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Editorial

El lacanismo implica la conquista del concepto. El bien decir es cuestiéon de transferencia. La
letra tiene lugar en la Escuela, donde los discursos llegan a su destinatario. El deseo lo forman los
caminos que se abren.

La paradoja es que el sintoma, que es demanda, que es obstaculo, es también, a la vez, via de paso
para el deseo. Quiza debamos aprender algo del esquizofrénico, cuando nos muestra una
capacidad creativa para ordenar un mundo subjetivo.

Encuentra Los Pasos.

Antoni Vicens

L.a Presidenta

Los primeros textos que lef de Jacques Lacan, y por la misma época, fueron "Funcién y campo de
la palabra y del lenguaje” y el Seminario Asn. Los lei, sin sabetlo, a la manera borgiana, de forma
ingenua, hedonista, sin detenimiento, alegremente. El impacto que caus6 en mi el Seminario XX,
se ha corroborado en la ultima lectura que hice estos dias.

Coincidiendo con un trabajo sobre la frase "Todo amor, por no subsistir sino con el cesa de no
escribirse (contingencia), tiende a desplazar la negaciéon al no cesa de escribirse, (necesidad) no
cesa, no cesard", me encontré con un texto de Fernando Savater sobre Jorge Luis Borges, (I/7das



Literarias, Editorial Omega, Barcelona 2002), y en ¢l encontré una referencia a un texto de Borges
"La Divina Comedia", de 1980, incluido en "Siete Noches", donde hay tres puntos fundamentales
que de forma artistica pueden servir para ilustrar el efecto de formacién. Se trata en nuestros
términos del trauma y el acto, lo imposible y el saber, el amor.

Sobre el trauma y el acto. - Borges nos muestra como Dante, cuando quiere dar a conocer a
uno de sus personajes, no le son necesarias muchas paginas, le basta un momento de su vida. Es
el hallazgo de Dante que Borges hace suyo y que define asi: "presentar un momento como la cifra
de una vida".

Sobre lo imposible y el saber. - Nos muestra que Ulises esta condenado al fuego eterno (canto
XXVI) y no podra contemplar la luz de Dios, no por la treta del caballo para someter a los
troyanos, sino por la empresa que emprende de "querer conocer lo vedado, lo imposible". Un
afan de conocimiento que Ulises justifica por la inteligencia que diferencia al humano de la bestia,
y que toma su tono tragico por la identificaciéon del propio Dante con Ulises. Dante debi6 sentir
que el merecia ese mismo castigo por haber escrito el poema que "por si o por no estaba
infringiendo las misteriosas leyes de la noche, de Dios, de la Divinidad". No puedo dejar de
recordar el didlogo inigualable en el film La noche de la ignana, sobre esta "degradacion" del
hombre de considerarse capaz de proferir el juicio divino, manejar los destinos de los otros como
un "Dios".

La imposibilidad de escribir la relacién sexual, la contingencia - el amor - la necesidad. -
De otro canto, el V, en el que dos enamorados, Paolo y Francesca, que se encuentran en el
infierno por addlteros, que aceptan su pecado, que no se arrepienten, lo que le interesa a Dante
subrayar es el momento, ese "momento de suspension" (1), en el que ambos se dieron cuenta de
estar enamorados. Para ilustrar este tiempo conectado a la contingencia, Borges usa un poema de
Leopoldo Lugones, de una sencillez reveladora:

Al promediar la tarde de aquel dia,
Cuando iba mi habitual adiés a darte
Fue una vaga congoja de dejarte

Lo que me hizo saber que te queria.

Este saber en el poema surge de la imposibilidad de la escritura de la relaciéon sexual. En la
declaracién de amor, en las frases de los amantes, en el poema, se transmite una "ilusiéon" que no
se desprende del ideal, sino de la imposibilidad, y que el sujeto experimenta como "encuentro",
como inscripcién, como marca. Es por ello que la formacién en psicoanalisis se apoya en la
hiancia, la falla, la contingencia. Lacan desde el comienzo de su enseflanza advirtié del peligro
que suponia "un formalismo decepcionante que desaliente la iniciativa penalizando el riesgo", un
formalismo que nos retenga en una version imaginaria del amor, y nos aleje del "reconocimiento”
de las marcas de nuestro "exilio de la relacién sexual" en el otro.

Terminaré con un poema de Borges titulado El Enamorado (Historia de la Noche 1977):

Lunas, marfiles, instrumentos, rosas,
Lamparas y la linea de Durero,

Las nueve cifras y el cambiante cero,
Debo fingir que existen esas cosas.
Debo fingir que en el pasado fueron
Persépolis y Roma y que una arena
Sutil midi6 la suerte de la almena
Que los siglos de hierro deshicieron.
Debo fingir las armas y la pira



De la epopeya y los pesados mares
Que roen de la tierra los pilares.

Debo fingir que hay otros. Es mentira.
Sélo td eres. Tu, mi desventura

Y mi ventura, inagotable y pura.

NOTA: (1) Jacques Lacan, Seminario Azn, Editorial Paidés, 1974. Capitulo XI. Punto 4. "EI
desplazamiento de la negacion, del cesa de no escribirse al no cesa de escribirse, de contingencia a
necesidad, éste es el punto de suspension del que se ata todo amor."

Mercedes de Francisco

E/ Papel del Consejo

Queridos colegas:

Estamos cada vez mas cerca de la cita de Bruselas; ella nos convoca. Alli nos reuniremos para
conversar y debatir sobre la respuesta lacaniana a la cuestiéon de la formacion de los analistas.
Tomando en cuenta también que nuestros interlocutores ya no se encuentran solamente entre los
colegas de la AMP, como evidencié Jacques-Alain Miller en sus cartas a la opinién esclarecida. Es
mas alla del campo de nuestras Escuelas donde tendremos que poner a prueba las consecuencias
que extraemos de la ensefianza de Lacan.

El concepto de Escuela encuentra su fundamento en el matema S(A/), tal como lo fundamentd
Jacques-Alain Miller en su curso E/ banquete de los analistas. Lo que hace consistir a la Escuela s6lo
puede provenir del hecho de que esta estructurada en torno de este agujero, cernido, no por la
estabilidad de los preceptos, sino por la conquista siempre permanente del concepto. Como
demostréd Jacques-Alain Miller en dicho curso, cernir el agujero del simbdlico es una operacion
que da cuenta del transfinito.

Sabemos de las consecuencias de instalar en el centro de la experiencia al padre muerto, al
olvido, a la desmentida, etc. Se trata entonces para nosotros de usar los Nombres que
Lacan nos ha legado: el cartel, la Escuela, el pase.

Servirnos de ellos supone hacerlos producir sin cesar nuevos efectos de sentido capaces de dar
cuenta de lo real. Es la diferencia entre repetir y encontrar. El hallazgo tiene asi, su punto de
partida en la hiancia central y hace existir al psicoanalisis en una invencién permanente.

Que la orientacién lacaniana sea una, implica que no hay unificacién de la practica ni de la
formacion, no hay estandarizaciéon posible para responder como se debe a lo real de la
experiencia. Y esto es precisamente lo que vuelve més vivo el deber del bien decir de cada uno
sobre estas cuestiones.

Conviene extraer las consecuencias a las que lleva la via abierta con la construccion, primero de la
AMP v, luego, de la Escuela Una: que los miembros de sus Escuelas puedan hacer avanzar,
juntos, la elucidaciéon de sus respectivos hallazgos... ya que a todos nos incumbe difundir la
ensefanza de Jacques Lacan, asi como mantener al psicoanalisis como tal en el mundo (Escuelas
que se constituyan en sujetos de pensamiento).

Como dijo Alexandre Stevens en la presentacion de Bruselas-Parfs 2002: "Queda mucho por
hacer para elaborar esta cuestion de la formaciéon del psicoanalista y las conclusiones que
podamos sacar - que queremos fecundas - dependen de la fuerza de este debate y de la
multiplicidad de nuestros intercambios".



Mobnica Marin

Escuela-1 a-Poléimica

Debate Escuela

Me patece se puede pensar la Escuela a partir de dos matemas: I(A), y S(/A). Binomio cuyas
diferencias pasaré a reflexionar, pues a mi parecer conducen a dos puntos diferentes, en torno a
los cuales gira la propuesta de la Escuela lacaniana. Esta Escuela se susctibe a (S/A), Significante
de la falta del Otro.

Situaré I(A) como una salida universal o un rasgo de identificacién simbolica del lado de la
vertiente falica del padre. Como vemos, aqui el Otro no esta barrado. Si se sitia la Escuela del
lado de este Ideal solamente, ésta llegaria a ser un sintoma con las particularidades que cada uno
de los miembros le asignaria, supondria un Otro de la Demanda (amor) cuya causa se desconoce.
De este lado mas que la produccion, se situarfa la repeticién e inhibicion. Me parece que en este
punto serfa interesante desarrollar el analisis que hace Freud de la identificacién de las masas al
lider, identificacién que comporta un ideal de completud. La identificacién de los miembros o
sujetos a I(A) tenderfa a tapar la falta, el vacio, haciendo mediante esta identificacién una
pertenencia a un conjunto.

Contrapongamos el matema S(/A), que indica la falta de significante en el Otro (falla estructural),
lo cual quiere decir que el Otro falta, que no existe, es decir que no hay Otro del Otro. Lacan (1)
en el Seminario 20 Asn sitGa del lado de la posicién femenina la relacién a S/(A),
conduciéndonos al enunciado: L/a mujer no existe (como conjunto, sino una por una). Y
también situa de este lado: @. En este matema, a mi parecer, estarfamos en un mas alld de la
dimension del Padre. Aqui ya no se plantearfa la pregunta neurdtica de qué me quiere el Otro,
pues aparece barrado, sino qué objeto he sido para ese Otro, produciéndose cierta separacion del
sujeto y del Otro, mas alla de la alienacion (Demanda). Aqui la Escuela deviene un lugar del vacio,
y por lo tanto de la causa, del deseo y serfa todo lo contrario del orden mandatario del superyé
donde la obligacién serfa algo del orden obsesivo y donde las orientaciones que supondrian un
amo serfan tomadas como algo que aplastaria el deseo: "se me pide que...". Lo que vendria a
diferenciar la Escuela de ciertas Instituciones es el ir mas alla de I(A).

Respecto a estos dos ejes que marqué al principio y que me hicieron reflexionar durante un cierto
tiempo, no sin cierta sorpresa, pues sin acabar de concluir nada, y sin buscarlo, encuentro un
articulo de Jacques Alain Miller (2) que casualmente toma estos dos matemas lacanianos en "El
desbroce de la formacién analitica", donde dird que Lacan rechaza la clase identificatoria de
completud y que por ello desdoblé el punto de llegada del proceso analitico en dos: Uno de ello
I(A), que no es mas que un efecto natural de la palabra, porque toda palabra identifica, pero
introdujo un segundo ferminus: S(/A), segundo punto de llegada que no permite una
identificacién. Dice que la completud se encuentra mas bien al inicio de un psicoanalisis, en la
medida en que el fantasma encapsula la unién del sujeto en falta con el objeto « que lo completa.
En cierto modo, es el fantasma el que sostiene las identificaciones y proporciona una completud.
Asi pues, la completud esta al principio y sélo al final del trabajo analitico, con el atravesamiento,
con la separaciéon de estos elementos, uno resulta analizado, es decir, supuestamente rebelde a las
identificaciones. Para finalizar, diré que Miller situara la posicion del analista en el lugar de 4,



donde no se captura ninguna identificacién. Creo que se puede deducir que el 2 hace muro, limite
a las identificaciones.

Para paliar este efecto de identificacién, por otra parte inevitable, el mismo autor, (3) en E/
banquete de los analistas, habla de la Escuela como un lazo social donde existirfa una disparidad
entre sus miembros, llegando a cohabitar en la misma los analistas y no analistas, siendo la
posicion de a lo que vendria a definir la funcién del analista. Si bien me parece que hay una
funcién del objeto (2) que el analista cumple como marco de desidentificacion en la cura y en la
Escuela, queda pendiente el concepto de analista: ¢Qué es un analista?. Lo que si parece claro es
el lugar que debe ocupar. A mi parecer esto definirfa si "hay" analista o no; quedando en todo
caso la cuestion del analista del lado del no ser, es decir de un lugar vaciado que se significaria por
una x, lo que conducirfa al deseo del analista.

NOTAS: (1) Lacan, J., Seminario 20 Asn, cap. VII, "Una carta de almor", p. 95. (2) Miller, J.-A.,
en Psicoandlisis 2/ 3, Revista de la ELP, "El desbroce de la formacién analitica", p. 38. (3) Miller, J.-
A., El banquete de los analistas, cap. X1V, "La causa y el discurso", p. 251 a 266.

Rosa Ruiz Larzabal

La formacién del psicoanalista

La conferencia de Ferenczi en Madrid, sobre "El proceso de la formacion de los analistas"

Sélo unas notas sobre esta conferencia de Ferenczi utilizada para la segunda exposiciéon de un
ciclo de extension dedicado a la formacion del analista que se iniciaba con la cuestion del analisis
laico y terminara con la proposicion 9 de octubre pasando por el Instituto de Berlin. ;Por qué
ahora esta conferencia de Ferenczi?

Porque en ella encontramos un Ferenczi fresco que plantea con sencillez pero con firmeza no
s6lo lo que implica la formacién del analista sino las mdultiples cuestiones que en ella se
encardinan. Porque presenta el tema en el que por fortuna estamos inmersos las multiples
Escuelas de la AMP a partir de la insistencia que Jacques-Alain Miller manifestara en el segundo
Encuentro en Argentina y de lo que ha implicado para todos nosotros el banquete de los
analistas. La formacién de los analistas ha sido objeto de un continuado trabajo en estos dos
ultimos afios y con esta conferencia hemos querido sefialar sus origenes.

¢Podemos arriesgarnos a decir que Ferenczi es el primer analista que plantea esta cuestion de la
formacion de los analistas? Al menos, si puede decirse que es el primero en presentarlo de una
forma clara y contundente, recogiendo fielmente la preocupaciéon que su maestro y analista venia
manifestando desde el final de la primera década. Freud se venia preguntando por el futuro de su
descubrimiento. Habfan empezado a surgir las primeras disensiones, Adler y especialmente el
distanciamiento tedrico de Jung, ¢Qué iba a pasar con el psicoanalisis?

La clase médica, tan indiferente e incluso tan abiertamente contraria desde el principio, empezaba
a mostrar un inquietante interés por la practica analitica. El problema, en efecto, empezaba a ser
la practica por quienes no poseian la preparacion adecuada, pero también resultaba especialmente
preocupante como pudiera hacerse la transmision de la teorfa. Ferenczi viene a decirnos que la



base para abordar estos y otros problemas estribaba en dar un valor primordial a la formacion de
los analistas ya que estos iban a ser en ultima instancia ejecutores y transmisores.

Con "los miércoles de Viena" se habia iniciado el intento de agrupaciéon de los analistas
practicantes, lugar de discusion pero también medio de control, manifestado por la obligatoriedad
de participacién de los asistentes. Le seguirfa la Asociaciéon Vienesa y, posteriormente, no muy
lejana en el tiempo, se constitufa la Asociacion Internacional de Psicoanalisis, asi como el Comité
Secreto, con la pretension de poder establecer un control interno de la propia IPA. En toda esta
dinamica institucional Ferenczi habfa estado directamente implicado como brazo ejecutor de
Freud. El objetivo era proteger la doctrina analitica de los que la practicaban y as{ mismo de
quienes empezaban no sélo a aceptarla sino a considerarla de interés. Habia que proteger el
psicoanalisis ahora no ya de los enemigos sino de los que empezaban a considerarse
especialmente amigos.

El enfant terrible del psicoanalisis fue la persona adecuada para llevar a cabo esta lucha defensiva, ya
que habia presentado desde el principio una posicion de obediencia respecto a Freud. Como
expone Vicente Palomera en su articulo "Actualidad de Ferenczi" (Freudiana, n°® 33) en relacion a
la traduccion de la palabra godillet, 1a trasferencia de Ferenczi se jugd en la posicion del fiel
proveedor, de soldado que sirve fielmente al superior. Ferenczi se habia situado en una posicion
pasiva como objeto de goce del Otro con el cual se identificaba. El supuesto de la transferencia
de Ferenczi explica, tal vez, el tono de esta Conferencia.

En 1928 se empezaba ya a marcar el limite de esta intima relacién que sin embargo Ferenczi no se
resignaba a perder. Véase la carta dirigida a Freud el 17 de enero de 1930, afio y medio después
de este evento, y tres afos antes de su muerte. En dicha carta trataba de explicar la situacion en la
que se encontraba la relacién entre ambos, haciendo constar que el problema no era otra cosa que
conflictos de emociones y posiciones. Primero Freud habia ocupado para ¢l el lugar del maestro
venerado, su modelo y mas tarde ocuparia el lugar del analista. Le viene a criticar que en su
accidentado analisis no habia sabido manejar la transferencia especialmente en su aspecto
negativo. Si bien al mismo tiempo que le expresaba su queja solicitaba retomar de nuevo la
intimidad perdida.

Es también curiosa la posicién de Freud frente a este discipulo y el lugar que ocupaba para él en
la defensa del psicoanalisis. Asi, cuando Ferenczi se afsla para trabajar en su diario, le escribe
diciendo con tono de padre autoritario, "debe salir de esa isla de suefios que habita con fantasias
de nifio, y una vez mas unirse a la lucha por la humanidad".

En esa posicion subjetiva pasa Ferenczi gran parte de su vida, difundiendo el deseo de Freud,
haciéndose eco de su preocupacion, trasladandola a los diferentes medios y abordando los
grandes temas que iban interesando al movimiento analitico.

Si nuestro interés en este ciclo era iniciar el tema desde sus origenes, esta Conferencia de Ferenczi
se nos ofrecfa ademas como un hecho de esos comienzos que ocurtia precisamente en este pafs
hace 74 afos.

En la Espafa de los afios '20 ya se conocia el psicoanalisis. Hay de ello multiples indicios en la
obra de pensadores y cientificos, y un ejemplo es la traduccién de Ballesteros de la obra de Freud.
Citamos, como hecho anecdético, el estreno de una pieza teatral en mayo de ese mismo afilo que
habia sido escrita y dirigida por el torero Sanchez Mejias basada en las manifestaciones del
inconsciente. En ella se habla de suefios, lapsus y sintomas, haciéndose mencion expresa de la
teorfa psicoanalitica. Sin embargo no habia surgido hasta el momento movimiento alguno para
constituir una institucion analitica y a ello aludira Ferenczi instando a la constituciéon de un grupo
en torno a Ballesteros.

De los diversos abordajes que podrian hacerse de esta conferencia, dado el objetivo de nuestro
ciclo, se enfocé de una manera sencilla siguiendo algunas de las preguntas con las que Ferenczi va
ordenando su exposicion y mediante las cuales presenta en un breve espacio de tiempo las
cuestiones basicas del psicoanalisis en ese momento de su historia.



La primera de estas preguntas, referida al modo en que puede ensefiarse el psicoanalisis, remite a
la reflexiéon que habia hecho Freud en 1919 mediante su articulo ¢Debe ensenarse el psicoanalisis
en la universidad?

En el desarrollo de su respuesta pone de manifiesto como el modelo de ensefianza universitaria
no podia responder a las necesidades que implicaba la formacién de un analista. El conocimiento
psiquiatrico, necesario por otra parte, no era suficiente. Un analista necesitaba ademas una amplia
formacién humanistica, asi como la aportacion de la teorfa analitica por los miembros
experimentados de las Asociaciones. No obstante seguia faltando algo que no podia ofrecer ese
tipo de saber expresado y recogido por los textos o por la experiencia. El analista necesitaba
adquirir "otro sabet", referido a los procesos psiquicos y al cual unicamente podia accederse
mediante el analisis propio. La formacion especifica del analista pasaba, pues, por la experiencia
personal del divan.

Para acceder a los complicados procesos de un paciente era preciso acercarse al propio material
psiquico, y asi dice Ferenczi "y para que este saber se torne conviccion hay que pasar por la
experiencia personal, es decir por un andlisis personal". El andlisis propio se habia convertido ya
en requisito sine qua non para constituirse como analista y elemento imprescindible para acceder
a la Asociacion Internacional de Psicoanalisis.

Estaba partiendo Ferenczi de una diferencia radical respecto del saber. Saber universitario, saber
terapéutico y un saber introducido por el psicoanalista que concernia a la verdad y que
marcaba justamente en esos momentos "la causa freudiana".

No obstante, en este proceso de formacién ain era preciso otro aspecto. Completada su
formacién, al profesional se le permitia iniciar una practica, pero esta deberia hacerse bajo
control. ¢Se esta refiriendo Ferenczi al control de la técnica? ;O querfa decir algo mas? Lo que no
cesa de inscribirse actia aun después del analisis y ello afecta a la practica. El control no es sélo
cosa de principiantes. El control, una cuestion bien actual.

Al dénde y al como sigue el quién. ¢Quién podia aspirar al titulo de psicoanalista? Entresacamos
un parrafo de esta Conferencia: "Pues uno de los extraordinarios descubrimientos del
psicoanalisis es la pervivencia en nosotros, en estado rechazado, de los diversos modos de
reaccion infantiles y primitivos de la psiquis". No se trataba de que el analista debiera llegar a la
neurosis para poder actuar respecto a la del paciente sino que debia partir de ella. As{ pues
¢Quién podia entonces aspirar a ser psicoanalista? Esta pregunta implica dos connotaciones en
funcién de la diferencia de saber:

- Desde la exigencia de un saber, que ahora podemos llamar referencial, todo neurdtico en
principio podtia aspirar a dicho titulo. Todo neurético, claro esta, que tuviera conocimiento de su
neurosis, que hubiera llegado al analisis de su neurosis infantil. Es ese saber referencial el que
parecia ya en ese momento capacitar al analista.

- Desde la titulacion universitaria requerida, que viene a poner de manifiesto un punto de capital
importancia, "la cuestién del anilisis laico". La practica de los no médicos setfa el caballo de
batalla de Freud hasta el final de su vida y de lo cual presenta un detallado analisis en el articulo
escrito dos afios antes de esta conferencia, "¢Pueden los legos ejercer el andlisis?". Cuestion, por
cierto nada lejana a la practica actual.

Ferenczi esta apostando por el analisis profano. Si era el propio analisis lo que permitia el
advenimiento de ese otro saber y ello lo que daba lugar a un analista, la titulacién universitaria de
la que se partiera no debia ser relevante. Como Freud, no estaba marginando a los médicos
respecto de la practica analitica, sino defendiendo mas bien al psicoanalisis del poder de la clase
médica, como en otros momentos esta protecciéon debid ejercerse respecto de los propios
analistas.

¢Doénde podria hacerse este tipo de formacion, puesto que no eran validas las universidades?
Hara una breve referencia a las diversas asociaciones vinculadas a la IPA y organismos dentro de
las mismas dedicados a la formacién expresamente. Un ejemplo era el Instituto de Berlin, que
marcaba ya la diferencia entre Asociacion e Instituciones docentes.



Finalmente trata de analizar la dificultad existente para que el psicoanalisis fuera aceptado en
determinados medios sociales, indicando que fueron precisamente la universidad y la psiquiatria
quienes inicialmente ofrecieron mayor resistencia. No habia sido asi en el sector de las artes y las
letras que, en efecto, lo habfan defendido de los sectores cientificos; aunque en esos momentos,
final de los afios '20, se apreciaban ya posiciones de colaboraciéon. Asi mismo, abundando en la
posicion inicialmente optimista de Freud, Ferenczi considera la facilidad que tendrian la mayor
parte de los medios sociales y profesionales para integrar la teorfa analitica y favorecerse con ella.
Sélo hemos hecho un breve resumen del amplio material de estudio que ofrece esta exposicion
del Dr. Ferenczi, haciendo hincapié en el valor actual de las diferentes cuestiones que en ella
expone, y que dejan entrever la anticipacion de una serie de temas que para el psicoanalisis de hoy
siguen siendo objeto de estudio, de investigacion y - ¢por qué no? - de preocupacion;
preocupacion que nos legd Freud y en la que la ensefianza de Lacan nos ha sostenido.

Lacan, con el concepto de Escuela, pone en la historia psicoanalitica un punto de progreso que
iba a operar respecto de la herencia freudiana, rompiendo con la posicion de la IPA, cuya
finalidad estaba centrada en una posicién interiorista de salvaguarda asfixiante de la pureza del
psicoanalisis.

Para Lacan la razon institucional va del psicoanalisis al psicoanalista de la Escuela, y como se
comprueba en la proposicion 9 de octubre, pretende sacar el psicoanadlisis del encierro que puede
suponer la experiencia misma. Y aqui y ahora, en nuestro momento actual, la existencia de la
Escuela Una sigue confirmando esta posicion permitiendo desarrollar la orientaciéon que marca
Jacques-Alain Miller utilizando la ensefanza de Lacan para dar a las cuestiones freudianas la
formalizacién adecuada a las exigencias que la situacion actual de la cultura exige.

Del origen a la actualidad, en un asunto en el que estamos inmersos los analistas del siglo XXI.

M? José Gémez

Docto ignorante, ignorancia docta. (Lo que el analista tiene que saber...)

En cuanto a lo que el analista tiene que saber, Lacan, entre otras referencias, propone la
recomendacién de Freud: excluir todo lo que ¢él (el analista) sabe cada vez que aborde un caso.
Podriamos decir que tiene que adoptar la posicion de docto ignorante.

Todo lo que el analista sabe no tiene nada que ver con lo que tiene que acontecer en un analisis,
en el sentido que la poscion de Sujeto Supuesto Saber (SSS) le significa, es decir, la posibilidad de
que el inconsciente del analizante sea un trayecto possible en quanto a ese saber sobre su deseo,
(ignorancia docta).

Es responsabilidad del analista saber contestar con una escucha cuando recibe una demanda. Es
una forma de responder que apuesta por esa funcion fundamental: no oponer resistencia al
desarrollo de un saber a construirse. Analizar supone dejar hablar a la verdad que mediante las
corrientes del desplazamiento va operando en lo que se dice. Esa verdad para el psicoanalista es
inefable.

En nuestra cultura existe un verdadero culto a la rapidez, a la rapidez eficaz; eso hace que muchas
personas que consultan a un analista tengan el deseo de resultados rapidos. Sabemos que ciertas
transformaciones psiquicas comportan un tiempo, pero es un reto para el analista y para el
psicoanalisis acoger estas "urgencias" y trabajar con ellas para responder con la maxima eficacia.
Es importante la (dis)posicion del analista, su escucha y su presencia para promover el deseo de
saber del paciente. El futuro del psicoanalisis, desde esta perspectiva, se juega en cémo su eficacia
no entra en confusiéon con el alivio, con el parche, sino que pueda motivar el querer saber sobre el
propio deseo, camino ético para asumirse y responsabilizarse del mismo.



Siguiendo nuestro esquema de trabajo, voy a puntuar esas dos figuras que tienen su importancia
para el desarrollo del saber inconsciente y del saber del psicoanalista: la presencia y la posicion del
analista

Presencia del analista. - Lacan desarrolla esa operatoria en el seminario XI (Los cuatro conceptos
Sfundamentales del psicoandlisis). Alli la presencia del analista es interpretada como una invitacion a la
produccion, a la causa. Presencias que producen causas, causas acogedoras, distantes, permeables,
duras, secas; presencias que favorecen la pregunta sobre el Otro y Otros (analistas) que pueden
malograr el advenimiento del saber del inconsciente. Una presencia que, en relacién a la
transferencia, varfa segun los tiempos légicos de la direccion de la cura.

El analista, como Sécrates, ha de ser causa para que el sujeto se enfrente con la ignorancia de su
saber, ha de implicarlo a una pregunta, condiciéon de SSS: pasar de un "yo pienso" a un "yo soy".
Un primer tiempo donde el analista se presentifica bajo la accion de la escucha. Una presencia
que aparece y desaparece. Silencio primordial, abstinente, que ejercita un cambio de posiciones.
El analista pasa a ser quien soporta el lugar de objeto (aga/na). Soporta con la presencia de objeto,
presencia como semblante del objeto del paciente. Eso nos da entrada a su posicion.

Posicién del analista. - Es la posicion del analista la que permite la mutaciéon de las pesencias.
Posicionarse en un analisis implica ocupat ese lugar de semblante del objeto @.

El analista "no sabe", pero acepta encarnar la posicién de SSS y desde esa posicién intenta
promover la creencia en los efectos de la palabra. El analista no puede dejar de saber sobre las
cuestiones que atafien al amor y al deseo, a los amantes y a los amados. Por ello ha de interrogar
desde la transferencia al goce del sintoma del analizante, para que este traduzca este goce en letra,
unico borde posible para lo real.

Es el camino del amor el que permite introducirnos en la posicién analitica. Amor de
transferencia, con su abstinencia, sus limites, también con sus excesos que, llegado el caso,
promueven lo imposible de la cura. Como dice Lacan en el Seminario XI, hay que saber qué
hacer con todo eso. Hay que aprender y saber posicionarse respecto a esa idealizacién analitica y
del analista para no tentar a identificaciones que obstruirfan identidades y creatividad.

La pasién de la ignorancia. - A modo de conclusién quisiera puntuar algo sobre esa pasion que
Lacan situaba como del parlétre, junto con el amor y el odio: la ignorancia.

La ignorancia nos remite a una relacion del sujeto con el saber, y se presenta como una ausencia
de saber. La encontramos en la pereza y la cobardia neurética bajo la forma de no querer saber, y
serfa su forma negativa. La ignorancia positiva recibi6 el nombre de "ignorancia docta" que le dio
Lacan. Esta se situa entre el saber y el no saber y es indispensable para el analista; es una
formulacion del deseo de saber.

Toda demanda en un analisis comporta un decir que se ignora y a la vez ha de comportar una
posiciéon que, sosteniendo la ignorancia docta, hara de esta imposibilidad una fuente de respeto
por lo que no se sabe del ser del Otro. El saber del analista que sabe de la existencia de la
castracion, es el que tiene que dejar un lugar para lo imposible en su estructura.

De esa forma pueden establecerse ciertas condiciones para llegar a comprometer al sujeto,
implicitamente, en un busqueda de la verdad, a la vez que la ignorancia se constituye como un
estado del sujeto. Esta busqueda transita por las vias del error y le mostrara al sujeto lo mal que
habla, habla sin saber, como un ignorante, abriéndose de esa forma un camino de acceso al ser.

Josep M* Farreny Tarragd



Clinica

Aportaciones frendianas sobre los trastornos esquizofrénicos

El interés tedrico de Freud por las psicosis podemos situarlo en tres niveles. En primer lugar, su
teorfa sobre la libido tenfa que ser valida para todas las formas de psiconeurosis; en segundo
lugar, el estudio de las psicosis, especialmente de la esquizofrenia, le permitié la elaboraciéon del
concepto de narcisismo y la ampliacion de la nocién del yo; en tercer lugar, las alteraciones
lingtisticas, el modo de expresién de estos pacientes le aportaron pistas para el estudio del
"enigmatico" inconsciente.

Su hipodtesis sera plantear la causa de las psiconeurosis por un estancamiento libidinal,
considerado como un factor cuantitativo. Fijacion y regresion son los dos términos
relacionados con el efecto patégeno de la estasis libidinal.

Para el caso de la esquizofrenia, argumentara que la libido es retirada de los objetos y ha vuelto al
autoerotismo, a un momento anterior de la constitucioén del yo. Esta hipotesis le permite explicar
el delirio de grandeza y la alucinacion.

Por otra parte, establecera una relaciéon entre el lenguaje expresado por los pacientes
esquizofrénicos y las imagenes creadas en el suefio, lo que lo acerca al estudio del inconsciente.
Lo que resaltara como caracteristico de este lenguaje disparatado es la referencia a partes del
cuerpo.

Freud encontrara ademas que el caracter extrafio del dicho esquizofrénico es debido a que la
sustitucion en la cadena significante se da entre palabras parecidas y no por el parecido de las
cosas. Hay pues un predominio de la referencia a la palabra sobre la referencia a la cosa. Es aqui
donde introduce una modificacion a su primera hipdtesis, diferenciando ahora entre la
representacion del objeto y la representacion de la palabra. La libido es retirada de los lugares que
representan al objeto y es depositada en la representacion de la palabra, siendo éste el primer
intento de curacion.

Tanto las neurosis como las psicosis tienen como consecuencia una enajenacion de la realidad.
En las psicosis el yo se defiende de lo pulsional desestimando la representacion insoportable,
desligindose de esta manera de una parte de la realidad objetiva. El psicotico compensa esta
pérdida de la realidad creando una realidad nueva, lo que hace con la alucinaciéon. El delirio como
reparacion de la pérdida de realidad es el intento de la libido por investir nuevamente a los
objetos, lo que parece dificultoso o imposible en la esquizofrenia.

Finalmente, Freud definira las psicosis como el desenlace de una perturbacion en los vinculos
entre el yo y el mundo exterior, lo que le lleva a afirmar que de entrada en el inicio de la relacion
del sujeto al mundo algo nunca habia quedado concluido.

El delirio se presenta en el lugar donde originariamente se produjo una desgarradura en el vinculo
del yo con el mundo exterior. Podemos entender esta desgarradura a nivel de la funcién psiquica,
que tiene por misién convertir las percepciones del mundo exterior en huellas mnémicas. Es
decir, una desgarradura en lo que ordena el mundo simbélico.

Encontramos en Freud la idea de un afiadido y de algo que falta.

Podemos pensar que en la capacidad creativa del psicotico radica la posibilidad de ordenar su
mundo subjetivo.

Concha Lechdn



E/ abordaje psicoanalitico del fenomeno psicosomatico

El curso de seis clases sobre E/ abordaje psicoanalitico del fenomeno psicosomitico, que se realizé en
Madrid el trimestre pasado, se inscribe en un trabajo de investigaciéon sobre el tema que
proseguimos un grupo formado para dicho propésito y en el que participan diez personas
coordinadas por Araceli Fuentes. Invitamos a los que estén interesados a ponerse en contacto
con Nosotros.

¢Cual es la actualidad de la psicosomatica, cuando parece haber pasado su momento de mayor
florecimientor? De hecho, en el Campo Freudiano, el GREPS, grupo de investigacion que produjo
trabajos de calidad sobre el tema se disolvid, y ahora las investigaciones sobre el FPS se incluyen
el CLIP psicoanalisis-medicina. Sin duda estan las publicaciones. Para los que nos interesamos
por el FPS, 1a recopilaciéon hecha por Vera Goralli en sus cuatro tomos de Estudios de psicosomitica
es de gran ayuda, y hay otras, pero fundamentalmente estan las indicaciones que nos da Lacan,
que si bien son escasas nos orientan en este campo.

La actualidad del FPS es la actualidad de que sigue habiendo FPS, de que seguimos recibiendo a
sujetos, algunos de los cuales los padecen.

El trabajo de investigacion tiene el interés de que siempre se aprende algo nuevo y, en ocasiones -
esta fue una de ellas - la posicién del que investiga se modifica. En mi caso particular pasé de
considerar el FPS como un real intratable, o al menos intratable especificamente, a considerarlo
un real que en ciertos casos, como se puede constatar en la clinica, puede ser cifrado por el
inconsciente, es decir transformado en sintoma y puesto en conexién con el saber inconsciente.
Aconsejo la lectura del excelente trabajo de Esthela Solano titulado "El poder del fascinunm",
volumen 4 de Estudios de psicosomatica.

En cierto modo, como alumnos de la ensefanza de Lacan, una vez que hemos aceptado la
radicalidad de su posicion al separarlo del sintoma, pudiera suceder que creyéramos que ya no
habria nada que hacer con ¢l, hasta el punto de tomar como criterio diagnostico su curabilidad. Si
se cura, era un sintoma, si no se cura, era un FPS,

La realidad es que hay FPS que se curan y otros que no, en el transcurso de los analisis. Entre los
psicoanalistas lacanianos se pueden detectar fundamentalmente dos posiciones al respecto: la de
los que creen que ese real en algin momento se transformara en un sintoma que podra ser lefdo.
Cuando esto sucede implicaria un forzamiento a poner a cuenta del deseo del analista. Y la de los
que piensan que no hay nada particular que hacer con el FPS; sino seguir el transcurso normal de
analisis, porque a veces, siempre incidentalmente, puede suceder que el FPS desaparezca.

Si nuestro punto de partida es la clinica, ademas de la teorfa, si son los casos los que nos
interrogan, entonces vemos que hay casos en los que la intervenciéon de un analista deshaciendo
una holofrase, que no parecia ser tal, hasta el momento en que el analista procede a separarla,
tiene como efecto el curar una rinitis alérgica que duraba ya mas de veinte afios. Es el caso de
Patrick Monribot trabajado en su texto "El levantamiento del desmentido", que podemos leer en
la Revue de I'Ecole de la Canse frendienne, n ° 44).

Cuando la via tomada pasa por deshacer la holofrase, esto sucede de distintas maneras. En el caso
de Alain Merlet, "Cambio de escritura" (en el n © 4 de Estudios), vemos cémo una interpretacion
por el equivoco homofénico pudo transformar un S1 que se presentaba solo, por fuera del
sentido y fijando un goce especifico en el cuerpo, en un S1 que se conecta a un S2, mientras que
el FPS desaparecia. En el ejemplo de Patrick Monribot no se trata la holofrase por medio de la
homofonia de la lengua, sino que es separando sus términos como la frase congelada,
holofraseada , se transforma y el FPS desaparece.

Sin embargo, sabemos que las cosas no siempre se presentan faciles, que la holofrase no siempre
se puede localizar. Dicho en otros términos, que la holofrase no siempre tiene aspecto de
holofrase, pues puede presentarse, no como esos enunciados impersonales que algunos pacientes
producen en un discurso que hasta ese momento habia sido sutil, cuando tratan de acercarse a la
posible causa de la lesion, sino como una palabra cualquiera, como el nombre de una medicina
por ejemplo.



Muchas veces nos enteramos de la existencia de una holofrase en el momento de su desaparicion,
port apres-coup.

Cuando un FPS desaparece, lo real se agujerea, y es necesario para cernirlo la reorganizacion de
todo el sistema simbdlico.

En otras ocasiones, no es a partir de la holofrase, sino en el propio recorrido analitico donde un
FPS se transforma en un sintoma ("El poder del fascinum'"), o pasa a ser sustituido por la angustia,
como en el caso de Eric Laurent titulado "Los nombres del sujeto", que podemos leer en su libro
Estabilizaciones en las psicosis.

El FPS se presenta en las distintas estructuras clinicas, pudiendo funcionar en la psicosis como
suplencia real en algunos casos y, al contrario, como motivo de desencadenamiento en otros.

Que el FPS no se cure no nos impide plantearnos la cuestion de la posicion del sujeto frente a ese
real que se presenta como sin ley. Podemos esperar que si en el curso de un analisis el
inconsciente no logra cifrar ese goce, al menos la posiciéon de ese sujeto frente a ese real se
modifique. Para algunos sujetos la emergencia de un FPS ha sido motivo de melancolizacion;
otros, sin embargo, han hecho de eso un rasgo diferencial soportado en su arte de escribir o de
pintar.

Araceli Fuentes

La cuestion transexual

La Biblioteca de la Sede de Bilbao de la Escuela Lacaniana de Psicoanalisis desarrolla un ciclo de
tertulias en el que se aborda la cuestion de la "no clinica del género", de cara al préximo
Encuentro Internacional en Parfs, en julio de 2002. En este marco, el pasado 20 de marzo
presenté un trabajo acerca de la cuestion transexual, apoyandome en el texto de Jean-Claude
Maleval "El sindrome transexual" publicado en Spicilége. Les destins sexés du sujet, publicacion de la
Seccién Clinica de Rennes-ICF y que pronto se vera también publicado en Cuadernos de
Psicoanalisis, revista del ICF-Espana.

Segun dicho autor, por transexualismo se entiende un sindrome que tiene como caracteristica
principal la conviccion permanente en un sujeto, de psicologia normal, de pertenecer al sexo
opuesto. Es una conviccion que aparece en general durante la pubertad, y enseguida se manifiesta
por medio del travestismo, la peticiéon imperiosa de tratamientos hormonales y quirdrgicos, y la
demanda de cambio en el registro civil. Segiin nos indica el autor se considera que el sindrome es
completo cuando se dan los sintomas precedentes - es decir: conviccion, travestismo, demanda
dirigida al médico y al juez -, si bien no es siempre el caso.

El transexualismo aparece imbricado con el devenir de los progresos de la ciencia, de tal modo
que podria pensarse que ha esperado al desarrollo cientifico para manifestarse. Sin embargo,
como nos recuerda Maleval, la certeza que esta en la base del sindrome no esper6 a la ciencia
contemporanea para existir. De este modo recoge en su articulo diversas observaciones clinicas
realizadas a partir del siglo XVIIIL.

La problematica contemporanea del transexualismo se vincula, entre otros, con los estudios
psicoanaliticos de Robert Stoller a partir de los afios '60 dedicados al sindrome transexual,
influenciado por la psicologia del yo norteamericana. Establece la distincion entre sexo y género,
entre sexo bioldgico y sexo psicoldgico, introduciendo la nocién del transexualismo como un
trastorno de la identidad sexual, como "disforia de sexo", idea actualmente extendida y aceptada.
Igualmente en los afios sesenta surge la queer theory, a partir de los movimientos
antidiscriminatorios organizados por gays y lesbianas. Dicha teorfa rechazé el pensamiento
binatio hombre/mujer, argumentando que la puesta en acto de la vida sexual es siempre historica.
Tiene como objetivo clave el cuestionamiento de la nocién de género, poniendo en su lugar la
idea de transgénero. Bajo la bandera de la sexualidad transgenérica se acoge a gays, lesbianas,
transexuales, travestfs, androginos, intersexuales, etc., es decir, a una multiplicidad de rasgos,
modalidades y estilos de vida, todo aquello que signifique un rechazo de ordenamientos sexuales



inamovibles y establecidos. El transgénero apunta a la concepcion de una sociedad en la que sus
miembros se construyen sin la dicotomia femenino-masculino, en tanto sujetos maleables por si
mismos.

Podemos decir que estas perspectivas nos conducen directamente a esta época de la inexistencia
del Otro y de la predominancia de las comunidades de goce, época que alienta la ilusién de una
eleccion voluntaria de sexo y de una nueva armonia y adecuacién entre alma y cuerpo, individuo y
realidad. En tanto se trata de afirmar una identidad y unidad de s{ mismo nos encontramos con la
problematica de la forclusion del Otro como elemento que viene a caracterizar la vivencia
contemporanea del transexualismo.

Ahora bien, como nos recuerda Jacques-Alain Miller "el inconsciente entra en tercer lugar, por la
existencia del lenguaje". (1)

El interés por el tema del transexualismo lo encuentro a partir de un caso de una joven de 20
afios que queria emprender las intervenciones quirdrgicas necesarias para devenir en hombre, y a
la que pude atender durante un periodo de tres meses. Me interes6 por el hecho de poder situar
en él la intervencion del inconsciente en lo que en un principio podria parecer una elecciéon del
sujeto, y luego se demuestra como la problematica de la asuncién de la sexualidad en un caso de
psicosis. Intervenciéon particular del inconsciente que opera "a cielo abierto".

Durante las entrevistas se pudo situar dos escenas a partir de las cuales obtuvo su conviccion de
ser un chico. La primera ocurre a los 8 afios, la segunda en el momento de la pubertad con 12
anos.

J. tuvo una hermana, 11 meses mas joven, con la que hablaba de sus cosas. Un dfa, J. se encontré
un saco con juguetes, cogié dos pistolas, una para ella, otra para la hermana. Unos chicos le
persiguen, sale corriendo, pone distancia y esconde las pistolas bajo la rueda de un coche. Luego
llama a la hermana. Mientras tanto un chico le sefiala a ella, pero los perseguidores comienzan a
perseguir a la hermana. L.a hermana cruza la calle y un coche la atropella. Dice que hay una cosa
que le resulta dificil de entender, si cuando el coche pasé a su lado iba despacio cémo pudo ser
que luego al ver a una nifia en la carretera tomara velocidad. También le sigue pareciendo extrafio
que en el momento en el que el coche "se tragdé" a la hermana, ella se volvid y toda la gente que
iba tras ella habia desaparecido, unicamente quedaban unas vecinas viendo la escena vy
murmurando.

Recuerda que tras el accidente el padre le dijo "mejor si hubieras muerto td", pues la hermana era
carifiosa y ella no.

La segunda escena es a los 12 afios. Se mira en el espejo, no le gusta lo que ve, le da asco y
rechaza la imagen de mujer que ve. Luego habla de esto con un amigo, quien le dijo que esperaba
que llegara ese momento, pues él se habfa dado cuenta de que a ella le gustaba una prima de éL
Ella habla con esa prima para declararle su amor, y obtiene como respuesta que siendo una chica
eso no puede ser. Decide que es un chico y ahora esta chica es su novia.

A partir de ese momento se sella para ella su convicciéon de ser un chico; comienza a actuar como
tal y en el barrio a su paso surgen las murmuraciones de los vecinos, "¢es un chico? ¢es una
chica?", pero también los insultos: "marimacho, lesbiana, tortillera".

De estas dos escenas quisiera resaltar algunos aspectos que dan cuenta del modo en que en este
sujeto el inconsciente interviene en la constitucion de la identidad sexual. Tenemos en la primera
escena lo que podria situarse como un vacio en la significaciéon en el momento en el que la
hermana es "tragada" por el coche, vacio en la significacion que se manifiesta en el sentimiento
de extrafieza y alteracion de la dimension temporal: el coche lento y el coche rapido. Se trata pues
de esos momentos en los que el vacio enigmatico "se presenta primeramente en el lugar de la
significacion misma". (2) Es el propio sujeto quien desaparece bajo las ruedas, y frente a ese vacio
colocara la imagen.

Igualmente, en la escena junto a la mirada de las vecinas, destaca la aparicién de la voz. En el
vacio de significaciéon con el que se encuentra emerge el desarreglo del goce: la voz se anticipa en
el efecto de significaciéon. Supone pues una anticipaciéon sobre el momento de concluir que no
deja de evocar la idea que Lacan propone para el caso Schreber de la adivinacion del inconsciente,



es decir, plantea la relaciéon entre adivinacién del inconsciente y ausencia de retroaccion en la
constitucién de la cadena significante.

Se trata entonces de poder oponer sexuacion y adivinacion.

Cuatro afios mas tarde, en la escena frente al espejo, reencuentra algunos de estos elementos. En
primer lugar la determinacién de la imagen como rechazo de una percepcion, de la imagen de
mujer que ve en el espejo. Recordemos las palabras del padre tras el accidente, "mejor si hubieras
sido t1", que eres como un chico. En segundo lugar son ahora las voces del vecindario quienes le
instruyen acerca del uso de la lengua fundamental: ses un hombre? ¢es una mujer?, lesbiana,
tortillera y marimacho.

Es en este campo de las voces que pude hacer una pequena intervencion. Asi, un dia en el que J.
decfa que operarse iba a suponer el poder acallar dichas murmuraciones, le sefiale que eso no era
seguro. Tuvo como efecto una cierta sorpresa y creo que posibilité que J. me concediera algunas
entrevistas mas en las que pudo hablar de la dificultad que encontraba en la existencia.

En mi opinién nos encontramos con un caso en el que el postulado transexual aparece en la
conjuncion entre el abismo de la relacién imaginaria y la simbolizacién primordial que constituye
al sujeto como sujeto para la muerte. En el caso parece que la elision del falo lleva al sujeto a la
hiancia mortifera del estadio del espejo, hiancia a la que el sujeto ha de afrontarse. Su respuesta
consistiria en la de un cadaver leproso que lleva a otro cadaver leproso

NOTAS: (1) Miller, J.-A., "Comentarios introductorios previos a la proyeccion de Television",
conferencia en Nueva York, 8 de abril de 1987, publicada en E/ lenguaje aparato del goce, coleccion
Diva. (2) Lacan, J., "De una cuestién preliminar a todo tratamiento posible de la psicosis", en
Eseritos 2, pag 520, Siglo XXI1 editores.

Cologuios

E/ sujeto entre el consumo y la depresion

El dia 16 de marzo tuvo lugar un coloquio sobre E/ sujeto entre el consumo y la depresion, organizado
por la Biblioteca del Cammpo Freudiano y la secretarfa de la Sede de Malaga de la Escuela
Lacaniana de Psicoanalisis. Intervinieron: Vicente Fernandez, secretario del Grupo ATTAC; José
A. Naranjo y Rodolfo Pujol, psicoanalistas. Moderé Manuel Montalban, actual secretario de la
Sede y present6 Martha Gonzalez, responsable de la Biblioteca.

En la presentacion, Martha Gonzalez recordd la articulacion a la que se habia llegado en el
anterior coloquio Sobre el terror, entre ese encuentro y el que reseflamos, al poder considerar al
acto terrorista como un paso al acto ante el impasse generado por el discurso capitalista y
cientifico. Abordamos al sujeto de nuestra actualidad marcada por dicho discurso y la promocion
que hace del objeto y el consumo. Objetos que vienen a obturar la divisiéon subjetiva,
obstaculizando la circulacién del deseo y en cambio empujando a un goce inmediato. Entre los
posibles efectos que esto puede acarrear sobre la subjetividad, hoy trataremos la depresion.
Manuel Montalban, refiriéndose al slogan mas repetido por los movimientos antiglobalizacion,
"Otro mundo es posible", pregunta si otro sujeto es posible.



Vicente Fernandez comenta que ha leido en la prensa un nuevo término : otromundista, que
serfan los partidarios de la respuesta afirmativa a esa pregunta. Se va a referir al consumo y su
caracter central en la estructuracion del sistema politico y econémico internacional, que comienza
tras la segunda guerra mundial y se intensifica en las dltimas décadas. Si se reformularan los
estudios marxistas sobre la plusvalia, tendrian que versar sobre el consumo, que es la manera en
que el sistema econémico se reproduce.

El concepto de ciudadano se confunde con el de consumidor. Desde el punto de vista histérico,
primero son ciudadanos los nobles, luego los burgueses de alto nivel, en un proceso que
comienza en el siglo XVII en Inglaterra y en el XIX en el resto de Europa. Las poblaciones de
Europa son ciudadanas después de la segunda guerra mundial, cuando los proletarios, que antes
no tenian titulo de propiedad para poder optar a la ciudadania, pasan a tener ese titulo, que es el
de ser consumidores.

Si el consumo ocupa este lugar tan central en la organizacion de la sociedad, se explica que
aparezca el consumismo como comportamiento social.

Ademas refiere la consideracion del consumismo desde la perspectiva del lenguaje, el
consumismo como una expresion de la crisis actual del lenguaje, "crisis logomitica", expresion de
la antropologia en las tltimas décadas. Un vacio lingtistico entre el mito que ya no es y el logos
que no ha llegado a ser, un vacio entre una sociedad tradicional en la que los sujetos se insertaban
en torno al mito y una sociedad ilustrada permanentemente frustrada, un vacio entre el lenguaje
mitico y el lenguaje l6gico.

También marca la diferencia entre consumo y comercio. El comercio visto histéricamente es
relacién, intercambio, facetas de la experiencia humana intrinsecamente relacionadas con el
lenguaje, vias de la construccion de la identidad y de la alteridad. El consumismo en cambio es
expresion de una crisis expresiva, de un vacio lingtistico y relacional que hacen imposible dicha
construccion. Desde esta perspectiva agrega, con una nota humoristica, la depresion podria ser
considerada como un dafio colateral de esta operacién.

José Antonio Naranjo se referira a la depresiéon neurética. Limitarse a la fenomenologfa, como
ocurre actualmente, es despegarse de la lectura atenta a la estructura. Hoy el acento se pone sobre
lo deficitario y lo que se puede medir en torno al deprimido.

El depresivo es molesto para el capitalismo, pero esto no es nuevo; ya los tedlogos y padres
sabios de la Iglesia consideraban la tristeza como uno de los pecados capitales, un insulto a Dios.
Es molesto porque no se atiene al imperativo social de ser feliz, contraviene al optimismo actual,
al activismo. Y es molesto porque una vez que la salud es un derecho, y la felicidad un deber, el
slogan es prohibido estar deprimido.

Respecto al tratamiento que se le da por los que se postulan como amos del saber, es la forclusion
en acto, donde la verdad subjetiva se trueca por una descripcion chata como la descripcion de las
conductas, o los trastornos del humot.

Diferencia la depresién del sintoma freudiano, la depresion serfa pre-sintomatica, en tanto el
sintoma es ya un tratamiento del goce por el inconsciente. I.a depresion es un traje prét-a-porter:
el sujeto toma un significante del perchero del Otro del mercado y se aliena a él. Los analistas, sin
decir que hacen de-sastre, intentamos hacer un traje a la medida. Si se presenta diciendo "soy un
deprimido", el analista, que sabe que un significante no significa nada, mas que si se lo refiere a
otro significante, debe intentar saber a qué otro significante remite, apellidar la depresion. No es
lo mismo que el apellido sea tristeza que sea pesimismo, o nostalgia, o abandono, o afliccién, etc.
Campos semanticos que parecen contiguos pero donde hay que abrir esa diferencia. Clinica
diferencial por tanto respecto a la depresion, porque si en cuanto al sentido parece ambigua, en
cuanto a la causa no es asi.

Es molesta porque cuando se la ve desde afuera, parece que "no es para tanto", por lo tanto el
principio de la ciencia que quiere que el efecto esté en consonancia con la causa, aqui esta
alterado, como que la causa se esfumé. Una posible definicion de la depresion neurdtica es tener
y ser una falta. Se trata del cierre del inconsciente y no de su rechazo. Por eso es una defensa, una
pantalla adelantada respecto al inconsciente, tratando de que ahi no entre nada. Hay una ausencia



de querer saber, y esto es una diferencia fundamental con el sintoma que en cambio se presenta
como un enigma y origina una interrogacion.

Hay una depresion que es traicién al deseo, por ejemplo cuando se abandona al hombre o a la
mujer que se desea, como en el caso del hombre de las ratas, cuando se traiciona el deseo en aras
de una alienacién al ideal familiar. Esto se paga en forma de culpa o depresion.

¢Para qué se irfa al inconsciente en el caso del deprimido? Para saber qué ha sido en tanto
deprimido, qué ha sido como causa en el deseo del otro. El deprimido goza de tener una falta, se
agarra a una falta y esto es la defensa para no saber de la causa que parece perdida.

¢Qué quiere decir que la depresion sea un saber triste? Lacan la colocaba del lado de las pasiones:
es un saber desalentado de encontrar la causa de su existir. Y existir en el sujeto, es existir en el
deseo del Otro, ser causa en el deseo del Otro, y en el deprimido esta causa es débil, porque este
sujeto se vive como siendo poca cosa en el deseo del otro. El sabe en algin lugar que le hizo poca
falta al Otro, y aqui es donde su falta en ser - "he sido poco pata el otro" - se vuelve un ser en
demasfa. De un déficit extrae una consistencia y con un menos que se siente hace un mas, goza
de eso que es. Es lo contrario de la histeria: si ésta es la insoportable levedad del ser, la depresion
es la insoportable gravedad del ser.

Rodolfo Pujol parte de la cita lacaniana "Mejor pues que renuncie quien no puede unir a su
horizonte la subjetividad de su época", con profundas raices en la tradicion freudiana, pues Freud
no estuvo al margen de su época como atestiguan dos de sus textos que va a mencionar: en
Psicologia de las masas, de 1921, manifiesta que la subjetividad humana no puede entenderse fuera
de la civilizacién y del lazo social, sosteniendo que no puede pensarse la "psicologia individual",
por fuera de las relaciones con el Otro. En E/ malestar en la cultura, de 1930, desarrolla la antinomia
del programa del psicoanalisis con la cultura. Hay una discrepancia fundamental entre el
programa del principio del placer y el programa de la cultura de la civilizacion, al atisbar que el
programa de la cultura, ademas de no servir al principio del placer, estd en completa oposicion
con €, y esta antinomia deja un resto que opera como malestar.

Menciona el libro de J. K. Galbraith La cultura de la satisfaccion, que sirve para definir nuestra
época: cultura de la satisfaccion en la que no hay limite.

Algunos de los rasgos de nuestra época son:

a) La declinacion del Nombre del Padre y del Ideal que regulaban el modo de goce de una época.

b) La emergencia del discurso de la ciencia, asociado al discurso capitalista, como una
transformacion del discurso del amo. El discurso del amo impedia un movimiento circular y
permite una produccion y separacion del plus de goce suplementario. El amo antiguo capt6 este
plus de goce y limita en su discurso la conexién de éste con el sujeto, hay una barrera, lo que lleva
a que el sujeto se satisface, sosteniendo la realidad en el fantasma. El discurso capitalista
introduce la conexién entre el plus de gozar y el sujeto, que rompe la barrera que antes los
separaba e introduce una circularidad que antes no existia. La realidad es transformada en
fantasma, existiendo una imbricacion de la tecnologia, el capital y la fantasmatizacion de la
realidad, como por ejemplo en la television. Hay otro amo que se instala que es el capitalismo
globalizado, con sus leyes de mercado que determina la produccién masiva de objetos. Hay una
exaltaciéon del consumo como aquello que se ofrece a la ilusion de encontrar la satisfaccion
buscada, que nos convierte en una sociedad de adictos.

) Es la época del Otro que no existe, caracterizada por la caida de confianza en los significantes
amo del Ideal en tanto referencia universal acompanada por la pluralizaciéon de los modos de
goce. A esto responde el matema I<a que se puede leer como un modo de goce donde uno
prescinde del otro, el autismo del goce contemporaneo.

d) El imperativo superyoico, en su movimiento circular, alimenta y promueve el goce autista, en
tanto el discurso capitalista sostiene el rechazo al lazo social y al amor, hay un empuje al goce. Es
quizas por esto que el rasgo de la época no sea el malestar en la cultura sino el impasse ético.

El sujeto en relacion al goce tiene dos vias. La primera consiste en operar con esta falta, que es la
via del deseo, y la otra es persistir en colmar la falta, renuncia del deseo a cambio de una plenitud
del goce, via de los nuevos sintomas, entre ellos la depresion, en la que el sujeto rechaza la verdad
de su division constitutiva y de su saber y se dedica a acumular objetos. El sujeto queda



identificado con el consumidor bajo el modo de "ta tienes derecho al plus de goce, incluso si no
te sirve para nada". El objeto dispuesto para el goce no tiene nada que ver con la particularidad
del fantasma y el propio deseo, objetos que no pueden mas que hacer resonar el vacio de la
pulsion, crear tristeza, hastio, fenémenos que acompanan a la depresion.

Se podria reformular la pregunta que hace Freud a Einstein en 1932 como: "¢Hay algin camino
para evitar a la humanidad los estragos de la globalizacién introducido por el discurso de la
ciencia y el capitalistar".

Decir que el Otro no existe, que no hay escritura de la relacién sexual, o que la pulsiéon de muerte
es ineliminable no son postulados ideolégicos que defendemos, se trata de un real que es
necesario soportar y con el cual es necesario saber hacer ahi, sabiendo que no hay soluciones
definitivas, que hay que inventar los artificios para responder a los desafios y estar a la altura de
las exigencias de nuestra época.

Las ponencias aqui resumidas, dieron lugar a un amplio debate. Partiendo de qué tienen en
comun los discursos antiglobalizadores y analitico, primeramente Vicente Férnandez aclara que el
término antiglobalizador es lanzado desde el propio sistema, desde el propio poder, ya que bajo
ese término se designan muchos grupos y movimientos diferentes entre si; ni siquiera el grupo
ATTAC se define exactamente antiglobalizador. Lo mas interesante que se encuentra en los
discursos de critica a la globalizacién neoliberal, es que apuntan al individuo, a repensar una
politica y una economia que pongan al sujeto en el centro, a reinventar el concepto de ciudadano,
opuesto al de consumidor, como si se estuviera formulando un nuevo "humanismo".

Si bien se puede hablar de un mundo articulado globalmente ya a finales del siglo XIX, ahora
vamos mas lejos; el consumo es cada vez mas consumismo, consumo compulsivo, adiccion, y es
una tendencia mayoritaria, como la depresion. Hasta se podria decir que el consumismo, visto
filosoficamente, es el colmo de la metafisica, el colmo del desplazamiento del ser.

También hay que diferenciar entre consumo y consumismo, ya que el consumo tiene que ver con
el viviente, mientras que el consumismo tiene que ver con el sujeto en falta, que trata la
insatisfaccion por via del objeto. El sujeto compra, el tendero cobra, pero el que vende es el
fantasma.

El consumismo excluye la relacion al otro, el lugar del otro, es un mas de mas. Mientras que en el
comercio y el consumo esta incluido el otro, hay toda una red de relaciones alrededor de ese
comercio y ese consumo.

El discurso analitico es antiglobalizador en el sentido que apunta a la particularidad, al uno por
uno, no apunta a la loégica universal, sino a la del no todo, rompe con el mercado del saber,
establece una conexion del saber con la verdad, mientras que el discurso de la ciencia forcluye ese
lugar.

Y si hay una degradacion del valor tragico de la palabra como intercambio para el comercio de la
verdad, el psicoanalisis recupera ese valor, como la palabra determina al sujeto, y rescata ahi eso
que el capitalismo anula, la palabra como fundadora.

Martha Gonzalez

En Las Prensas

- Peggy Feury, su profesora de interpretacion, esta también detras de otros grandes nombres de
Hollywood. ¢A qué cree que se debe?



- Se trataba de una academia donde el proceso de seleccion para la admision era muy duro. No
era tan facil entrar y eso supongo que esta relacionado con que muchos de los que salimos de alli
nos ganemos la vida como actores. Ademas, la ensefianza era muy peculiar para encontrar en ti
las piezas de ese rompecabezas que es ser actor. Uno necesita tener tanta suerte con sus
profesores de interpretacion como cuando escoges psicoanalista. Es dificil encontrar uno bueno.
Entrevista a Seann Penn, E/ Pais, 1 de marzo de 2002

- La escritura o la vida es un libro de serenidad, es un libro sereno, mucho mas que los otros dos de
los campos, porque yo pensaba realmente que habia hecho ya ese trabajo de luto, de duelo, ése
que dicen los psicoanalistas que hay que hacer con el pasado, trabajo de memoria, de colocar en
el sitio adecuado de la memoria todo ese dolor. Luego surgié un episodio, volvid a emerger ese
episodio que no estaba olvidado, porque si hubiera estado olvidado no hubiera podido salir
nuevamente a la superficie. Y surgié por algo tan absurdo, tan casual, surgié cuando un director
de teatro francés, Daniel Bemoin, me encargd que hiciera la version castellana de Las #royanas, de
Séneca, y me encontré con una frase latina, la dltima que querfa decir ese deportado francés
amigo mio, de repente estaba traduciendo al castellano Post mortem nibil est, ipsaque mors nihil
("Después de la muerte la nada, la muerte misma no es nada").

Entrevista a Jorge Sempran, E/ Pais, 17 de marzo de 2002

Contribuciones de Miriam Chorne y el editor.

Placita

Ella manejaba sus bellas palabras como Espadas -
Qué brillo desprendian -

Y cada Una recubtia un Nervio

O hacia alardes con un Hueso -

Nunca consideraba - que hacfa dafio -
Eso - no incumbe en absoluto al Hierro -
Un vulgar gesto en la Carne -

Es algo que las Gentes llevan mal -

El Dolor es humano - no cortés -

La Tela que recubre el ojo

Costumbre vieja del Mortal -

Cuando se dispone a cerrar - para Morir.

Emily Dickinson (versiéon de Amalia Rodriguez Monroy)

Contribucién de A. R. M.
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