefialado, cdmo este hacer con arte, el savoir faire, va a tener
gue ver con el fin del andlisis. Al respecto recalemos en lo que la lengua nos ensefia
acerca de “arte”, deriva de ars, artis, en tanto : “habilidad, profesion, arte”. No es este
el caso vertido por la otra acepcion que es engafio, fraude, lo hizo sin engafio, sin arte,
por ello hay palabras con la misma raiz como artero, artimana ,artificio o artilugio que
conducen por diversas vertientes.

Del “artesano”, el Diccionario de la real Academia Espafiola nos dice: “el que hace
por su cuenta objetos de uso doméstico imprimiéndoles un sello personal, a diferencia
del obrero fabril”.?® Aqui encontramos el mais pas Ca de Sécrates, el sello singular. Es
dable retener —en esta misma direccidon- también lo del punzén, es decir la firma del
platero —no es losange, ni rombo, ni nada por el estilo- : “XXX, Buenos Aires, 1990” ,
guedando asi inscripto como un objeto, no de la linea de montaje; sino de la estricta
singularidad.

También da lugar al “artifice”: “persona que tiene arte para conseguir lo que
desea.” Esta irrupcion de la singularidad, hace retomar ahora el punto del herético
Joyce, que lo es porque elige. Elige buscando la confirmacidn, asiendo la cuestion por
el sentido légico y no anarquista, privado, como exceptudbamos.

A partir de lo expuesto, seria interesante tomar la palabra -no demasiado
novedosa, pero si en desuso — “artificiar”, la que quiere decir: “hacer con artificio
alguna cosa.”*®” Al igual que “artifice”, “artefacto”, son todos vocablos de la misma
familia, que atienden a unir el ars, artis, con el facere, que es hacer, condensando
entonces el hacer con arte. En la recta linea de hacer con singularidad, con eleccién,
por vias que habria que denominar de acuerdo a esto, facticias. Es decir algo no hecho
de acuerdo al orden de la naturaleza —asi dictamina el diccionario- algo que se
opondria a lo natural.

I “"

88 Diccionario de la Real Academia espafiola
27 jdem
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He aqui lo que provoca la conjuncion cuando sinthoma y simbolo resultan un
verdadero agujero, apareciendo de esta manera, este cuarto término:

Simbolo ” sinthoma = a-rtificio
Goce no enigmatico

Simbolo v sinthoma = sintoma (goce enigmatico).
Cree en él
Enigmatico- opaco.

Desde tal perspectiva, ante la remanida pregunta al artista por lo que “quiso
expresar o dar a entender, con tal o cual obra”, este Ultimo no atina a una respuesta —
no es lo sustancial ni lo definitorio de esa posicion subjetiva- ya que alli es localizable
un goce no enigmatico, por cuanto el acto creativo no exige — para él- interrogarse por
aquello que crea. Tampoco el talante —al modo del sintoma neurdtico-: “ sé que esto
quiere decir algo y me angustia no saberlo”. En cambio el neurdtico cree en él —en el
sintoma- al tiempo que en el primer caso, ese goce no genera enigma por cuanto es el
de la realizacion. Cuestién sobre la que volveremos en el acapite IV, destinado a
desentrafiar esa nocion.

Hasta aqui — primera parte del grafico - hemos detectado paso a paso las notas
especificas en la construccion del sinthome por Lacan -en una remisidon constante a la
“pluralidad” de lo transcripto de la desgrabacion, discriminacion mediante- que
marcan una orientacion, la direccién de una busqueda. Nos servimos del texto, nos
desplazamos en su interior guidandonos por las direcciones procuradas, lo cual nos da
pie a proponer — en lo ubicado por debajo en el esquema- en referencia al discurso de
lo Amo que acentudbamos en el decir del maestro francés - paragrafos arriba- lo que
sigue: que simbolo y sinthoma- ahora en disyuncién - da lugar al sintoma, es decir a un
goce enigmatico. No sin reiterar esta vez lo ya espigado, que en el sintoma- el
neuratico- cree en él, a diferencia de la alucinacion, que el psicético /a cree. De nuevo:
el neurdtico cree en el sintoma, es decir que cree que algo dice sin saber qué. De ahi al
recurso — previamente desglosado- de la cuestion del Sujeto supuesto al Saber y que
éste posea la clave de lo que le pasa respecto de su sintoma.

Para decirlo de otro modo: Precisamente, por estar implicado -el sinthoma - en
una disyuncion respecto del simbolo, es que hay sintoma.

Volviendo a lo expresado por el titulo que preside estas lineas —la tematica del
cuarto elemento- nos halla en las cercanias, nuevamente, del escrito de Lacan, Joyce
,Le sinthome, del 16/6/75, en el punto en el que plantea: “El padre como nombre y
como aquel que nombra, esto no es parecido"zgg. En efecto: el Nombre-del-Padre
remite al que nombra y no al que porta el nombre. “El padre es el cuarto elemento,
ese cuarto elemento sin el cual nada es posible en el nudo de lo Simbdlico, lo
Imaginario y lo Real.”?®® Conviene destacar en este sentido, que aquél no viene a
reparar una especie de falla—aunque si lo sea en el caso del escritor irlandés, ya que se
trata del ego de Joyce- dado que no asegura que éste Ultimo sea la estructura de todo

288 3 LacanJoyce, Le Sinthomé&p /6/75
289 J.Lacan, op.cit.
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cuarto. Antes bien, para todos aparece esta condicion del cuarto- paratodea — sirve
para todos y cada uno, es requisito de estructura.

Prosigue el maestro francés: “Pero hay otro modo de llamarlo y es lo que yo toco
hoy, a eso que se refiere el Nombre-del-Padre, en el lado en que Joyce testimonia de
ello, eso que conviene llamar el sinthome. En tanto que lo inconsciente se anuda al
sinthome, qué es lo que hay de singular en cada individuo...” 2Dado lo cual, diremos
que se identifica a lo individual, en la medida en que hay atadura, conjuncion, casi la
misma tesis que varios meses después iba a proponer en el Seminario XXIll, que
puntuamos. Volveremos sobre esta tematica enseguida.

¢Qué es lo que el maestro francés quiere demostrar? Es que si —como podemos
apreciar - tenemos R e | (Ver), estos dos que aparecen de esta forma, son simbolo y
sinthoma, terminando apareado uno a uno. Si se tira de cada uno, quedan asi: R e |
cada uno de un lado y estos dos al modo de la oreja, encastrados entre si. Lo que
intenta hacer luego es el rebatimiento ,por ende resulta | aqui, R acd y esta es la
manera en que queda después Simbdlico y lo que aparece con la letra sigma de
sinthoma, el cuarto.

La tesitura parece ser la misma del cuarto elemento introducido en el Seminario
R.S.I.. No olvidemos lo trabajado en nuestro capitulo inicial, que Freud resultaba
criticado por recurrir a la cuarta consistencia- realidad psiquica, complejo de Edipo-
cuando a juicio de Lacan son necesarias tres : R. S. | ; empero -en el Seminario recién
citado- de improviso, en el final del mismo, introduce el cuarto e incluso hacia el
comienzo del Seminario XXIll, El sinthome, dice por qué no llamar a éste, cuatro, cinco
,seis. Aqui aparece postulado de entrada, advirtiéndose que del Seminario XX/l al
siguiente se efectué un cambio marcado por este sigma gue introduce. Por todo
ello, el cuarto parece el nimero de Lacan — aunque afirme que sus tres no son los de
Freud, con referencia a Inconsciente, Preconsciente, Consciente, o a inhibicion,
sintoma y angustia ,por ejemplo- lo que resultan son cuaternarios, figuras tetradicas.

Por supuesto, también el Nombre-del-Padre — como lo expone en R.S.I.- es lo mas
cercano a esta formulacion de los tres consistencias suelas que requieren de la cuarta
gue haga nudo, ate. Lo valioso es como en el curso del propio Seminario cambia- como
advertiamos en las lineas iniciales de este capitulo- por cuanto no se trata de una
ensefianza ex -catedra, sino que lo va construyendo . Entonces, el cuarto termina no
siendo contingente ,sino necesario: no cesa de escribirse- claro que hay maneras y
maneras de escribirlo-

Evoquemos, al respecto, lo que Freud plantea de lo que sucede en la terapia
analitica ,en las Lecciones introductorias- como tuvimos ocasién de hacer notar — si
como suele creerse, el analizante se mostraria tan distinto cuando termina el andlisis a
como comenzo, ées que acaso se “salié” de aquello que lo determind? La depuracién
por via del anadlisis conduciria al analizante al saber-hacer-alli- con eso que determiné
el sintoma neurético, al artificiar el sinthoma. Tal como el genio vienés ratifica en ese
texto, el psicoandlisis en tanto terapia causal —en la causa siempre hay una hiancia- y
es indecidible — estrictamente- el eslabdn entre lo que se hipotetiza como causa y el
efecto producido. Hete aqui que el sinthoma — su invencién -viene a dar cuenta del fin
del andlisis. La consecucion de este cuarto mienta precisamente esa cuestion, lo cual
solo es factible, cumplimentado el requisito de desatar el bo de tres. Cabe insistir en

29 3. Lacan, op.cit.
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gue el pasaje del bo de tres al de cuatro no es ,entonces, el simple agregado de otro
eslabdn, sino que consiste en cambiar por completo el estatuto de lo hasta alli vigente.

La singularidad radicaria en la indole — cdmo y qué espera el sujeto -del cuarto por
venir, tal lo indiciado al abordar esta tematica hacia el capitulo 3.

IV.- Oir lo intraducible de los goces : j'ouis-sens

Comenzaremos retomando el distingo entre goce enigmatico - producto de la
disyuncidn simbolo y sinthoma ,graficada en el apartado anterior - del que no genera
enigma, por tanto, no enigmatico, es decir el de la produccidn sinthomatica.

Lo de opaco - para el primero de los nombrados, segin quedaba evidenciado en el
esquema inserto en el acapite previo - en relacion a la transparencia en el goce, no
debe entenderse en el sentido de su claridad, sino como algo que va de suyo, que fluye
sin obstaculos y que incluso puede resultar capturante. Vale la pena volver a marcar lo
ya diferenciado entre goce y sufrimiento, cuya conjuncion —justamente- se da en el
sintoma. Otra vez :-no es ocioso reiterar- no todo goce es sufrimiento, confusion
severa de suponer que todo goce es masoquista.

Por tanto, aquel fluir hace eco con cierta conjuncién en la cual el goce propio del
sinthoma habita al sujeto de manera tal que se hace uno con él, lo cual suscita la
atencidn sobre aquel, al modo: “écodmo es que le sale asi... , etc?”. En todo caso se
trata de esa articulacidn singular al sinthoma que conlleva como condicidén —requisito-,
el artificio. Segun pudo apreciarse, éste se halla ligado a la firma - que podriamos
poner en relacién con la produccidn de un cartel en una institucion psicoanalitica - con
el producto propio de cada uno, no colectivizable, lo que “cae” al final y en este
sentido, es un artificio. Es dable advertir en esa consideracion, una referencia cercana
al uso doméstico, ampliandose de este modo la nocion de cultura - casi como la toman
los antropdlogos -: las asi llamadas, “obras del hombre” , que no tienen por qué ser
artisticas. Por ello entendemos, que la precision de Lacan no es azarosa en la tesitura
propuesta del artesano y no del arte, siendo a partir del primero que se puede
aprehender lo que sucede con el artista — por supuesto- sin juzgar a éste en desmedro
de aquél.

En relacion con esta nocién crucial - que para muchos es considerada disyunta de
la de significante- la del goce, a los fines de ahondar en ella, nos serviremos del texto
de Lacan —ya citado- Joyce ,Le sinthome — en esta oportunidad, de la version oral, que
aparece en una publicacion de Letra Viva- en la cual su autor destaca: “ Todo esto no
me ha llevado mas que a aproximarme a esto: no es lo mismo decir Joyce el sinthome
— la transcripcion escribe erréneamente, sintoma — que Joyce el simbolo.” 291
Subrayemos la fuerte discriminacion que efectua alli- “No es sélo Joyce el sinthome, es
Joyce si puedo decirlo, desabonado de lo inconsciente” —en el sentido de sentar la
ruptura de la ligazén previa con lo inconsciente- “Prueba que son vuestros propios
sinthomes, lo Gnico que interesa a cada uno.”?*” Este “interesa” debe escucharse o
leerse en el doble sentido que porta el vocablo, el de provecho, utilidad, ganancia y en
el del dicho médico cuando asevera: “esto ha interesado un drgano”, por ejemplo.

291 3 Lacan,Joyce Le Sinthomeersion oral, Letra Viva
292 3 Lacan, op.cit.
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Es viable reiterar que no se trata del psicoanalisis aplicado a Joyce, sino del efecto
de ensenanza decantado en Lacan en virtud de su transito por la obra de aquél. De
otra manera: no radica en que se aplica a una obra de arte o a un autor, el hecho de
hacerlo aplicado, sino que esa “desviacidon bufona” —para llamarlo por su nombre —es
aplicarlo al modo del discurso de lo Amo, dando vueltas sobre lo mismo. Mds aun: Hay
psicoandlisis aplicado, también, respecto de los analizantes, en tanto se ratifica lo ya
sabido. Desde ya ,ésta no es la posiciéon del maestro francés al tratar a un analizante o
a Joyce.

En tal orden, aparta lo que sigue: “En lo que hace de Joyce el sinthome, el
sinthome puro de eso que se refiere a la relacion al lenguaje en tanto que se lo reduce
al sinthome, a saber: a eso que tiene por efecto, cuando ese efecto no se lo analiza. Yo
diria mas, que se prohibe jugar con alguno de los equivocos que conmocionaria a lo
inconsciente de alguno.”*®?

En otro contexto hemos reparado en la cuestion del mani-obrar del analista
respecto del dejar transcurrir de la invencidn, al no reducir el equivoco de modo tal de
reciclarlo en el orden Simbdlico, ya que este goce “inventivo”, del saber producido, es
lo que podemos oir en su decir — de modo similar al del escrito de Joyce- ya que : “
este goce es la Unica cosa que podemos atrapar en su texto, alli esta el sinthome” 2**-
acotara Lacan-

Hete aqui una apreciacion de notable fineza clinica, merced a esta homologacién
tendida en tal tesitura: lo que se puede atrapar de su texto, es el goce. Es sabido que el
irlandés se divertia bastante leyendo en voz alta sus propios escritos, por lo cual da a
entender precisamente, no tanto provocar el goce del lector, sino al hecho de gozar
haciéndolo. Esto es - al precisarlo - el sinthoma, no tratandose alli —obviamente- del
goce masoquista, ni del sufrimiento, ni mucho menos.

En ese punto discierne el autor, en la apertura del “Simposio sobre Joyce” : “éQué
atrapamos entonces? El sinthome en tanto que nada lo liga a eso que hace la lengua
misma, de la cual el soporte, esa trama, esas estrias, etc, el sinthome es puramente lo
gue condiciona la lengua, pero en un cierto modo él lleva a la potencia del lenguaje, sin
embargo nada de ello es analizable”®®® Punto ,entonces, crucial a tomar en
consideracién: si no es analizable, es de lo Real, es decir, hace a un orden de lo Real
inanalizable. De otro modo: hace a un orden insu —tomdandolo no en el sentido de lo
insabido, sino de lo insabible- Ahora bien, ¢insabible por efecto de estructura o por
decisiéon del analista? Insabible porque es un tope ético que el analista acepta
precisamente para sustentar la posibilidad de que este goce sinthomatico se sostenga.
En Joyce, entonces, el goce es sinthoma; el sinthoma - su sinthoma - es goce.
Precisamente porque se revela en su caso singular contra el condicionamiento del
lenguaje. En ese sentido es herético, en el de la singularidad: socraticamente, mais pas
Ca, “pero no eso”.

Respecto de lo que entrafa el titulo del apartado, el término aportado por Lacan,
Jouissance

- goce — por la manipulacion del juego del desglose se transformd en jouis-sens.
Asi escandido ha sido tomado en el Seminario XXIII, al modo de una orden: jouis-sens!,

293 J.Lacan, op.cit.
294 J.Lacan, op.cit.
29 J. Lacan, op.cit.
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“i goza sentido!” introduciendo una cuarta forma de goce a las tres circunscritas
en el capitulo 6, ( plus-de-gozar, goce falico y goce del Otro). Esta postulaciéon
lacaniana muestra su perspicacia clinica. ¢De qué modo?

Si operamos regidos por el goce-sentido, mediante su procura se da lugar a la
apertura de una cadena asociativa. El analizante- al relanzarla - enriquece Ia
versatilidad de su goce, ya que un jouis-sens punza, aguijonea la tarea que le atafie,
reciclando el andlisis —en virtud de la condicién insita al goce- y no permaneciendo en
el pegoteo del sentido.

Ahora bien, esa apertura involucrada en el jouis-sens, incorpora otra versién
cercana : jouis-sens, esto es: “yo oigo sentido”, en la cual entra a tallar un factor
decisivo y fundamental: el de la voz.

éComo entender el “oigo sentido”? A partir de Joyce, el analista francés
trabajara la cuestion singular de lo que dio en llamar hablas impuestas, tratandose
éstas de estructuras fonicas articuladas. Es claro que su accidon es mas evidenciable en
los psicoticos, empero esas voces que me estan hablando ,que me interpelan, pueden
ser sufridas como alucinacion o al modo de Joyce, ser trabajado letrinamente para
hacer su sinthoma, con eso oido.

La puntuacién del j'oui-sens amplia su alcance, ademas, a una dimension que
excede lo libresco, ya que se verifica en lo siguiente: al sentido no se lo lee, sino se lo
oye. Por lo cual mienta una categoria - intrinsecamente psicoanalitica- interlocutiva, la
cual implica un sentido inserto en un oir en extremo singular.

Pues bien, hete aqui la pregunta de rigor: ¢Y en la neurosis? Dan cuenta de ello —
desde la propia estructura neurdtica- muchos analizantes que indican “haber
escuchado la voz del analista como un trueno, con una voz que lo increpa de manera
terrible”, cuando el analista, a la sazon, utilizd su tonalidad habitual con sus altos y
bajos de costumbre. Lo cual nos da la pauta de que alli incidio un factor ex-sistente a la
cadena interlocutiva y que hace a la presencia de la voz como objeto a. Este,
desprendido, fabrica el jouis .

V.- Un antidoto contra el dolor de existir

Asumiendo el riesgo de incurrir en una reiteracidn parcial en el despliegue de esta
notacién distintiva de la eficiencia del sinthoma, hemos de continuar por su retome, en
el ahondamiento de lo ya expuesto en el primer capitulo de esta obra.

¢Como no oir ese dolor en estado puro, dolor de la existencia cuando ya nada la
habita, sino la existencia misma? Interrogante que perdura desde aquel inicio al que
dedicabamos el re-analisis del famoso suefio “El no sabia”. Inteligiamos alli, ese vacio
de lo radicalmente rechazado- de ese encuentro con un Real- que el recurso del mito
edipico pretende taponar, intento que se ve convalidado - como también haciamos
mencién — por la pretensidon de contrarrestar la evidencia original de este dolor de la
existencia, via el ensordecedor programa promovido por profusas practicas
recusadoras de un goce parcial y limitado, es decir falico, en pos de un —inexistente,
aungue eficaz- goce del Otro.

" Al respecto, para un ahondamiento de la referiddutacion de la nocién de goce C.f. R.HargGomo
se llama James Joyce? A partir de “El sinthonts Lacan, Amorrortu, Buenos Aires, 1995, pp. 108-1
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Concluiamos de modo provisorio que tomar en consideracion la condicion de la
muerte como Real- esto es, de imposible simbolizacién - hace indispensable para la
vida, que algo irreductible no se sepa. El papel invariable de esta ignorancia necesaria
radica en que no hay otra cosa al término de la existencia que el dolor de existir.

Esta remision suscita la indagacidn por la naturaleza del concepto de marras, a la
gue dedicaremos estas lineas, para arribar al disefio de una direccién de la cura que
conduzca — mas alld del Edipo- a la identificacion al sinthoma, en la procura de un
“antidoto” contra el dolor de existir .

Punto claro estd, por el que arribabamos a la precision de aquella modalidad de
identificacidon en tanto sustentadora de un obrar decidido en pro de la invencién de lo
que fuese, al aseverar : “Dénde estaba (el) Yo, Eso debe advenir”, intervirtiendo de
este modo, el candnico apotegma freudiano.

VI.- Otra declinacion del saber

Es a partir de la critica a la nocién de cadena significante efectuada por Lacan
mismo —como “error”- en 1973 ?°° que puede verificarse que - tal como destacdramos-
el S2 por ejemplo, deja de ser el significante segundo como la notacién del saber —
saber que al ser articulado, implica el “al menos dos”- ¢ A dénde se dirige esta
afirmacion? Es dable recordar — a fin de captarla -que segun lo dilucidado lineas arriba,
“conjunta” a dos : simbolo y sinthoma — ya puntuado en el Seminario XXIIl — en tanto
en el siguiente —Seminario “L’insu...”, XXIV- connota el doble sentido tanto en la poesia
como en el psicoanalisis, a diferencia del sentido univoco, o S1. Es en el sinthoma,
entonces, donde rige la instauracidn de otra declinacion del saber : la del “saber-hacer-
alli-con” lo que dio origen al sintoma. Lo cual autoriza otra forma de credibilidad,
diversa de las que desglosaramos en capitulo 6. ¢Qué consecuencias se desprenden de
ello en la clinica cotidiana?

VII.- Introduccién al juego de lenguaje “extranjero”: operacién analitica

Atendiendo a la pregunta, primero diremos- a modo de ilustracién- que Lacan
escribe el sinthoma con la letra griega @ la sigma , lo cual pone en acto en la escritura
de aquel, una introduccién al juego de lenguaje “extranjero”. Desde ya este obrar
desprende innumeros efectos de enseflanza para nuestro laborar clinico, que se
verifican , por ejemplo, en la ruptura del equilibrio mortifero y la peligrosa armonia,
propios de la lengua parental que nos habla. Esto es asi, porque como tal —en tanto
procesamiento del resto- concibe virtualmente a cada palabra segun el estatuto
asumido y puesto en acto —nuevamente- por la propia configuracion del vocablo
neoldgico lacaniano lalangue. Es que ésta convoca al ruido de fondo sobre el cual se
estructura la lengua como sistema; muerde, asi, un real irreductible, por cuanto el
significante no lo corta, no lo domestica. Deciamos que en tanto procesamiento del
exceso, puede entonces, llegar a otorgarle su estatuto a todo aquello que convoque a
la homofonia -verbigracia, lalengua/ la lengua- no menos que a remotivar al

29 j Lacan, Seminairiees non-dupes errent, X)Xdlase del 11/12/73, inédita
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significante —retirdndole su condicion de nombre comun- vy, en fin, a catapultar el
reinado de la fecunda equivocidad.

Por otro lado, al autorizar otra forma de credibilidad, distancia al sinthoma de
cualquier retraccién narcisica. Si el sinthoma logra recomponer inventivamente las
condiciones que originaron el sintoma ¢Cémo? éDe qué modo? pues con significantes
nuevos — que no son neologismos extemporaneos, claro- y mediante un trabajo de
duelo, apuntar a sentar las bases de un “nucleo” de goce mental — goce del cuerpo
mismo del significante - en el cual pueda tomar su sitio el amor . Letra — de eso se
trata - que no es analizable : “pero no eso”, tanto menos endogamizable. Por ende,
rige en aquel —en el sinthoma- la identificacién amorosa con un semblante de ser.

" Para una incursién por una teoria del amor — plaraLacan , y su incidencia en el sinthoma Cf.
R.Harari, “El amor por el sinthoma” ém pulsion es turbulenta como el lengyajel Serbal, Barcelona,
2001, pp. 61-69.
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