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Presentacién del volumen preparatorio

0

Heteridad 3 se hacfa eco en 2003 de las Primeras Jornadas Europeas de
la IF que tuvieron lugar en Madrid en Octubre de 2002 con el titulo: £/
tiempo del psicoandlisis. Ahora sale este «volumen preparatorio» en el que se
recogen los textos que deberdn servirnos para ponernos en la ruta del V
Encuentro de la Internacional de Foros; se trata de una nueva vuelta, nunca
igual a la anterior, como en un andlisis, que deberfa permitirnos cernir mejor
eso que quizds exista sélo para el hombre, el tiempo, y la dialéctica que se abre
entre el instante y la duracidn, y entre la atemporalidad y el decir... todo ello
en un marco, el de un psicoandlisis.

El CIOE se ha hecho responsable de su publicacidn, y espera que su
lectura nos brinde a todos la oportunidad de acercarnos, mds preparados, al
Encuentro.

I

Hace ya casi un siglo, Freud colocaba al psicoandlisis dentro de la historia
de la humanidad en la serie de las «graves afrentas a su ingenuo amor propio»
(Freud, 1917 '). Ahora no nos intranquiliza saber que la Tierra no es el centro
del universo, ni que la primacfa del hombre sobre la Tierra no proviene de
ningun privilegio en relacién a su propio origen... el propio discurso de la
ciencia se ocupa de suturar los traumas que su saber pudo producir. La
intranquilidad efecto de saber que el «yo» sobre el que se habfa sostenido el
propio pensamiento no era mds que un velo, una cdscara que ocultaba sus
propias razones, esa intranquilidad no va a poder ser disuelta porque el valedor
de este saber, el psicoandlisis, tiene por objeto justamente el agujero, pues se
trata de un saber que opera sobre esta herida poniéndola al descubierto en

! Freud, Sigmund. Obras completas 182 Conferencia. La fijacién al trauma, lo inconsciente. Amorrortu Vol XVI



lugar de suturarla. La «incongruencia» del Psicoandlisis con la Ciencia, en este
sentido, estd asegurada. Esta incomodidad convivencial lo es desde el origen, y
lo serd mientras el Psicoandlisis perdure.

La cuestidn, en relacién a este tiempo, radica para nosotros los psicoanalistas
en poder discernir cudl es «realmente» el aporte del psicoandlisis a la humanidad.
Metodoldégicamente la pregunta pertinente no es muy complicada: sen qué el
psicoanilisis ha cambiado a la «<humanidad»? Sabemos que la ciencia ha
introducido en ella la posibilidad de su aniquilacién, no sélo por las guerras
habidas o por las armas acumuladas para este fin, sino también por el manifiesto
desequilibrio efectuado en la atmdsfera por los gases-escoria que produce: veremos
si serd capaz también de suturar este agujero. El psicoandlisis ha introducido,
creo que por primera vez en la historia de la humanidad, la pérdida de la
inocencia, dicho de otra forma, la posibilidad de un «verdadero» ateismo, o en
palabras de Lacan «Esto es el gran secreto: No hay Otro del Otro»*. Que este saber

no produzca sdlo cinicos es un reto para el propio psicoandlisis y para nosotros
en la EPFCL.

II

Si la cuestién del tiempo es fundamental para nosotros, adquiere un
valor afiadido por el hecho de ser el tiempo de la sesién un rasgo unario —si me
permiten esta expresion- sobre el que se significantizé la diferencia, un corte en
la historia del psicoandlisis que ha supuesto que haya, ahora, lacanianos y no-
lacanianos. Y es fundamental ademds porque la concepcién del tiempo
determina en algin modo lo que puede ocurrir, y por tanto lo que ocurre,
entre una entrada y una salida, entre un inicio y un fin, pues de este tiempo se
trata.

Respecto del tiempo de la sesién, éste deja de estar sujeto al cronémetro -
tanto en la sesién de duracién variable como en la sesién breve- para quedar
bajo la «responsabilidad» del analista. Este tiempo vendrd determinado por
una légica subjetiva relativa a un tiempo simbdlico, pero también por una
légica «objetiva» mds relativa a lo real en lo temporal, en la que se trata o bien

2 Lacan, Jacques. Seminario 6. El deseo y su interpretacién. Clase 16. 8 de Abril de 1959



de sefialar el momento en que el objeto o su agujero asoma la nariz, o bien del
corte que propicie su emergencia. La consecuencia técnica de todo ello, el
cambio del uso del tiempo como muleta de la ley por el uso del tiempo como
elemento que estd en la estructura, habrd supuesto la aportacién «técnica» mds
importante —quizds la tnica significativa- que se habrd introducido en la cura
analitica después del divdn.

Respecto del tiempo de un andlisis, sostenemos la tesis de un final, pero
también el tiempo de la emergencia del deseo de analista y el tiempo para el
pase. Sefalo estos tres momentos, el final, la emergencia del deseo del analista
y el pase como no homogéneos ni contempordneos; y por el camino quedan,
dificiles de sistematizar, los momentos «cruciales», de viraje, de salida, de
cambios de analista... particulares a cada recorrido pero no por ello menos
importantes e interesantes para el saber que nos ocupa.

I

Se dice —hay un discurso que lo sustenta— que la temporalidad actual
es la de la hipermodernidad, en la que el rasgo «ideal» del tiempo es la
inmediatez, el cual produce una significacién subjetiva de «consumidor
impaciente»®. El placer de los preludios, del camino, queda ahogado por el
goce del acto, de la llegada, lo cual no deja de ser paraddjico con el hecho de
una, si no creciente al menos persistente, «espiritualidad» y busqueda de lo
que no se compra. Nuestro «movimiento» ha optado por hacer suyo como
campo de operaciones el campo lacaniano, que no es otro que el campo de los
goces y los discursos en que se sostienen hoy y aqui. Por ello sigue siendo
pertinente un Encuentro Internacional sobre el tiempo.

El que nos toca vivir es un tiempo en el que el paciente que quizds devenga
analizante, se presenta antes, en muchas ocasiones, como consumidor, cuya
temporalidad es la que va de la obtencién de un «gadget» a través del que
piensa gozar hasta su consumo, es decir hasta su conversién en resto cuando
otro «gadget» ocupe su lugar. Eso es lo que hay.

La atemporalidad del inconsciente exige un tiempo opuesto al de la
inmediatez para desplegarse. El encaje del psicoandlisis, entonces, no es ficil.

3 Lipovetsky, G. Hipermodernidad, la era en que vivimos. www.comunidadmujer.cl/Oactividades04_gilles_nvo.asp



Nunca lo fue, pero durante un tiempo el deseo pudo estar de moda —ni que
fuera revestido por ideales de los que sélo queda el desencanto. Si el deseo tiene
siempre la falta como pareja y su tiempo es el de un recorrido, el goce hace
siempre Uno y su tiempo es el del instante. Quizds sea por ahi, por la
reivindicacién de un espacio para el deseo, por donde el psicoandlisis adquiera
un nuevo valor subversivo, y ahi donde un lugar pueda serle afin. Quizds sea
este el contexto, el de la subversién, en el que podamos discutir cosas como su
lugar en las reglamentaciones de psicoterapias o su ubicacién en relacién con el
mundo de la sanidad y la salud. Si tuviera que hacer un simil bélico, se tratarfa
de ver estratégicamente qué puede ser mds ttil a la causa, si la guerra de guerrillas
o la infiltracién en el campo enemigo... o la combinacién entre ambas.

v
Finalmente, «nuestro» tiempo, es decir, el de los Foros y su Escuela.
Habrdn pasado diez afios desde julio '98, tiempo suficiente para hacer una
buena «puesta a punto» de nuestras instituciones, en funcién de su idoneidad
para que el psicoandlisis pueda ser sostenido por los psicoanalistas que acogen,
para que algo podamos avanzar en el camino del saber que consigamos obtener
del pase, y para el desarrollo y transmisién del psicoandlisis en el mundo.
Algunas de las variables de las que partimos no son hoy las mismas: no estamos
en el momento de fundacién en el que acentuar las diferencias con el modelo
del que salfamos podia ser una imposicién légica, y en cambio, ya estamos en
el tiempo de nuestra Escuela de Psicoandlisis de los Foros del Campo Lacaniano.
No es este el espacio para los balances y las nuevas propuestas, sino mds
bien el de anunciar su posibilidad para la Internacional de Foros y para su
Escuela, para encontrar un nuevo equilibrio entre el dinamismo de un «estado»
constituyente permanente y la estabilidad de unas instituciones bien asentadas.

\'%

Para terminar, el tiempo entre este volumen y el Encuentro en Sio Paulo,
un tiempo preliminar que tiene un doble fin: avanzar —hacer avanzadilla —
en el recorrido tedrico por distintas cuestiones del tiempo y el psicoandlisis,
pero sobretodo, causar deseos de seguir con ello, y por tanto, encontrarnos
cuantos mds mejor en Julio 2008, en Brasil.

Ramén Miralpeix
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SUJETO, CORTE Y TIEMPO

EPFCL-ALN-Foro Medellin

El tiempo del Acto

Vivimos, existimos y morimos en el tiempo. Nuestra existencia estd marca-
da por la duracién... El tratamiento que hace cada sujeto de esta duracién, estd
afectado y determinado por la posicién inconsciente. Se puede afirmar que el
tiempo y su concepcidn se ven afectado por las estructuras clinicas: el tiempo en la
obsesién y su postergacién del acto. El tiempo de la histeria con su anticipacién
inhibitoria. El tiempo en la perversion con la prisa de la ejecucién. El tiempo de la
melancolia, eternizado en su duracién. El tiempo en la psicosis con la bizarra
alteracién del espacio en la esquizofrenia y la infatigable iniciativa del Otro en la
paranoia. De ahf la importancia de tratar el tiempo en el dispositivo analitico y su
intima relacién con el Acto analitico.

El sentido comun trata de organizar el fenémeno del tiempo vivido valién-
dose de recursos de la fisica y la geometria: tiempo lineal, tiempo circular, repeti-
cién del tiempo. El registro de la duracién en el cronémetro es el recurso ordinario
para «poner el tiempo en su lugar». Cuando se habla de eternidad, perpetuidad y
tiempo infinito, se trata de fijar limites tanto al comienzo como al final de este
fenémeno. Sin embargo, la gramdtica no se somete a estos modelos del sentido
comun: el tiempo presente puede tener significacién de pasado histérico; el preté-
rito puede expresar un presente permanente; el antefuturo —futuro anterior- con su
estructura de futuro condicional, simultdneo con un participio pasado, pasaaser el
tiempo utilizable en la retroaccién del sentido: «Llegaré y te habrds ido...» La
retroaccion del sentido propia de la estructura significante, altera la linealidad
discursiva en espera del punto de anudamiento entre cédigo y mensaje.

Fue Freud quien percibié la intemporalidad del inconsciente Zeitloss, espe-
cialmente en la representacién de los suefios. Este hecho clinico obliga a un retorno
retroactivo para descifrar el sentido anudado en ese fenémeno «sin sentido». Freud
denomina esta operacién Nachrriglich.

Al introducir Lacan la légica del significante como recurso ordenador de los
fenémenos clinicos, se enfrenta tanto al problema del tiempo como el del espacio
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anudados en toda experiencia clinica y particularmente verificables en el dispositi-
vo analitico.. Cuando Lacan introduce la 1égica del significante como recurso or-
denador de los fenémenos clinicos, se enfrenta tanto al problema del tiempo como
al del espacio, tal como Freud los habia descrito en relacién al inconsciente.

El estadlio del espejo en su versién de 1936 introduce la dimensién temporal
al relacionarla con la aprehensién de la imagen reflejada en una superficie.

Tiempo y espacio se combinan en el momento de la precipitacién de la
imagen fundadora del Yo.

Una reflexién cuidadosa sobre este fenémenos lleva a Lacan a tomar distan-
cia frente a Descartes, quien con la experiencia del cogito separa la «res extensa»
de la «res cogitans». Para Lacan en la experiencia del espejo, el sujeto se aprehende
en la imagen reflejada en la superficie del espejo lo que es «...un momento de
estructuracion genética de la constitucién de la realidad. . .»

Al introducir su definicién de significante, puede volver a Freud para
llevar a cabo la lectura bien conocida y sus consecuencias. Veamos su definicién
candnicay, por lo demds, no modificada a lo largo de su recorrido de ensefianza:
«Nuestra definicién del significante (no hay otra), es: un significante es lo que
representa al sujeto para otro significante. Este significante serd pues el significante
por el cual todos los otros significantes representan al sujeto...» Esta definicién le
sirve para apartarse de la fenomenologia de lo intersubjetividad del Yo-td en el
encuentro con el semejante, y para introducir el concepto de Otro como lugar de lo
simbdlico «tesoro de los significantes» El sujeto representado en la cadena significante
le permite a Lacan anudar lo extenso de la cadena que se desliza en la flecha del
tiempo, con las escansiones sucesivas de la combinacién de la diacronia y la sincro-
nfa que son las que determinan las condiciones del acto, es decir la anticipacién de
la prisa y la retroaccién del sentido.

El tiempo y el aserto de certidumbre anticipada. Un nuevo sofisma. Le lleva a
Lacan muchos afios de elucidacién tedrica necesaria para resolver el tema de la
intersubjetividad y de la relacién del sujeto individual con el colectivo social. Me-
diante su «Pequefio sofisma» como lo denomind, llevé a cabo la relacién con el
Estadio del espejo'y sus diferentes modificaciones entre 1936 y 1949. En ese perio-
do examina las consecuencias de la prematuraciéon del nacimiento de la criatura
humana y su radical dependencia del semejante, la que le sirve al sujeto para en-
contrar la unidad ante la variabilidad de las imdgenes del cuerpo. La imagen del
doble como ideal le sirve como modelo y simultdneamente se aliena en ella. En este
momento, segiin Lacan, se genera el arquetipo de los sentimientos sociales. Se
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puede observar en esta reflexién de Lacan la referencia a la primera experiencia de
satisfaccién descrita por Freud en £/ Proyecto (1895) en donde el préjimo se divide
en auxiliador y objeto hostil. Freud afirma que allf se genera la fuente de los senti-
mientos morales.

Los celos, la transitividad y la constitucién del Yo son algunas de las conse-
cuencias de la elucidacién llevada a cabo por Lacan en relacién al Estadio del espejo.
Este es sometido a una nueva reflexién en tanto el sujeto queda incluido en la
dialéctica social con las consecuencias de anticipacién y vacilacién implicita en el
juicio en relacién con sus semejantes. Los registros imaginario y simbélico son
recursos para la reflexién del «tiempo légico», dado que el lenguaje y la relacién del
sujeto hablante con este, sobrepasa la simple escena de la visién y su reflejo.

Los tres tiempos 18gicos: el instante de la mirada, el tiempo para comprender,
y el momento de concluir, comienzan a desprenderse del dmbito del «sofisma» para
incluirse en la reflexién clinica. Lacan considera la intervencién clinica de Freud
con el «<Hombre de los lobos» como una presién temporal que produce un paso a la
primera persona. La aplicacién del «Ziempo ldgicora la clinica individual, supone
abandonar la escena colectiva para trasladar el tiempo 16gico al sujeto como conse-
cuencia de la articulacién significante, volviéndose el «Tiempo l6gicorla condicién
del acto.

Lacan anudard el deseo del sujeto a las condiciones del acto y mostrard que:
«El tiempo solo puede distinguirse en el acto de la palabra. El presente no es mds
que el momento en que hablo. Resulta estrictamente imposible concebir una tem-
poralidad en una dimensién de los apetitos. EL ABC de la temporalidad reclama la
estructura del lenguaje.»

Juan Guillermo Uribe
Objeto, corte y tiempo

Que el lenguaje sea condicién del inconsciente determina que la experiencia
del andlisis se mueva en dos tiempos: el diacrénico y el sincrénico. El sincrénico,
dado que la emergencia del sujeto es a partir del corte de la cadena significante
demostrado por Lacan en su topologfa, igualmente, «el sujeto en tanto marcado
por el significante es propiamente, en el fantasma, corte de «a» . Diacrénico para la
demanda, el deseo y la repeticién.
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Dos formas de acceder al tiempo cronolégico, automatdny tyche, en el inten-
to de aprehender lo imaginario de la historia, con el entrecruzamiento simbélico,
pero introduciendo un tiempo Real. ;En cudl de estos dos tiempos sustentar lo
Real? Lacan nos deja otro, el tiempo 16gico. Un tiempo marcado fundamentalmen-
te por el Objeto «a».

En el Seminario XX A#n, nos dice: «...la «<a»minuscula tetiza la funcién de la
prisa». Expresién que surge en el marco de una referencia a su articulo sobre £/
tiempo ldgico y el aserto de certitud anticipada, que pretende responder por la légica
del final. ;Qué es lo que nos dice a nosotros esta expresién? Veamos: Tetizar
<tithenai>significa colocar, es decir poner en frente, hacer emerger, en este caso
:qué? «la funcién de la prisa», expresién que introduce otro tiempo, el del final de
la experiencia: la prisa. ;Cudl es su funcién? lasalida. ;Coinciden asi el objeto 2y
el tiempo? ;Hace existir el objeto «a» al tiempo de la prisa? ;Es este tiempo el que
soporta lo Real de la experiencia?

El objeto «a» que Lacan ha relacionado con la inconmensurabilidad del
ndmero de oro, como medida imposible del espacio entre dos. Tenemos entonces,
espacio y tiempo articulados por el objeto «», 0 mds bien el tiempo que dicho
objeto hace surgir, tiempo inconmensurable, instante de la prisa, tiempo de un
decir. Tiempo sélo describible como el «reldmpago» al que hace referencia Lacan
que remite a Herdclito: «El trueno rige » y al comentario que de este hace
Heidegger: «dejar estar delante (...) como ello mismo (...) poner Uno ylo mismo
en Uno». Lo Bien dispuesto que para Herdclito «s6lo acaece si Uno es Todo» y se
escribe . ;Qué es ese ? El rayo, el relimpago, el trueno, que rige los todos. , Uno.
Entendido el Todo no como universalidad sino como la particularidad que el Uno
introduce.

;De qué manera emerge el «» en el decir del final? Si eso se escribe 1+ a=
1/a o 1/a+l=a, no hay mds via quela del Uno. Nombrar el Uno de la repeticién
aquel de la identificacién que lleva al Uno de la diferencia, o sea del «pienso» 1/
1+1 que da la repeticién del rasgo unario, al soy = 2. Teniendo claro que el «a»,
por inconmensurable no podrd ser nombrado, que lo que m4s se le acerca es el Uno
de la diferencia que sélo lo indica, por eso Lacan dird : «yo pienso: «luego soy».
Este «luego soy» es un pensamiento». Lo que lo llevard a corregir la férmula asi:
«Yo pienso luego: «soy». Entonces la emergencia del afio la podemos considerar
como un decir efectivo dicho «a», mds bien como el surgimiento de un corte que
introduce el rasgo haciendo surgir un tiempo: el del objeto «a».

Unico saber posible, el del Rasgo de la repeticién aislado, saber mutilado
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del sentido, que se asume como sinthoma para saber-hacer-con él. Letra que harfa
litoral entre el saber y el goce

En su obra Lacan distingue el Uno de la totalidad del Uno de la diferencia..
El rasgo Unario estd del lado de la diferencia, lo escribe y nos ensefia que es un
significante tomado del Otro, a partir del cual se hace cadena con otros significantes,
estableciendo el sentido del sintoma y de la repeticién, pero al mismo tiempo
introduciendo el goce a descifrar en el andlisis. El goce como lo oculto que vendria
a tener presencia en una palabra, en un significante.

El objeto «a», asi surgido, hace corte para la emergencia del ser y causar la
destitucién subjetiva. Entonces, del corte significante surge el sujeto, pero al final
se destituye por el corte que introduce el objeto «a», tiempo del ser. Tiempo del
final pero también tiempo para la interpretacién que lo presentifica. «;Es que
nosotros no debemos hacer una parte esencial, en esto que es inmanente a toda la
situacién misma en tanto nuestro deseo deba limitarse a este vacio, a este lugar que
dejamos al deseo, para que se sittie alli en el corte? En el corte que es sin duda el
modo mds eficaz de la intervencién y de la interpretacién analitica.»

Beatriz Elena Maya Restrepo

A la hora de laVerdad: «a»

Tiempo, corte, espacio y clinica son parte de la vida del psicoandlisis dificil
de conjugar en el plano tanto de los conceptos como en la prictica misma.

En primera instancia la realidad que se juega en los consultorios no puede
ser diferentes a lo que hemos llamado la realidad psiquica, que en apariencia se da
como resultado de una diferenciacién entre una realidad ficticia presente en el
analizante en su discurrir y una realidad real del lado del analista en tanto deposita-
rio de un supuesto saber.

Entendida asi, la realidad psiquica, no difiere mucho de una concepcién
ontoldgica y no prestarfa mayores dificultades para que todo buen arquedlogo la
encontrara. Sin embargo, la realidad psiquica se plantea como no perteneciendo ni
a lo simbdlico, ni a lo imaginario ni a lo real de modo exclusivo, de suerte que
ningun registro en su dominio representa tal..

Estos tres registros que en su interseccidn, en el lugar en donde confluyen,
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alberga el objeto «a» sostén de ellos y garantia de su presencia en los registros a
nivel estructural. Dirfase que los tres apuntan a él y ninguno logra capturarlo ha-
ciendo de esta no captura, lo que por naturaleza es, un imposible.

Mas este imposible, «a», lo es en la medida en que no se entienda que la
relacién existente en la prdctica no es una divisién elemental entre analizante y
analista, si entendemos la existencia de dos espacios diferenciados. Al contrario, si
entendemos la existencia de un solo espacio contintio veremos la oportunidad de
inscribirle en el mismo, de hacerlo posible, gracias a que este siempre retorna al
mismo lugar.

Espacio contintio y retorno, hacen que no exista la distincién entre exterior
e interior sino que se presenta como una banda Moebiana en donde circula el «a»;
de modo, que el analista estd dentro del analizante y, éste, dentro del analista.

Con lo anterior, se vislumbra que la utilizacién de la topologfa se hace nece-
saria para entender la realidad psiquica y particularmente el «» y su inscripcién en
el contintio.

La inscripcién de «a» se logra ejerciendo un corte en dos direcciones: a. en
lo temporal y b. en el espacio. En el primer corte lo que se presenta es una discon-
tinuidad en el antes y el después de la sucesién para irrumpir en el interregno del
futuro anterior, es decir, en el presente siempre fugaz y meramente dicho en el
instante.

En el segundo corte, de lo que se trata es de sacar el objeto, de hacerlo saltar
alli en donde el punto simbdlico, que signa un limite espacial, estd mediante un
punto abstracto, por un punto infinito de fuga que admite el acceso a lo real. Lo
anterior implica que la posicién del analista es la perpectivistica como aquel que
pretende la realidad.

El objeto como causa del deseo no puede ser presentado por un punto
matemdtico, pues equivaldria a punto fijo e impenetrable, distinto al espacio mis-
mo. Este objeto debe ser espacio mismo como posibilidad de su presencia cons-
tante en los registros y a la vez posible de pensar en ausencia de objetos.

El «a», entonces, es un punto proyectivo que se actualiza mediante la accién
de corte. Corte oportuno en un tiempo presente en la escena clinica y advertido
por el analista, que captura pero no aprehende, devenido del otro lado del espejo y
puesto del lado del analizante como motivo de su angustia.

El punto de fuga, que no se pude reducir, pues en su naturaleza estd ampliar
siempre el horizonte, el limite, en cada caso para poner algo mds original, hace
parte del plano proyectivo que denuncia la estructura de la realidad. Empero, no
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puede creerse que este punto de fuga se extiende al infinito, ya que al encontrarse
circulando en una banda Moebiana doble, debido a la transformacién de los tres
registros, estd, ese punto, siempre en limite, es el limite, de la singularidad de cada
sujeto en su ser faltante.

Ampliacién del limite de lo bidimensional a lo tridimensional mediante la
inclusién de un punto en el horizonte descentrado del centro donde los ejes del
plano bidimensional se cruzaban, un punto en el horizonte descentrado que acaba
con la organizacién espacial, del mismo discurso, para denunciar lo que estd en el
fundamento, en la causa.

Si el plano bidimensional logra una ubicacién de los eventos del mundo,
bajo la cosificacién algebraica, el plano tridimensional rompe con esa cosificacién
y rompiendo con ella pone lo plistico que constituye lo eldstico y con ello simultd-
neamente, detrds del espejo, lo monstruoso como in— forme.

Lo anterior puesto en el espacio de un consultorio, todo puesto en la breve-
dad transfinita del espacio entre dos, motivo ético soportado en el «a» y este
inscribible en una topologfa que admite el corte para la vivencia espacio temporal
del binomio en accién.

Ese instante, de feliz encuentro, es el tiempo de la verdad, el momentum del
«a»...alahora dela verdad: «a».

Juan Manuel Uribe Cano

Interpretacidn, corte y tiempo.

Para Freud en su texto Recordar, repetir y reelaborar, lo que distingue el
tratamiento psicoanalitico de «todo influjo sugestivo» es el trabajo de reelaboracién
(durcharbeiten) que permite si leemos este texto con Lacan descubrir las mociones
pulsionales reprimidas en el origen del cierre del inconsciente.

En esta direccién Lacan nos dird en su Seminario XI Los cuatro conceptos
fundamentales del psicoandlisis , que un psicoandlisis diddctico es el que le ha dado
vuelta al lazo hasta el final, y este tiene que ser recorrido mds de una vez, es asi
como el da cuenta del termino de durcharbeiten, como una necesidad de elabora-
cién, trabajo que conlleva la puesta en acto (repeticién) de la realidad sexual del
inconsciente, trabajo de transferencia, otra traduccién posible del termino
durcharbeiten, que pone en juego la pulsion.
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Lacan nos dice en la Direccidn de la cura que la Interpretacion inscrita en la
doctrina del significante muestra los modos de efecto de éste en el advenimiento
del significado, y de esta forma ella puede producir algo nuevo al fundarse en el
hecho que el inconsciente tiene la estructura radical del lenguaje. A partir de ahi
Lacan afirma que «La interpretacién, para descifrar la diacronfa de las repeticiones
inconscientes, debe introducir en la sincronfa de los significantes que alli se com-
ponen algo que bruscamente haga posible su traduccién». En este mismo texto
sefiala que el deseo «no se capta sino en la interpretacién» y mas tarde llegara a
decir que «el deseo es su interpretacién.»

Sera entonces precisamente por el deseo que vamos a pensar la relacién de
la interpretacién al tiempo. En su Seminario IX de La Identificacidn, Lacan avanza
que «en el espacio mismo topoldgico, que define el objeto del deseo, es probable
que ese numero inherente <cualidad del objeto tal como esta constituido a nivel del
deseo> no es sino la marca de la temporalidad inaugural que constituye este campo.
Lo que caracteriza el doble bucle, es la repeticidn, si se puede decir radical, hay en
su estructura el hecho de dos veces la vuelta, es a la vez este elemento de lo tempo-
ral» Vemos como un elemento central en la estructura del deseo es ese doble bucle
que aqui él relaciona estrechamente con la repeticién, de la que ya sefialamos pone
en juego — en acto- lo pulsional en el cierre del inconsciente, precisamente por la
incidencia de algo que desempefia el papel de obturador — el objeto «a» aspirado,
en el orificio del esquema de la nasa, utilizado por Lacan para que entendamos este
asunto.

Entonces vemos como en primer lugar es necesario un tiempo de
reelaboracidn, trabajo de la transferencia, apertura y cierre del inconsciente, las
multiples vueltas de la demanda alrededor del toro, cierre del inconsciente sefialado
por Lacan como «punto de impacto del alcance interpretativo», <momento inicial
en el que la interpretacién puede lograr su cometido». ;Cudl es entonces el come-
tido de la interpretacién? Que se presentifique algo de lo pulsional y ahi estamos
entonces reuniéndonos con Freud en lo que constituye la especificidad del psicoa-
ndlisis.

Lacan en el Seminario XIV La ldgica del fantasma dice que es imposible
definir el Acto si no es sobre el fundamento del doble bucle de la repeticién, y
enfatiza entonces que podemos decir que el Acto es fundador del sujeto. Doble
bucle, que es un simple rasgo, una traza, rasgo unario del que se sustenta eso que se
repite, en tanto que repitiéndose debe hacer bucle, reencontrarse al origen y por
este hecho marcar por tanto lo repetido como tal, es asi como este bucle introduce
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el elemento no numerable, el Uno-en-mds que es esencial para toda determinacién
significante..La doble vuelta de la interpretacién coincide con el doble bucle cons-
tituyente del sujeto y es este circuito de doble vuelta el que delimita un vacio y el
Uno-en-mids esencial a la determinacién significante, vuelta ésta que el sujeto no
puede contar, y es alli- donde el acto analitico en calidad de corte interpretativo
hace revelar la estructura del lenguaje., de allf toman su fundamento las sesiones de
duracién variable, donde la puntuacién, la escansién y la suspensién se constituyen
como tres especies de operadores que regulan la légica del tiempo de la sesién
analitica.

Pero la doble vuelta y el doble bucle no solo estdn presentes en la escansién
de la sesidn, lo estdn también en la estructura de la interpretacién equivoca. Nos
dice de ello Lacan en el Arolondradicho que es en esos equivocos que se inscribe lo
que esta al lado de una enunciacidn, y que ellos se concentran en tres puntos nudos,
donde se resalta no solamente la presencia de lo impar, sino que ninguno de ellos se
impone como primero, y ademds el orden en que Lacan los expone homofénicos,
gramaticales y 16gicos, es algo que se sostiene en un doble bucle mds que de un solo
giro. Estas tres interpretaciones que alcanzan la cifra tres, del cero al impar tres,
resuenan apuntando a la Bedeutung que no es otra que el objeto «arpresente en el
circuito de la pulsién.

Pero entonces, ;como se resuelve esa significacién-referente a la cual la in-
terpretacién apunta? Lacan nos dice en el Arolondradicho que: «El objeto «a» al caer
del agujero de la banda se proyecta ahi apres-coup en eso que llamaremos, por un
abuso imaginario, el agujero central del toro, o sea alrededor de lo cual el transinfinito
impar de la demanda se resuelve por la doble vuelta de la interpretacién.»Sefialamos
que las interpretaciones equivocas y las escansivas coinciden con el doble bucle,
pero Lacan nos sefiala aqui una interpretacion que resuelve el transinfinito impar
de la demanda, es decir que el sintoma: cese, <coma> de escribirse. Podemos
concluir entonces que en Lacan hay una Interpretacién del final de andlisis, Inter-
pretacién y final al que ¢l adjudica una légica de Acto, ella, enfatiza, es en si
misma un Acto que es significante. «El es un significante que se repite, aunque se
pase en un solo gesto, por razones topoldgicas que vuelven posible la existencia del
doble bucle creado por un solo corte. El es la instauracién del sujeto como tal.»Es
decir es un Acto verdadero de donde el sujeto surge diferente, pues en razén del
corte su estructura es modificada. El correlato de este Acto es el desconocimiento,
o mds exactamente, nos dice Lacan, el limite impuesto a su reconocimiento en el
sujeto, Reprisentanz en la Vorstellung, que en este Acto es la Verleugnung.



22

Limite y reencuentro con la inconsistencia del Otro, momento en que el
anudamiento entre 1 y «a»se deshace, el Uno de excepcidn cae y retine a la serie de
los otros unos, lo cual hace posible examinar las relaciones entre el Uno y el Otro,
y ala vez permite reconocer la equivalencia del sujeto con el objeto «a», momento
del fin donde la eleccién del final permitird al analizante por sus consecuencias
«desabonarse del inconsciente» al encontrar el justo lugar de la pris(a) en un saber-
hacer-ahi-con, mds alld de la Verleugnung.

Ricardo Rojas Gutiérrez

Subjetivacién del tiempo en el final

«El tiempo sélo puede distinguirse en el acto de la palabra.
El presente no es mds que el momento en que se habla»

El sujeto después de terminar el andlisis es un sujeto transformado en mu-
chos sentidos, nos interesan los efectos en su relacién con el tiempo y por consi-
guiente con la vida, con la muerte y con el acto. Es en el enfrentamiento con la
muerte, en el sentido de hacerle frente, de darle la cara, de estar dispuesto a morir,
donde cambia la relacién con el tiempo y con la vida.

En psicoanilisis la castracién y la muerte estdn estrechamente relacionadas,
se puede decir que es asumir la castracién como efecto del final del andlisis.

Veamos la definicién de tiempo en el Diccionario de Maria Moliner, «mag-
nitud en que se desarrollan los distintos estados de una misma cosa u ocurre la
existencia de cosas distintas en el mismo lugar. Se le da con frecuencia un valor
patético, como sucesién de instantes que llegan y pasan inexorablemente y en los
que se desenvuelve la vida y la actividad, se ve reflejado en el lenguaje con verbos
como: acosar, acuciar, aguijonear, apremiar, apurar». Esta definicién del tiempo
incluye la vida y el acto, también presenta esa presién que nos evoca la pulsién, o
el objeto «a» como apresuramiento al Acto. En el Seminario XX Aun,Lacan retoma
el apélogo de los prisioneros, los tiempos 16gicos, para considerar el momento de
concluir, no yaa partir de un cdlculo inter subjetivo sino a partir de la funcién de
la prisa introducida por el objeto «a«, la funcién de la prisa necesaria para que el
saber pase al decir. Hay un efecto de tiempo apresurado al final del andlisis.
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El sujeto neurdtico esta suspendido al tiempo del Otro, el andlisis permite
separarse del Otro y aceptar la hora de su deseo, el suyo propio. El viraje final del
andlisis marca un antes y un después, cambia la posicién del sujeto y su relacién
con el tiempo, deja de preocuparse por el tiempo pero al mismo tiempo aprovecha
al méximo el tiempo pues ya no le queda mucho tiempo. Ese viraje del final del
andlisis implica no solo, el atravesamiento del fantasma, separarse del Otro, sino
también tiene que ver con la castracién y la muerte, es un momento de juicio final,
como dice Lacan en el Seminario VII La Etica, ;has obrado de acuerdo a tu deseo?
Es ponerse a la hora de su deseo, es un Acto, el decir que es Acto.

En el Seminario XVII El reverso del psicoandlisis, Lacan retoma el suefio del
paciente de Freud, «el no sabia que estaba muerto», dice que es indispensable para
la vida que algo irreductible no sepa... no sepa que Yo estoy muerto, el padre
muerto es el goce, es el signo de lo imposible. (...).De aqui surge lo real», «el goce
es exactamente correlativo de la forma primera en que entra en juego lo que llamo
la marca, el rasgo Unario, que es marca para la muerte, si quieren darle su sentido.
Observen bien que nada toma sentido sino a partir del momento en que entra en
juego la muerte».

El sujeto entra en el juego como muerto, por la entrada en el significante,
pero es como vivo como va a jugar, es en su vida donde tiene que tomar el color
que anuncia ocasionalmente en él, en francés hay un dicho «annoncer la couleur» es
a eso que se refiere Lacan <en el texto Tratamiento posible de la psicosis> pues esta
utilizando la metdfora del juego de cartas, la pinta es el color, el sentido figurado de
este dicho es «decir lo que uno tiene para decir» , es tomar posicién como vivo, por
medio del dicho. En el encuentro con lo imposible el sujeto tiene una opcién, que
implica un deseo del Sujeto, el deseo se vehicula en la palabra, como decfamos
antes «decir lo que uno tiene para decir», tomar posicién como vivo.

La existencia no estd inscrita en el Otro, al decir que la existencia no esta
inscrita en el Otro, ;cdmo entenderlo? Hay un agujero, el del deseo de vida, es el
significante de la falta en el Otro, los significantes que faltan en el Otro son los que
podrian subsumir el viviente y el sexo. Con el desplazamiento de la causalidad de la
locura hacia esa insondable decision del ser, en la que éste comprende 6 desconoce
su liberacién , hacia esa trampa del destino que no engafia respecto de una libertad
que no ha conquistado, no formulo nada mds que la ley de nuestro devenir, tal cual
la expresa la férmula antigua: 7enoi, otoz, essi<dlega a ser tal como eres», es la
maldicién asumida, permite asumiendo el deseo propio, transformar esa infelici-
dad, en infelicidad vana al final del andlisis, en el encuentro con lo imposible.
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Afirmédndose en su ser- para — la muerte, decir que no, para afirmarse a si mismo
como singularidad, asumiendo su deseo propio, el Zenoi, Oroz, essi. «llega a ser tal
como eres.

En el encuentro con lo imposible el sujeto tiene una opcién, que implica un
deseo del Sujeto, tomar posicién como vivo. Afirmdndose en su ser-para-la-muer-
te, es «decir que no, (el termino Versagung que utiliza Freud) para afirmarse a sf
mismo como singularidad, asumiendo su deseo propio. Implica también la sepa-
racién, es del lado del Sujeto y no del lado del Otro. Es el tiempo presente del decir
del sujeto.

DPatricia Musioz

Medellin; Mayo 31 de 2007.
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LOS TIEMPOS DEL SUJETO (est opus temporis)

EPFCL-ALS-Foro de La Plata

... las condiciones del comercio y del tréfico han experimentado una
alteracién radical; todo se hace de prisa y en estado de agitacién: la noche se
aprovecha para viajar, el dia para los negocios, aun los «viajes de placer» son
ocasiones de fatiga para el sistema nervioso; la inquietud producida por las
grandes crisis politicas, industriales, financieras, se trasmite a circulos de
poblacién mds amplios que antes; ( La Moralidad sexual Cultural y la nerviosidad
moderna. Sigmund Freud 1908)

En psicoandlisis es necesario el tiempo. «Ese «necesario el tiempo» [«faut le
temps»],es el ser que solicita del inconsciente para retornar cada vez que lo
necesitara, si necesitara el tiempo®".

Es el analista el que soporta, bastante tiempo, aquello del sujeto que viene
a decirse para hacer arribo a la conclusién.

Tiempo en el andlisis, tiempo de la época, tiempo del capitalismo; el tiempo
es oro...

Cuando Newton llegé a escribir acerca de que la idea de la gravedad le vino
cuando estaba sentado en posicién contemplativa de la que tnicamente lo
distrajo la caida de una manzana, que no por caer en su cabeza, marcé menos
un corte del tiempo que le dié lugar a concluir.

El tiempo inaugural del Big Bang, consensta la marca a partir del cual se
puede contar, hacer historia del tiempo, como sitda Hawking, el acto de Dios
que dio origen.

Lo atemporal del inconsciente

En 1915, en «Lo inconsciente», comenta Freud que «los procesos del sistema
Icc son atemporales, es decir, no estdn ordenados con arreglo al tiempo, no se

“Lacan, Jacques. Radiofonia y televisién, pag 46.editorial Anagrama. Barcelona. 1977.
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modifican por el transcurso de éste, ni en general, tienen relacidon alguna con
él. También la relacién con el tiempo se sigue del trabajo del sistema Ce»’.. En
Mis alld del principio del placer ©(1920) —vol. XVIII, p.28-, Freud dice que la
tesis kantiana al tiempo y al espacio como formas imprescindibles de «nuestro
pensar, puede hoy someternos a revisién a la luz de ciertos conocimientos
psicoanaliticos. «Zenemos averiguado que los procesos animicos inconscientes son
en si atemporales. Esto significa, en primer término, que no se ordenaron
temporalmente, que el tiempo no altera nada en ellos, que no puede apartdrseles la
representacion del tiempo». En ambos textos (asf como en aquellos en los que de
manera no tan explicita lo menciona, por ejemplo en La negacién (1925) -/, en
Notas sobre la pizarra mdgica ®- o en forma incipiente desde Proyectos de psicologia
(1895) - describe esta nocién de atemporalidad del inconsciente en el mismo
sentido.

Lo que es intemporal es el tiempo cronoldgico.

La fundamentacién freudiana va hacia la cronologfa.

Es necesario el tiempo para dar cuenta de la estructuracién subjetiva, los
tiempos del Edipo.

Ya en la carta 46 a Fliess, Freud diferenciaba los tiempos de la represion,
indiferente para la eleccién de la neurosis, de los tiempos del suceso traumdtico,
que si determinaban la eleccién del sujeto.

Delimité los tiempos del dormir de los tiempos del despertar, con relaciéon
a los recuerdos encubridores.

En los tres ensayos, refiere a los dos tiempos de la eleccién de objeto, de la
infancia y de la pubertad, a lo que el periodo de latencia le hace de intervalo.

Los tiempos de una fantasfa, que desarrolla en el delirio y los suefios de la
gradiva, que separa en lo actual que dispara, el recuerdo de otro tiempo y el
deseo que se proyecta en una escena en el futuro.

Serdn tres los tiempos de constitucién del fantasma en pegan a un nifio,

> Sigmund Freud, «Lo consciente» (1915), en Obras Completas, (Buenos Aires: Amorrortu, 1992) —vol. XIV, p. 184
¢ En Mds alld del principio del placer (1920) —vol. XVIII, p.28-,

7 Lanegacidn (1925) —vol XIX, p.249-

8 Notas sobre la pizarra mdgica—vol XIX, p.239

9 Proyectos de psicologfa (1895) —vol.I, pp. 382-383-
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donde el segundo tiempo, reconstruido por el andlisis, da su valor a los otros
dos, en tanto es lo que permanece inconsciente.

De alli puede establecerse que los dos tiempos son reflexivos, tales como los
del trauma, entre el originario y el posterior que lo evoca o el tiempo del fort y
el tiempo del da., mientras que el tres define conclusién.

Lacan, refiriendo a los tres tiempos légicos, marca una ldgica. Esta légica le
otorga a la repeticién de dos escansiones un valor que es el de engendrar al
sujeto del aserto por el tiempo de esas escansiones, aislando simultdneamente
la funcién especifica de la urgencia.

Y es curioso, dice Lacan, que haya puesto en segundo tiempo el tiempo para
comprender, el tiempo para comprender lo que hay que comprender. Es la tinica cosa
de esta forma que hice lo mds depurada posible, la tinica cosa que habia que
comprender. Es que el tiempo para comprender no va si no hay tres.”’

Es el tiempo para comprender lo que va a dar lugar al lugar fundamental
del intervalo y cuya ldgica determina al lugar del sujeto en «el entre dos».

De allf que pueda decirse musicalmente, que el sujeto es el lugar del silencio
entre dos notas.

Es necesario el tres, para el discurrir subjetivo en la cadena, ya que el dos, sin
el tres, hace caer sobre el uno. De concluir se trata de concluir de través. Sin lo
cual, si no hay esos tres, no hay nada que motive lo que se manifiesta con claridad
en el dos, o sea esa escansidn, que es la de una detencién, la de un cesar y un
recomienzo.

Alienacién-separacién

En la constitucién del sujeto, se estructura la diada alienacién separacidn,
propia del seminario XI."!

Une dos conceptos freudianos: identificacién y represion.

Introducir al sujeto en el significante, el advenimiento del sujeto es producto
de la intimacién del Otro, pues parte de su respuesta en tanto que es primera,

eso habla de éL.

10 Lacan, J. Seminario XXI, clase del 9 de abril de 1974. Versién Escuela Freudiana de Buenos Aires.
! Lacan, J. Seminario XI, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis. Seix Barral editores.Barcelona, ,

1972
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«El Otro hace del grito, llamada («omnipotencia de la respuesta»).

La respuesta precede a la pregunta.

A nivel de la alineacién como identificacién, el vacio del conjunto es sustituido
por S1, eleccién forzada: opta por la bolsa (el Otro) o la vida (conjunto sujeto)
entre la parte vacfa del conjunto y la parte llena.

«El vel de la alienacién se define por una eleccién -cuyas propiedades depende
de que en la reunién uno de los elementos entrafie que sea cual fuere la eleccidn,
su consecuencia sea un ni lo uno ni lo otro. Dice el personaje femenino del film
Crustace et coquillages'?, frente a la eleccién: ;Por qué debe ser si o no, acaso no
puede ser sf y no al mismo tiempo?

La eleccién sdlo consiste en saber si uno se propone conservar una de las
partes, ya que la otra desaparece de toda forma.

Al introducir al sujeto en el significante uno se confronta con el par S1-S2. La
identificacién fundamental esta sostenida por S1, solo que implica el borramiento
del sujeto.

S1 crea al sujeto y a la vez lo borra. Si hay sujeto es por obra y gracia del
significante. Es el S1 el que aporta el trazo minimo que permite decir no hay.

En la separacién se introduce la interseccidn, el sujeto no esta representado
en el Otro del significante, sino que se ubica por su falta.

En la alienacién el sujeto esta representado en el Otro por S1 y esto hace que
sea solicitado por efectos de sentido.

En la separacién al sujeto le queda su vacio, con el que puede solicitar el vacio
en el Otro.

Allf donde estaba el sujeto esta el objeto perdido, el objeto a. En el seminario
11 el inconsciente es no solo discontinuidad (que es compatible con el
significante), sino como un borde que se abre y se cierra, como una boca, un ano.

El agujero es introducido como una pérdida y justificado como una pérdida
natural.

Allf se pueden introducir los objetos de la pulsién como reparando o colmando
esta pérdida de vida. El goce se reparte a continuacion bajo las figuras del objeto
a.

12 Crustaces et coquillages. Direccién : Oliver Ducastel y Jacques Martineau . Francia . 2006.
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En el seminario XIV la alienacién ya no es la enajenacién solo en el Otro sino
la creacién de una nueva forma social correlativa a la ciencia: la alienacién en el
objeto, lo que hace a la ciencia forcluir al sujeto.

Y el sujeto forcluido retorna como desecho o como produccién de los gadgets
de la ciencia. Aqui entonces el silenciamiento del goce se diferencia del callarse
de la pulsién.

En Encore, Lacan, define al sujeto como el efecto de lo que se desliza en la
cadena significante y es al signo de ese sujeto a lo que puede devenir amor.
Entonces es decir que se ama a un silencio entre dos significantes.

Esta localizacién de lo que hace signo para el amor en el intervalo abre a la
cuestién necesaria de lo que en el capitalismo apunta a la prisa propia de la
Flambée Epoque'.

Los tiempos del sujeto neurdtico

Puede definirse a las particularidades subjetivas respecto a su posicién
respecto al tiempo, en la medida que estdn atravesados por los rasgos de su
estructuracion.

Como para el sujeto obsesivo, quien es alguien que no estd jamds ahi donde
estd en juego algo que podria ser calificado su deseo. Esto no es posible mds
que desplegdndolo en el tiempo, temporalizando esta relacién, volviendo a
dejar siempre, para mafiana, su compromiso en esa verdadera relacién del deseo.
Es siempre para mafiana que el obsesivo reserva el compromiso con su verdadero
deseo.

La anticipacién obsesiva de su encuentro con la «guadana del tiempo»,
viabiliza en el presente la presentacién de prérrogas, que en su acumulacién lo
dejan al borde de la precipitacién via el pasaje al acto. En la Argentina lo
hemos ejemplificado en la escena de calles y autopistas, donde la velocidad
automovilistica, en las fallas de su regulacién, precipita innumerables pasajes
al acto ante el desvaido de la autoridad.'

!> Metdfora que alude al capitalismo carbonizante del siglo XXI.
14 Zanghellini, J. Trastorno obsesivo al volante. (humoristica versién) publicada en forma digital en Psyché
navegante, revista de Psicoandlisis y cultura. Buenos Aires. 2007.
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La modalidad histérica por el contrario lleva los rasgos de la estructura
instantdnea, relacional de estar a la hora de la verdad.

Su forma de poder quedar expuesta al goce del Otro, es donde rehusa, en
nombre del real. Colette Soler remite la modalidad histérica marcada por la
prevalencia del ideal del dia siguiente, del otro lugar y del no todavia.”

Es donde la histérica utiliza el deseo del otro y se identifica con su falta, es
decir, es una militante de lo que no existe. De allf el rasgo conclusivo respecto
al relimpago de la verdad. Contrariamente a la modalidad obsesiva, la histérica
precipita la conclusién ante la penumbra del deseo del Otro.

La modalidad fébica se orienta en el mundo por la localizacién del
significante fébico que hace borde, débil y laxo, a la angustia.

Esa playa de la angustia hace al tiempo presente la escena que apunta a
abolir tanto los arrestos del pasado como las lineas cercanas del futuro.

La anticipacién se juega en las coordenadas de la evitacién y la precipitacion
en la huida del deseo del Otro. Los tiempos, en la modalidad fébica, pueden
oscilar entre la proximidad a la marmolizacién obsesiva tanto como a la cercanfa
al aturdimiento histérico.

Los rasgos del sujeto perverso responden al tiempo acelerado de su direcciéon
hacia la los agujeros en el otro, vehiculizados por la cercana certeza de su
identificacién al ldtigo del Otro. Lo cual, como lo que ordena al perverso es el
partenaire, es lo que lo introduce en la escena del tiempo.

Aquello que hace limite al masoquista, es el limite de goce. Y es lo que
marca el tiempo. Goce, interrupcidn, goce, interrupcion.

Si partimos de que el psicético se refiere por el significante en lo real, la
secuencia temporal no marca su ser. Ese fuera del significante hace a la cuestién
de un tiempo marcado por la convencidn y respecto al cual, tiene lugar el hacer
calle, fuera de los tiempos del Otro.

Se distingue el esquizofrénico por la fragmentacién horaria, el paranoico
mas bien por la infinitud sobre el que organiza el delirio, mientras la melancolia
vive en el pantano eternizante y el manfaco , como dice Soler, por la serie de
instantes yuxtapuestos en el desorden ahistérico'®.

 Soler, C. le temps qu'il faut. En les structures freudiennes du temps.
!¢ Trabajo citado up supra.
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Y sobre estos rasgos, ;como desarrollar la serie de las presentaciones del
sintoma autista?, ;como pensar los tiempos del sujeto adicto, del anoréxico,
del bulimico, y otros, que la época en su empuje produce incesantemente?

El goce toxicoémano es el paradigmdtico del autismo del goce contempordneo.

Cuando los ideales sostienen un modo de goce, el circuito debe pasar por el
Otro social. Nuestro modo de goce actual se sittia por los plus- de —goce, lo
que hace a su precariedad porque ya no esta mas solidificado, no esta mas
garantizado por la colectivizacién del modo de goce

Podrd ser el psicoandlisis una forma de operacién que dé tiempo al sujeto?

Los tiempos y la época

Cuando Lacan en los setenta escribe el discurso capitalista lo escribe asi:

g —>S2

1 X
S1 a

Con lo que afirma que no se trata de que el capitalista apunte a la forclusion
del sujeto, sino mds bien a ponerlo como consumidor. Las flechas apuntan a
un circulo cerrado, donde quedan trastocados los lugares que ocupan las letras.
Se trata de un sujeto amo que manda a la cadena del lenguaje para producir el
objeto, pero es igualmente verdadero que al mismo tiempo es un sujeto
mandado, y ese circulo describe en nuestra realidad a lo que apunta el consumo.

En uno de sus fragmentos péstumos Walter Benjamin, define al capitalismo
como religién: «E/ capitalismo es quizds el sinico caso de un culto no expiatorio,
sino culpabilizante... Una monstruosa conciencia culpable que no conoce redencion
se transforma en culto, no para expiar en él su culpa, sino para volverla universal. ..
y para capturar finalmente al propio Dios en la culpa... Dios no ha muerto, sino
que ha sido incorporado en el destino del hombre»."”

7 Benjamin, Walter, Capitalismo como religién, en Benjamin,W., Gesammelte Schriften, Suhrkampn Verlag, , 6
Bands, en Vol.6, pdginas 100-103. Frankfurt,1972-1985.(la traduccién castellana del mencionado texto realizada
por Luis Meana y aparecida en el diario El Pafs el 20 septiembre de 1990)
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En nuestro territorio capitalista la «libertad» de horarios obliga a pequefios
comerciantes a abrir los dfas «festivos» (la fiesta del capital se intensifica esos
dfas) si es que quieren subsistir. Serd precisamente en Navidades, orgfa del
consumista capitalismo revestida con ropajes de celebracién cristiana, cuando
el gran capital, haciendo que la mercancia penetre en la intimidad y produzca
lo que George Luckacs denomind «cosificacién de la subjetividad», lleve al
extremo su ceremonia culpabilizante.

Giorgio Agamben , tomando de Benjamin este concepto, plantea que el
capitalismo lleva al extremo una tendencia presente en el cristianismo y que
es absolutizar y generalizar la estructura de la separacién que define la religién.'®

Esta separacién es es lo que precisa desunir lo sagrado y lo profano. Lo
sagrado (sacer, santus venerandus) es aquello que quedaba en la esfera de los
dioses, fuera las cosas, de la esfera del derecho humano.

De alli define la religién como aquello que sustrae cosa, lugares, animales o
personas del uso comun y los transfiere a una esfera separada.

Entonces la religion capitalista realiza la pura forma de la separacién sin
que haya nada que separar. El objeto de consumo (hasta el mismo cuerpo
humano) es sustraido hacia la esfera propia del producto a consumir.

Sitda en una vieja bula del papa Juan XXII, «Ad conditorem canonum»",
la separacién entre el uso y el objeto de consumo, siendo en la época, que el
acto mismo del uso no existe antes de ejercerlo y es algo que no se puede tener,
que no se puede constituir en una propiedad. El uso entonces, es inapropiable.

De alli podemos colegir que los consumidores en la sociedad actual
consumen objetos porque creen ejercer su derecho de propiedad sobre ellos y
por lo tanto su uso les resulta ajeno.

Esos objetos de consumo, que Lacan en el XVII definié como letosas®,
poniendo en relacidn con la aletosfera, el lugar de produccién de la tecnologfa
cientifica.

Las letosas representan al saber de la ciencia.

El saber trabaja en la produccién de letosas, de objetos plus de gozar.

'8 Agamben, Giorgio. Elogio de la profanacién. En Profanaciones. Adriana Hidalgo editora. Buenos Aires. 2005.
1 Bula de 1322 cuando el entonces Papa estaba en conflicto con la orden de los franciscanos justamente acerca de la
propiedad. Enciclopedia catdlica. Catholic Encyclopedia . Sitio digital.

# Lacan, J. Seminario XVII. El anverso del psicoandlisis. Paidés. Buenos Aires. 1992.



33

;Podemos decir que ese saber trabaja bajo el mando del significante amo?

Las letosas es el nombre de los objetos, que se les proponen e incluso imponen
en tiempos de la ciencia . Y letosas responden a que la produccién tiene que ver
con los tiempos. Letosas es el nombre que toman hoy las causas del deseo.

Podemos decir justamente que estas letosas son bienes de consumo

El sujeto del capitalismo, lo que tiene es un deseo de goce, pero bajo la
forma de una apropiacién, porque deseo de goce hay muchas formas de deseo
de goce, el goce bajo la forma de apropiacién de los bienes, del dinero, de la
plusvalia, de los gadget, estos objetos calculados para sostener nuestro apetito.

Podemos entonces definir que estas letosas ocupan el lugar del silencio, alli
donde puede el sujeto hacerse representar.

Ese lugar donde llueven los nombres de las marcas que pasan a representarlo
aunque a condicién de cubrirlo. Y ahi el sujeto se aliena al objeto, es cuerpo de
consumo, es marcas de consumo.

Entonces ya el sujeto de la época es Dolce & Gabanna, es Ford, es Sony y
las letosas hacen de él, un semblante brilloso ante la sociedad del espectdculo.

En la clinica

La precipitacién generalizada opera en el descreimiento acerca del valor del
duelo y sus tiempos. El sujeto consumidor opera letosas en el lugar de las
pérdidas y paga seguros para prevenir que habrd siempre algo en el lugar de lo
que falta.

Un paradigma es la posicién del drogadicto. Por este camino, la definiciéon
cobra otra dimensién: la droga es el punto de referencia que nombra una prictica
(la toxicomanfa), a partir de la cual se crea un personaje: el toxicémano. El
toxicémano no es un sujeto, sino un personaje que por hacer con la droga, crea
un yo soy, un «yo soy toxicémano», que le permite escapar a las improntas que
impone la funcién fdlica. A partir de la férmula «yo soy toxicémano», el hecho
de ser hombre o mujer no tiene importancia. No hay en la toxicomania lo
masculino y lo femenino, solo existen consumidores, el suefio del discurso
capitalista.

El toxicomano es el personaje de la modernidad que con su trabajo quiere
probar que el inconciente no existe.

Tanto el toxicémano como tantos otros llegan a la consulta en la precipitacién
del no hay tiempo.
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El adicto consume drogas y en tanto ello, como fue planteado mds arriba
no las usa.

Asi que la APA norteamericana se propone incluir entre las adicciones, al
atracén de compras, que es, aun mds que el toxicomano, el paradigma de la
época y que atraviesa la subjetividad en la cultura.

En otro lugar que las terapias de la compensacién, el psicoandlisis, su clinica,
se constituye, tomando la idea agambeana, en una prictica profanante, una
préctica que opera descompletando lo sagrado del consumo, dejando al sujeto
la factibilidad de su eleccién, que se permita el uso o el no uso.

Opera, el dispositivo, en la direccidn de los tiempos del sujeto.

Es posible entonces, determinar el dispositivo analitico operando como
excavador de intervalo.

El traslapo?' alienante con que la religién capitalista obtura el intervalo,
que el lema»Compre ya», es su bandera.

;Podemos entonces definir a la clinica psicoanalitica como un destraslapador
profanante, que excava el intervalo, por debajo de las letosas que abruman al
sujeto?

;Podemos situar junto a una clinica del sujeto en intencidn, dispositivos y
operaciones en relacion a la pareja y a la familia que apunten al hacer intervalo
hospitalario?

;Puede hacer lazo con el es necesario el psicoandlisis para hacer tiempo para
el sujeto?

:Es importante introducir cambios en el dispositivo? ;Es necesario, para
que el psicoandlisis esté a la altura de la época?

Jorge Zanghellini
(Colaboraron Horacio Bilkis, Stella Ldpez, Alicia Dubin, Florencia Borgoglio y Yanina Gette,
del Foro Psicoanalitico de La Plata)

2! En posicién del inconciente Lacan plantea en relacién a la separacién : Pasemos a la segunda operacién, en la que
se cierra la causacién del sujeto, para poner a prueba en ella la estructura del borde en su funcién de limite, pero
también en la torsién que motive el traslape del inconsciente. Esa operacién la llamaremos: separacién. Reconoce-
remos en ella lo que Freud llama Ichspaltung o escision del sujeto, y captaremos por qué, en el texto donde Freud la
introduce, la funda en una escisién no del sujeto, sino del objeto (filico concretamente).
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LOS TIEMPOS DEL SUJETO EN EL DISCURSO

El sujeto en tiempos de Freud

Si bien el creador del psicoandlisis no emplea el término sujeto, con
dedicacién meticulosa se aboca a distinguir una instancia inconsciente del yo,
o del Ich que no tiene nada que ver con la encarnadura. En este tltimo caso,
era mds bien: paciente, neurdtico, enfermo, individuo, persona, las palabras
que aludfan a un sujeto encarnado que visitaba el consultorio del fundador del
psicoandlisis. Sin embargo, la subversidn ya estaba en marcha, antes de nombrar
al sujeto. El esmerado cuidado con el que vemos tomar forma, a través de la
lectura de los textos, a la diferencia de un yo ideal, a un yo especular; y su
diferencia con el Ideal del yo informan de un esfuerzo por cefiir la forma subjetiva
que se forja en la identificacién.

Es con la Escisién del yo, la Ich spaltung como por fin logra el maestro dar
cuenta de la divisién subjetiva®?. Es ahi cuando realmente vemos emerger el
sujeto barrado, dividido entre enunciado y enunciacién. Es asi, que el sujeto
de los tiempos de Freud, es hablado por su inconciente, en los suefios, en la
psicopatologia de la vida cotidiana y la otra también, la de los sintomas. En eso
consiste el padecer del sujeto, en la intromisién, en la entrada por sorpresa de
un enunciado inconsciente que lo deja suspendido, o desautorizado, o hecho
un lio. Decimos entonces que el diablo mete la cola, y con ello hablamos de un
sujeto supuesto del inconsciente. Freud logré imponer en el pensamiento de
su tiempo y en el nuestro la hipdtesis de un sentido subjetivo a los actos
inexplicables y contradictorios que se suceden en la vida cotidiana.

Este sujeto, por si esto fuera poco, mantiene relaciones perturbadas con la
sexualidad, al punto que su respuesta (subjetiva) a la irrupcién del goce del
cuerpo aparece siempre a deshora, siempre de forma inoportuna.

2 Freud, Sigmund: Obras completas I1I. «Escisién del «yo» en el proceso de defensa». Biblioteca Nueva, Madrid,
1968.
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Pero no es solo este encuentro del sujeto con el sexo lo que se verfa
comprometido irreparablemente con el tiempo, la marca de este acontecimiento
adquirirfa, a partir de este momento un poder de inscripcién imborrable. El
trauma, escrito en el aparato psiquico podria ser resignificado con posterioridad.
El inconsciente es atemporal en tanto sus huellas no son atenuadas por el
olvido. Pizarra mdgica, su negativo atesta la marca de sus letras.

:En que otro caso serfa posible que un acontecimiento al que el sujeto asiste
en su temprana infancia sea elaborado con posterioridad en sus suefios y en su
andlisis?

Pero ademds de que el pasado pueda ser revisitado, pueda ser reelaborado
en la evocacién, ademds de la labor de la Durcharbeiten, hay otra relacién al
tiempo que es fundamental a la hora de pensar la cura. Me refiero a la repeticion.

Trauma o reedicién fantasiosa, el episodio tiene sed de ser reeditado, busca
entonces elementos en cierto modo parecidos, confunde las situaciones hasta
encontrar la forma de poner la misma escena bajo los reflectores. Es claro que el
sujeto no es quien busca la repeticidn, por el contrario, mds que agente es
esclavo, la padece, a veces incluso es su motivo para iniciar un psicoandlisis. Es
la escena misma la que vuelve con fuerza constante a revivirse. Dialéctica entre
el ser de goce y el sujeto que requiere de una resolucién que no es pasaje. Para
ello hace falta el tiempo de un andlisis. Es asi que «el ser que solicita del
inconsciente para retornar, cada vez que lo necesitara, si necesitara el tiempo».

Y en los tiempos de Lacan

Ausente de los textos freudianos pero presente en sus formalizaciones, el
sujeto va a ser protagonista en la obra de Jacques Lacan. El hecho responde a su
formacidn filoséfica y a su época.

En su escrito princeps Subversién del sujeto, en 1960, Lacan reconoce la
pertinencia filoséfica del sujeto. Lo extrae de Hegel, dice, de la «Fenomenologia
del espiritu». Alli obtiene la herramienta para situar al sujeto: en una relacién
al saber.”® Parte de este sujeto que sabria, que podria saberse a s{ mismo para

# Lacan, Jacques: Escritos I. «Subversién del sujeto y dialéctica del deseo en el inconsciente freudiano». Siglo
veintiuno, México, 1978.
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efectuar la subversidon que el titulo anuncia. Opone entonces el sujeto cldsico a
un sujeto en fading deducible de la obra freudiana. El texto es una critica
demoledora al sujeto de la psicologfa, o a toda supuesta ciencia que se rige por
el criterio de la unidad del sujeto.

Ubica al sujeto como el esclavo-mensajero del uso antiguo, «... el sujeto
que lleva bajo su cabellera su codicilo que le condena a muerte no sabe ni su
sentido ni su texto, ni en qué lengua estd escrito, ni siquiera que lo han tatuado
en su cuero cabelludo rasurado mientras dormia.»

El sujeto es un resultado, es causado segtin la doble operacién de alienacion
en el Otro y de separacién. Este origen del sujeto deja un resto, el objeto que
organiza la repeticién. Repeticién de un encuentro siempre fallido por imposible
entre el sujeto y el objeto fundamento del deseo.

Sujeto dicho entre significantes, supuesto sujeto dividido por un saber que
no conoce. El trayecto de un andlisis, si es cumplido tiene como horizonte su
destitucidén, destitucién subjetiva. Es alli que se trata de «verificar si se ha
logrado hacer advenir el deseo de analista.»*

El sujeto de nuestro tiempo

Ahora bien, hasta aqui el sujeto del psicoandlisis, instituido, supuesto,
destituido, barrado... Sujeto del discurso en tanto sujetado al modo histérico,
al del amo antiguo, al universitario, y, en el mejor de los casos, al del analista.
Entre ellos, es el discurso histérico quién abrié la puerta de entrada al del
analista.

Pero hemos cambiado de paradigma, la histeria se aloja con mayor frecuencia
en un rincén antidiscursivo. El humano toma cada vez menos la palabra en
nuestros dfas, aturdido como esta por los ruidos que emite el gran Otro
comunicacional y técnico. El gran hermano de los medios difunde datos que el

% Lacan, Jacques: Ornicar 1. «Proposicién del 9 de octubre de 1967. Petrel, Barcelona, 1981.
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espectador no llega a decodificar. Velocidad e informacién son los ¢jes del ruido
que acompana la vida cotidiana del hombre y la mujer de nuestros dias.

El conjunto de dichos de los comunicadores de nuestro tiempo «sujeta» a
los humanos de hoy. Les hace ver y hablar de lo que hay que ver y hablar.
Coloniza el inconsciente, rechaza al sujeto, de modo que los espectadores viven
abotagados de informaciones, condenados a un ruido que no llegan a procesar.
El tiempo del sujeto hoy es rapidez, es velocidad, como lo ha sehalado Paul
Virilio. Y esta velocidad es la que impide la imaginacién y la toma de la palabra.”

Feinman lo dice de este modo en Pagina 12: «... no es posible tener un
movimiento interno de imaginacién y pensamiento. Nos pasan porque son
mds veloces. De aqui la rapidez de los vivillos de la televisién. Todos tienen
lengua fécil, veloz. Son atorrantitos artlianos que se las conocen todas... No
son la inteligencia y el talento los que se requieren, es la audacia.»* Y ah{
queda el ciudadano, el hablante que se ha quedado sin voz y queda reducido a
un objeto esponja que asimila mds y mds ruido y algo de consuelo en los
objetos de consumo.

Por otra parte, la caracteristica del mercado laboral en tiempos del imperio
muestra una hiperseleccién respecto de un trabajador especializado, que, en
caso de gran fortuna, obtiene un trabajo que, si bien le otorga un lugar en el
Otro social del consumo, lo inquieta con el temor de quedar fuera, como es el
caso de muchos otros. Esto lo conduce a la alienacién y entrega en el trabajo
como un sacrificio que se paga para obtener unos, siempre pocos, dias de ocio.

sQué ofrece entonces el psicoandlisis al sujeto mareado de nuestro tiempo?
;Qué puede nuestra prdctica contra la velocidad, el ruido y la soledad del
sujeto moderno? El psicoandlisis es una verdadera alternativa para este sujeto,
para que recupere su decir, para hacer de su sintoma pregunta hasta desnudar
la causa de deseo llegado el caso. A la velocidad opone el tratamiento al ritmo
del sujeto, a la fast therapy, la slow. Al ruido contrapone la palabra en su

# Virilio, Paul: Velocidad y politica. La Marca, Buenos Alires, 2006.
¢ Feinman Jose Pablo: La filosoffa y el barro de la historia. Pagina 12. Domingo 3 de junio de 2007.
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escansion. Y a la soledad del sujeto le propone la compafia de una escucha
tinica, y una respuesta particular. Por dltimo, y es ahi donde el psicoandlisis
revela su faceta anticapitalista, lisa y llanamente deja la ganancia al analizante.

Resta la pregunta de si los psicoanalistas de hoy pueden sustraerse a al
ruido y a la velocidad de los media colonizadores de inconscientes y a la soledad
sin riesgo del confort de sus consultorios de puertas cerradas. O lo que es tal
vez peor, a la entrega alienada y con espiritu de sacrificio, a la gran institucién-
grupo psicoanalitica formadora de opinién. Frente a esta opcién que presenta
el mercado de nuestro tiempo vale la pena cambiar los términos y renovar la
apuesta del campo lacaniano de que un nuevo lazo es posible, la Escuela puede
reunir sujetos que produzcan saber, mds alld de los efectos de grupo.

Buenos Aires, junio de 2007

Susana Diaz
(‘en representacion del Foro Psicoanalitico de Buenos Aires)
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TIEMPO DEL INCONSCIENTE Y DISCURSOS DE LA
EPOCA: Progresion, Regresion, Destitucion

EPFCL-ALS-Foro de Santiago, Chile

A diferencia del tiempo psicolégico concebido como simple duracién del
flujo de la conciencia, el psicoandlisis constata que el inconsciente se exterioriza
como corte, escansién o discontinuidad. Con ello introduce una experiencia
inédita de la temporalidad no homogénea con aquella tradicional nocién de
un tiempo objetivo y mensurable legado por la fisica cldsica. Se trata de un
tiempo otro cuya caprichosa pulsacién contraviene ademds la clésica triparticién
gramatical, a saber pasado, presente, futuro. Y toda vez que implica algo del
orden de la memoria histérica de un sujeto, se muestra particularmente resistente
a la eternizacién del presente y a la destitucién generalizada de las formas
histéricas del Otro que observamos como tendencia existencial dominante en
nuestras sociedades capitalistas, globalizadas y neoliberales. Responder en
profundidad a la pregunta sobre las razones de tales diferencias implica en
tltima instancia referirse al comportamiento antinémico de las categorfas del
tiempo, el espacio y el movimiento, en el marco de la coherencia interna del
discurso analitico respecto a los discursos de la psicologia y del capitalismo. En
el bien entendido de que el tiempo psicoldgico es solidario de una légica
progresiva y que el discurso capitalista empuja al sujeto a cortocircuitar la
discontinuidad inherente al tiempo, propongo simplemente aqui que el germen
de esa respuesta se encuentra en el binario progresién-regresién, identificable
desde los primeros escritos freudianos.

Con la ndchtraglich Freud inaugura no solo una diferencia cualitativa entre
el tiempo cronoldgico del mundo fisico y el tiempo 16gico que regla las relaciones
del sujeto con el inconsciente, sino también un nuevo orden de razones en la
légica de la causalidad. En efecto, la tesis de la sobredeterminacién de las
formaciones del inconsciente subvierte la 16gica de una temporalidad inspirada
en la silogistica aristotélica -donde se permitfa la implicacién de C a partir de
la anterioridad de las premisas A y B- en beneficio de una causalidad solidaria
de un movimiento reversivo y retroactivo del sujeto involucrado. Esta teorfa
rompe con el clasicismo que identifica sistemdticamente la causa con lo pretérito
al dar cuenta de la forma particular en que el presente acttia sobre el pasado.
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Segun ella, la historia del sujeto es hecha de movimientos de retroaccién
mediante los cuales eventos pasados toman sentido y efecto a partir de eventos
presentes.

Desde sus primeros esquemas de funcionamiento del aparato psiquico, Freud
da cuenta de dos movimientos opuestos: progresién y regresion. A diferencia
de los fenémenos concientes o de las experiencias diurnas, los cuales se supeditan
a un movimiento cuya gradiente progresiva va del polo perceptivo al polo motor,
los fenédmenos inconscientes —particularmente el suefio- implican una gradiente
regresiva que se extiende en sentido inverso, permitiendo que «/as ideas se
transformen en imdgenes». No obstante, ese movimiento regresivo no es privativo
de los fenémenos oniricos, pudiendo también presentarse en las alucinaciones
histéricas, en la paranoia, e incluso, con ciertas reservas, en los estados de reflexién
consciente. En estricto rigor, Freud da cuenta de una triple regresién en la
légica del inconsciente: tdpica, temporal y formal. La regresion tdpica implica
el movimiento aludido del polo motor al polo perceptivo o sensitivo. La regresién
tépica conlleva el retorno a formaciones psiquicas anteriores. La regresién formal
es el reemplazo de modos de expresion y representacion habituales por otros
primitivos. En la discusién sobre el caso del Hombre de Los Lobos, sienta
ademds las premisas del funcionamiento del inconsciente y de paso entrega las
condiciones de posibilidad de la ndchtraglich o del tiempo reversivo del sujeto
del inconsciente. La primera condicién es la disposicién natural del sujeto a
acoger precozmente en la vida infantil las percepciones y a conservarlas en el
inconsciente. La segunda remite a la posibilidad de «una elaboracion a posteriori
de las impresiones recibidas». La tercera se refiere a la posibilidad de la técnica
analitica, en el sentido de «hacer conciente de un modo coherente y convincente los
detalles de una escena vivida y comprendida en semejantes circunstancias».

Lacan profundiza esta tendencia definiendo no una causalidad fisica o
material sino una psiquica o légica, y hace reposar la causa tanto en el objeto
como en la cadena significante. En la perspectiva del significante, la causa
como instancia del inconsciente actualizada en el discurso, implica un
movimiento retroactivo del significante segin el cual la precipitacién de los
efectos de sentido en las frase exige si y solo si que sea pronunciada la dltima
palabra. No hay causa sin esa palabra final que cierra el bucle. Y la condicién
de la historicidad del sujeto es el lenguaje y la combinatoria de la cadena
significante. El sintoma en tanto forma de incidencia del trauma en la
subjetividad es otro ejemplo de este efecto causal retroactivo. Por su parte, la
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perspectiva del objeto como causa y su incidencia en la temporalidad psiquica
se refleja en el mecanismo de repeticién en tanto expresién del encuentro siempre
fallido o imposible entre el sujeto y el objeto. Este mecanismo ineluctable
implica la funcién de la pérdida en tanto condicién légica de ese efecto
metonimico esencial llamado deseo, efecto por lo demds indestructible segin
la ensefianza freudiana.

Ahora bien, Lacan no solo aporta un complemento formal a la ndchtraglich
de Freud a partir de sus elaboraciones sobre las leyes del significante y la l6gica
del objeto a, sino también una topologfa distinta y un efecto analitico singular
de la dindmica frustracidén-agresividad-regresion, a saber la destitucién subjetiva.
La topologfa aludida implica desmitificar la nocién de un inconsciente freudiano
concebido como un espacio interno para privilegiar la idea de una estructura
que se cierra donde el espacio se reduce a una combinatoria representada por
un borde. Este espacio del entre dos y particularmente la instancia evanescente
del sujeto del inconsciente —fading- remiten a la banda de Moebius, figura que
permite fécilmente ponerlos en evidencia. En fin, la destitucién subjetiva es
un efecto analitico salutario que implica una radical separacién entre el sujeto
y los significantes del Otro, efecto que tiene algunas actualizaciones extra
analiticas identificadas por el propio Lacan, siendo la actitud del protagonista
del Guerrero Aplicado de Jean Pauhlan, una de las mds conocidas.

Los mecanismos de globalizacién contempordneos, la preeminencia del
discurso capitalista y particularmente la decadencia progresiva de las sucesivas
figuras histdricas del Otro —particularmente la mds reciente representada por
el proletariado- en tanto referente simbdlico o discursivo de legitimacién han
implicado el surgimiento de un nuevo sujeto esencialmente definido por la
autonomia, a saber ciego a las tradicionales relaciones fundacionales de sumisién
simbdlica y por ende a las posibilidades de regulacién externa de sus actos.
Ahora bien, paralelamente a la emergencia de un sinndmero de indudables
beneficios inherentes al desarrollo tecnoldgico, esta mutacién también es
responsable del surgimiento de un nuevo malestar en la cultura. Uno de los
efectos subjetivos a administrar es el sentimiento de omnipotencia que resulta
de la erosién del limite de la muerte consecuente con la promesa de inmortalidad
que la ciencia vectoriza. Esta nueva condicién de precariedad simbélica implica
que el sujeto sea engullido por un presente alienante donde todo se juega,
generdndose de paso el espacio para la irrupcién sin contrapeso de toda suerte
de efracciones narcisistas que remiten al discurso binario maniqueista dominante.
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Este verdadero empuje a la destitucion subjetiva como modelo extra analitico
de época debe preocupar al psicoandlisis, toda vez que remite a la promesa de
un efecto subjetivo similar por simple inercia social y por ende transmite la
idea de una prescindencia de la disciplina, o al menos de una destitucién sin
pasar por el doloroso camino de la regresién. Conviene no obstante preguntarse
por la salubridad de este empuje contempordneo a la destitucién.

Mario Uribe Rivera
(en representacion del Foro de Santiago, Chile)
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Ms te acercas al final, mds te queda por decir.
El final es s6lo imaginario, un destino que se
inventa para seguir adelante. Pero llega un
punto en que te das cuenta que no llegards
nunca. Puede ser también que te tengas que
detener, pero sélo porque ha terminado el
tiempo que tenias a tu dispo:itio’n.
1é detienes, pero eso no significa que hayas
llegado al final.
PAUSTER

El pais de las dltimas cosas

LA TEMPORALIDAD DE LA TRANSFERENCIA
CONSIDERACIONES GENERALES

- El sujeto del inconciente : Es lo que adviene, es decir lo que podemos
esperar, es al interior del dispositivo analitico, eso se produce en un entre dos
fundamental, en el que tenemos que subrayar el énfasis de ese «entre», ya que
nos aleja de una idea o forma semejante a una diada o relacién dual, y nos
permite de entrada , hacerle lugar a nuestra premisa: que es la de incidencia
del Otro en la constitucién del sujeto, es decir al lugar del Otro en tanto que
este entendido como Otro del lenguaje.

Con respecto a esto, repasemos una cita de Lacan del Seminario 11:

...vese es el lugar donde se ventila la cuestion del sujeto del inconciente, inmenso
escalonamiento, espectro espacial, situado como se dice entre cuero y carne, como un
intervalo, en el cual estd el lugar del Otro, donde se constituye el sujetor.

Como veremos, el intervalo, por el que se «presentifica» el inconciente
como corte, si nos muestra alguna forma del tiempo, es la «forma» de un
tiempo fuera del tiempo concebido como tiempo lineal. En el intervalo se
perfila una forma del tiempo en el psicoandlisis.

Lacan lee a Freud, y en el primer modelo de psiquismo, que se conoce
como la primera tdpica freudiana, nos sugiere justamente apreciar el modo
particular en que en ella «<se muestra» una escisién de lo psiquico, ese «Otro
escenario», esa «Otra escena», como la hiancia que Lacan sugiere ver ahi,
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alejdndonos asi de entrada, de alguna representacién ontoldgica del Inconciente;
mds alld del valor que se le pueda asignar a lo que mas tardfamente se denominé
segunda tdpica, y que muestra otras lineas de escisidén de lo psiquico.

El capitulo VII de la Interpretacién de los Suefios, como construccién de la
primera t6pica de psiquismo, o del aparato psiquico, como gustaba denominarlo
Freud , estd soportado en el concepto de la «regresién», siendo éste el cardcter
psicolégico mds peculiar del proceso onirico, aunque ella ya habia sido
constatada en términos de la eficacia de los recuerdos inconcientes reprimidos
en los primeros trabajos sobre la etiologia de la neurosis histérica; en el sentido
de que cualquier proceso de rememoracién, implica una marcha «hacia atrds».

Esta légica estd destinada a ser utilizada como un modelo, mds precisamente
como una Conjetura nos dice Freud, a la que con todo derecho tenemos que
dar libre curso.

«Para ello no es necesario suponer un ordenamiento realmente espacial de
los sistemas psiquicos asi definidos. Basta con que haya establecida una secuencia
fija entre ellos, vale decir, que a raiz de ciertos procesos psiquicos, los sistemas
sean recorridos por la excitacién dentro de una determinada serie temporal», y
deja asimismo abierta la siguiente posibilidad: «/z de que la serie pueda
experimentar una alteracion en el caso de otros procesos.»”

Podrfamos anticipar aqui una pregunta ;qué cosa o qué procesos pueden
alterar la temporalidad de una serie?

Serd éste, el lugar reservado para algin efecto de transferencia, pensado éste
mds alld de la repeticién?

Si un trabajo, como lo es el del suefio le sirve a Freud como puerta de
entrada para el acotamiento de la experiencia del inconciente, no deberfamos
descuidar lo que hay en eso de la referencia a un trabajo.

Es la fuerza pulsionante de los deseos Inconcientes, la que aporta la energia
necesaria para que ese trabajo se realice, y mds precisamente es su cardcter de
Inmortales e Indestructibles, lo que nos introduce en una extrafia dimensién
temporal, ya que como deseo tiene una determinacién que proviene del futuro,

¥ S. Freud,0.C., Ed..Amorrortu, La interpretacién de los sueios, Cdp. VII La psicologifa de los procesos oniricos,

pdg 530
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al que se pone como testimonio de lo que habrd de ser, por el solo hecho de
haberlo dicho. «En la medida en que el suefio nos presenta un deseo como
cumplido, nos traslada indudablemente al futuro, pero este futuro que al sofante
le parece presente, es creado a imagen y semejanza de aquel pasado por el deseo
indestructible».?

Se podria pensar que la cualidad de atemporalidad que Freud atribuye al
sistema inconciente, en el sentido de que los procesos que allf acontecen no son
modificados por el transcurso del tiempo, proviene de este cardcter atribuido
al deseo inconciente.

«El nachtriglich recordemos que fuimos el primero que lo extrajo del texto
de Freud, el nachtriglich o apres-coup [efecto a posteriori] segin el cual el
trauma se implica en el sintoma muestra una estructura temporal de un orden
mds elevado.» ¥

Si Freud sostiene que el estudio del suefio es la «via regia» de acceso al
conocimiento del inconciente, es porque entre otras cosas del suefio extrae la
ilustracién de algtin «trabajo» que se «ha producido» sobre la «materia psiquica»

y advierte :

«Por qué se empenian en confundir el material con el trabajo que lo informa? En
qué aventajarian a los que solo conocieran el producto del trabajo y no pudieran
explicarse de dénde proviene y cdmo estd hecho?

Lo dnico esencial en el suefio es el trabajo que ha operado sobre el material de
pensamientos) 7’

Répidamente entonces concluimos que el concepto de inconciente,
inicialmente surge asociado a la idea de trabajo. Detengdmonos un poco en
esta idea de trabajo.

No podemos pensar algo del orden de un «trabajo» que no implique o
ponga en juego de algin modo la dimensién de lo temporal.

En efecto, Freud hace uso del término trabajo —en alemdn Arbeit— muy
tempranamente. En La interpretacién de los suefios (1900) dedica un

% S. Freud, ibid. Pdg.608

#]..Lacan, Escritos I1, Ed.Siglo XXI,1975, Posicién del inconciente, pdg 375

3 S. Freud, O.C Ed. Amorrortu,, Conferencias de introduccién al Psicoandlisis, XV, 14 Conferencia, El cumpli-
miento de deseo, pdg. 204
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capitulo—el VI— a lo que denomina Die Traumarbeit: «El trabajo del suefio».

En el capitulo siguiente, el VII, «Sobre la psicologfa de los procesos oniricos»
abundard en la utilizacién de este campo semdntico.

«Para decirlo con un simil: es muy posible que un pensamiento onirico desemperie
para el sueiio el papel de empresario; pero el empresario que, como suele decirse, tiene
la idea y el empuje para ponerla en prictica, nada puede hacer sin capital; necesita
de un capitalista que le costee el gasto»...”’

Concretamente, Freud concibe el trabajo del suefio como un trabajo
capitalista, con una divisién establecida entre capital y mano de obra: el deseo
inconciente y los restos diurnos respectivamente. Es una analogfa que le resulta
ttil para dar cuenta del fenémeno esencial que demuestran los suefios, a saber:

La existencia del Inconciente, la escisién radical del sujeto humano.
Posteriormente Freud volverd a recurrir al término Arbeit, si bien en diferentes
contextos. El mds importante de ellos es el que desarrolla en el articulo de
1914 Recuerdo; repeticién y elaboracién. Lo que se ha traducido al castellano
como «elaboracién», «reelaboracién»,«per-elaboraciény, etc. es el término alemdn
Durcharbeitung, que connota un movimiento, literalmente podria traducirse
como «trabajar a través de». En ese texto, se tratard de permitir al analizante el
dominio de la resistencia mediante este proceso de «elaboracién»,y es el que
posee sobre el paciente la mayor accién modificadora, como asimismo la que
diferencia al tratamiento analitico de todo influjo por sugestién.

-Por dltimo, cabe mencionar al Trauerarbeit, el «trabajo del duelo», que en
Duelo y melancolia define la funcién de dicho estado psiquico. El duelo tiene
como funcién el desasimiento de la libido del objeto perdido, y este trabajo lo
realiza mediante la ligadura de las cargas a otros objetos. El duelo entonces,
también, es tiempo y trabajo.

La transferencia, una forma del tiempo

La transferencia entre otras cosas es tiempo, volveremos luego sobre esto.
Solo adelantemos que es un tiempo que tiene un punto de finitud.

3'1bid., V, pdg 553



49

En Lacan, atn reconociendo los distintos momentos de su ensefanza, la
idea del tiempo es una de las coordenadas que interviene en la constitucién del
sujeto.

Encontramos tres lugares privilegiados en sus ideas acerca del tema del
tiempo —El tiempo 16gico y el aserto de certidumbre anticipada. Un nuevo
sofisma. 1945

-Funcién y Campo de la Palabra de 1953

-Posicién del inconciente. 1963

En funcién y campo de la palabra hay un pardgrafo particular:

«lo que se realiza en mi historia no es el pretérito definido de lo que fue, puesto
que ya no es, ni siquiera el perfecto de lo que ha sido en lo que yo soy, sino el fiuturo
anterior de lo que yo habré sido para lo que estoy llegando a ser».

Un pasado que estd en trance de advenir.

Tenemos entonces hasta aqui el retorno a Freud iniciado por Lacan, que
coloca en el centro los efectos del lenguaje en la palabra y la relacién que esta
tltima tiene con la verdad, verdad producida como efecto del inconciente. Se
trata de una verdad, que no se alcanza sino por la mediacién del Otro, y
especialmente por la mediacién del analista.

El point de capiton alcanzado por la via del andlisis solo pensado en términos
de alienacién, conduce a un punto de interminabilidad del andlisis, es necesaria
la operacién de separacidn, ya que como tiempo de espera abierto, la experiencia
del andlisis conlleva una promesa de separacién. Volveremos sobre esto en la
tltima parte del trabajo a propdsito de la relacién entre fading y separacién.

En Posicién del incociente encontramos algunas precisiones que nos parecen
fundamentales para nuestro tema.

Lacan afirma ahi que la transferencia es una operacién esencialmente ligada
al tiempo y su manejo. Es una afirmacién que surge en el texto luego de haber
planteado la segunda operacién de constitucién del sujeto en términos de
separacién. Si es cierto como él mismo dice que la manera de tratar a los
pacientes estd gobernada por el concepto que se tenga acerca de la transferencia,
atn cuando se lo ignore, el tiempo del andlisis es una promesa de separacion.

32]. Lacan, Escritos I, Ed. Siglo XXI, 1971, p4g, 117
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Es decir que el final estd necesariamente anticipado en el comienzo, solo
que al modo de alguna retroaccién, para la que inevitablemente es menester
contar con algin tiempo.

Como decfamos antes, en esta época de la ensefianza de Lacan ya no se trata
de esperar solo el advenimiento del sujeto en tanto que su realizacién por la via
de la palabra o la asuncién de la palabra plena. En la alienacién se trata del
sujeto dividido por el lenguaje como causa, y en la separacién de lo que se
trata, es de su propia perdida como objeto del deseo del otro.

La separacién como la segunda operacién de causacién del sujeto, remite a
una dimensién distinta, de lo que se puede esperar en, o de «una» experiencia
de andlisis. Veamos de qué se trata.

Lacan enfatiza la importancia de la operacién de la separacién, su
disefio fundamental se vuelve a encontrar en la técnica analitica, «pues a la
escansion del discurso del paciente, en cudnto que el analista interviene en él es a la
que se verd acomodarse la pulsacion del borde por donde debe surgir el ser que reside
mds acd».”

Vemos asi surgimiento, ahora del ser, que reside mds acd, pero de qué?
Cémo afirmdbamos antes, quizd se podria responder : del sujeto de la alienacién.
Pero por otro lado, en el «debe surgir, se deja escuchar un imperativo ético.

La espera del ser, se sitda en s{ misma a nivel de lo que Lacan llam¢ la
operacion de separacién. La separacién en juego no es respecto del Otro amo
de la verdad sino del Otro como Otro del deseo.

En la separacién el sujeto debe resolver algo concerniente al problema de
su ser, algo que Lacan llama la opacidad del ser.

Ubiquemos dos citas de Posicién del Inconciente para sustentar el recorrido
que estamos intentando hacer.

«Sin duda el «pudiera perderme” es su recurso contra la opacidad de lo que
encuentra en el lugar del Otro como deseo, pero es para remitir al sujeto a la opacidad
del ser que le ha vuelto de su advenimiento de sujero, tal como primeramente se ha
producido por la intimacidn del otro».

«La espera del advenimiento de ese ser en su relacion con el deseo del analista, en

33 J.Lacan, Escritos II, Ed. Siglo. XXI, 1975. Posicién del inconciente, P4g.380
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lo que tiene de inadvertido, por lo menos hasta la fecha, por su propia posicién, tal
es el resorte verdadero y dltimo de lo que constituye la transferencia.

Por eso la transferencia es una relacion esencialmente ligada al tiempo y su
manejo» %

Qué vemos aparecer aqui, entonces, en relacion al advenimiento del ser?: el
«deseo del analista», es decir que la separacién en cuestidon, no es cualquier
separacidn, es aquella que solo es esperable como producto de un recorrido de
andlisis y por lo tanto en relacién a «una» transferencia.

Vemos asi que si la transferencia es una relacién ligada al tiempo y su
maniobra, puede inferirse que el manejo del tiempo es por lo menos una
condicién fundamental.

Hay un tiempo que se abre como tiempo de espera, y por ello mismo, como
decfamos al comienzo, estd totalmente determinado por su término final. En
toda espera, el término final es lo que estructura el tiempo.

El tiempo de espera se halla estructurado como el deseo: el deseo mismo
implica una falta: falta de lo que se espera.

Respecto de un andlisis, no es lo mismo pensar que el andlisis en algin
momento se termina, que pensar que la espera de transferencia tiene un punto
de finitud, como dice Lacan en su proposicién.

Volvamos al tema que al que nos referfamos recién, de que lo que se puede
esperar es el advenimiento del ser, y no ya solo el advenimiento del sujeto.

Hay un problema del ser, por ser hablante que es doble. Por un lado, en la
medida que el viviente se vuelve sujeto, hay una pérdida de ser, es el efecto de
negativizacién del lenguaje, todos experimentamos por el hecho mismo de
hablar esa falta, falta de ser, pero en posicién del Inconciente Lacan utiliza la
expresién que ubicdbamos recién «opacidad del ser». La parte de ser que es
suya es opaca, desconocida, fuera de saber, pregunta: esto en la clinica cémo se
traducirfa?

Detengdmonos un poco sobre esta cuestion de la opacidad.

Conduce a varias lineas que en s{ mismas podrfan ser vias de trabajo.

Lo opaco podria pensarse en cierta oposicién con lo especular. Por lo tanto

341did, pdg 380
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esta opacidad remitirfa a cierto resto no asimilable a la imagen especular.
Vayamos desbrozando a que podria referirse esta respuesta del ser en su
opacidad: no es el je y tampoco es el moi, primer desbrozamiento.

En una linea mds freudiana podrfamos conectarlo con aquello del complejo
del semejante, que Lacan recuerda en el seminario 7, aquello del semejante que
no admite ninguna predicacién, la descomposicién del complejo del semejante
como la primera orientacién del ser viviente en el mundo, se hace en el interior
de esa experiencia con el Otro prehistdrico inolvidable. Das Ding, nicleo de lo
no reconocido en el interior mismo del ser, resto de la identificacién.

Resto también, pensdndolo ya en otra perspectiva, la que se sella en la
tltima clinica freudiana: en El problema econémico del masoquismo, no toda
la pulsién de muerte se traspone al exterior, se expulsa, «una vez que la parte
principal de la pulsién de muerte fue trasladada hacia afuera, hacia los objetos, en
el interior permanece como su residuo, el genuino masoquismo erdgeno»”

Si el sadismo primario permitia pensar en la constitucién del cuerpo y del
yo, Freud en la torsién que supone el masoquismo primario, sefiala un elemento
que escapa a esa constitucién que permanece fuera del cuerpo. El masoquismo
primario sefiala entonces una escisién que tiene otras lineas de clivaje, en este
caso podriamos pensar en una escisién del cuerpo. Lo que permanece en el
interior, constituyendo un «fuera del cuerpo» en el que se refugia la satisfaccién
pulsional. Es en esta exterioridad al cuerpo especular, en esta parte separada
del cuerpo, que en Freud podemos ubicar la disyuncién cuerpo goce.

No perdamos de vista el hilo conductor, estamos tratando de dar algunas
vueltas a lo que Lacan formula como pregunta en Posicidén del Inconciente,
cudl es ese ser que responde? Y cémo?

Esto nos interesa particularmente en el punto de que se trata de algo que,
como indicdbamos al comienzo, concierne a un acontecimiento o a una
emergencia, en la transferencia.

La respuesta a esta pregunta, siguiendo la légica del texto que estamos
proponiendo a la lectura para el tema que nos interesa, lo lleva a Lacan a
recurrir al concepto de libido, pero la libido cémo érgano «la laminilla», esta
representa esa parte  del viviente que se pierde al producirse este por las vias

¥ S. Freud, OC. Ed. Amorrortu, El problema econémico del masoquismo, XIX, P4g. 170
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del sexo, via en la que como dice Freud, en la metdfora homéloga del soma y el
germen, este tltimo, en si mismo inmortal, y respecto del cual el soma, por
una prima de placer, y obedeciendo unicamente a esa ganancia, es intimado a
ser su huésped, haciéndose asi testaferro de ese factor letal que conecta al ser
sexuado con la muerte.

Entonces la respuesta del ser es la de un ser que goza, y remite a lo que
Freud llamé el silencio de las pulsiones. Es una respuesta en acto, que remite a
la transferencia como puesta en acto de la realidad sexual del inconciente en
acto y silenciosa al mismo tiempo.

En acto indica una temporalidad que la transferencia enmarca, da lugar,
como advenimiento de un tiempo que no cesa, siempre actual, Lacan utiliza la
expresién temporalidad del instante, instante del fantasma para dar cuenta de
este acontecimiento, el fantasma entonces serfa una respuesta, este es uno de
los refugios del goce pulsional.

Insistamos con el hecho de que la respuesta se hace presente si se ha hecho
algo para eso en el andlisis, es menester que el analista haya operado con la
abstinencia, uno de los nombres freudianos del deseo del analista, operar con
la abstinencia en el sentido de haberse abstenido de responder en tanto Otro
que predica al sujeto, permitiendo de este modo, que la respuesta del ser, se
haga presente. El ser solo responde, emerge, si desde el lugar del analista, se
preserva la x del deseo, es el ser contesta si del lado del Otro aparece la x,
enigma abierto del deseo del Otro.

El andlisis hace responder el ser mismo del sujeto a condicién de que el
deseo del Otro permanezca como vacio, esto permite una distancia con el
psicoandlisis como mera prdctica sugestiva, que sabemos es parte de lo que estd
hecho el amor en tanto creencia en el Otro.

En la transferencia hay algo que se temporaliza por la repeticién, pero no al
modo de las sombras, sino que la transferencia actualiza encuentros en los que
se manifiesta la presencia del deseo, no como reproduccién del pasado, sino
como recomposiciones de los encuentros que interpretan lo real.

El fantasma es un modo de respuesta al deseo del Otro, es decir a la castracidn,
velando el vacio del Otro en posicién de «ser» ese objeto que lo colma.

La transferencia, ya lo dijimos, adquiere valor de separacién, separacion
del objeto que el sujeto es en el punto del desamparo. Como analistas estamos
llamados a encarnar el lugar de ese objeto del cudl el analizante se separa.

Esa es quizd una de las vertientes por las que nuestra prictica no es inofensiva,
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o al decir de Freud, «convoca fragmentos de vida real»

La separacién se produce respecto no de Otro como lenguaje, sino del
Otro en tanto que Otro del deseo, la separacién se produce entre el Otro del
deseo y el sujeto del inconciente determinado por el lenguaje.

Esta separacién es de una posicién goce, responde entonces, no el sujeto
que habla sino, podrfamos decirlo asi, el ser que goza.

Es una respuesta en acto, a la que como decfamos recién, Lacan la llama el
instante del fantasma.

Acd podemos entonces reencontrar la conocida afirmacién de la transferencia
como la puesta en acto de la realidad sexual del inconciente.

...»Sucede con particular frecuencia que se «recuerde» algo que no nunca
pudo ser «olvidado» ...%¢

En Mis alld del principio del placer, Freud anuncia lo que habrd de culminar
con la conceptualizacién de la repeticién como tope a la rememoraci6n, y
como manifestacidn, a la vez, de la pulsién de muerte, que como certeza
indeterminada del sujeto anida en nuestro ser como deseo.

En la transferencia el sujeto repite porque no puede recordar, y
reciprocamente la repeticién es la inica manera de recordar. He aqui la pendiente
por donde podria deslizarse la homologacién de transferencia y repeticidn,
homologacién de la que Lacan nos advierte, que es el encubrimiento de aquello
que en la repeticién, como automaton, hay que distinguir de lo que es su
causa, Tyche, como encuentro, encuentro en tanto que siempre fallido. En
este sentido, podemos decir que Tyche y Automatdn, son formas de la
temporalidad en la transferencia.

La repeticiones en el andlisis, van trazando surcos, o al decir freudiano vias
facilitadas de una vez y para siempre, trazado de surcos, que van recortando
dos dimensiones esenciales, en el mds alld de la transferencia como repeticién:
la realidad sexual del inconciente.

Lo que se «muestra» al cabo de una experiencia de andlisis, no podria ser de
otro orden que lo que en el Inconsciente tiene la forma de una Hiancia, en la

3S. Freud,Ed. Amorrortu, Recordar, repetir y reelaborar, XII Pdg. 150



55

que el analista como presencia no es mds que su manifestacién, en términos de
esos encuentros que en la transferencia son de rechazo del inconciente, y que
no hacen mds que revelar ese movimiento del sujeto que no se abre mds que
para cerrarse de nuevo en una cierta pulsacién temporal.

«Encontramos aqui de nuevo la estructura acompasada de esa pulsacion de la
hendidura. Onticamente pues el inconciente es lo evasivo, pero conseguimos
circunscribirlo en una estructura temporal de la que podemos decir que hasta aqui
nunca ha sido articulada como tal.»”

Esta ambigiiedad de la realidad que estd en juego en la transferencia, ya que
ella no puede aprehenderse ni en ausencia ni en efigie, sélo se la puede discernir,
con Lacan a partir de la funcién de lo real en la repeticién.

Se trata entonces, de un encuentro, como «acontecimiento» que escenificado
en el marco de la transferencia, ya que ella no es ni en ausencia ni en efigie,
requiere de la presencia del analista de su deseo como operador

Operacién analitica por la que habiéndose consumidos todas las certidumbres
del sujeto, hasta sus tltimos espejismos, como funcién de la alienacién, rompe
el espejo en algo que tiene la temporalidad del instante «que lo hace caer de su
fantasma y lo destituye como sujeto»

Conjugacién del acto del analista y de la tarea, o mejor, del trabajo del
analizante. «A/ final es él, el analista, el que da cuerpo a lo que sujeto deviene bajo
la forma del objeto «a».’®

En términos freudianos este momento seria equivalente al advenimiento en
el marco de la transferencia de ciertos fragmentos que no perteneciendo a lo
reprimido olvidado, emergen con fidelidad no deseada, como representacién
de aquello que no se puede recordar porque tampoco nunca fue olvidado como
un cuerpo extrafio y ajeno al contenido restante de la neurosis; «que no habiendo
tenido nunca existencia real», siempre es una construccién del andlisis, del
orden de lo necesario.

Trabajo del analizante, en el que por el advenimiento de la certeza de goce,
que habita el fantasma, como satisfaccién paradédjica del campo pulsional

%].Lacan, Seminario 11, Ed. Paidés, C4p III, pdg 40
3] Lacan ,Seminario XV, inédito, clase 6, 17/1/68
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articulado a él, le permitird saber, si quiere, de qué se satisface.

Si al cabo del recorrido de nuestro trabajo, podemos convenir que al final
de una transferencia, el sujeto se confronta con el objeto perdido como causa
de su divisién, entonces podemos concluir afirmando que el objeto «a», es uno
de los nombres del tiempo en el andlisis.

El tiempo al igual que el objeto por estructura «se pierde».

...»Nadie pierde (repites vanamente) si no lo que no tiene y no ha tenido Nunca,
pero no basta ser valiente para aprender el Arte del Olvido.»... ].L.Borges

Silvia Migdalek
(en representacién del Foro Analitico del Rio de la Plata)
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EL PSICOANALISIS EN SU TIEMPO

EPFCL-Brasil

Creo que el tiempo del psicoandlisis es un tema de gran actualidad y, por
tanto, es preciso justificar esa disciplina que, como se sabe, esya centenaria, y
tiene porvenir.

Pensé que para hacer una minima demostracién de como es decisivo el
tema — el psicoandlisis en su tiempo — podria repartirlo en dos vertientes: el de la
evidencia terapéutica y el de la evidencia institucional del psicoandlisis.

Me gustaria anticipar que debo reservar dos tercios de lo que tengo que
decir, al problema de la evidencia terapéutica del psicoandlisis. Adelanto que esta
evidencia es realmente dudosa, pero quizds, menos dudosa que la de otras tera-
péuticas que concurren con ella. El tercio final del trabajo lo reservo al problema
de la institucidn psicoanalitica, porque me parecié que el asunto — el psicoandlisis
en su tiempo — tiene también que ver con eso.

La promesa de felicidad

El mundo contempordneo, ;implica una terapéutica? ;implica una quimiote-
rapia? ;implica una psicoterapia?

Me gustaria considerar un poco la idea de que el mundo contempordneo
implica una terapéutica por dos razones: la primera es el hecho de que el hombre
contempordneo continta a experimentar la angustia, y, por otro lado, contintia a
experimentar la alucinacién.

¢Serd que estos fenémenos que el hombre contempordneo experimenta jus-
tifican una terapéutica? Y entre ellas, (la terapéutica farmacoldgica de la psiquiatria
y la terapéutica cognitiva de la psicologfa), ;se justifica también la terapéutica del
psicoandlisis?

Elegf tales fenémenos porque para ellos se promete una solucién muy difun-
dida en los medios de comunicacidn, desde el punto de vista de la farmacologfa.
Hay sobre eso, cosas curiosas que quizds sea interesante comentar.

La neurociencia propone que esos fenémenos pueden ser reducidos a una
cuestién de regulacién y transmisién del sistema nervioso, una cuestién de
neuroregulacién y neurotransmision. Varios bidlogos moleculares han hecho esa



60

promesa. Ellos toman por modelo la diabetes, el sintoma de la disfuncién del
pdncreas, glindula que secreta una hormona % la insulina que tiene la funcién de
regular los niveles de glucosa de las células.

La hipétesis neuroquimica prevé que mds o menos ocurre lo mismo a nivel
del sistema nervioso central; la comunicacién entre las células nerviosas es propor-
cionada por algunos neurotransmisores - serotonina, dopamina, noradrenalina - y,
con base en su neuroregulacién pueden controlarse bioquimicamente los sintomas
mentales.

Esa hipétesis supone poder decretar el fin del psicoandlisis, el fin de las
terapias que, conforme a los medios especializados en la divulgacién de esa prome-
sa bioldgica y cognitiva intenta vehicular, no pasa de un gran equivoco del siglo
XX.

Eso merece una reflexién, puesto que hace ya varias décadas, los medios
promueven los medicamentos que prometen resolver la angustia y la alucinacién,
en tanto promesa de una felicidad quimica.

Conocimos la década de las benzodiazepinas y en seguida la de los
antidepresivos, concepcién dominante en la psiquiatria bioldgica y que orientd la
propia clasificacién de los trastornos mentales.

Del lado de la psicosis, surgieron los neurolépticos atipicos con la promesa
de solucionar el problema de la alucinacién por los medios bioquimicos. La pro-
mesa neuroquimica se basa en que es posible disolver la experiencia alucinatoria
mediante la regulacién de los neurotransmisores,

La teorfa, asi llamada neurocientifica, reduce el sintoma mental a una cues-
tién de neurotransmisidn y neuroregulacién. Intentaré demostrar que esta es una
hipétesis poco sustentable, o mas bien insustentable, por lo menos para el psicoa-
nalista, que puede acompaiiar de cerca la experiencia subjetiva de la angustia y de
la alucinacién y verificar que no puede reducirceles a la evidencia del tratamiento
neuroquimico.

Diré mds: que la psiquiatria biolégica no tiene evidencia, y que en cada
década se verifica que los medios neuroquimicos son ineficaces para dar cuenta del
problema de la subjetividad.

:Tiene evidencia el psicoanlisis?

Es en el corazén de este problema crucial que me gustarfa presentar la
cuestién de la evidencia del psicoandlisis. ; Tiene evidencia el psicoandlisis?
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De entrada, creo que no se puede responder afirmativamente a esa pregun-
ta. En el momento en que se encuentran la teorfa y la prctica psicoanalitica, no se
puede decir que el psicoandlisis tiene evidencia. Es posible apostar en el futuro del
psicoandlisis, pero eso va depender del avance en los planos tedrico y prictico.

El primer obstdculo relativo a la evidencia del psicoandlisis es que se en-
cuentra en el mismo embarazo del modelo de cientificidad de la psiquiatria biolé-
gica. El psicoandlisis también quiere encontrar una causa eficiente para el proble-
ma de la angustia y de la alucinacién. Por eso realiza una operacién de reduccién.
Asi como la psiquiatrfa reduce el sintoma mental a una cuestién de neurotransmisién
cerebral, el psicoandlisis lo reduce a una cuestién de parentesco.

Esa teorfa de la causalidad psicoanalitica se desarrolld y se sofisticé de tal
manera que, en relacién a la angustia, se puede decir, por ejemplo, que la fobia
puede ser concebida de dos maneras opuestas: la fobia es al mismo tiempo temor
y ayuda al padre. Dado que el nifio estd supuestamente sometido al riesgo de una
relacién incestuosa, es necesario un agente de interdiccidn, de castracién, tal como
el padre, y la fobia puede substituirlo cada vez que éste fracasa en su funcién. La
fobia, entonces, puede ser presentada como miedo del padre y como ayuda al
padre.

Para esta concepcidn del psicoandlisis, la causalidad de la angustia no es la
serotonina sino la paternidad. Yo vinculo la poca evidencia del psicoandlisis con
ese tipo de reduccidn.

Todo eso comenzé con un suefio de Freud. El supuso haber encontrado el
complejo nuclear de la neurosis, el complejo de Edipo. Hay en esa mitologia una
enseflanza muy interesante, ya destacada por varios autores, que subraya el hecho
de que todo lo que Edipo hizo, todos sus actos, de eso él no sabia nada. Edipo
comienza en realidad con un infanticidio. El ordculo vaticina: un padre serd asesi-
nado y a partir de allf se ordena el infanticidio. Se siguen el parricidio y el incesto.

Creo que la ciencia tiene todo el derecho de dudar de una teorfa cientifica
que pretende reducir la explicacién de los sintomas mentales al complejo de Edipo.
Estoy suponiendo que todos saben que la generacién de Freud y la de los pos-
freudianos hasta nuestros dfas consideran como fundamento del psicoandlisis, como
explicacidn causal del sintoma analitico, el complejo de Edipo.

Sostenido en ese fundamento, el psicoandlisis no tiene evidencia. Sostenido
en el complejo de Edipo, el psicoandlisis no tiene futuro. Es por eso que me pro-
pongo traer otros argumentos en esta direccién.

Creo que el dato mds importante de la mitologfa de Edipo, de que él no



62

sabfa nada y que Freud lo llamo de inconsciente, es lo que se puede salvar. El
inconsciente es la suposicién de que se puede hacer lo que sea sin saber. No se
puede justificar ni explicar el problema de la angustia y de la alucinacién o de
cualquier otro discurso mental con base en ese fundamento, a no ser apoyando-se
en el detalle de que lo que estd en juego en el Edipo es el hecho de que el sujeto no
sabfa nada.

El hombre shakesperiano

Considero muy inspirada la investigacién del profesor y critico de la litera-
tura americana - Harold Bloom - quien trabaja desde hace muchos afios ensefiando
Shakespeare. Evidentemente, ¢l estudid las observaciones de Freud sobre el Hamlet
de Shakespeare y estuvo en desacuerdo con ellas.

Desde su primer libro sobre el asunto, O cdnone ocidental', y en un libro
mds reciente; Shakespeare, a inven¢do do humano,’ él propone una hipétesis muy
ardua, pero que sustenta con mucha desenvoltura: Shakespeare habria inventado
eso que conocemos hoy como personalidad humana, en el sentido en que la psico-
logfa la emplea.

Bloom sugiere que, en lugar del complejo de Edipo, podriamos explicar los
actos humanos tomando como fundamento el complejo de Hamlet. Hay una ven-
taja en la hip6tesis de Bloom: ella dispensa la referencia al parricidio y al incesto.
En Hamlet no hay parricidio, sino fratricidio. Tampoco hay incesto. Esto quiere
decir que no es necesario fundamentar la angustia humana en el parricidio y en el
incesto.

Se siguiéramos la hipétesis del Hamlet de Shakespeare, veremos aparecer
otra vertiente del problema del hombre. Es necesario dejar de asignar al nifio un
deseo incestuoso por su madre y un deseo asesino hacia su padre, renunciando a la
explicacién del contexto ambiental del hombre a partir de ese modelo.

Una lectura atenta de la tragedia Edipo Rey de Séfocles puede mostrar que
lo que estd en cuestién, mds alld de una problemdtica histdrica del parentesco, es
una problemdtica estructural del parentesco. Shakespeare nos muestra ese cambio,

' ROUDINESCO, E. Por que a psicandlise. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Editor. 2000, p. 128-142.
2LACAN, J. Hamlet por Lacan. Sao Paulo: Escuta/Liublid. 1986.
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alterando dicha concepcién. Por su parte, Shakespeare también inaugura la moder-
nidad, aunque sea, contrario a Descartes, un autor inculto.

No podemos entrar en el segundo siglo del psicoandlisis fundamentando el
problema del sintoma analitico en la mitologfa o en la literatura trdgica. A ese
respecto, consideramos agotado el argumento de Roudinesco que, en un de los
capitulos de su libro Por que el psicoandlisis® llega a rescatar el hombre trdgico
fundamentado en el Edipo.

Shakespeare construyé un hombre nuevo. Se puede decir, inclusive - esta es
la tesis de Bloom - que Shakespeare inventa el hombre. El sentimiento de amor, de
celos, la pasion y la intriga son invenciones de Shakespeare. Otelo, Hamlet, Fallstaff
son personajes humanos inventados por Shakespeare.

Por su parte, Freud destaca en Hamlet la procrastinacion, el hecho de que él
no puede decidir realizar el acto de vengar al padre, o el acto de asesinar al tio. Esa
accién se desdobla en cinco actos y solamente en el tltimo, involuntariamente, eso
se consuma. Hamlet tiene varias oportunidades para realizar su acto, pero no con-
sigue hacerlo. Freud concluye que Hamlet estd inconscientemente identificado a su
tio Claudio.

La dimensién estructural del parentesco: el significante

Cuando Lacan examina el acto de Hamlet en su seminario «El deseo y su
interpretacién»,* dice que allf se disloca el problema de la relacién incestuosa, de la
relacién del nifio con su madre, hacia el problema de la relacién sexual, de la
relacién del hombre con su mujer. Lo que importa, en el drama de Hamlet, es el
descubrimiento de que la madre es una mujer, que la madre también desea, que
ella goza.

Si Edipo introduce la cuestién del deseo de la madre, Hamlet introduce la
cuestién del goce de la mujer, el hecho de que una madre goza. Este es un gran
paso, porque nos hace salir del contexto familiar, nos hace caminar hacia el contex-
to ambiental. En otras palabras, somos lanzados de la endogamia hacia la exogamia,
lo que nos permite movernos de la dimensién histérica del parentesco, hacia la
dimensidn estructural del parentesco.

> LACAN, J. Semindrio 25 - 0 momento de concluir. 11 de abril de 1978. Inédito.
“FREUD, S. Inibicio, sintoma e angustia (1926). Edigio Standard Brasileira. Rio de Janeiro: Imago, 1976. v. XX.
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Shakespeare nos conduce mds alld de la dimensién trdgica hacia la dimen-
sién cémica de la realidad humana. La disputa de algin modo ridicula entre Hamlet
y Laertes por el amor de Ofélia, en la escena del entierro, tiene dimensién cémica.

Lacan senala que, del punto de vista tedrico, Shakespeare nos ensefia en esa
escena que el objeto de amor solo agrega valor cuando estd perdido, que la amena-
za de perdida de amor es lo que torna el objeto de amor valorizado.

El impase mayor en cuanto a la evidencia del psicoandlisis es que el psicoa-
ndlisis reduce todo al sexo. Pero el psicoandlisis no tiene nada que ver con el sexo.
El psicoandlisis no tendrd evidencia mientras suponga que el sentido del sintoma
tiene que ver con el sexo. Esa afirmacidn estd sostenida por la tesis de que no hay
relacién sexual. Por esa razén el sintoma mental no puede ser reducido al complejo
de Edipo.

Ya que una afirmacién de este talante - el psicoandlisis no tiene nada que ver
con el sexo - exige una elaboracién, voy a comentar un fragmento de un seminario
de Lacan.” Desde que leyd La interpretacién de los suefios, de Freud, él resolvié
introducir la lingiiistica en el andlisis. Freud quedé atado a la categoria del pensa-
miento porque no tenfa a su disposicién las coordenadas culturales que encontré
Lacan. Fue eso lo que lo llevé a cometer la imprudencia de colocar el complejo de
Edipo como fundamento del anilisis.

;Por que Freud fue llevado a valorizar esa referencia literaria como funda-
mento del psicoandlisis? Nuestra hipétesis es que no debemos reducir el fundamen-
to del psicoanilisis ni a Edipo ni a Hamlet. El fundamento del psicoandlisis estd en
el pasaje del significante al significado. Es en el pasaje del significante al significa-
do, en el ultrapasaje de esa barra, que no es la barra de una fraccién, sino de lo
real, donde ocurre la pérdida de goce.

Es necesario sefialar en esta elaboracion, que es el significante, su efecto de
mal-entendido, que vuelve por ejemplo problemdtica, mi comunicacién con uste-
des. Es que a pesar del hecho de que hablo en portugués se bien que no nos
entendemos, no completamente, pues cada cual aprehenderd lo que le conviene de
aquello que yo digo. Cada uno habla su propia lengua, desde el comienzo de la
vida, lo que suscita muchos mal-entendidos.

> LACAN, J. O semindrio, livro 17 o avesso da psicandlise. Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 1992.
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Para que el psicoandlisis tenga evidencia, en lugar de buscar su fundamento
en el erotismo que puede existir entre un nifio y su madre, debemos buscarlo en el
mal-entendido que puede existir entre un nifio y su madre, debido al hecho de que,
cada uno, madre y hijo, habla su propia lengua.

El hilo del pensamiento, que es el significante, es lo que cuenta en la impo-
sibilidad de la relacién sexual, de la relacién biunivoca, es decir, el hecho de que no
podemos disponer de todos los significantes.

Ellenguaje es un instrumento realmente poderoso, que nos puede permitir
toda comunicacién, pero puede promover, al mismo tiempo, todo mal-entendido,
porque es un aparato incompleto. No puede decir, por ejemplo, lo que es la rela-
cién de un sexo con el otro sexo, no puede nombrar esa relacién, porque no puede
nombrar el otro sexo, la feminidad; solo puede nombrar un sexo, la masculinidad.

Dirfa que el problema de la evidencia del psicoandlisis se verifica desde el
momento en que pedimos al analizando decir cualquier cosa y verificamos que ¢l
no lo consigue, y que solo logra decir alguna cosa que funciona como racionalizacién,
es decir, como mentira. Hay siempre un no sabido, hay siempre un vacio delante
de lo cual, por no saber que decir, el sujeto responde con una mentira, con una
fantasfa, con una hipétesis.

Creo que la evidencia terapéutica del psicoandlisis se percibe al tratarse el
problema de la mentalidad con argumentos légicos, con el concepto de significante,
con el concepto de sexo en el sentido de asex(ualidad), de la imposibilidad del
significante de decir algo del otro sexo. El problema de la unién sexual, de la
cépula, cuyo sentido l6gico es la relacién entre predicado y sujeto, debe ser enten-
dido como el problema de la imposibilidad, de la precariedad del lenguaje para
decir la pulsién sexual, mds que como un problema sexual, propiamente dicho.

El fundamento del psicoandlisis: la pérdida del goce

Ahi es que se coloca el problema de la consciencia: saber si tenemos un
dominio permanente del sentido, si aceptamos tranquilamente la hipStesis segtin la
cual el problema de la mentalidad es el de la nocién de realidad, hipétesis igual-
mente desarrollada por Freud en los afios veinte, en donde la pérdida de la realidad
es remplazada por la fantasia o por el delirio.

«No es acaso la pérdida de la realidad, la pérdida del sentido, de la significa-
cién, de la capacidad de mentir o, si se quiere, de la capacidad de dar cuenta, de



66

usar racionalizaciones, de colocar en el lugar de aquello que no se sabe una expli-
cacién verosimil?

Cuando eso falla, tenemos un trastorno, un sintoma. La angustia puede ser
efecto de la pérdida de la realidad, de la pérdida del sentido, de una conmocién
semdntica, de la incongruencia de la relacién del significante con el significado. Es
por eso que valorizo esa frase y quiero sacar de ella todo el provecho: en el pasaje
del significante al significado se pierde goce. Ese es el fundamento del psicoandli-
sis.

Creo que el psicoandlisis solo tendrd evidencia si admite ese fundamento,
porque lo que se espera, justamente, del psicoandlisis, es que venga a deshacer por
el habla lo que fue hecho por el habla. Un tratamiento que es fundado sobre el
método del habla solo tendrd evidencia si se sostiene en la teorfa del habla, en la
teorfa del significante, en la teorfa de lo que Freud descubrié bajo el término del
inconsciente.

El inconsciente no es un término bien elegido porque se confunde con la
inconsciencia; lo que importa en el concepto es menos la cuestién de la inconscien-
cia, de la oposicién a la consciencia, que la cuestion del mal-entendido, del equivo-
co, del hecho de que tropezamos con las palabras.

El inconsciente es el hecho de que tropezamos con las palabras. La oportu-
nidad que tenemos de tropezar con las palabras, de equivocarnos, de crearnos mal-
entendidos es sorprendente. Los casos de Freud son ricos en ejemplos.

Desde el comienzo de la vida la oportunidad de tener mal-entendidos es
impresionante. Esos mal-entendidos se van depositando como aluviones y el resul-
tado de eso es el sintoma. La evidencia del psicoandlisis depende de esta racionali-
dad, de tratar el problema del método analitico con esta racionalidad.

La literatura es una de las mayores creaciones del hombre. Todos estamos
de acuerdo con el hecho de que no se debe leer una obra literaria procurando
compréndela a partir de la psicobiografia del autor. Sin embargo, cuando vamos a
hacer el andlisis de un caso clinico, tratamos de explicar la obra del autor, la novela
familiar del neurdtico, recorriendo las comedias familiares.

Lacan insisti6 siempre sobre el hecho de que el neurético acaba centrando-
se sobre las relaciones del parentesco, en vez de centrar-se sobre el contexto am-
biental. Nuestras observaciones clinicas nos autorizan a diferenciar la neurosis de
las psicosis en base a esa especificidad. El psicético no atribuye sus alucinaciones
a las relaciones del parentesco, al contrario, dice que soporta ser insultado por la
voz alucinatoria, por la voz del Otro, porque obedece a un propésito social.
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Freud denomina esa experiencia de «reconstruccién del lazo social». Dice
que el sujeto necesita hacer un arreglo para poder soportar la alucinacién. Asi se
constituye la interpretacién delirante de la realidad. No hay mejor ejemplo de
racionalizacién que el delirio. Habitualmente yo digo que el delirio de Schreber es
un argumento nacional-socialista, que su tema no es el parentesco; él estd preocu-
pado con una nueva raza, la raza aria. Esa es, desde mi punto de vista, la principal
diferencia entre el argumento del neurético y el argumento del psicético: la fami-
lia, de un lado, y, del otro, la nacién.

Racionalidad en psicoandlisis: el mal-entendido del significante

Estoy intentando desbancar el fundamento edipico del psicoanilisis pro-
puesto por Freud y también el fundamento «hamletiano» sugerido por Bloom, insi-
nuando que adoptemos la hipétesis lacaniana que llamé de racionalidad cientifica,
es decir, la hipétesis de que el fundamento del psicoandlisis es la pérdida del goce
que se verifica en el pasaje del significante al significado.

No hay mejor forma para decir eso que hablar de pérdida del sentido o
pérdida de la realidad, sin olvidar que se trata de la realidad del significante. Re-
chazo la idea de la disfuncién de los neurotransmisores, serotonina, dopamina o
noradrenalina, como causa eficiente de la angustia y de la alucinacién, como agen-
te del fenémeno considerado. Prefiero explicar que es la desarmonfa entre el
significante y el significado que induce la disfuncién de la neuroregulacién y de la
neurotransmision.

En la modernidad, la bisqueda de la causa eficiente cedié su lugar a la busca
de leyes generales, es decir, la idea de una relacién de causalidad entre fendmenos
fue reemplazada por la de sistema de relaciones cientificamente describibles.

Podemos considerar los ejemplos mds sencillos, como el caso de la oscila-
cién permanente del humor, de la distimia, como ejemplo de la incidencia del
significante en la regulacién bioeletroquimica del organismo.

Hoy no se sabe mds si los sujetos extremamente angustiados exigen del
psicoanalista un acto psiquidtrico, con la introduccién paralela de un ansiolitico,
porque la angustia contempordnea es mds grave, o si su gravedad es producto de la
informacidn. A estas alturas, no se sabe atin si la angustia pertenece a la categoria
de lo insoportable o a la categorifa de lo imposible.

Creo que atin no se ha explorado debidamente esa vertiente del mal-enten-
dido en la ensefianza de Lacan, cuando se refuta la hipétesis de Otto Rank de que
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la primera experiencia de angustia es el trauma del nacimiento. Esa hipétesis con-
trariaba la hip4tesis de la castracién y por eso Freud también la refuté en Inhibi-
cién, sintoma y angustia.®

Otto Rank solo tiene razén en hablar de trauma del nacimiento porque de
hecho el hombre nace mal-entendido en medio de dos otros seres mal-entendidos.
No importa si el hombre es deseado. Lo que atin es vigente en el psicoandlisis es
que un hijo necesita ser deseado, que un hijo no deseado es de entrada un
traumatizado. Lacan dice claramente: deseado o no, no importa, en la medida en
que se es deseado por alguien que no sabe lo que desea ni a quien desea.

El psicoandlisis tendrd evidencia si decide adoptar esa posicién de raciona-
lidad, si se aleja de la literalidad de Edipo, de Hamlet y adopta la teorfa del mal-
entendido del lenguaje. Su evidencia depende de la vertiente que Lacan abrid y
precisa ser explorada con mds consistencia. Yo dirfa que su evidencia pasard por
un debate interno entre los psicoanalistas que rescatan diariamente las proposicio-
nes sobrepasadas.

Estd en boga nuevamente Winnicot, que centra el problema del sintoma en
la relacién del nifio con la madre, en la teorfa del traumatismo basada en la «<madre
suficientemente buenay.

Convengamos, ese psicoandlisis no tiene evidencia. Del punto de vista de la
fisica, esta teorfa psicoanalitica estd muy distante de las consecuencias tedricas de
las descubiertas por la mecdnica qudntica, del punto de vista de la quimica; muy
lejano de las consecuencias tedricas de los descubrimientos de la infinita combina-
cién de los aminodcidos y, del punto de vista de la biologia, estd muy apartada de
las consecuencias teéricas de la descubierta del DNA.

No se puede decir que tiene evidencia una disciplina que quiere explicar el
sintoma, la angustia y la alucinacién en base a la maternidad o a la paternidad.

Creo que el psicoandlisis tiene evidencia en la vertiente de Lacan, en esa
racionalidad que consiste en explorar el mal-entendido del significante. Hay toda
una teorfa econémica del psicoandlisis que deberfa ser explorada; una termoding-
mica de lo que acontece cuando se pasa del nivel significante al nivel semdntico, lo
que no acontece sin ser regulado por el principio de entropfa.

¢ LACAN, J. Escritos. Rio de Janeiro: Jorge Zahar.1998. p. 476-8.
& p
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El padre: del mito a la funcién - el sintoma

La evidencia del psicoandlisis estd en la clinica del discurso, aunque la clini-
ca del discurso espera atin por ser desarrollada. Tenemos el esquema de los cuatro
discursos. Es ahi donde Lacan introduce el mds alld del Edipo, la exigencia de
tratar al analista como una funcién. Es necesario desarrollar la clinica del discurso
porque, al fin de cuentas, lo mental es el discurso.

En El Reverso del Psicoandlisis” 1a clinica del discurso apenas estd esbozada.
En el capitulo cinco de ese seminario aparece por la primera vez la hipétesis de la
entropia, del cambio energético que ocurre cuando se pasa del campo del significante
al campo del sentido, lo que no es muy ficil de comprender, pero que lidia con la
idea de valor, con una hipétesis cuantitativa.

Lacan propone que consideremos la idea de valor antes que la economia de
la fisica. No sé si él tiene razén. Es una referencia muy importante para la ciencia
la referencia a la mecdnica qudntica. De todos modos, necesitamos una teorfa del
valor, construida a nivel del discurso. Con esto no quiero decir que el psicoandlisis
deba volverse, necesariamente, una ciencia experimental.

La teorfa del Nombre-del-Padre debe permanecer, pero renovada, es decir,
yendo mds alld del padre. El concepto de padre, tal como estd formulado en Freud,
como un agente de la interdiccién, debe ser actualizado por el concepto de funcién
paterna, y enseguida, por el concepto de funcién de anudamiento, de lazo del nudo
de lo real, lo simbdlico y lo imaginario. La permanencia del Nombre-del-Padre se
instituye en la medida en que aparece como el cuarto nudo para deshacer la propie-
dad borromeana, seguin la cual no hay solidaridad en el sistema RSI.

Ese término, padre, debe finalmente ser actualizado por el término sintoma,
lo que permite rescatar la dimensién positiva del sintoma, cuestionando la norma-
lizacién supuesta al psicoandlisis, ejercicio constante de Freud. El andlisis de los
suefios, de los actos fallidos y de los chistes apunta también a cuestionar la norma-
lizacién del psicoandlisis; por su parte, en Lacan, el concepto de sintoma, que
remplaza el concepto de padre, tiene también el propésito de no-estandarizacién.

Es verdad que permanece el padre, pero no la mitologfa del padre. El padre
tiene la funcién de nudo del sistema. En la ensefianza de Lacan, esa funcién de

7SANTOS, M. Por uma outra globalizacio. Rio de Janeiro: Record. 2000.
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anudamiento atravesd los conceptos de padre, de feminidad y, por fin, el concepto
de sintoma.

Hace poco decia que la fobia es un padre y por ahi se puede ver un sintoma
cumpliendo una funcién paterna, la funcién de interdiccién. Podria decir eso de
otra manera: el lenguaje no permite decir todo, de lo que, en el léxico de Freud, se
denomina castracién, y en Lacan, Nombre-del-Padre, funcién de interdiccién.

Ellenguaje es el propio agente de la interdiccién. El hecho de que el lengua-
je no puede decir toda la verdad significa interdiccidn, significa que debo dejar
muchos dichos interdictos, en las entrelineas, lo que Freud denoming recalque.
Logo, el recalque es una funcién del significante.

Contrario a toda evidencia y en rigor, el hombre no puede escucharse,
pues en el momento que escucho lo que estoy diciendo no puedo escucharme sin
dividirme. La experiencia de la alucinacién ensefia eso. Normalmente, el sujeto
deberia poder hablar automdticamente, como en el caso de la alucinacién, del
automatismo mental. Pero ese mecanismo que Freud llamé de recalque consiste en
permitir al sujeto dividirse y decir «yo pienso», lo que quiere decir «yo me hablo»,
puesto que pienso con ayuda de las palabras, y asi hago parecer que el habla no es
automadtica.

Prefiero definir la alucinacién como el hecho de que el hombre no puede
oirse hablar. Normalmente, el hombre no se da cuenta que no puede oirse hablar,
suponiendo que puede apenas oir la voz del otro hombre, su semejante, atn cuan-
do se trata de su propia voz. Por eso, cuando observa que escucha su propia voz,
sus propias proposiciones, tiende a defender-se atribuyendo ese enunciado a un
otro que le habla.

La experiencia alucinatoria consiste en atribuir a un otro eso que «yo pien-
so» y afirmar que «el otro me dice». Esa funcién es exclusiva del significante, es
decir, de la acepcidn lacaniana del significante. De todo modo, lo que la experien-
cia alucinatoria muestra es que hablar no es una simple funcién del aparato de
fonacién, sino un automatismo del cuerpo humano. Hablo sin saber. Tengo el
impulso de hablar. Seria realmente catastréfico prohibirle al cuerpo humano ha-
blar.

La hipétesis de Freud es que el cuerpo humano tiene ese automatismo
pulsional de hablar, asi como hay otros impulsos: oral, anal, fdlico, escépico. Es
por eso que hablamos de un goce de hablar, de una satisfaccién de hablar.

La hipétesis del inconsciente - hablo sin saber - cuestiona el problema de la
consciencia. La instancia del inconsciente o la razén de Freud consiste en afirmar
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que hay un cuerpo animal que, mds alld de otras propiedades, tiene la propiedad
instintual que €l decidié llamar pulsién y que se separa en diversos niveles: oral,
anal, filico, escépico, etc. El decidié tratar el habla como un impulso pulsional,
como una pulsidn, la pulsién de hablar.

:En que lugar el psicoandlisis es transmisible?

Abordo ahora la cuestién sobre el psicoandlisis en su tiempo desde el punto
de vista de la evidencia de la institucién psicoanalitica. Reencontramos el proble-
ma del tiempo del psicoandlisis en todas las instituciones que transmiten el psicoa-
ndlisis y forman los analistas. Cada una de ellas se orienta siempre con base en un
modelo totalitario, en lo cual un grupo centraliza todos los poderes politicos y
administrativos, no permitiendo la existencia de la diversidad, de la pluralidad, lo
que va en contra de los principios del propio psicoandlisis que busca la diferencia,
la singularidad, la diversidad y la idiosincracia.

Para que el psicoandlisis pueda dialogar cientificamente con otras discipli-
nas, es necesario no aislarse en pequefios o grandes gremios, nacionales o interna-
cionales, sin estar abiertos al intercambio. Fue eso lo que Freud mds acentué sobre
la constitucién de los grupos. Para que un grupo se constituya es necesario identi-
ficar lo «no idéntico a si mismo», la pequefia diferencia narcisista fuera del grupo y
al mismo tiempo en que eso constituye el otro como diferente del grupo, constitu-
ye el grupo como barrio. Las minorfas de negros, mujeres, homosexuales, freudianos,
lacanianos, son constituidos de esa manera.

Lacan observé que esa preocupacién guié a Freud en la organizacién de la
IPA, especialmente a partir de 1912, cuando apadrind, la forma de autoridad que
prevalecia ahi y que consistia en explorar en los minimos detalles el modo de
ejercicio y transmisién de los poderes. Esa preocupacién se debid a la ruptura de
Jung. Freud acepté entonces la idea de una joven guardia que aspiraba a la vetera-
nfa o continuidad, para velar por el sostén de su pensamiento, mediante una solida-
ridad secreta.

Lacan da el argumento légico de esa organizacidn, diciendo que Freud dis-
puso la direccién de la IPA diez afios antes de escribir «sicologia de las masas y
andlisis del yo», antes de interesarse por grupos como la iglesia y el ejército, por los
mecanismos mediante los cuales en un grupo orgdnico acontece una identificacién
del yo de cada individuo con una misma imagen ideal, cuyo espejismo es sostenido
por la imagen del lider. No deja de observar, cada vez que puede, que esa es la
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légica de las organizaciones fascistas, porque ella deja margen al predominio de la
funcién del boss, del caid, del jefe.

En beneficio del futuro del psicoandlisis pienso que podrfamos ampliar el
alcance de los adjetivos restrictivos - freudiano, lacaniano - y transformar-los en
referencias tedricas del andlisis e intercambio con otros discursos psicoanaliticos -
kleinianos, bionianos, winnicotianos, — ademds de promover el intercambio con
otros discursos no psicoanaliticos - cientificos, filoséficos, artisticos, religiosos.
Pienso también que debemos analizar la diversidad de las organizaciones
psicoanaliticas existentes - sociedades, asociaciones, escuelas - y preguntarnos si es
verdad que el psicoandlisis se transmite mejor en unas mds que en otras, en fin,
preguntarse: jen que lugar el psicoandlisis es transmisible?

Hace una década que abrimos ese debate, primero suponiendo que podria-
mos hablar del «retorno a Lacan», en el sentido en que ¢l hablé del «retorno a
Freud». Es decir que tenfamos cierta intuicién de que habia cierta degradacién del
propio discurso analitico, tal como se estaba practicando en nuestro medio. Algu-
nos colegas dijeron que no se podia decir eso en relacién a los conceptos funda-
mentales, por ejemplo, al concepto de final de andlisis, que no se podia decir que
se estaba practicando cierto desvio conceptual que justificase un «retorno a Lacan».
Sin embargo, en relacién al concepto de Escuela, hemos podido elaborar el resulta-
do de una década de estudios y hemos podido constatar que habfan ciertos desvios
que justificaban el sintagma de Foucault de «retorno a «, que es, segtin €, un hecho
estructural, tal como Freud también analiza en su texto «Moisés y el monoteismo»,
diciendo que cada cierto tiempo cierta verdad radical de un discurso deberfa ser
olvidada por los practicantes de éste, y en caso necesario retornar a la radicalidad
de ese discurso.

Hay una particularidad en la formacién del analista que la hace diferente de
la formacién del médico, puesto que esta formacién depende de dos condiciones
que son especiales, la condicién necesaria, el andlisis y la condicién que Lacan
denominé de condicidn suficiente, que es el pase, que es un dispositivo que nos
invita a averiguar bajo que condiciones hubo ese giro de analizando al analista.

El dispositivo analitico es la contribucién de Freud al método psicoanaliti-
co. Se define, desde el punto de vista imaginario, como la situacién romanesca que
se establece entre un analizando y un analista. Del punto de vista simbdlico, se
trata de una relacién basada en la suposicién de un saber al sujeto del inconsciente
y su atribucién al analista. Esta suposicién debe ser entendida en el sentido de
Occam. Lacan dice que el sujeto no supone, que la suposicion es de un significante,
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que representa al sujeto para un otro significante. Entonces, no se trata de que
alguien suponga, asi como, no se puede decir que el saber se atribuya a alguien. A
esa suposicion, Freud la llamd transferencia positiva, y su dispositivo da cuenta de
toda la experiencia, inclusive del final del andlisis, es decir, de como se liquidard la
suposicién que fue necesaria para promover la solucién del sintoma. Es un dispo-
sitivo que funciona hace mds de un siglo, y sobre el cual todos los analistas, de las
orientaciones las mds diversas, estdn de acuerdo en relacién a su necesidad y a su
eficacia. Por eso Lacan lo elevé a la condicién necesaria de la formacién del psi-
coanalista.

El dispositivo del pase es la contribucién de Lacan al método psicoanalitico.
Ello define como la condicién suficiente de la formacién del psicoanalista. Lo que
ese dispositivo quiere verificar es si realmente acontecié durante una andlisis el
deseo del analista. El quiere identificar lo que se llama el pasaje de la posicién de
analizando a la posicién de analista. Es una especificidad del psicoandlisis, puesto
que la ensefianza del psicoandlisis no corresponde al modelo universitario. El mo-
delo universitario estd basado en un curriculo. El alumno es acreditado en cada una
de las disciplinas y concluye con una graduacién. La ensenanza de las disciplinas es
lo que tiene menos importancia en la formacién del analista. Lacan propuso, en
lugar de un sistema como ese, un sistema casi juridico, para verificar si un andlisis
realmente tiene efectos diddcticos, tiene efectos de formacién: un analizando, de-
nominado pasante, relata a un otro analizando, denominado pasador, lo que surgié
en sumente para constituirse como alguien que quiere recibir personas que ven-
gan a solicitarle un andlisis. El pasador relata a un jurado, denominado cartel del
pase, el testimonio de ese pasaje. El cartel del pase elabora un argumento sobre ese
pasaje.

En efecto, es posible discutir si el pasante debe dar testimonio de ese pasaje
durante su andlisis o solamente después de terminarlo. La segunda opcidn serfa,
desde el punto de vista tedrico, la mds deseable, pero, en la prictica, todo analista
se autoriza practicante un poco antes de terminar su andlisis. Se puede preguntar
finalmente: ;alguien que ain no ha terminado su andlisis puede presentarse al pase,
juzgando ser capaz de dar cuenta de y atestiguar de su decisién de autorizarse a
recibir pacientes?

Alguien empieza a practicar y a partir de ahi dice: voy a ver se estoy a la
altura de esa funcién. Eso deberfa discutirse, porque, hay siempre el riesgo de
estar practicando una psicoterapia suponiendo estar practicando el psicoandlisis. ¥’
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después no parece ser necesario ni sondear ni garantizar por que se practica la psicotera-
pia. En la IPA funciona asi: el analista sabe que su analizando empez6 a recibir
pacientes, porque él es médico o psicélogo, considera que él estd haciendo psico-
terapia, y no sondea ni garantiza lo que estd siendo practicado, hasta autorizarlo
como analista. Entretanto, el pase de Lacan, el pase al deseo del analista, tiene esa
especificidad: él no busca evaluar el fin del andlisis, sino el giro del deseo del
analizando al deseo del analista. Eso exige distinguir, -Soler hizo esa observacién-,
lo que es el giro del analizando al analista en el curso de una andlisis, de lo que es
el final de una andlisis. El pase, propiamente dicho, identifica aquellos que estdn
mds alld del giro. La contribucién fundamental de Lacan sobre esa distincién indi-
ca que la transferencia hacia el analista se liquida. Se trata de la liquidacién del
sujeto supuesto saber. Serfa ain mds adecuado decir que lo que se liquida es la
suposicion. El saber no se liquida, queda como resto, como una falta real, que vaa
funcionar como causa del deseo.

Lo esencial es que pretendemos desplegar la demostraciéon de que hubo por
lo menos ese desvio estructural, y hacer un esfuerzo de sefialar ese desvio y procla-
mar el retorno a la verdad radical de Freud, que es retomada por Lacan y que
parece que se perdié en nuestra prictica institucional.

El mismo nombramiento del Analista de la Escuela, del AE, es un hecho
cuestionable, evidentemente, mucho menos para los franceses, porque es mds difi-
cil para ellos separarse de los gradus que Lacan estableci; pero para nosotros, que
podemos tomar una cierta distancia, que no fuimos analizados ni discipulos direc-
tos de Lacan, es posible cuestionar ese mismo titulo, porque nos parece que fue
ese titulo el que favorecié el desvio del concepto de Escuela.

Lo mismo ocurrid en la EFP, en la Escuela dirigida por Lacan durante diez
y seis aflos, en donde no fue posible verificar ese gradus y por mucho tiempo no
fue posible saber lo que es el analista. Hay una interferencia politica tan extrema en
ese nombramiento, que su dimensidn clinica pricticamente desaparece. Esa es la
discusién que me gustarfa retomar para llegar verdaderamente a poder decir lo que
es el pase, el pasaje de psicoanalizando a psicoanalista, o para llegar a poder decir
que no es posible hacer tal asercidn.

Desde la primera entrevista con el secretario del pase, es dificil, desde el
punto de vista clinico, incluso antes de que se tenga configurada la situacién de
crisis, -de acuerdo con el uso de ese término en medicina cldsica-, recoger los
indicadores de la demanda de pase. No sabemos rigurosamente cuales son las
senales que indican el deseo del analista, ni los indicadores del momento del pase.
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Por esa razdn, la orientacién que la IPA adopta es la de decir que es mejor
que el propio analista diddctico decida la autorizacién del analista candidato. Lacan
pretendid crear un sistema donde un analizando que se encontrase en el momento
de pase pudiese identificar otro analizando en la misma posicién.

Estoy convencido del argumento del Profesor Milton Santos, de que si las
instituciones quieren tener futuro, tienen el deber de luchar contra ese fenémeno
moderno, y estar atentas a todos los fenémenos de su tiempo, y uno de los fenéme-
nos de su tiempo contra los cuales ellas tienen de luchar es lo que se refiere a su
institucionalizacién y a la globalizacién.

Milton Santos ha examinado eso de una manera que me parecié muy preci-
say que es la bipolaridad de la globalizacién. La globalizacién tiene hoy dos polos:
la informacién y el dinero. No se ha globalizado ningtin otro bien. Curiosamente
esos dos bienes de la globalizacién son en si mismo elitistas, estdn en las manos de
pocos, de modo que esto crea la propia resistencia a la globalizacién. La resistencia
ala globalizacién estd en la exclusidn de esa globalizacién de una gran mayorfa que
no tiene acceso ni a la informacién ni al dinero. Esta me parece una idea sencilla,
una aspiracién. Espero que ¢l tenga razén.

De modo que concluyo diciendo que mds alld de la cuestionable evidencia
terapéutica del psicoandlisis, la institucién del psicoandlisis responde también en
una medida considerable como amenaza al futuro del psicoandlisis. Quién mejor
podria establecer los modelos del agrupamiento humano parece fracasar en el agru-
pamiento de los propios psicoanalistas.

Presento, por tanto, para su consideracion, los dos problemas del psicoand-
lisis en su tiempo: la precaria evidencia de la teorfa de la prictica psicoanalitica y
la precaria evidencia de las instituciones psicoanaliticas.

Jairo Gerbase
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A 150 ANOS DEL NATALICIO DE SIGMUND FREUD

shay tiempo aiin para el psicoandlisis?’
EPFCL-ALN-Foro de Puerto Rico

«Por eso la cultura debe ser protegida contra los individuos, y sus normas,
instituciones y mandamientos cumplen esta tarea. No solo persiguen el fin de
establecer cierta distribucién de los bienes sino el de conservarlos y en verdad
deben preservar de las mociones hostiles de los hombres todo cuanto sirve al domi-
nio sobre la naturaleza y a la produccién de los bienes. Las creaciones de los
hombres son frdgiles y la ciencia y la técnica que han edificado pueden emplearse
también en su aniquilamiento.»?

El sesquicentenario del nacimiento de Sigmund Freud ha dado cabida a
multiples escritos y actividades que ponen en perspectiva la vigencia y pertinencia
de su legado. A pesar de los insistentes esfuerzos para diluir, banalizar, destituir y
destruir su propuesta, la contundencia y radicalidad de sus descubrimientos ha
prevalecido. El campo para el quehacer clinico por €l abierto no ha podido ser
cerrado. El legado que Sigmund Freud nos ha dejado es ante todo un acto de
transmisién. Ese acto que vincula su quehacer intelectual y su trabajo clinico a una
ética muy particular, Freud lo supo sostener hasta el final de su vida.

Las elaboraciones que se perfilan a lo largo de su obra han trastocado radi-
calmente la forma como se piensa el ser humano y sus acciones, la forma como se
concibe la realidad y como se escucha el sufrimiento, permitiendo destacar los
efectos que los excesos de la civilizacién pueden tener en el surgimiento de los
malestares humanos. Sus cuestionamientos permitieron abrir una nueva via de
escucha y de acercamiento a la complejidad de la condicién humana, con el descu-
brimiento del inconsciente y sus formaciones: el suefio, el lapsus, el olvido, el
sintoma. Freud vinculd los avatares del sujeto con las cuestiones mds esenciales de

! Silvia Arosemena, Dyhalma Avila, Rebeca Campo, Sarah Cervantes, Rebeca Diaz, Marfa de los Angeles Gémez,
Hildamar Vil4, Foro del Campo Lacaniano de Puerto Rico.
Freud, S. (1927). El porvenir de una ilusién. Tomo XXI, p. 6. Obras Completas, Ed. Amorrortu.
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la existencia, articulando el sufrimiento y las dificultades del sujeto con las vicisitu-
des del deseo y la sexualidad, con el peso de los ideales y con la problemdtica
cuestién de los limites y la muerte.

Este poder subversivo de los descubrimientos de Freud es uno que se ha
intentado diluir a través de la mirada que circunscribe las propuestas freudianas al
tiempo y al lugar en que se formularon, para volverlos obsoletos y anacrénicos para
los tiempos en que vivimos.

En este escrito se pretende perfilar las posibilidades de espacio que el legado
freudiano puede encontrar como terapéutica, ain en las sociedades capitalistas de
nuestros tiempos. Decimos atn, porque aquellos referentes socio-culturales de la
Viena victoriana de principios del siglo XX no son compatibles con los referentes
socio-culturales de estos tiempos de principios de siglo XXI. Sin embargo, inde-
pendientemente de la época en que viva, el sujeto no deja de encontrarse con los
malestares provenientes de su cuerpo, el encuentro con los otros, la naturaleza’y las
paradojas de su deseo. Tal vez el peso de salvaguardar la moral a toda costa, y la
inmensa represién sobre aquello que tuviera que ver con la sexualidad, crearon las
condiciones para que Freud se diera cuenta de que algo de lo que aquejaba al sujeto
tenfa que ver, precisamente, con aquello que se intentaba acallar, tapar y reprimir.
Lo descubierto por Freud rebasa los limites de su época, pues, si bien ciertas
manifestaciones de lo psiquico responden a lo particular de una época, la revela-
cién de laldgica del psiquismo trasciende la singularidad del momento histérico en
que se formula. He aqui la grandeza de la obra freudiana, y por lo cual constituye
un legado.

A pesar del inmenso caudal teérico que la obra freudiana ha legado, y de la
gran riqueza conceptual que da cuenta no s6lo de las manifestaciones de lo humano
sino de aquello que desde lo profundo las determina, el psicoandlisis siempre ha
batallado con su destino. Concebido mds alld de los pardmetros positivistas, a la
sombra de los cuales se inscribié todo aquello que se ha entendido como progreso,
y situdndose en una ldgica distinta a la de los discursos dominantes, el psicoandlisis
ha requerido un cuestionamiento particular sobre la formacién y el quehacer que le
son propios. Por ello, nunca ha sido considerado un discurso hegeménico y ha
tenido que vérselas con la amenaza constante de su disolucién.

3 Freud, S. (1927). El malestar en la cultura. En: Obras Completas, vol. XX. Buenos Aires: Amorrortu Editores.
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Marcado por la devastacién que dos guerras mundiales dejaron a su paso,
rearticulando el mapa politico del mundo, ese siglo transcurrido desde el descubri-
miento freudiano ha pasado, ademds, por dos revoluciones que trastocaron las
coordenadas en que los sujetos se ubican: la Revolucién Industrial y la Revolucién
Informdtica, esta dltima atin en proceso de conformacién. La consideracién de
este trastoque exige formular la pregunta por el lugar del psicoandlisis en nuestros
tiempos.

A inicios de siglo XXI, la cultura produce, mds que nunca, malestares diver-
sos, incesantes, intensos y dolorosos, pero también, mds que nunca, produce dis-
cursos que ofrecen objetos cuya funcidn es configurar y sostener ciertas falacias de
bien-estar. Esas pretensiones de bienestar, exacerbadas por los adelantos de la cien-
cia, han llegado a un punto de particular algidez, por los efectos de malestar que
ellas mismas producen al intentar aplacarlo y ocultarlo. Vivimos en una época
donde la exigencia y la pretensién de dominio permean los diferentes campos del
saber, y donde el discurso de la ciencia, al atarse al discurso capitalista, pretende
que todo puede explicarse y que todo se puede saber y controlar. Pero, por mds
esfuerzos y avances tecnoldgicos y cientificos, por mds logros individuales y colec-
tivos que se obtengan, los malestares no dejan de incidir, dejarse sentir y hacerse
presentes, poniendo en evidencia la impotencia del humano para colmatar su falta,
sobreponerse al desamparo, tolerar los limites y el enigma que la sexualidad y la
muerte le imponen a sus posibilidades de satisfaccién y de saber.

Hay una tendencia a la banalizacidn, la objetivacién y la simplificacién de
los problemas que desconoce la complejidad y los avatares de la condicién huma-
na. Esta tendencia va de la mano con la intolerancia y la exclusién sistemdtica de
aquello que no se somete a los pardmetros de la explicacién atemperada por lo que
se considera social, politica, econémica, moral y emocionalmente correcto. Como
sugiere E. Roudinesco, «la sociedad democrdtica moderna intenta desaparecer de
su horizonte la realidad del malestar, de la muerte y de la violencia, al mismo
tiempo que intenta integrar en un sistema tinico, las diferencias y las resistencias».*

Nuestra actualidad reposa sobre una economia en donde los significantes de
auto-ayuda, auto-estima, auto-imagen, auto-conservacién, auto-control, auto-sufi-

“Roudinesco, E. (1999). ; Pourquoi la psychanalyse? Paris: Fayard.
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ciencia, auto-realizacidn y auto-satisfaccion estdn particularmente presentes, y donde
el reclamo constante es el de la costo-efectividad, que las cosas cuesten menos, y
preferiblemente que sea el otro quien asuma el costo. Pero esos distintos «autos»,
que se alimentan de la compleja ilusién narcisista y se sitdan en la autopista del
discurso capitalista, se estrellan continuamente con las murallas de la depresién, las
adicciones, los déficits, los excesos, las violencias y otros nuevos sintomas de nues-
tra cultura que surgen constantemente. Es una economia que se sostiene de la
légica de la demanda y en donde el deseo parece estar diluido en el reclamo cons-
tante de un bien-estar de efimera aparicion, que alimenta un circuito dominado
por la frustracién y por nuevas formas de malestar.

Los tiempos que vivimos ponen continuamente a prueba la fuerza y lucidez
de cada cual, puesto que, como dice Lacan, son tiempos de acceso a un «plus de
jouir de consumo mds corto».’ Se quiere todo mds rdpido pero la urgencia se
encuentra con el escollo de una satisfaccién que no llega. La condicién del humano
lo enfrenta entonces con una insistente paradoja: mientras mds opciones de felici-
dad se le ofrecen, mds triste y desazonado, mds angustiado y desorientado se le
presenta su cotidiano, y la opcién de un por-venir.

La tendencia actual empuja a la homogeneizacién y a la disolucién de las
diferencias cruciales que la condicién del humano postula, y pretende vendernos
una “mejor” opcidn, vehiculada por un trueque imaginario: una falacia de bien-
estar cuyo costo va mds alld de las renuncias histéricas que vivir en comunidad
exige. Por su estructura de ficcidn, esta falacia de bienestar precipita al sujeto
hacia una vordgine que no tiene otra salida que el implacable surgimiento de nue-
vos malestares, cuyo corolario es la subyugacién de la libertad que el deseo permi-
te, a otro orden de una mal llamada libertad. Este orden prescribe unas autopistas
hacia la felicidad, que nos pillan en interminables embotellamientos cotidianos
donde el pensamiento y el deseo se sofocan, anestesiados por las desbordantes
emanaciones de propuestas t6xicas de ficil consumo y de relevo de responsabilidad
subjetiva y cultural. Para el sujeto, el cuestionamiento de dicho orden puede impli-
car su relegacién al catdlogo de los desordenados, que deben entonces ser normali-
zados y sometidos para ser devueltos al supuesto orden social, o silenciados bajo el
yugo de camisolas farmacoldgicas. Esas modalidades han tejido las bases de un

> Lacan, J. (1970). Radiophonie, Scilicet 2-3, Paris: Seuil.
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nuevo imperio en donde la anestesia del deseo va de la mano con la primacia de
una politica de higienizacién y de control del dolor, la sexualidad, el pensamiento y
la palabra.

:Qué pensar de los principios de nuestra sociedad del nuevo siglo, que su-
brayan que las personas deben poder vivir segin sus anhelos, hacer valer sus dere-
chos antes que sus deberes, y hacer prevalecer el interés propio sobre el de los
otros? ;Qué pensar de la oferta inagotable de objetos gadgets que pretenden colmatar
nuestra insaciable 16gica del algo mds? ;Dénde queda el deseo en un escenario en
donde el goce prevalece, bajo la modalidad dominante de la plusvalia, es decir, del
plus de goce? ;Qué pensar del trastoque de la sexualidad, de un deseo y una palabra
sofocados con medicamentos o por el sometimiento al imperio de la demanda y el
consumismo? ;Qué hacer frente a esos ideales que buscan reducir al sujeto a un
inter-juego de genes, neuronas, quimicos o comportamientos, susceptibles de ser
regulados, controlados y normalizados, mediante una seductora e implacable pano-
plia de recursos farmacéuticos? A la luz de todo lo planteado, cabria preguntarse en
qué medida las instituciones infantilizan a los sujetos con los que intervienen, y
cudles son las repercusiones de ello para el trabajo clinico y para el psicoandlisis?

Sila renuncia pulsional es el elemento fundador de las instituciones, siendo
éstas tan indispensables para la convivencia humana como lo son las pulsiones para
el sujeto, el marco institucional estd condenado a producir serios impasses. Estos
impasses conciernen no sélo al irremediable malestar, que Freud atribuye a la
insercién del hombre en la cultura, sino al hecho de que, como ilustra Lacan, toda
institucién opera bajo el discurso del amo, discurso del dominio y la prohibicién,
que se opone a la verdad del sujeto.

Recordemos que el sostén de las instituciones ha estado siempre vinculado,
entre otras cosas, al poderoso y cautivante juego de las identificaciones y los idea-
les, que Freud define muy bien desde su texto de 1914, Introduccién al narcisismo.
Las identificaciones son ofertas de sentido y de lugar, de referencia y de pertenen-
cia, pero pueden también ser fuente de confusién y de agresividad, fuente de alie-
nacién y de normalizacién. Al buscar proteger el bienestar del grupo sobre los
intereses de cada cual, la institucién se atribuye los recursos para coaccionar las
expresiones de todo aquello que atente contra su ideal de bienestar.

En el mundo occidental de comienzos de siglo, el manejo de la salud se ha
institucionalizado de forma tal que queda sometido, pricticamente en su totalidad,
alos designios del capital. Dentro de la 16gica de la «<administracién de la salud, el
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lugar del sujeto, llamado cliente, se ha reducido al de un objeto-consumidor, a
quien se procura vender unos servicios de la manera mds «costo-efectiva». Esta
realidad ha convertido a las instituciones dirigidas al «cuidado de la salud» en
sostén de la infantilizacién del sujeto de la que depende el discurso capitalista para
subsistir. Entre las promesas terapéuticas ofertadas en las instituciones que se ocu-
pan de la «salud mental», se destaca particularmente la de los psicotrépicos. El
entregarse ciegamente al consumo de estos medicamentos provee al sujeto una
coartada, avalada por la minuciosidad caracteristica de la ciencia, que le condena a
pagar el mds alto precio: el de su subjetividad. Este serd el costo en tanto opte por
permanecer atado a la 16gica capitalista, sin advertir las implicaciones de haberse
convertido en un objeto mds que circula entre los bienes de consumo. Se trata, en
palabras de Roudinesco, de un imperialismo médico, al interior del cual «cada
paciente es tratado como un ser anénimo perteneciente a una totalidad orgdnica.
Inmerso en una masa donde cada uno es la imagen de un clon».®

En 1966, Lacan advierte sobre las serias implicaciones de los cambios regis-
trados en el manejo de la salud, al indicar que, en la época cientifica, el médico se
integra, quiera o no, al movimiento de la organizacién de una salud que se torna
publica, por lo que le serdn planteadas nuevas interrogantes. Tras concluir que,
convertida la salud en el objeto de una organizacién mundial, se querrd saber la
medida en que es productiva, Lacan formula una pregunta que sigue vigente, cua-
tro décadas después: «;Qué podrd oponer el médico a los imperativos que lo con-
vertirdn en el empleado de esa empresa universal de la productividad?»’Se trata de
una pregunta que incumbe a todo el que labore en el campo de la salud, y ala cual,
desde la perspectiva psicoanalitica, s6lo puede responderse en términos de una
posicién ética.

La preocupacién de Lacan tiene su eco en las denuncias de Maud Mannoni
sobre lo que ésta considera un problema politico vinculado al desarrollo del mundo
industrializado: al aumentar los bienes de consumo, se tiende a institucionalizar los
servicios sociales y la medicina.®* Como resultado, el médico y el psi son prisione-
ros de los imperativos administrativos, lo cual les impide poner la institucién al

¢ Roudinesco, E. (2000). ;Por qué el psicoandlisis? Buenos Aires: Paidds, p.16.
"Lacan, J. (1985). Psicoandlisis y medicina. /ntervenciones y textos (86-99). Buenos Aires: Manantial.
8 Mannoni, M. (1992). Un saber que no se sabe: La experiencia analitica. Barcelona: Gedisa
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servicio del paciente. En el dispositivo institucional, con sus miras a una méxima
eficacia y una mejor administracién, los profesionales quedan entrampados, pues
son contratados para la cura, pero se les adjudica un «sostener lo insostenible» que
suele llevar a la deformacidn de su prictica. Y ;quién paga por esta deformacidn,
sino el sujeto supuesto a ser «curado»?

En dicho contexto, que da origen al movimiento actual de la tecnocracia de
la medicina, el aporte revolucionario de Freud ha sido, o bien desechado, o “recu-
perado™ por una politica de «cuidados psiquidtricos» que es producto de una in-
quietud moral, social 0 econémica, disimulada bajo una oferta de ayuda médica.
Este movimiento de burocratizacién de los cuidados implica la ilusién de un saber
que, en su aplicacién, queda reducido a meras técnicas: evaluaciones, diagndsticos
y planes de tratamiento. Dentro de la perspectiva de uniformidad de los cuidados,
la dimensién del sujeto queda suprimida, pues el respeto a la diversidad de los
trayectos particulares no es compatible con lo que pretende ser la vida administra-
da. El efecto que esto tiene para el sujeto es el atropello de las posibilidades de
producir sus propias significaciones ante aquello de su cuerpo y su sufrimiento que
escapa a todo intento de administracién y control.

Una de las derivas de este funcionamiento institucional es la exacerbacién
de las estrategias perversas y de infantilizacién que son inherentes a toda institu-
cién, dado que lo institucional remite —siguiendo a Foucault— a la ambigiiedad
cura-castigo y a la légica del biopoder. La articulacién de la légica institucional
responde a la segregacién de los sujetos, lo cual no puede desvincularse de la sen-
tencia que se les impone cumplir; esta dltima, desde sus multiples y variadas for-
mas, no busca sino acallar aquello que los constituye y que provoca malestar. Esa
ldgica permite proponer leyes nuevas cuyo impacto mantiene y exacerba la desigualdad y
el dominio del que tiene el poder, el derecho de identificarse con la ley, el derecho a
someter, a domesticar, a controlar, a reprimir, a segregar, a olvidar, todo ello bajo el
disfraz de un aparente paternalismo tan mortifero como voraz. Alli se sella para el
sujeto su posicién de infans, amputado de su palabra, excelente coartada para
aquel que exigiendo una satisfaccidn, no quiere saber nada de su deseo ni de la
responsabilidad que le incumbe.

Las instituciones constituyen escenarios privilegiados para la puesta en juego de
los mecanismos de perversion, pues al estar al servicio de una cierta voluntad de goce,
logran la legitimacidn de aquellos excesos, que responden al llamado narcinismo, fruto
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del discurso capitalista del cual habla Colette Soler’. La legitimacion de los excesos
atraviesa y conmociona los fundamentos mismos de las instituciones cuyos estertores
anuncian justamente una nueva forma de orfandad que hace colapsar en un mismo
espacio el Umbeimlich y la insoportable Hilflosigkeit, angustia mds primaria del sujeto
expuesto a los excesos y en el mds profundo desamparo cuando el Otro desfallece y no
ofrece respuesta que permita asegurar las condiciones de vida para el humano.

Robert Lefort aborda la relacién entre el discurso perverso y la institu-
cién, advirtiendo que el sujeto estd al servicio de toda institucién a la que pertene-
ce, especialmente en las de cuidados.’ Desde esta perspectiva, el dispositivo
institucional que busca dar sentido y ofrecer lo que no puede dar, asi como los
actos de aquellos terapeutas instituidos en agentes y portadores de la mistica
institucional, mantienen al sujeto enajenado de su historia y de su sufrimiento. La
distincién crucial entre la relacién analitica y el tridngulo institucién-cuidador-
cuidado reside en que en la primera, si todo se desarrolla al nivel del sujeto que
supuestamente sabe, es porque, en realidad, no sabe nada de la verdad del que
habla; sélo por un efecto de transferencia ocupa esa posicion, la cual constituye la
tinica oportunidad, para el sujeto, de aprender algo sobre si. En la segunda, la
situacién es totalmente diferente, pues la institucién ocupa el lugar de la ley, y el
cuidador estd seguro de su saber, reconociéndole como sabedor aquéllos que son
cuidados, cuya palabra es, asi, suprimida. Aqui, los excesos del sujeto se entrelazan
con los excesos de las instituciones.

Dentro de este cuadro, ;dénde queda la posibilidad del sujeto de escapar a
la aplastante condicién de infantilizado ofertada por la institucién? ;No es, acaso,
asumir su responsabilidad como sujeto la dnica via por la cual puede llegar a «er-
guirse», inscribiéndose en el horizonte temporal y ldgico que el enigma de la esfinge

? Soler, C. (2003). El discurso capitalista. En: E/ Padpre, el sintoma. Foro del Campo Lacaniano de Medellin,
Colombia, p.153.
"Lefort, R. (1990). Discurso de la institucién y sujeto del discurso. En: M. Mannoni, La educacidn imposible

(pp-169-183). México: Siglo XXI.
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plantea a Edipo? Habria que interrogar la funcién y el lugar que el psicoanilisis
ofrece en nuestros tiempos para plantearse y atender estas preguntas. Siguiendo a
Lacan cabria preguntarse también sobre las derivas de las instituciones
psicoanaliticas y su posibilidad y disposicion para asumir las consecuencias y estar a la
altura del acto freudiano. Es una cuestién ética que revierte al corazén mismo de la
formacién analitica y del legado freudiano.

Reconocer ese legado es considerar una dimensién del humano en donde la
cuestion del control, la transparencia, la felicidad y el bienestar se estrellan con las
paradojas que el inconsciente pone a jugar. El planteamiento freudiano «el yo no es
el amo en su propia casa» subraya la intervencién de otras fuerzas en el psiquismo.
Dar cuenta de la dindmica y de la economia de estas fuerzas inconscientes permite
aprehender el sentido de los sintomas y de los actos repetitivos que se dan en la
vida de cada cual. Des-cubrir aquello que opera a nivel del inconsciente abre para
el sujeto la posibilidad de encontrar en su deseo las razones de su sufrimiento y de
sus actos, y con ello tener un cierto margen de libertad para asumir su historia,
tomar nuevas decisiones de vida y construir su por-venir.

Sin embargo, como indica Carmen Gallano, los sintomas neurdticos no son
a-histéricos, ellos toman las formas propias de la historia subjetiva particular de un
sujeto y de la época social que los condiciona.'' Es por esto que el psicoandlisis no
puede desligarse de la trama socio-histérica de la cual entra a formar parte, tanto
en la clinica como en la formacién de los analistas. Ni la clinica ni la formacién son
inmutables, estdn articuladas al malestar de la cultura y sélo «puede[n] ser de su
tiempo y de su lugar».'?

Como ya indicado, el panorama actual estd enmarcado dentro de la légica
del capitalismo, cuyas propuestas reducen el tiempo a la inmediatez, plantedndolo
como un continuo sin interrupciones: tiempo de consumo, tiempo de mercado,
tiempos donde la posibilidad de historizar desaparece, y donde se intenta, a toda
costa, diluir el sufrimiento. Ante esto, hay que preguntarse: ;qué tiempos son estos
para el psicoandlisis? shay tiempo atn para el psicoandlisis?

! Gallano, C. (2006, 30 de agosto). Avatares subjetivos en la sociedad global capitalista: strastornos individuales o
males colectivos? Conferencia dictada en la Universidad de Puerto Rico.
2 Demoulin, C. (2003). ;E/ psicoandlisis terapéutico? Medellin: Editorial No Todo, pp. 53.
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Las propuestas contempordneas buscan liberar al hombre del conflicto que
le es inherente a su condicién de deseante. Esta apuesta «liberadora» deja fueray
acalla los afectos y todo aquello que apunta al malestar. Como sefiala Roudinesco,
«en lugar de las pasiones, la calma; en lugar del deseo, la ausencia de deseo; en
lugar del sujeto, la nada; en lugar de la historia, el fin de la historia»."

Para Lacan, la maniobra discursiva del capitalismo plantea la disolucién
del vinculo social, la ruptura de los vinculos que la cultura propone.'* Esto tiene
repercusiones en la clinica, ya que, como sostiene Gallano, es en ella donde se
constatan «sintomas inéditos», articulados a esta disolucién de los lazos sociales.
Estos sintomas no son «ya los que muestra al sujeto de un inconsciente, localizado
en Otra escena, estructurada como lenguaje...»."” En esta época, la forma en que se
presenta el padecimiento humano se ha transformado. La economia del psiquismo
fluye en un circuito en donde los intentos del sujeto por encontrar un remedio o
mejor aun, un antidoto al pathos que surge de su condicién de deseante, no sélo
son infructuosos sino que lo enfrentan con una creciente e implacable insatisfac-
cién. Colette Soler postula muy bien esa terrible paradoja: «El sentimiento crecien-
te del sin-sentido es realmente un indice de que el ‘mds de gozar’ producido por la
civilizacidn, todos sus aparatejos, no alcanzan a apagar la aspiracién humana, y no
hacen mds que acrecentar el sentimiento de falta-para-gozar que puede ser devasta-
dor.'

La confusidn que se juega en los escenarios clinicos responde al funciona-
miento propuesto por el discurso capitalista. Esto se ilustra en las multiples formas
de abuso que se establecen las mds invisibles intimidades o en las modalidades de
trabajo que las instituciones instauran y fomentan. Coincidimos con la idea de que
«los mecanismos de trivializacién del Capital, en nombre de la democratizacién del
saber y de la cultura, han avasallado las expresiones mds nobles del espiritu huma-
no»."”

' Roudinesco, E. (2000). ;Por gué el psicoandlisis? Buenos Aires: Paidds.

14 Gémez, M. (2004). Del padre alo peor: 1égicas de la disolucién. En: Tiempos de Disolucién, Actas del Coloquio.
San Juan: Taller del Discurso Analitico.

BGallano C. Fuera de lugar el sujeto en la sociedad global, p. 6.

1¢Soler, C. (2003). El discurso capitalista. En: E/ Padbre, el sintoma. Colombia: Foro del Campo Lacaniano de
Medellin, p. 147.

7 Ramos, E J. (2004). Estética del pensamiento II: La danza en el laberinto. Madrid: Fundamentos y San Juan: Tal
Cual, p. 29.
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Los sujetos llegan a la clinica con vertientes de demanda fundamentalmente
entramadas con este discurso hegeménico. Llegan demandando una solucién que
no comprometa su comodidad y sus modalidades de satisfaccién, es decir, una
demanda de una solucién cada vez mas impermeable a la castracién. La clinica
muestra de manera contundente como la demanda ya no es una demanda de saber,
la que permitirfa la entrada en andlisis con la posible rectificacién subjetiva, la
pregunta sobre el sufrimiento particular de cada cual y la responsabilidad sobre el
mismo. Cada vez mds los sujetos, buscan intensamente algo que obstruya en vez de
que posibilite el cuestionamiento que se cifra en el sintoma. Asi, la demanda que se
plantea en la clinica de hoy hace escollo a las interrogantes que puedan emerger del
enigma que opera a nivel del inconsciente.

Es un contexto que pareciera avalar el inter-juego de la demanda y el dere-
cho —a gozar-, perdiendo de perspectiva el orden del deber, no sélo en cuanto a lo
que le toca hacer a cada cual, sino sobre todo, el deber al goce que contrarfa dicho
inter-juego. Hay aqui un doble desconocimiento: del deber como aquello que reenvia a
los imperativos superyoicos que avasallan al yo y sostienen la coartada neurdtica de
satisfacerse en la insatisfaccion y por otro lado, el desconocimiento del deseo y sus para-
dojas. Las consecuencias de dicho desconocimiento pueden ser devastadoras para el
sujeto. Pero este escenario puede ser peor atin si lo que prevalece es el desconocimiento de
dicho desconocimiento. Aqui se situaria el terreno de la infatuacion y la impostura que
pueden incumbir tanto a aquel que establece su demanda como a aquel que la recibe y-
0 hace una oferta que oblitera la subjetivisacion e intenta cubrir la falta del sujeto’®

¢Cémo llamar entonces a la clinica de nuestro tiempo? ;Qué efectos se
pueden constatar en un escenario donde colapsa el prestigio del padre, aunado ala
crisis de los semblantes, a la exacerbacion de las exigencias de normalizacién y del
empuje a la auto-suficiencia?

Es una clinica de la orfandad, una clinica de huérfanos. Cierto que siem-
pre hemos sido, somos y seremos en parte huérfanos, pero esta nueva orfandad
afade a su situacién la ignorancia y el desconocimiento. Ahi, la tempestad de los
afectos inunda el escenario del sujeto y el acting out que sefala el fracaso de la
simbolizacién se hace presente. Alli también el cuerpo como escenario de los exce-

'8 Clastres, G. A propos de l'infatuation. Liacte et la répétition. Actes de I'Ecole de la Cause Freudienne, Clermont
Ferrand, 1987.
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sos mds devastadores nos revela su irrefrenable empuje que no encuentra en la
imagen mds que la mortifera sombra que la otredad colapsada reenvia. La anorexia
nos ilustra bien esta vertiente. Lacan ilustra también esta orfandad al hablar de la
estrategia de las adicciones, planteando que se trata de «rompre le mariage avec le
petit-pipi», es decir, una estrategia que busca romper el vinculo fdlico, intentar
deshacer los efectos de Edipo para hacer del cuerpo un escenario no limitado ni
por la imagen ni por el cauce marcado por las coordenadas de la castracién, y que
sin embargo, se encuentra mas temprano que tarde con la muerte.

Cabrfa también preguntarse ;por qué la exacerbacién del llamado autismo
infantil? Serd que ahora como sugieren, las instituciones y el discurso de la ciencia
sestamos mds capacitados para identificar a esos sujetos? ;Serd el autismo una
cierta forma de evidencia del desborde pulsional y sus efectos mortiferos en el
cuerpo que fragmentado no logra construir un referente que lo sostenga? ;Serd el
autismo como Bruno Bettelheim planteaba, una defensa frente a los excesos del
Otro? Y desde otra dimension de la clinica, los comportamientos desafiantes sesta-
rian acaso desafiando una ley que no cumple lo que deberia, una ley que en vez de
amparar nos empuja a una cierta modalidad de auto-engendramiento? M4s atin, la
depresidn ilustra de forma particularmente contundente al sujeto huérfano de de-
seo, instaurado en el interminable lamento de su impotencia, en el fracaso de su
auto-suficiencia y de su inquebrantable tesén de no querer saber, de su cobardia
moral a la cual la institucién responde con una oferta que da al sujeto la coartada
de perpetuar su crénica afliccién.

sQué hacer entonces frente a la orfandad de nuestro tiempo? No se trata
ya de ofrecer un padre ni una madre sustituta. Sabemos el efecto desastroso que las
sintomdticas sustituciones pueden tener sobre el sujeto sobre todo si es el terapeu-
ta quien intenta asumir ese lugar. Si la orfandad es del deseo se tratarfa entonces de
dar cuenta del desconocimiento y de sus efectos, de la tendencia actual hacia la
simplificacién y la homogeneizacién de las miradas y de las posiciones, también de
la seductora postura de la cobardfa y del lamento, y del peligro de diluir el posicio-
namiento ético bajo la égida de la moral o de la legalidad. Se trataria como dice
Colette Soler, reflexionando sobre la propuesta de Jacques Lacan en Televisién, de
encontrar una contrapropuesta al discurso capitalista. «Sostener otro deseo, es una
forma no de derrocar -pues estamos todos atrapados en el discurso capitalista- sino
de sostener un deseo que haga excepcidn, que logre sustraer algo de ese discurso.
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sCémo apostar por una «cura por la palabra», por una cura que «toma tiem-
po», que implicarfa recorridos por las cadenas significantes y por el deseo que se
aloja en sus intervalos? Los sujetos del presente enfrascados en una oferta de solu-
cién inmediata prefieren perder su tiempo buscando el firmaco sanador y las
terapias de manual cuya finalidad es convencerlo de que su sufrimiento es «irracio-
nal». Estas soluciones no permiten la irrupcién de la subjetividad y apuntan a
borrar la huella del sintoma, tinico rastro, Gnica pista, para poder, desde la castra-
cién que el apalabrar impone, apostar por una ética del bien-decir sobre aquello de
lo que sufrimos y desde allf intentar un reposicionamiento otro ante la tragedia
singular de cada cual.

La clinica de la actualidad nos enfrenta con las subjetividades del capital y
con la metamorfosis de la demanda. La demanda insistente del neurdtico del dime
y dame encaja magistralmente con el paradigma del capital de: «usted tiene dere-
cho a gozarlo todo y para todo existe un objeto». Al conjugarse la demanda del
neurdtico -cuya solucidn es siempre fallida- con la oferta del capitalismo, se creay
se sostiene un circulo perfectamente cerrado. Elsujeto, en sus intentos de no dar
cuenta de los limites, viviendo la imposibilidad como impotencia, crea todas las
condiciones para en el «esta vez si» quedar entrampado irremediablemente en la
oferta del capitalismo.

Esto trae como corolario que los sujetos que acuden a la clinica, desde su
estrategia particular, asuman la impostura del cliente que demanda sus derechos.
Ast, los pacientes tienen la tendencia a utilizar incluso al psicoandlisis como una
medicalizacién y al analista como receptdculo de sus sufrimientos'’y como Sujeto
Supuesto Resolver(les). En lalégica del capital desaparece, entonces, la posibilidad
de los largos rodeos de la clinica, ya que «el sanitario moderno —psic6logo, psiquia-
tra, enfermero o médico- ya no tiene tiempo para ocuparse de la larga duracién del
psiquismo pues, en la sociedad liberal depresiva, su tiempo esta contado».?

Frente a la vordgine de la maquinaria del capitalismo y las consecuencias
subjetivas que se generan con ¢l la ética del psicoandlisis puede marcar un terreno
y un tiempo distinto. Ante la constante desilusién que deja al sujeto desolado y
arropado por la angustia frente a la caida de la solucién ofertada por el capital,

! Roudinesco, E. (2000). ;Por qué el psicoandlisis? Buenos Aires: Paidds.
LI dem, p. 35.
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habria dos posibilidades: la repeticién que inscribe al sujeto en una nueva falacia
del bienestar, confortando su infantilizacidn, o el des-cubrimiento de una via para
hacer algo distinto.

La clinica fundada por Freud antepone a los continuos del tiempo, otro
tiempo que da cabida a las interrupciones, los intervalos y los rodeos que permiti-
rian dar escucha al deseo humano y a la pregunta sobre la verdad del sujeto. Los
analistas entonces, deben abrir un lugar donde «prime lo humano y su letra». ?' El
psicoandlisis abre una escucha al sujeto del inconsciente, mds alld del yo, posibili-
tando que el sujeto asuma responsabilidad de su deseo. Tal cual lo recuerda Colette
Soler: «si el discurso capitalista hace del ‘plus-de-goce’, de la plus-valia, su causa
general, se trata entonces de devolverle al sujeto la pequefia singularidad que le es
propia, la pequefia parte de deseo que no entra en el gran circuito del discurso».*?

sPsicoandlisis ain? Seria la pregunta que habria que formularse pues a pesar de su aparente
ambiguedad, permite recoger los retos que se plantean en los tiempos que vivimos. Esos retos implican la
vertiente del quebacer clinico, el posicionamiento ético, los avatares de la formacion y del funcionamiento
de Escuela y el vinculo posible del discurso analitico con los otros discursos y con la politica. Sostener un
espacio para la subversion tal cual fuera introducida por el legado de Sigmund Freud exige insistir en la
posibilidad de un quehacer clinico que esté a la altura de dicho legado. Exige también cuestionar las
Jormaciones y deformaciones que se juegan en los diversos espacios analiticos, pues, como Lacan advirtis,
estd siempre la tentacion de derivar hacia soluciones formativas y de funcionamiento institucional cada vez
mds ajenas al legado freudiano. Ante ello el acto de disohucion que operd Lacan con su Escuela asi como
la orientacién de sus enseiianzas nos deben servir de referente.

Exige también poner en perspectiva las particularidades sociales, politicas y geogrdficas en donde el
trabajo analitico se lleva a cabo. Ante el empuge de las ofertas terapéuticas y formativas de corta duracion
y pretendida costo-efectividad —soluciones cada vez mis refractarias a la castracion- y ante las ingerencias
del Estado para intentar controlar y regular las formaciones y las prdcticas, el porvenir del psicoandlisis estd
vinculaco a un doble reto: fidelidad al legado freudiano en cuanto a la formacién y el quebacer clinico,

y capacidad de establecer un vinculo social inédiro que co-responda a los tiempos que vivimos.

Silvia Arodelmena, Dyhalma Avila, Rebeca Campo, Sarah
Cervantes, Rebeca Diaz, Maria de los Angeles Gémez, Hilda Mar Vild

2! Fingermann, D. (marzo, 2007). Los tiempos del sujeto del inconsciente. En: Wunsch 5.
2 Soler, C. (2003). El discurso capitalista. En: E/ Padre, el sintoma. Foro del Campo Lacaniano de Medellin,
Colombia, p.153.
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EL TIEMPO EN LA CURA:

Las sesiones a-temporales

EPFCL-Espafia-EP.Barcelona

Conocemos bien la tesis freudiana del inconsciente fuera del tiempo. Apa-
rece yaen 1907 en una nota a pié de pdgina de «Psicopatologfa de la vida cotidiana»
que concluye diciendo: «En el caso de las huellas mnémicas reprimidas, se puede
comprobar que no han experimentado alteraciones durante los m4s largos lapsos.
Lo inconsciente es totalmente atemporal». En dos textos posteriores (Lo incons-
ciente, de 1915, y la conferencia 31 de las Nuevas conferencias de introduccién al
psicoandlisis, de 1932) Freud insiste en el cardcter atemporal de los procesos del
sistema inconsciente. Para el padre del psicoanilisis, el tiempo es patrimonio de lo
consciente y del Ich, mientras que lo inconsciente y el Es escapan a él. Desde esa
perspectiva, el poder del andlisis consiste en pasar los deseos desde el fuera-del-
tiempo del inconsciente a la temporalidad consciente. Es, pues, un punto que se
mantiene inflexible a lo largo de su obra, de algin modo impermeable también al
paso del tiempo.

Sabemos también que con Lacan se opera una verdadera transformacién en
la concepcidén del tiempo, tanto desde un punto de vista clinico como tedrico.
Partiendo de la tesis freudiana ya mencionada, incorpora no obstante otra impor-
tante intuicién de Freud, la de la retroaccién o Nachtraglichkeit, y lleva ambas a
sus extremas consecuencias elaborando un aporte propio y totalmente novedoso en
su famoso texto «El tiempo 18gico y el aserto de la certidumbre anticipada» con el
famoso apdlogo de los tres prisioneros y la triada constituida por el instante de ver
(6 de la mirada), el tiempo de comprender, y el momento de concluir. En nuestra
jerga entre colegas es habitual apelar de un modo vago, y a veces un tanto superfi-
cial, al llamado «tiempo légico». En algunas de esas apelaciones lo tinico que se
vislumbra es una suerte de tiempo subjetivo (propio de cada cual) o una especie de
desdén hacia el tiempo cronoldgico. En el primer caso puede tratarse simplemente
de una vuelta al redil de la psicologfa, y lo cierto es que para semejante viaje no
hacfan falta tantas y tan sofisticadas alforjas. En el segundo caso nos encontramos
con una ingenua rebeldia frente a los dictados del reloj que no siempre se corres-
ponde con la organizacién diaria y real de los oficiantes del andlisis, mds esclavos
del tiempo de lo que en verdad querrfan. La teorizacién lacaniana iba, sin lugar a
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dudas, muchisimo mds lejos, implicando incluso cierta relectura del «cogito» a la
luz de la dialéctica de la intersubjetividad.

No es aqui el lugar adecuado para resumir ese magnifico texto de 1945 pero
si que vale la pena destacar el modo en que Lacan vuelve a ese escrito casi 30 afios
después. Se trata de la cuarta clase del Seminario «Encore» (1973) cuando Lacan
evoca explicitamente su escrito sobre el tiempo l6gico y afade algo muy sugerente.
Nos recuerda que destacaba allf «el hecho de que algo asf como una intersubjetividad
pueda desembocar en una salida salvadora», pero va mds all4 de la relacién entre
sujetos y agrega que ya entonces podia leerse que «la a minuscula tetiza la funcién
de la prisa»y que lo que ahora puede afirmar claramente es que en la terna de los
prisioneros «cada uno interviene como ese objeto a que es bajo la mirada de los
otros».

El sujeto, nos decfa Lacan en los afios cuarenta, realiza el momento de
concluir, en una «desubjetivacién al grado mds bajo»,donde se aprehende como
objeto ante los otros. Pero el mismo Lacan (que en realidad ya es bastante otro) nos
dice en los afios setenta que el objeto a «tetiza», es decir pone en escritura y/6 hace
tesis de la funcién de la prisa que lleva al sujeto al acto. Y se impone, por tanto,
cierta relectura o en todo caso cierto suplemento a la concepcidn intersubjetiva del
tiempo légico. De la intersubjetividad hemos pasado a la relacién del objeto con el
Otro. Ya no hay propiamente relacién entre sujetos. Por ello Lacan propone en ese
Seminario un cuasi-matema cuando dice que esos tres son en realidad «dos mds a»:
dos mds el sujeto en el momento de aprehenderse como objeto para el Otro. Y
depura todavia mds el razonamiento cuando concluye afirmando que si nos ubica-
mos en el punto de vista del propio objeto a, el «dos mds a» se reduce de hecho a un
«Uno mis a».

Esos 2 ante los que me aprehendo como objeto tampoco son dos sujetos, se
reducen entonces a la funcién del Uno mds la funcién del a. No hay tres ni dos en
calidad de sujetos, es el problema del Uno y el Otro irreductibles en su relacién,
relacién que deja siempre un resto irracional y que toca el nicleo de toda cura.

Dos conclusiones (provisorias) sobre esa enriquecedora re-lectura lacaniana
del tiempo l4gico:

1-Parece legitimo sostener entonces que la cldsica a-temporalidad del in-
consciente freudiano puede reinterpretarse en Lacan a la luz del objeto a.

2-Igualmente puede intentar aplicarse esa l6gica del «Uno mds a» al interior
de la cura misma, en especial para abordar los problemas inherentes a la funcién
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del empleo del tiempo en el dispositivo analitico, alli donde el analista ocupa de
algiin modo el lugar del objeto.

Veamos ahora algunas cuestiones problemdticas que aparecen cuando se
transitan los diversos textos sobre el tiempo en el psicoandlisis que se han produci-
do en el conjunto de la comunidad de los analistas lacanianos. Se extrae de algunos
de ellos una especie de dualidad que haria referencia a dos posibles etapas en la
ensefianza de Lacan acerca de la cuestion del tiempo, o dicho de manera redundan-
te «dos tiempos» en Lacan respecto al tiempo.

De acuerdo a esa posible sistematizacién binaria tendrfamos un primer
Lacan que serfa el de la sesién de duracién variable y un segundo Lacan (supuesta-
mente tltimo, en lo concerniente a este asunto) que serfa el de la sesién corta. En
aquellos que se orientan directamente a través de la lectura de Jacques-Alain Miller
dicha dualidad se escribe asi: sesiones que funcionan como unidad semdntica a
partir de lalégica de la puntuacién y otras que funcionan como unidades a-semdnticas
en base a la [6gica del corte.

Entre algunos de nosotros (Campo Lacaniano) se esgrime la hipdtesis de
que las sesiones cortas responden a una légica que trata de dinamitar la vanidad de
la palabra apuntando a su quebramiento y a sus aporfas, pero a la vez se apostilla
que una préctica analitica que se fundamentase esencialmente en la sesién breve
necesitarfa algo de lo que atin estamos bastante lejos: «una sagrada transferencia,
del analizante con la verdad freudiana, del analista con el psicoandlisis» (Marc
Strauss, Madrid, 2002). Y, mds alld de la polémica sobre la duracién de las sesio-
nes, Colette Soler enfatiza que el tiempo del andlisis no puede comprimirse, «pues
el tiempo necesario para empujar a lo simbdlico a sus reductos, tiempo légico, es
inseparable del que hace falta ain para admitir y soportar el resultado» («<El mds de
tiempo», 2002).

El primer Lacan es aquel que revoluciona la praxis analitica con su gran
innovacién del tiempo libre de sesidn. Vale la pena preguntarse: ;libre de qué?.
Ningtin tiempo es verdaderamente libre, todo tiempo tiene sus leyes. Libre, en
todo caso, de la dictadura obsesiva de la duracién standard, y liberado por ello
mismo del posible y frecuente manejo resistencial por parte del analizante. En esa
concepcion, el Lacan de la primacia de lo simbélico, utiliza (de una forma total-
mente coherente con su teorfa) el tiempo en la propia sesién como un instrumento
privilegiado para obtener efectos de escansion, de interpretacién y de retroaccién
significante. Algunos pueden pensar que no vale la pena detenernos mucho en ello,
dado que ya forma parte de nuestra doxa mds conocida, pero otros tal vez opinardn
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que es en realidad una doxa ya caducada, una porcién mds de la historia del psicoa-
ndlisis, y eso es algo muy discutible, y merece ser replanteado.

El supuesto segundo tiempo de Lacan al respecto del tiempo en la cura no es
tan fécil de ubicar como el primero (que era el Lacan de los «Escritos»), pero en
este juego de las dualidades hace referencia al Lacan de la praxis clinica de las
sesiones cortas, algunas casi inexistentes, fulgurantes, y con un énfasis que habria
cambiado de lugar: ya no se tratarfa del corte con una finalidad bdsicamente
epistémico, sino como una maniobra encaminada a inducir al sujeto a que abrevie
sus decires, reduciendo la produccién imaginaria de sentido e implementando de
un modo digno el concepto de «precipitacién», y todo ello con una doble intencién
radical, la de la separacién del objeto y la de reconducir al sujeto hasta la opacidad
de su goce. Es quizds un pasaje desde el analizante parlanchin al analizante 16gico.

Sin duda es tentador articular esta segunda concepcién a ese momento de
relectura que hemos estado examinando hace unos momentos y que obligé a Lacan
a incorporar mds explicitamente la funcién del objeto «a» en la légica temporal,
subrayando as{ mismo el estatuto de la prisa.

Se nos aparecen, no obstante, algunos interrogantes:

-;Existe realmente tanta oposicién entre el primer modo de concebir el cor-
te de sesidn y el segundo?

:Hemos de privilegiar siempre las tltimas elaboraciones de Lacan y olvidar-
nos de las primeras?

-Aun en el caso de que optdramos por enfatizar las supuestas especificidades
de la segunda concepcidn, sjustifica la misma siempre un necesario acortamiento
de las sesiones?. ;No deberfamos tal vez escuchar con algo m4s de respeto algunas
de las criticas que se hacen (fundamentalmente desde otras orientaciones
psicoanaliticas) a la prdctica de las sesiones radicalmente breves?.

Respecto del primer interrogante (;existe realmente tanta oposicion entre
los dos modos de concebir el manejo del tiempo en Lacan?) hay que ser prudentes
y es util reconocer que a veces tendemos a re-interpretar de un modo exagerado las
précticas que supuestamente ya pertenecen al pasado, aunque sea nuestro propio y
reciente pasado, con la finalidad de remarcar mds la diferencia con aquello que
queremos presentar como un procedimiento novedoso. A fin de potenciar la idea
de un manejo del tiempo en la cura mds coherente con la puesta en escena del
objeto a, podemos en ocasiones acabar ridiculizando 6 desvalorizando un manejo
del tiempo en las sesiones como herramienta eficaz en la puntuacién y en la emer-
gencia de significaciones ocultas para el analizante. ;No serfa mucho mds légico
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preservar esa primera y magnifica manera de concebir la interpretacién que nos
brindé Lacan, tratando de hacerla compatible con la segunda?. ;No serd que el
hecho de que muchos hayan entendido y aceptado esa primera y subversiva utiliza-
cién del tiempo (incluso fuera de los dmbitos estrictos de la ensefianza lacaniana),
nos incomoda de algin modo, cuando mds bien deberia de satisfacernos?.

Ambos modos de jugar con el tiempo en la direccidn de la cura pueden ser
perfectamente compatibles, dado que corresponden en realidad a dos momentos
diferentes en el desarrollo del andlisis. Dos momentos que tampoco hemos de
suponer imaginariamente como si se desplegasen uno detrds del otro formando
una serie de dos etapas consecutivas, pero si como un fondo estructural de la
direccién de la cura con un tiempo mds empecinado en explorar el 4dmbito del
saber inconsciente y otro en el que se trata de enfrentar al sujeto a lo Real. El corte
que funciona como una interpretacién que permite al sujeto ser algo mds clarivi-
dente respecto a las coordenadas simbdlicas e imaginarias de su novela familiar y
de sus condiciones de goce puede ir perfectamente de la mano de aquel otro corte
(que alo mejor no es més que el revés del mismo, o su resto) que pone en evidencia
que no todo puede ser significantizado.

Respecto al segundo interrogante (shemos de privilegiar siempre las dltimas
elaboraciones de Lacan y olvidarnos de las primeras?) seamos coherentes: no siem-
pre tenemos que privilegiar a ultranza el dltimo Lacan. A Jacques-Alain Miller
dicho procedimiento le reportd en una época una posicién excepcional en tanto en
cuanto se daba por sentado que era justamente él quien podia determinar mejor
que nadie cual era la dltima concepcién de Lacan respecto a cada punto de la teorfa
o de la clinica. Aunque durante un tiempo, muchos participamos en mayor o
menor grado de esa tendencia un tanto ingenua de buscar apoyo en las tltimas
palabras lacanianas acerca de cada cuestién psicoanalitica, si lo pensamos bien es
un contrasentido tedrico dado que el mismo Lacan nos ensefié a menudo a cuestio-
nar ese principio. Pensemos por ejemplo que en su lectura de Freud, Lacan dista
mucho de regirse por un supuesto progreso cronolégico en la obra del padre del
psicoandlisis. Si bien es cierto que destaca algunas cuestiones del Freud mds entra-
do en afos (como por ejemplo la pulsién de muerte, alli donde justamente apenas
ningtn discipulo le pudo seguir) a la vez es evidente también que se desmarca de
forma explicita de la perspectiva post-freudiana cldsica que privilegia los desarro-
llos de la segunda tépica en detrimento de la primera. ;Por qué no podemos operar
entonces los lectores de Lacan con su obra de un modo semejante (aunque no
idéntico) a cémo él nos ensefid a hacer con Freud, relativizando un poco el culto a
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«lo dltimo de lo dltimo» y a la supuesta progresién diacrénica de la teorfa?.

Por otra parte, no es ficil encontrar en los tltimos seminarios de Lacan
muchas referencias explicitas a este polémico asunto de las sesiones cortas. Tal vez
es un asunto que se deriva parcialmente de las contingencias propias de la praxis de
Lacan como analista y no solamente de su teorfa. Algunos pueden fruncir el cefio
ante esta trasnochada apelacion a la diferencia entre teorfa y prictica, pero hay que
tener en cuenta que Lacan podia tener razones poderosas pero a la vez muy parti-
culares (y dificilmente repetibles) que justificaran en parte su empleo cada vez mds
radical del acortamiento de las sesiones. No se puede ignorar el lugar tan especial
que ocupaba Lacan en la comunidad analitica de su tiempo y el modo en que dicho
lugar influfa en las transferencias. Lacan nos pidié ademds de manera explicita (en
«LaTercera«, en Roma) que no le imitdsemos.

Un uso injustificado del acortamiento temporal y sistemdtico de las sesiones
de andlisis no beneficia para nada a la causa analitica. Hacer de la brevedad una
especie de standard de la orientacién lacaniana puede ser un error tan poco anali-
tico como estandarizar las sesiones de 50 6 de 45 minutos. La paradéjica
estandarizacién de la sesién breve resultaria una contradiccién aberrante.

Cada paciente es diferente y cada sesién irrepetible. Probablemente, como
escribié Colette Soler en el Preludio niimero 3 de las Jornadas en Madrid sobre el
tiempo, la cuestién no es tanto la duracién de las sesiones sino «/o que su suspensién
hace surgir».

Por tanto, es factible considerar dos funciones de la escansién que no nece-
sariamente hemos de considerar antagdnicas: una mds vinculada a la interpreta-
cién y ala emergencia de algtin sentido, y otra mds vinculada al acto que permite al
sujeto cierto grado de enfrentamiento al sin-sentido de lo pulsional. Recordemos
que Lacan ya decia en su seminario XI que la interpretacién no estd abierta a todos
los sentidos y que su efecto es el de aislar en el sujeto «<una médula de sinsentido».

Los riesgos inherentes a la primera (al quedarse solamente en ella o al abusar
de la misma) son aquellos que desvirttian la posicién del analista transformdndolo
en un hermeneuta o en un psicélogo de las supuestas profundidades que utiliza el
tiempo como una herramienta mds para decantar posibles significados, jugando
solamente en el registro del «automaton» de los significantes.

Los riesgos de la segunda son los que pueden desplazar la funcién del analista
hasta un territorio del puro acto, tratando todo el tiempo de provocar efectos de
«tyché», al modo de una burda copia de un maestro zen o metamorfosedndolo en
aquello que Pierre Bruno intentd cuestionar en los instantes iniciales de la gran
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crisis de la AMP cuando aludié al analista que actiia como una figura imaginaria
del padre real.

La prdctica cotidiana demuestra que en una cura pueden sucederse sesiones
de un tipo y de otro, y que existe una profunda articulacién entre ambas. Bajo el
tiempo del saber re-ordenado por la 16gica retroactiva del significante, habita el
tiempo pulsional, «tempus» libidinal fuera de la I6gica discursiva, propio del obje-
to.

Aprovechando un oportuno juego de palabras en castellano, podemos decir:
«la sesién cortar, pero no en el sentido de una corta duracién temporal de la misma
sino en el sentido de que toda buena sesién analitica tiene efectos de corte para el
sujeto, tanto si es para advertirle de alguna significacién que hasta entonces se le
escapaba, como si lo es para ayudarle a desprenderse de un exceso de goce y a
enfrentarle con los limites del decir.

La sesidn analitica «cortar, y ése es el modo especifico de curar que tiene el
andlisis, atin y aceptando lo incurable de cada sujeto al final de la cura.

Manuel Baldiz
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«EL ACONTECIMIENTO IMPREVISTO EN EL
CUADRO DE LA EXPERIENCIA ANALITICA»

EPFCL-Espafia-Foro de BarcelonsEP.de Galicia

Cuando Lacan introduce la edicién de sus Escritos en 1966 con El semina-
rio sobre La carta robada, nos sorprende en la Obertura con una interpretacién: la
estructura estaba «ya» involucrada en el punto de partida y encuentra su conclusién
afos después en su tesis del objeto «. Invencién de un saber que produjo un giro
inédito en la teorfa y la clinica del psicoandlisis. Para ello fue necesario un largo
tiempo para comprender, que se cristaliza en un momento preciso, un verdadero
pase subjetivo tras la excomunidn; habian pasado casi 20 afos...

Lacan renueva la concepcién freudiana del tiempo — nichtraglich - con el
Escrito El tiempo ldgico y el aserto de certidumbre anticipada' introduciendo la
estructura formal del tiempo: el instante de ver, el tiempo para comprender y el
momento de concluir. La estructura minima temporal que abarca tres modalidades
bien diferenciadas, con caracteristicas propias.

Se trata del tiempo necesario en el andlisis para obtener un saber en y por la
transferencia, donde se incluyen «los pasos» para una conclusién que posibilite un
producto, saber efectivo en acto, que encuentra la verificacién por sus consecuen-
cias en el final de andlisis; el pasaje de analizante a analista, que se recoge en el
pase.

En la experiencia de un andlisis, el inconsciente aparece abierto al aconte-
cimiento, no se trata sélo del desciframiento sino de la invencién de un saber con
efectos de verdad para el analizante; el sujeto mismo se realiza re-novado en ese
tiempo y lugar, reeditdndose la temporalidad inicial del inconsciente.

«En la modulacién del tiempo se trata de captar la funcién misma por donde
cada uno de esos momentos, en el trdnsito hasta el siguiente, se reabsorbe en él,
subsistiendo dnicamente el dltimo que los absorbe (conclusivo) para comprender
verdaderamente su génesis en el movimiento légico, en forma retroactivar.

'J. Lacan, El tiempo légico y el aserto de certidumbre anticipada, 1945, Escritos 1, Ed. Siglo XXI, Buenos Aires, 1973.
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Nos parece que se puede entender que luego el tiempo para comprender
aparece ligado al proceso de elaboracién significante del inconsciente que pide
realizarse.

Mds adelante en su ensefianza serd el tiempo que el sujeto deberd recorrer
mds de una vez al modo de las mociones suspendidas, produciendo secuencias
conclusivas que preparan el desprendimiento del objeto en la transferencia al final.

La instancia del tiempo que cava el intervalo se revela en el acontecimiento
imprevisto, enigma donde se cristaliza en «hipdtesis auténticar, a saber la signifi-
cacién de un real ignorado por el analista y el sujeto mismo.

Sélo adviene como acontecimiento de discurso en el marco de la transferen-
cia, a posteriori, tras un prolongado tiempo para comprender. Si bien se plantea la
duda, no es por la duda que se llega sin mds a la certidumbre, como proponia
Descartes. «Es la certidumbre anticipada del momento de concluir la que pone en
juego la duday, por la intervencién del objeto a.

«No logré dominar a tiempo la transferencia...»’

El saber del inconsciente se manifestd en un primer momento como nega-
cién, como exclusién légica en el campo de los fenémenos que escapan a la con-
clencia.

Cuando Freud se acerca a la problemdtica de la histeria, comprueba algunas
coordenadas que ya estaban en el discurso de la época: el sintoma de la conversién
en las funciones del cuerpo, conectado a la palabra y modificable por la sugestién
hipnética.

Encontramos que en el instante de la mirada aparece algo del orden de una
evidencia que se capta bajo la férmula impersonal del «se sabe que...» abriendo la
dimensién de lo no sabido, que sélo encuentra su desarrollo en el tiempo necesa-
rio para comprender.

Si bien el fenédmeno de la transferencia habia aparecido en el tratamiento
segun el método catdrtico empleado por Breuer con su paciente Anna O., sélo

2S. Freud, Fragmento de andlisis de un caso de Histeria, 1905, Obras completas, Ed. Amorrortu, Tomo VII, Buenos
Aires, 1978.
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toma su valor fundamental como experiencia efectiva en el caso Dora, descubri-
miento que abre la posibilidad del psicoandlisis instituyendo su marco. Freud re-
flexiona a posteriori sobre algo que habia irrumpido de modo sorpresivo en la cura
diciendo «no logré dominar a tiempo la transferencian.

Sabemos que el psicoandlisis encontrd la puerta de entrada al deseo incons-
ciente a través de la escucha de las pacientes histéricas. A propésito de ello Lacan
nos lleva de la mano de Las mujeres sabias de Moliere, mediante la gracia obtenida
de su palabra ya que sila joven estd muda’, el andlisis consiste en hacerla hablar de
su sintoma con el analista. Lo que permite a Freud descubrir el rasgo diferencial
de la histeria, que en el movimiento de hablar constituye su deseo y encuentra su
solucién.

La transferencia se enlaza entonces al descubrimiento del deseo inconscien-
te, como motor del suefio y retorno de lo reprimido. El analista aparece como
destinatario del suefio, ocupando en la cura con su presencia un lugar cualquiera
para el paciente — en relacién a sus objetos libidinizados por el deseo — como
reedicién de los conflictos edipicos no reconocidos, que se manifiestan en acto.

El lazo con el analista aparece alli en su aspecto positivo, es decir como
amor de transferencia, que propiciaria la via significante de las asociaciones per-
mitiendo a través de los recuerdos elaborar el conflicto en el que el paciente estd
apresado, sin saberlo. Su manejo en la cura deviene una herramienta indispensa-
ble para el analista; «sélo por el doloroso camino de la transferencia» el Hombre de
las ratas admite considerar la interpretacién en relacién al padre, que hastaalli lo
dejaba frio.

En ese camino le es posible a Freud acceder por la via del fantasma a la
elaboracién del Complejo de Edipo, en el andlisis de los suefios de sus pacientes y
en la propia experiencia del llamado autoandlisis en la transferencia con Fliess.

El inconsciente se manifiesta alli donde se puede captar lo que denomina-
mos el tropiezo en el contenido manifiesto, haciendo aparecer algo del contenido
latente como podemos observar en el lapsus, el suefio o el sintoma; el hallazgo se
presenta como sorpresa que rebasa al sujeto introduciendo el punto de vacilacién

*]. Lacan, Seminario XI, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis,1964-65, Clase 1 El inconsciente
freudiano y el nuestro, Ed. Paidés
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en el relato. En el momento en que el paciente duda, se puede extraer de esa duda
la certeza de que se trata de algo de lo reprimido, censurado a la conciencia.

Podrfamos decir que es entonces cuando se hace presente en el campo de la
experiencia bajo la forma de una actualidad irrecusable, la existencia misma del
deseo inconsciente, atravesando el «no pienso» en el que se adhiere el neurético a
suser deamo como amo de la conciencia, su no querer saber sobre la causa de su
propia divisién como sujeto del inconsciente.

Con el avance del andlisis se abre la necesidad de elaborar el concepto de la
pulsién de muerte responsable de la compulsion de repeticién. A partir de Ms alld
del principio del placer de 1920, la transferencia tanto en su forma positiva como
negativa se pone al servicio de la resistencia, al mismo tiempo que constituye el
mds potente de los instrumentos terapéuticos del médico.

De alli que el legado freudiano sobre el fin de la cura analitica podria
traducirse en la pregunta: ;qué hacer con el resto pulsional? ese «quantum libidinal»,
el factor cuantitativo que atraviesa en 1937 los dltimos capitulos de Andlisis
terminable e interminable. La roca freudiana de la castracién es del orden de un
impasse en tanto localiza un resto incurable, imposible de analizar tanto en el
hombre como en la mujer, del lado del hombre angustia de castracién, del lado de
las mujeres envidia del pene.

Lo imposible de decir y la Urverdringung

En el comienzo de su ensefianza, Lacan abre su Seminario* con el estudio
sobre el historial del Hombre de los Lobos, ofreciéndonos una fina lectura sobre
los elementos en juego de la escena originaria, nunca recordada, en el suefo repe-
tido de los lobos que se presenta posteriormente a la edad cercana a los cuatro afios
del sujeto.

En el debate con Jung, Freud estd abocado en encontrar la realidad de la
escena para demostrar que la sexualidad se organiza en un mundo simbélico cada
vez mds organizado al que accede el nifio en la neurosis infantil.

4J. Lacan, Seminario E/ Hombre de los Lobos, 1953, inédito.
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En este Seminario Lacan sefiala que el valor de acontecimiento traumdtico
para el sujeto se constituye a posteriori —nachtriglich- de la escena originaria, es
decir cuando puede alcanzar la significacidon. La escena originaria se encuentra en
el registro imaginario, previo a cualquier simbolizacién.

En cuanto a la realidad de la escena, sefiala que la relacién con la realidad no
estd vinculada al sistema perceptivo. La percepcidn se encuentra bajo la dependen-
cia del orden simbdlico en tanto que determina al sujeto, en el inconsciente. La
estructura dird luego no procede del percipiens, porque ya se encuentra en el
perceptum que lo determina.’

Podriamos decir que retoma el Historial desde el Capitulo VII de La inter-
pretacidn de los suerios cuando sefiala de un modo concluyente: el acontecimiento
traumdtico deviene como tal sélo cuando se «historiza.

La historia aqui no es el pasado, sino la reconstruccién de experiencias que
dejaron huella en el presente; se trata menos de recordar que de reescribir la
historia por el sujeto.

La historizacién no es memoria sino rememoracion, ligada al sujeto barrado
en vias de realizacién significante; se establecen significaciones a medida que se
levanta la represién, cuando lo reprimido se abre paso a la conciencia.

Ello se produce no sin atravesar secuencias donde aparece la resistencia, lo
que Freud designa como transferencia, es decir la actualizacién de la persona del
analista como presencia

La verdad del acontecimiento depende del sistema simbélico que introduce
el lenguaje en el viviente, «...sélo con la dimensién de la palabra se cava el surco de
la verdad»®, ya que sélo con ella es posible introducir la dimensién de la verdad y
la mentira.

El acontecimiento traumdtico toma su valor de verdad, en tanto puede ser
demostrado en la experiencia del andlisis; deviene de lo originariamente reprimi-
do, el llamado nucleo patégeno en Estudios sobre la histeria, como lo rechazado en
el discurso por el discurso.

La existencia de la represion primaria se postula a partir de sus efectos, el
ntcleo delo reprimido constituye el inconsciente primordial, inaccesible para siempre

> J. Lacan, De una cuestion preliminar a todo tratamiento posible de la psicosis, 1958, Escritos 2.
¢J. Lacan, Seminario 1 Los escritos técnicos de Freud, 1953-54, Ed. Paidés, pag. 333.
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al recuerdo.

Para que la represién sea posible, es necesario que se haya constituido un
primer nédulo de lo reprimido, que atrae sobre si todas las represiones posteriores
en la formacién de sintomas.

En El olvido de los suerios’, Freud otorga el estatuto de «certeza plena» cuando
las asociaciones se acercan al nidcleo de lo reprimido, apareciendo entonces la
inconsistencia, los puntos débiles en el disfraz del suefo.

Al referirse al ombligo del suefo, sefiala que «todo suefio tiene por lo menos
un lugar insondable, un ombligo por el que se conecta con lo no reconocido»

Algo ha de quedar en la sombra, lo que no puede ser alcanzado por el
sentido. Podemos decir que se trata del encuentro con un imposible 16gico,
manifestacién de lo real — es decir no simbolizado - algo delante de lo cual el
suefio en tanto que red de significantes se interrumpe, no puede ir mds lejos.

Lacan observa que Freud se detiene en un punto en el desciframiento del
suefio, para dar lugar a la construccién del fantasma, donde se puede localizar la
mirada como posicién de objeto del sujeto. La dehiscencia imaginaria, su no que-
rer saber de la castracién en el Otro, aun a costa de sf mismo.

Se trata de un suefio de angustia que atraviesa la funcién de ser el guardidn
del dormir donde aparece la irrupcién de lo traumdtico que despierta, interrum-
piendo la funcién del principio del placer. Si decimos que un suefio es un despertar
que comienza es porque algo en la otra escena se juega la dimensién de desconoci-
do para el sujeto.

A través de la via significante el analista encuentra en el suefio los lobos
inmdviles, la mirada, el sentimiento de realidad efectiva deduciendo el real en
juego enel trauma.

En el suefio de los lobos, encontramos esos requisitos como punto inaugu-
ral: la acufiacién simbdlica y la represién originaria; posteriormente la formacién
de sintomas y el retorno de lo reprimido, que en el suefio dejard su marca.

En la elaboracién de las asociaciones encontramos los elementos significantes
que dan el marco a la ventana que se abre de improviso; es la Navidad, fecha
cercana a su nacimiento, el nifio espera un regalo.

7'S. Freud, El olvido de los suerios, La interpretacién de los suerios, 1900, Capitulo VIL
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Lacan evocard luego la figura del V romano, para poner en causa el enigma
de la castracién que ya estaba presente en la imagen del cuerpo de la mujer o las
alas de mariposa, para comprender que se trata del significante®.

Del suceso traumdtico, sin palabras, se construye al mismo tiempo un lugar
vacio, allf donde no hay rememoracién posible, no hay nada para decir; sefialando
el punto donde el ser hablante se encuentra excluido de su propio origen.

«Lo esencial no es la realidad sino saber cémo el sujeto ha podido verificar
sus consecuencias bajo su ser y por su sintoma, cémo ha podido articularlo a
posteriori en términos de significante»’.

En unaintervencién de 1975, Lacan retoma la articulacién de los concep-
tos Unerkante — lo no reconocido — el ombligo del suefio y lo Urverdriing —lo
reprimido primordial. Utiliza el término Un en alemdn para designar la categorfa
de lo imposible, el limite a la simbolizacién. Aquello que permanece inaccesible a
la conciencia continta operando en lo real; «la doble negacién del o cesa de no
escribirse para lo imposible designa el ombligo del suefio en Freud».

De la relacién entre estos conceptos, sefiala que en el punto donde se
detiene el desciframiento, se extrae la imposibilidad l6gica, lo que no tendrd acce-
so a la palabra.

A nivel de lo simbdlico ese agujero es nudo, «orificio anudado»: el suefio se
asienta en lo no reconocido y el fantasma viene a ese lugar.

Si «la palabra introduce el hueco del ser en la textura de lo real. .. alli se cava
la hiancia del ser como tal», podriamos decir del sujeto dividido en el inconsciente
que denominamos la falta en ser.

El acontecimiento, ésta es la tesis fuerte que retoma Lacan, no viene del
pasado, deviene del porvenir en su realizacién simbdlica, por su integracién en la
historia del sujeto. No pertenece al orden de lo que fue, sino de lo que en un
momento determinado, habri sido.

Como veremos luego Lacan se refiere a la Unerkante aplicindola a la im-

8]. Lacan, op.cit Seminario XI Los cuatro conceptos. ..., Clase 3 Del sujeto de la certeza.
?]. Lacan, Seminario XIV La ldgica del fantasma, 1966-67, Clase 3, inédito.
1 J. Lacan, Respuesta de Jacques Lacan a una pregunta de Marcel Ritter , Strasbourg, 1975, inédito.
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posibilidad 16gica en lo que concierne al sexo, «no hay relacién sexual», es decir
que en cuanto a la relacién con el Otro sexo, no hay saber posible en lo real.

La angustia es una manifestacién especifica del deseo del Otro

La inquietante certeza de la angustia es un fenémeno que permite indicar al
analista el punto mismo del encuentro del sujeto con lo real. Ese afecto que no
engafia surge de un modo imprevisto en el desconcierto, cuando la funcién del
fantasma tambalea para significar el deseo del Otro.

En el Seminario La angustia' el argumento de Lacan es el siguiente: la an-
gustia y el deseo coinciden en un limite, indicando el borde donde se aloja el
objeto. Cuando la falta viene a faltar, se revela su presencia en el lugar marcado por
una ausencia, el objeto # causa de deseo del Otro.

Que encontramos en la formulacién «el deseo se revela como deseo del
Otro», donde se enhebran los tres registros del deseo: real, simbélico e imagina-
rio. Real porque se sostiene del objeto 4, simbdlico en su lazo al Otro del significante;
con efectos en el registro imaginario: en la imagen especular y en la relacién con el
semejante.

La angustia aparece como un efecto de la desestabilizacién en el nudo de los
tres registros como una suerte de brijula que permite localizar el lugar en el que se
denota la presencia del objeto. Asf podemos decir que es el afecto ante el deseo del
Otro cuando se perfila lo innombrable del goce. El Otro aqui aparece como no
barrado que emerge como puro real, no marcado por el significante.

Lacan retoma la angustia de lo real — como lo escribe Freud — separando el
Otro como lugar del significante y la Cosa como lugar del goce. El sujeto queda
suspendido por ese goce que le concierne.

La incertidumbre por la falta de respuesta en el plano simbdlico, desestabiliza
el eje imaginario y la funcién de la imagen especular naufraga. El objeto 2 desama-
rrado del fantasma emerge en la escena de la realidad y sobreviene la angustia.

Es por esta razén que la angustia, ubica el sitio donde emerge el deseo, es la
prueba material del encuentro con el deseo del Otro.

'], Lacan, Seminario X La angustia ,1964-65, Clase 3 Del cosmos a la Unheimlichkeit, Ed. Paidds
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El fantasma representa una defensa contra la angustia, aportando una signi-
ficacién frente a la falta de respuesta al enigma sobre el deseo. Si bien garantiza la
significacidn fdlica, no es suficiente para asegurarle al sujeto los encuentros con un
goce desconocido, que no se deja reducir por dicha significacién.

«El fantasma le sirve al neurdtico como artilugio para hacerse un ser, un
objeto & «postizo», para defenderse de saber... que es por su falta, por lo que se
relaciona al deseo del Otro». Pero el neurético quiere que se le demande, intentan-
do colocar la demanda en el lugar preciado del objeto agalmdtico, para asegurarse
en su aspiracion de ser el falo y eludir la angustia.

Sabemos de su estrategia para eludir reconocerse en su relacién con la
causa del deseo: la nada en la histeria, segtin la modalidad del deseo insatisfecho.
En el obsesivo, con su sintoma privilegiado: la inhibicién, que hace de barrera para
eludir la angustia. La angustia es causa de la duda, enfermedad del pensamiento
segun la modalidad de anulacién del deseo por la postergacion.

El deseo aparece obturado en el fantasma, pero tampoco puede ser subsumido
por lavia de la interpretacidn, sino que de lo que se trata es de intentar cernir «lo
nuevo» que se presenta’y ya estaba alli, esperando a ser realizado.

Lo inesperado que irrumpe en la angustia sefiala al mismo tiempo la di-
mensién de lo desconocido, lo indecible; reconocer el deseo no es sancionarlo
desde el punto de vista de su verdad sino reconocerlo en su extravio.

Elanalista no debe fallar en la cita del analizante con la angustia, un tope en
la asociacién de significantes que indefectiblemente aparece en el campo de la
transferencia. El andlisis hace trabajar la incertidumbre pero en el marco de una
certeza que atafie al sintoma — letra de goce - en tanto puede ser tramitado por el
sujeto en la experiencia.

«El paciente actda para no recordar...»

La presentacién del sujeto en el campo del Otro, la operacién de inversién
dialéctica que transforma el acceso al sintoma como algo a descifrar, la instalacién
de la transferencia, sus momentos légicos, la direccién de la cura y su conclusidn,
son todos acontecimientos que al ser conceptualizados, adquieren un cardcter pre-
visible, esperable, sin embargo la légica singular que impone la existencia del suje-
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to, encuentra su manifestacion sorpresiva interrumpiendo las asociaciones en el
acting-out.

La repeticidn, tanto en su dimensién de encuentro con lo real, como en su
dimensién significante de automaton, aunque prometidas por el despliegue del
discurso en cualquiera de sus modalidades, adquieren su valor de verdad tan solo
en el discurso analitico, donde lo necesario tampoco es suficiente para que se haga
previsible.

El definir lo real como lo que no cesa de no inscribirse, supone su irrup-
cidn, si bien cefiida a una légica, completamente imprevista, ya que en oposicién
al binomio, asociacién libre- interpretacidn, surgirfa algo en el campo de una esce-
naen laquealgo semuestra. En el acting-out se trata de un dar a ver que apunta a
la dificultad que impedird que un psicoandlisis transcurra solo en la vertiente de la
recuperacién de los significantes reprimidos mediante las formaciones del incons-
ciente.

En 1914 Freud introduce por primera vez en su texto Recordar, repetir y
reelaborar'? un nuevo concepto denominado agieren, que fue traducido al inglés
como acting-out. Aparece alli como una disposicién del paciente en la que acttia en
lugar de recordar, como «un empuje a repetir el pasado infantil en acto, sin recor-
darlo». Es decir sin tener conciencia de los motivos de ese acto. Esto ocurre cada
vez que el analizante estd en posicién de resistencia: «acttia para no recordar»

Es uno de los fenémenos donde se pone de manifiesto por excelencia lo que
no puede pasarse a la palabra, que podrfamos considerar como algo del orden de lo
imprevisto en la dimensién del acto, del mismo modo que el pasaje al acto o el acto
analitico, tres categorias del acto que se distinguen consistentemente a nivel te6ri-
co y deben diferenciarse en la clinica.

Es en el seminario X donde Lacan plantea el acting-out como algo que por
sus caracteristicas podria aislarse con cierta claridad. El hecho de que asi sea, es
que estd nitidamente ligado a la transferencia. Puede estar provocado por una
intervencidn del analista, que supone por parte del analizante mostrar una escena
donde el deseo del sujeto quiere afirmarse como verdad.

La histeria suele mostrar esta relacién entre el acting-out y la transferencia

12S. Freud, Recordar, repetir y reelaborar, 1914, Volumen XII.
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emblemdticamente al comienzo. No es un acto que se baste a si mismo, ya que es
un mensaje dirigido al Otro, por eso en ocasiones, instala la transferencia y permi-
te la entrada en andlisis.

El acting-out funciona como un circuito de doble sentido, el sujeto actia
fuera del andlisis y es en el relato que puede retornar en forma de discurso en la
transferencia. Es alli donde se percibe claramente el intento de simbolizacién.

Hay una indicacidn precisa en Lacan de cémo no propiciar su aparicién:
«no hay que molestar desconsideradamente la causa del deseo»'’. La funcién del
analista supondria entonces localizar con correccién el deseo y el goce, para evitar,
dentro de lo posible, esta tendencia.

Serfa una respuesta del paciente, para mostrarle al analista que ha errado
respecto al objeto causa de su deseo. No es la transferencia la que ha fallado, sino
la posicién del analista. En vez de interpretar desde su lugar de semblante de obje-
to, lo hace desde una posicién de amo, es decir, comandado por un discurso que
deja al objeto # en el lugar de la produccidn, por debajo de la cadena significante,
destinado entonces a aparecer en forma de acto. Acto del cual el sujeto ignora toda
significacion, por tanto, también adquiere estatuto de pregunta, demanda inequi-
voca de interpretacion.

Aparece como una modalidad de hacer surgir el objeto como una doble
denuncia: de lo que el otro no oye y de lo que el sujeto es incapaz de decir. Por eso
se le confia al Otro la tarea de descifrarlo, de allf que Lacan privilegie el lugar del
acting-out en la cura: «cuyo cargo el analista por sf solo toma y guarda»'*, porlo
tanto no hay mds Otro que el analista que pueda hacer algo con esto.

Sibien se deduce alli un fallo del analista que no acierta a registrar aquello
que el analizante estd intentando mostrarle, afios mds tarde apuntard al aspecto
estructural del acting-out, que trasciende la pericia del analista pues estd enlazado a
lo que no puede ser dicho. Es el momento en el que se ocupa del limite entre lo que
se puede decir pero se hurta al andlisis, y lo imposible de decir como tal. Desde
esta perspectiva serfa en cierto modo inevitable pues tendria que ver con que la
transferencia misma, implica la puesta en acto de la realidad sexual del inconscien-
te.

13]. Lacan, op.cit. Seminario X, La angustia, Clase 24 Del «a» a los nombre del padre.
4], Lacan, Seminario XVI De un Otro al otro ,1968-69, Clase 24, inédito.
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Finalmente serfa una accién que se efecttia desde la estructura del fantasma
y pone en juego otra parte de los enunciados fantasmdticos que incumbe a la
satisfaccién pulsional y al objeto causa del deseo.

De lo simbélico a lo real en la transferencia

En 1964 Lacan comienza el Seminario Los cuatro conceptos fundamentales del
psicoandlisis preguntdndose sobre la autorizacién del analista; sobre el efecto del
psicoandlisis diddctico, sus limites y metas.

Cudles son los fundamentos para su praxis, distinguiendo en la transferen-
cia la repeticién como automaton propio de la cadena significante de la tyché,
presencia del objeto.

A partir de la formulacién «el inconsciente estd estructurado como un len-
guaje»’® sefiala un nuevo estatuto del concepto de inconsciente en el seno de la
transferencia.

«La transferencia es la puesta en acto de la realidad del inconsciente»'®, la
transferencia es la realidad sexual de inconsciente, el inconsciente que interesa
alli donde se puede captar, en el marco de la experiencia con el analista.

El inconsciente se reduce aqui a la cadena significante que relanza el deseo,
en la metonimia donde se nos muestra la hiancia por donde la neurosis empalma
con un real. En esta hiancia Freud encuentra algo del orden de lo no-realizado, lo
no nacido, algo que estd a la espera e insiste.

El inconsciente se abre y se cierra - funcién pulsativa - con la caracteristica
de evanescencia: apareciendo en un instante se escabulle volviendo a desaparecer.

Segtin Aristételes el ahora - limite entre el pasado y el futuro - es un ser que
aparece y desaparece continuamente. Concepto retomado por Lacan cuando dice
que el sujeto adviene en el intervalo significante, «ese algo evanescente»’” designa la
funcién sujeto, conforme a la férmula «un significante representa al sujeto para
otro significante'®».

15]. Lacan, op.cit. Seminario XI, Los cuatro conceptos. ..., Clase 2 El inconsciente freudiano y el nuestro.
1 Ihidem, Clase 11 Andlisis y verdad o cierre del inconsciente.

Y Ibidem, Clase 3 Del sujeto de la certeza.

87, Lacan, Seminario XVI, De un Otro al otro ,1968-69, Clase 4, inédito.
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En Posicidn del Inconsciente senala «...el sujeto traduce una sincronia
significante en un pulsacién temporal primordial» '

Elinconsciente es lo evasivo pero logramos circunscribirlo en una estructu-
ra temporal al situar al sujeto en el plano de la enunciacién, que se separa de los
dichos en la asociacién libre como algo nuevo que se produce en la consecucién de
los enunciados. Como decfamos en esta hiancia aparece algo del orden de un
tropiezo — lapsus, suefio, acto fallido — un hallazgo que se escabulle, permitiendo
instaurar la funcién de la pérdida y la posibilidad de una nueva reedicién. Entende-
mos que el hallazgo participa del anudamiento de lo real y lo simbdlico, por la
presencia del objeto que no estd en el dominio del yo, sino que aparece de un
modo sorpresivo, como re-hallazgo en el sentido de lo que estaba ya alli, ala
espera.

Como una suerte de querer ser del sujeto barrado que sélo encuentra la via
de realizacién como saber, efecto del significante. Lo reprimido insiste en circular
a partir de lo no reconocido, lo que de la indeterminacién del sujeto debe advenir
responsabilizdndose de sus dichos en el andlisis.

Asi la transferencia no es la repeticidn sino que abre la via de la repeticién,
dando lugar al imprevisto, para ser subsumido como acontecimiento del decir
que permita bordear algo de lo no sabido.

Lacan pone el acento sobre la tyché, diciendo que «lo real estd m4s alld del
automaton, del retorno, del regreso, de la insistencia de los signos, a que nos
somete el principio del placer»®. Es decir tiene que ver con lo reprimido primor-
dial; como decfamos el Unerkante de Freud, el ombligo del suefio.

Solo la transferencia, soportada en el Sujeto supuesto Saber, nos llevard al
«corazén de la repeticién», donde se anuda alienacién — en su vertiente epistémica
- y separacién — en su vertiente libidinal.

En la Proposicion’ del 67 Lacan va mds lejos en la cuestién de la transferen-
cia: no es solamente resistencia y cierre del inconsciente, también es, por el saber,
apertura sobre lo real del sujeto. El significante de la transferencia no debe pues

'9]. Lacan, Posicidn del inconsciente, 1964, Escritos 2, pag. 814.
2 ]. Lacan, op.cit. Seminario XI Los cuatro conceptos.., Clase 5 Tychéy automaton.
2! J. Lacan, Proposicién del 9 de octubre de 1967 ..., Ed. Manantial, Buenos Aires, 1987.



114

solamente ser considerado como un umbral sino también como posibilidad de
desplazamiento de significantes y de surgimiento de algo nuevo que se actualiza por
el amor de transferencia.

En ese marco se cuaja el Sujeto supuesto al Saber, un elemento tercero entre
el analizante y el analista, como el punto de apoyo, «el pivote» que permite articular
«todo lo que se relaciona con la transferencia en el andlisis». El saber se manifiesta
en su estatuto de vacio, en tanto que la verdad no se puede decir toda; ello es lo que
empuja, lo que crea la oportunidad de «explicarse». Ese vacio anuncia el saber
propio del inconsciente.

El analista deberd estar advertido de que ningun sujeto encarna el saber,
tampoco ¢l mismo. Incluyéndose como partenaire con un vacio, podrd dar lugara
que se desplieguen los significantes que someten al analizante, el decir podrd dar
lugar a un dicho inédito a rescatar para ser realzado. Que el saber opera en tanto
saber supuesto y sdlo se puede actualizar «en la via del encuentro» entre el analizante
y el analista.

El agalma que cautiva al analizante no engloba la persona del analista, sino
que el agalma estd en relacién con que el analista sepa, que haya podido subjetivar
algo en su propio andlisis, para adquirir lo que tiene que saber de ese vacio.

Por eso, detrds del amor llamado de transferencia podemos decir que lo que
hay es la afirmacién de la ligazén del deseo del analista al deseo del analizante. Es el
deseo del sujeto, en su encuentro con el deseo del analista.

La interpretacién como limite al goce del desciframiento

En el Seminario E/ reverso del psicoandlisis** Lacan introduce una nueva ver-
sién de la repeticién en la transferencia como una buisqueda de goce a recuperar,
la dialéctica de un goce que se produce contra la vida, el mds alld del principio del
placer sefialado por Freud. Es la aportacién lacaniana que permite integrar las tres
concepciones de la repeticién: da cuenta de la insistencia significante del incons-
ciente, dela pérdida de goce incluida en la repeticidn y de la recuperacién de goce
aobtener.

2 ]. Lacan, Seminario XVIL, E reverso del psicoandlisis del psicoandlisis ,1969-70, Ed. Paidds.
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El rasgo unario aparece como el elemento articulador «en tanto escrito»,
como la forma primera en que entra en juego la marca del significante sobre el
viviente que se obtiene por la insistencia del lenguaje, hasta producir la primera
pérdida por la que toma cuerpo el objeto , plus de goce. Al intervenir un significante
primero - que denominamos S1 — sobre el campo del Otro, surge el sujeto dividido
y engendra como resto el objeto 4.

Es un significante tomado en el campo del Otro, pero que solo adquiere su
funcién como marca borrada en un segundo tiempo — encuentro con la tyché —
experiencia de goce del orden de la contingencia. A partir de alli se enhebra en los
significantes de la demanda en la busqueda de lo que debe ser repetido, sin alcan-
zarlo jamds, tal como aparece en la figura del ocho interior. .. Lo que retorna por la
via significante no es el significante sino el signo, que hace signo del goce del Otro.

De este modo se actualiza en la repeticidn, donde  se une a su condicién de
lazo con la economia de las pulsiones; la entropia rige el sistema: la dimensién de
la pérdida relanza el plus de gozar.

Sus consecuencias se manifiestan sin el consentimiento del sujeto y en su
ignorancia como puro azar, vehiculizando las condiciones de amor y estableciendo
un sello particular en la transferencia con el analista. Es en ese campo que debe ser
enmarcada como manifestacién del saber del inconsciente. Es de eso de lo que se
trata, para extraer a la repeticién de la identificacién al destino con que suefia el
analizante; la cuestién que se plantea es el saber de la eficacia del andlisis sobre la
repeticién en tanto Lacan la coloca del lado de lo necesario, para dar cuenta de lo
real del sintomay su goce: ese «no cesa de escribirse» que da cuenta de su perma-
nencia.

En la transferencia la asociacidn libre articulada al sujeto supuesto saber, se
enhebra en un sujeto que aspira a alcanzar una verdad a partir del significante, mds
alld de los propios limites. Las industriosas histéricas, como las llama con una
cierta ironfa Lacan, pusieron en primer lugar el valor del saber mitico en el limite
del significante.

De ese material se pudo extraer el saber del psicoanilisis, que apunta a la
otra escena del inconsciente: en la articulacién de la transferencia el encuentro con
el analista permite la histerizacién del discurso en el dispositivo, es decir el
anudamiento del malestar con una pregunta sobre su causa.

En la asociacién libre el analizante pone en juego su divisién en la apuesta
de decir todo sin restricciones, ausentdndose de lo que dice sin gobernar sus pen-
samientos.
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El corte en las cadenas de ficcidn subjetiva que el acto fallido y el acto
analitico realizan permitird al sujeto reconocer la dimensién fantasmdtica de las
certidumbres a las que se aferra.

El sujeto no es amo de lo que sabe, en el filo de las asociaciones aparece
entonces la ocurrencia imprevista, que subvierte el sentido de la frase y lo conecta
al inconsciente como lugar de un saber que lo determina y a la vez ignora.

Recordemos una aseveracién que hace Freud al finalizar La interpretacién
de los suefios: «Lo inconsciente es lo psiquico verdaderamente real, nos es tan
desconocido en su naturaleza interna como lo real del mundo exterior, y nos es
dado por los datos de la conciencia de manera tan incompleta como lo es el mundo
exterior por las indicaciones de nuestros rganos sensoriales»??

Si bien entendemos que el sentido del significante se desprende de su arti-
culacién con otros significantes, las cadenas significantes son, hablando con pro-
piedad, mds que de sentido, de «gozo-sentido» relacién primaria entre saber y
goce. El inconsciente «es goce» cifrando y descifrando, que debe encontrar su
limite en la interpretacidn.

La transferencia permite el tratamiento del goce, por el rodeo de la asocia-
cién libre se pone en juego el trabajo de desciframiento significante. Si el incons-
ciente es un saber sin sujeto en tanto goce, la interpretacién del analista apunta a
la causa de deseo, desprendiendo el goce del sentido y manteniendo abierto el lugar
del enigma.

El analista deberd intervenir de distintos modos, pero cuando interpreta, la
interpretacion se ve afectada por la estructura misma de la verdad, que no puede
ser alcanzada toda. Por ello la interpretacién es un «medio decir» que toma la
vertiente del enigma, de una enunciacién que se articula al sélo acto de decir, no
agrega significaciones. Si bien toma en cuenta el saber mitico del deseo incons-
ciente, también debe atender al limite de la palabra, donde toma cuerpo el objeto
plus de gozar.

2 S. Freud, op.cit. La interpretacion de los suerios, pag. 598.
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La clinica de los discursos apunta a cernir ese goce de lo imposible de
soportar en el discurso del analista poniendo al objeto # en su lugar, como causa de
la divisién del sujeto. Podriamos decir que es una prueba de la existencia del
inconsciente, por la presencia del analista en el lugar del semblante de objeto con-
vocando al S1 que estd a la espera. El saber alli no sélo es supuesto sino expuesto,
es decir puesto en cuestién por la verdad en el campo del goce.

Lazo social nuevo que se produce en el paso de un discurso a otro, permi-
tiendo a partir de una enunciacién en el lugar del Uno solo, inscribir un saber
nuevo en el lazo social en el Otro.

El decir como acontecimiento de discurso

En la experiencia del andlisis, se trata de poder orientar la cura de lo simbé-
lico a lo real; se trata de hacerlo advenir a un limite, al sin-sentido, para dar lugar
al acontecimiento que es del orden de lo contingente y su inscripcién.

En los afos 70 Lacan vuelve sobre su Escrito sobre la instancia de la letra
«...ese soporte material que el discurso concreto toma del lenguaje»?* para dar
cuenta de la operacién del analista en relacién a la transferencia al final del andlisis.
«El discurso del analista es un giro en el discurso del amo», nos dice en Radiofonia®,
que remite al sujeto la llave de su divisidn, es decir de las marcas cifradas de goce
en el inconsciente que lo determinan. La letra es del orden del real, de lo que ex-
siste como dice sobre la escritura en su nudo borromeo para dar cuenta de la
interpretacion.

La naturaleza misma del inconsciente se manifiesta como un saber hacer
con lalengua a partir del lenguaje.?® El hablanteser indica el ser hablante a quien la
letra hace hablar; en la juntura del inconsciente y el cuerpo el sintoma hace lazo
con aquello que no cesa de no escribirse, lo no cognoscible, es decir lo real.

El agujero en el saber se expresa como necesidad légica en el discurso de la

% ].Lacan, La instancia de la letra en el inconsciente o la razon desde Freud, 1957, Escritos 1
» J. Lacan, Radiofonia, 1970, Radiofonia y Televisién, Ed. Anagrama.
2], Lacan, Seminario XX, Aun, 1972-73, Clase 11 La rata en el laberinto, Ed. Paidés.
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ciencia a través de signos, de letras; permite cernir cierta funcién de borde de lo
real, de lo que no puede inscribirse sino a partir de un impase de la formulacién,
dando lugar alo nuevo.”

Lacan retoma el valor del saber mitico en el Edipo freudiano en relacién a
Tétem y tabd; en el matema de la sexuacion se sirve de la légica proposicional para
demostrar la articulacién entre el universal y la excepcién bajo la forma del «al-
menos-Uno» que da lugar a la inscripcién del «para todo...» es decir de la castra-
cién, al mismo tiempo de lo que no se inscribe, en el lugar de la inexistencia de la
relacién sexual, lo que no cesa de no escribirse.

En este contexto, tratando de circunscribir ese imposible que es lo real,
Lacan nos recuerda la sobredeterminacién en Freud que dio al suefio un lugar
fundamental en las formaciones del inconsciente, un lugar que nos indica la fisura
del sujeto: soy yo el que suefa, pero sé que no soy el agente de mi suefio, algo
empuja que estd por detrds de las cadenas asociativas, lo no simbolizable.

El encuentro con lo real estd mds alld del automaton, detrds del fantasma. ..
es lo que despierta en la pesadilla en el suefio relatado por Freud «padre, no ves
queardo...»*

El fantasma es la pantalla que encubre algo que estd primero y determina la
repeticién, el lugar de lo real, algo que explica la ambigiiedad de la funcién de lo
real en el despertar. Ese poco de realidad, el ruido, da fe de que no sofiamos, pero
nos despierta la otra realidad escondida tras la falta en la representacidn, el trieb
segun Freud, el trieb por venir aclara Lacan.

La sobredeterminacién implica el retorno significante a ese fundamento
que «estd en el cuerpo» - soporte del discurso — en el encuentro del goce sexual, que
no puede escribirse.

Es un soporte entonces «abierto», s6lo articulable a partir del discurso ana-
litico, donde el analizante encontrard su divisién confrontado al semblante de
objeto encarnado por el analista, para distinguir los significantes que le coman-

2 Ibidem, Clase 8 Elsabery la verdad.

2 ]. Lacan, op.cit. Seminario X1, Los cuatro conceptos. .., Clase 5 Tychéy automaton.
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dan, intimamente sorprendido por su plus-de-gozar. El decir alli tiene efectos en el
fantasma, relacién entre el objeto  -efecto de discurso que causa el deseo- y «ese
algo que, alrededor y como una hendidura, se condensa y que se llama el sujeto»™.

En la repeticién este seguir al inconsciente en la huella implicard inevitable-
mente que el analizante se deslice por los significantes del Otro en la busqueda de
sentido, que se deslice por la significacidn, siempre félica, que explote «el campo
de las posibilidades» que estd determinando lo imposible.

En la experiencia del andlisis se trata de hacerlo advenir a un limite que lleva
no de los significantes a la significacién sino de lo simbdlico a lo real, al sin-
sentido, para dar lugar al acontecimiento —que es del orden de lo contingente —a
venir y su inscripcion.

La marca primera de la inscripcién del significante, atributo de una diferen-
cia, se encuentra en el limite, haciendo «litoral»*® al agujero en el saber. Entonces,
la eleccién de goce no se deduce de lo simbdlico sino que se encuentra, se experi-
menta de forma intrusiva como algo que toca a ese litoral.

El analista debe orientarse por el hallazgo - dnica manera de no equivocarse
— para contornear la falla de lo que no cesa de escribirse, en cuyo borde se deposita
el cristal de lalengua produciendo el malentendido.

En el Seminario Aun Lacan sefiala que «... no se trata de lo que se lee, de
lo que se lee mds alld de lo que se ha incitado al sujeto a decir... de lo que se trata
es de saber... lo que en un discurso, se produce por efecto de lo escrito».

El acto del analista en el fin de andlisis prepara las condiciones del acto del
analizante, que en ese mismo acto deviene ya analista. Ahora bien, solo dispone-
mos de una herramienta para producir esta prolongacién del circuito que dé lugar
al acto verdadero y esa herramienta no es otra que la transferencia, primero como
un operador de saber que permite al sujeto una nueva lectura de su posicidn,
después con lo enigmdtico del deseo del analista, finalmente con la verificacién del
amor.

Si el sujeto estd dispuesto a hacer todo el recorrido de la transferencia
podria estar en condiciones de acceder a una nueva dimensién del acto. Se trata del

#]. Lacan, Seminario 19... O peor, 1971-72, Clases 11y 12, inédito.
30]. Lacan, Seminario 18 De un discurso que no seria de aparie
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acto analitico, donde también se va a jugar el registro de la pulsién pero coordina-
do con el de la invencidn, porque el sujeto, después del acto, encontrard su manera
particular de saber hacer con el objeto, y de poder separarse del Otro, sabiendo
que no es sin el Otro.

Estas diferencias implicarian, que efectivamente, haya un pasaje entre el
sujeto que entra y el que sale del acto, ahora si, modificado.

Mayo de 2007

Relatora: Ana Canedo
Mar Criado, Rosa Escapa, Cristian Prado, Teresa Trias
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EL TIEMPO, EL INCONSCIENTE Y LA LETRA

EPFCL-Francia

El tiempo y el inconsciente freudiano:

La tesis freudiana que subraya que el inconsciente no reconoce el tiempo
resalta la pregunta fundamental de su representacién para el sujeto, la formaen la
que el psicoandlisis resuelve en su doctrina esta ausencia y cuales son las conse-
cuencias para la praxis.

En efecto, sin la referencia al tiempo en el inconsciente, ;cédmo la practica
analftica puede contemplarse?

Remarquemos primero que todo, que si de un lado el inconsciente freudia-
no no incluye la medida del tiempo, el constituye de todos modos, el resorte de su
representacién posible para el sujeto.

La cuestién es entonces de saber por cual mecanismo el inconsciente puede
determinar el tiempo. Existe en Freud una concepcidén que atraviesa su obra y trata
de responder a esta pregunta. En el texto sobre «Los dos principios del acaecer
psiquico » postulando que el aparato psiquico no se reduce al principio de placer
_ displacer, el formula la necesidad de le exigencia de adaptacién. Esto implica la
instauracién del principio de realidad que objeta a la satisfaccién continua intro-
duciendo un retardo ligado al momento oportuno para llegar. Freud introduce
entonces la idea de una periodicidad sin postular que ella depende del inconscien-
te. En efecto, los érganos de sentido tornados hacia el exterior dan lugar a una
actividad periddica de la conciencia que introduce un sistema de marcas que ritman
el aparato psiquico.

Freud introduce asf la nocién de suspensién de la descarga motora, un apla-
zamiento ligado a la prueba de la realidad condicionando una actividad indepen-
diente, la del fantasma. Se puede entonces deducir la instauracién de la marca del
tiempo, a partir de la confrontacién con la experiencia efectiva — resorte del yo_
realidad, y al mismo tiempo de un resto que resiste al tiempo de la realidad, el
fantasma. Entonces, convendria de preguntarse siguiendo esta concepcidn, si a
falta de la nocién de tiempo en el inconsciente, y a defecto de la toma por el
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principio de realidad, el tiempo del sujeto no es el reglaje operado por el tiempo
del fantasma.

Es lo que Freud parece aqui sugerir et nosotros desarrollaremos las razones
que nos permiten de sostener esa proposicién. Freud es formal: «pero que no nos
dejemos nunca llevar a introducir el patrén de la realidad en las formaciones psi-
quicas reprimidas, se arriesgarfa de subestimar el valor de las fantasias en la formacion
de los sintomas »(1). En efecto, el fantasma resiste a la usura del tiempo.

Esla razén de la objecién de Freud a la filosofia y en particular a Kant. Este
tltimo, tratando de la sensibilidad de nuestras intuiciones, aborda la forma en que
somos afectados por los objetos y dice que el espacio y el tiempo son formas puras,
a priori, de la sensibilidad. El tiempo es concebido entonces como a priori, dicho
de otro modo, el no deriva de una experiencia, sino que la condiciona. La tesis
segun la cual el principio de placer funciona como un operador que regla, incluso
si es de forma automdtica, la circulacién de los procesos psiquicos, implica que el
tiempo no es una forma necesaria de nuestro pensamiento, como lo pensaba Kant,
y permite a Freud concluir sobre la intemporalidad de procesos psiquicos incons-
cientes (2). Freud retoma el debate con la filosoffa cuando el indica:«se constata
también con estupefaccidon que el (el ello) constituye la excepcidn a la tesis de los
filésofos segun la cual el espacio y el tiempo son formas necesarias de nuestros
actos psiquicos» (3). Es por lo cual, Freud ha podido formular que nuestra repre-
sentacién del tiempo- ligada a la conciencia- es abstracta, imaginaria dirfamos
nosotros con Lacan. En efecto, eso que no es abstracto en el psicoandlisis y en el
lado opuesto de la filosofia eslo que no hay ordenamiento temporal de los fenomenos
psiquicos y que el tiempo no los modifica en nada. Esto se traduce en un hecho
clinico remarcable, subrayado por Freud: las representaciones reprimidas se com-
portan después de décadas como si ellas vinieran de producirse. Una primera con-
clusién se impone y permite de responder a la eterna pregunta de los analizantes:
«acaso lo que ha cambiado para mi desde el inicio de mi analisis no es solamente
un efecto del tiempo?». Se podria deducir que la respuesta de Freud serfa neta: «no,
querido sefior, no hay curacién espontdnea de una neurosis ». Esto reposa sobre
una proposicion explicita en su texto sobre « lo inconsciente », donde él caracteriza
el proceso primario, que regula el funcionamiento del inconsciente, por la ausencia
de contradiccién y por la intemporalidad (4).

El tiempo no ordena los fenédmenos inconscientes y el paso del tiempo no
los modifica.
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Y esto debe completarse con la formulacion freudiana mucho mas tardia y
explicita sobre «la inalterabilidad de lo reprimido que permanece insensible al tiempo»
(5). Sin embargo, la cuestién que trata sobre el factor tiempo y su incidencia a la
vez en las manifestaciones sintomdticas y el proceso de la cura, es incontrolable
antes y durante el andlisis.

De hecho, podemos anotar una primera consecuencia para la direcciéon de
la cura. Se trata, siguiendo a Freud, de despojar la representacién de su investidura
de energfa de tal forma que ella sea reconocida como perteneciente al pasado, a tal
punto, que él afirma: «Sobre esto reposa en una buena parte el efecto terapéutico
del tratamiento analitico» (6). Sin embargo aqui Freud concluye que es el sistema
de percepcidn, a través de las huellas de la experiencia, lo cual aporta al yo, intro-
duciendo un plazo de trabajo al pensamiento, el origen de la representacién del
tiempo. Cierto, el yo es determinante en la relacion del sujeto al tiempo pero la
proposicion de Freud es que el yo es mas bien servidor que amo, mas exactamente,
servidor de tres amos: la realidad exterior, el superyo y el ello. Dicho de otra
forma, el no elimina su proposicién que dice que es el inconsciente que estd en el
origen del tiempo del sujeto. Es visible cuando Freud, en su nota sobre la pizarra
madgica, compara esta ltima al funcionamiento del aparato psiquico, y él avanza la
hipétesis que el inconsciente ejerce su efecto sobre el sistema preconciente_conciente
de forma discontinua. De forma andloga a la pizarra mdgica en donde la interrupcion
de la inscripcion proviene del exterior, hay un funcionamiento periédico del apara-
to psiquico como efecto de una excitabilidad periddica del sistema perceptivo por
el inconsciente.Freud concluye de la manera siguiente:«yo suponfa tambien, que
ese modo de trabajo discontinuo del sistema PC _ Cs. estd en el fundamento de la
aparicién de la representacién del tiempo (7). Dos perspectivas se despejan en
Freud. De un lado, el tiempo estd ligado al modo de trabajo del sistema de percep-
cién que transmite al yo la representacion del tiempo. En ese sentido, el tiempo del
sujeto siempre estd ligado al tiempo del otro. De otro lado, el inconsciente partici-
pa por sus efectos a la referencia temporal del sujeto por el retorno periédico de los
restos mnésicos.

Podemos notar que esas dos perspectivas encuentran como punto carismatico
la concepcién freudiana del fantasma, a la vez como interpretacién del deseo del
Otro, pero tambien introduciendo una fijeza en la relacién del sujeto al mundo
que el tiempo, incluso aquel del reloj biolégico, no gasta. Asi que contra el discurso
corriente que dice al sujeto «tu tienes la edad de tus arterias», el sujeto permanece
insensible, el tiene la edad de su fantasma.
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Al lado del tiempo ligado al sistema de percepcion y del tiempo ligado al
retorno de las representaciones inconscientes, habria una tercera perspectiva
freudiana ligada al tiempo que se deduce de su teoria de la angustia como sefal. A
la omisién de la angustia en el evento traumatico (8). Hecho durante su emergencia
como preparacion, espera, tentativa de mediacion frente al peligro, que el sea
pulsional, es decir, de lado del sujeto, o ligado al deseo del Otro. La angustia puede
asi introducir al sujeto en el tiempo que no es mas indeterminado.

Una pregunta central queda después de la obra de Freud ;cual serfa la inci-
dencia de una préctica a nivel del tiempo del sujeto que no ejerza su efecto justo a
nivel del trabajo de su representacion conciente?, ya que, es a condicion de articu-
lar el tiempo y el inconsciente que una préctica puede ser analitica. Dicho de otra
manera, eso equivale a exigir como minimo que esta prdctica pueda dar cuenta de
las condiciones de detencidn de la repeticidn.

El tiempo y el sintoma:

El discurso analitico pone en evidencia el caracter sintomdtico de la relacién
del sujeto al tiempo y de las variantes en funcién de las estructuras permitiendo de
aislar de esta manera las soluciones que integren la dimensién del tiempo.

Alaincertidumbre propia del inconciente en cuanto al tiempo, el obsesivo
afade una pasién, aquella del desconocimiento sistemdtico o como dice Freud
«aversién frente a la precisién del tiempo» (9), que se traduce por el efecto de
procrastinacién. Lo que se vuelve caracteristico es una oscilacién en la temporali-
dad entre la suspension y la impulsién. Dicho de otra forma, el obsesivo trata de
borrar los signos del tiempo que le vienen del Otro, o que insidiosamente marcan
su cuerpo, ya que su reloj estd puesto a la hora de la muerte del Otro. Salvo que el
ciclo pulsional tiene de seguido funcién de despertador, lo que se traduce por la
compulsién en la accion. Lo que la clinica del obsesivo demuestra, es la incompa-
tibilidad entre la asuncién de un deseo - para lo cual el se encuentra impotente - y
ser el amo del tiempo, que es a lo cual el se consagra. Al punto que Lacan ha
podido hacer de la subjectivacién de la muerte una de las condiciones para fijar la
finalidad de un andlisis. Entre mas el sujeto cree en su finitud, mas él sera confron-
tado a la opcidn radical de seguir su deseo y ademds él podra asumir la relacién al
acto.
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Remarquemos desde ahora que la incertidumbre introducida por el in-
consciente en cuanto a la temporalidad no encuentra su resolucién en el descifra-
miento inconsciente, a pesar de que él es una condicién necesaria. Se trata mas
bien de producir el giro por el cual el sujeto pasaa la certeza del acto.

La clinica de sujetos histéricos lo demuestra de otra manera. Freud lo ha
percibido muy temprano: «Ellas sufren de reminiscencias ». Ellas resisten al tiempo
por la «potencia del pasado » es por ello que Lacan ha podido recordar que para
Freud no se trata de memoria bioldgica «sino de rememoracién» (10). La teorfa
freudiana de la fijacion se verifica en el caso de la histérica por el amor al padre
muerto. Ella no se comporta como el obsesivo que hace como si la muerte no
existiera, mas bién, ella se protege del deseo en sentido genitivo_objetivo, por la
eleccién de la pareja muerta. Por lo tanto, no es la nostalgia del tiempo pasado que
condiciona su posicion sino el rechazo de prepararse a ser, a la hora de la verdad,
para un hombre.

En cuanto al sujeto psicético, si varias posibilidades dan cuenta de la rela-
cién al tiempo, ellas nos devuelven todas a la relacién del sujeto al fantasma.

El melancdlico estd fuera del tiempo. El estd a la hora del proceso que se
desarrolla en €I, donde él es el objeto de la acusacién y que rechaza toda verifica-
cién. Pero el estd a la hora de su fantasma: desde que el delirio de indignacion se
detiene, el tiempo se compresa y el sujeto se convierte en el tiempo del objeto. Si
el sujeto se reduce a su identificacién al objeto, es la fulgurancia del pasaje al acto,
que estd asegurada. La eternizacién del debate alrededor de su indignidad y donde
él se hace el objeto se reversa en una precipitacién que lo hace salir de la escena.

De manera general, el fantasma no asegura su funcién de mediacién en la
psicosis, es lo que Lacan demuestra en el hombre de los lobos al punto de postular
que hay en ese caso una anulacién del tiempo para comprender. Se trata de un puro
fantasma donde el instante de ver se colapsa con el momento de concluir. Esto para
mostrar la imposible subjectivacién de la escena traumdtica y su correlato: toda
una vida destinada a contarle al mundo su experiencia con el psicoandlisis. Se
confirma aqui el cardcter crucial del tiempo para comprender que es requerido
para la elaboracién y acceder a una conclusion. A falta del tiempo de elaboracidn,
le queda al sujeto el recurso a un deseo donde el resorte no es la falta en ser, sino
que es sostenido por el yo. Es una forma clinica que ilustra la férmula de Lacan: el
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«yo es la metonimia del deseo» (11). La ausencia de almohadillado se traduce por
un tiempo sin limites y el deseo se reduce a su expresién narcisista.

Fl inconsciente historia

Es en efecto la tesis que Lacan formula en «Funcién y campo de la palabray
el lenguaje», en relacion al procedimiento que hace suplencia al déficit de referen-
cia del tiempo: «la palabra plena reordena las contingencias pasadas ddndoles el
sentido de las necesidades por venir» (12). Una concepcién del tiempo ya estd
presente aqui, ella se articula en relacion a la dialéctica y hace de la finalidad del
andlisis el advenimiento de una palabra verdadera, el sujeto realizando asi su histo-
ria en una relacién al futuro. Esta proposicién que concierne el tiempo desvaloriza
la exactitud de los hechos biogréficos y del tiempo para privilegiar los cambios
histéricos, a partir de «perfeccionar la historizacién actual de los hechos» (13). El
inconsciente es un hecho de historia y el andlisis va a privilegiar la verdad y el
tiempo intersubjectivo como estructura de la accién humana. El tiempo en efecto,
interviene en la solucién del deseo para un sujeto, y no se deconecta de la relacién
al Otro. Basta con atrapar eso que es un tiempo sin Otro, como la experiencia del
esquizofrénico lo muestra. La cadena significante rota se traduce por la infinitud
de secuencias comenzadas sin que nada venga a puntear para dar un punto de
conclusion, ni siquiera provisorio. La experiencia analitica pone en evidencia la
imposibilidad de regular el tiempo. Todo estd a recomenzar sin que nada se depo-
site.

El paranoico al contrario muestra una solucién que implica el tiempo pero
que tambien exige el acomodo al Otro. Es lo que la férmula de Lacan a propésito
de Schreber demuestra: «Sin duda la adivinacién del inconsciente ha temprana-
mente advertido al sujeto que, a falta de poder ser el falo que falta a la madre le
queda la solucidn de ser la mujer que le falta a los hombres» y un poco mas lejos:
«esta solucién, por lo tanto, era entonces prematura ».

Los efectos de esta solucién que interviene demasiado temprano son el re-
sorte de todas las manifestaciones psicdticas en este caso: paso al acto, emergencia
alucinatoria e ideas de persecucidn.

Entonces, una pregunta crucial para la experiencia analitica se impone para
todo sujeto que ha entrado en el dispositivo, cualquiera que sea su estructura, la
pregunta de saber lo que seria una solucién que no sea prematura.
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Para Schreber, caso «princeps» de paranoia, Lacan postula: «el aplazamiento
indefinido de la realizacién de su fin». La «solucién prematura » de su fantasma
debe acomodarse a otro tiempo que incluye el mas alld del mundo en el cual la
promesa es aplazada. Ha habido para ese sujeto una inversién de la situacién que
es la causa de la salida. Entre una solucién sintomdtica y una solucidén de satisfac-
cidn, «el sujeto estaba muerto».

De manera mas general, y en todas las estructuras, la pregunta que se impo-
ne es como se integra la dimensién del tiempo en la solucién que es propuesta por
la transferencia en el psicoandisis.

El tiempo bajo transferencia:

La cuestién del tiempo estd en el centro de los interrogantes del analizante.
Se refieren a la duracién de la sesidn, de la cura, sobre la persistencia de un sinto-
ma. Notemos sin embargo las diferencias, ellas dependen de la estructura pero
también de lo que una época vehicula como discurso. En efecto, en el reino del
hombre siempre apresurado, signo de nuestro tiempo, el psicoandlisis que no cesa
de pedir tiempo, estd él, en contrasentido de su epoca? hay en efecto una exigencia
analitica que concierne el tiempo, ella tiene una incidencia sobre la duracién de la
curay ha encontrado su justificacién en una férmula explicita de Lacan: «lo que se
necesita de tiempo para dejar huella de lo que ha desfallecido en demostrarse» (14)

Se puede, entonces, entender en relacién a qué problema,ha habido en
Schreber, una «solucién prematura». Lo que ha desfallecido a demostrarse, que es
trans__ estructural , concierne el ser de goce del sujeto. El fantasma obtura esta
deficiencia a menos que su vacilacién exija un remodelamiento.

Por lo tanto, no se trata de un tiempo cronoldgico indispensable para dejar
huella, alli donde ha habido deficiencia. Es por esto que Lacan se apoyo sobre un
tiempo légico en el cual se trata de determinar el resorte de su funcionamiento y las
condiciones de su cumplimiento.

La cuestidn del tiempo en la transferencia esta determinada por otra pre-
gunta: shay acceso a una certitud por medio de las formaciones del inconsciente?
Yo creo que Lacan lo ha creido durante un cierto tiempo, al punto de apoyarse en
una concepcidén del tiempo que articula la solucién del deseo al lazo intersubjetivo.

SiLacan se sirve del sofisma de los tres prisioneros en 1946, que él retoma
en «Funcion y campo de la palabra y el lenguaje», es para mostrar como la accién
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humana se ordena de la accion del otro, y la salida a la vacilacién pasa por las
escansiones que permiten el advenimiento de la certitud. La escansién como san-
cién tiene un efecto inductor, el de un sentido por venir. Se deduce que la escansién
tiene un efecto de decisién. Asi la marca del tiempo, en la cura analitica estd
conectada a la interpretacién.

Es la razén por la cual ese texto, capital sobre la distincién entre palabra
plena y vacia, lo es también en cuanto a la concepcién que el analista se hace del
tiempo y su incidencia, sobre todo sobre la duracién de la sesién, tal como Lacan
lo desarrolla en la parte III «las resonancias de la interpretacién y el tiempo del
sujeto en la técnica psicoanalitica.

Mientras que es bastante frecuente de sostener que ¢l ha usado la sesién
corta en el andlisis en los tltimos afios de su practica, él enuncia desde ya en este

texto que la duracién de la sesién es un «aspecto particularmente ardiente en nues-
tra actualidad» (15).

La sesién corta:

Es interesante de percibir que la cuestién de la duracién de la sesién ya estd
presente en esta época y bajo una forma que contradice la afirmacién frecuente-
mente repetida y que deduce de la ensefianza de Lacan, el tiempo variable de la
sesién. Cuando Lacan examina la duracion de la sesién, el comienza primero que
todo con las incidencias sobre el analista. La cuestién es en efecto la del estandar
de la duracién de la sesidn y sus efectos sobre la funcién del analista, sobre el grupo
analitico y sobre el analizante.

Hay que convenir en que el orden elegido por Lacan en lo que concierne a
la presentacién de las incidencias parece extrafio, mientras que uno podria esperar
que Lacan trate los efectos del tiempo para el analizante, al abordar en primer
grado la incidencia del tiempo en conexcién con la funcién del analista, ¢l pone
ésta cuestién en lazo directo con aquella del deseo del analista.

La fijacién de la duracién en un estdndar, aleatorio hay que afadir, anula el
deseo del analista en provecho de la reglamentacién, mas cercana del cédigo del
trabajo que de las condiciones del discurso analitico.

Dicho de otra manera, mientras que la finalidad serfa de producir el méxi-
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mo de objetividad posible, es en primer lugar el deseo del analista que padece con
el estdndar. En segundo lugar, evocando la subjectividad del grupo, se puede dedu-
cir que la uniformidad de la duracién de la sesién se traduce en confort del grupo
eliminando la posible tensién que pueden engendrar pricticas muy diferentes en el
seno del mismo.

Finalmente, en lo que concierne a los efectos sobre el analizante, la cuestién
es ;como se mide el tiempo del inconsciente?

El debate es de actualidad y se refiere al hecho que si el inconsciente pide
tiempo para revelarse, entonces, podriamos concluir, la duracién de la sesién debe-
rfa ser variable. Ciertos analistas afiaden a este argumento el del recurso a la dura-
cién variable de la sesién como la tinica préctica anti estandar. El argumento en-
cuentra su justificacién y apunta en el fondo a contener el fundamento de otra
préctica de la sesién, aquella de corta duracién. Subrayemos lo que eso quiere
decir: prdctica de la cura con sesiones sistemdticamente cortas y aparece la critica:
se trata tambien de una estandarizacién.

Mas radicalmente, la cuestidn es de saber si el tiempo variable de la sesién
o la sesién corta correponden a dos variantes técnicas y mostrar cual serfa el funda-
mento tedrico que sostiene la una o la otra.

Me parece claro que la concepcién de Lacan en «funcién y campo de la
palabray el lenguaje», construye una teorfa del tiempo de la sesidn, coherente con
su teorfa del inconsciente.

Antes que nada, su demostracién se apoya en la experiencia del sujeto
obsesional y el uso que el puede hacer del cdlculo del término al ser vivo de evitar
la sorpresa. Dicho de otra manera, el obsesivo se serviria del dispositivo para ......
no analizarse y la duracién de la sesién puede convertirse en un aliado suyo en su
resistencia al inconsciente. Queda como solucién para el analista la suspensién de
la sesién como puntuacién del discurso. Notemos que aqui el procedimiento anti
estandar tiene como fin de evitar la ritualizacion de estos sujetos. Pero atn, la
puntuacion de la sesién no tiene como tnica finalidad de hacer resonar las forma-
ciones del inconsciente, sino tambien de introducir al sujeto en una experiencia
dialéctica.

Frente a la aspiracién del obsesivo que consiste a sostener la uniformidad de
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los enunciados con el fin de evitar las consecuencias sobre el deseo, la puntuacién,
en el sentido en que hacemos de la puntuacién sobre un texto, introduce un proce-
dimiento que extrae al sujeto de su formateado amorfo. La puntuacién, eje de la
interpretacién en esa época, es un medio privilegiado de introducir una marcay al
sujeto en el tiempo.

La puntuacién comprende, en ese sentido, tres perspectivas :ella es una
escansion que introduce al sujeto en una dialéctica y promueve progresos en el
discurso.

Ella apunta a hacer emerger una palabra plena.

Ella tiene efectos sobre la duracién de la sesion.

Sobre esta tercera perspectiva, Lacan es explicito. El estd convencido «que
al experimentar en un momento, venido a su conclusién»(16) de la eficacia de la
sesidn corta, el saca las consecuencias. Entonces, no se trata de una hipdtesis
sometida a la confirmacién ni de una remarca puntual. De hecho,en una nota de
pié de pdgina hecha diez afios m4s tarde, ¢l asume mas radicalmente su conviccion:
«Piedra de repudio o piedra de 4ngulo, nuestro fuerte es de no haber cedido sobre
este punto »(17). A pesar de que la sesidn corta concierne el ejemplo de un sujeto
obsesivo, la importancia del ejemplo citado proviene de su finalidad: poner al dfa
un fantasma en un plazo «o de otra manera nosotros estarfamos ain escuchando
sus especulaciones sobre el arte de Dostoiewski (18).

A partir de ello se puede deducir la aplicacién de un procedimiento
indisociable de la concepcion del acto que Lacan avanza mucho mas tarde. Si
Lacan no afirma aqui, la duracidn de la sesién variable, me parece que es a causa
de una razén: el analista, mas bien que de esperar la revelacion del inconsciente,
provoca, extrae incluso, a la manera de un forceps, eso que atn no estd aqui.

Es, de hecho, lo que le permite de afirmar la afinidad entre la sesién cortay
la técnica Zen.

Ya estamos en otra dimensién que aquella de ir a buscar las excavaciones en
el inconsciente tal como se deduce de un Freud arquedlogo del espiritu. No se trata
tampoco de convocar las lineas de eficiencia en el inconsciente, a lo que Lacan, ha
apuntado con la ayuda de la linguistica. La problemdtica nueva a la cual la sesién
corta participa, es anunciada asf por Lacan: «si ella rompe el discurso, es para parir
la palabra». Ciertamente, Lacan cree atin que una palabra auténtica puede coinci-
dir con la verdad del sujeto. Sin embargo, no hay que dejar de lado que él formula
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aqui lo que serd un punto crucial de su ensefianza: lo real del sujeto no se atrapa
mds que por medio de la aversién del sentido.

Cémo no deducir que una préctica del tiempo, que no se detiene a acoger
los suefios y los lapsus sino mas bien a hacer emerger el fantasma, no es posible que
si ella no es la busqueda del sentido, apuntarfa mas bien, al fuera de sentido?
Contrariamente a lo que a veces se dice o se hace, Lacan no sostiene tinicamente la
sesidn corta como técnica ocasional, reservada a una sesién determinada o como
procedimiento ligado al tiempo del fin del analisis.

Ademds, ;no habria que encontrar, en el ejemplo citado, una proposicion de
Lacan a propésito de la sesién corta que serfa al mismo tiempo una proposicién
sobre el fantasma?

La distincién que se ha vuelto cldsica entre el sintoma que se interpretay el
fantasma que se construye, coloca, en efecto, la pregunta sobre la maniobra del
analista en relacion al fantasma. El manejo del tiempo de la sesién, como Lacan lo
muestra en el ejemplo evocado, se presenta como crucial.

La separacién y el momento oportuno:

Subrayemos finalmente otra dimensién que Lacan pone en relieve desde
1953, a saber la relacién del tiempo y la alienacién. Se podria pensar que el dispo-
sitivo analitico es inductor de alienacién. Cierto, el ndmero de sesiones, la dura-
cién en afios, la concentracién libidinal en el procedimiento, participan a esta
dimension. Remarquemos sin embargo que la consideracion se vuelve parcial, de
hecho falsa, ya que la separacién del Otro, condicién para que un andlisis llegue a
su término, exige de entrada la alienacién.

Es necesario aqui, volver a la «solucién prematura» a propdsito del caso de
retoma del andlisis después de una interrupcién, del hecho que el analizante habia
accedido a una cura al menos transitoria. Estd lejos de ser algo raro. Asi, el ejem-
plo de este analizante para el cual el andlisis ha producido un alivio terapéutico
cierto, segun sus propias palabras, al punto de considerar con satisfaccién que el
momento de terminar su andlisis habifa llegado. Salvo que una nueva coyuntura lo
confronta a un nuevo momento fecundo de su neurosis. Lo que él habfa descuida-
do era el estatuto del fantasma, eso sobre lo cual el andlisis debe estar advertido.
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Este analizante no contaba con que el fantasma deje en suspenso y produzca como
retorno sintomdtico exigiendo un retorno a la alienacién significante en la transfe-
rencia. El caso no es raro. La solucién analitica exige en efecto que la separacién
intervenga en el momento oportuno. Y yo creo que ese momento estd sobre todo
ligado a la relacién del sujeto a su fantasma.

Digédmoslo de otra manera, «lo que se necesita de tiempo para dejar huella»,
siguiendo la formula evocada mas arriba, es el tiempo necesario para producir una
separacién como efecto conclusivo de la alienacién. Si no, el riesgo es la alternan-
cia alienacidén-separacién y regreso a la alienacién.

Es lo que a veces el andlisis produce o mas exactamente ciertos andlisis.

Sin embargo, si la alienacién al significante que la cura analitica promociona,
es indispensable, se presenta la pregunta sobre la alienacién a la persona del analista,
lo cual no es la misma cosa.

En efecto, Lacan hace valer un efecto benéfico de la sesién corta en el
sentido en que ella «no presenta ningun peligro de alienacién del sujeto »( 19). La
razén se encuentra en el avance mas tardio de la ensefianza de Lacan, el del analista
como objeto.

En efecto, cuando Lacan propone que «la transferencia es una relacion esen-
cialmente ligada al tiempo y a su manejo», es para indicar como el motor de la
operacién analitica es el deseo del analista y entonces la cuestién del tiempo estd
ligada a la cuestion del manejo de la agalma. La sesidén corta, técnica que va contra
la alienacién de la persona del analista trabaja para mantener el agalma y hacer
entonces emerger el objeto causa del deseo. ... Del lado del analizante.

En ese texto, que es capital sobre la cuestién del tiempo, como lo veremos
mas lejos, Lacan retoma la problemdtica de la escansién para precisar eso a lo que
ella apunta «esta pulsacién del borde por donde debe surgir el ser que reside mas
acd» (20). Si el vuelve a la escansion ya no es para parir la palabra plena, sino el ser
« mas acd», es decir mas acd de la palabra,lo cual es una manera de formular en la
época que el analista persigue el goce.
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El tiempo para dejar huella:

Me parece indispensable de articular la concepcién del tiempo que Lacan
produce en ese texto y la férmula « lo que se necesita de tiempo para dejar huella de
eso que ha desfallecido en demostrarse» ya citado. Siguiendo los términos de «po-
sicién del inconsciente» eso que no puede desfallecer a demostrarse, es la causa
introducida en el sujeto «sin la cual no habria ningtin sujeto en lo real» (21). Eslo
que Lacan propone como la primordial pulsacién temporal «que es el desvaneci-
miento constituyente de su identificacién » (22)

Dicho de otra manera, es por el hecho de la falla de la identificacién cons-
titutiva del ser que se necesitard de tiempo en la cura para que el sujeto inscriba su
ser.

La elaboracién de Lacan permite de atrapar una teorfa légica del tiempo y
decisiva en este texto. Se vuelve patente por «la causacién del sujeto» que sigue la
operacién de alienacién y separacién que exige dos tiempos, pero sobre todo por el
interés que ¢l dirige al latido del inconsciente a fin de cernir, no tanto su apertura
sino mas bien, el modo de su cierre.

Es eso lo que constituye la llave del «nicleo de un tiempo reversible, necesa-
rio a introducir en toda eficacia del discurso» (23). El valor esencial de esta aproxi-
macidn reside en la perspectiva nueva que Lacan abre a partir del nachtraglich(a
posteriori) freudiano que «muestra una estructura temporal de un orden mas
elevado »;Que es lo que esto quiere decir? Se trata menos de un efecto de sentido
producido en el a posteriori, que de atrapar la forma como «el trauma se implica en
el sintoma»r. De nuevo, la finalidad del psicoanalisis es recordada, no se trata de
producir sentido sino m4s bien de volver al trauma, otra forma de decir «eso que
ha fallado, a demostrarse de entrada ».

Yo retomo mis proposiciones para indicar mejor lo que estd en juego. Yo
avanzo la hipdtesis que la concepcién del andlisis sobre la duracién de la sesidn:
larga estandarizada, variable o corta, depende de la idea implicita que él tiene del
inconsciente.

Mientras que el estdndar amortigua los efectos del inconsciente hasta hacer-
lo desaparecer del horizonte analitico, el tiempo variable supone el inconsciente
estructurado como un lenguaje.
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:No podrfamos decir, en cuanto a la sesién corta, que ella encuentra su
razén en una concepcién del inconsciente como real? Tres opciones diferentes po-
drian asi desprenderse. El estdndar relativizando el inconsciente hace del setting la
palanca de la cura. La sesién de duracién variable encuentra su motor en la escucha
analitica al punto de, a veces, sacralizarla.

Eslo que Lacan habia denunciado en relacién con esos que hacian prevale-
cer «una buena orejar.

La sesién corta encontrarfa su punto de anclaje en un objetivo de la cura
que la subordina a la reduccién del inconsciente a producir la letra.

La prisay laletra:

Existe una problemdtica particularmente puesta en evidencia a partir del
seminario «Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis», en donde de un
lado Lacan propone que el deseo es limitado, su relacidn fija, y de otro lado el
subraya el aspecto evanescente de la captura del inconsciente. En efecto, ;que es lo
que permite, siguiendo sus términos que el «deseo, él, encuentre su cerco» (24)? Es
lo que justifica la retoma por Lacan de otro modo de tiempo que aquel de la
duracidn, el tiempo légico. La formulacién es precisa: «el inconsciente es evasivo_
pero logramos atraparlo en una estructura, una estructura temporal, sobre la cual
podemos decir que ella nunca ha sido, hasta aqui, articulada como tal». A falta de
una certeza conclusiva por el significante, le queda al andlisis la posibilidad de
atrapar el deseo inconsciente. Me parece que eso que se prepara es una concepcion
del tiempo del andlisis menos ligada a la intersubjetividad que a la incidencia del
objeto (a). Eso se vuelve explicito con la funcién de la prisa, «ya es ese pequefio a
que la tetisa » (25).

La prisa donde el soporte es el objeto (a) se articula en el momento de
concluir. Desde luego, hay que distinguirla de la precipitacidn, la cual es una con-
clusién que no sigue el tiempo de comprender. La precipitacion releva del acting-
out o del paso al acto, la prisa estd articulada al acto.

Subrayemos sin embargo, una desviacion posible de la prisa en una perspec-
tiva imaginaria que Lacan sefala como «el efecto de engafio del cual ella puede
hacerse cémplice» (26). ES en efecto, solamente una forma precisa de la prisa que
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hay que retener: « ella ( la funcién de la prisa) no es correcta mas que al producir
ese tiempo: el momento de concluir » (27).

Esta forma de anudar tiempo y acto, ha( ¢ )*te, podriamos decir, es a conce-
bir en una doble dimensidn, el acto del analista introduciendo la funcién de la prisa
para producir la certeza conclusiva, pero también el analizante produciendo su
conclusién de salida en la prisa.

Recapitulemos: el tiempo de las deducciones y el de la conclusién para el
analizante no se confunden con el tiempo que se necesita para que la asociacién
libre pueda desplegarse. El tiempo para comprender no coincide con un tiempo
cronoldgico. Y el momento de concluir no se sostiene inicamente de una ganancia
de saber, adn, se necesita que cambie la relacién del sujeto al fantasma y que eso se
traduzca en efecto sobre la pulsién. Es por lo cual que se puede proponer que no es
el saber sobre el inconsciente la palanca que permite de concluir, sino mas bién que
la conclusién depende de la relacién del sujeto a lo no sabido del inconsciente. Hay
un decir como resto de los dichos del analizante que guia la conclusién. Es porlo
cual que un tiempo de mds es requerido, ademds del necesario para que los dichos
del analizante liberen las significaciones inconscientes. Ese tiempo de mds, Lacan
lo ha formulado de otra manera en relacién con el sujeto supuesto saber. Ya que se
necesita de tiempo para su caida, pero atin a si, eso no basta. Hay un mas alld, el
tiempo de un duelo, duelo del objeto (a), como Lacan lo formula y que asegura la
funcién de causa de deseo despues de la caida de la suposicion de saber. El andlisis
introduce al sujeto en el tiempo de la urgencia que no estd ligada a lo imaginario
del tiempo del otro, lo cual es lo propio del hombre apresurado. El andlisis no
implica tampoco la orientacién del tiempo por la cita que fija el fantasma, pero el
introduce otra forma de relacién al tiempo. Se trata de un tiempo subordinado a la
letra del inconsciente que asume el comando y orienta las coordenadas del deseo en
funcién del ser de goce. La letra es asi, la inscripcién de eso que hace falta a
demostrarse de entrada en la estructura.

Pero remarquemos que ese cambio de perspectiva que concierne el sofisma
de los tres prisioneros introduciendo una temporalidad ligada al objeto ya estd

*juego de palabras en frances del autor entre hate ( prisa) y acte (acto).
Nota del traductor.
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presente en el seminario «la angustia». En efecto, si el deseo del Otro estd en el
origen del afecto de angustia, es en la medida en que él toma al sujeto como objeto
causa de ese desco, es lo que Lacan designa como una «relacién temporal de ante-
cedencia »; El interés de esta formulacién estd en la equivalencia que Lacan produ-
ce entre la temporalidad engendrada por la angustia y la temporalidad del andlisis
lo cual es patente en lo que sigue: «Esta dimensién temporal es la angustia, esta
dimensién temporal es esa del andlisis»(28).

En efecto, el andlisis introduce la dimensién del tiempo y de entrada bajo la
forma de la angustia. Hay allf un indice de la manifestacién del objeto (a). La
cuestién crucial es que Lacan hace depender la eficacia del analisis a la introduc-
cién del sujeto en la temporalidad. Esta inmersién en el tiempo es frecuentemente
solidaria de la inmersién en la angustia. Es un hecho clinico mayor que una vez que
el andlisis comienza, el sujeto siente frecuentemente el afecto de angustia y de una
manera desconocida para él. Es lo que justifica la expresién de Lacan: «el tiempo
de la angustia no estd ausente de la constitucion del deseo» (29).

El tiempo de la angustia no es por lo tanto un tiempo que se mida, no es la
angustia que dura, es un tiempo légico. El es 18gico en la estructuracién del deseo
del sujeto. El es también légico en la cura en el sentido que él es 16gicamente
anterior al deseo.

Para concluir, el andlisis introduce el sujeto a otra relacién al tiempo que no

serd mas condicionada por la fijeza traumdtica que el fantasma mantiene sino por
la prisa que no proviene de un pensar el tiempo sino de una necesidad logica.

Luis Izcovich
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EL TIEMPO QUE HACE FALTA!

EPFCL-Francia

Freud lo anuncié: el inconsciente no conoce el tiempo. Sin embargo es
evidente, en el psicoandlisis «hace falta el tiempo»*. Este contraste deberia
invitar a volver a trabajar inclusive el concepto de inconsciente, como Lacan
mismo lo hizo hasta el final, y especialmente al final. No obstante la elaboracién
del inconsciente bajo transferencia en un andlisis no estarfa disociada del tiempo.
Parto de alli.

Este tiempo necesario parece generalmente muy largo, demasiado largo.
Impaciencia natural? Extrafio, porque ésta también estuvo desde el comienzo,
cuando la duracién de las curas no se contaba aun en afos. Con cuanta inquietud
aprehensiva® Freud no tomaba la decisién de anunciar a sus primeros pacientes
el sacrificio necesario de varios meses de andlisis! La pregunta no es de hoy: por
qué hace falta tanto tiempo? Mucho mas de lo que uno quisiera., eso es cierto.
Mucho mds de lo que uno necesita para contar su pequefa historia, o aun para
descifrar el sintoma y, generalmente, mucho mds. ;Por qué este tiempo de
mds?

Para que el proceso de un andlisis se constituya en secuencia finita, se
requieren muchos modos de temporalidad. Hay el tiempo propio de la asociacién
libre, de los pensamientos que se meten en serie; luego el «tiempo légico», que
es otra cosa, a saber, el tiempo que hace falta para producir una conclusién a
partir de lo que no es sabido. Y aun se plantea la pregunta de saber si este
tiempo 16gico agota el tiempo real de la secuencia analitica, porque también
hay el tiempo de inercias de transferencia, no todo regido por la ldgica.

! Otra traduccién posible de este titulo serfa « El tiempo que se necesita ».

“En la traduccién de Radiofonia realizada por Oscar Massota en 1970 editorial Anagrama, aparece «es necesario el
tiempo».

* Ajouter le symbole barré sur I’A (ma machine ne I'a pas).



El tiempo de la asociacién libre

La temporalidad propia de la asociacién libre es la de una serie mds que la
de una secuencia en la medida en que, por definicidn, la palabra analizante se
presenta como un rosario de enunciados que meten los dichos en serie. Serie
virtualmente tan infinita como la serie de nimeros enteros, aun cuando ésta
solo dura un tiempo; un enunciado de mds siempre puede ser expresado. La
férmula inversa es frecuentemente también aceptable: siempre falta aun un
enunciado. Es cierto que el analizante tiene con frecuencia el sentimiento que
él dice siempre la misma cosa, pero que ¢l se repita, no objeta a esta estructura
de serie al término inaccesible. Siguiendo ciertas indicaciones de Lacan, lo
podemos escribir de la siguiente manera, simbolizando los enunciados por los
unos: (1,1,1 ...(-1)), o también, reduciendo la serie de enunciados a un solo
elemento: (1 ... (-1)). El problema de la conclusién del andlisis es precisamente
saber si uno pasa, y cémo, de la serie asociativa potencialmente interminable a
una secuencia finita, - distinta entonces de una serie simplemente detenida —
dicho de otra manera, de una estructura de sucesién que no incluye su término
a una estructura de sucesién produciendo el término que la cierra.

La asociacién libre como serie tiene la misma estructura que la serie de los
ndimeros enteros, salvo que ésta ultima estd absolutamente determinada por la
ley del sucesor. Ninguna ley preside a la produccién de enunciados asociados
del analizante, ésta es la regla, pero a pesar de su nombre, la serie asociativa, se
sabe, no es sin embargo libre. Su artificio que invita al analizante a decirlo
todo, pero también a decir cualquier pensamiento que le venga, revela a quien
lo hace una limitacién asociativa, mediante la cual ¢l experimenta la
imposibilidad de decir cualquier cosa. El discurso pulverulento no es accesible
sino al sujeto fuera de discurso. El solo entra como amo «en la ciudad del
discurso», mientras que el neurdtico se instala como esclavo, sujetado como
estd a la cadena a la que interroga precisamente la causa.

Esta serie, infinita y parcialmente determinada, no es cualquiera: ella
desarrolla la significacién del sujeto supuesto saber. Es decir que tiene un punto
de entrada preciso, que podemos identificar al menos-uno escrito, arriba, al
término de la serie. Es el sujeto mismo, referente inaccesible al significante,
que no puede hacer mejor que representarlo y equivalente al conjunto vacio. Es
él que se afirma en la entrada de la serie asociativa, bajo la forma clinica muy



simple, que Lacan designé al inicio como la pregunta del sujeto, y que
reconocemos cada vez que evocamos la necesaria histerizacion de la entrada.
Esta pregunta, que interroga el sintoma con un «qué quiere decir eso? « o con
un qué sucede?», sitda el menos-uno al comienzo, como el cero antes que el
uno. Esta pregunta convoca el conjunto de enunciados a producir en posicién
de saber prometido para develar el enigma, y condiciona la puesta en secuencia
de la serie asociativa por la cual ésta se distingue de todos los tests dichos
también de asociacién libre. La serie en tanto que tal obedece en efecto al
tiempo amorfo de la pura reiteracién de una diferencia homogénea, mientras
que la secuencia anima un tiempo no homogéneo, tenso entre anticipacién y
retroaccién. La puesta en funcién de la significacion del sujeto supuesto saber
a la entrada de un psicoandlisis tiene entonces por efecto captar el sujeto
analizante en la temporalidad secuencial de puntos de almohadillado, la cual
le disimula al comienzo del automaton de la recurrencia del menos-uno.

La serie de enunciados del analizante es en efecto una serie de secuencias.
Estos enunciados, se pueden escribir, como lo hice, cada uno como unos, pero
hay unos de tipo diverso, Lacan lo sefialé. El uno del significante puro,
asemdntico, que no hace pareja con ningtn otro, se distingue de la unidad
sintdctica que es la frase. Esta dltima es una cadena, simbolizable en reduccién
por dos significantes (S1 S2), y que produce ésta otra unidad que es la unidad
semdntica de significacién. Asi el sujeto que pronuncia, se me ocurre un
ejemplo: ‘yo no me siento hijo de mi padre», produce la estructura minima de
secuencia que es un punto de almohadillado donde el yo intenta determinarse
en un enlentecimiento significativo: S1 S2. La unidad semdntica asi producida
puede simbolizarse con un «uno» que se puede combinar a su vez:

(§1—82)
(182
(1—827)
(1I— ... (-1))

En consecuencia, la transferencia como dirigida al sujeto supuesto saber es
«una relacién esencialmente ligada al tiempo» y la experiencia analizante,
ordenada por la retroaccién de secuencias significantes, se anima entre una
espera y una retrospeccién de transferencia, que expresa en el mejor de los
casos el modo gramatical del futuro anterior gracias al cual, al final, ¢l o ella
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habrd sido aquél que o aquélla que...Este tiempo genera afectos especificos que
marcan con su estilo los dinamismos como las recaidas de la libido, la pasién
del significante manifestdndose como pasién del tiempo. La busqueda analizante
se vuelve esperanza, algunas veces exaltada, pero también temor, idea fija, hasta
la renuncia anticipada. Estos matices que especifican cada caso tienen su
importancia a la entrada del anilisis. No es la misma cosa entrar mds bien con
la confianza de ganar que con el temor a descubrir, porque esos son indices de
la posicién del sujeto en el lugar del saber inconsciente que lo constituye. Los
afectos de retrospeccién no faltan tampoco: nostalgia sin duda, pero mas o
menos matizada de lamentos, incluso de arrepentimientos. Necesariamente, la
elaboracién de transferencia oscila entre el entusiasmo de la expectativa, y el
sentimiento de una impotencia recurrente para encontrar la dltima palabra. A
esto se agregan, por supuesto, las «eurekas» del hallazgo cuando una parte de la
verdad se libra.

No obstante, este tiempo de la retroaccién significante no le pertenece
solamente al analizante. Es un universal del ser hablante que de suceder en un
presente inmediatamente obsoleto, las promesas del futuro no relevan los
veredictos de lo sucedido sino al precio de sustraerse del presente. El resultado
es que para cada uno, aun para las «vidas mindsculas», la vida se juzga desde el
punto de vista de la muerte, punto de almohadillado supremo. Sustrayendo
todas las promesas, éste hace prevalecer el futuro anterior de un juicio tltimo
que prescinde del dios de la revelacién. Ahora bien, el psicoandlisis no apunta
al universal del sujeto, mds bien a la particularidad del posicionamiento de
cada uno en esta estructura. No es entonces esta fenomenologfa universal que
importa, mds bien al contrario su singularidad. Es ésta la que permite, por el
«manejo del tiempo», hacer trabajar la transferencia en la produccién de la
respuesta esperada. Los modos de hacerlo son variados, pero estos se reparten
segtin los tipos clinicos porque el sintoma, en su consistencia pone al sujeto en
el presente, e inclusive al presente perpetuo de «eso que no cesa» de sufrirse, a
pesar del consentimiento y del displacer, y se puede constatar que cada tipo
clinico acenttia una modalidad temporal especifica, que viene como a deformar
la estructura universal del tiempo de la cadena.
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El tiempo sintomdtico

Hay el modo obsesivo del tiempo secuencial. Automaton de compulsiones
colocadas aparte, el sujeto se determina alli en la anticipacién siempre
actualizada del punto de retroaccién dltimo. En este sentido, su reloj se adelanta,
contrariamente a lo que uno cree algunas veces. Uno lo cree por el hecho de su
procrastinacién frecuente, pero es un error que reposa sobre la confusién del
sujeto y de la persona. Que el reloj del sujeto se adelante no resuelve el
comportamiento que él exhibe: segtin los casos o segin los momentos, éstas
serdn tanto las prérrogas de la sentencia como la puesta al presente por la
precipitacién del acto. Ni la una ni la otra impedirdn que el sujeto, siempre
ofrecido «a la mirada de la muerte», no se atrape en el tiempo pasado que vacia
un poco mas un presente ya universalmente evanescente. Por la operacién de la
anticipacién, que consume los esponsales, se puede decir platénicos, del sujeto
y de la muerte, es la espada del encuentro que es conjurada. Vean el Hombre
de las ratas de Freud. Todo erigido bajo el ojo eterno, él se mantiene, en la
realidad entre dos mujeres: la muchacha de la posada, sirvienta de la necesidad
sexual, y la dama pobre de la eleccién imposible, con quien sostiene sus
ensofiaciones y fantasmas. Pero el inconsciente ha suscitado la tercera, esta hija
supuesta de Freud quien con «sus ojos de betumen», lo mira fijamente con la
mirada de la muerte.

La histérica al contrario se inscribe en un «no todavia» que vive de la
esperanza. El sujeto no estd ahi a la hora de la muerte, ¢l espera la hora de la
verdad. Esta verdad «se rehdsa mds a menudo que a su turno», y eso que ella
dice cuando se encuentra con una parte que no le agrada, el sujeto lo espera...
aun. Que él se escape como objeto de goce del Otro, o que €l rechace, a nombre
de lo real, el saber que anhela, el «hacer desear» a lo que se consagra hace de ¢l
el artesano de un suspenso prolongado. No es que él esté ya muerto, caso del
obsesivo a quien su ultima hora anticipada no deja nada a esperar, sino que al
contrario €l espera nacer, deplorando no ser, no sin el Otro. Solo un vacio, que
llama. Que llama siempre, porque a la hora de la verdad, si es ésta la verdad del
Otro, el sujeto se eclipsa para evadir a su destitucién. Cf. Socrates y su dialéctica
interrumpida, realmente. No es la nostalgia que prevalece alli, sino el suefio de
los dias siguientes, de otros lugares y del no todavia. Los lienzos enteros de la
existencia del sujeto son algunas veces relegados, no en la amnesia, que es otra
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cosa, sino en lo no-sucedido. — traumatismo dejado aparte, por supuesto. Se
comprende que para este sujeto, la entrada en andlisis, y el espacio de espera
que ésta abre, le vaya como un guante. Es mds bien el final, lo que éste implica
de reduccién a un veredicto definitivo, cualquiera que sea, lo que enluta al
sujeto.

El fébico se diferencia de esto en que ¢l nunca pierde el norte: un reloj no le
basta, tiene también su brijula que no falla, de alli que solo el significante de
su fobia lo separa de la angustia. Este punto fijo del presente muy presente del
encuentro con la angustia, del «abismo temporal» que anula, en un instante
casi eterno, tanto el horizonte del futuro como los planes del pasado, hace
punto de anclaje para sus evasiones y comanda la geometria de sus
desplazamientos — de alli las metdforas espaciales que él sugiere. Su reloj estd
siempre a la hora, a la hora H de lo real. Su reloj tolera sin embargo, también,
las conductas de tipo opuestas: inmovilidad y tiempo fijado del acecho, que se
presta algunas veces a confusién con la petrificacién obsesiva, o al contrario,
tiempo proyectado del escape a otro lado, «adelante», como uno dice, que se
presta sobre todo a confusién con la espera histérica.

La psicosis, ésta deshace la temporalidad secuencial por el hecho mismo
que el significante estd en lo real fuera de la cadena. Que ella ataque los encuadres
temporales de la realidad se percibe ademds por otra parte a flor de los fenémenos.
(Es esto lo que Biswanger y la corriente de la psiquiatrfa fenomenoldgica han
tomado en cuenta.) Porque deshacer la atadura del significante y de la
significacion, deshace también por via de consecuencia la temporalidad
retroactiva de la cadena: alucinacién verbal, fragmentacién pulverulenta de la
esquizofrenia, infinitud asintética del hacer paranoico, serie de instantes
yuxtapuestos en el desorden sin historia de la manfa, presente eternizado de la
melancolia, etc.

Esta variedad sintomdtica de la temporalidad universal del sujeto se concibe
en la medida en que el sintoma inscribe eso que podemos llamar la relacién del
sujeto con lo real. El encuentro primero con la realidad sexual — traumatismo,
dijo Freud — el sintoma lo inscribe. Haciendo esto, ¢l la disimula y le pone
distancia: «proton pseudos» segin Freud, «falsus» segiin Lacan. Uno comprende
que el «envoltorio formal» del sintoma, en tanto que edificio significante, incluye
fijando en la diacronia de la cadena que él superpone a la metdfora primera del
goce. De allf, nada de sorprendente a que ¢l libre su secreto en la temporalidad
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de anticipacidén-retroaccién de la cadena que alli se descifra, y que esta
temporalidad lleve la marca de la defensa subjetiva con respecto de lo real. Es
esto lo que se juega de un andlisis.

Ha sido necesario no obstante constatar, que a pesar de las primeras
esperanzas de Freud, la elucidacién de un sintoma no siempre se confundia
con su reabsorcién, y que ésta ultima no equivalfa jamds a la desaparicion de
todo sintoma. Ya sea que un sintoma descifrado se mantenga, caso del Hombre
de los lobos, o que un sintoma curado deje otro en su lugar, caso del Hombre
de las ratas, pero también de muchos otros, especialmente ese por el cual Freud
introduce la expresién de proton pseudos, en «Proyecto de una psicologia
cientifica». De hecho, cuando la joven muchacha que atormentada por el temor
de entrar en las tiendas, con todo lo que ese término connota de atraccién
fascinante y la hantise (idea fija ?), habrd descifrado con Freud la cadena que
permite sustituir el significante <hombre» al significante «tienda», y traducir
su fobia en términos de (hantise) de la relacién sexuada al hombre, ella estard
entre la espada y la pared del verdadero problema a tratar. Igual para el Hombre
de las ratas: su obsesiéon desaparece de manera espectacular bajo los efectos del
desciframiento, pero él continda compafiero de la muerte que lo espera en el
lugar de la mujer.

Hace falta entonces mds tiempo para tratar la relacién del sujeto a la causa
sexual que para descifrar el sintoma, en el sentido restringido del término. Este
hecho nos introduce a la pregunta del tiempo légico en su definicidn estricta.
El tiempo retroactivo de la cadena puede sin duda ser dicho «tiempo légico»,
en la medida en que la légica del significante comanda a su movimiento
reversivo. Reservemos no obstante la expresién de «tiempo légico» al tiempo
que hace falta para concluir a pesar la incompletud del Otro, alli donde el
inconsciente mismo no sabe. Este tiempo es requerido para poner un término
a la serie asociativa infinita y para producir el efecto del aprés-coup de alli que
ésta pueda ordenarse en secuencia finita.

El tiempo légico

Lograr concluir a pesar de la falta de saber, es el problema presentado a cada
uno de los prisioneros en el sofismo del texto que Lacan consagra al tiempo
légico en 1945. Cada uno debe deducir su propio color que él no sabe, pero
que los otros dos saben. Lacan los designa con tres letras A, B y C, A siendo
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cada uno de ellos, en tanto que €l calcula su color. El lo puede hacer infiriendo
de los movimientos de los otros lo que ellos saben de su propio color. No es sin
duda excesivo ver en este saber de B y de C una especie de anticipacién de la
funcién del Otro, lugar de saber. No obstante, mas alld de haber reconocido la
incompletud de ese Otro, lugar tachado donde saber falta, significante de A
tachado S(A), Lacan nunca cesé de referirse a su tiempo légico. El lo redefine
en «Radiofonfa» como el tiempo necesario para «decirse», y esto no es
simplemente ese que hace falta para asociarse a los significantes de su cadena.
El retomd esto en el seminario Aun, para redefinirlo como un cdlculo sobre el
objeto 2. Modificando su formulacién anterior en la cual él nombraba A cada
uno de los sujetos en tanto que calculador, él pone el acento sobre el saber que
falta designdndolos a partir de allf como «a», en la medida en que cada uno de
los tres intervienen como objeto bajo la mirada de los otros dos, en tanto que ¢l
es lo «que se juega de sus pensamientos». Toda la cuestién es en efecto de saber
cémo concluir allf donde el saber falta no solamente al sujeto, sino también...
al Otro. Hace falta un cdlculo deductivo, y entonces, yo lo habia evocado hace
algunos afios, «un analizante légico» que extraiga las consecuencias de sus
dichos: de eso que se dice, y de eso que ellos sean dichos.

Se puede localizar la diferencia entre el tiempo de la sola asociacién libre y
el tiempo propiamente 16gico sobre la escritura del discurso analitico, la estdtica
de su estructura no excluyendo que uno sitde alli la temporalidad de la
experiencia. La cadena del sujeto se sitda en el piso inferior, entre la produccién
de significantes amos y el saber que inscribe la significacién de la verdad, es
allf que uno puede localizar el tiempo de secuencia asociadas. El tiempo 16gico
que debe concluir sobre la causa imposible a decir se situarfa mas bien entre los
dos pisos del discurso, en su parte izquierda que escribe el hiato del saber y del
ser de goce:

a $
S2 S1

El punto de almohadillado del tiempo 1égico que concluye la serie sin fin
de dichos solo puede ser conclusién sobrepasando lo imposible a saber —
represién original, decfa Freud — para un saber de lo imposible. Nada que ver
con algin horizonte mistico. Contrariamente a lo que afirma Wittgenstein, «lo
inexpresable» no es el elemento mistico. El no se muestra, se deduce y el sujeto
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se encuentra instruido de su divisién. Tal es lo diddctico del andlisis: la l6gica
releva allf el saber desfalleciente para producir, al final, el sujeto «asegurado de
saber» las diversas formas de lo imposible inscritas en la estructura. La conclusién
del pase, comporta, la verificacién de una imposibilidad., en la que la afirmacién
hace punto de almohadillado para el conjunto de la serie asociativa. Al empujar
el saber a los limites de su elaboracién, él descubre que él no sabe todo del ser.
Desvalorizacién. La castracién allf se confirma de estar sin recursos, y la
repeticién de la demanda se resuelve de su vanidad percibida. Asi el sujeto
verifica que a mds decirse, afirma tanto mds eso que no sabria decirse, y que el
tiempo para decirse se dobla a cada paso de un tiempo para instruirse de lo
imposible a decir, hasta que éste dltimo, de haber llegado a sus fines — el sujeto
instruido — no pone un término al primero. Beneficio epistémico, entonces.

Hace falta sin embargo constatar que este beneficio solo es posible y no
tiene jamds la necesidad de una conclusién demostrada deductiblemente: a
muchos andlisis les falta la conclusién de la imposibilidad, y los que llegan a
ésta que condiciona la travesfa de lo que Lacan designé como momento de
pase, se mantienen de todas maneras mds acd de la demostracién a la cual el
andlisis apenas se presta. Todas las conclusiones no son del mismo orden. Si se
trata de una novela, lo inesperado y la sorpresa pueden tener sus precios. Hay
también los desenlaces solamente en acto. En el registro propiamente 14gico,
la conclusién parece valer por su necesidad. A la evidencia no obstante, uno lo
constata, todas las conclusiones de fin de andlisis no son conclusiones de
imposibilidad. Un sujeto puede precipitarse hacia la salida sobre un «bastal»
ya sea por el desespero de obtener mas, o por satisfacerse de lo adquirido de la
verdad o por el haberse producido el estar mejor. Toda la cuestién es entonces
evaluar, en cada caso, la conexién determinante entre la decisién de salida y la
conclusiéon obtenida en lo simbdlico.

El plus-de-tiempo

La pregunta que se plantea es entonces el dinamismo de eso que imprime al
tiempo légico el ritmo propio a cada caso, incluso sus limitaciones algunas
veces irreductibles. Por qué hace falta tanto tiempo al sujeto para instruirse de
una estructura que estd al trabajo a todo lo largo de la experiencia, y cémo
puede €l negarse a eso ?

Es de notar en primer lugar que no es conclusién puramente ldgica. La
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incompletud, incluso lo no decidido, indican, alli donde uno menos esperaria,
en la légica matemdtica misma, eso que limita el orden deductivo: tan necesario
como parezca, una conclusién envuelve siempre un elemento de decisién, por
lo cual ésta no se impondrd jamds a aquél que alli no consienta para nada.

Preguntémonos en primer lugar a cual categorfa, de lo imaginario, de lo
simbdlico, o de lo real, pertenece este tiempo légico de la conclusién. Lacan
plantea la pregunta y responde en un pasaje de «Radiofonia». Evocando el
«decirse», él agrega: «eso que del tiempo le hace tejido no es préstamo de lo
imaginario, sino mas bien de un textil donde los nudos no dirfan sino los
agujeros que ahi se encuentran». Se puede ver lo que estd en cuestién: si el
tiempo légico no es simplemente idéntico a aquel de los nudos de la significacién
— imaginario -, es entonces simplemente de esencia simbélico? La evocacién
del agujero podria sugerirlo, pero la frase, mas sutil, desliza, sobre la vena
homofdnica de la textualidad a la textura: dos términos en lugar de uno, no es
evidentemente para decir la misma cosa, sino para adherir la complejidad de la
cosa misma: la dehiscencia invisible que de texto a textil fractura una aparente
semejanza. Este textil, si él no es simplemente de esencia simbdlico tenderia
entonces a lo real?

No obstante es otro término que Lacan convoca: «Este tiempo légico no
tiene En-si mds que eso que de ello cae para subastarse al masoquismo». Tortuosa
precisién de una frase que a la vez niega y afirma lo que niega — el en-si del
tiempo légico -; sutileza de una negacidn agregada a la expresién comin «no
tener sino»: «solo tiene de (...) que eso que»; clivage sorprendente de la frase
entre una afirmacién que niega — «él no tiene» — y una negacién que afirma- «él
no tiene sino». El término de masoquismo connota evidentemente el goce y el
objeto que se propone a él. No es la primera vez que Lacan evoca el en-si del
objeto a. El ya lo hizo en su resumen del seminario sobre El Acto psicoanalitico.
El préstamo es a Kant, evocado algunas pdginas anteriores de manera critica y
a su «Cosa en-si», que tal la Dame inaccesible, «se sustraerfa al conocimiento».
El objeto 2 no es el en-si del tiempo 16gico, porque él no estarfa sin la cadena
simbdlica de la cual cae; éste es sin embargo el solo en-si, no porque él permanece
tan imposible a decir como el noimeno de Kant serfa imposible a conocer,
sino porque éste existe mas sustancialmente. Su sustancia, la tnica evocable
aqui, es el goce que el texto evoca justo un poco después. Si él lo dice en-si, este
objeto, mds bien que decirlo real, como en otras circunstancias, es precisamente
para evocar eso que se agrega de goce, al real de su consistencia légica.
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Es del «decirse» perpetuado que el goce que «se produce de efecto de textu-
ra» consigue algunas veces resistir a la conclusién que pondrd un término, el sujeto
no se instruirfa que al precio de una renuncia. El plus-de-tiempo es la cara visible
de un plus-de-goce. En efecto, hace falta tiempo, dice Lacan «para hacerse al ser»
La expresién connota el forzage de un consentimiento, la paciencia de soportar, de
habituarse...a lo inevitable — otro nombre de lo imposible. Este ser el cual hace
falta hacerse no viene del Otro. El no tiene garante ni de saber ni de amor. Hacer-
se, es separarse de las puestas en acto transferenciales, que en la repeticién de la
demanda, conectan el sujeto al Otro que él llama como complemento de su falta-
en-ser. Esta caida de la demanda, donde el partenaire se desmaya, es eso que puede
producirse cuando la respuesta imposible de lo simbdélico aparece puntualmente
como... la respuesta, la respuesta que reduce el sujeto a su ser sin Otro. Aun se
necesita que él se haga. .. con el tiempo. Este tiempo no es epistémico. Este depen-
de menos del entendimiento que de una impensable decisién.

El tiempo del andlisis no puede comprimirse, porque el tiempo necesario
para empujar lo simbdlico en sus fortificaciones, tiempo légico, es inseparable de
aquél que hace falta todavia para admitir y soportar el resultado. Es un tiempo
imprevisible, cuya ecuacién incluye el elemento incalculable de una «insondable
decisién del ser», segin la expresion utilizada desde hace tiempo por Lacan a pro-
p6sito de la psicosis. La eleccién del goce estd implicada alli. La del neurético
prevaleciendo un goce sobre la falta-en-ser del cual sin embargo se queja, se conci-
be que le haga falta tiempo para rectificarla. Si él lo hace serd en acto: sobre este
punto Wittgenstein no se equivoca que niega la posibilidad misma de «proposicio-
nes éticas». De hecho, no hay ética declarativa. Pero aqui como en otra parte, es
«rectificando la posicién de la ética» que se prepara, no la ciencia, sino la conclu-
sién légica sin lo cual no hay para nada deseo del analista posible.

Colette Soler
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