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RESUMEN

La presente tesis tiene por objetivo recuperar las formulaciones més importantes respecto al
sintoma en los comienzos de la ensefianza de Lacan, distribuidas a lo largo de sus primeros
diez seminarios. Para, después, abordar el pasaje de los sintomas al sinthome, cuyas re-
formulaciones se despliegan en sus ulteriores seminarios; siendo retomadas, tras su
fallecimiento, por la Orientacién Lacaniana a fin de establecer una continuidad que nos
permita ubicar la teoria y la practica del psicoandlisis en el siglo XXI. Dicha situacién nos
lleva a seguir las ilaciones de Miller en el marco referencial no sé6lo de la dltima, sino de la
ultimisima ensefanza de Lacan. Asimismo, este recorrido implica precisar algunas
cuestiones sobre el método psicoanalitico y la ética en psicoandlisis, puesto que no podemos
abordar los conceptos de “sintoma” y “sinthome” sin tener nociones de sus abordajes tedrico-

metodoldgicos, asi como de los principios rectores que los habilitan en el campo de la clinica.

(Palabras clave: Psicoandlisis, Clinica, Sintoma, Sinthome y Orientacion Lacaniana)
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ABSTRACT

The present thesis aims to recover the most important formulations regarding the symptom
at the beginning of Lacan's teaching, distributed throughout his first ten seminars. Then, to
approach the passage from the symptoms to the sinthome, whose re-formulations are
deployed in his later seminars; being taken up again, after his death, by the Lacanian
Orientation in order to establish a continuity that allows us to locate the theory and practice
of psychoanalysis in the 21st century. This situation leads us to follow Miller's elucidations
in the referential framework not only of Lacan's latest, but also of his very very last teaching.
This journey implies specifying some questions about the psychoanalytic method and ethics
in psychoanalysis, since we cannot approach the concepts of "symptom" and "sinthome"
without having notions of their theoretical-methodological approaches, as well as of the

guiding principles that enable them in the clinical field.

(Keywords: Psychoanalysis, Clinic, Symptom, Sinthome and Lacanian Orientation)
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INTRODUCCION

El sinthome es respuesta de la existencia de lo Uno del
goce que es el sujeto, imposible de transformar, de
variar, pero que sin embargo permite trayectos de
satisfaccion en la certeza de que hablamos solos.
Llegar hasta aqui es haber podido resolver nuestro
asunto con el Otro, vaciarlo de su consistencia, y
alcanzar a percibir que la tinica causalidad que rige
nuestra existencia es la de la contingencia, la del
encuentro y su imposible. Hacer del azar destino, sin
sentido trdgico, en el fuera de sentido delirante, abre a
un sentimiento de vida que lejos de rechazar que hay de
lo real, lo admite

(Dassen, 2013, p. 28-29).

“Las casualidades nos empujan a diestra y siniestra, y
con ellas construimos nuestro destino, porque somos
nosotros quienes lo trenzamos como tal”

(Lacan, 2014/1975-1976, p. 160).

“Y asi dejé de temer al futuro, porque todo futuro
posible era mejor que mi pasado. Y dejaron de
asustarme las incognitas, porque encontré en ellas la
belleza de lo desconocido, de lo sorpresivo, del
destino”

(Stones, 2018, p. 30).

La ensefianza del célebre psiquiatra y psicoanalista francés Jacques Lacan, similar a sus
cigarrillos, resulta torcida, enredosa, es un laberinto tanto para el novel que se acerca por
primera vez como para el asiduo lector de antafio. Sin embargo, lo enmarafiado de su
transmision no carece de motivos, puesto que €l se dirigia a un publico en especifico: aquellos
dispuestos a renunciar a la posicion pasiva del oyente para hacer, de la oralidad del texto, un

trabajo.



Afortunadamente, hoy en dia la «Escuela Una»' apuesta por el establecimiento de
lazos que, bajo la denominada “transferencia de trabajo” (Lacan, 2018/1971, p. 254),
convierten la fijeza de la textualidad en una accién viva que permea dentro y fuera de ella.
Por ende, la transmision del deseo de saber de los psicoanalistas de la Escuela, materializada
en congresos, jornadas clinicas, cérteles, testimonios de pase, talleres, cursos, seminarios,
publicaciones, etc., orientan nuestro quehacer tedrico-metodolégico y ético, pero no para
adoptar lo dicho en términos de adoctrinamiento, sino como un punto de partida para alcanzar
a decir lo propio. Desde esta perspectiva, se trata de hacerse cargo de aquello que discurre
por la Escuela y que produce resonancias singulares en cada uno de sus miembros y
adherentes.

Por lo anterior, en la presente tesis nos ocuparemos de abordar una resonancia que
surgi6 después de haber leido una conferencia dictada en Buenos Aires por Jacques-Alain
Miller en el afio 2008.

Casi al finalizar dicha conferencia, Miller evocé una cita de Borges, quien, a su vez,

““

retoma a Shakespeare “Estamos hechos de la misma madera que nuestros suenios”
(Shakespeare, citado en Borges, 1980, p. 14), pero enseguida afiadi6 “diria con Lacan:
estamos hechos de la madera no exactamente de nuestros sueiios sino de la madera de
nuestros sintomas”’ (Miller, 2010a, p. 276).

Siguiendo el aforismo que nos presenta Miller, podemos comprender que, a partir de
la mirada inaugurada por Freud y Lacan, el sintoma dejé de ser visto como un signo de
enfermedad, déficit o trastorno mental, para convertirse en una pieza constitutiva del sujeto.

Por tal motivo Miller (2013) no vacil6 en postular que “no hay sujeto sin sintoma, incluso al

final, hasta el fin de los tiempos” (p. 52). Asi surge el cuestionamiento que nos motivd a

! En el afio 2000, se creé la llamada Escuela Una en el marco del IT Congreso de la Asociacién Mundial de
Psicoandlisis (AMP), llevado a cabo en la ciudad de Buenos Aires, Argentina. Dicha asociacidn retine a siete
Escuelas, asentadas en distintos paises, en distintos continentes y que estd integrada por mas de mas de mil
quinientos miembros que hablan diferentes lenguas, predominando la diversidad. De esta manera, la Escuela
Una es el nombre de lo que tienen en comun sus miembros: sus referentes tedricos, su cuidado por la formacién
del analista, su estilo en la practica del psicoandlisis, su doctrina del final de andlisis. Sus miembros, que viven
en distintos medios sociales y culturales, se sienten, uno por uno, formando parte de un mismo conjunto,
compartiendo el mismo destino en el psicoandlisis, constituyendo un solo y mismo movimiento mundial. La
Escuela Una no es una institucién, no tiene ni sede ni estatutos. Es una experiencia sin fronteras y
translingiiistica que pretende mantener viva la Orientacién Lacaniana en el Psicoandlisis (AMP, 2023).



desarrollar esta tesis: {Por qué estamos hechos a la madera de nuestros sintomas y, sobre
todo, por qué no puede haber sujeto sin sintoma?

En un intento de aproximacién, consideramos necesario sefialar que la esencia del
sintoma puede ubicarse como lo ajeno y distinto que aparece en “el corazon mismo de la
estructura” (Vigan6, 2020, p. 12). Tal proposicion nos indica que en el nicleo de todo
sintoma se alojarfa la escritura de la singularidad, pues consiste en una letra que adquiere el
valor de una cifra, la cual no es mds que un resto irreductible e inaprehensible para las redes
del lenguaje, imposible de eliminar, terapeutizar o regularizar, y que, ademads, constituye la
diferencia absoluta de cada uno, a saber, nuestro estatuto de inclasificables. Dicho en otras
palabras, un resto de real que se rehudsa a ser capturado por las dimensiones simbdlicas e
imaginarias.

Cabe destacar que, al emplear el término de lo real, no aludimos a ningtin sinénimo

de realidad féctica, pues en el psicoandlisis lacaniano, lo real

no es el mundo ni su representacioén, no es el universo. Lo real es lo que no anda y cuya
reabsorcion en el sentido es imposible. [Por el contrario] 1o més real para cada uno son sus
propios sintomas, que se repiten, que insisten, que no se ajustan al orden del mundo (Miller,

2022, p. 173).

A partir de lo anterior, consideramos que entre las mds grandes aportaciones de Lacan
estd su conceptualizacion del sintoma en su relacién con la dimensién de lo real y, a partir de
entonces, la inclusién de ambos tanto en su aparato tedrico-conceptual como en su direccion
metodoldgica y principios éticos, los cuales permean en el campo de la politica (Tudanca,
2020).

Hecho que nos permite ubicar un pasaje crucial: de los sintomas simbdlicos al nicleo

real del sintoma, asi como al saber-hacer con él por las vias del sinthome?®. Por esa razén es

2 Lacan introdujo la nocién de sinthome €l 16 de junio de 1975, especificamente en la apertura del V° Simposio
Internacional James Joyce, modificando la escritura que, en la lengua francesa, corresponde a symptome. Para
Dylan Evans (2003) “el sinthome designa entonces una formulacion significante que estd mds alld del andlisis,
un nucleo de goce inmune a la eficacia de lo simbolico. Lejos de pedir alguna “disolucion” analitica, el
sinthome es lo que “permite vivir” al proporcionar una organizacion singular de goce. De modo que la tarea
del andlisis [...] es llevar a la identificacion con el sinthome” (p. 181).



que, en esta tesis, pretendemos marcar una diferenciacion respecto al costado simbdlico-
transferencial del sintoma en tanto construccién mediatizada por el Otro? y, por otro lado, su
costado real en el campo del sinthome. Asi, los sintomas corresponderian al orden de la
pluralidad; mientras que, en contraparte, el sinthome se situaria en el orden de la singularidad
en la medida en que éste no estd articulado al deseo del Otro sino al Uno-solo, dicho
puntualmente al “goce Uno” (Miller, 2004, pp. 269-279), conceptualizado como un goce
autoerodtico en el que el cuerpo se goza sin la intromisién del Otro.

Por mencionar un caso, hacia el final de la tesis explicaremos cémo de la mano del
escritor irlandés James Joyce, Lacan (2014/1975-1976) termina sefialando “en la medida en
que el inconsciente se anuda con el sinthome, que es lo que hay de singular en cada
individuo, puede decirse que Joyce, como se escribio en algiin lado, se identifica con lo
individual” (p. 165).

Empero, para llegar a ello, partiremos de un objetivo medular, que consiste en
describir el pasaje de los sintomas al sinthome en la ensefianza de Lacan desde la
interlocucién de la Orientacion Lacaniana, esto implica basarnos si en los planteamientos
tanto freudianos como lacanianos, pero sobre todo en seguir las coordenadas millerianas en
el marco referencial del ultimisimo Lacan.

Dicha tematica, la ultimisima ensefianza de Lacan, fue dilucidada por Lépez-Espafia

(2020), quien afirma que el ultimo Lacan corresponderia a

la préctica del psicoandlisis a partir de lo real y mds alld del semblante, en funcién de la
distincién entre palabra y letra, lenguaje y lingiiisteria, literatura y lituratierra; asi como el
desplazamiento del deseo hacia el goce, como el régimen de la economia libidinal al que
Lacan fue dando lugar a partir de la formalizacién de la practica analitica en términos de

discurso (p. 73).

Mientras que, desde otra vertiente, el ultimisimo Lacan se distingue del dltimo

3Y, a partir del cual, se despliegan las identificaciones que propician la constitucién del sujeto alienado a su
deseo, ya que “cuando utilizamos la palabra identificacion, suponemos como primordial la relacion con el
Otro [y en ese sentido] las identificaciones son siempre relaciones con el Otro y estan determinadas [...] por
el deseo como deseo del Otro” (Miller, 2018a, p. 458).



por la radicalidad de sus planteamientos en torno a la experiencia analitica pensada también
desde lo real, pero atenuada en sus ambiciones relativas a sus efectos y lo irreductible del
goce que habita al parlétre. Este ultimisimo Lacan [...] sustituy6 la estructura simbdlica por
el nudo borromeo [...] e incluy6 un cuarto elemento al nudo, denominado sinthome, como
aquello que puede reparar la falla estructural a dicho nudo. Entonces, la ultimisima parte de
la ensefnanza de Lacan [...] se caracteriza por la radicalidad que parece mostrar respecto al
estatuto de semblante propio de lo simbdlico. Con lo que llega a cuestionar [...] no sélo al
semblante y al sentido que comporta —que en su origen atribuyo a la articulacién significante,
sino al inconsciente mismo y a la dificultad inherente a la practica analitica de poder ir mas
alla de dicho inconsciente, y lo que de sentido comporta. Con lo que se ve a Lacan apostar
por una practica que no sélo vaya mas alla del semblante [...] sino que pueda poner en juego
efectivamente un real, aunque éste tan sélo sea en fragmentos. Por lo tanto, una prictica que
ya no sea del sentido, sino mds bien del sin sentido. Dando lugar, dentro de la experiencia
analitica, a un desplazamiento del inconsciente —propiamente simbdlico- hacia lo real, en el
que Lacan piensa poder encontrar la eficacia del psicoandlisis, como practica, por la via del

sinthome (pp. 73-74).

Finalmente, en virtud de que no podemos separar los conceptos «sintoma» y
«sinthome» de sus directrices tedrico-metodoldgicas y, por lo tanto, de los principios rectores
que los habilitan en el campo de la clinica psicoanalitica, serd necesario localizar y describir
dos temdticas que resultan fundamentales para esta tesis: el método y la ética, revisitados
desde la perspectiva freudiana y la Orientacién Lacaniana.

Por consiguiente, en una primera parte del primer capitulo, nos ocuparemos de
abordar el estatuto ético del sintoma, incorporando elementos constituyentes de su corpus
tedrico y ejercicio clinico, tales como la categoria del sujeto y el método psicoanalitico,
ambos anudados por la dimensién de la ética; en una segunda parte, haremos un recorrido
por algunos antecedentes filoséficos que el psicoandlisis utilizd para llegar a formular la
conceptualizacion del sintoma y, por dltimo, se presentaremos una hipdtesis respecto a la

funcion del sintoma, ademés de exponer algunas consecuencias en el campo de la politica.



En el segundo capitulo, se desplegardn los argumentos respecto al por qué elegimos
seguir la Orientacion Lacaniana en este trabajo, ademds de puntualizar cudl es la concepcion
del sintoma desde la interlocucion de Freud, Lacan y Miller.

En el tercer capitulo, abordaremos los fundamentos de la primera formulacién del
sintoma en la ensefianza de Lacan, donde se privilegia la dimension simbdlica a partir de las
virtudes del significante, a fin de terminar localizando los puntos de impasses respecto a la
verdad no-toda que el sintoma entrama.

En el cuarto capitulo, abordaremos las resoluciones y salidas propuestas por Lacan y
seguidas por Miller en cuanto a la dimension real del sintoma, situacion que nos lleva a
profundizar en conceptos claves de su ultimisima ensefianza, tales como lalengua, el uso
16gico del sinthome, el sinthome y su relacion con el uno-solo y, por ultimo, la identidad
sinthomal. Esto en aras de constatar la posibilidad del despliegue de una clinica que conlleva
un pasaje: de los sintomas al sinthome. Y de esta forma concluir que, efectivamente, no es

sostenible la categoria del sujeto en psicoandlisis sin la constitucién del sintoma.



1. ALGUNAS CONSIDERACIONES SOBRE EL ESTATUTO ETICO DEL SINTOMA

“La cuestion ética, en la medida en que la posicion
de Freud nos permite progresar en ella, se articula
a partir de una orientacion de la ubicacion del

hombre en relacion con lo real”
(Lacan, 1988/1959-1960, p. 21).

A inicios de su ensefianza, Lacan postulé que “la técnica no vale, no puede valer sino en la
medida en que comprendemos donde estd la cuestion fundamental para el analista que la
adopta” (Lacan, 2015/1953-1954, p. 31). Por nuestra parte, sostenemos que esta indicacién
se aplica no solo para los aspectos técnicos (si es que podriamos hablar de técnica en
psicoandlisis*), sino también para cualquier categoria que se pretenda abordar, ya sea desde
la teoria, la practica o la clinica.

Sin embargo, basdndonos en la Orientacion Lacaniana, hallaremos que la cuestion
fundamental no es metodoldgica sino ética. De acuerdo a Miller (2006) “las cuestiones
técnicas son siempre cuestiones éticas [porque] nos dirigimos al sujeto. Asi, la categoria de
sujeto no es una categoria técnica [...] no puede ser colocada sino en la dimension ética”™
(p- 13). En funcién de este supuesto, consideramos necesario y pertinente, antes de
adentrarnos a la cuestion del sintoma, abordar la concepcién de la ética segiin Lacan, puesto
que se nos presenta como el eje rector del acto analitico y, en consecuencia, el elemento

crucial en la constitucion del sujeto.

1.1. Una introduccion a la dimension ética del sujeto

“El fin de mi ensefianza, pues bien, seria hacer
psicoanalistas a la altura de esta funcion que se

4 Tomando en consideracién las dos principales definiciones de la palabra fécnica: “l.- conjunto de
procedimientos o recursos que se usan en un arte, en una ciencia o en una actividad determinada, en especial
cuando se adquieren por medio de su practica y requieren habilidad / 2.- destreza y habilidad de una persona en
un arte, deporte o actividad que requiere usar estos procedimientos o recursos, que se desarrollan por el
aprendizaje y la experiencia” (Oxford Languages, 2023), consideramos necesario poner en tela de juicio si
conviene apelar a este vocablo o, en dado caso, referirnos tnicamente a método psicoanalitico, cuyas
caracteristicas se alejan de las definiciones que aqui se mencionan.



llama sujeto, porque se verifica que solo a partir de
este punto de vista se comprende de qué se trata en
el psicoandlisis

(Lacan, 2006/1967, p. 61).

En la apertura de su primer seminario publico, donde abordé los llamados Escritos técnicos
de Freud, Lacan sostuvo que los textos escritos entre 1904 y 1918 contienen en si mismos
las pautas del método psicoanalitico, las cuales no quedan establecidas como un dogma
incuestionable e inmovil, dado que los textos freudianos deben ser constantemente
cuestionados y revisados, sobre todo porque las reglas que en ellos se establecieron fueron
estipuladas en funcion de las propias necesidades del creador del psicoandlisis, por lo que
“otros quizd preferirian un instrumento ligeramente diferente, mds adecuado a su mano”
(Lacan, 2015/1953-1954, p. 23). Dicho de otra manera, en la clinica psicoanalitica, la prctica
se particulariza. Para asimilar esta indicacidn, es necesario sefialar que la principal
caracteristica del método psicoanalitico consiste en que el analista se ve en el compromiso
de reinventar el psicoandlisis con cada caso que llega a su consultorio. Como lo expresa

Lacan (1979)

el psicoandlisis es intransmisible. Es muy molesto. Es muy molesto que cada psicoanalista
esté obligado —puesto que estd obligado a ello— a reinventar el psicoandlisis. Cada analista
debe reinventar la manera en que el psicoandlisis pueda durar. Este es el compromiso con la

causa freudiana (p. 219).

(Por qué es indispensable que el psicoandlisis sea reinventado por cada analista? La
respuesta se edifica en el estatuto ético del sujeto, dado que en cada caso se produce, cae,
adviene, un sujeto diferenciado. Asi pues, el sujeto aqui planteado es brecha, ruptura y grieta
de la sintesis imaginaria del si mismo; pero, a la misma vez, también constituye la diferencia
mds radical entre los demds, siendo la falla de la igualdad social y la objecién a la regla de la
semejanza.

Siguiendo este planteamiento, el sujeto no es algo que esté dado de antemano, antes

bien “fodo sujeto revela que es siempre, y no es nunca mas que, una suposicion”’ (Lacan,



2014/1975-1976, p. 31). Si nos es licito decirlo, hablamos de una suposicién estrictamente
analitica y, por consiguiente, operativa.

Pensar al sujeto de esta manera nos conduce a concebirlo, mis alld de la
sintomatologia que éste nos presente, como un ser afectado por el lenguaje, pues “todo
fenomeno que participa del campo analitico, del descubrimiento analitico, de aquello con
que tenemos que vérnosla en el sintoma y en la neurosis, estd estructurado como un
lenguaje” (Lacan, 1984/1955-1956, p. 343). Lo que nos permite aseverar que el psicoandlisis
es “la ciencia del lenguaje habitado por el sujeto [y en la que] el sujeto es capturado y
torturado por el lenguaje” (Lacan, 1984/1955-1956, p. 350). Aqui hallamos a un Lacan muy
reiterativo en su propuesta de pensar al sujeto como un ser hablante que padece y sufre a
causa del lenguaje. Pero ;qué significa estar afectado por el lenguaje?

Previo a dar una respuesta, conviene dejar por sentado que aquel que acude a solicitar
nuestra intervencion, sea psicoldgica, psicoterapéutica o psicoanalitica, viene aquejado por
un conflicto animico que se repite constantemente y que, ademads, ha sobrepasado su buena
voluntad para suprimirlo y salir adelante por sus propios méritos, quedando interpelado a
causa de un saber aparentemente ajeno, desconocido y enigmdtico que se impone
ocasionando significativos montos de malestar, dolor y sufrimiento, pero, ademds,
fracturando la supuesta supremacia del individuo y evidenciando la propia fragilidad del yo,
siendo tal padecimiento y el deseo de sanar el propulsor inmediato del andlisis (Freud,
2010/1913, p. 143), toda vez que “el dolor [ademas de impulsar una] metamorfosis, proyecta
a una dimension inédita de la existencia [que trastoca] al hombre [y su] relacion con el
projimo y con el mundo” (Le Breton, 1999, p. 26).

Asi pues, sostenemos que ese saber enigmadtico® atafie a la 16gica del entramado
significante que subyace en el campo del Otro, es decir, al discurso que acogi6 al infans en
calidad de objeto-instrumento inclusive antes de haber nacido, empero objeto-instrumento
no del discurso consciente de los padres o tutores, sino de aquellos significantes inconscientes

que se despliegan en el contexto socio-histérico-familiar que lo acoge y lo marca,

5> Segiin la definicién de Lombardi (1993), el saber al que nos referimos designa “una articulacion de
significantes que apresa una punta de real [...] es decir, una articulacion de significantes que tienen la
capacidad de apresar cierto real que es goce” (p. 31).



propiciando su fundacién como sujeto, pues en concordancia con Miller (1998) “el sujeto es
un ser hablado [por el lenguaje que le antecede]” (p. 26), siendo éste “la causa que lo hiende”
(Lacan, 2009b, p. 794-795).

En este mismo tenor, localizamos en los planteamientos filos6ficos de Heidegger los
argumentos para “reflexionar acerca del habla, [para adentrarnos en su dimension] y

establecer nuestra morada en ella” (Heidegger, 1990, p. 12), toda vez que

el hombre se comporta como si fuera él el forjador y el duefio del lenguaje, cuando en
realidad es este el que es y ha sido siempre el sefior del hombre [siendo el lenguaje | de todas

las exhortaciones a los humanos [...] la primera de todas (Heidegger, 1994, pp. 128, 165).

No obstante, nos parece necesario subrayar que el psicoanélisis destacé que el sujeto
nunca llega bien hablado, por el contrario, es convocado a la «ex-sistencia»® por un mal-
dicho, un mal-decir que inscribe, en el nicleo de la constitucion del ser, la dimensién del
malentendido, del desliz, del tropiezo, del equivoco. A principios de los afios ochentas, Lacan
(2022/1980) describi6 la condicion de los seres hablantes afirmando “soy un traumatizado
del malentendido [...] no digo que el verbo sea creador. Digo algo muy distinto porque mi
prdctica lo implica: digo que el verbo es inconsciente —o sea, malentendido” (p. 94). Dicho
sea de paso, si el inconsciente es el efecto del malentendido, serd por la via del malentendido
que el analizante podria llegar al conocimiento del inconsciente en su connotacién
epistémica. Primordialmente, conocer la negatividad ontoldgica’ que lo constituye, a saber,
la inexistencia de la relacion sexual.

Siguiendo la puntualizacion de Fuentes (2016)

s6lo en la experiencia de un andlisis puede un sujeto realmente llegar a «saber» acerca de la

no-relacién. Es una afirmacién problemadtica, la de un saber sobre lo que no hay. No se trata

® Vocablo compuesto por el prefijo ex que refiere “hacia fuera” o “fuera de” y el verbo sistere que refiere “tomar
posicion” (Etimologias de Chile, 2023).

7 “El inconsciente es la forma misma de la existencia de una negatividad ontolégica que pertenece a la
sexualidad (“no hay relacion sexual”). A causa de su vinculo con un modo/corte singular del saber (no sé lo
que sé), esta forma es en realidad epistémica” (Zupanci¢, 2021, p. 46). Esta es una propuesta de la escuela
eslovena de psicoanalisis, encabezada por Slavoj Zizek, Mladen Dolar y Alenka Zupan¢ic.
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en realidad del acceso a un saber, como podria ser el del acceso al saber reprimido, sino de
la constatacion de una imposibilidad, que permite su aceptacion en el final de un andlisis (p.

120).

Por lo anterior, cuando afirmamos que la suposicién de un sujeto implica la
comprension, por parte del analista, que aquel individuo que acude al consultorio estd
afectado por el lenguaje, nos referimos a que padece del malentendido. Significa, entonces,

que hay un malentendido en algun dmbito de su vida, ocasiondndole un «embrollo».

Se trata, pues, de embrollo y desembrollo, tipo Bibi Fricotin, de enredos, de la manera de
enmarafiarse donde uno se inmiscuye. El objeto que muestra que lo esencial de la condicién
humana es el embrollo, es el nudo, el enredo por excelencia que Lacan puso en el pizarrén
durante afios [...] el sintoma es ante todo un embrollo. Hay sintoma cuando el nudo perfecto

falla, se embrolla (Miller, 2005a, p. 445).

Miller (2005a) continda argumentando que “embrollos y lios, sea cual fuere el
vocablo que se privilegie, apuntan a un lugar fundamental de la ensefianza de Lacan. Yo
creo que todavia no se vio que el embrollo es uno de sus conceptos fundamentales” (p. 456).
Es decir, una de las tantas consecuencias de habitar en el lenguaje es que suelen presentarse
embrollos y, en ese mismo entendido, la experiencia analitica favoreceria el poder
desembrollarlos, desanudarlos.

Nos resulta llamativo que el término «andlisis» proceda del griego dvaivoig, vocablo
compuesto por el prefijo avd (ana= de abajo arriba, enteramente, hacia atrds, contra, de
nuevo) y la palabra Avoig (lysis= disolucién), ésta ultima compuesta por el verbo lyein
(“soltar” o “desatar”) y el sufijo sis (“accion de”). Sin embargo, desembrollamos el sintoma
no solamente para conocer su causalidad, es decir, de qué significantes estd hecho y por qué,
sino también para develar el goce que alberga.

Como afirma Serra (2021) “desembrollar los embrollos serd la tarea de un andlisis
ly] si el acto del analista tiene algo de inhumano es precisamente porque debe llevar al

analizante a descubrir que alli donde sufre, goza” (p. 24).
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Siguiendo a Lacan (2018/1966), el hombre crece inmerso en un bafio de lenguaje, el
cual “lo determina incluso antes de que haya nacido, por intermedio del deseo en el que sus
padres lo acogen como un objeto [y tal deseo no es sino] la pasion del significante, es decir,
el efecto del significante en el animal al que marca, y cuya prdctica de lenguaje hace surgir
un sujeto” (p. 241). Es por la via del significante que el deseo se transmite y cuya marca en
el cuerpo hace, de la cria humana, el lugar propicio para la emergencia del sujeto.

Lacan parte de una premisa bdsica: el campo del lenguaje no se estructura por el
conjunto de signos de la lengua, tal y como lo habia propuesto Ferdinand de Saussure en su
célebre Curso de lingiiistica general (1945), sino por un tesoro de elementos que configuran
un sistema diferencial cerrado, a saber, un conjunto de significantes en sincronia
(desordenados, mezclados al azar y sin ninguna relacion entre los mismos, similar a las
bolitas de la loteria). Asi nos indica que “la primera red, la del significante, es la estructura
sincronica del material del lenguaje en cuanto que cada elemento toma en ella su empleo
exacto por ser diferente de los otros” (Lacan, 2009a, p. 390). De acuerdo a Lacan, los
significantes representan la unidad basica del orden simbdlico, los cuales, a su vez, entretejen
el campo del Otro como el lugar “constituyente de la palabra” (Lacan, 1984/1955-1956).

Ergo, podemos decir que el Otro es, en primera instancia, el lugar desde y donde se
constituye y fundamenta la palabra. El lenguaje nos habla, esto significa que somos hablados
por el Otro, o sea, es primero el Otro el que nos habla para, posteriormente, asumir nuestro
lugar en el mundo como seres hablantes. Como argumenta Sloterdijk (2006) “sdlo se puede
hablar si ya se ha hablado ™ (p. 16) y, por lo tanto, “cuando comenzamos a narrarnos nuestra
historia es porque con toda seguridad no hemos sido nosotros los que hemos comenzado
desde el principio, sino porque solo hemos entrado mas tarde” (p. 40).

En lo que respecta a Lacan, la cadena de nuestro enunciado es el soporte de la
enunciacion que nos viene del Otro.

Abhora bien, las palabras del Otro no provienen de nuestro interior, sino del exterior,
por ello es que nos parecen totalmente ajenas y desconocidas, empero, no por ello dejan de
ser fundantes para la constitucion subjetiva, puesto que “las palabras fundadoras, que
envuelven al sujeto, son todo aquello que lo ha constituido, sus padres, sus vecinos, toda la

estructura de la comunidad, que lo han constituido no soélo como simbolo, sino en su ser”
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(Lacan, 1983/1954-1955, p. 37). Vale entonces precisar que, aunque Lacan haya definido al
Otro como el lugar de la palabra, el semejante puede ocupar la posicion del Otro y encarnarlo,
dependiendo de la funcién que desempeifie en el lenguaje. En tal caso, hablarifamos de figuras
del Otro (Garrido, 2013).

Entonces el sujeto, en tanto que es hablado por el Otro, pasard a ocupar un lugar en
su deseo, siendo asi, habilitado como sujeto deseante, lo cual implica que el ser hablante
queda a merced de un significante que lo marca y que, a la misma vez, lo aliena. De ahi que
“el deseo [sea] deseo del Otro, [dado que el Otro] es el lugar donde el significante ordena el
deseo” (Lacan, 2020/1957-1958, p. 413).

Por consiguiente, la labor del significante consiste en introducirnos al mundo del
lenguaje y, en el mismo acto, instaurar una marca (semejante a la perforacion que en el pasado
se les hacian a los boletos del teatro). Dicha marca produce un agujero insondable en el
corazoén de la subjetividad, es decir, un vacio de sentido que nos confronta con lo enigmatico
del deseo del Otro. Lacan lo llamara de diversas maneras a lo largo de su ensefianza, la méas
conocida refiere al significante Deseo-de-la-Madre (DM), ante el cual, deberd de recaer la
castracion simbolica a través de la inscripcion de otro significante, el significante Nombre-
del-Padre (NP), a saber, inscribiendo la Ley simbdlica y reprimiendo el DM (equivalente a
la represion primaria del Vorstellungreprisentanz en la metapsicologia freudiana) en el
marco de una operacion de sustitucion metaforica. El resultado serd la pérdida de goce y la
restitucién de un sujeto en falta, incompleto, separado del objeto, es decir, des-identificado
del objeto falico materno (o bien, del Ideal del Yo I(A) a la altura del grafo del deseo), y que,
ademds, trabajard en la produccién de un goce suplementario.

Asi pues, el sujeto en falta quedard sujetado al inconsciente e inserto en el orden de
la cultura, donde, por medio de la significacion félica (en tanto credencial de la inscripcidén
del NP), se vera obligado a arreglarselas desde la 16gica del significante y las leyes por las
que se rige. De este modo, la marca primera y mortificante del DM serd la base inaugural que
soportard el armado de la cadena significante, dado que, a partir del vacio enigmético, un
significante-amo habrd de situarse para erigir un sentido donde no lo hay, a saber,
organizando el resto de los significantes (S2...) que se irdn afiadiendo a lo largo de nuestra

vida, constituyendo un entramado en su funcién diacrénica, o sea armando una cadena (o
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bateria) de significantes que, a su vez, habilitard un discurso. De modo que “hay primero un
conjunto sincronico, la lengua en tanto sistema simultdneo de grupos de oposiciones
estructurados, tenemos después lo que ocurre diacronicamente, en el tiempo, que es el
discurso” (Lacan, 1984/1954-1955, p. 83).

Entonces serd en esa “cadena del discurso” (Lacan, 1984/1954-1955, p. 373) donde
ocuparemos un lugar, o sea una determinada posicion subjetiva. La consecuencia de ello es
que el deseo quedara determinado por el entramado que configuré nuestra llegada al mundo
del lenguaje. En términos teatrales, por el guion que ya habia sido escrito pero que
desconocemos, dado que “estd inscrito en un discurso del cual, a la manera del esclavo-
mensajero del uso antiguo, el sujeto que lleva bajo su cabellera su codicilo que lo 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” (Lacan, 2009b, p. 764).

Para Lacan, dicho entramado, guion teatral o codicilio del que no sabemos ni su
sentido ni su texto, ni en qué lengua esta escrito, procede de la «dicho-mansién»® del
malentendido, o sea el lugar del inconsciente. Por eso es que “no todas las partes del discurso
son igualmente accesibles e inteligibles; algunas estdn claramente protegidas -diferenciadas
y diferenciantes- mientras que otras aparecen casi abiertas a todos los vientos y se ponen
sin restriccion previa a disposicion de cualquier sujeto que hable” (Foucault, 2005, p. 39).

A partir de lo anterior, el analista deberd de suponer, en aquel que viene aquejado por
un malestar, sufrimiento o padecimiento psiquico, la operatividad del entramado, guion
teatral o codicilio ya mencionado, implicando asi, la «ex-sistencia» del inconsciente, cuya
principal caracteristica es que “estd estructurado como un lenguaje” (Lacan, 2010/1964, p.
28).

Pero la cosa no acaba aqui, puesto que la suposicion de la ex-sistencia del inconsciente
estructurado como un lenguaje es relativa a la suposicion de la ex-sistencia del llamado
“sujeto del inconsciente” (Lacan, 2009a, pp. 23, 354). Ambos concebidos en su acaecer

dentro del dispositivo analitico, empero, no como entidades inmanentes, sino como

8 Juego homofonico y ortografico francés entre las palabras “dimension” {dimension} y “dicho-mansion” {dit-
mansion}, acufiado por Lacan en la sesion del 19/12/1972, correspondiente al seminario 20.
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momentos légicos, especificos y fugaces que el analista va suscitando en los cortes,
interpretaciones y puntuaciones.

Siguiendo esta linea de pensamiento, las categorias conceptuales «inconsciente» y
«sujeto» son dos caras de la misma moneda, a saber, operan simultdneamente porque en el
inconsciente ello habla {¢a parle} del sujeto, mas no del individuo consciente que tenemos
delante de nosotros.

Asimismo, Miller (2018a) nos invita a reflexionar sobre este asunto, ya que

para abordar la cuestion de la clinica, se trata de saber como analistas a quién pensamos tener
frente a nosotros o sobre nuestro divdn; se trata de la vieja cuestion —como formulaba Lacan—
«;Quién habla?». Se trata finalmente de cémo ubicamos, cémo definimos en nuestra

operacion a ese otro. Y nuestra respuesta es: un sujeto (p. 444).

De este modo, ocuparnos del inconsciente implica ocuparnos del sujeto del
inconsciente, dado que ambos estdn entrelazados en el mismo plano topolégico, tal como se

muestra en la Figura 1.
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Figura 1. Toros del sujeto y el Otro entrelazados

Para comprender la figura topoldgica de los toros entrelazados es menester aclarar
que el vocablo «sujeto» {sujet} (del latin subiectus, participio pasado de subiicére, “poner
debajo”, “someter”) de la lengua francesa, refiere a aquello sobre lo cual se ejercita una

reflexion, o bien, al asunto/temédtica de una conversacion. Por ejemplo, los francoparlantes
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pueden articular la oracién «le sujet du cours était plutot compliqué», cuya traduccién al
castellano seria «el asunto del curso era bastante complicado».

De este modo, al hacer uso del vocablo sujet, Lacan esta refiriéndose al tema o asunto
del discurso del Otro, equivalente al inconsciente. Por esa razon, desde el afio de 1954, no
dej6 de afirmar que el inconsciente es el discurso del Otro®.

Hacia finales de los sesentas, volverd a referir lo mismo, pero especificindonos que
“alli, en el Otro, esta el inconsciente estructurado como un lenguaje’” (Lacan, 2008/1968-
1969, p. 207).

Noétese que la novedad de Lacan consistid6 en haber formulado al sujeto del
inconsciente como el efecto y, por lo tanto, dependiente del decir del Otro. De ahi la
afirmacion respecto a que “solo hay sujeto de un decir” (Lacan, 2008/1968-1969, p. 60).
Ergo, no hay sujeto sin el decir del Otro, en la medida en que el sujeto mismo es la respuesta
del discurso del Otro. Cabe destacar, entonces, que la causacion del sujeto co-rresponde a la
estructura significante del lenguaje, pues como se expuso lineas atrés, el discurso del Otro
no estd constituido por el vocabulario de uso comiin, sino por un grupo de elementos que son
susceptibles de articularse en una red o cadena simbdlica y, por lo tanto, funcionar acorde a
las leyes del lenguaje, metafora y metonimia.

A este respecto, Lacan (2009b) hace referencia a las leyes ya mencionadas, afirmando

que son

efectos determinados por el doble juego de la combinacién y de la sustitucién en el

significante [...] efectos determinantes para la institucién del sujeto. [Después aiiade] “Ello”

° En primera persona, Lacan (1993/1954-1955) explica que el discurso del Otro “no es el discurso del otro
abstracto, del otro en la diada, de mi correspondiente [sino] el discurso del circuito en el cual estoy integrado.
Soy uno de sus eslabones. Es el discurso de mi padre, por ejemplo, en tanto que mi padre ha cometido faltas
que estoy absolutamente condenado a reproducir: lo que llaman super-ego. Estoy condenado a reproducirlas
[...] porque la cadena del discurso no es cosa que alguien pueda detener. Tengo que plantearle a algiin otro
el problema de una situacion vital con la que muy posiblemente él también va a toparse, de tal suerte que este
discurso forma un pequeiio circuito en el que quedan asidos toda una familia, toda una camarilla, todo un
bando, toda una nacion o la mitad del globo. Forma circular de una palabra que estd justo en el limite del
sentido y el sin sentido, que es problemdtica. Esto es la necesidad de repeticion tal como la vemos surgir mds
alld del principio del placer. Vacila mds alld de todos los mecanismos de equilibracion, de armonizacion y de
acuerdo en el plano bioldgico. Solo es introducida por el registro del lenguaje, por la funcion del simbolo” (p.
141).
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habla en el Otro, decimos, designando por el Otro el lugar mismo que evoca el recurso a la
palabra en toda relacion en la que interviene. Si “ello” habla en el Otro, ya sea que el sujeto
lo escuche o no con su oreja, es que es alli donde el sujeto, por una anterioridad 16gica a todo

despertar del significado, encuentra su lugar significante (p. 657).

De ahi la puntualizacion en torno a que “el inconsciente es la suma de los efectos de
la palabra sobre un sujeto, en el nivel en que el sujeto se constituye por los efectos del
significante” (Lacan, 2010/1964, p. 132). En pocas palabras, el discurso del Otro atafie a los
significantes-amo que nos capturan y encadenan al inconsciente, dindonos un lugar en la
estructura del lenguaje, es decir, una forma de habitar el mundo. Por eso la hipétesis en torno
a que “el individuo afectado de inconsciente [es] sujeto de un significante [y en ese sentido
es que] un significante representa un sujeto para otro significante” (Lacan, 2019/1972-1973,
p. 171).

Siguiendo las intelecciones de Lacan, Miller (2011a) subraya el cardcter insustancial
del sujeto, asi nos explica que “en primer lugar, [Lacan] designa al sujeto con una $, lo que
sefiala precisamente su caracter insustancial y condicionado por la articulacion [...] es
sujeto de la estructura [...] su simbolo implica en si mismo que no es nada sustancial y que
deberd lo que es, su ser, a la articulacion en la que esta atrapado” (p. 86).

A propdésito de lo mencionado por Miller, vale comentar que, en distintos momentos
de su ensefianza, Lacan se ocupd de explicitar que el sujeto del inconsciente se define como
una categoria estrictamente sin «sustancia»'°.

Ademéds, desde 1954, ya nos advertia que “la dificultad radica en no entificar al
sujeto” (Lacan, 1983/1954-1955, p. 87). Como podemos ver, la entificacion o
sustancializacién se convirtié en una problematica al interior del gremio psicoanalitico, la
cual, hasta el dia de hoy, continda prevaleciendo.

En cambio, si tomamos con seriedad las intelecciones lacanianas, el sujeto del
inconsciente no es equivalente al ser/ente o esencia de algo que seria inmanente, ni sinénimo

de algun cuerpo fisico-bioldgico, como tampoco corresponderia al humano antropocéntrico,

10 De acuerdo a Ferrater Mora (2009), desde el punto de vista filoséfico, entendemos sustancia como “algo
individual, irreductible, tinico, que no estd en otra cosa; es algo que se determina a si mismo y se basta
ontologicamente a si mismo; es algo que podria existir, aunque no existiera otra cosa” (p. 735).
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al sujeto de la filosofia!' y mucho menos a la persona segin la psicologia, ademas de que no
puede objetivarse. En ese entendido Lacan se pregunta “;A4 qué l[lamamos un sujeto? [a lo
que él mismo se responde] precisamente a lo que, en el desarrollo de la objetivacion, estd
fuera del objeto” (Lacan, 2015/1953-1954, p. 287). Por lo tanto, debido a que el sujeto no
designa algin objeto de conocimiento (entiéndase como objeto cientifico inmutable,
susceptible a la observacion y andlisis cuantificable), tampoco atafie al Yo-conciencia como

instancia del aparato psiquico freudiano, porque

Freud, por el contrario, nos muestra que en el sujeto humano hay algo que habla, que habla
en el pleno sentido de la palabra, es decir algo que miente, con conocimiento de causa, y
fuera del aporte de la conciencia [...] Al mismo tiempo, esta dimension ya no se confunde
con el ego. El yo es destituido de su posicion absoluta en el sujeto (Lacan, 2015/1953-1954,
p- 287).

Un afio mds tarde, Lacan delimité la brecha entre el sujeto y el Yo-conciencia,
sefalando que “la intuicion del yo guarda, en cuanto centrado sobre una experiencia de
conciencia, un cardcter cautivante, del que es menester desprenderse para acceder a nuestra
concepcion de sujeto. [...] En el inconsciente, excluido del sistema del yo, el sujeto habla”
(Lacan, 1983/1955-1956, p. 95). Y lineas adelante, evocando a Freud, volvié a puntualizar
que, “para él, se trata de recordar que entre el sujeto del inconsciente y la organizacion del
yo no solo hay disimetria absoluta: hay diferencia radical” (Lacan, 1983/1955-1956, p. 96).

De suerte que, a finales de los afios cincuenta, es innegable la postura de Lacan
respecto a la diferenciacion entre sujeto y el self, dice que “el sujeto es distinto de un st
mismo, lo que se llama con una palabra elegante en inglés el self’ (Lacan, 2020/1957-1958,

p. 486). Postura que defenderd a lo largo de su enseianza, hasta plantear que “el sujeto no es

' Garcia Calderén (2011) nos explica que “a partir del siglo XXI, tras la llegada de la Hlustracién y los avances
del modelo fisico-matematico de Newton [...] recuperando la idea del sujeto-cartesiano, la modernidad y sus
filosofos modelaron tres versiones del sujeto: 1) El sujeto del Positivismo Logico, 2) Un sujeto de la Critica 'y
3) Los sujetos del Empirismo Pragmdtico. [Asi] el mundo se explicaba desde la efigie que llamamos Razon y
su forma de expresion seria la racionalidad” (Pp. 26-27). Dicho esto, el sujeto filosé6fico consiste en una forma
determinada del uso de la razén, devenida a partir de la [lustracién.
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el que piensa [no es el cogito cartesiano], es propiamente aquel a quien comprometemos, no
a decirlo todo [...] sino a decir necedades [porque] con esas necedades vamos a hacer
analisis, y entramos en el nuevo sujeto que es el del inconsciente” (Lacan, 2019/1972-1973,
p. 31).

Finalmente, para zanjar la confusidén conceptual que podria suscitarse entre el sujeto
y el Yo, apelamos a la contribucién de Aulagnier (2007), quien ofrecid una solucién muy util
al afirmar que “el Yo no es mads que el saber del Yo sobre el Yo” (p. 26). En efecto, el Yo no
sabe nada del sujeto. Por esa razén en especifico, afirmamos que “el inconsciente es ese
sujeto ignorado por el yo [...] el yo es definido por Lacan como un objeto particular en el
interior de la experiencia del sujeto, objeto que cumple una funcion imaginaria” (Najles,
2009, p. 14).

Asi, el sujeto del inconsciente, supuesto por el analista, es captado como consecuencia
del acto analitico, porque “si tenemos que introducir y muy necesariamente a nivel del
psicoandlisis la funcion del acto, es en tanto que ese hacer psicoanalitico implica
profundamente al sujeto. [...] este sujeto en el psicoandlisis, es, como ya lo he formulado,
puesto en acto” (Lacan, S.15, 15-11-1967). Por ello, su advenimiento exige un trabajo
artesanal, unico, irrepetible e imposible de transmitir por medios pedagdgicos, esto en virtud
de que la categoria del sujeto responde a criterios singulares.

Retomando la aseveracion de Lacan (2018/1973), el sujeto involucra una
“singularidad que solo nos toca por cuanto nos impone prudencia” (p. 557). Algunas
definiciones otorgadas por el Diccionario de la Real Academia Espainola respecto al término
«prudencia» es “sensatez”y “buen juicio” (RAE, 2023). Esta ultima llam6 nuestra atencion,
dado que todo juicio lleva implicito el veredicto de una autoridad competente. Ahora, si bien
es cierto que, en nuestra disciplina, el analista se abstiene de ocupar la posicién de juez o
figura de autoridad, desde su lugar si anuncia un veredicto en torno al sujeto del inconsciente
y, ademads, se encarga de hacerlo valer, lo autoriza. Miller (2011a) lo explica con una breve
indicacion, la cual es, por cierto, mds ética que metodolégica, se trata de “hacer valer el
derecho a la singularidad” (p. 36).

Por lo tanto, el “buen juicio” del analista estaria dirigido a hacer valer el derecho a la

singularidad de cada analizante, rigiéndose bajo el principio del uno por uno. Justo en ese eje
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versa el compromiso que mantenemos con la causa freudiana, porque “el progreso de Freud,
su descubrimiento, esta en su manera de estudiar un caso en su singularidad” (Lacan,
2015/1953-1954, p. 26). En ese entendido, el eje rector de la tnica politica del analista al
interior del dispositivo analitico no es sino concebir un sujeto de derecho en vez de hecho,

pues

decir que el sujeto en la clinica no es un sujeto de hecho sino un sujeto de derecho, equivale
a decir que no se puede separar la clinica analitica de la ética, de la ética del psicoandlisis.
Es la ética del psicoanélisis la que constituye, en la experiencia analitica, al sujeto (Miller,

2006, p. 37).

En consecuencia, como efecto consecutivo de la puesta en marcha de la ética del
psicoandlisis, las distintas formas de intervencion del analista tendrdn que adecuarse en
stricto sensu a las especificidades de la singularidad del caso, por lo cual no estardn
preestablecidas y tampoco serdn las mismas, dado que cada analizante lleva consigo la marca
de la heterogeneidad respecto a los demads, es decir, cada quien estd inmiscuido en su propio
delirio.

No obstante, cuando Lacan (2011/1978) expresaba en Vincennes “;Como hacer para
enseiiar lo que no se enseiia? En esto precisamente Freud se abrié camino. El pensé que
nada es mds que sueno, y que todo el mundo [...] es loco, es decir, es delirante” (p. 7), bajo
ninguna circunstancia significa que todo el mundo sea psicotico, antes bien, a lo que se refirié
es que cada uno “estd encerrado en la particularidad de su sintoma [...] en un encierro de
cada uno en su mundo y en la imposibilidad de un mundo comiin. Todo el mundo estd en su
mundo, es decir, en aquello que su sintoma fomenta, con esto nos las arreglamos como
podemos para entendernos e intentar caminar juntos” (Miller, 2015, p. 342). De ahi que el
analista esté advertido tanto de su obligacion como de la premisa que fundamenta su acto:
reinventar el psicoandlisis, uno para cada sujeto.

En vista de ello, serd plausible preguntarnos ;Qué es lo que conlleva el acto de
reinventar el psicoandlisis para cada sujeto? Consideramos que la clave se localiza en la frase

que Lacan hédbilmente rescaté de Freud: “nada es mas que sueiio”, pues si cada uno estd
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encerrado en la particularidad de su sintoma, quiza no sea del todo erréneo suponer que dicho
encierro guarda equivalencia con la funcién del suefio. {No acaso el ser hablante esta
encerrado en un sueflo que lo resguarda, a manera de defensa, de lo real sin ley? Tal
suposicion adquiere consistencia si homologamos la funcién del suefio con el discurso del
Otro. De hecho, Miller (2014a) introdujo la categoria del «sujeto del suefio», explicindonos
que “el despertar también solo es suerio, el despertar de todas las marianas en el que el
sujeto del suerio vuelve a ser el sujeto de los diversos discursos que lo determinan” (p. 120).
Siguiendo este argumento, el suefio metaforiza los discursos del Otro que determinan al
sujeto y que, cabe destacar, le brindan una envoltura formal a su sintoma.

Lineas mas adelante, Miller (2014a) nos ofrece una coordenada que mantiene su
vigencia hasta el dia de hoy, respecto a que “el deseo de despertar a lo real es, sin duda,
masoquista, puesto que todo lo que de real nos es dado, es sintoma. Ama a tu sintoma como
a ti mismo [afirma a continuacidn] es, a mi parecer, la salida que se propone a un discurso
que no fuese semblante” (p. 121). No obstante si contextualizamos la frase que evoca “ama
a tu sintoma como a ti mismo”, nos daremos cuenta que no estd aludiendo al sintoma
simbdlico, sino al sintoma reducido a su nucleo real, es decir, al resto que quedd una vez que
el sintoma pasoé por los desfiladeros del significante.

Ahora bien, retomando la pregunta ;Qué es lo que conlleva el acto de reinventar el
psicoandlisis para cada sujeto? Nos atreveriamos a contestar que conlleva un despertar. Tal
despertar es lo que se busca en cada andlisis que se rija por la Orientacién Lacaniana:
despertar al sujeto hacia lo real de su sintoma, mas alla de los discursos (del Otro) que lo
adormecen y mds alld de los ideales psicoterapéuticos que seducen al analista.

Dicho en otras palabras, el deseo de despertar a lo real es una modalidad del deseo
del analista, y se dirige a lo que Miller (2005a) supo nombrar “orientacion hacia lo real [la
cual] consiste en mostrar lo real propio del psicoandlisis [...] volviéndolo presente, visible,
palpable, manipulable, en forma de nudos borromeos y demds” (p. 13). Asi pues, el estatuto
ético del sujeto girard alrededor de esa directriz.

Por ende, consideramos que Miller se vio en la hazafia de encabezar una orientacién
que forzosamente requirid, como €l mismo lo sefiald, “elaborar un real propio de la

experiencia analitica” (Miller, 2008, p. 88).
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1.2. La reivindicacion ética del método psicoanalitico

Los allegados al psicoandlisis lacaniano sabemos que la enseflanza de Lacan comenzé
instaurando un «retorno a Freud», que lejos de implicar un retroceso ortodoxo, consistié en
proponer una lectura muy particular de los textos freudianos, alejada de los desvios del post-

freudismo, ya que

no se trata [...] de un retorno de lo reprimido, sino de apoyarnos en la antitesis que constituye
la fase recorrida desde la muerte de Freud en el movimiento psicoanalitico, para demostrar
lo que el psicoanalisis no es, y buscar junto con ustedes el medio de volver a poner en vigor
lo que no ha dejado nunca de sostenerlo en su desviacién misma, a saber, el sentido primero
que Freud preservaba en él por su sola presencia y que se trata aqui de explicitar (Lacan,

2009a, p. 381).

Cabe destacar que Miller (1992) concibe el «retorno a Freud» como una reconquista
del campo freudiano. Asi, para establecer su propio marco contextual, nos remitiremos a la
conferencia que Lacan dict6 en Sainte-Anne, donde argumentd que “no se puede dejar de
pensar que la teoria del psicoandlisis, y al mismo tiempo su técnica, que no forman mds que
una unica y misma cosa, han sufrido una especie de limitacion y, a decir verdad, de
degradacion” (Lacan, 2005/1953, p. 14).

Por nuestra parte, dirifamos que tal limitacién corresponde a cuestiones imaginarias,
esto debido al predominio de la contratransferencia (cuya interpretaciéon se reduce a
explicaciones yoicas), la centralizacion de las resistencias como eje rector de la técnica
psicoanalitica, la esquematizacién de la prictica bajo el marco de un encuadre rigido e
inamovible, los objetivos terapeuticos en torno a la adaptacion del Yo a la realidad, el estudio
de las llamadas patologias de la personalidad en funcién de las fases del desarrollo
psicosexual, el andlisis de la transferencia a partir de las conductas que el paciente dirige al
analista bajo el supuesto de que estdn motivadas por imagos parentales y, finalmente, en

cuanto al Yo del analista, se situé como el ideal a identificarse. Por ejemplo “Anna Freud
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plantea que entra en andlisis un yo débil, y el que sale por medio de la identificacion
imaginaria con el analista es un yo fuerte” (Kuperwajs, 2020, p. 77).

Pero tales distorsiones no estaban en el pensamiento de Anna Freud solamente,
también observamos que “Ferenczi plantea la introyeccion, Strachey la identificacion con
el superyo del analista, y Balint el trance narcisista terminal. Desde esta perspectiva al
analizado no le queda mads que llevarse a la boca el objeto analista, se come el narcisismo
del analista” (Kuperwajs, 2020, p. 81). En resumen, tales autores acotaron y limitaron la obra
freudiana al funcionamiento del registro imaginario, transformandola en una practica
psicoldgica que termind, como lo expresé Lacan, degradada.

A pesar de lo anterior, posiblemente la mayor errancia consisti6 en haber
sustancializado los conceptos psicoanaliticos, volviéndolos entes. Por lo tanto, Lacan fue
llevado a formalizar su concepcién del «inconsciente» como una categoria sin sustancia,

separado de los esencialismos metafisicos, tal y como lo planteé en el Discurso de Tokio

Si ustedes no entran en la lectura de Freud con los prejuicios psicoldgicos [...] no puede
dejar de sorprenderlos que no se hable mas que de cosas que son palabras [...] Cuando yo
digo retorno a Freud, digo lean lo que verdaderamente estd escrito sin comenzar
inmediatamente por tratar ver lo que es esa bola de algodén que se llama el inconsciente y
de lo que se irradia algunas plumas que serian entonces lo consciente. No se hagan esquemas
que reposan siempre sobre la idea de que hay una sustancia llamada alma que tiene su vida
auténoma, pues es eso lo que no se puede impedir a la gente que piense, esto es que el alma
tiene su vida distinta y uno estd muy cerca de la idea de que es ella la vida, muy simplemente,
que es ella la que anima al cuerpo. Se ha leido a Freud asi, a saber, que el inconsciente es

una sustancia (Lacan, 21-04-1971).

Asi pues, concebir el inconsciente no como sustancia, ser/ente, esencia o entidad
metafisica existente, localizada en las profundidades del psiquismo humano, modifica las
directrices tedrico-metodolégicas del psicoandlisis estipulado por la Asociacion

Psicoanalitica Internacional (IPA) y/o la Ego psychology'?, movimientos encabezados por

12 Psicologia del Yo.
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Anna Freud, Rudolph Loewenstein, Ernst Kris, Heinz Hartmann, mds recientemente Ralph
Greenson, Horacio Etchegoyen, Otto Kernberg, entre otros.

Vale puntualizar que, con su «retorno a Freud», Lacan no buscaba descartar los
fundamentos propuestos por el creador del psicoandlisis, antes bien, su propdsito era ampliar
el campo freudiano!? y, asimismo, reivindicar su dimension ética. Por ejemplo, enfatizando
que “la ética no es individualista” (Lacan, 2009a, p. 392).

Dicho lo anterior, si leemos cuidadosamente las elaboraciones técnicas de Freud,
principalmente las que se encuentran en los Trabajos sobre técnica psicoanalitica,
correspondientes al periodo que va de 1911 a 1915, hallaremos dos cuestiones relevantes: en
primer lugar, tales escritos estdn alejados de ser un instructivo univoco de la practica del
analista, son s6lo consejos; en segundo lugar, que no existe otra regla que funde la préictica

“«

del psicoandlisis que la regla fundamental, la llamada asociacién libre, puesto que “la
capacidad para la asociacion libre es un criterio de analizabilidad” (Miller, 2000, p. 14).

Se trata, entonces, de la asociacién a partir de la cual, aquel que consulta con la
intencion de emprender un anélisis, debe de decir todo lo que se le ocurra, suspendiendo
cualquier juicio moral y sin rechazar los contenidos que emerjan, aunque parezcan
incoherentes o irrelevantes.

En ese contexto, siendo persuadido por su amigo Leopold Lowenfeld, el creador del

psicoandlisis, colocdndose en tercera persona, explico que existen

pensamientos involuntarios, sentidos casi siempre como perturbadores y por eso apartados
en circunstancias corrientes, que suelen cruzarse en la trama de una exposicién deliberada.
Para apoderarse de esas ocurrencias, Freud exhorta a los enfermos a que se dejen ir en sus
comunicaciones [...] les recomienda participarle todo cuanto se les pase por la cabeza,
aunque les parezca que no es importante, o que no viene al caso, o que es disparatado; por el

contrario, les pide con particular énfasis que no excluyan de la comunicacidon pensamiento u

13 Lacan criticé rotundamente a quienes hacian de los postulados técnicos de Freud una suerte de dogma
inapelable e inmévil, decia que “se contentan con aferrarse a la barandilla, al pretil de algun fragmento de la
elaboracion teorica de Freud. Solo esto le ofrece a cada uno la garantia de estar atin en comunicacion con sus
comparieros y colegas. Solo gracias al lenguaje freudiano se mantiene un intercambio entre practicantes que
tienen concepciones manifiestamente muy diferentes de su accion terapéutica, y atin mds, acerca de la forma
general de esa relacion interhumana que se llama psicoanalisis” (Lacan, 2015/1953-1954, p. 24).
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ocurrencia algunos, por mds que los avergiience o les resulte penoso hacerlo (Freud,

2010/1907, pp. 238-239).

Respecto a la Orientacion Lacaniana, la asociacién libre “es una invitacion a usar la
palabra sin exigir que sea con el objetivo de comunicar. Es una asociacion libre de la
comunicacion, liberada de la comunicacion” (Miller, 2015, pp. 210-211), en virtud de que
“la funcion del lenguaje no es informar, sino evocar” (Lacan, 2009a, p. 288). De esta forma
la comunicacion entraria en el registro de lo imaginario, donde las palabras adquieren una
significacion social por cuanto se asientan y se encierran en el sentido, vale decir, un sentido
colectivo.

No obstante, Freud y Lacan argumentaron que las palabras adquieren otra funcion,
mas all4 del sentido imaginario y de la comunicacion entre semejantes, dado que evocan un
saber inédito en su coalicidn con el goce. Por eso afirmamos que, en determinadas ocasiones,
“lo imaginario sirve de material a lo simbolico” (Miller, 2004, p. 227).

Habria que decir, también, que las palabras del analizante son sumamente valiosas,
pero funcionan Unicamente como un medio para pasar de un registro a otro, o sea que de
ningtin modo serdn el punto definitivo de una sesién lacaniana. Para Lacan no basta con la
palabra del paciente, sino que es indispensable que la accion del analista tome lugar en
funcién de dicha palabra, captdndola en aras de vaciarla del sentido (desarraigarla de su
significacion social) y fundarla en Otro orden, en el orden de lo simbdlico, del otro lado del
muro del lenguaje.

Hacer de la palabra un significante que produzca efectos es el arte del analista, y en
ese entendido, Miller (2013) llega a mencionar que “el psicoanalista se hace acrobata con
los significantes. Une significantes y eso siempre funciona [...] mas o menos bien, con mads
o menos tacto, pero funciona” (p. 93).

Abhora bien, es importante precisar que, de acuerdo a Lacan, la palabra no se adjudica
solamente al 1éxico de una lengua, sino a cualquier sonido, gesto o acto que sea susceptible
de consolidarse como significante, porque “el significante es el material audible, lo cual no
significa que sea el sonido. Todo lo que pertenece al orden de la fonética no estd incluido

forzosamente en la lingiiistica en tanto tal. Se trata del fonema, es decir, del sonido en tanto
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se opone a otro sonido en el interior de un conjunto de oposiciones” (Lacan, 2015/1953-
1954, p. 358).

Basandonos en un primer momento de la ensefianza de Lacan, podemos diferenciar
la comunicacién entre semejantes y la asociacidn libre a partir de los registros de lo

imaginario y de lo simbdlico, tal y como se muestra en la siguiente tabla:

Registro de lo imaginario Registro de lo simbdélico
Comunicacién entre semejantes Asociacion libre
Palabras asentadas y encerradas en Saber inédito e inconsciente Goce en el
una significacion colectiva (cadena de significantes) Otro'

Aunado a la asociacion libre, Freud también presentd la atencion flotante como el
correlato, por parte del analista, de la regla fundamental, la cual consiste en que el analista
preste atencion de igual manera a todo aquello que el analizante despliega a través del
discurso al que su palabra da lugar. De acuerdo a Freud (2010/1912) “el precepto de fijarse
en todo por igual es el correspondiente necesario de lo que se exige al analizado [...] Si el
médico se comporta de otro modo, aniquila en buena parte la ganancia que brinda la
obediencia del paciente a esta «regla fundamental del psicoandlisis»” (p. 112).

No obstante, la atencion flotante no es sinébnimo de “no hacer nada” o “hacerse el

muerto”, antes bien, conlleva una forma de capturar el material que el analizante va

14 Siguiendo el magnifico ordenamiento por parte de Miller respecto a la concepcion del goce a lo largo de la
ensefianza de Lacan (distribuido en seis paradigmas), podemos ubicar el goce aqui sefalado en el segundo
paradigma, entendido como la significantizacién del goce, donde el goce se enmarca en el registro de lo
simbolico. Se habla de una “reabsorcion del goce en lo simbdlico” (Miller, 2004, p. 265), ya que, si bien es
cierto que en las formaciones del inconsciente hay una operacién de cifrado y descifrado, desde el punto de
vista economico, algo se satisface alli, tratindose del “goce en el Otro, el goce en lo simbdlico” (Miller, 2004,
p- 266). En este paradigma, la pulsién se enmarca en la dimensién de la demanda, ligada a lo simbdlico, al igual
que el fantasma, asi pues, Miller (2004) nos explica que este es “el/ movimiento de conjunto de la ensefianza de
Lacan hasta los seminarios 5 y 6. Se continiia mds alld también, y culmina en la demostracion general de que
la libido misma se inscribe en el significante. Lleva tan lejos la significantizacion del goce que lo muestra
equivalente al significado de una cadena significante inconsciente cuyo vocabulario estaria constituido por la
pulsion [...] A esto Lacan lo llamo deseo, concepto en el que, de manera sorprendente, se cumple, se realiza,
se efectia la significantizacion del goce. Sin duda es un goce mortificado, un goce pasado al significado, tal
como figura arriba del gran grafo que construye Lacan -en todo caso asi lo reescribird-, donde tenemos el
recorrido del goce a la castracion. Y sobre este recorrido se cumple la significantizacion” (Miller, 2004, p.
229).

26



desplegando en cada sesion, y en tal sentido no implica una posicién pasiva, sino una
determinada actividad de la préctica del analista, misma que se ha ido perfeccionando a lo
largo de la historia del movimiento psicoanalitico, fundamentalmente por Jacques Lacan y
sus interlocutores contemporaneos.

Cabe afiadir, ademds, que la asociacion libre y la atencion flotante adquieren su
estatuto dnicamente en el marco de la situacién analitica, la cual no es sino la puesta en
marcha de la transferencia, siendo sostenida y dirigida por el deseo del analista. Recordemos
que, para Lacan (2015/1953-1954), “existe en el paciente disposicion a la transferencia por
el solo hecho de colocarse en la posicion de confesarse en la palabra, y buscar su verdad
hasta su extremo, en el extremo que esta ahi, en el analista” (p. 404).

Para esto, serd necesario que el analizante se dirija a la figura del analista esperando
encontrar el saber de su verdad inconsciente en €l, no porque el analista la tenga, sino porque
esa disposicion en particular (que Lacan sitda a nivel de la suposicion de saber) apertura el
campo del Otro, es decir, se establecen las condiciones de posibilidad para la produccién del
inconsciente. Recordemos que, en la ensefianza de Lacan, el inconsciente no designa una
sustancia o esencia establecida e inmutable, sino un saber que se produce en el entre de dos
posiciones, enlazadas por el fenémeno transferencial.

Bajo este entendido, Serra (2021) nos indica que

el analista supone saber inconsciente, por eso le pide al analizante que hable, que produzca.
Y este saber se supone que es producido por un sujeto, el sujeto del inconsciente. Por su
parte, el analizante supone que el analista sabe algo -por ejemplo, sabe leer mejor que €l los
significantes que produce- y, por lo tanto, lo instituye como sujeto supuesto saber y espera
de €l sus interpretaciones. En este entrecruzamiento de deseos puestos en forma de demanda,

y con la escucha singular del analista, se produce un anélisis (p. 134).

Ergo, a diferencia de la clinica “vinculada a la emergencia de la mirada del médico
en el campo de los signos y de los sintomas ” (Foucault, 2012, p. 132), la clinica psicoanalitica
se distingue por ser una “clinica bajo transferencia” (Miller, 1985, p. 5), dado que suscita el

saber del inconsciente como el tercero en el dispositivo analitico, esto es, el lugar de la
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terceridad, puesto que “si se toma la palabra tal como se debe, como perspectiva central, la
experiencia analitica debe formularse en una relacion de tres, y no de dos” (Lacan, 2015, p.
25).

Asimismo, ya desde el afio de 1953, Lacan nos advertia que el saber inconsciente no
deberia de buscarse en el interior del individuo porque su naturaleza no es individual o yoica,
sino “transindividual” (Lacan, 2009a, pp. 250, 251).

En acuerdo a Lacan, trabajamos con un saber que incluye al Otro como garante de la
verdad (no-toda). Por eso a inicios de los afios sesentas afirma que “el Otro es la dimension
exigida por el hecho de que la palabra se afirma en verdad” (Lacan, 2009b, p. 798). Luego,
diez afios después, lo reafirma al cuestionar a sus oyentes “/Es necesario todo este rodeo
para hacer la pregunta del saber bajo la forma no quién sino qué sabe? ;No se dan cuenta
que es el Otro? Lo postulé al inicio como el lugar donde el significante se postula, y sin el
cual nada nos indica que haya en ninguna parte una dimension de verdad” (Lacan,
2019/1972-1973, p. 116). Por lo tanto, el analista lacaniano no recurre a posturas
individualistas para guiar su quehacer, antes bien, le otorga un lugar a la alteridad radical del
Otro, aperturando una tercera via, un lugar tercero.

Como es evidente, en la ensenanza de Lacan queda excluido cualquier modelo de
introspeccién psicolégico, puesto que su epistemologia no apuesta por la interioridad mental.

En relacion a lo anterior, a finales de los afios sesentas, Lacan postula que

el saber es intersubjetivo, lo que no quiere decir que es el saber de todos, sino que es el saber
del Otro [...] Y el Otro, lo hemos planteado, es esencial mantenerlo como tal: el Otro no es
un sujeto, es un lugar al cual uno se esfuerza, desde Aristételes, por transferir los poderes del
sujeto [...] El Otro es el vertedero de los representantes representativos de esa suposicion de

saber, y es esto que nosotros llamamos el inconsciente (Lacan, S.9, 15-11-1969).

Para Lacan el inconsciente se reduce a un tipo de saber muy peculiar. Postura que
sostuvo a lo largo de casi toda su ensefianza, tan es asi que, en el seminario 23, nos dice “he
intentado, en efecto, ser riguroso sefialando que lo que Freud sostiene como el inconsciente

supone siempre un saber, y un saber hablado. El inconsciente es enteramente reductible a
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un saber” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 129). Sin embargo, el saber que se pone en juego no
yace en la figura del analista, pero tampoco en el extremo del analizante.

Bajo estos referentes se vuelve insostenible el cldsico y tramposo canon “el analizante
es el que sabe, s6lo que ¢l no sabe que lo sabe”. Desgraciadamente, una gran cantidad de
personajes psi suelen abusar de esta sentencia, pues resulta mds sencillo colocar la
responsabilidad en el otro y quedar deslindado de ella, vale decir, es una posicién muy
comoda. No obstante la Orientacion Lacaniana estipula una posicién distinta, donde el
analista es el primero en tomar las riendas de la responsabilidad.

Es en ese entendido que Lacan le devuelve la responsabilidad al analista sobre el

ejercicio de su acto, siendo ademas claro, directo y conciso, explicindonos que

la situacion del sujeto en el nivel del inconsciente [...] es que no sabe con qué habla.
Debemos entonces revelarle los elementos estrictamente significantes de su discurso.
Tampoco sabe el mensaje que le llega de la respuesta a su demanda en el campo de lo que
quiere. Pero ustedes ya saben la respuesta, la legitima respuesta. Es el significante, y ninguna
otra cosa, especialmente destinado a designar las relaciones del sujeto con el significante.
[...] lo importante es que el sujeto no puede tener la respuesta porque la unica respuesta es
el significante que designa sus relaciones con el significante” (Lacan, 2020/1957-1958, pp.

45-46).

Entonces el saber que conceptualiza Lacan estd determinado por las relaciones del
sujeto con el significante, y tales relaciones solamente ex-sisten en el lugar del Otro. Ergo, el
saber del inconsciente no es inmanente e inherente a la profundidad psiquica de algin
individuo, es mds bien un «saber no sabido» porque estd a la espera de su produccion. Asi
argumenta que “el inconsciente se manifiesta primero como algo que estd a la espera, en el
circulo, diria yo, de lo no nacido” (Lacan, 2010/1964, p. 30). De ahi que Miller (2010a) nos
invite a distinguir la temporalidad 16gica entre el inconsciente freudiano y el inconsciente re-
formulado por Lacan, indicindonos que “en esta perspectiva lo inconsciente estd por venir,
por venir maiiana. Si para Freud lo inconsciente estaba esencialmente en el pasado, para

Lacan estd en el futuro” (p. 151).
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Lineas atrds mencionabamos que el saber inconsciente es muy peculiar, justamente
porque se produce mediante la articulacion de los significantes que emergen en cada sesion.
Esto significa que, sesion tras sesion, el analista no deja de desempefiar una préictica que
implica, entre otras cosas, “revelarle [al analizante] los elementos estrictamente significantes
de su discurso” (Lacan, 2020/1957-1958, p. 46).

Para Aromi (2010), esta prictica entrafia, mds que un asunto metodoldgico, una
orientacion ética, “asi se puede entender muy bien su proposicion del estatuto ético del
inconsciente: el inconsciente no es, hay que producirlo, depende de que se crea o no en él. Y
el analista estd ahi para algo, forma parte, él mismo, de la produccion del inconsciente en
cada paciente” (p. 3).

Asimismo, desde su trinchera, Miller y Laurent explicitaron que “el/ psicoanalista
entra en la operacion que dirige en calidad de —o en el lugar de— semblante y se ofrece [en
transferencia] como la causa del deseo del analizante para permitirle producir los
significantes que organizaron sus identificaciones” (Miller, 2005a, p. 12).

Es asi que la transferencia cumple una funcién crucial, puesto que atane al lazo
amoroso que vincula al sujeto con el Otro que no existe. Ahora bien, pese a que el Otro no
sea mds que el lugar del semblante (que el analista encarna al ofrecerse en transferencia),
constituye el referente del saber por excelencia, es decir, designa una matriz simbdlica de
ficciones que sostienen al sujeto y configuran las modalidades de los lazos.

Cabe destacar que, contrario a lo que algunos psicoanalistas conciben, la inexistencia
del Otro nacié6 como una directriz propuesta por el mismo Lacan, no por Miller’>, y lo
podemos corroborar en su Discurso de Tokio, donde no en balde sefialé que “el gran Otro,

eso no existe. Pero todo lo que se inscribe en el lenguaje no es pensable sino por referencia

al gran Otro” (Lacan, 21-04-1971).

15 “En determinado momento nuestro maestro, Lacan, enuncio, ante la estupefaccion de sus alumnos, que El
Otro no existe. Insurrecion. Fue como quitarles la alfombra de debajo de los pies ya que el lugar del Otro es
propio -siempre, ya era propio antes- del abc de lo que ha cristalizado como lacanismo. Dicha cristalizacion
se ha impuesto de tal manera que la sentencia El Otro no existe no fue tenida en cuenta a pesar de los esfuerzos
que mi amigo Eric Laurent y yo mismo hicimos al ponerlo como titulo de un curso que dimos conjuntamente,
El Otro que no existe y sus comités de ética, en el que pusimos el acento sobre una de las consecuencias de la
inexistencia del Otro” (Miller, 16-03-2011).
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En consecuencia, el amor de transferencia no se dirige a la persona del analista, se
dirige al saber del inconsciente encarnado en la figura del analista. Son cosas distintas,
profundicemos en ello.

Partiendo del seminario 11, Ons (2014) nos comenta que una de las principales
caracteristicas del giro lacaniano consistié en definir a la transferencia freudiana de una
manera distinta, tratdndose asi, de una relacién con el saber, o sea una relacion epistémica.
El amor de transferencia es, hasta cierto punto, amor al saber.

Y en esa misma direccion, también nos aclara que no se trata de un amor al saber por
el saber mismo, pues “el paciente que pide analisis se ha encontrado con algo que le ataiie
y a lo que no puede darle una respuesta. Su posicion es la del que no sabe, y su amor a ese
saber inconsciente que se despliega en el dispositivo analitico parte de este punto de
ignorancia relativa a su sintoma” (Ons, 2014, p. 51).

Por lo cual, mas alla de fundar un vinculo imaginario entre dos posiciones entificadas
(romantizado en una «alianza de trabajo» por la Psicologia del Yo), Lacan sostiene que la
transferencia funda una relacion inédita con un saber que deberd de elaborarse o construirse
paulatinamente en el transcurso de un andlisis, donde la prictica (del lado del analista) y la
experiencia (del lado del analizante) toman lugar, posibilitando “la restitucion de la
integridad del sujeto” (Lacan, 2015/1953-1954, p. 28).

Pero ;de qué manera comprendemos la restitucion de la integridad del sujeto por
medio de una elaboracién de saber? Segtin nuestro juicio, la funcionalidad del saber consiste
en dar cuenta del lugar que ocupa el sujeto del inconsciente en el enigmético deseo del Otro,
llegando asi, a la ficcién neurdtica que se tejié para responder a la pregunta por el Che vuoi?,
es decir, la construccién delirante que Lacan (2003/1960-1961) llamé ‘fantasma
fundamental” (p. 198).

Salman (2019) desarrollé anotaciones importantes en torno a dicho concepto,

comienza explicindonos que

Lacan se refiri6 al fantasma fundamental para expresar una unidad de goce en una frase que
cumple funcién de axioma. La operacién de reduccién en el andlisis, permite que el sujeto

diga la constante de su fantasma con el recurso a la lengua que alcanz6 a retocar a su manera.
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El esclarecimiento de la lengua del fantasma que rige los sintomas es una puerta de entrada
a ese real que el fantasma enmarca. Se trata de una elaboracion del saber sobre el lugar fijo
que anudo el objeto a la pulsion, que por estructura no tiene un objeto predeterminado y que

a partir de alli le imprime un programa al goce (p. 126).

La elucidacion del fantasma que se presentard a continuacion toma su lugar a la altura
del seminario 14, donde Lacan sostiene que “el fantasma esta mas estrechamente, que todo
el resto del inconsciente, estructurado como un lenguaje; ya que el fantasma, al fin de
cuentas, es una frase con una estructura gramatical” (Lacan, S.14, 14-06-1967). Por esa
razon, Salman (2019) nos dice que el fantasma fundamental se estructura en una pequefia
frase que cumple una funcién axiomatica.

En ese sentido, Fink (2005) nos detalla que

en el campo freudiano un axioma pareceria ser algo que da cuenta de todas las acciones del
sujeto y su forma total de ver el mundo. La naturaleza axiomdtica del fantasma fundamental
es una de las pocas conclusiones que Lacan extrae sobre el fantasma fundamental en el
Seminario 14 [...]. Segin Lacan, un fantasma como "Pegan a un nifio", mientras tiene ciertos
sentidos analizables, funciona como un axioma para el analizante en su manera de ver el

mundo que lo rodea. El ve el mundo a través de la lente de este fantasma fundamental p. 7).

De este modo, el axioma del fantasma fundamental constituye el saber del
inconsciente que el analizante desconoce pero que, sin embargo, logra configurar una
cosmovision esquisitamente singular. A propdsito, de este asunto naci6 el lema de las XXI
Jornadas de la Escuela Lacaniana de Psicoanalisis del Campo Freudiano “Todo el mundo estd
en su mundo” (Miller, 2015, p. 342). En otras palabras, cada ser hablante interpreta lo que
acontece a su alrededor desde los lentes de su fantasma. Por consiguiente, concluye Lacan
que “no hay realidad. La realidad no es constituida mas que por el fantasma” (Lacan, S.25,
20-12-1977).

Posiblemente el fantasma sea uno de los temas mas amplios y complejos en la historia
del movimiento psicoanalitico, ya que no solamente esta presente en la ensefianza de Lacan,

sino también en la obra freudiana respecto a la(s) fantasia(s) inconsciente(s) y hasta en el
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peso excesivo que la escuela inglesa la otorgé a la fantasia. Sin embargo, mds alld de los
debates en torno a la cuestion terminoldgica, nos parece que el interés de Lacan se centrd en
su funcionalidad sintomadtica, ya que el fantasma fundamental le permite al ser hablante leer,
darle sentido u otorgarle una significacién a las marcas contingentes que recibe del Otro, las
cuales responden a “su deseo”!®. En sintesis, es una manera de saber-hacer con los
acontecimientos que envuelven el contexto socio-histérico-familiar del ser hablante. Si bien
es muy conocida la conceptualizacién del fantasma en los seminarios 5 y 6, no debemos
olvidar que Lacan continud teorizando sobre éste en sus seminarios posteriores, sobre todo
en el 10, 11, 14 y 15. Con esto advertimos que estamos ante un concepto que tuvo un
incesante desarrollo, hasta culminar en sus ultimas consecuencias.

Asi también, el fantasma fundamental es uno de los principales motivos por el cual,
cada andlisis, debe de particularizarse. Para Lacan, el tinico encuadre que hay es el encuadre
fantasmatico de cada analizante. No hay £/ encuadre en singular, hay diversos encuadres, en
plural. Ademads, los encuadres nunca se corresponden, siempre son disimiles unos a otros.
Entonces, ningun caso es igual dado que cada ser hablante tiene una cosmovision tnica e
irrepetible del mundo en el que habita. Cada loco con su tema, cada analizante con la
gramdtica de su fantasma.

Pero lo cosa no acaba aqui, pues la axiomadtica del fantasma fundamental, como
acertadamente nos indica Salman (2019), expresa una unidad de goce. De modo que, la
ficcién que la neurosis edifica va a generar una modalidad de satisfaccién paradéjica. En ese
sentido es que Lacan enfatizé en el “valor de goce” (Lacan, S.14, 19-04-1967) que se
encuentra encapsulado en el fantasma fundamental.

Ahora, es importante aclarar que esa expresividad de goce se encuentra ordenada,
metabolizada y moldeada por el orden del lenguaje. Es mas, podriamos argumentar que aqui
el goce estd estructurado como un lenguaje. De ahi que Miller (2018b) introdujo el concepto

“programa del goce” (p. 27), tomando en consideracion que la palabra «programa» es

16 Bl entrecomillado es porque, en stricto sensu, se trata de una invencién neurética que tiene por objetivo
velar la falta del Otro S(/A), la cual nos remite a un real inconcebible. Ergo, el Otro no nos desea nada, mas
bien, lo que encontramos en el Otro es un vacio angustiante que necesita ser llenado para que podamos, de
cierta manera, encausarnos como deseantes y gozantes con aquello que se nos impone inclusive antes del
nacimiento. Asi conseguimos orientarnos en el lenguaje y, por ende, nos hacemos un lugar en el mundo.
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derivado del vocablo griego programma, cuyo significado es “escrito con anterioridad”
(Etimologias de Chile, 2024). Tal nominacion le posibilité a Miller explicarnos que la unidad
de goce del fantasma fundamental ya pas6 por la gramdtica del Otro, o sea por su discurso,
por su lengua. Cabe destacar, lengua extranjera que, en un andlisis, comienza por
aprenderse!”. En otros términos, es un goce enlazado a los significantes-amo que rigen al ser
hablante, produciendo sentido, sentido gozado, jouis-sens’S.

Debido a lo cual, en otro lugar, Miller (201 1a, pp. 264-268) conceptualiza el fantasma
fundamental como una molécula compuesta de dos &tomos méas o menos estables que forman
una pequeia masa de materia: un dtomo de significancia y otro 4tomo de goce. Proponiendo
que estos dos atomos, significante y goce, consigan separarse, desligarse y trasformarse
mediante una interpretacion que haga fracturar o estallar el fantasma, cual reaccion nuclear.
No obstante, el asunto de la interpretacion en la primera ensefianza de Lacan, asi como en su
ultimisima ensefianza, a saber, la interpretacion como jaculacion (Laurent, 2019), es una
tarea que, de llevarla a cabo, requeriria de otro trabajo.

Retomando a Salman (2019), nos explica que el fantasma fundamental se trata de una
elaboracion de saber sobre el lugar fijo que anud6 el objeto a la pulsién, empero, el objeto
que acd se menciona, es decir, el objeto implicado en el fantasma fundamental, no es mds
que el sujeto (nétese que no nos referimos al Yo de la persona). Vale mencionar que, en el
seminario 9, Lacan le otorgoé la palabra a Aulagnier, a lo que ella aproveché para esclarificar

lo siguiente

Tomen ustedes al sujeto llamado normal, al neurético o al perverso, ustedes han visto que se
trata siempre de identificarse en funcién o contra lo que él piensa ser el deseo del Otro. En
tanto ese deseo puede ser imaginado o fantaseado, el sujeto va a encontrar las referencias
necesarias para definirlo, o él, en tanto que objeto del deseo del Otro o en tanto que objeto
rechazante del ser [...] Pero a partir del momento en que el deseo del Otro deviene algo

misterioso, indefinible, lo que se devela ahi al sujeto es que era justamente ese deseo del Otro

7 “Un andlisis debe permitir repetir, aislar, volver legible la escritura del programa del goce que prevalece
para un sujeto, abriéndole asi la posibilidad de ganar un cierto grado de libertad con relacion a aquél y, al
menos, de reinscribirse en él con el menor malestar posible” (Miller, 2018b, p. 27).
18 En francés jouis-sens (gozo-sentido) es homéfono del vocablo jouissance (goce).
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lo que lo constituiria en tanto sujeto; lo que encontrard, lo que se desenmascarard en ese
momento frente a esa nada es su fantasma fundamental: es que ser el objeto del deseo del
Otro no es una situacion sostenible sino en la medida en que a ese deseo podamos nombrarlo,

modelarlo en funcién de nuestro propio deseo (Aulagnier, citada en Lacan, S9, 2-05-1962).

De lo planteado por Aulagnier nos permitimos extraer una idea rectora: lo que se halla
en cualquier axioma de cualquier marco fantasmaético, es la posicion (pasiva) del sujeto como
objeto de deseo del Otro; y, en el seminario 14, también como objeto de goce del Otro'®. All{
localizamos el punto de anudamiento entre el sujeto colocado como objeto y lo pulsional en
juego. Ergo, el goce experimentado, en la mayoria de los casos como sufriente y doloroso,
es goce del Otro. “Digamos aun como debemos concebir esto: que un punto de goce es
esencialmente remarcable como goce del Otro [...] ninguna otra cosa atraviesa al sujeto
realmente, lo perfora como tal [ ...] sin ese punto que del goce hace el goce del Otro” (Lacan,
S.14, 15-02-1967).

Noétese que el fantasma fundamental posibilita una via para la satisfacciéon en la
medida en que configura una voluntad de goce, no obstante, encausada por los significantes-
amo. Esto implica, evidentemente, que el sujeto no se reconoza alli donde goza, pues “la
funcion del fantasma en principio es algo que, como el comienzo mismo de nuestra cuestion
[...] es algo clausurado que se presenta en nuestra experiencia como una significacion
cerrada para los sujetos que comiunmente, habitualmente, lo soportan, a saber, los
neuroticos” (Lacan, S.14, 14-06-1967). Esta significacion cerrada, que atafie a la manera en
la que cada ser hablante interpreta el mundo que lo rodea, a diferencia del resto de
significaciones, es concebida en el ano de 1960 como significacion absoluta. “No son
significantes trascendentes, son los indices de una significacion absoluta, nocion que, sin

otro comentario, aparecerd, asi lo esperamos, adecuada a la condicion del fantasma”

19 En tanto que el sujeto se coloca en el lugar del objeto a del Otro, localizamos un punto de conjuncién entre
el goce neurdtico y el goce perverso, ya que “[el fantasma] tiene que tomarlo tan literalmente como les sea
posible, y tiene que, al encontrarlo en cada estructura, definir las leyes de transformacion que aseguran al
fantasma en la deduccion de los enunciados del discurso inconsciente, el lugar de un axioma. Es la tinica
funcion que se le puede dar al rol del fantasma en la economia neurdtica, que su materia, su arreglo, se pida
prestado al campo de determinacion del goce perverso, es lo que he demostrado” (Lacan, S.14, 21-06-1967).
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(Lacan, 2009b, p. 776). Asimismo, en el seminario 14, queda registrada como una
“significacion de la verdad” (Lacan, S.14, 21-06-1967).

Esa significacién axiomdtica, entendida en cualquiera de sus dos connotaciones,
organiza los modos de satisfaccion del sujeto, en la medida en que le otorga un destino a la
pulsién, posibilitindole un blanco constante y repetitivo. Por esa razén, Aleman (2021)
afirma que “el fantasma es la condicion primaria, al poner en juego las relaciones del sujeto
con el goce y sus pulsiones. De tal manera que dichas relaciones son organizadas por el
fantasma en una trama y permanecen de forma constante en la vida del sujeto” (p. 82).

Volviendo a Lacan, en el seminario 15, afirma que “e/ fantasma no es mds que un
montaje gramatical donde se ordena siguiendo distintas alteraciones el destino de la pulsion,
de modo que no hay otra forma de hacer funcionar al yo (je) en su relacion al mundo que
haciéndolo pasar por esta estructura gramatical” (Lacan, S.15, 28-02-1968). Recordemos
que el circuito de la pulsion, tal y como Lacan lo habia trabajado entre los afios de 1960 y
1964, lleva implicito la reversioén/inversion freudiana de la fuente al objeto, donde el sujeto
cambia de posicion: de la actividad (mirar) a la pasividad (ser-mirado). Pues bien, Lacan
recupera dicha reversion/inversion para poner el acento en que el sujeto se hace objeto del
goce del Otro. En ese sentido afirma “es el momento, dice Freud, en que el lazo se ha
cerrado, en que ha habido una reversion de un polo al otro, en que el otro entro en juego,
en que el sujeto se tomoé como término, terminal, de la pulsion. En ese preciso momento entra
en juego el dolor en la medida en que el sujeto lo padece del otro” (Lacan, 2010/1964, p.
190).

Y concluye comentando “hoy quiero poner el acento en las operaciones de la
realizacion del sujeto en su dependencia significante respecto del lugar del Otro” (Lacan,
2010/1964, p. 214).

De esta manera el fantasma le ofrece un lugar al sujeto en el campo del Otro, un lugar
estable y localizable. Sirviéndonos de los planteamientos del seminario 10, dicho lugar
cumple una funcién defensiva, en tanto que designaria el marco de la ventana?® que recubre

lo real de cada quien, compuesto por un entramado simbdlico e imaginario. Lacan dird que,

20 “Si ocurre tan a menudo en una ventana, o a través de una ventana, no es por azar. Es el recurso a una
estructura que no es sino la del fantasma” (Lacan, 2017/1962-1963, p. 363).
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en esa ventana, logra establecerse una escena fija (similar a un montaje cinematografico),
donde se despliega una determinada modalidad de satisfaccion, cuyo resultado serd la
compulsién de repeticion del sintoma, dado que, en términos clinicos, el fantasma delimita
el argumento inconsciente y axiomdtico donde los significantes-amo insisten, persisten y
resisten, a la misma vez que satisfacen. A esto nos referimos con la funcién defensiva del
fantasma, la cual es, ante todo, defensa de lo real, en la medida en que “el fantasma es el
libreto con el que cada uno atisba y metaboliza lo real que le sale al paso, estd siempre en
el mismo lugar en los diferentes sintomas del sujeto y es, también, lo que orienta su deseo.
El trabajo analitico implica construir y después atravesar ese axioma de la vida subjetiva a
partir del cual ningun encuentro fortuito es casual” (Serra, 2011, p. 4).

En este momento de su ensefianza, nos da la impresion de que lo real del goce estaria
absorbido completamente por el significante en tanto programado por el discurso del Otro.
Sin embargo, afios después, Lacan teorizard en torno a una parte del goce que no logra ser
capturado por el significante, goce imposible de negativizar que escapa al sentido, cuyo
abordaje tedrico-metodolégico implico ir mds alld de la estructura gramatical del fantasma,
donde el sujeto juega su partida con el Otro. En efecto, hay un momento donde el fantasma
estructurado como un lenguaje resulta insuficiente y, por ello, Lacan se ve precisado a re-
ordenar el edificio del psicoandlisis, donde el paradigma del fantasma ya no serd el lenguaje

(del Otro) sino el cuerpo, como sostiene Miller (201 1a)

Si hubiera que dar un sentido al atravesamiento del fantasma, haciendo un salto dirfa que es
atravesarlo en direccién a lo imposible de negativizar. Asi, se desvanece una parte de la
experiencia donde el neurético juega su partida fantasmadtica con un Otro que demandaria su
castracion para gozar. Cuando Lacan se plantea la cuestién del goce [...] ya puede decir:
Este Otro no existe. El Otro con el cual se juega la partida fantasmatica, cuya apuesta es el
goce, la prohibicién de goce, el goce que no viene a cuento, el goce que no haria falta, ese
Otro no existe. En otras palabras, no hay Otro que les demande su castracion, no hay Otro
para gozar de esta, ese Otro no existe y su goce, tampoco. De este modo, se disipa
supuestamente toda una dimensién de la experiencia [y por lo tanto] Lacan termina diciendo
que la castracién quiere decir que el goce debe ser rechazado para que se lo pueda alcanzar.

No hay que obnubilarse con el rechazo del goce, que es lo que ocurre en la légica de la
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castracion. El término importante es la idea de que él puede ser alcanzado, es decir que
podemos salir del teatro del sacrificio félico. El Otro que no existe, en la materia, si puedo
decirlo, es el Otro de la verdad, el Otro del sentido. All{ se destaca que el lugar del Otro hay

que tomarlo en el cuerpo y no en el lenguaje (p. 231).

No podemos soslayar que fue Miller (2007) quien profundizé en la légica del
fantasma, evidenciando tres dimensiones del mismo a partir de la triada R.S.I. Asimismo,
nos explica que, en el transcurso de un andlisis, deberdn de irse franqueando una por una,
hasta llegar a la dimension real, donde yace el fantasma fundamental, concebido como ese
“residuo del desarrollo de un analisis [...] como el residuo de la interpretacion del sintoma”

(p- 29). Nos permitimos citar en extenso las tres dimensiones del fantasma.

El fantasma tiene un aspecto imaginario, correspondiente a todo lo que el sujeto puede
producir como imégenes, tanto de aspectos de su mundo como de personajes de su ambiente,
etc. [...] y puede observarse como en uno de sus primeros esquemas se sitllan todos los
fantasmas en lo que ahi figura como relacién a — a’, es decir, la dimensién imaginaria. |[...]
en segundo lugar, encontramos la dimensién simbdélica del fantasma, aspecto ya mucho més
escondido. Se lo observa en el hecho de que el fantasma consiste, cada vez, en una pequeiia
historia que obedece a ciertas reglas, a ciertas leyes de construccién que son las leyes de la
lengua. El texto fundamental de Freud sobre el tema, Se pega a un nifio, muestra esto con
toda claridad pues trata de un fantasma que no es mds que una frase y cuyos tres tiempos son
ciertas variaciones gramaticales. Claro que hay que tener en cuenta que, contrariamente al
caso de la dimensién imaginaria, este aspecto simbdlico no aparece en un primer nivel de la
experiencia. S6lo cuando la profusién, cuando la selva del fantasma se decanta
completamente lo obtenemos como frase con algunas variaciones gramaticales. [...] Aunque
parezca paraddjico, la dimension fundamental del fantasma es su dimensién real. Decir que
el fantasma es un real en la experiencia analitica es como decir también que es un residuo
que no puede modificarse. En el pensamiento de Lacan es un axioma que lo real es lo
imposible. Aqui, por ejemplo, se trata de lo imposible de cambiar. Por esta razon, para Lacan,
el fin de analisis es el logro de una modificacion de la relacién del sujeto con lo real del
fantasma. (Cuestién que, por lo demds, es la que produce las variaciones del movimiento

analitico.) Estamos a la vez, y ante todo, ante una cuestién de formacién de los analistas que
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no se reduce a las conferencias, los cursos y los seminarios. El problema es cémo conseguir
esa modificacion subjetiva de lo real. Cémo conseguir, con los medios del lenguaje, con los
medios del significante, con esos medios que son los dnicos que tiene el analista, cémo

conseguir una modificacién del residuo real del anélisis (Miller, 2007, p. 30).

Ahora bien, si a nuestro hilo argumentativo le afiadimos la operatividad de la
asociacion libre (bajo el marco de la transferencia analitica), hallaremos que, gracias a la
regla fundamental, estarifamos en condiciones de elucubrar en el programa del goce de cada
analizante y, por lo tanto, llegariamos a la dimensién fundamental del fantasma, o sea a lo

real, ya que

a través de la puesta en efecto de la regla fundamental de la asociacién libre, el mundo
fantasmatico del paciente se desplegard, develando la trama destinal oculta de sus
desventuras, precipitando la destitucién del sentido en el que colocé sus estandartes
identitarios, sus vinculos, sus proyectos y la interpretacién de su pasado (Landa Reyes, 2019,

pp- 72-73).

Lo articulado hasta aqui nos permite conjeturar que el lugar del Otro, la transferencia
analitica y el sujeto del inconsciente junto a su fantasma fundamental, estdn asociados. Es
decir, Lacan nos presenta un inconsciente que involucra la dindmica de tales elementos, como
si fuese un enramado. Esto seré clave para orientarnos, a grosso modo, en un primer momento
de su ensefianza, misma que podemos condensar en una simple asociacién de cuatro
elementos que trabajan conjuntamente y que co-rresponden al dispositivo analitico, como un
banquillo de cuatro patas: el Otro (tratdindose de un lugar), la transferencia analitica
(tratindose de un fendmeno), el sujeto (tratdndose de un efecto) y su fantasma fundamental

(tratandose de una construccion). En palabras de Lacan (2018/1958)

La transferencia es ese vinculo con el Otro que establece la forma de demanda a la que da
lugar el analisis [...] En cualquier término en que la transferencia se resuelva, es en el lugar
del Otro donde el sujeto se encontrard: en el lugar de lo que era (Wo Es war...) y que es

preciso que asuma (... soll Ich werden) (p. 188).
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Si bien es cierto que Lacan no hizo alusién al fantasma fundamental de manera
explicita, sabemos que es “por” y “en” el lugar del Otro donde éste se construye como
interpretacion a su enigmatico deseo, segin lo explica Fink (2005). Y justo alli, en ese lugar
axiomadtico, es preciso que el sujeto pueda localizarse.

Nos referimos evidentemente a una localizacién subjetiva, la cual, por cierto,
comporta un estatuto ético, pues ciertamente “la localizacion subjetiva no es solo una
avaluacion de la posicion del sujeto, sino también un acto del analista, un acto ético”
(Miller, 2006, p. 62).

Posteriormente, Miller (2006) sostiene que tal localizacion es factible mediante la

puesta en marcha de la asociacion libre, dado que el analista

dirige al paciente en una via precisa al encuentro del inconsciente; lo lleva en direccién al
cuestionamiento de su deseo y de lo que quiere decir, y hacerle percibir que, en si mismo,
hay siempre una boca mal-entendida. Ese es un acto de direccién del analista. [...] se trata
de introducir al paciente en una primera localizacién de su posicién con relacién a su dicho
[...] (A qué conduce en el sujeto esta primera localizacion? A aceptar la asociacion libre,
quiero decir, a hablar sin saber lo que dice, a hablar buscando el sentido de lo que dice, o

sea, a abandonar la posiciéon de Amo (pp. 62-63).

Empero, centrandonos en el analista, Lacan delimité excepcionalmente su posicion al
separarlo del encuadre o implementacion de elementos técnicos, tal y como lo llevan a cabo,
hasta la actualidad, algunas corrientes psicoanaliticas, principalmente las encabezadas por
Greenson y Etchegoyen?!.

Entonces, para Lacan, mds que tratarse de la ejecucion de una técnica en especifico,
el desarrollo de un anélisis depende fundamentalmente de la posicién ética de aquel que se
dispone a alojar la demanda de un determinado sujeto al interior del dispositivo analitico. En
ese sentido es que “la posicion del analista debe ser la de una ignorancia docta, que no

quiere decir sabia, sino formal y que puede ser formadora para el sujeto” (Lacan 2015/1953-

2 Véase: Greenson, R. (2019) Técnica y prdctica del psicoandlisis. Editorial Siglo XX1I/ Etchegoyen, H. (2009)
Los fundamentos de la técnica psicoanalitica. Editorial Amorrortu.
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1954, p. 404). Asi, desde la Orientacién Lacaniana, sostenemos que “/a ignorancia tiene una

funcion operativa en la experiencia analitica [...] la ignorancia de alguien que sabe cosas,
pero que voluntariamente ignora hasta cierto punto su saber para dar lugar a lo nuevo que
va a ocurrir” (Miller, 2006, p. 33).

Bajo la misma linea de pensamiento, Lopez-Espafia (2020) nos precisa que “no es la
ignorancia que, como el amor y el odio, se padece, sino que se trata de un saber no saber,
propio de la posicion del analista. Un saber que el analista ignora, pero no padece” (pp. 56-
57). Por eso es de suma importancia tener presente en donde se ubica el saber que importa.

Aclaremos la situacion: el analizante no sabe el por qué de lo que le ocurre, es decir,
llega en una posicion de ignorancia, buscando el saber y abandonando la posiciéon de amo;
mientras que el analista, por su parte, abandona su saber para dar apertura a lo inédito, es
decir, da lugar al saber que se va a producir en dicho encuentro. Asi que el analista también
abandona su posicion de amo en aras de la novedad.

Por ende no se trata de la implementacién y seguimiento de un método compuesto de
técnicas estandarizadas y fijas (como si ocurre en la psicologia cognitivo-conductual o
humanista), sino de la posibilidad del propio analista de operar desde una posicion ética que
permita el advenimiento del sujeto del inconsciente en la experiencia analitica, porque
ciertamente “el psicoandlisis no es una técnica, sino un discurso que anima a cada uno a
producir su singularidad, su excepcion” (Laurent, 2004). De esta forma constatamos que la
dimensién del acto analitico produce, caso por caso, una via singular que conducird a la
realizacion de la singularidad de cada ser hablante, la excepcion de cada uno.

Ahora bien, en tanto que el psicoandlisis se rige por principios éticos y no por
protocolos técnicos, apoyandose en el seminario 7, Miller (2014a) delimité una orientacion
concreta, afirmando que “no hay clinica sin ética” (pp. 122-131).

Partiendo de estos referentes, la clinica psicoanalitica quedé supeditada a la ética que
la sustenta, dado que habilita sus alcances, pero, a la misma vez, establece sus limites, como
acertadamente lo afirmé Miller en su intervenciéon de clausura del X Congreso de la
Asociacion Mundial de Psicoanalisis en Rio de Janeiro.

En esa intervencion nos explica que, al inicio del andlisis, se requiere de un sujeto que

no sea indiferente al inconsciente, o sea, a lo que €l llama «fenémeno freudiano». De este
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modo, consentir la experiencia no tiene que ver con algin interés o motivacién yoica para
iniciar un tratamiento, sino en dar cabida a la produccién del inconsciente, a saber, darle su

lugar, ya que, desde el seminario sobre la ética,

Lacan planteaba que la realidad del inconsciente es ética. Es decir, subrayaba que la realidad
del inconsciente depende de un deber ser [...] Esta dimension ética nosotros la constatamos
cada vez que comienza un anélisis -cuando, en aquel que viene a pedirlo, tratamos de evaluar
si la voluntad de no ser indiferente al fenémeno freudiano esta lo bastante presente. Se puede
decir "No hay nada que hacer... no hay nada que esperar de contar los suefios ni de intentar
darles un sentido", esto es completamente legitimo. Es preciso que haya, en el origen, un
sujeto que al contrario decida no ser indiferente al fendmeno freudiano (Miller, 2016a, p.

13).

1.3. El anudamiento de la ética

Una vez puestas las cartas sobre la mesa, plasmar una tipologia del método psicoanalitico
basandonos en la Orientacion Lacaniana nos resulta una tarea problematica, en virtud de que
el ejercicio del psicoandlisis no se sostiene en la implementacién de un procedimiento ya
establecido, que pueda utilizarse satisfactoriamente con todos los pacientes y funcione por
igual ante cada padecimiento, arrojando los mismos resultados. El régimen estadistico no
aplica en este modelo, pues Lacan fue cuidadoso en no prestar su ensefianza a la
estandarizacion psicologizante.

Sin embargo, el hecho de que la practica del analista no se sustente en una técnica
especifica, no significa que carezca de “principios rectores” (Laurent, 2004) a partir de los
cuales el analista tendria que orientar su acciéon en la direccion de la cura, pues “el
psicoanalista sin duda dirige la cura” (Lacan, 2009b, p. 560), porque “esto no autoriza en
modo alguno al psicoanalista a contentarse con saber que no sabe nada, porque lo que estd
en juego es lo que él tiene que saber” (Lacan, 2018/1967, p. 268).

En vista de ello, Miller (2006) nos aclara que
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practicamos cierta desregularizacion de la practica cuando se compara con lo que se practica
principalmente en Estados Unidos y en Inglaterra, en lo que se llama Asociacién
Internacional. En comparacién con ellos, el rasgo propio de nuestra practica es no tener
patrones. Entonces, debemos indicar que, si en la prictica no tenemos patrones, tenemos

principios. Y es necesario tratar de formalizar esos principios (p. 14).

Entonces surge la pregunta acerca de lo que el analista deberia de saber para poder
dirigir un andlisis desde los principios éticos que lo fundamentan: ;Basta con que el
analizante diga lo que se le ocurra (asociacién libre) y que el analista escuche sin alguna
seleccion particular, de lo que el paciente dice (atencion flotante), para que el andlisis opere
como tal? Si bien, tanto la asociacion libre como la atencién flotante, por intermedio de la
palabra, constituyen el soporte del psicoandlisis y por eso resultan indispensables para la
puesta en marcha del dispositivo analitico, la experiencia analitica no se agota en la
implementacién de éstos, sino que, a nuestro parecer, establecen el punto de partida en la
formalizacién de un andlisis.

En el curso dictado entre los afios 2008 y 2009, titulado choses de finesse en
psychanalyse y traducido al castellano bajo el titulo de Sutilezas analiticas por Silvia
Baudini, Miller (2011a) explica que la formalizacion conlleva que la masa mental del
analizante pueda adoptar una morfologia con base a la estructura del lenguaje, propiciada por

la regla fundamental, pues ciertamente

Un andlisis comienza con el modo de la formalizacién, y es que lo amorfo posee una
morfologia. No es simplemente que lo implicito pasa a lo explicito, sino que tiene lugar una
transformacion radical, puesto que se pasa de la ausencia de forma a una forma [...] En el
curso de las primeras sesiones, la masa mental de lo amorfo se distribuye en elementos de
discurso. El solo hecho de que ustedes inviten a quien tienen enfrente a hablar hace que su

amorfo mental adopte la estructura del lenguaje (p. 111).
Asi pues, no podemos ignorar que la asociacién libre y la atencién flotante

representan los unicos elementos metodoldgicos propuestos por Freud y, posteriormente,

sostenidos por Lacan como fundamentales. Sin embargo, su operacién no puede ser sino
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tomando en cuenta otros principios éticos y elementos tedrico-conceptuales que constituyen
el dispositivo analitico, tales como la dimension del inconsciente simbdlico-transferencial y
la dimensién del inconsciente real, asi como sus implicaciones tedrico-metodoldgicas. Por
mencionar algunas: el estatuto de la verdad-variable {varité} del deseo inconsciente, la
produccion del sujeto del inconsciente, los empleos y usos del fantasma, los modos de goce,
las resonancias de lalengua en el parlétre, el deseo del analista, el acto analitico, el discurso
del analista, la identificacién con el sinthome, la formacién del analista, entre otros. A fines
de nuestra investigacion, valdria la pena hacer hincapié en la pertinencia del «saber tedrico»,
pues “la técnica no puede ser comprendida, ni por consiguiente correctamente aplicada, si
se desconocen los conceptos que la fundan’ (Lacan, 2009a, p. 239) y también porque ‘“si el
psicoandlisis no es los conceptos en los que se formula y se transmite, no es psicoandlisis,
es otra cosa, pero entonces hay que decirlo” (Lacan, 1983/1954-1955, p. 28).

Siendo coherente con su modelo epistémico, respecto al estatuto de la realidad, Lacan
separa al psicoandlisis de todo realismo ontoldgico. Para €l, no se trata mas que de una
“imbecilidad realista” (Lacan, 2009a, p. 36), debido a que los conceptos constituyen,
modelan y delimitan el campo de operacion del analista, o sea, le dan forma a la realidad en
la que se va a intervenir, pues ciertamente “no disecamos con un cuchillo, sino con
conceptos. Los conceptos poseen su orden original de realidad. No surgen de la experiencia
humana, si asi fuera estarian bien construidos. Las primeras denominaciones surgen de las
palabras mismas, son instrumentos para delinear las cosas” (Lacan, 2015/1953-1954, p.
12).

Vale mencionar que el mismo Freud, en un momento muy puntual de su obra, se
sirvio de la especulacion tedrica para operar en la clinica, argumentando que “dada la total
inexistencia de una doctrina de las pulsiones que de algiin modo nos oriente, estd permitido
o, mejor, es obligatorio adoptar provisionalmente algiin supuesto y someterlo a prueba de
manera consecuente hasta que fracase o se corrobore” (Freud, 2010/1914, p. 75).

Tales postulados se inscriben en lo que, afios después, la fisica moderna opté por
denominar «Realismo Dependiente del Modelo», desarrollado por los fisicos tedricos

Stephen Hawking y Leonard Mlodinow (2010), quienes exponen que
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No hay imagen —ni teoria— independiente del concepto de realidad. Asi, adoptaremos una
perspectiva que denominaremos realismo dependiente del modelo: la idea de que una teoria
fisica o una imagen del mundo es un modelo —generalmente de naturaleza matematica— y un
conjunto de reglas que relacionan los elementos del modelo con las observaciones. Ello

proporciona un marco en el cual interpretar la ciencia moderna (pp. 51-52).

Y prosiguen explicdndonos que

El realismo dependiente del modelo se aplica no sélo a los modelos cientificos, sino también
a los modelos mentales conscientes o subconscientes que todos creamos para interpretar y
comprender el mundo cotidiano. No hay manera de eliminar el observador —nosotros— de
nuestra percepcién del mundo, creada por nuestro procesamiento sensorial y por la manera
en que pensamos y razonamos. Nuestra percepcién —y por lo tanto las observaciones sobre
las cuales se basan nuestras teorias— no es directa, sino mds bien estd conformada por una

especie de lente, a saber, la estructura interpretativa de nuestros cerebros humanos ( p. 55).

Siguiendo la misma linea de pensamiento, empero desde el costado de la filosofia
moderna, Vattimo (2013) despliega contundentes argumentos en torno a lo que él llama la
tentacion del realismo. Asi pues, despliega un modelo semejante al que refirieron Hawking
y Mlodinow, pero lo hace en términos heideggerianos, a saber, como un «proyecto arrojado»,

dado que

no solo no conocemos mds que los fendmenos, sino que estos solo existen en el marco de lo
que Heidegger llama un «proyecto arrojado». Conocer, ya en el nivel de las puras y simples
percepciones espaciotemporales, significa constituir un trasfondo y un primer plano,
ordenando las cosas sobre la base de una precomprensién que expresa intereses, emociones,
y que hereda un lenguaje, una cultura, formas histéricas de racionalidad. Las cosas aparecen,
se dan como entes, «vienen al ser» solo en el horizonte de un proyecto, de otra forma no es

posible distinguirlas del trasfondo ni diferenciar unas de otras (p. 95).
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Vale resaltar el punto de convergencia entre el psicoandlisis lacaniano, la fisica
moderna y la filosofia contemporanea en torno al estatuto de la realidad: Larealidad depende
del modelo del conocimiento o del proyecto con el que se pretenda abordar. No existe una
realidad independiente de los referentes tedrico-conceptuales del observador, es decir, no hay

realidad prediscursiva, como lo describe Labatut (2020)

La realidad [...] no existe como algo aparte del acto de observacion. Un objeto cuantico no
tiene propiedades intrinsecas. Un electrén no estd en ningin lugar fijo hasta que se lo mide;
solo en este instante aparece. Antes de la medicidn, no tiene ningin atributo; antes de la
observacidn, ni siquiera se puede pensar en él. Existe de una manera determinada cuando es
detectado por un instrumento determinado. Entre una medicién y otra, no tiene sentido
alguno preguntar cémo se mueve, qué es, ni donde estd. Como la luna en el budismo, una

particula no existe; el acto de medicién la vuelve un objeto real (p. 113).

Ademas, el psicoandlisis se torna atn mds radical al no concebir una sola realidad,
sino varias “realidades” (LLacan, 2005/1953, p. 51), constituidas singularmente a partir de la
realidad psiquica del individuo (segtin el modelo freudiano) o del fantasma del sujeto (segtn
el modelo lacaniano). En este punto, tal vez sea conveniente recurrir a la diferenciacién
alemana entre la Wirklichkeit (realidad material objetiva) y la Realitdt (realidad subjetiva).
Si bien compartimos una realidad material objetiva en el imaginario social (Castoriadis,
2013), tratandose del andlisis se privilegia la realidad subjetiva de cada quien.

En el marco de estas intelecciones, se pueden abrir algunas interrogantes en torno al
saber que se pone en juego dentro de la experiencia a la que da lugar un psicoandlisis y, asi
también, a lo que el analista debe saber para favorecer dicha experiencia.

Por lo que nos parece necesario hacer una diferenciacioén respecto al saber y las
formas posibles en las que se presenta dentro del campo del psicoanélisis, ya que, como nos
aclara Freud (2010/1916) “hay saberes y saberes; existen diversas clases de saber que en
manera alguna pueden equipararse en lo psicologico. «Il'y a fagots et fagots» { «<Hay atados

y atados de lefiay}, se dice en un pasaje de Moliere” (p. 257).
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Asi pues, basdndonos en los desarrollos de Lopez-Espafia (2019), se establece un

tripode de saberes en la Orientacion Lacaniana

El saber practico, propio del quehacer del analista en cada encuentro con cada sujeto;
El saber tedrico, que constituye la dimension epistémica resultante de la practica analitica; y
El saber clinico, derivado de la formalizacion de la experiencia que el analista realiza y desde

la cual es posible orientarse en la direccién de la cura de cada caso (p. 3).

De forma atinada, se nos invita a pensar en tres saberes (correspondientes a la triada:
teoria, practica y clinica) que estarian acompafiados de la ética propia del psicoandlisis,
posibilitando un campo compuesto por cuatro elementos que, en su conjunto, evocan al nudo
borromeo de cuatro introducido por Lacan en el periodo de 1975-1976.

Por lo tanto, acorde a los intereses de esta tesis, “la triada de saberes configurarian
la estructura del campo psicoanalitico, donde los tres se encontrarian anudados y, asimismo,
sostenidos por los principios éticos, cuya funcion y valor consiste precisamente en

mantenerlos unidos” (Lépez-Espaia, 2019, p. 3).

Saber
clinico

Figura 2. La estructura del campo psicoanalitico representada en el nudo borromeo.
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1.4. A manera de antecedentes: el pasaje de la esfera a la elipse (la revolucion

kepleriana)

La cita que justifica este apartado fue expuesta en el marco del seminario 8, especificamente
al momento en que Lacan (2003/1960-1961) evoca una figura clave de la revolucién
cientifica, “el tal Kepler, buscando las armonias celestes y mediante un prodigio de
tenacidad, una verdadera muestra del juego del escondite de la formacion inconsciente,
consigue ofrecer el primer registro de lo que en verdad constituye el nacimiento de la ciencia
moderna (p. 110).

Sin embargo, antes de llegar a Kepler, es indispensable delinear un marco contextual,
a manera de antecedentes, sobre la concepcion del sintoma en la tradicion médica y sus
respectivas variaciones segun el psicoandlisis, pasando por algunos postulados filoséficos
que consideramos relevantes.

Para ello, Bassols (2020) nos recuerda que la historia de la clinica es la historia del
propio sintoma, asi como de las formas en las que fue abordado por diversos discursos, tales
como filoséficos, antropolégicos, socioldgicos, médicos, artisticos, etc., en la medida en que
“no hay de hecho observacion posible fuera de un discurso [...] la observacion como mirada
clinica es tributaria de un sistema simbolico, de un discurso a partir del cual se escucha la
palabra del sujeto” (p. 19).

Asimismo, afiade que el psicoandlisis no seria sino la respuesta de un discurso que en
el siglo XIX empezaria a ganar terreno en el campo de la mirada del médico con base a los
signos, sintomas, fenémenos y actos de las psicosis, neurosis y perversiones, tal seria el
modelo clinico de la psiquiatria clésica, el cual fundamentaba sus deducciones a partir de las

doctrinas organomecanicistas, es decir, un conjunto de teorias que, por hipétesis,

consideran las enfermedades mentales como de etiologia orgédnica [pues] el esquema
etiopatogénico que proponen o postulan consiste en reducir las enfermedades mentales a
fenémenos elementales directamente engendrados por lesiones cerebrales [...] Lo propio de
estas teorias es, pues, el considerar que los sintomas forman un mosaico fortuito, que son

productos mecanicos de lesiones de los centros funcionales. Desde el punto de vista clinico,
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analizan la manfia, la melancolia, la esquizofrenia, las neurosis obsesivas., la histeria, etc., de
tal manera que estas formas moérbidas de la vida psiquica aparecen como compuestas de
sintomas (trastornos psicomotores, sentimientos, ideas, humor, ilusiones, trastornos
intelectuales, etc.) determinados directamente por lesiones de tal o cual sistema funcional

cerebral” (Ey, et al., 1996, p. 61).

En ese sentido, Bassols (2020) menciona que el psicoandlisis “se origind a mediados
del siglo XX en una ruptura epistemolégica con esta clinica descriptiva, retomando sus
categorias, pero subvirtiéndolas de arriba abajo al sumergirlas en el concepto y en la
experiencia del inconsciente” (p. 19). Asi, desde la invencién freudiana, las tres categorias
nosoldgicas -neurosis, psicosis y perversiones- tomaron otra acepcion, puesto que fueron
desligadas del terreno de la psiquiatria. De esta manera el descubrimiento del inconsciente
implic6 una disyuncion epistémica en torno al modelo de la medicina tradicional, esto a razén
de que Freud y Lacan fundaron su quehacer desde la ética hipocrética, colocandose asi, en
oposicion al galenismo.

Esta disyuncion dio como resultado la consolidacion de una forma novedosa de
ejercer la practica y, a su vez, de reflexionar y construir la clinica. Por eso Argafiaraz (2012)

nos explica que

Canguilhem sintetiza galenismo e hipocratismo con la férmula: “A cuerpo inerte, medicina
activa” -galenismo y derivados-, “A cuerpo dinamico, medicina expectante” en el
hipocratismo. El galenismo ubica al médico en una posicién de poder y saber sobre el otro,
su cuerpo, su mente, las causas de su mal y su bien. El hipocratismo “aprende del paciente”,
supone una lucha dramatica entre salud y enfermedad en la que el enfermo encuentra los
caminos y los medios por si mismo, con asistencia, pero sin dominio [...] hay mucho mas
que una pugna metodoldgica: hay una confrontacion ética por el lugar asignado al saber, al

poder y al otro (p. 41).

Debido a lo anterior, al adoptar la postura de Hipdcrates de Cos, el psicoandlisis

conceptualizd una version distinta de la enfermedad y, por ende, del sintoma.
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Para Briole (2020), desde la tradicion médica del siglo XVIII, el sintoma “es lo que
viene como una ruptura, una ruptura de una referencia al funcionamiento armonioso del
cuerpo y de su lugar en lo social” (p. 2). Cabe mencionar que el modelo arménico aqui
descrito se halla presente en la tradicion filos6fica, y podemos rastrearlo hasta la antigiiedad
griega. De hecho, si nos remitimos al didlogo platénico EIl banquete (385-370 a.C.),
puntualmente al discurso del médico ateniense Eriximaco, encontraremos el siguiente

enunciado

[El médico] debe, pues, ser capaz de hacer amigos entre si a los elementos mds enemigos
existentes en el cuerpo y de que se amen unos a otros. Y son los elementos més enemigos
los més contrarios: lo frio de lo caliente, lo amargo de lo dulce, lo seco de lo himedo y todas
las cosas andlogas. Sabiendo infundir amor y concordia en ellas, nuestro antepasado Asclepio
[...] fundo nuestro arte. La medicina, pues, como digo, esta gobernada toda ella por este dios
y, asimismo, también la gimndstica y la agricultura. Y que la misica se encuentra en la misma

situacion que éstas (Platén, 1986, 186-¢, pp. 216-117).

En el escenario del elogio a Eros, influenciado por Pitdgoras de Samos, el ateniense
promulga que aquel que se dedique al estudio de la medicina deberd de ser capaz de
armonizar los elementos contrarios que habitan en el cuerpo, ya que, de acuerdo a Eriximaco,
“en toda alma humana hay contrariedad [...] el cuerpo estda compuesto de elementos
contrarios” (Wahl, 2014, p. 72).

En ese marco contextual se nos presentan las categorias de salud-enfermedad.
Tratdndose de opuesto que, en el didlogo mencionado, se conceptualizan en una relacién
binaria que comporta dos dimensiones de Eros, a saber, uno bueno y otro malo, referidos
como Eros Urano 'y Eros Pandemo, puesto que, de acuerdo a los neoplaténicos, existen dos
Afroditas: la hija de Uranio -vinculada a lo celestial- y la hija de Zeus -vinculada a lo terrenal
o vulgar-. Asi, la armonia {apuovia} refiere al Eros Urano, es decir a la salud, a lo mesurado;
mientras que el exceso alude al Eros Pandemo en tanto que propicia la desarmonia, la
enfermedad.

Destaquemos un hecho significativo: de manera ingenua, el ateniense “piensa que si

todo sucede como él dice es porque en la naturaleza hay una tendencia hacia la armonia”
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(Wahl, 2014, p. 72). Derivado de este discurso, la armonia se convirtié en la meta de la
practica médica, su fin dltimo.
Para esclarificar esta tesis, Eriximaco recurrié a una metafora musical, argumentando

que se trata de establecer una consonancia, a saber, un acuerdo entre los opuestos:

La armonia, ciertamente, es una consonancia, y la consonancia es un acuerdo; pero un
acuerdo a partir de cosas discordantes es imposible que exista mientras sean discordantes y,
a su vez, lo que es discordante y no concuerda es imposible que armonice. Justamente como
resulta también el ritmo de lo rdpido y de lo lento, de cosas que en un principio han sido
discordantes y después han concordado. Y el acuerdo en todos estos elementos lo pone aqui
la musica, de la misma manera que antes lo ponia la medicina [...] no s6lo en la musica, sino
también en la medicina [...] hay que vigilar, en la medida en que sea factible, a uno y otro

Eros, ya que los dos se encuentran en ellas (Platén, 1986, 187-b, c; 188-a, p. 217-219).

Tomando en cuenta la definicién de armonia {dapuovia} como aquella “conexion
ordenada de las partes con un todo, [la cual] supone la posibilidad de la unidad en la
multiplicidad, y aparece como un ajuste en el que las distintas partes forman un conjunto”
(Encyclopaedia Herder, 2017), caeremos en razén de que, el ideal al que aspira Eriximaco
tiene, como propdsito principal, la conformacién de una totalidad arménica y bien
equilibrada que, para €l, es equivalente a la salud. A partir de entonces el médico quedd
encasillado como armonizador, cuya mision de ahora en adelante, sera restaurar el equilibro
perdido. ;No acaso este discurso se entremezcld con la concepcién socio-politica y cultural
de la salud a nivel mundial?

De ahi que, desde inicios de los afios sesentas, Lacan (2003/1960-1961) ya venia
indicdndonos que esa “nocion es muy fundamental para toda posicion médica en cuanto tal
[...] no hemos avanzado mucho respecto a la posicion de un Eriximaco en cuanto a la
esencia, o la sustancia, de esta idea de armonia” (p. 85).

Y es que, ainicios del siglo XXI, el discurso de Eriximaco continda con total vigencia.
No podemos soslayar que ha trascendido épocas, culturas y subjetividades, dado que sigue
imperando hasta el dia de hoy, promocionando la salud mental como ideal arménico

alcanzable.
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Por otro lado, el término «armonia» {apuovia} estd vinculado con «cosmos»
{xoouoc}, ya que, en su sentido filoséfico, atafie a “lo ordenado y adornado, en oposicion
al caos” (Encyclopaedia Herder, 2017). ;Por qué situar a ambos vocablos? Porque en el
pensamiento de los griegos, tanto la armonia como el cosmos, designaban un modelo
esférico, circular, cerrado y totalitario.

Desde el comienzo de la escena filoséfica, correspondiente al periodo de los
presocraticos, el cosmos era pensado como una esfera, figurando la conexién ordenada de las
partes con un todo. Sin lugar a dudas, podriamos aseverar que la esfera, en aquel entonces,
representaba la concrecion de todo ideal armonico. Por mencionar un ejemplo, basandonos
en la traduccién mads fidedigna que lleg6 a nuestras manos, Didgenes Laercio (citado en Kirk
& Raven, 2014, p. 112), escribi6 lo siguiente respecto al discipulo y continuador del primer

filésofo de la historia Tales de Mileto, Anaximandro:

*Avatlyavipos 94 Anaximandro, hijo de Praxiades de

Mpaiddov Midfowog olitog Eqooxev dpyfv kal ovouyeiov 10
&neipov, od Swopliov dipa § Bbwp §j &hhe mi... slpev b2
nal yvopove npdtog wal Eormoev &l 1dv okwo®ipwv v
Aaxebalpovi, we8d ¢nor dafapivog v TMavrobaxf lotoplg,
tponde te kol lonpeplag onpalvovie, xkal Opoowonsie we-
teoxebaoe, xal yig wal Balidoong meplpstpov mpdiog Eypo-
pev, &rAha xal odaipav rareokedaoce. Tdv 82 dpeoxdvrwy
abed memolnrar wepehonddn tiv Fwxbeory, §i mov meptéruyev
xal *AmoAiébwpog & 'Abnvaiog” Ig kal enow abidv Ev Toig
Kpovikoig 19 deuvrépe Eter thHE nevimkootic Oybéng SAup-
mabog (547/6 a. C) &xdv elven LEfkovia TETTEPwY Kal pet’
SAlyov tehevtiioon (dxpdoovtd an pdhwota kot [lohvkpdtn
tdv Tdpou topavvov).

Mileto, afirmaba que el principio y el elemento es
lo indefinido, sin distinguir el aire, el agua o
cualquier otra cosa... fue también el primero en
inventar un gnomon y lo coloco sobre los relojes de
Sol (?) en Lacedemonia, segiin dice Favorino en
su Historia varia, para marcar los solsticios y
equinoccios, y construyd un indicador de horas.
Fue el primero en trazar el perimetro de la tierra v
del mar v construyé también una esfera (celeste).
Hizo wuna exposicion compendiada de sus
opiniones, que encontrd, tal vez por casualidad,
también el ateniense Apolodoro. Este afirma en
sus Crénicas que Anaximandro tenia sesenta y
cuatro anos de edad en el afio segundo de la
Olimpiada cincuenta y ocho (547/6 a. C.) y que
murio  poco después (su acmé coincidid
aproximadamente con la época de Policrates,
tirano de Samos).

Dicho lo anterior, si los postulados de Eriximaco estaban fuertemente influidos por
Pitdgoras -como se menciond anteriormente-, fue porque €l, radicalizando a Anaximandro,
propuso concebir la estructura tanto del universo como del cuerpo humano, semejante a un
modelo esférico y arménico, llamédndolo «armonia césmica». Para este fildsofo, el modelo
cosmoldgico se edificaba a partir de esferas que giraban en circulos perfectos.

De ahi que Strathern (1999) exponga que
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la concepcion que Pitdgoras tenia de la belleza era similar a nuestra idea de la simplicidad
matemadtica: para él, la esfera era el cuerpo solido més bello, y el circulo la més bella de las
figuras. La hermosa armonia de las esferas tendria, de este modo, su origen en el movimiento

de planetas redondos en 6rbitas circulares alrededor de la Tierra (p. 20).

Esta concepcion fue adoptada por el astronomo empirista Claudio Ptolomeo, quien,
en su escrito Almagesto, introdujo hacia el afio 150 de nuestra era el conocido sistema

geocéntrico, postulando tres principios

1) La Tierra es esférica;
2) se encuentra en reposo en el centro del universo; y

3) las oOrbitas celestes giran a su alrededor en epiciclos.

Imagen 1. Biblia de Lutero, Universo geocéntrico (1545).

Misma tesis que la iglesia catdlica albergdé durante mil cuatrocientos afios y que,
ademads, permed notablemente en el pensamiento occidental, siendo difundido por grandes

filésofos y figuras intelectuales de la época. Sin embargo, nos interesa subrayar que el
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geocentrismo, en la medida en que corresponde a un modelo esférico, implicé la existencia
de un centro como eje rector, a saber, el Planeta Tierra, comprendido como una totalidad
absoluta.

No fue sino hasta el afio de 1543 que el astrénomo polaco Nicolds Copérnico, en su
reconocida obra Sobre las revoluciones (de los orbes celestes) (1997), logré introducir en el
pensamiento cientifico el ya existente modelo heliocéntrico -propuesto fallidamente por el
astrénomo y matematico griego Aristarco de Samos-, cuya idea principal es que La Tierra y

los Planetas giraban alrededor del centro del universo -o sea del Sol- en 6rbitas circulares:

Y en medio de todo permanece el Sol [...] como sentado en un solio real, gobierna la familia
de los astros que lo rodean [...] bajo esta ordenacion una admirable simetria del mundo y un
nexo seguro de armonia entre el movimiento y la longitud de las drbitas, como no puede

encontrarse de otro modo (pp. 34-35).

El resultado de la propuesta de Copérnico implicé la des-centralizacién de La Tierra,
es decir, la quité de en medio. El famoso cartégrafo alemédn Andreas Cellarius ilustr6 el

sistema copernicano asi

Imagen 2. Andreas Cellarius, Harmonia Macrocosmica (1708).

Abhora bien, de acuerdo a los fines de la presente tesis, es importante advertir que lo

unico que Copérnico logré fue mudar de centro, dado que la concepcidn esférica del universo
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seguia operando. En ese sentido, debemos de prestar atencién a un comentario de Lacan

(2019/1972-1973), referido en el marco del seminario Aun

si se me permite emplear de todas maneras esta referencia copernicana, podria acentuar lo
que tiene de efectivo. No es cambiar el centro. La cosa gira. El hecho sigue teniendo para
nosotros todo su valor, por reducido que sea, a fin de cuentas, y aun motivado solamente
porque la tierra gira y que por ello nos parece que gira la esfera celeste [...] La subversion,
si es que existid en alguna parte y en algiin momento, no estd en haber cambiado el punto de
rotacién de lo que gira sino en haber sustituido un gira por un cae. El punto dlgido, como se
les ocurri6 percibir a algunos no es Copérnico, sino mas bien Kepler, debido a que en él la
cosa no gira de la misma manera: gira en elipse, y eso ya cuestiona la funcién del centro. En
Kepler las cosas caen hacia algo que estd en un punto de la elipse llamado foco, y, en el punto
simétrico, no hay nada. Esto ciertamente es un correctivo respecto a esa imagen de centro (p.

56).

Para Lacan, la revolucién cientifica no fue copernicana sino kepleriana, puesto que el
astronomo y matemdtico alemdn Johannes Kepler -siguiendo las investigaciones de Tycho
Brahe- fue quien refut6 la tesis en torno a la existencia y predominio de un centro en el
universo. Asi pues, Kepler destituy6 el modelo esférico que, hasta entonces, habia imperado
en el pensamiento occidental. Como resultado de sus aportaciones, la cosmologia tomé otro
rumbo, dado que la concepcidén arménica que se venia arrastrando desde el pensamiento
griego resulté inoperante. A partir de aqui ya no hay posibilidad de armonia alguna. Pero
(cudl fue el descubrimiento de Kepler?

Por medio de sus tres leyes fisico-matematicas, entendidas desde la filosofia como
“tres movimientos cosmico-subjetivos” (Varas, 2020), el astronomo argumentd que los
cuerpos celestes no se movian en circulos -como lo plantearon Ptolomeo y Copérnico-, sino
en una 6rbita eliptica (1 ley), donde el Sol estaria ubicado en uno de los focos de la elipse (2
ley). Y finalmente, avanzando en sus investigaciones, pertenecientes al rubro de la geometria

analitica, termin6 dando cuenta que “una linea del Sol a un planeta dado barre areas iguales
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en tiempos iguales y el periodo de un planeta es proporcional a la longitud del eje mayor de

su orbita elevada a la potencia % ” (Sears, et. al., 2013, p. 452) (3 ley).

Planeta

Imagen 3. Movimiento eliptico segin el modelo kepleriano

Imagen 4. Representacion grafica de las leyes de Kepler

Siguiendo el modelo kepleriano, la elipse alude a una figura geométrica inestable que
carece de un centro y, por esa misma razén, posee dos focos: el Sol estaria ubicado
precisamente en uno de los focos; mientras que el foco restante designaria un lugar ausente
o vacio. Aqui es donde el psicoandlisis establece un didlogo con la geometria.

Para ello, nos remitiremos a la argumentacion de Camarena (2018)

(Puede pensarse el sujeto del inconsciente fuera de una topologia esférica? En la misma
linea, Lacan afirma que la verdadera revolucion cientifica moderna no es copernicana, sino

kepleriana: el punto radical no es el paso de un centro (geocentrismo) a otro (heliocentrismo),

sino el paso del centro al descentramiento (p. 191).
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El punto de conjuncién entre Kepler y el psicoandlisis es que, desde un principio,
Freud dedujo la inexistencia de un centro que lograra armonizar el aparato psiquico, es decir,
volverlo esférico. Por su parte, Lacan retom6 dicho argumento y explicitd que el sujeto del
psicoandlisis estd des-centrado, o sea que carece de centro, es mas bien excéntrico.

A mediados de los afios cincuentas, Lacan (1983/1954-1955) fue muy puntual en
indicarnos que “con Freud, irrumpe una nueva perspectiva que revoluciona el estudio de la
subjetividad y muestra, precisamente, que el sujeto no se confunde con el individuo [porque]
el sujeto no es su inteligencia, no esta sobre el mismo eje, es excéntrico” (p. 19). Asi pues,
el gran meollo de los padecimientos subjetivos -y paraddjicamente la posibilidad de su
tratamiento- yace en que estamos des-centrados y, por ende, alejados irremediablemente de
toda armonia esférica.

Vale hacer hincapié en este punto porque, en algunas ocasiones, cuando recién nos
aventuramos al estudio del psicoanélisis freudiano y/o lacaniano, tendemos a creer que lo
inconsciente es aquella instancia que gobierna el centro de la subjetividad de un ser
supuestamente indivisible e indiferenciado, es decir, un individuo. En filosofia de la mente,
esta concepcion se asemeja a la teoria del homunculo dentro de una persona (Gregory, 1987).
Sin embargo, cabe mencionar que esta lectura proviene del modelo elaborado por el
psiquiatra suizo Carl Gustav Jung, ex-discipulo de Freud y creador de la psicologia analitica.

Basandonos en su best seller Los arquetipos y lo inconsciente colectivo (1970), el
centro atafie al conjunto de arquetipos y complejos que se ubican en un inconsciente
universal, cuya principal caracteristica es, segin Jung, enlazar al individuo con aquellos
mitos que consolidan la subjetividad de toda la historia de la humanidad, a saber, el llamado

«inconsciente colectivo»

Un estrato en cierta medida superficial de lo inconsciente es, sin duda, personal. Lo llamamos
inconsciente personal. Pero ese estrato descansa sobre otro mds profundo que no se origina
en la experiencia y la adquisicién personal, sino que es innato: lo llamado inconsciente
colectivo. He elegido la expresion “colectivo” porque este inconsciente no es de naturaleza
individual sino universal, es decir, que en contraste con la psicologia individual tiene

contenidos y modos de comportamiento que son, cum grano salis, los mismos en todas partes
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y en todos los individuos. En otras palabras, es idéntico a si mismo en todos los hombres y

constituye asi un fundamento animico de naturaleza suprapersonal existente en todo hombre

(p. 10).

Cabe destacar, ademds, que “Jung describe un mundo calido, personal y orgdnico en
el que cada persona estd conectada con todos y cada uno de los demds seres humanos, donde
todos estamos conectados con todos los aspectos del universo” (Robertson, 2016, p. 14).

Ergo, para la teoria junguiana

el consciente, al parecer el sine qua non de la humanidad, es sélo la punta del iceberg. Bajo
el consciente subyace un sustrato mucho més grande de recuerdos personales, sentimientos
y comportamientos olvidados o reprimidos, que Jung denominé el inconsciente personal. Y
debajo de ello yace el profundo océano del inconsciente colectivo, enorme y ancestral, lleno
de todas las imdgenes y comportamientos que se han ido repitiendo una y mil veces a lo largo
de la historia no sélo de la humanidad, sino de la vida misma. Como dijo Jung: «... Cuanto

mads profundo vamos, mds ancha se vuelve la base» (p. 23).

Si bien es verdad que Jung propuso ideas interesantes y fantdsticas -logrando
conseguir una buena recepcion en diversos campos de la cultura popular- no podemos negar
que, al igual que Copérnico, solamente mudé de centro, ya que la armonia esférica siguid
imperando en su obra. En contraparte, Freud y Lacan lograron establecer algo todavia mas
complejo: no hay un centro, sino dos polaridades en conflicto, las cuales operan, a la par, en
la superficie del lenguaje. Respecto a nuestra tltima afirmacion, en el seminario dedicado a
La carta robada de Edgar Allan Poe, Lacan (2009a) refirié que “los datos mismos del
analisis flotan en el aire” (p. 55), y posteriormente recurrié a la Banda de Mobius para dar
cuenta de ello.

En términos generales, la Banda de Mobius es una figura topoldgica, representada
por una cinta o cinturén cerrado tras haberle dado media torsion, efectudndose una superficie
cuyas propiedades son no tener mas que una cara y un solo borde. Lacan se sirvié de esta
banda para dar cuenta, entre otras cosas, de la relaciéon derecho/revés de los discursos

consciente e inconsciente. Es decir, lo inconsciente es el revés, pero, por su propia estructura,
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puede manifestarse en lo consciente en cualquier punto del discurso, porque todo lo
reprimido es inconsciente, pero no todo lo inconsciente es reprimido (Freud, 2010/1923).
Aqui la célebre ilustracion de la Banda de Mobius, hecha por el diseiador polaco

Adam Pekalski

Imagen 5. Adam Pekalski, Banda de Mobius (2007).

Es menester sefialar que, para Freud, la génesis del sintoma responde al conflicto ya
mencionado, asi nos dice que “la neurosis es el resultado de un conflicto entre el yo y su ello,
en tanto que la psicosis es el desenlace andlogo de una similar perturbacion en los vinculos
entre el yo y el mundo exterior” (Freud, 2010/1924[1923], p. 155). Por consiguiente, el
sintoma implica la formacién de compromiso entre un deseo inconsciente y la defensa,
posibilitando una satisfaccion sexual sustituta en tanto cumplimiento de un deseo, a
condicién de no olvidar que el cumplimiento del deseo no es igual a la satisfaccion total y
absoluta del mismo.

Asi también, la importancia del conflicto en la etiologia del sintoma fue expuesto por
Freud en el historial de la joven homosexual, Sidonie Csillag, puesto que eran sus padres

quienes demandaban la atencién de su hija, a saber, el conflicto era de ellos. De hecho, el
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padre le solicita a Freud que vuelva a su hija a la normalidad -es decir, a la eleccién amorosa

heterosexual-, a lo que Freud (2010/1920) contesta que

no estaba frente a la situacién que el andlisis demanda, y la inica en la cual él puede mostrar
su eficacia [después prosigue a sefialar algo fundamental] alguien, en lo demas duefio de si
mismo, sufre un conflicto interior al que por si s6lo no puede ponerle fin; acude entonces al
analista, le formula su queja y le solicita su auxilio. El médico trabaja entonces codo con
codo junto a un sector de la personalidad dividida en dos por la enfermedad, y contra la otra

parte en el conflicto (p. 143).

Para Laplanche y Pontalis (2004) “es posible intentar explicar el conflicto a dos
niveles relativamente distintos: a nivel tépico, como conflicto entre sistemas o instancias, y
a nivel economico-dinamico, como conflicto entre pulsiones” (p. 78). En pocas palabras, hay
sintoma porque hay conflicto, y el conflicto surge precisamente porque no hay un centro.

Siguiendo esta perspectiva, la inexistencia de un centro como eje rector conlleva una
desarmonia o discordancia que, al mismo tiempo, adquiere una connotacién estructurante, o
sea constitutiva de la subjetividad. Por lo tanto, no es del todo descabellado aseverar que, asi
como la elipse no puede convertirse en esfera, el sujeto del psicoandlisis no puede entrar en
armonia consigo mismo. Expresado en términos freudianos, aunque exista un tipo de
transaccion en el psiquismo, no hay correspondencia absoluta entre la defensa y la pulsion,
al punto de que se unifiquen y constituyan un solo centro.

Lacan se ocupd de extraer las consecuencias de tal conflicto y, por consiguiente, ubic
al sujeto del psicoandlisis escindido, esto es, dividido entre lo consciente y lo inconsciente,
entre el dicho y el decir, entre el saber y la verdad, entre el enunciado y la enunciacion, entre
la palabra vacia y la palabra plena, entre el S1 y el S2.

De este modo la Ichspaltung freudiana quedoé radicalizada en la ensefanza de Lacan,
designando el fundamento de la constitucion del ser, no obstante, tratindose de un ser no-
todo, inconsistente y desvanecido {fading} por el significante que lo representa ante otro
significante. En ese sentido, comprendemos al sujeto del inconsciente como el producto

andlogo a la «divisién subjetiva», quedando asi, explicitado en la reelaboracién de la famosa
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tesis cartesiana, el difundido cogito ergo sum -Je pense donc je suis®*- de la siguiente forma:
Je pense ol je ne suis pas, donc je suis oil je ne pense pas®.

Estas intelecciones desembocaron en un punto medular: la inexistencia de la armonia
e identificacion entre el yo, el acto del pensamiento -la conciencia de si- y el ser en su
vertiente ontoldgica, replanteando por completo el estatus epistémico del psicoandlisis.

A este respecto, Avila (2015) nos explica que

Descartes, por medio de la duda [...] reconstruy6 la estructura concéntrica que permitia al
hombre reencontrar su puesto central bajo la pura conciencia de si. Siguiendo con la metafora
cartesiana del arbol del conocimiento, con la duda el sujeto cartesiano reencontr6 su lugar en
las raices [...] en la experiencia de la duda que el sujeto hacia por si mismo, se confirmo la

resolucién inicial de remitir todo conocimiento a la certeza de si, del sujeto pensante (p. 102).

Posteriormente, Avila (2015) pasa a describir el movimiento epistémico por parte de
Lacan ante la gran empresa del sujeto cartesiano, apelando a los planteamientos de la obra

primordial de Freud Die Traumdeutung (1900[1899]).

El sujeto del inconsciente no era, entonces, ni podia consistir en un posicionarse de si (decir
soy, existo). Este fue el paso decisivo —el salto mortal- que Freud no quiso dar, pues el
pensamiento que en el suefio constituia el campo de ‘lo inconsciente’, estaba ausente: existia
una suerte de ruptura que implicaba una imposibilidad del sujeto para reconocerse en ese
pensamiento ausente. Con el reconocimiento de la ruptura (Spaltung), que definia al sujeto
del inconsciente, no solo se hizo imposible toda identificacion del ‘yo’ con la conciencia;

ademas, quedo trastocado el principio de la filosofia cartesiana —el cogito— (p. 105).

Ahora, pasandonos a un contexto distinto, Miller (2011a) también recurri6 al didlogo
Descartes-Lacan, pero en aras de puntualizar que la existencia del hombre es

irremediablemente enferma, ya que

22 Yo pienso, por lo tanto, soy.
23 “Pienso donde no soy, luego soy donde no pienso” (Lacan, 2009a, p. 484).
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la esencia del hombre [es] ser enfermo, [puesto que] hay una falla esencial que le impide
estar completamente sano. Nunca lo esta [...] nadie puede estar en armonia con su naturaleza
[...] Este es un modo de decir que esta alejado de si mismo, que le resulta problematico
coincidir consigo mismo, que su esencia es no coincidir con su ser, que su para si se aleja de

su en si (p. 35).

Partiendo de la Spaltung freudiana, esa fisura estructural donde el “para si”’ se aleja
del “en si”, fue conceptualizada por Lacan mediante el aforismo I/ n'y a pas de rapport
sexuel?®, pronunciado por primera vez en la sesion del 12 de marzo de 1969, correspondiente

al seminario 16.

1.5. A manera de hipdétesis: el sintoma como suplencia

Basandonos en las intelecciones de Lacan, asi como en los postulados de la Orientacién
Lacaniana, el sintoma adquiere el estatuto de una respuesta ante la inexistencia de la relacion
sexual, especificamente ante su no-escritura. En ese entendido, lejos de representar una
condicién patoldgica y disfuncional, el sintoma designa, en primer lugar, un recurso que
desempefia una funcién en lo real. Miller (2008) fue tajante al indicarnos que “el sintoma
[...] no es una disfuncion, sino que es un funcionamiento. Es decir, no se opone al
funcionamiento del campo de lo real, no se opone al funcionamiento del saber en lo real,
sino que participa de ese funcionamiento [...] es del mismo orden que lo real” (p. 26).

Pero ;cudl es la funcidén que desempena el sintoma como respuesta a la no-escritura
de la relacion sexual? La respuesta es puntual, tiene que ver con una suplencia. En palabras
de Miller (2008) “el sintoma es un aparato de suplencia que permite que el funcionamiento
siga su curso” (p. 27). Por lo cual, el sintoma no es sino la manera en la que el sujeto intenta
arreglarselas con lo que no anda, con la relaciéon sexual que no hay, o bien, con el real que

signa su advenimiento en tanto ser hablante.

24 No hay relacién sexual.
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Perfilandonos en esa direccion, la respuesta del sintoma conducira al analizante a que
(re)construya la pregunta® a la que el sintoma responde, su fantasma fundamental. Explicado
en términos mas técnicos: el abordaje que, en aquel entonces proponia Lacan, apelaba a que
el analizante fuese capaz de (re)construir el delirio singular e inconsciente que enmarca su
realidad neurdtica, y que, ademas, le propicia cierta estabilizacion en el campo del Otro, pero
al precio del fading identificatorio con el significante-amo, que no es mds que la accién del

inconsciente. Tal es la definicion dada por Lacan (1979)

Lo que se llama el inconsciente es el significante en accién, separado del juego de la
tendencia, situado sobre “otra escena psiquica”, expresion tomada de Fechner y que marca
la heterogeneidad de las leyes que conciernen al inconsciente en relacién con todo lo que
puede vincularse al dominio del preconsciente, de lo comprensible, de la significacién (p.

81).

En este caso, el dispositivo analitico involucra un recorrido unico para cada
analizante, que va de la respuesta a la pregunta y viceversa, de la pregunta a la invencion de
una nueva respuesta. Este recorrido quedé plasmado en el titulo del curso que Miller dicté
entre 1982 y 1983, titulado Del sintoma al fantasma, y retorno. A lo largo de este trabajo,
intentaremos argumentar que ese “retorno” si alude al sintoma, pero separado del discurso
del Otro, es decir, involucra un retorno a la cara real del sintoma una vez destituido de su
envoltura formal, o sea despojado de su cara simbdlica, como acertadamente nos advertia
Lacan (2009a) “Que el sintoma es simbdlico no es decirlo todo” (p. 411). Y es que, es justo
ahi, en ese “retorno”, donde el sintoma se reduce a otra cosa distinta, pasando a concebirse
tedrica y metodoldgicamente como sinthome.

Pero volviendo al sintoma como suplencia, tomando distancia de toda perspectiva
psicopatoldgica y siguiendo las ilaciones de Freud y Lacan, Focchi (2012) nos advierte sobre

el papel que desempena el sintoma en la subjetividad, a saber,

% “Lo que busco en la palabra es la respuesta del Otro. Lo que me constituye como sujeto es mi pregunta”
(Lacan, 2009a, p. 288).
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cuando un paciente va a ver a un psicoanalista ya lleva consigo una solucidn, y esa solucién
se llama sintoma. Esta es la razén por la cual el psicoandlisis no puede ser sencillamente una
terapia supresora del sintoma. Suprimir el sintoma, en el caso de un trastorno psicolégico,
significa también eliminar la solucién que el paciente encontré. Evidentemente, no es la
mejor solucién del mundo, de hecho, lo hace sufrir, pero igualmente tenemos que considerar
que es una solucién, que el sintoma no es tnicamente una molestia, un estorbo, algo que
contrasta la vida, es también una via de escape que el sujeto encontrd para gestionar
conflictos de los cuales, cuando el paciente viene a vernos, atin no sabemos nada. Pero si lo
escuchamos de la manera debida nos enteraremos de todo lo que es necesario para encontrar

el hilo (p. 16).

Pese a que la elucidacién de Focchi es certera y encontramos valioso mencionarla en
este trabajo, cabe destacar que ya habia sido advertida, aproximadamente en el afio de 1917
por el creador del psicoandlisis, al momento de sefialarnos que, en situaciones excepcionales,

el sintoma se vuelve un lugar de refugio para el analizante, porque ciertamente

hay casos en que el propio médico tiene que admitir que el desenlace de un conflicto en la
neurosis es la solucién m4s inofensiva y la mds llevadera desde el punto de vista social. Que
no les asombre entonces enterarse de que a veces el médico abraza el partido de la
enfermedad combatida por él. No se embreta en todas las situaciones de la vida en el papel
de un fandtico de la salud; sabe que en el mundo no hay sélo una miseria neurdtica, sino
también un penar real e incoercible, y que la necesidad objetiva puede demandarle a un
hombre sacrificar su salud. Advierte, ademds, que mediante el sacrificio de un individuo a
menudo se impide una inconmensurable desdicha para muchos otros. Por tanto, si pudo
decirse que el neurdtico en todos los casos se refugia en la enfermedad frente a un conflicto,
es preciso conceder que muchas veces esa huida estd plenamente justificada, y el médico,
habiendo reconocido ese estado de cosas, se retirara en silencio, lleno de compasién (Freud,

2010/1917, p. 348).

De esta cita retomamos dos planteamientos cruciales: en primer lugar, el analista no
ejerce su accion desde la posicion de un fanatico de la salud, es decir, no se deja llevar por el

furor curandis de las psicoterapias, estando advertido que lo terapéutico vendrd por
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afiadidura, porque si el analista “admite la curacion como beneficio por afiadidura de la cura
psicoanalitica, se defiende de todo abuso de deseo de curar” (Lacan, 2009a, p. 312), empero;
en segundo lugar, albergamos la indicacién en torno a que el neurético en todos los casos se
refugia en la enfermedad frente a un conflicto.

En virtud de lo anterior, nuestra concepcion sobre los sufrimientos, malestares o
padecimientos psiquicos cambia radicalmente, dado que el sintoma guarda la dignidad del
sujeto. Asi pues, desde nuestra posicion ética, el sintoma no es a desechar sino a escuchar e
interpretar y, en ultima instancia, a saber-hacer con su residuo una vez analizado.

Como se puede observar, hay puntos muy especificos donde Freud y Lacan parecen
coincidir en torno al sintoma, al menos en la lucidez de no intentar eliminarlo y dejarse llevar
por los imperativos de los enfoques psicoterapéuticos, deslizando su préctica hacia una
psicologia que Michel Foucault (1965) no dudé en catalogarla como “mercantil, de
mercado . La distincion es que, para el francés, el hecho de venir al mundo ya implica un
sacrificio a la salud.

Siguiendo a Lacan, ese “penar real e incoercible” que nos sefiala Freud, es inherente
a la inconsistencia del lenguaje, es decir a lo que falta y, por ende, falla en el campo del Otro.
Nos referimos a la falta del significante?” que pudiese escribir la relacién sexual, y que, tras
su escritura, se establezca un modelo armoénico, consistente y saludable entre los seres
hablantes.

Recordemos que el sujeto, en tanto ser simbodlico, se constituye en el campo del Otro.
Ahora, como el campo del Otro es asimétrico, no-todo, incompleto, inconsistente,
desajustado, conflictivo, etc., a causa de la falta del significante ya mencionado, el sujeto
emergerd bajo las mismas condiciones, heredando la misma falla. La filésofa Alenka
Zupanéi¢ (2023), quien recupera a Zizek, lo explica en términos de un antagonismo
fundamental, asi nos indica que “el antagonismo es el principio estructurante del conflicto y

de los elementos implicitos en el mismo” (p. 83). Es mds, para ambos fildsofos, el sujeto

26 Esta expresion tuvo lugar en la entrevista televisiva que Alain Badiou le hizo a Michel Foucault en el afio de
1965, al interior de la emisién titulada L’enseignement de la Philosophie. Grabacién disponible en:
https://www.bloghemia.com/2019/1 1/alain-badiou-entrevista-michel-foucault.html.

7 Que designa el significante de la falta en el Otro y cuya representacién algebraica es: S(/A).
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surge como antagonismo fundamental. Es decir, el sujeto que plantea Lacan no esta habitado
por una falla, €l es la falla, la fractura del edificio ontolégico.

Abhora bien, al profundizar en estos desarrollos, surgieron las siguientes preguntas:
,Sera que existe un modelo armonico capaz de alcanzarse? o bien ;Serd que puede escribirse
la relacion sexual?

En aras de responder a dichas interrogantes, encontramos necesario remitirnos a los
planteamientos de Soler, principalmente a su tesis respecto a que “la forclusion mds radical,
genérica, causada por el lenguaje, es la de la proporcion {rapport} sexual” (Soler, citada en
Peusner, 2019, p. 14)?8. Este planteamiento serd decisivo para comprender el estatuto del
sintoma en esta tesis, ademds de que Soler le otorga un uso novedoso al mecanismo de la
forclusion, el cual estaba ligado a la 16gica de las psicosis en la enseianza de Lacan, tanto en
la clinica del Nombre del Padre como en la clinica de los inclasificables.

De este modo, si el lenguaje forcluye la relacion sexual, significa que tal operacion
afecta en stricto sensu a todos los seres hablantes, o sea, a quienes estdn regidos por el orden
simbdlico y que, por la misma razon, su constitucion subjetiva estd determinada, moldeada
y definida por el significante. No obstante, si apelamos al mecanismo de la forclusion, tal y
como Lacan lo elabord, valdria la pena preguntarnos ;qué es aquello que retorna tras la
forclusion de la relacion sexual? La respuesta es sencilla, valdria decir, respuesta de lo real,
pues lo que retorna es un sujeto sujetado y dividido por el inconsciente.

A este respecto, Lacan (2018/1973) afirmé puntualmente que “solo hay inconsciente
en el ser hablante. En los demads, que solo tienen ser por el hecho de ser nombrados, aunque
se impongan por lo real, hay instinto, esto es, el saber que implica su supervivencia” (p.

537).

28 Es importante destacar que Peusner (2019) sustituye el término «relacién» por «proporcién», ya que, segdn
él, es la traduccién mds fidedigna del vocablo rapport, pues “en francés, existen dos términos para lo que en
espaiiol designamos como "relacion": rapport y relation. La diferencia mds importante entre ambos es que
rapport tiene un sentido matemdtico que no comparte con relation. La frase de Lacan no alude a la ausencia
de acto sexual ni de relacion sexual fisica, sino a que esta no puede formalizarse en ningiin sistema. Lacan se
apoya en que en la lengua francesa la palabra rapport designa la relacion logica y matemdtica entre dos
términos que se ligan entre si de un modo regulado (o proporcional), tanto como el acto sexual en la medida
en que pone en juego a dos o mds participantes. La proporcion en juego entonces, es una relacion matemdtica
pero que no puede escribirse” (p. 8).
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Pues bien, Peusner (2019) partird de esta cita con el objetivo de establecer una
diferenciacion, pues él afirma que “si de un lado, junto al lenguaje queda el inconsciente,
del otro se cuenta con el saber que implica su supervivencia, o sea el instinto” (p. 15).

Después, agrega una proposicion por demds interesante

Me pregunto si acaso ese saber, saber del instinto, saber animal, padece de la desproporcion.
Es relativamente simple responder que no, y que funciona con total proporcién en la
naturaleza. Para comprender esta idea, el lector deberia realizar el esfuerzo de pensar la vida
animal absolutamente por fuera del reino del lenguaje, en el estado mas puro de naturaleza,
sin presencia humana y sin significante. Y puesto que el instinto no se transmite por la via
del lenguaje sino por la via genética, no queda sujeto a los equivocos propios de su estructura,
funciona como un manual de supervivencia en la naturaleza y, fundamentalmente, como un
manual de crianza [...] nos encontramos aqui con una primera hipdtesis: el instinto es un

nombre de la proporcidn sexual, un conocimiento logrado, cerrado y natural (p. 15).

Y en el pie de pagina agrega “dejo constancia aqui que si bien el instinto se transmite
genéticamente, dicha transmision excluye la dimension del equivoco pero no la del error;
por eso un error en la copia del material genético es posible” (p. 15). Avanzando en sus

intelecciones, Peusner nos remite a la siguiente cita de Lacan

fundado o no en la observacién bioldgica, el instinto, entre los modos de conocimiento que
la naturaleza exige de lo vivo para que satisfaga sus necesidades, se define como aquel
conocimiento en el que admiramos el no poder ser un saber. Pero de lo que se trata en Freud
es de otra cosa, ciertamente de un saber, pero un saber que no comporta el menor

conocimiento (Lacan, 2009b, p. 764).

De esta manera pondra el acento en que “ese saber que no comporta el menor
conocimiento” se trata de la pulsién elaborada por Lacan -distinguida del Trieb freudiano-;
mientras que el instinto, como bien lo indica, no tiene nada que ver con el saber por la sencilla
razon de que no estd afectado por el significante, por el contrario, alude a un conocimiento

innato -heredado por via de la genética, completo, cerrado en si mismo y estable-, tnico para
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las especies que no estdn insertas en el mundo del lenguaje, la cultura, lo simbdlico, etc. En
este entendido, la pulsion seria una de las consecuencias de habitar en el lenguaje y, por lo
tanto, designaria “un saber que tiene como uno de sus componentes a la demanda
significante, por lo que no puede apresar ningiin conocimiento logrado, no puede cerrarse
ni transmitirse sin el equivoco propio e inherente a la estructura del significante” (Peusner,
2019, p. 16).

El célebre bidlogo Francoise Jacob (2018) argumenta que, en su hébitat natural, los
animales cuentan con un «programa genético» que los obliga a reproducirse e intercambiar
energia con su medio de forma proporcionada, ciclica y bajo el referente fijo del signo, todo
ello propiciado y organizado por un conocimiento instintual. No obstante, hemos aprendido
de la pluma de Miller (2018b, p. 27) que, tratdndose de los seres hablantes, hay un «programa

del goce» que trastoca sus componentes naturales.

Seres hablantes Animales

Programa del goce Programa genético

Ergo, al forcluir la relacion sexual, el lenguaje también forcluye toda proporcién y
exactitud bioldgica. Asi pues, los ritmos de vida, espacios y cantidades resultan escasos o
excedentes en los seres hablantes. Y es que, mientras que el instinto determina ciclos, “/a
pulsion es una fuerza constante [...] y ante su demanda el sujeto no puede detenerse. Las
funciones biologicas bdsicas tales como alimentarse, eliminar las heces, descansar y
reproducirse, se encuentran tan afectadas en el hablanteser que la desproporcion con la que
se ejercen llega en ocasiones hasta la patologia” (Peusner, 2019, 16).

Por ejemplo nos alimentamos de mds o de menos, dormimos de més o de menos,
tenemos sexo de mas o de menos, nos ejercitamos de méds o de menos, pensamos de més o
de menos, trabajamos de mas o de menos. Es llamativo el hecho de que todos los excesos o
las carencias estdn en los manuales diagndsticos clasificados como trastornos. La

desproporcion es la enfermedad principal del ser hablante.
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Aunado a lo anterior, los seres hablantes tampoco nos relacionamos de manera natural
con nuestras funciones bioldgicas. Situando otro ejemplo, esta la extrafia y comica relacion

que mantenemos con nuestros excrementos

A diferencia de lo que ocurre en todos los niveles del reino animal [...] el hombre se
caracteriza en la naturaleza por el extraordinario embarazo que le produce —;cémo llamarlo,
Dios mio, de la manera mds simple?— la evacuacién de la mierda. El hombre es el tnico

animal al que esto le plantea un problema (Lacan, 2006/1971, p. 84-85).

No obstante, esto no significa que el ser hablante carezca de un cédigo genético en su
ADN que organice un funcionamiento fisico-bioldgico, antes bien, la tesis que defiende

Peusner (2019) es que

el humano es la dnica especie viva que no cumple con las instrucciones de dicho programa
[...] la desproporcion con la que el hablanteser realiza las funciones bioldgicas estan fuera
de programa. Ese programa es el garante de la proporcién. Pero la proporcion solo puede

existir fuera del mundo del lenguaje. Apenas se ingresa en él, el lenguaje la forcluye (p. 17).

Dando seguimiento a la afirmacion de Soler, respecto a que el lenguaje forcluye la
relacion sexual, Peusner (2019) nos ofrece un ejemplo de lo que ocurre con las mascotas
domesticadas, a saber, esos animales que son extraidos de su estado natural para
introducirlos, violentamente, en el orden del significante. Su explicacion es comica, pero

muy precisa

Lacan afirmé que esos bichos son los animales que padecen del hombre, llamado por eso
dombrésticos. Es un neologismo poco conocido, pero que se comprende bien en espafiol: se
trata de condensar lo 'doméstico’ con el 'hombre' a través de lalengua. Porque a esos
animalitos les hablamos, los sumergimos en un mundo estructurado por el significante,
motivo por el cual "son recorridos por seismos (...) del inconsciente (un "sefsmo" es una
sacudida) y nos responden desproporcionadamente: dejan de alimentarse o se alimentan

hasta reventar, se niegan a la reproduccién al ofrecerles un partenaire y, en ocasiones,
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prefieren para sus practicas sexuales un almohadén o la pierna de algtin visitante... Eso sin
considerar la humorada habitual que supone afirmar que dichos animales se parecen a su
duefio y que, incluso, reproducen su estructura clinica (considérese esta dltima frase, un
chiste). El colmo tal vez sea que aprendan a eliminar sus heces en lugares especificos o,
incluso, cuando los sacamos a dar un paseo. En sintesis: la oposicién pulsién-instinto retoma
el binario desproporcién sexual-proporcidon sexual, producida por la inmersion del sujeto

humano en el lenguaje (pp. 17-18).

En ese sentido, Peusner (2019) nos remite al conflicto que signa a quienes estamos
capturados por la légica del significante, a saber, la disyuncién entre pulsién-instinto/saber-
conocimiento que imposibilita un modelo arménico y proporcional, pues el inico que existe
estd forcluido para los seres hablantes, o sea, nos encontramos exiliados del mismo. De ahi
que la enfermedad (escasez y exceso) forme parte de la vida cotidiana.

Con base a lo anterior, podriamos aseverar, casi de manera axiomética: donde no se
escribe la relacion, se escribe el sintoma. Claro estd que, para el psicoandlisis, el sintoma no
es el problema en si mismo, por el contrario, es el intento -algunas veces fallido- de solucionar
un problema universal. No es que no nos interesen los sintomas histéricos, fobicos, obsesivos
y un gran etcétera, pero estamos advertidos de que “el sintoma principal es, por supuesto, el
sintoma constituido por la carencia propia de la relacion sexual” (Lacan, 2014/1975-1976,
p. 63).

Para Lacan (2022/1974), el sintoma es lo que “no cesa de escribirse a partir de lo
real” (p. 141), esto significa que es necesario; mientras que, por otro lado, la relacién sexual
es lo que “no cesa de no escribirse” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 114), esto significa que es
imposible. Ambos, el sintoma y la relacion sexual, lo necesario y lo imposible, conllevan dos
modos de real en la experiencia analitica, dos modalidades de lo que no cesa. Por esta razén
se ligan entre si, hay sintoma porque no hay relacion.

Por lo antedicho, concluimos que “el sintoma no cesa de escribirse en el lugar de lo
que no cesa de no escribirse, en el lugar de la escritura imposible de la relacion sexual que

no hay” (Solano-Sudrez, 2021a, p. 28). Este es el real que fundamenta la dimension ética del
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sujeto, a saber, el real de la no-relacién sexual desde donde el sujeto emerge como respuesta
y garantia de la no-escritura de la relacion sexual.

Ahora, en la medida en que toda ética efectia una politica, sostenemos que “/a
politica del psicoandlisis aparece como la via regia y novedosa para la ex-sistencia del
sujeto. El sujeto como real es ése, es el sujeto que ex-siste a lo simbdlico, y que retorna desde
lo real como goce, vale decir, como sintoma” (Najles, 2009, p. 35).

Sumado a lo anterior, Lombardi (2018) nos recuerda que “ese real, que suele
coincidir con el sujeto mismo captado en su division, se planta asi en el niicleo de la
enseiianza de Lacan y de la experiencia del psicoandlisis, interrogando todo lo que hemos
leido o escuchado, incluso del mismo autor, sobre el sintoma” (p. 103).

Finalmente, desde la Orientacion Lacaniana, Miller y Laurent desplegaron las
consecuencias de la no-escritura de la relacion sexual a nivel del lazo social, asi nos advierten
que “cuando se establece lo que parece una relacion, se trata siempre de una relacion
sintomdtica. En la especie humana, la necesidad, el no cesa de escribirse, se escribe como
sintoma” (Miller, 2005a, p. 326). Por ende, todo intento de establecer una relacion arménica
y proporcional, estard condenado al fracaso, al desequilibrio, a la disparidad, al malentendido,
a la carencia y/o al exceso. Vale decir, ambos sostienen que todo lazo se afirma en el orden
del sintoma. O, mejor dicho, el orden del sintoma configura modalidades del lazo social, en
la medida en que pone a funcionar un discurso “sin palabras” (Lacan, 1992/1969-1970, p.

10), pues ciertamente

puede subsistir muy bien sin palabras. Subsiste en ciertas relaciones fundamentales. Estas,
literalmente, no pueden mantenerse sin el lenguaje. Mediante el instrumento del lenguaje se
instaura cierto nimero de relaciones estables, en las que puede ciertamente inscribirse algo

mucho mds amplio, algo que va mucho maés lejos que las enunciaciones efectivas (p. 10).
La estructura del discurso se compone de cuatro lugares, estos son: la posicion

dominante, la alteridad, la verdad como su fundamento y su resto -o produccion-, donde se

inscriben el significante amo o maestro -S'-, el saber -S?-, el sujeto -$- y el objeto causa del
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deseo o plus-de-goce -objeto a-, articulados de diversas formas y atravesados por la
imposibilidad y la impotencia, vertientes de la inexistencia de la relacion sexual.
Asi también, es menester puntualizar que el aforismo I/ n'’y a pas de rapport sexuel

2 _cuyo apogeo

no alude dnicamente a la disimetria I6gica de los goces masculino y femenino
se halla en las férmulas de la sexuacién’®’ a la altura de su seminario 20-, sino a cualquier tipo
de relacién que los seres hablantes aspiren, por ejemplo la relacién analitica, la relacién del
hombre consigo mismo y, fundamentalmente, el ideal imaginario de la supuesta relacién
armonica, proporcional y bien equilibrada entre salud-enfermedad que promulga el Estado
capitalista en nuestra civilizacion neoliberal.

Respecto a esto, Miller (2011a) nos ofrece una sentencia clara, puesto que “Lacan
creia que la falla que vuelve para siempre al hombre enfermo era la ausencia de relacion

sexual, que esa enfermedad era irremediable [...] La ausencia de relacion sexual invalida

toda nocion de salud mental y de terapéutica como retorno a la salud mental” (p. 35).

No hay relacién sexual

Sal al

En funcién de la cita anterior, la posicién del analista no es del todo terapéutica,
ciertamente su presencia puede suscitar efectos terapéuticos rapidos (Miller, et.al., 2005),
particularmente al comienzo de un andlisis, debido a que se produce una suerte de alivio que
atempera el malestar del paciente. No obstante, eso no implica que el analista deba de dirigir

la cura bajo los estdndares de una psicoterapia, ya que el objetivo del analista no radica en

2 Para describir la disimetria 16gica respecto a los goces masculino y femenino, me serviré del ejemplo que
utilizé Zizek (2011), quien nos relata un peculiar anuncio publicitario de una cerveza inglesa. Trata de “una
chica camina junto a un arroyo, ve un sapo, lo deposita suavemente en su regazo, lo besa y, claro estd, el
espantoso sapo se transforma milagrosamente en un apuesto joven. Sin embargo, la historia no acaba aqui: el
Jjoven mira con deseo a la chica, la atrae hacia él, la besa y, entonces, ella se convierte en un botellin de cerveza,
que el hombre sostiene, triunfante, en la mano...” (pp. 38-39). A continuacién, despliega su andlisis: “Para la
mujer, lo importante es que su amor y afecto (simbolizados por el beso) conviertan al sapo en un apuesto joven,
en una presencia falica plena (la Phi mayuscula [®@] de los matemas de Lacan); para el hombre, lo importante
es reducir a la mujer a un objeto parcial, causa de su deseo (el objeto a de los matemas de Lacan). Esa asimetria
hace que «no exista relacion sexualy: tenemos o una mujer con un sapo o un hombre con un botellin de cerveza”
(p- 39).

30 Véase: Brodsky, G. (2004). Clinica de la sexuacién. Editorial Nueva Escuela Lacaniana.
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terapeutizar al sujeto del inconsciente, sino en “obtener la diferencia absoluta [y hacer]
surgir la significacion de un amor sin limites, por estar fuera de los limites de la ley, tinico
lugar donde puede vivir”” (Lacan, 2010/1964, p. 284). Ergo, en primer lugar, aseveramos que

el deseo del analista no permite la identificacién con la figura del terapeuta, porque

en la perspectiva clasica, la psicoterapia se sostiene en una modificacién de los pardmetros
del acto psicoanalitico con vistas a favorecer la obtencion de efectos terapéuticos ya en
relacién con el orden social, a volver a poner en circulacion (lo que llamamos insercién), ya
para el sujeto, y esta es su cara de satisfaccién subjetiva. En relacién con esos efectos

terapéuticos, se distinguen sin duda efectos propiamente analiticos (Miller, 2011a, p. 79).

Por esarazén, Kuperwajs (2020) hace hincapi€ en el deseo del analista como operador
de la situacion analitica, dado que habilita al analista para conducir el andlisis mas alld de la
demanda del analizante, asi como de las identificaciones con los ideales de la salud mental
y, sobre todo, de la sugestién imaginaria que se produce en el campo de lo psicoterapéutico.
Asinos ensefla que “el ser del analista es el deseo del analista, y esto lo implica a él mismo;
un analista alejado del lugar estandar, que no apuesta al progreso de la verdad ni a la
masificacion, sino a preservar lo indecible” (p. 98).

En cambio, el objetivo de la psicoterapia “es el respeto de los semblantes en la
medida en que estos le permiten al sujeto circular, llegando —en los mejores casos— hasta la
invencion de semblantes a medida” (Miller, 2011a, p. 80).

Por otro lado, hablando en términos epistemoldgicos, la salud mental no es una
categoria que se utilice en el psicoandlisis freudiano o lacaniano, pues resulta complicado
delimitar dénde termina la salud y dénde comienza la enfermedad en un sujeto, tomandolo
en el sentido estricto del término. De ahi que Freud (2010/1914) haya traido a la memoria
cémo el andlisis de los “hechos patologicos [habia mostrado] su trabazon con la vida
animica normal” (p. 35).

Cabe subrayar que, para Freud, la tnica distincion se situaba a fines de la préctica,

especificamente en la operatividad de la transferencia, ademds no hizo alusién a lo sano, sino
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a la vida. “La trasferencia crea asi un reino intermedio entre la enfermedad y la vida, en
virtud del cual se cumple el transito de aquella a esta” (Freud, 2010/1912, p. 156).

No es lo mismo “estar sano” que “estar en vida”, porque la vida cotidiana es
psicopatoldgica, disfuncional, equivoca y desproporcionada. ;No acaso Freud lo dio por
sentado al momento de publicar Psicopatologia de la vida cotidiana? Y no nos referimos al
contenido de ese prodigioso ensayo, sino a su titulo, leido letra por letra. Por ese motivo, la
cura freudiana no implica la efectuacién de un sujeto sano, sino el “restablecimiento de su
capacidad de rendimiento y de goce” (Freud, 2010/1904[1903], p. 241). Basédndonos en la
obra freudiana, un paciente curado es aquel que trabaja y, pese a los desconciertos de la vida,
es capaz de hallar un disfrute.

De este modo, si trabajamos los textos de Freud con diligencia, apartdndonos de toda
perspectiva psicologizante, hallaremos que él introdujo su propia concepcién en torno a la
no-relacion sexual, solamente que la llamé El malestar en la cultura (1930). Notese la forma
de referir la inexistencia de la armonia o proporcionalidad en el binomio pulsiéon-cultura y,
por consiguiente, la imposibilidad de alcanzar una salud mental plena.

De entrada, Freud (2010/1930[1929]) nos habla de una “hostilidad a la cultura,
producida por la presion que ella ejerce, por las renuncias de lo pulsional que exige” (p.
15). La premisa es sencilla: La cultura se invent6 para regular las pasiones y, con ello, vivir
en affectio societatis. Ergo, la cultura exige determinadas renuncias pulsionales en aras de
habitar en sociedad, no obstante el costo implicard un estado de malestar crénico en los
hombres, puesto que toda renuncia a la satisfaccion produce insatisfaccion.

En palabras de Carrasco (2015)

El derecho de todos es un sacrificio de cada uno para no resultar victimas de la violencia
bruta, por ello la libertad individual no es patrimonio de la cultura, pero el sacrificio de la
misma es la ganancia que favorece todo orden cultural. Sin embargo, esto genera hostilidad
en los individuos, pues segin nuestro autor, no gustamos de las restricciones que impone la
cultura sobre la intimidad de las pasiones, convirtiéndonos en cierta medida en enemigos de
la cultura. Desde esta perspectiva, el desarrollo cultural, mas que ser perfeccionamiento, es
una alteracién, modificacién, transformacion, alienacién normada, mediante la sofocacién,

represion y coercidn de las demandas individuales de los sujetos. En este proceso se edifica
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la cultura y en lineas generales se pude leer que este poder sobre los sujetos les constituye,
les hace devenir y reinscribe sobre ellos el triunfo de la cultura en tanto norma sobre el

sacrificio de la satisfaccién individual de placer-agresion (p. 160).

Sin embargo, pese a los malestares que conllevan, las exigencias y requerimientos de
la cultura nos protegen de la naturaleza, la cual, nos aniquilaria en un instante. A este

respecto, Freud (2010/1930[1929]) argumenta

jcuan impensable, cuan miope en todo caso aspirar a una cancelacién de la cultura! Sélo
quedarfa el estado de naturaleza, que es mucho mds dificil de soportar. Es verdad que la
naturaleza no nos exigia limitar en nada nuestras pulsiones, las consentia; pero tiene su modo,
particularmente eficaz, de limitarnos: nos mata, a nuestro parecer de una manera fria, cruel
y despiadada, y acaso a raiz de las mismas ocasiones de nuestra satisfaccién. Justamente por
esos peligros con que la naturaleza nos amenaza nos hemos aliado y creado la cultura [...] la
principal tarea de la cultura, su genuina razén de existir, es protegernos de la naturaleza (p.

15).

A continuacién, plasma una imagen reveladora

Ahf estdn los elementos, que parecen burlarse de todo yugo humano: la Tierra, que tiembla
y desgarra, abismando a todo lo humano y a toda obra del hombre; el agua, que embravecida
lo anega y lo ahoga todo; el tifén, que barre cuanto halla a su paso; las enfermedades, que no
hace mucho hemos discernido como los ataques de otros seres vivos; por ultimo, el doloroso
enigma de la muerte, para la cual hasta ahora no se ha hallado ningtin balsamo ni es probable
que se lo descubra. Con estas violencias la naturaleza se alza contra nosotros, grandiosa,
cruel, despiadada; asi nos pone de nuevo ante los ojos nuestra endeblez y desvalimiento, de
que nos creiamos salvados por el trabajo de la cultura. Una de las pocas impresiones gozosas
y reconfortantes que se pueden tener de la humanidad es la que ofrece cuando, frente a una
catastrofe desatada por los elementos, olvida su rutina cultural, todas sus dificultades y
enemistades internas, y se acuerda de la gran tarea comun: conservarse contra el poder

desigual de la naturaleza (p. 16).
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Magistralmente, Freud explicita que los hombres han creado a la cultura para
protegerse de la naturaleza; si del exterior, pero también del interior de cada uno, “por lo
cual en todas las formas culturales se mantiene una relacion paradojica sujeto y cultura”
(Carrasco, 2015, p. 161).

Visto desde otro dngulo, estas intelecciones nos remiten a una cuestion
metapsicologica, en la medida en que ningun hombre obtiene acceso a la cultura
gratuitamente, antes bien, se llega al mundo a condicién de sufrir una pérdida primordial, a
saber, una cuota de satisfaccion pulsional correspondiente a la pérdida del objeto mitico del
deseo { Wunsch}.

Cabe puntualizar que, en el contexto de los trabajos metapsicolégicos, el objeto es
“lo mas variable en la pulsion [dado que] no estd enlazado originariamente con ella” (Freud,
2010/1915, p. 118) y, por esa misma circunstancia, no se encuentra enmarcado en la realidad
concreta, solo en su “representacion-fantasia” (Freud, 2010/1950[1895], p. 370). Asfi pues,
Unicamente lidiamos con la representacion { Vorstellung} psiquica del objeto, tomando en
consideracion que la representacion no hace referencia al objeto en si (concreto, material,
real y factico), sino a la investidura { Besetzung} de su imagen-recuerdo.

Debido a la no inscripcién del objeto en la realidad, la pulsion se vera condenada a
satisfacerse solo en su recorrido, en su ir y venir, ocupando un sinfin de objetos parciales,
empero sin conseguir una satisfaccion total. Como resultado, habrd una insatisfaccion
inherente a la vida, un malestar irremediable y constitutivo de la subjetividad.

En este entendido, Nasio (2017) refiri6 adecuadamente que ‘“‘siempre quedard una
parte de sufrimiento, un sufrimiento irreductible, inherente a la vida, necesario a la vida.
Vivir sin sufrimiento no es vivir” (p. 141). El psicoandlisis no nos cura de los sinsabores de
la vida, pero nos ofrece nuevas formas de vivir la vida, menos dolorosas y abiertas a lo
contingente, a lo nuevo.

Retornando a la ensefanza de Lacan, la llegada a la cultura, o, mejor dicho, a la

civilizacion, es equivalente al ser admitido?! en el orden del lenguaje, postura compartida

31 Cabe recalcar la diferencia entre “ser admitido” e “incorporar” (en el sentido adquisitivo del término) el
lenguaje, dado que son dos operaciones que corresponden a tiempos 16gicos y cronoldgicos disimiles.
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inclusive por tedricos de la materia, como es el caso de Benveniste (1997), quien asevera que

la cultura

se define como un conjunto muy complejo de representaciones, organizadas por un cédigo
de relaciones y de valores: tradiciones, religion, leyes, politica, ética, artes, todo aquello que,
nazca donde nazca, impregnard al hombre en su conciencia mds honda, y que dirigird su
comportamiento en todas las formas de su actividad [a lo que Benveniste se pregunta
inmediatamente] todo esto: ;qué es pues si no un universo de simbolos integrados en una

estructura especifica y que el lenguaje manifiesta y trasmite? (p. 31-32).

Por lo cual, en una doble operacién, Lacan sostiene que el lenguaje fabrica un cuerpo,
pero, a la misma vez, lo constituye como un cuerpo desierto, desierto de goce. Por eso en
Radiofonia (2018/1970) introduce el neologismo «corp(se)ificaba» (que condensa los
vocablos “cuerpo” {corps} y “cadaver” {corpse}) para dar cuenta del cuerpo simbdlico,
efecto de la marca del significante en la carne. En esta formulacion, el lenguaje vacia el goce
del cuerpo. El paradigma central aqui es que la palabra mata a la cosa.

Al instante en que el lenguaje marca al cuerpo, éste pierde su naturalidad y se
convierte en la morada del significante, cuyo resultado es la forclusion de la relacién sexual
y el funcionamiento del circuito pulsional, cuyo artificio se formaliza a partir del objeto a,
tal y como Lacan lo deja ver en su resefia del seminario 19, donde explicita que “el saber
afecta al cuerpo del ser que no se hace sino de palabras, ello por trozar ese goce, por cortarlo
hasta producir las caidas con las que yo hago el (a), a leer como el objeto a miniiscula, o
bien objeto” (Lacan, 2018/1971-1972, p. 576).

Fuentes (2016) nos brinda una explicacion del estatuto del cuerpo desde la perspectiva

del objeto a, destacando que

lo esencial del objeto a es que se trata de una pérdida que afecta al cuerpo: a es un trozo de
carne de la que el cuerpo se separa, dejando un agujero que condiciona todas las apetencias,
sean del tipo que sean. Ahora bien, cuando hay que encarnarlo en la prictica analitica, a debe
dejar de ser s6lo un vacio, una hiancia, y eso conduce a Lacan a explorar las formas

episddicas que toma el objeto a partir de los objetos de la pulsién que Freud habia localizado
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y a los que €l afiadird dos mds: la mirada y la voz. Esta pérdida inicial a la que llamamos a
pone en juego el modo en que el significante entra en lo real [...] ; Como entra el significante
en lo real? Lacan afirma: «Se trata de saber lo que permite al significante encarnarse... lo
que le permite al significante encarnarse es en primer lugar lo que tenemos para
presentificarnos los unos a los otros, nuestro cuerpoy. [...] Ese es el cuerpo que paga con
una libra de carne la entrada del significante en lo real del viviente. Lacan rinde homenaje a
William Shakespeare que en su obra El mercader de Venecia habia empleado esta expresion,

la libra de carne (p. 74).

Entonces, por el hecho de advenir como seres hablantes, pagamos nuestra deuda
simbdlica con una libra de carne, la libra de carne shakesperiana. Las consecuencias
inevitablemente recaerdn en el cuerpo, puesto que queda agujereado y, por lo tanto, vuelto

sensible a la pulsion. De ahi el comentario de Lacan (2014/1975-1976) respecto a que

las pulsiones son el eco en el cuerpo del hecho de que hay un decir. Para que resuene este
decir, para que consuene, otro término del sinthome madaquin, es preciso que el cuerpo sea
sensible a ello. De hecho, lo es. Es que el cuerpo tiene algunos orificios, entre los cuales el
mads importante es la oreja, porque no puede taponarse, clausurarse, cerrarse. Por esta via

responde en el cuerpo lo que he llamado la voz (p. 18).

No obstante si las pulsiones son el eco en el cuerpo del hecho de que hay un decir ;de
qué manera comprendemos ese decir? Se trata del decir del significante, materializindose en
el cuerpo, resonando en él, o sea recortando pequefias partes de su funcion orgdnica e
introduciéndolas en otra l6gica distinta, simbdlica. “La delimitacion misma de la zona
erogena que la pulsion aisla del metabolismo de la funcion [biolégica] es el hecho de un
corte favorecido por el rasgo anatomico de un margen o de un borde” (Lacan, 2009b, p.
777-778). Pero no confundamos materialidad con sustancialidad, los filésofos Jean-Luc
Nancy y Philippe Lacoue-Labarthe (1981), fueron muy precisos en distinguir la materialidad
de la letra (entendida como la estructura esencialmente localizada del significante en este

momento) y su sustancializacion. De este modo nos explican que
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el inconsciente ya no serd el asiento de los instintos. Si hay, pues, una materialidad del
lenguaje como de inconsciente, en ningin caso hay que pensar tal materialidad, al menos
segun lo que se hace decir al materialismo clasico, como una materialidad sustancial. La letra

es materia, pero no sustancia (p. 34).

Con base a lo anterior, si estudiamos la etiologia de la histeria de conversién en
retrospectiva, Freud se encontré con la materializacion del significante en el cuerpo y sus
diversos desplazamientos®?, los cuales resultaban ajenos y desconocidos para quienes
padecian de tener un cuerpo, tanto hombres como mujeres, ya que, para el psicoandlisis, la
histeria no es una categoria de género, sino una forma de posicionarse en el lenguaje, o sea
una forma de responder al Otro.

Asi, el cuerpo histérico se tornaba enigmatico, puesto que encerraba y, a la misma
vez, encarnaba un misterio. Entonces, es a partir del misterio del cuerpo hablante que Freud
edifica el psicoandlisis. El cuerpo histérico era rebelde, trascendia la voluntad del Yo-
conciencia porque estaba sometido y apresado por Otra legalidad, misma que inauguraba el
funcionamiento de otra escena donde se desplegaba un decir desconocido. De ahi que “A/
incorporar la palabra el cuerpo se convierte en lo que Lacan llamard mas tarde el lugar del
Otro” (Fuentes, 2016, p. 57).

En la histeria de conversion, el cuerpo se convierte en el lienzo donde se dibujan las
huellas del deseo del Otro, convirtiéndose asi, en un rétulo de la subjetividad. Gracias a los
sintomas histéricos, entendemos que el cuerpo no es propiedad del Yo-conciencia, ya que,
en ocasiones, se torna ajeno, extrafio, enigmdtico, pesaroso, doloroso, insoportable, etc. Ya
nos decia Lacan (2018/1975) que el cuerpo no es del orden del ser, sino del tener.

Pero, ademas, en el terreno de la clinica, el significante se inscribe como una fijacién

de goce en el sintoma, a propdsito de la histeria, como un punto de detencién. “;Hay que

32 En los albores del psicoandlisis, Freud (2010/1888) observé que los enfermos de la Salpétriere, al someterse
a la hipnosis, su sintomatologia nerviosa presentaba un cardcter dindmico, mévil. Es decir, el sintoma
conversivo, presente en alguna parte del cuerpo, podia ser desplazado simétricamente a la otra mitad del cuerpo.
Por mencionar un ejemplo, una pardlisis en la pierna izquierda podia transferirse a la pierna derecha. Su
apreciado maestro, Jean-Martin Charcot, hacia un especticulo del significante, demostrando que la histeria no
necesariamente respondia a causas orgdnicas, sino a constelaciones psiquicas. Este fue el hilo que siguié el
médico vienés para descubrir el inconsciente y, por ende, crear el edificio teérico-clinico del psicoanalisis.
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entender que estd fijado de una vez y para siempre? Hay algo de eso, sin duda. El sintoma
es una fijacion de goce. Pero abre también la cuestion de saber lo que, en psicoandlisis, se
puede desplazar del goce” (Miller, 2015, p. 216). Posteriormente, se nos explicard que “el
goce, contrariamente al deseo, es un punto fijo. No es una funcion movil, es la funcion
inmovil de la libido” (Miller, 2011a, p. 58).

Pero eso no es todo, Miller (2011a) afiade que “e/ goce, al contrario del deseo, es
para el sujeto una respuesta [...] yo no me preguntaria acerca del deseo si no tuviera la
respuesta del goce. Pero atin debe lograrse que la pregunta del deseo y la respuesta del goce
encajen, se articulen®” (p. 58). En virtud de ello, lineas atrds menciondbamos que el sintoma
comporta una respuesta a descifrar -un programa del goce organizado y fijado con base al
enigmadtico deseo del Otro-, misma que conducird al analizante a la construccion de la
pregunta a la que el sintoma responde, es decir, su fantasma fundamental, puesto que “e/
fantasma fundamental no es un objeto de interpretacion por parte del analista, sino un objeto
de construccion” (Miller, 2007, p. 21).

Y es que, en la experiencia analitica, hay un momento donde se formula una
interrogante devenida en demanda, cuyo destinatario es el Otro encarnado en el Sujeto-
supuesto-Saber: “jDigame! ;por qué no puedo terminar con la relacién que me hace dafio?”,
“/por qué siempre me enamoro de quienes me van a engaiar?”’, “;por qué no puedo ser
constante en un trabajo?”, “;por qué no puedo cumplir con algin compromiso?”, “;por qué
actio con agresividad ante cualquier minima provocacion?”, “;por qué sufro de constantes
crisis de ansiedad?” Tal vez, estas cuestiones se pueden condensar en una sola pregunta,
efectuada por el dispositivo analitico: “; A qué pregunta responde el goce del sintoma que me
aqueja?” En ese instante comienza la construccion.

Cabe sefialar que el sintoma no viene a subvertir algin tipo de armonia en el ser
hablante, antes bien, retorna para sefialar, evidenciar y materializar -a nivel del cuerpo, de los

pensamientos, de las ideas delirantes y objetos del mundo- la inexistencia de la armonia, o

3 Vale aclarar que la articulacién entre €l goce y el deseo remite a condiciones muy especificas que serdn
abordadas mds adelante, sobre todo al tocar el tema del sinthome. De entrada, es importante advertir que la
articulacién mencionada no es sinénimo de armonia, ni apunta al restablecimiento de ésta.
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sea la inconsistencia del lenguaje, su punto de falla. Asi pues, el goce no es sino la insignia
del fracaso de los ideales armonicos, tanto clinicos como sociales.

Zupanci€ (2021) nos ofrece una explicaciéon muy particular, argumentando que

el orden significante emerge con un significante faltante, que aparece —por asi decirlo— con
la falta de un significante incrustado en el mismo (y que, si existiera, el significante serfa el
“significante binario”). En este preciso sentido, podria decirse que el orden significante
comienza no con Uno (ni con una multiplicidad) sino con “menos uno” (-1). [...] En el lugar
de esta brecha o negatividad, aparece el plus de goce que tifie la estructura significante: el
elemento heterogéneo pertenece a la estructura significante, pero es irreducible a ella. [...]
El surgimiento del significante coincide directamente con el no-surgimiento de un
significante, por lo que este hecho (este “menos uno” originario) deja su marca en un
rasgo/desajuste particular del sistema significante: el goce (enjoyment). Entonces no se trata
tanto de que el significante “produce” este excedente, sino que este excedente (surplus) es la
forma en que la falta del significante (binario) existe dentro de la estructura discursiva y la

marca de ciertas formas determinadas (p. 84).

Si bien podemos coincidir o no con la lectura de la filosofa, una cosa nos resulta clara:
el ser hablante, en tanto constituido por el orden del significante, estd condenado a habitar en
una logica discordante, donde la no-relacion sexual no cesa de escribirse una y otra vez,

puesto que

el significante no estd hecho para las relaciones sexuales. Desde el momento en que el ser
humano habla, estamos perdidos, se acabd esa perfeccidn, arménica, de la copulacién, que
por otra parte es imposible ver en ningin lugar en la naturaleza. La naturaleza presenta
infinitas especies que, en su mayor parte, no copulan de ninguna forma, lo que demuestra
hasta qué punto estd fuera de las intenciones de la naturaleza formar un todo, una esfera

(Lacan, 1992/1969-1970, p. 34).

En virtud de lo recientemente mencionado, podriamos plantear, a manera de sintesis,

que el sujeto del psicoandlisis se constituye entre
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a) la falta, que propicia el deseo;

b) el excedente (+1), que atafie al goce; y, por ultimo,

¢) el amor, que vuelve al goce manejable en términos de deseo, porque “solo el amor
permite al goce condescender al deseo” (Lacan, 2017/1962-1963, p. 194).

Como acertadamente lo expresa Vigan6 (2021) “amor, deseo y goce no son lo mismo.

Pero son las pelotitas del malabarista en el acto de la vida™ (s/p).

R A I

Deseo

S

Figura 3. Amor, deseo y goce en el nudo borromeo, donde el sujeto del inconsciente se constituye

1.6. Dos éticas respecto al sintoma y sus incidencias politico-clinicas

En oposicion a lo anteriormente sefialado, el discurso médico sigue aspirando al
restablecimiento de la armonia en materia de salud mental a través de diversos medios y con
fines muy concretos. No obstante, en su dimension politica, el sintoma viene a irrumpir ese

ideal esférico y totalitario. Para Miller (1989)

es constitutivo de la posicién médica el referirse a la nocién de armonia, de lo que funciona
perfectamente en conjunto, de lo que anda en consonancia, y aqui el sintoma aparece como
lo que perturba esa armonia, la altera, la destruye. Asi pues, no hay sintoma sin la referencia

a cierta sinfonia que se veria perturbada por una disonancia, por la aparicién de un accidente

(p-9).
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Una de las hipétesis que sostenemos en esta investigacion es que, el sintoma, también
es el sintoma de las politicas de la salud mental. Por esa razdn, en las esferas socio-politico-
culturales se percibe como un intruso, un huésped dafiino cuya labor es perturbar el modelo
dualista y supuestamente armonico entre mente y cuerpo.

Como consecuencia de la irrupcion del sintoma, su portador es empujado a salir del
marco normativo de lo publicamente aceptado, a saber, del discurso de la salud mental -aca
entendido como el discurso del amo caracteristico de nuestra civilizacion-. Asi, cuando
alguien rebasa los limites del discurso referido, constatamos que el ideal de lo saludable
queda borrado en lo colectivo y, por efecto inmediato, se insertan los rostros de los anormales
(Foucault, 2007). Ante ellos, las estrategias de intervencidn entran en escena con el propdsito
de corregirlos o atemperarlos. En otras palabras, el Estado toma acciones defensivas y
coercitivas frente al sintoma, y cuando éste no tiene remedio, su dltima jugada es la exclusién
social.

La problematica radica en que los fundamentos éticos de algunas disciplinas psi, tales
como psiquiatrias, psicologias, psicoterapias y hasta posturas que se denominan
psicoanaliticas, albergaron el mismo modelo de la medicina. En virtud de ello los
padecimientos subjetivos son vistos y tratados de la misma manera, a saber, como sintomas
médicos, parasitarios, mérbidos y ajenos a su portador. De este modo, el sintoma queda
ligado con la nocion de enfermedad, cuyas consecuencias implican el despliegue de un sinfin
de mecanismos de buen encauzamiento y técnicas disciplinarias. Al fin y al cabo,
instrumentos para regular y armonizar aquello que transgrede lo politicamente correcto, o sea
la normatividad social de la época.

Es menester agregar que la ligadura sintoma-enfermedad se localiza en la etimologia
del vocablo «sintoma», proveniente del griego ovumTwua, cuyo significado es
“coincidencia”. Como nos explica Ons (2014), la particula syn indica la unién, la
concurrencia, y vale como la preposicion “con”. En cuanto a la particula ptoma, significa
“caida”. Asi, desde la medicina, el sintoma nos indica: por un lado, la conjuncién, unién y
armonia del organismo; y, por otro lado, la disrupcidn, caida, pérdida o alteracién de esa

armonia.
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Asimismo, es relevante sefialar que el sintoma y la enfermedad no son sinénimos,
pero acontecen mutuamente, ya que, para la mirada del médico, el sintoma inaugura el
camino que nos conduciria hacia la identidad de la enfermedad que subyace en el cuerpo del
paciente. De ahi que Foucault (2012) evoque a Charles-Louis Dumas para explicar la

extension del dominio clinico, a saber

desentrafiar el principio y la causa de una enfermedad a través de la confusién y de la
oscuridad de los sintomas; conocer su naturaleza, sus formas, sus complicaciones; distinguir
al primer vistazo todos sus caracteres y todas estas diferencias; separar de ella por medio de
un andlisis rapido y delicado todo lo que le es extrafio; prever los acontecimientos ventajosos
y nocivos que deben sobrevenir durante el curso de su duracidn; gobernar los momentos
favorables que la naturaleza suscita para operar en ella la solucidn; estimar las fuerzas de la
vida y la agilidad de los 6rganos; aumentar, o disminuir, de acuerdo con la necesidad, su
energia; determinar con precisiéon cudndo es preciso actuar y cudndo conviene esperar;
decidirse con seguridad entre varios métodos de tratamiento, los cuales ofrecen todos
ventajas, e inconvenientes; escoger aquel cuya aplicacién parece permitir mayor celeridad,
mas concordancia, mds certeza en el éxito; aprovechar la experiencia; percibir las ocasiones;
combinar todas las posibilidades; calcular todos los azares; aduefiarse de los enfermos y de
sus afecciones; aliviar sus penas; calmar sus inquietudes, adivinar sus necesidades; soportar
sus caprichos; manejar su cardcter y regir su voluntad, no como un tirano cruel que reina

sobre esclavos, sino como un padre tierno que vela por el destino de sus hijos (pp. 125-126).

Por lo tanto, el sintoma atafie a la primera transcripcion de la enfermedad. Retomando

nuevamente a Foucault (2012), dirfamos que

el sintoma —de ahf su posicién real— es la forma bajo la cual se presenta la enfermedad: de
todo lo que es visible, él es lo mas cercano a lo esencial; y es la primera transcripcién de la
naturaleza inaccesible de la enfermedad. Tos, fiebre, dolor de costado y dificultad para
respirar no son la pleuresia misma [...] pero forman su “sintoma esencial” ya que permiten
designar un estado patolégico (por oposicién a la salud), una esencia mérbida (diferente, por

ejemplo, de la neumonia) y una causa préxima (una difusién de serosidad). Los sintomas
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dejan transparentar la figura invariable, un poco retirada, visible e invisible, de la enfermedad

(p. 127).

Bajo estas premisas, y como lo hemos venido mencionando, una cantidad
considerable de disciplinas psi que operan en el mercado hoy en dia, sostienen que el sintoma
(en tanto designa la presencia de la enfermedad) deberd de ser extirpado o, en su defecto,
minimizado y adaptado segun el dictamen de las normas sociales, las cuales se encargan de
que el discurso del amo marche correctamente, buscando asi, la homogeneizacion de las
subjetividades al servicio del Estado. Referido en términos lacanianos, instaurar una
modalidad de goce igualitaria para todos, una regulacién cuantitativa acorde al cénit de los
ideales de la civilizacidn.

En este asunto, valdria la pena rescatar los planteamientos de Dupont (2013), quien
en una entrevista para el canal de YouTube Lacan Web Télévision, refirié “en tanto que hay
un rechazo del inconsciente, hay una voluntad de hacer existir una certeza de lo semejante.
Y para hacer existir una certitud de lo similar producimos discursos. Esos discursos se
dirigen a dar consistencia a esta certeza” (s/p). La dicotomia que nos presenta Dupont es
plausible: el inconsciente y lo semejante estdn en una constante oposicion, excluyéndose

mutuamente a partir de la funcion del discurso. Hay, pues, una confrontacion discursiva.

Lo semejante El inconsciente

Esta oposicién y/o exclusion discursiva, que ademds es politica, consiste en un
reverso. En el seminario 17, Lacan argumenta que “al hablar del reverso del psicoandlisis,
se plantea la cuestion del lugar que tiene el psicoandlisis en lo politico” (Lacan, 1992/1969-
1970, p. 83), y también sefiala que “el reverso del psicoandlisis es lo mismo que este afio
introduzco bajo el titulo del discurso del amo [y a continuacion nos aclara que] el discurso
del amo solo tiene un contrapunto, el discurso analitico” (p. 91).

Con base a lo anterior, es importante cuestionarnos sobre los efectos del discurso del

amo en el ambito de la politica. Lo interesante es que, la respuesta, no la otorgé el
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psicoandlisis sino la filosofia, a saber, la obtencion del hombre masificado. Se trata del

«hombre-masa» que conceptualizé José Ortega y Gasset (1926)

Este hombre-masa es el hombre previamente vaciado de su propia historia, sin entrafias de
pasado y, por lo mismo, décil a todas las disciplinas llamadas «internacionales». Mas que un
hombre, es s6lo un caparazén de hombre constituido por meros idola fori; carece de un
«dentro», de una intimidad suya, inexorable e inalienable, de un yo que no se pueda revocar.
De aqui que esté siempre en disponibilidad para fingir ser cualquier cosa. Tiene s6lo apetitos,
cree que tiene s6lo derechos y no cree que tiene obligaciones: es el hombre sin la nobleza

que obliga —sine nobilitate, snob. (p. 9).

Avanzando en nuestra investigacion, nos encontramos con Laurent (2009), quien opt6
por denominar al discurso del amo como un mero delirio de normalidad, imposible de
alcanzar porque “los modos de goce responden a una cierta historizacion que tiene que ver
con el sujeto, y eso es singular, no es universable” (Chichilnitzky, 2016, p. 153). El fracaso
del campo psi consiste en su reiterada aspiracidon a universalizar lo singular. Fracaso que,
debemos admitir, tiene éxito en el &mbito publico, dado que obedece a un régimen totalitario,
enlazado al imperativo para todos por igual.

En comun acuerdo a las intelecciones de Laurent (2009), tres afios después, Greiser
(2012) argumenta que, entre el psicoandlisis de la Orientacién Lacaniana y algunas vertientes
psicoldgicas®*, hay una disyuncién ética, puesto que “una ética va de la mano de la

psicologia orientada por un delirio normativo, que llevard a corregir el trastorno, y otra es

3% Hay evidentes excepciones, un claro ejemplo corresponde al surgimiento de la psicologia critica, cuyos
principales exponentes son Klaus Holzkamp, Ian Parker y, aqui en México, David Pavén-Cuéllar. A fin de
contextualizar a nuestros lectores, agregamos el siguiente fragmento: “La critica es, o deberia ser, inseparable
de cualquier actividad cientifica. No hay corriente de la psicologia en la que no se realice un trabajo de
problematizacion, cuestionamiento, impugnacion, evaluacion y rectificacion, pero lo habitual es que dicho
trabajo esté dirigido exclusivamente a objetos de estudio, a corrientes psicoldgicas rivales o a ideas y
procedimientos puntuales. Esto “no” es aun psicologia critica, sino simplemente un trabajo critico realizado
en el interior del campo psicologico. Para hablar de “psicologia critica”, debe haber un movimiento por el
que la psicologia salga de si misma para volverse criticamente sobre si misma (Parker, 2007). Este retorno
reflexivo debe concernir de algiin modo, aunque sea indirecto, al campo psicologico en su conjunto y lo que se
hace dentro de él en general. También puede referirse al exterior de la psicologia, para criticarla por su
relacion con fuerzas o estructuras culturales, economicas, politicas o sociales, como el capitalismo, el
colonialismo o el patriarcado. Lo que del exterior se enfatice dependerd, por logica, de las opciones tedricas
y politicas de los diferentes psicélogos criticos” (Pavon-Cuéllar, 2020, p. 90).
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la del psicoandlisis, que se orienta por el sujeto y lo preserva con su sintoma. Una solidaria

del bien publico; la otra, de la singularidad del sujeto” (p. 58).

Etica del psicoanalisis Etica del delirio de normalidad

Solidaria de la singularidad del sujeto Solidaria del bien publico

Segtin Greiser (2012), la consigna de la supuesta salud mental “no es mds que una
proclama politica [...] el modo por el cual el discurso del Amo esconde su verdadera
intencion, que es lograr un control social y establecer el orden publico” (p. 36). En
resumidas cuentas, Dupont (2023), Greiser (2012) y Laurent (2009) coinciden en que la ética
de la causa freudiana no persigue los ideales del discurso del amo, ya que, “frente al delirio
de normalidad, el psicoandlisis responde alojando la locura de cada uno. Porque no cree en

una marcha ni normal ni para todos por igual” (Greiser, 2012, p. 36).

Por ello hay que ser justo con Freud. Entre los Cing Psychanalyses y la cuidadosa
encuesta sobre las Médications psychologiques [Janet] hay mas que el espesor de un
descubrimiento, hay la violencia soberana de un retorno. Janet enumeraba los
elementos de una particion, confeccionaba el nventario, anexaba aqui o alld, quiza
conquistaba. Freud retomd la locura en el nivel de su lenguaje, reconstituy6 uno de
los elementos esenciales de una experiencia reducida al silencio por el positivismo;
no afiadié6 nada importante a la lista de tratamientos psicoldgicos de la locura;
restablecié en el pensamiento médico la posibilidad de un didlogo con la sinrazén.
No nos sorprendamos de que la més “psicologica” de las medicaciones haya
encontrado tan pronto su curso y sus confirmaciones orgénicas. En el psicoanalisis
no se trata de psicologia, sino precisamente de una experiencia de la sinrazén que la
psicologia moderna ha tenido el sentido de enmascarar (Foucault, citado en Derrida,

1997, p. 119).

Alojar la locura de cada uno -dialogar con la sinrazén- conlleva una toma de posicion

ética por parte del analista, vale decir, una ética distinta que, de acuerdo a nuestra lectura, se
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sustenta en las aseveraciones efectuadas por Lacan en los afios de 1959-1960 y 1975,
retomadas por Miller (2011a) y radicalizadas por Fabian Naparstek (2013) a partir de su

propuesta sobre el

este derecho al sintoma no es un derecho humanista y, en algtin sentido, se contrapone con
dicho derecho en el que se parte del precepto de que cada sujeto es igual a otro. Que se
contraponga implica que el derecho al sintoma supone la mds radical diferencia de un
individuo con otro. La m4s radical diferencia la inferimos, con Lacan, en el sintoma de cada

quien (p. 83).

Asi también, Naparstek nos explica que la clinica -entendida desde la tradicion
médica- se contrapone al derecho al sintoma, dado que empuja a una clasificacion
universalizante. Por tal motivo, nos propone que la Orientacién Lacaniana deberia de ir
“derecho al sintoma” en el sentido de apuntar hacia alli desde el comienzo.

Por otro lado, Naparstek evoca el neologismo clinicar, el cual habia sido acufiado por

Lacan (1981) en aras de senalar que

hace falta clinicar. Es decir, acostarse. La clinica siempre estéd ligada a la cama [...] Es cierto
que el hombre no piensa igual acostado o de pie, esto por el hecho de que en posicién
acostada hace muchas cosas, el amor en particular, y el amor lo arrastra a todo tipo de
declaraciones. En la posicidn acostada, el hombre tiene la ilusién de decir algo que sea un

decir, es decir que importe en el real (p. 38).

En ese sentido, y siguiendo a Lacan mediante la interlocucion de Miller, Naparstek
(2013) apela a producir una pragmética del clinicar, entendiendo pragmatica como la
disciplina que intenta encontrar la regla a partir de la finura de lo singular. De modo que, la
pragmatica se ubicaria en “el agujero que hay entre estructura y contingencia” (p. 84), es
decir, entre lo propio determinado por la estructura significante y el encuentro con lo azaroso,
entre el Automaton y la Tyche.

Empero, para profundizar en el estatuto de la ética de acuerdo a la ensefianza de

Lacan, serd necesario remitirnos al seminario 7, puesto que ahi fue donde se formaliz6 una
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ética del deseo a partir del establecimiento de la cuestién “; Ha usted actuado en conformidad
con el deseo que lo habita? [a lo que afirma] esta es una pregunta que no es fdcil sostener.
Pretendo que nunca fue formulada en otra parte con esta pureza y que solo puede serlo en
el contexto analitico” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 384). Con esta formulacion, la posicién
del sujeto respecto al deseo inconsciente quedo situada y puesta en interrogacion.

Una de las intencionalidades de Lacan en los inicios de los sesentas, consistid en
disgregar la ética del psicoandlisis de la ética aristotélica -también llamada ética nicomaquea
o ética tradicional- y lo hace desplegando su postura politica, siendo contundente en afirmar
que “a ese polo del deseo se opone la ética tradicional” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 384),
ya que la ética del deseo no se deja llevar por el ideal imaginario de un Bien Supremo que,
supuestamente, el analizante alcanzaria en la experiencia analitica. De esta manera, Lacan
tomo distancia de la felicidad aristotélica, denominada eudaimonia, la cual apunta al placer
y se olvida del goce, como nos recuerda Miller (2014a), “la felicidad, en el sentido analitico,
comprende el sintoma. No se define solamente por el placer, por el acuerdo, sino también
por el goce” (p. 123).

Fue el creador del psicoandlisis quien, hacia el afio de 1920, hizo evidente que, en
cierta medida, los hombres no estan orientados en torno a su bienestar: ellos creen que buscan
la felicidad y luchan por alcanzarla, empero, atrds de esa bienaventuranza, inconscientemente
persiguen otra cosa, la Cosa. La compulsion de repeticion anunciaba el fracaso de la antigua
concepcion sobre el principio del placer -entendido como el grado menor de tensién en el
marco de la homeostasis-, en la medida en que Freud se encontré con un fendmeno clinico
de gran relevancia, a saber, que en el nicleo de los sintomas neuréticos operaba un més alla
del placer “En vista de estas observaciones relativas a la conducta durante la trasferencia y
al destino fatal de los seres humanos, osaremos suponer que en la vida animica existe
realmente una compulsion de repeticion que se instaura mds alld del principio de placer”
(Freud, 2010/1920, p. 22). En aquel entonces, conceptualizé el mds alld del principio del
placer como “enigmaticas tendencias masoquistas del yo [que corresponden] a una ganancia
de placer de otra indole” (pp. 14-16).

Regresando al seminario ya mencionado, proponemos abordar dos asuntos

primordiales en funcién de la ética del psicoanélisis: por una parte, qué postura tomar frente

89



a la demanda del Bien, la felicidad y la ética universal que se asienta en el régimen de la
moral y del Estado; mientras que, por otra parte, qué lugar le otorga la Orientacion Lacaniana
al mas alla del principio del placer que, a estas alturas, se describe a partir de la Cosa -el das
Ding kantiano-, articulado por Freud mediante el complejo del semejante en el Entwurf...,
ya que, ese primer Otro, satisfaciente y auxiliar es, a la misma vez, un Otro hostil que, al
sustraerse, cava el agujero de lo imposible de satisfacer.

Aqui ubicamos un desplazamiento hacia el tercer paradigma del goce, denominado
“goce imposible” (Miller, 2004, pp. 229-234), puesto que se presenta ligado a lo real por
medio del das Ding

(qué significa das Ding, la Cosa? Significa que la satisfaccion, la verdadera, la pulsional, la
Befriedigung, no se encuentra ni en lo imaginario ni en lo simbdlico, estd fuera de lo
simbolizado y es del orden de lo real. Y esto implica que tanto el orden simbdlico como la
relacién imaginaria, toda la arquitectura del gran grafo de Lacan -que estd en dos niveles,
cada uno de los cuales se desdobla para incluir términos imaginarios-, todo este montaje se

alza de hecho contra el goce real para contenerlo (Miller, 2004, p. 230).

Siguiendo los desarrollos de Lacan (1988), la Cosa designaria un primer esbozo de la
dimension real del objeto inalcanzable, que posteriormente se le denominard objeto a, en
tanto anterioridad l6gica de la represion y punto de origen de la eleccion de la neurosis. Asi

nos explica que el

Das Ding es originalmente lo que llamaremos el fuera-de-significado. En funcién de ese
fuera-de-significado y de una relacién patética con él, el sujeto conserva su distancia y se
constituye en un modo de relacion, de afecto primario, anterior a toda represion |[...] aqui en
relacién a ese das Ding original se realiza la primera orientacién, la primera eleccion, el
primer emplazamiento de la orientacién subjetiva, que llamaremos en este caso
Neurosenwahl, la eleccién de la neurosis. Esta primera muda regulard desde entonces toda

la funcion del principio del placer (p. 70).
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Es justo en ese fuera-de-significado (el cual produce un “afecto primario”) donde
Lacan ubica las coordenadas del mas alla del principio del placer, a saber, el goce. Empero,
avanzard en sefialarnos que el goce funda su propia ley, dirfamos, una ley de lo real fuera de
toda ley simbdlico-imaginaria, dado que el “Das Ding se presenta a nivel de la experiencia
inconsciente como lo que ya hace la ley [...] Es una ley de capricho, arbitraria, tambiéen de
oraculo, una ley de signos donde el sujeto no tiene garantia alguna” (p. 91).

En ese entendido, Ons (2016) puntualiza que, “para Lacan, el nucleo opaco de la
Cosa es su cara de goce no considerada en la filosofia” (p. 122). Sin embargo, a la misma

vez, nos explica que

la filosofia le ha dejado algunas huellas: el idealismo aleman, canto y exaltaciéon de la
voluntad ;no se erige acaso en el campo del dominio de la razén prictica que abre Kant, en
el que el hombre no estd sujeto al encadenamiento de las causas y de los efectos del
mecanicismo cientifico? Dibujado el &mbito de das Ding, se abre la ley moral kantiana, el
abismo del misterio maléfico del Dios de Schelling, la voluntad de Schopenhauer
identificada incluso con la cosa en si, el “asi fue, asi lo quise” nietzscheano, como topos no
teoréticos articulados con el querer del goce. Pero fue principalmente Schopenhauer el que
cuestiond el optimismo ilustrado (antes que Nietzsche) y la fe iluminista como orden
simbdlico, ddndole densidad al tema del mal. Schopenhauer hace una lectura de “la cosa en
si” kantiana que presenta afinidades con la de Lacan: das Ding es para Lacan “ley de
capricho” y, en el fondo, “objeto malo”; para el fildsofo, voluntad que, despojada de toda
racionalidad, abreva en el apetito. Asi, el mal es voluntad ciega, en el nicleo de las cosas (p.

122).

Esta legalidad, transgresora en su naturaleza, entra en oposicion con la ley del
principio del placer (ley del Otro que nos consolida como seres en falta y, por lo tanto,
habitados por el deseo). Serd pertinente, entonces, retomar los planteamientos de Lacan

(1985) en torno a la diferencia entre placer y goce

(Qué se nos dice del placer? Que es la menor excitacion, lo que hace desaparecer la tension,

la tempera mds, por lo tanto, aquello que nos detiene necesariamente en un punto de
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alejamiento, de distancia muy respetuosa del goce. Pues lo que yo llamo goce en el sentido
en que el cuerpo se experimenta, es siempre del orden de la tension, del forzamiento, del
gasto, incluso de la hazafa. Incontestablemente, hay goce en el nivel donde comienza a
aparecer el dolor, y sabemos que es sélo a ese nivel del dolor que puede experimentarse toda

una dimension del organismo que de otro modo permanece velada (p. 95).

En otro momento de su ensefianza, Lacan (2009b) complement? la cita anterior al

indicarnos que

no es la Ley misma la que le cierra al sujeto el paso hacia el goce, ella hace solamente de una
barrera casi natural un sujeto tachado. Pues es el placer el que aporta al goce sus limites, el
placer como nexo de la vida, incoherente, hasta que otra interdiccién, ésta no impugnable, se
eleve de esa regulacion descubierta por Freud como proceso primario y ley pertinente del
placer (p. 782).

De acuerdo a las citas mencionadas, llegamos a la conclusién de que aquello que
funda el deseo no es sino la prohibicién del goce inarticulable e insaciable de la Cosa. En
este marco contextual especifico, Lacan (2009b) refiere que “el deseo viene del Otro, y el

goce esta del lado de la Cosa” (p. 811).

Otro das Ding
(Ley de lo Simbdlico-Imaginario) (Ley de lo Real)
Deseo Goce

Para este momento de su ensefianza, el deseo y el goce se demarcan como categorias
pertenecientes a campos heterogéneos, aunque se corresponden mutuamente porque la ley
del deseo del Otro le impone dos barreras a la Cosa del goce, a saber, “la simbdlica, la de la
ley, la que dice no debes, no puedes; y la imaginaria, que refiere a proposito de Antigona
como la aparicion de lo bello que impide alcanzar la Cosa antes del franqueamiento hacia
ella. Hay entonces una barrera simbdlica, una barrera imaginaria, pero estdn condicionadas

por esta evacuacion fuera de lo simbdlico de la Cosa” (Miller, 2004, p. 231).
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De este modo, las dos barreras simbdlico-imaginarias se levantan contra la ley de la
Cosa del goce, instaurando un limite y, asimismo, otorgandole un semblante, es decir,
impregnandole sentido. En cambio, el goce aqui planteado, ademads de no tener limites, nos
conduce hacia la muerte, como lo observamos en algunas formas clinicas contemporéneas
(anorexias, toxicomanias, bulimias, manias, pasajes al acto asociados a desencadenamientos
psicoéticos, etc.).

Diez afios después, Lacan (1992/1969-1970) comenta que “el goce es el tonel de las
Danaides y que, una vez que se entra, no se sabe hasta donde va. Se empieza con las
cosquillas y se acaba en la parrilla. Esto también es goce (pp. 76-77). Asi nos muestra una
imagen comprensible de lo que es el goce, a saber, un jarrén de agua agujereado, imposible
de llenar, de colmar. Las Danaides, segtin la mitologia griega, fueron las hijas del rey Dénao;
las cuales, por 6rdenes de su padre, asesinaron a sus esposos en su noche de bodas, siendo

condenadas a rellenar eternamente un barril sin fondo en el inframundo:

Imagen 6. John William Waterhouse, Las Danaides (1903)
Por lo tanto, silaley del deseo no se circunscribe como limite o acotamiento, el sujeto,

buscando saciar el goce, muere, pues “el camino hacia la muerte no es nada mds que lo que

llamamos el goce” (Lacan, 1992/1969-1970, p. 17). Asi, el deseo es aqui entendido como
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aquello que regularia la distancia del sujeto respecto a la Cosa, distancia que es condicion de
la palabra: en la obra freudiana, atafie a las representaciones-palabra { Wortvorstellung} y
representaciones-cosa {Sachvorstellung}; mientras que, en la ensefianza lacaniana, al
despliegue de significantes que contornean un vacio topolédgico.

No obstante, volviendo al seminario 7, se despliega un argumento medular, aludiendo
al “problema del goce, en tanto que éste se presenta como envuelto en un campo central, con
caracteres de inaccesibilidad, de oscuridad y de opacidad, en un campo rodeado por una
barrera que vuelve su acceso al sujeto mds que dificil, inaccesible quizds (Lacan, 1988/1959-
1960, p. 253).

Entonces, la barrera protectora que rodea a la Cosa del goce, envolviéndolo de sentido
mediante un entramado fantasmatico, se trata del deseo inconsciente como modalidad
defensiva, vale decir, defensa del horror de la Cosa, o bien, defensa de lo real primordial en
tanto designa “un horror que él mismo [el sujeto] lo desconoce” (Lacan, 1988/1959-1960,
p. 245).

En este entendido, la dimension del das Ding nos remite a una cuestion topoldgica y

paradéjica. Dice Lacan (1988)

Ya, con sélo inscribirlo asi en la pizarra, colocando a das Ding en el centro y alrededor el
mundo subjetivo del inconsciente organizado en relaciones significantes, ven ustedes la
dificultad de la representacion topolédgica. Pues ese das Ding estd justamente en el centro, en
el sentido de que esta excluido. Es decir, que en realidad debe ser formulado como exterior,
ese das Ding [...] bajo la forma de algo que es entfremdet, ajeno a mi estando empero en mi

nicleo (p. 89).

(Cbémo algo que esté en el centro, en el nicleo del sujeto, ala misma vez, estd excluido
de él, en el exterior? ;Como algo que seria tan intimo es, a la misma vez, lo més lejano del
sujeto? Esta paradoja adquirié un estatuto conceptual, presentdndose bajo el neologismo
extimité {extimidad}, que surge a partir de la conjuncién de los vocablos franceses de

“exterior” {exterieur} e “intimidad” {intimité}.
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En primera instancia, nos apoyaremos en el curso que Miller dedica al tema de la
extimidad, puesto que alli se encarga de despejar varias cuestiones. Asi, comienza

explicdndonos que

lo éxtimo es lo que estd mas proximo, lo mas interior, sin dejar de ser exterior. Se trata de
una formulaciéon paraddjica [...] La circunstancia en la que Lacan obtuvo la palabra
extimidad remite a un término alemén, das Ding (la Cosa), donde se cruzaban Freud y
Heidegger [...] El término extimidad se construye sobre intimidad. No es su contrario,
porque lo éxtimo es precisamente lo intimo, incluso lo mas intimo [...] indica, sin embargo,

que lo més intimo esté en el exterior, que es como un cuerpo extrafio (Miller, 2010b, p. 13-

14).

Lineas més adelante, subraya el rechazo que el sujeto mantiene en torno a la extimidad

del das Ding

La extimidad es para nosotros una fractura constitutiva de la intimidad. Ponemos lo éxtimo
en el lugar donde se espera, se aguarda, donde se cree reconocer lo mas intimo [...] esta
dimensién de las delicias de la intimidad es lo que se pone en tela de juicio en el anélisis. En
su fuero mas intimo el sujeto descubre otra cosa [...] aqui calzan bien los autores religiosos
que consideraremos este afio, y esta expresion que proviene de San Agustin interior intimo
meo, [Dios] mds interior que lo mds intimo mio. En el seno de mi mismo mds intimo que
cualquier cosa que sea mia. Hay una dificultad para situar, para estructurar e incluso para

aceptar la extimidad. Se preferiria extirparla (Miller, 2010b, p. 17).

Ante esta fractura constitutiva de la intimidad, el mecanismo de la represion
{Verdrdngung} opera como una defensa primaria, resguardando al sujeto de lo real. Esto
significa que la estructura lenguajera del inconsciente, en tanto relaciones de significantes,
rodean a la Cosa, propiciando las llamadas formaciones del inconsciente, es decir, efectuando
un saber.

Para Lacan (1992/1969-1970), “el saber es lo que hace que la vida se detenga en un

cierto limite frente al goce [...] Hay una relacion primaria del saber con el goce, y ahi se
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inserta lo que surge en el momento en que aparece el aparato que corresponde al
significante” (p. 17).

De hecho, podriamos aseverar que el inconsciente, en este marco contextual, es una
maquinaria que busca interpretar y, al mismo tiempo, cifrar lo inefable, lo mudo, generando
sentido alrededor. Este mecanismo queda mds claro bajo la expresion francesa sens
supplémentaire.

Por lo tanto, vale preguntarnos de qué modo el inconsciente genera sens
supplémentaire. Miller (2004) nos ofrece una respuesta, dice que es el “intento de introducir
el goce en el sistema significante” (p. 250). Hace alusion a un goce que queda restringido y
coagulado en el S1 y, por tanto, ordenado en torno al discurso del Otro. Asi pues, el goce se
limita, pero a consecuencia de colocar al sujeto en una posicion de servidumbre respecto al
Otro. Podriamos decir que el sujeto se convierte en la servidumbre voluntaria del deseo y
goce del Otro.

Entonces el goce se significantiza en un deseo que, en repetidas ocasiones, se torna
asfixiante y mortificante. Miller (2004) advirti6 puntualmente que “en este paradigma el
significante anula el goce y se los restituye bajo la forma del deseo significado” (p. 231).
Aqui surge la relacion patética (de pathos) entre el sujeto y el das Ding, misma relacion que

funda y, encima, le otorga consistencia al fantasma fundamental. Por lo cual

el aparato del fantasma, que es un aparato significante, un montaje muy complejo, obtiene
placer del goce, goce profundamente doloroso en relacidn con la sensibilidad del sujeto. Por
eso Freud lo elabora por el sesgo del masoquismo, porque el fantasma masoquista cuenta

precisamente eso, como producir placer con el dolor (Miller, 2018c, p. 20).

En consecuencia, la funcién del deseo consiste en interpretar lo que, al comienzo, no
tiene interpretacion ni sentido alguno. El goce es mudo, o como se ha trabajado desde la
Orientacion Lacaniana, es més bien autista (Lopez-Espana, 2021; Laurent, 2013). De ahi que
el S1 se ocupe de circunscribir una interpretacion mentirosa, cuya verdad es ficticia, pero

constitutiva del sintoma
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Freud llama defensa a esta mentira original, esta mentira estructural que el sujeto sostiene en
el lugar del goce. Lacan no desarrolla la clinica correspondiente en el seminario sobre la
ética, pero el sintoma, que hasta entonces aludia a la represion, es alli remitido a la defensa
[por lo cual] el sintoma es el modo en que el sujeto formula que el goce es malo. En otras
palabras, el sintoma se establece exactamente en la barrera que hay entre significante y goce,

y refleja la profunda incompatibilidad del goce con el sujeto (Miller, 2004, p. 233-234).

Lo que a continuacion plantea Miller (2010b) es esclarecedor, y resume lo que hemos
venido desarrollando respecto a la extimidad del das Ding, es decir, alo real del goce, anterior

a toda represion y pieza clave en la orientacion subjetiva

Este das Ding [...] fuera de significado quiere decir que atin no se lo hizo significar; es como
eso con lo que el sujeto se relaciona antes de toda represion, respecto de lo cual la represion
ya es una elaboracion [...] es el término en relacion con el cual hay una defensa primaria. Y
en comparacion con esta, la represion se presenta como una defensa mucho més elaborada.
Respecto de esta realidad muda [...] el sujeto se constituye en una relacion patética de afecto
primario [...] que constituye la raiz, el asiento de la primera orientacién del sujeto, su primera
eleccion, el primer asiento de la orientacion subjetiva [...] Con el nombre das Ding se sitiia
la extimidad primordial, el primer exterior en el interior mismo del campo de las
representaciones. En su empleo freudiano, las representaciones solo representan a través de
sus representantes. Y en este nivel, segtiin Lacan, la Cosa no est4, estd ausente, es extranjera.
Hay una gravitacion de estas representaciones, de lo que llamamos para simplificar
significantes, en torno a la Cosa. Tenemos, pues, una imagen de la posicién central de la

Cosa, que es al mismo tiempo cerrada respecto de la gravitacion significante (pp. 40-41).

Llegados hasta aqui, la ética del psicoandlisis se perfila en seguir las huellas del deseo
inconsciente, que designa el “deseo del Otro” (Lacan, 2009b, p. 601) y determina la
orientacién subjetiva en el mundo del lenguaje, pero con el objetivo de alcanzar algo del
campo de lo real y subvertir el goce coagulado en el S1, o sea, aquel que se situ6 como

I3

defensa primaria bajo la encomienda de “imputar el goce siempre al Otro del cual el yo es
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la victima estoica, tal como se demuestra en la fantasia Pegan a un nifio” (Ons, 2020, p.
146).

Asi pues, una vez que el Otro queda vaciado de la consistencia fantasmatica que
respondia a su enigmdtico deseo, vemos producirse un cambio en la economia de goce del
sujeto, ya que se desprende, discurre aparte y se desplaza hacia algo nuevo. Sin embargo,
para llegar a ello, se deberd de entrar por la puerta del significante, es decir, del sentido.
Como dice Miller (2018c¢), “se trata de captar, en el punto de origen, en qué medida este das
Ding es anterior al significante, y en qué medida, sin embargo, encuentra su lugar, su
localizacion, solo a partir del significante” (p. 174).

Ergo, una vez franqueando el fantasma fundamental, el sujeto podré orientarse ya no
en torno a un deseo significado por el deseo del Otro, sino por un deseo decidido (Laurent,
2018; Solano-Sudrez, 2021, pp. 17, 71), el cual, desemboca en el “deber del Bien decir”
(Lacan, 2018/1974, p. 558) respecto a la modalidad de goce de cada ser hablante, esto es, la
madera de lo real que constituye la singularidad de cada uno. Retomando la conclusién de
Ons (2014), “Lacan expresa un voto para el psicoandlisis, quiere que este discurso no sea
tan solo un semblante vacio. Su ética no es la que vocifera donde estd el bien general, ya que
se enfoca en lo real de cada uno” (p. 35).

Entonces, desde la Orientacién Lacaniana, apostamos a la unificaciéon del deseo
decidido con el singular modo de gozar. Derivado de la formulacion kantiana de la
felicidad®, Miller (2014a) nos indica que, el quehacer del analista, “consiste en establecer
el acuerdo sin ruptura del sujeto con su sintoma, de manera que pueda acomodarse al mismo,
reconocerse en él, incluso identificarse con él [...] y que asi logre hacer de su sintoma, su
felicidad” (p. 124). Sin embargo, cabe puntualizar que, en esa reconciliacién gozante no hay
Otro y, por consiguiente, tampoco hay sujeto (recordemos que sé6lo hay sujeto del decir del
Otro), pero eso lo abordaremos més adelante. De momento, concordamos con la aseveracion
lacaniana respecto a que ‘“‘se anuncia una ética [...] por la venida no del espanto, sino del

deseo: y la cuestion es saber como la via de la palabreria de la experiencia psicoanalitica

conduce a ella” (Lacan, 2009b, p. 650-651).

35 “Pero ;qué es la felicidad? La definicion tomada de Kant nos dice que es el acuerdo sin ruptura del sujeto
con su vida” (Miller, 2014a, p. 123).
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Por lo antedicho, la ética del psicoandlisis no se rige de acuerdo a los ideales de la
virtud, del deber y de la utilidad, abordados minuciosamente por Lacan en el seminario 7.
Antes bien, fue puntual al sefialarnos que “la dimension del bien levanta una muralla
poderosa en la via de nuestro deseo [...] ;como concebir el pasar mas alla? [...] un repudio
radical de cierto ideal del bien es necesario para llegar tan sélo a captar en qué via se
desarrolla nuestra experiencia” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 277). Y es que, el deseo no estd
al servicio de los ideales y bienes publicos, mucho menos aspira a la felicidad aristotélica,
dado que se ha convertido en un ‘“factor de la politica” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 358).
Pero, sobre todo, porque el deseo alberga la dimension de la experiencia tragicomica de la
vida.

Si Lacan se sirvié de la tragedia de Antigona’®, fue para demostrarnos, entre otras
cosas, que la asuncion en acto del deseo arremete contra la normatividad social, dado que se
trata de una transgresion heroica que busca franquear la defensa contra lo real en aras de
arribar a la zona del horror que implica el goce, encontrandose asi, con la muerte. Este
heroismo del goce, subraya Miller (2004), implica “renunciar al ronroneo de lo simbélico y
de lo imaginario para alcanzar el desgarramiento del goce” (p. 233). Sin embargo, no se
trata de una ideologia andrquica, simplemente ocurre porque el discurso analitico funda un
lazo distinto: es un lazo a-social, puesto que propicia una modalidad de vida singular, tinica
e irrepetible, la cual no encaja con los estdndares del discurso del amo: “Mientras que el
Estado se orienta a la masa, el psicoandlisis se dirige a esa singularidad que es el sujeto
extraido de la masa. Su insercion en lo social se sitiia en los bordes, en los litorales, en una
posicion de extimidad” (Greiser, 2012, p. 107). La muerte de Antigona es tomada por Lacan
como una metdfora de lo que ocurre con un analizante al separarse de lo que ya estaba
programado en vias de consagrar su singularidad, tanto del deseo como del goce.

Se entiende, entonces, la brillante argumentacion por parte de Miller (2007)

También es aqui donde la responsabilidad del analista es pesada. Porque ir mds alld de ese
punto supuesto del bienestar es estar en ruptura con todos los ideales comunes de nuestra

sociedad. En ruptura con todos los ideales comunes de nuestra sociedad universal, porque la

36 Véase: Aleman, J. (1994) “La lectura de Antigona en Jacques Lacan” En: Revista Colofon (10/11), 7-14.
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ética propia del anélisis supone adoptar valores estrictamente inaceptables por parte de
cualquier poder constituido. Es por eso que tampoco hay que hablar mucho de esto. Si
pusiéramos demasiado énfasis en esta cuestién del mds alld del bienestar y de la cura del
sintoma, podriamos llegar a ser considerados como muy inquietantes para la seguridad
publica. Pero podemos hablar de eso entre nosotros. El anélisis se presenta, respecto de las
normas sociales, con un cierto cardcter 'asocial’. Ese aspecto 'asocial' en realidad corresponde
- este es el esfuerzo extraordinario, el chiste de Lacan- a un lazo social de otro tipo: el
discurso analitico. Es un chiste, porque la extension de ese supuesto lazo social es tan infima
comparada con la extension del lazo social universal. Lacan borré asf lo asocial del analisis
ubicandolo como un otro lazo social... Es una apuesta, porque tenemos que demostrarlo (pp.

16-17).

Tal y como se percibe, el sujeto del psicoandlisis, en tanto deseante y gozante, es lo
que el discurso del amo rechaza y excluye, porque “e/ sujeto [...] inclasificable, se convierte
en un desecho respecto del para todos. Para el discurso del amo que ordena para todos la
misma marcha, el sujeto que no se homogeneiza en el todo es un desecho” (Greiser, 2012, p.
37).

Retomando nuevamente el seminario 7, cuando Lacan describe los fundamentos de
la ética tradicional, llamé nuestra atencion un planteamiento nietzscheano: “4 fin de cuentas,
el orden de las cosas sobre las que pretende fundarse es el orden de un poder, un poder
humano, demasiado humano” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 385). Fue precisamente Nietzsche
quien aludiod a ese “humano, demasiado humano” con el que operan algunas disciplinas psi,
es decir, individual, autorreferencial y completo en si mismo, como si fuese una unidad
consistente, aeterna veritas sin historia, cuya intersubjetividad es rechazada y la otredad

aniquilada en su transitar por la vida

Todos los filésofos tienen el defecto comiin de partir del hombre actual y creer que con un
andlisis del mismo llegan a la meta. Involuntariamente «el hombre» se les antoja como una
aeterna veritas {verdad eterna}, como algo invariable en medio de toda la voragine, como
una medida cierta de las cosas [...] El pecado original de todos los filosofos es la falta de

sentido historico [...] el filosofo percibe en el hombre actual «instintos» y supone que €stos
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forman parte de los datos inalterables del hombre y pueden, por tanto, ofrecer una clave para
la comprension del mundo en general [...] Pero todo ha devenido; no hay datos eternos, lo
mismo que no hay verdades absolutas. Por eso de ahora en adelante es necesario el filosofar

historico... (Nietzsche, 2001, p. 44).

Ya nos advertia Foucault (2017) que “foda la estructura epistemologica de la
psicologia contempordnea hunde sus raices en este acontecimiento, que es mds 0 menos
contemporaneo de la Revolucion y que concierne a la relacion del hombre consigo mismo ™
(pp. 66-67).

Bajo tales planteamientos, Han (2019) nos presenta una radiografia del hombre
centrado en si mismo. Segun nuestro juicio, consideramos que esta es la mejor descripcion
de la subjetividad contemporanea. “El mundo se le presenta como proyecciones de si mismo.
No es capaz de conocer al otro en su alteridad y de reconocerlo en esta alteridad. Solo hay
significaciones alli donde él se reconoce a si mismo de algiin modo. Deambula por todas
partes como una sombra de si mismo, hasta que se ahoga en si mismo” (p. 21).

Posteriormente, Han (2019) menciona algunas consecuencias clinicas, la principal es
la depresién, ademds, le coloca un sujeto, lo llama «narcisista-depresivo». Consideramos
necesario traer a la discusion el andlisis del filésofo, dado que hemos identificado dicha

problemadtica en nuestra practica, al menos en los dltimos afos

La depresion es una enfermedad narcisista. Conduce a ella una relacién consigo mismo
exagerada y patoldgicamente recargada. El sujeto narcisista-depresivo estd agotado y
fatigado de si mismo. Carece de mundo y esta abandonado por el otro. Eros y depresién son
opuestos entre si. El Eros arranca al sujeto de si mismo y lo conduce fuera, hacia el otro. En
cambio, la depresién hace que se derrumbe en si mismo. El actual sujeto narcisista del
rendimiento estd abocado, sobre todo, al éxito. Los éxitos llevan consigo una confirmacién

del uno por el otro (p. 21).
Como lo hemos venido planteando, nuestro supuesto es que la ética tradicional

promueve la centralizacion del hombre consigo mismo, estableciendo asi, un modelo de

hombre ensimismado en si mismo, productivo y masificado. Lacan lo advertia claramente,
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argumentando que “su moral es una moral del amo, realizada por las virtudes del Amo y
vinculada con un orden de los poderes [asi como al] servicio de los bienes” (Lacan,
1988/1959-1960, p. 385-386).

Desafortunadamente, al decidir regirse bajo la ética tradicional, una cantidad
considerable de pricticas psi terminan aplicando el mismo modelo adaptativo, siguiendo los
estdndares productivos del discurso del Amo. Cabe agregar que, los mismos psicélogos que
se dedican al ejercicio de la clinica, tempranamente sostuvieron que “la psicologia clinica
se dedica a los problemas de adaptacion psicologica del individuo, determinando y
evaluando sus posibilidades de adaptacion, estudiando y aplicando las técnicas psicologicas
apropiadas para mejorarla” (Shakow, citado en Bernstein & Nietzel, 1982, p. 5).

Hoy en dia, basdndonos en el régimen neoliberal, dirfamos que la ética tradicional
genera una especie de subjetividad del rendimiento, cuyas directrices fueron desplegadas por
Aveggio, quien maravillosamente estableci6 un puente entre la filosofia de Byung-Chul Han

y el psicoandlisis de Orientacién Lacaniana. Asi nos explica que

educarse, estudiar y capacitarse significa invertir en la empresa que es el propio individuo.
Nace asi no solo el hombre movido por el interés de maximizar sus satisfacciones, sino
también el que puede potenciar su rendimiento: el empresario de si mismo. La utilidad ya no
se encuentra anudada al dinero pues cualquier cosa puede ser considerada utilidad ya que el
prestigio, el reconocimiento, el poder, un cambio de casa, de trabajo, una relacién amorosa,
nuevas amistades, etcétera. El valor de lo «itil» se extiende a cualquier cosa, posibilitando
que la férmula del rendimiento infiltre todos los rincones de la experiencia humana. Todo
puede rendir para producir la utilidad necesaria y maximizar el bienestar individual. Se
proyecta un vector ilimitado hacia el «mds», hacia la adicion de objetos y experiencias en un
horizonte de posibilidades cuyo beneficio siempre puede aumentar [...] donde todo puede
ser representado por un producto de interés individual, de utilidad y de beneficio
maximizado. Estos elementos llevardn a la reconstruccién de una retérica moral, de un telos,
un destino basado en el esfuerzo y el mérito por alcanzar las metas individuales de

maximizacion (Aveggio, 2020, pp. 39-40).
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El sujeto del rendimiento, sumergido en una individualidad devastadora y meramente
utilitaria, aniquila todo rastro del sujeto del inconsciente, dado que éste atafie al deseo
vinculado al Otro. Y es que, sin la referencia a la Otredad radical, aunque se trate de una
mera ficcidn, el psicoandlisis se convierte en un modelo psicolégico, donde no hay deseo, no
hay sujeto y, por consecuencia, tampoco la produccién del inconsciente.

Ergo, cabe resaltar que, afios previos a la filosofia de Han, Lacan ya sostenia que la
ética referida posee un slogan: “En cuanto a los deseos, pueden ustedes esperar sentados.
Que esperen” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 385-386). Bajo tales consignas, encontramos
plausible recurrir a los desarrollos del filésofo sur coreano para re-pensar a la psicologia
contempordnea, pero ahora como una psicopolitica neoliberal. Asi pues, Han (2014) nos

comenta que

la psicopolitica neoliberal es la técnica de dominacién que estabiliza y reproduce el sistema
dominante por medio de una programacién y control psicoldgico. El arte de la vida como
praxis de la libertad tiene que adoptar la forma de una des-psicologizacién. Desarma la
psicopolitica como medio de sometimiento. Se des-psicologiza y vacia al sujeto a fin de que

quede libre para esa forma de vida que todavia no tiene nombre (pp. 61-62).

En el ejercicio del psicoandlisis ;no acaso se vacia al sujeto del deseo del Otro para
que entre en una forma de vida que todavia no tiene nombre y que apela a la singularidad del
“bien decir” de cada quién? De ser asi, la implicacioén politica del psicoanadlisis ejerce un
contrapeso a la psicopolitica neoliberal, anunciando un lazo que nos brinda un margen de
libertad.

No obstante, aqui nos referimos a una libertad poco habitual, que comienza con la
promesa de un nuevo amor (Laurent, 2021; Ayala Lépez, 2022), a saber, un nuevo encuentro
con lo real.

Es menester afadir que el “delirio de normalidad” (Laurent, 2009) se encarna en lo
que hemos denominado Sujeto-del-Saber, en tanto posicién antagénica del Sujeto-supuesto-
Saber que Lacan recupera en su seminario 11. Pensemos, por ejemplo, en la persona del

psicélogo, o sea, a quien se le supone un saber en torno al buen funcionamiento de la mente
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humana, siendo capaz de reconocer las propiedades del binomio salud-enfermedad y quien,
ademads, posee un cimulo de conocimientos universitarios y experiencia para corregir,
encauzar o armonizar (en términos de Eriximaco) los diversos padecimientos subjetivos, los
malestares de la cultura.

La mayoria de las veces, la posicion ética del psic6logo no se sostiene en la
singularidad del sujeto, como tampoco en el caricter artesanal del caso. Por el contrario,
debido a su formacién universitaria y las multiples demandas institucionales, es conducido a
precisar un psicodiagnéstico a partir de instrumentos -coloquialmente llamados Test-
proyectivos o psicométricos, cuyos criterios de evaluacion derivan en generalidades, dado
que son estipulados y estandarizados a priori por manuales como el Diagnostic and
Statistical Manual of Mental Disorders (DSM) y el International Statistical Classification of
Diseases and Related Health Problems (CIE).

Probablemente, el experto en salud mental nos objetard que los instrumentos vienen
acompafiados por una serie de entrevistas clinicas (que tedricamente funcionan para recabar
los datos histéricos y contextuales del paciente), empero, mds que apuntar a la produccion
del sujeto del inconsciente, tales entrevistas buscan reforzar la impresion diagnéstica®’ del
psicdlogo, a fin de realizar una evaluacion eficaz, haciendo del sujeto un objeto de estudio -
cosificacion- y, por consiguiente, reduciéndolo a un dato cuantificable en algin informe
pericial.

Bajo esta ética, el sintoma adquiere otra connotacién. Miller (2013) lo denomina

«sintoma bio-psico-social»

Es muy evidente que la estandarizacién del tratamiento acompaiia a la estandarizacion del
sintoma. Este deviene entonces bio-psico-social [...] El sintoma bio-psico-social es a mi

entender un modelo cientificista absolutamente acorde con el DSM y hace de la clinica una

37 En cuanto al tema del diagnéstico, que en la Orientacién Lacaniana se le denomina «avaluacién clinica»
(Miller, 2006), es pertinente rescatar lo referido por Roberto Mazzuca (2015) “Lacan muchas veces ha llamado
la atencion sobre la diferencia entre las categorias de la logica aristotélica y de la logica moderna: las clases
y los conjuntos. Una clase se compone con elementos iguales, un conjunto, en cambio, retine componentes
diferentes entre si. Se puede acudir a esta distincion para caracterizar las categorias clinicas de los dos
modelos de los que nos venimos ocupando. En el caso de los DSM, se construyen clases, y en esa medida es un
verdadero sistema de clasificacion. El psicoandlisis lacaniano, en cambio, no clasifica, remite a conjuntos” (p.
218).
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teratologia. [...] el sintoma ya no es, en primer lugar, un hecho de lenguaje que esconde una
verdad. Es un error de juicio cuya causa es ante todo genética o se sitia en los aprendizajes
educativos débiles, como bien lo han mostrado los cognitivistas, segin parece. En segundo
término, el sintoma es observable, objetivable, clasificable, y deviene probabilistico. Por eso
ademds impone la existencia de una normalidad psiquica. Tercero, el sintoma no tiene
cualidad alguna, es una cantidad, una cantidad en exceso que hay que normalizar. Cuarto,
tiene por supuesto una significaciéon constante y su referencia real se encuentra en el
organismo. Ni hablar de tener un cuerpo. Por eso hay escalas y cuestionarios que pueden
medirlo, compararlo, evaluarlo, gracias a los cdlculos estadisticos. Asi definido, el sintoma

ya no atafie a lo singular, sino a lo universal, el mismo para todos (p. 235).

Asi pues, Silvia Ons (2016) nos recuerda que, “cuando medimos al otro de acuerdo a
requisitos previos, lo despojamos de su singularidad. Jacques-Alain Miller lo presenta como
el fenomeno central de nuestra época y define su operacion como el pasaje de un ser de su
condicion de tinico al estado de ser uno entre los demas” (p. 31).

Otro asunto que consideramos importante mencionar, es que la clinica psicoanalitica
no es un acto que se ejerce, sino un dispositivo que busca dar cuenta de la accion del analista,
es decir, de su practica. A eso se referia Lacan con la indicacién “volveré pues a poner al
analista en el banquillo” (Lacan, 2009b, p. 561). Sin embargo, es necesario abrir un
paréntesis para aclarar que la clinica y la practica (también referida como praxis) de ninguna
manera son sinénimos. Desde nuestra orientacion, la prictica hace alusion al despliegue del
acto analitico bajo transferencia, esto es, la puesta en marcha de la direccién de la cura,
estando sujeta al “estilo” (Lacan, 2009a, p. 430) de cada analista.

Pero la clinica no se reduce al encuentro entre analista y analizante solamente, antes
bien, trasciende el tiempo l6gico del acto analitico, puesto que su campo se sitiia mas alla del
consultorio en tanto que una cosa es el hacer y otra muy distinta es dar cuenta de lo que alli,
en ese espacio, se hizo.

Pero ;Qué es eso de lo que el analista tiene que dar cuenta? Siguiendo la propuesta
de la Orientacién Lacaniana, el analista tendria que dar cuenta de la construcciéon del

inconsciente, dado que

105



el inconsciente es una construccion [...] en su practica, un analista solo tiene que vérselas
con el inconsciente como una construccién que trata de edificar, de verificar, de corregir, sin
sacarla del registro de la hipétesis. Y cuando este analista entrega su trabajo a un colega en
el marco del control, entrega una hipétesis, que se presta a discusion, a correccion. Es decir

que el inconsciente es una construccion de lado de la practica del analista (Miller, 2015, p.

213).

Es menester, ademads, retomar el planteamiento que hacia Lacan en su seminario 22
en torno a que “es indispensable que el analista sea al menos dos. El analista para tener
efectos es el analista que, a esos efectos, los teoriza” (Lacan, S.22, 10-12-1974). Tal y como
se nos presenta, la clinica es un dispositivo donde se formaliza la practica del analista a la luz
de la teoria.

Dicho en mejores términos, “la clinica es el redoblamiento de la experiencia a través
del concepto” (Boxaca & Lutereau, 2013, p. 11). Por consiguiente, se infiere que la clinica,
formalizada por Lacan, no es un acto que se ejerce en tanto tal (como si lo seria la prictica
del analista), sino un punto clave en la formacién del analista, donde la teoria y la préactica

estdn implicadas, entretejiéndose una a la otra.

Teoria Clinica Practica

Hablando de la formacion del analista, consideramos relevante anadir una de las
aportaciones mds brillantes de Schejtman (2013), quien se sirve del juego infantil «piedra,
papel o tijera» para esclarificar el tripode borromeo donde se anudan teoria, pricticay clinica.
Recordemos que la piedra es vencida por el papel, éste por la tijera y esta dltima por la piedra,

y asi comienza la ronda nuevamente. Pues bien, €l dilucida que

el estudiante concurre asi, primeramente, a un espacio —a veces se lo llama tedrico, puede ser
un seminario, son siempre palabras (Verba)— que provee esa tijera conceptual sin la cual es

imposible realizar ningiin “recorte” clinico: no hay clinica sin recorte. Luego, con ese
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instrumento —ya que inerme no se puede enfrentar la experiencia— se llega a la observacion
—mal llamada, a veces, clinica— en una institucion asistencial. La tijera conceptual es puesta
a prueba, se las ve alli con lo real de la experiencia, digamos, la piedra, que necesariamente
mella el instrumento, aun cuando no necesariamente desafila la tijera, al contrario, cualquier
teoria no extrae sino ganancia de ello. Pero del encuentro con la piedra no solo la tijera se
lleva lo suyo, el observador —el estudiante— se retira de alli con sus marcas: las que le deja el
encuentro con la experiencia, seguramente no sélo las notas que pudo tomar en algunos
apuntes. En todo caso, algo alli queda escrito: Scripta manent. Sigue el papel... de la lectura
(Lectio). Es que la clinica es también y sobre todo lectura, que supone la escritura, claro esta.
No faltan, entonces [...] estos espacios posteriores a la observacion que estimulan la
operacién de lectura del caso observado, de las marcas que han quedado... en el observador.
Conceptualizacion, formalizacion, lectura del caso: a través de las notas que cada estudiante
ha tomado y de lo que a cada quien le ha dejado el encuentro con la experiencia. Por lo
general este tramo es trabajo colectivo de lectura, aun cuando las marcas de la observacién
las lleva cada uno, uno por uno. Por fin, eventualmente, puede decantar un escrito —segundo
respecto de las notas tomadas y las marcas que se portan—[...] Tal escrito termina incidiendo
sobre la tijera conceptual inicial, que recibe asi su propio mensaje en forma invertida...

vivificdndola (p. 25-26).

A continuacién, Schejtman (2013) nos presenta el siguiente esquema:

TIJERA
Verba
PAPEL PIEDRA
Lectio Scripta
elaboracion colectiva > uno por uno

Figura 4. Esquema de Schejtman: Verba, Lectio, Scripta (2013).

Y da paso a su argumentacién principal:
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Subrayémoslo entonces: la clinica psicoanalitica no es la experiencia analitica en bruto.
Supone ya, en los niveles recién destacados, la lecto-escritura de esa experiencia, su
conceptualizacion que, es preciso subrayarlo, no va de suyo y conviene que se adicione a la

préctica, por mejores resultados que de ella se obtengan (p. 27).

Cabe anadir que el ingenioso esquema de Schejtman (2013) mantiene cierta relacion
con el tripode de saberes que nos propone Lopez-Espafia (2019). No obstante, este ultimo
concibe a la ética como cuarto lazo en aras de posibilitar un anudamiento borromeo eficaz o,
al menos, lo suficientemente consistente gracias a los “principios rectores” (Laurent, 2004)
que la constituyen.

Pero, ademas, en virtud de que la clinica psicoanalitica no es un acto en si mismo,
quien la ejerce no es un clinico propiamente. En la presentacion del tema de las Jornadas de
la Ecole de la Cause freudienne del 2009, Miller se mostré contundente, e inclusive algo
extremista, no obstante, su argumentacion fue necesaria para delimitar el lugar del analista
frente a la ética que predomina en el campo psi. Consideramos que él se tomé enserio la
indicacién de su maestro “La cosa no marchard, en efecto, si no sabemos forjarnos cierta
concepcion coherente de nuestra funcion respecto de las normas sociales” (Lacan,
2016/1958-1959, p. 534).

Asi, en ese mismo impetu, Miller (2021) exclamé

Hay una clinica. Esta no es psicolégica, nunca lo fue. En primer lugar, es psiquidtrica. Fue
transformada por la experiencia freudiana, fue llevada al matema por Lacan, y la originalidad
de la Escuela de la Causa Freudiana fue promover el slogan del retorno a la clinica [...] No
reniego del retorno a la clinica [...] pero lo que caracteriza al clinico es su experiencia, su
saber hacer, el talento de apretar los botones necesarios para que el otro se advenga a la
operacion. Es justamente de lo que hay que desprenderse para advenir analista [...] Se es
clinico cuando se ha acumulado la experiencia de un gran nimero de pacientes, y es eso lo
que hay que reducir a nada para, en el discurso analitico, acoger como tnico al sujeto que se

ofrece ahi (p. 29-30).
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Nétese que Miller no se opone a la clinica psicoanalitica, mas bien se opone al clinico
como adjetivo calificativo. Es conveniente diferenciar el “saber clinico” (que mencionamos
en el primer apartado) del “saber del clinico™8, que, segin la definicién del psicoanalista, es
cuando se ha acumulado la experiencia de un gran nimero de pacientes. Postura que, de
hecho, contradice los propios planteamientos tanto freudianos como lacanianos.

Sobre este asunto, hallamos que Lacan (2018/1973) fue muy puntual

Pues bien, planteo que estas experiencias no podrian sumarse. Freud lo dijo antes que yo:
todo en un andlisis ha de ser recogido —donde se ve que el analista no puede zafar de esta
dependencia—, ha de ser recogido como si nada hubiera quedado establecido en otro lado (p.

583).

Ademas, Lombardi (2018) nos comenta que las formas de intervencion del analista,
asi como los efectos terapéuticos y movimientos subjetivos suscitados en cada caso, no
podrian sumarse, pues “el sentido de un sintoma no coincide con el de otro del mismo tipo,
porque no recorren las mismas vias significantes” (pp. 41-42). Por tal motivo, en
psicoandlisis no se estandarizan los casos, ya que trabajamos con categorias que son
inclasificables, la principal, el sujeto.

Partiendo de estos enunciados, y siguiendo las intelecciones del seminario 17, el
quehacer de un clinico se asentaria a partir del discurso universitario, o, también dicho, del

discurso de la universidad. Esbozandose de la siguiente forma:

imposibilidad
A |
e _—»
S2 - s a agente >< otro
S1 et // e $ verdad Vi produccién
A
impotencia

*Lacan critic6 fuertemente este tipo de saber: “En la formacion que damos a los alumnos observamos que en
ese punto siempre conviene detenerlos. El momento en que han comprendido, en que se han precipitado a tapar
el caso con una comprension, siempre es el momento en que han dejado pasar la interpretacion que convenia
hacer o no hacer. En general, esto lo expresa con toda ingenuidad la formula: El sujeto quiso decir tal cosa.
/Qué saben ustedes? Lo cierto es que no lo dijo. Y en la mayoria de los casos, si se escucha lo que ha dicho,
por lo menos se descubre que se hubiera podido hacer una pregunta, y que ésta quizd habria bastado para
constituir la interpretacion valida, o al menos para esbozarla” (Lacan, 1984/1955-1955, p. 37).
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Nos referimos a un discurso hegemodnico, descrito por Lacan (1992/1969-1970) como
“un discurso del Amo pervertido” (Lacan, 1992/1969-1970, p. 198), donde el agente que
lleva a cabo la operacion es un “todo-saber” (Lacan, 1992/1969-1970, p. 32) que, en el
dlgebra lacaniana, designa el S, pero colocado en el lugar del Amo, del dominio y del poder
en el sentido foucaultiano®. Al ocupar dicho lugar, el saber adquiere un cardcter autoritario

que se impone con tirania.

El hecho de que el todo-saber haya pasado al lugar del amo es algo que, lejos de esclarecer,
hace todavia mds opaco lo que esta en juego, a saber, la verdad. ;De dénde viene que haya
en este lugar un significante de amo? Porque esto es ciertamente el S2 del amo, que muestra

el nicleo de la nueva tirania del saber (Lacan, 1992/1969-1970, p. 32).

Vale advertir que, al hacer uso del término “todo-saber”, el francés no describe un
saber absoluto respecto a todas las cosas del mundo, sino a un saber enciclopédico disyunto
de la verdad, englobando asi, un conjunto de enunciados sin lugar de enunciacion. Es decir,
se trata de una suma de preceptos que nadie estd dispuesto a sostener con su enunciacion,
pero que ya estdn estipulados en algin lugar. Para esclarificarlo mejor, pensemos en los
manuales diagnésticos que, al estar estandarizados, autorizan y legitiman a la figura del
clinico para hacer uso de etiquetas clasificatorias que coagulan al paciente. Nos referimos al
prefijo Tu eres... que cosifica y petrifica a quienes son aquejados por algiin malestar,

sufrimiento o padecimiento psiquico

El significante 1, que representa al sujeto, lo hace para otro significante 2. Esa es la estructura
constitutiva y alienante, y sobre esa estructura es que se plantea el andamiaje de un analisis
del cual el sujeto obtiene un saber en el lugar de la verdad; nunca podra obtener ese saber de
un DSM. “Tu eres un SAP, tu eres violento” no es un significante que anude al sujeto al Otro.
Es que eso le viene dado por un manual, es un calificativo que no estd articulado a ningin

saber que lo represente en el deseo de ningtin Otro; es de hierro porque justamente no admite

¥ Véase: Foucault, M. (1980) Microfisica del poder. Ediciones de La Piqueta / Foucault, M. (2012) El poder,
una bestia magnifica: Sobre el poder, la prision y la vida. Editorial Siglo XXI.
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ningun deslizamiento ni sustitucion significante. El DSM es uno de los nombres de ese orden

de hierro (Greiser, 2012, p. 64).

La Orientacién Lacaniana hace principal hincapié en la relevancia de las

nominaciones, tal y como lo explica Briole (2019)

Una nominacién contiene por fuerza una dimension de equivoco [...] ha podido consistir en
un “tu eres eso”, en el que el analizante hallaba un fundamento para su ser. Una forma de
colmar la distancia entre el "Yo soy lo que digo —o su equivalente: yo soy lo que el Otro dice
que soy, sobre todo cuando este Otro es de prestigio—y el "yo soy lo que hago", que incluye

la singularidad al modo de la nominacién que ha dado en el blanco (p. 134).

Como se menciona en la cita anterior, las multiples nominaciones que vienen del Otro
poseen una dimensidn de equivoco, de un engaiio méds o menos efectivo dado que aparentan
fundamentar el ser. Se trata de un supuesto Ontico fallido porque no portan fijeza alguna,
antes bien, por su naturaleza significante, son susceptibles de sustituciones y
desplazamientos.

De hecho, Lacan (2017/1962-1963) explicita puntualmente que

la primera emergencia [...] no es mds que un ;Quién soy? inconsciente —puesto que es
informulable— al que responde, antes de que se formule, un Tt eres. Es decir, el sujeto recibe
ante todo su propio mensaje bajo una forma invertida. Esto es algo que digo desde hace
tiempo. Hoy afiado, si lo escuchan, que €I lo recibe, ante todo, bajo una forma interrumpida.

Escucha, un primer lugar, un Tu eres sin atributo (p. 294).

Es importante enfatizar en las tltimas cuatro palabras “Ti eres sin atributo”, puesto
que, referente a la constitucion subjetiva, las nominaciones que son impuestas por el Otro (a
manera de significantes-amo) vendrdn siempre “sin atributo”, esto a causa de su propia
inconsistencia. Por lo tanto, aunque si nos brindan las identificaciones sintomaticas con las

que hemos de posicionarnos ante el mundo, afortunadamente no son capaces de otorgarnos
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una identidad absoluta e inamovible. Como ya se menciond, son semblantes o mdscaras,
susceptibles de desplazamiento y sustitucion significante.

Vale puntualizar que, desde esta lectura, la consistencia del deseo del Otro responde
a la construccién fantasmadtica que cada uno fabricé con el propdsito de velar el agujero de
lo real, la no relacién sexual. De modo que “sinfoma y fantasma son dos modos diferentes
de relacionarse con el saber imposible. El sintoma testimonia de la castracion como
ausencia de la relacion sexual, mientras que el fantasma lo enmascara, enmascara la
ausencia de relacion sexual” (Miller, 2018c, p. 288). Sin embargo, una vez franqueado el
“fantasma fundamental” (Lacan, 2003/1960-1961, p. 198), el Otro queda vaciado de la

consistencia fantasmatica que lo hacia garante del saber y la verdad.

Si Lacan habla de “atravesamiento del fantasma”, por el contrario, y no de “levantamiento
del fantasma”, es porque no se trata de ninguna manera de su desaparicion. Se trata de
entrever, en el primerisimo comienzo, lo que hay detrds. Lo divertido es que detrds del
fantasma no hay nada. El final de anélisis consiste precisamente en ir a dar una vuelta por el

lado de la nada (Miller, 2018c, p. 16).

(Qué significa atravesar el fantasma? Designa el tiempo 16gico de comprender que,
atrds de las identificaciones sintomdticas, no hay nada. Por esa razon, siguiendo las
intelecciones de Miller (2002), sostenemos que el nombre comun de la identificacion es la
madscara, esa que, en tanto corresponde al sujeto en falta, es fundamentalmente mascara de
nada. La analogia de la mascara nos resulta muy ttil, puesto que, para ver detrds de la
madscara, es necesario quitdrsela, tomar distancia de ella. “La sesion psicoanalitica es un
lugar donde pueden aflojarse las identificaciones mds estables, a las cuales el sujeto estd
fijado. El psicoanalista autoriza a tomar distancia de los habitos, de las normas, de las reglas
a las que el psicoanalizante se somete fuera de la sesion” (Laurent, 2004).

Lo interesante es que, si no hay nada, existe la posibilidad de que cada uno, uno por
uno, pueda inventar algo alrededor de la nada, bordear la no-relacién relacién sexual. Serra
(2021) comenta uno de los resultados de su experiencia de andlisis con Miller: “El Otro se

desinflo y con ello el fantasma perdio fuerza. Entonces, una suplencia exitosa del lado del
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amor pudo venir a cubrir el vacio del «no hay relacion sexual». Puedo decir que fue un
nuevo amor precisamente porque nunca estuvo sometido a las exigencias fantasmdticas
anteriores” (pp. 100-101).

Lamentablemente, los atributos calificativos que se imponen desde el “todo-saber”
por via del Sujeto-del-Saber, no permiten un deslizamiento o sustitucion significante, ya que
pertenecen al régimen del signo, es decir, son semblantes que tinicamente significan algo (un
trastorno) para alguien (el clinico), no hay en ellos una articulacién que funde una nueva
discursividad y, por lo tanto, el surgimiento de lo inédito. Acéd no operan significantes, solo
signos rigidos e inamovibles. Las etiquetas diagnésticas solidifican la mascara.

A excepcion de que el Sujeto-del-Saber interrogue su posicion y decida moverse de
lugar, el sujeto del inconsciente quedara obturado, de modo que se le podra oir, pero no se le
escuchard mds alld de la pobre nosologia del clinico. El DSM-V aniquila al sujeto del
psicoanalisis.

En consecuencia, la palabra del portador del sintoma termina siendo desestimada, ya
que, “cuanto menos es tomada en cuenta la palabra del paciente, mds se acentua la nocion
de cuerpos encerrados, respectos a los cuales el objetivo que la psiquiatria se da es
restablecerlos dentro de una norma, disciplinandolos [...] el hospital o la consulta privada
donde prevalece esta accion es el lugar del silencio impuesto” (Briole, 2020, p. 3). Por eso
el senalamiento de Bassols (2020) respecto a que “solo el psicoandlisis retomo el guante de
una posible clinica del sujeto para devolverle la palabra’ (p. 26).

El engafio que encubre el discurso universitario, a nuestro juicio, es que el S2,
encarnado en el Sujeto-del-Saber, no es el Amo verdadero, mds bien esta al servicio de un
Amo (S') oculto, es su empleado. En ese sentido es que el “todo-saber” implica un conjunto
de enunciados sin lugar de enunciaciéon, dado que el saber ya estd preestablecido en los
manuales: ciertamente no se sabe quién ni como se determinan los criterios para concebir
una condicién subjetiva como patoldgica, tinicamente se sabe que hay un manual que lo
estipula como verdad irrefutable. En sintesis, la figura del clinico, encarnando el Sujeto-del-
Saber, rige su terapéutica aplicando los imperativos que ya fueron establecidos por un Amo
oculto, desconocido, y que, ademas, tal y como lo plantea Lacan, no sabe muy bien qué es lo

que quiere.
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Asimismo, regresando al discurso universitario, podemos notar que el “todo-saber”
se dirige a un otro, correspondiente al “a bajo una forma viviente” (Lacan, 1992/1969-1970,
p. 193), es decir al paciente, acd comprendido como la unidad de valor que encarna un goce
no dominado y exceso, al que es preciso someter, educar, evaluar o terapeutizar por medio

del saber.

S? — a

De esta manera, los pacientes son tomadas como objetos de estudio.

Cabe destacar que, aquello que propicia el lazo entre el “fodo-saber” (S?) y el otro
(a) es la ética del “delirio de normalidad” (Laurent, 2009), aspirando asi, a la produccién de
un sujeto sin falta (S), siendo util al Estado y cuyo goce estaria eficazmente regulado de
acuerdo a los parametros de la normatividad social, hablamos de un protosujeto.

Siguiendo la ética del discurso universitario, podriamos aseverar que engendra un

sujeto semejante al khombre-masa» de Ortega y Gasset

SZ—>al

S

(hombre-masa)

Empero, Lacan demostr6 la ineptitud del discurso universitario, debido a que en su
misma estructura revela su doble falla, esto es, la imposibilidad del “todo-saber” para re-
educar al goce por completo y la impotencia del sujeto para identificarse con el amo oculto
(S1), dando como resultado un sujeto en falta ($), separado del goce y dirigiéndose, como

efecto retorno, al “fodo-saber”. Por lo tanto, se produce un efecto de subjetividad

S — a
v\$

Lo mads interesante es que la disyuncion entre el sujeto ($) y el amo oculto (S1),

propicia un lazo distinto, a saber, constituye el discurso de la histérica, y entonces emerge un
sujeto dirigiéndose a quien, él supone, es el amo (es decir, el clinico); desenmascarando la

carencia que lo habita y demandandole la produccion de un nuevo saber, como explica Lacan
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(2018/1970) “la histérica es el sujeto dividido, dicho de otro modo, es el inconsciente en
ejercicio, que pone al amo frente a la apuesta de producir un saber” (p. 460).

Ahora, si este lazo presenta una dificultad en el proceso educativo, aplicado a la
terapéutica resulta catastréfico por el simple hecho de que el Sujeto-del-Saber, ubicado en la
posicién de “fodo-saber” (S?), no es verdaderamente el amo oculto (S'), sino un impostor, o
referido en términos lacanianos, un canalla.

En su libro testimonial, Solano-Suédrez (2021a) puso en evidencia el impasse de la
terapéutica sostenida por el discurso universitario. A partir de su propia vivencia, ella nos
relata

me autoricé como analista y rapidamente tuve que responder a un gran nimero de demandas.

Mi prictica seguia entonces el estindar en el cual me habifa formado, que constaba de

sesiones de cincuenta minutos, las cuales concluian con una interpretacién mas o menos

«sabia». Con gran sorpresa constataba que habia efectos terapéuticos en un primer tiempo

que luego desembocaban en un enloquecimiento del sintoma bajo transferencia. Para ciertas

histéricas ello también podia tomar la forma de una reaccién terapéutica negativa y, en un
caso de psicosis, habia visto explosionar ante mi una erotomania transferencial. Los controles

a los que sometia estos casos no me socorrian en absoluto. Muy rdpidamente supuse que se

imponia entonces un cuestionamiento de esa manera de practicar el andlisis, de la forma de

interpretar, de intervenir y de manejar la transferencia. Tenia constancia de que algo que se
escapaba a la dialéctica significante, y que no se dejaba domesticar por la palabra, se
atravesaba, y en su rigida fijacién condenaba la interpretacién a la impotencia. Algo que no
sabia en ese momento nombrar y que mucho maés tarde, en el curso del andlisis con Lacan,

pude cernirlo como no siendo otra cosa que el goce (p. 12).

Asi pues, ubicamos algunos resultados posibles: a) como le ocurrié a Esthela, se
produce, bajo transferencia, una reaccion adversa en el paciente; b) se sitia un sujeto en falta,
mads o menos adaptado a los requerimientos sociales, o en el mejor de los escenarios; c) el
paciente decide ponerle fin a la terapia y/o se busca otro especialista, puesto que, en tanto
representante del amo oculto, el clinico (el canalla Sujeto-del-Saber), evidencid su impostura.

Vale mencionar que el discurso de la histérica puntualmente nos indica cémo la

verdad no puede ser atrapada por el saber (a // S?). Curiosamente, una cantidad considerable
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de pacientes que llegan al consultorio buscan la salida de este impasse. Y es que, alli donde
fracasa el saber de los canallas, surge el psicoanalisis.
A continuacidn, relato tres situaciones donde el clinico sostuvo su practica desde el

discurso universitario

En una ocasion, llegd a mi consultorio una joven que habia tenido un altercado con
su pareja (cabe mencionar, su relacion era cadtica), situacion que la puso en riesgo y,
por consiguiente, habia levantado una denuncia en la fiscalia, misma denuncia que
posteriormente retird, debido a que se sentia confundida respecto a sus sentimientos
hacia su pareja, me expresa: “ain no sabia si continuar con la denuncia, perdonarlo o
2
simplemente alejarme de ¢1”. Ella no sabia qué hacer y/o cémo reaccionar ante tal

suceso. Empero, la psicéloga que la atendié en aquel momento, desde un discurso

feminista, cuestiond su decisidn vy la incitd para que volviera a levantar la denuncia,

ya que, lo ocurrido, era un “efecto del patriarcado”. Esta joven se sinti6 presionada,

culpabilizada e incomprendida, asi que optd por tomar terapia con un psicoélogo varon.

En otra ocasion, llegd al consultorio un joven que, anteriormente, habia asistido a
sesiones de “psicoterapia breve”, puesto que padecia de crisis de ansiedad. El
psicdlogo, al percatarse que habia mejorado luego de algunas actividades y ejercicios

de respiracion, decidié darlo de alta, argumentando que €l lo observaba bien, pese a

que este joven no queria dar por concluida la terapia. Tiempo después, su

padecimiento regresé y entonces tomo la decision de recurrir al psicoandlisis.

Por ultimo, recibi a una pareja muy angustiada, ya que el trabajador social (psic6logo)
del colegio al que asistia su hijo, David, de 12 afios, lo habia diagnosticado con
TDAH, argumentando que debia de darse de baja e inscribirse en un centro
especializado, de acuerdo a “su condicion”. Cabe recalcar que nunca se le canalizé

con un psicélogo clinico, por el contrario, su diagndstico se basaba en las bajas

calificaciones (s6lo en las materias del drea 16gico-matematica, en otras relacionadas
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con las humanidades tenia excelentes notas) y en las quejas de algunos docentes,

porque, en efecto, tenia un problema de conducta.

Aunque son situaciones aisladas, encuentro un punto en comun: los especialistas
mencionados, decidieron poner su escucha en un saber preestablecido (desde el feminismo,
la psicoterapia breve y el sistema educativo), mds nunca ofrecieron un lugar para escuchar,
alojar e interrogar el discurso singular de sus pacientes. De acuerdo a nuestra perspectiva, el
psicoandlisis apertura una salida para quienes ya se cansaron de transitar, una y otra vez, por
los atolladeros sin salida del discurso universitario.

Dicho lo anterior, se vuelven cabales, sumamente justificadas, necesarias y hasta

revolucionarias, las precisiones de Miller (2021)

malditos los analistas que sean clinicos. Ser clinico, dejémoslo a los psicélogos. Nosotros
queremos analistas que sean analizantes, analizantes perpetuos, que le arranquen
incesantemente al sujeto supuesto saber que no existe trozos de saber, tanto mas preciosos
por ser raros y singulares. Porque la via analitica no es la del gran nimero ni de la estadistica,
es la de lo singular y del paradigma —la de lo singular y lo singular llevado al paradigma. Y
entonces, si son necesarios los slogans, el retorno a la clinica lo sustituimos de ahora en mas

por el retorno a lo singular (p. 31).
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CAPITULO 2. JUSTIFICACION Y ORIENTACION DEL TRABAJO

Soy freudiano —afirma Lacan— a ustedes les tocard ser
lacanianos”. Miller encarna ese “ustedes” y es —sin duda— su
mejor intérprete. Sus oponentes lo acusan de haber
simplificado la ensefianza de su maestro, de haberla
aclimatado para volverla accesible. En mi opinion, Miller
combate a ese lector que solo toma de esa ensefianza un
aforismo al extremo de repetirlo a cuatro vientos y nos lleva a
leer a Lacan a partir de sus preguntas. Lejos de simplificarlo,
nos muestra a un Lacan que se replica a si mismo, y no al
profeta que clama sus certezas

(Ons, 2014, p. 27).

Antes de avanzar al siguiente capitulo, nos interesa compartir la justificacion de los referentes
tedrico-conceptuales que se utilizan en esta investigacion, asi como la orientacién que

seguiremos con base al pasaje de los sintomas al sinthome:

2.1. ;Qué es la Orientacion Lacaniana?

Se le denomina Orientacién Lacaniana a la serie de cursos que Miller lleva dictando desde el
afio de 1981, muchos de los cuales ya se encuentran publicados en la actualidad.

Entre los discipulos de Lacan, nunca faltaron personalidades brillantes y eruditas que
disputaban su herencia intelectual, buscando encabezar el legado del psicoandlisis en Francia,
entre los que se encontraban Jean Allouch, Philippe Julien, Guy Le Gaufey, Erik Porge y
Mayette Viltard. Sin embargo, Lacan depositd su confianza en un joven filésofo para
establecer gran parte de su ensefianza, principalmente los seminarios publicados por Les
Editions du Seuil (en Francia) y la editorial Paidés (en paises hispanohablantes), asi como
algunos escritos y conferencias aledafias.

Ademas de hacer resonar la voz de Lacan en Sudamérica, siendo heredero y
continuador de su obra, Miller ha dedicado gran parte de su vida a leer, descifrar y ordenar

la ensefianza de su maestro, ayudandonos a comprender la complejidad de sus intelecciones
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a la altura de la subjetividad de nuestra época. Evidentemente no sin resistencias,
oposiciones, resentimientos o disputas, pero junto al apoyo de miles de psicoanalistas e
intelectuales a nivel internacional.

Respecto a la orientacion ya mencionada, Naparstek (2016) nos explica que, cuando
Miller 1lama a su curso «Orientacién», debemos de entenderlo en el sentido de mirar al
horizonte. Orientarse implica mirar hacia el horizonte, pues la idea de Lacan es que
occidentado (neologismo que condensa occidente y accidente) es una forma de interpretar al
trauma, es decir, de ligar el goce con el significante, a la manera del occidente. En cambio,
culturas orientales como la china o japonesa nos modelan otras formas de hacerlo. Asi, en
ese mismo sentido, Miller construy6 una forma particular de ligar el goce con el significante,
derivado de su lectura en torno a los seminarios y escritos de Lacan, organizado asi, la clinica
y la practica de miles de psicoanalistas, dando como resultado la unificacién de la AMP y las

distintas escuelas alrededor del mundo.

2.2. ;Por qué la Orientacion Lacaniana?

El 13 de mayo de 2017, ante un auditorio lleno de analistas, Miller (2021) exclamé
rotundamente que “en ciertas circunstancias, la prudencia exige actuar sin prudencia” (p.
315). Al escucharla, nos parecié una frase ingeniosa. Vale mencionar que, en ese momento,
él se encontraba en el ojo del huracdn ya que enfrentaba una crisis politica al interior de la
Escuela.

Con el paso del tiempo, dicha frase adquirié un lugar central en esta investigacion.
Fue en una sesion de andlisis donde, abruptamente, quien escribe cae en cuenta que esa
misma frase lo autorizaba a desarrollar esta tesis. Sin embargo, al apropiarse de la misma, le
adjudico6 otro sentido. A continuacién se desglosan sus ilaciones:

La prudencia analitica, es decir, la prudencia de la causa freudiana, le exigi6 a Lacan
no hacer uso de la prudencia de los post-freudianos. Podriamos decir que el francés fue

imprudentemente-prudente en promover un «retorno a Freud» cuando ya existia un
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psicoandlisis bien consolidado, y que, ademads, contaba con gran influencia y repercusién en
la sociedad.

Lo que hizo Lacan fue mostrarnos a otro Freud, distanciado del annafreudismo, asi
como de corrientes estadounidenses (ego psychology) y anglosajonas (teorias centradas en
las relaciones de objeto). Dicho esto, Miller ha sido imprudentemente-prudente en su
relectura de Lacan, no es un fiel discipulo. Es mds, nos parece que nunca le interesé serlo,
pues comprendié que el psicoandlisis no es un asunto religioso ni espiritual y, por lo tanto,
no se ocupa de producir fieles discipulos, sino analistas que sepan lo que hacen y que puedan
dar cuenta de lo que hacen.

Asi como Lacan nos mostré a otro Freud, Miller nos muestra no la réplica, sino una
version diferente de Lacan, €l mismo se sincerd en una entrevista con Frangoise Ansermet,
argumentando “hay mucho que decir al respecto porque es el problema del pasaje de lo oral
a lo escrito. No hay obra oral. Una obra oral se mide por sus consecuencias en el que
escucha, y no forma un monumento” (Miller, 1999, p. 12).

Se trata, entonces, de otro Lacan, dilucidado por Miller. De hecho, asi qued6
registrada la ponencia con la que, podemos decir, debuté en el campo del psicoanélisis

lacaniano, dictada en el famoso Encuentro de Caracas en el afio de 19804°

(Cudl es ese otro Lacan, entonces? ;Serd alguien que dice, por ejemplo, que el inconsciente
no esta estructurado como un lenguaje? Eso si que seria algo para los grandes titulares de El
Nacional. Piénsese por un momento en que pudiera decirse: el Congreso lacaniano de
Caracas llega a la conclusion de que el inconsciente no habla. No, ese otro Lacan es el mismo
que todos conocen desde hace tiempo, pero que sac6 de su célebre hipdtesis consecuencias
que no siempre se han percibido. Eso es tanto mds lamentable en la medida en que numerosas
dificultades que encontramos recientemente en la institucién psicoanalitica se deben a ese
desconocimiento, que explica también el estancamiento que se observa en la teorfa. Esas
consecuencias interesan expresamente al fin del andlisis y al llamado momento del pase

(Miller, 2014a, p. 107).

40 En el acta del Encuentro de Caracas, la ponencia se presentd como “Clausula de clausura de la experiencia
analitica”. No obstante, en el compilado Matemas I (2014), se publico con el titulo “Otro Lacan”.
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Como se puede leer, la orientaciéon de Miller buscaba darle una salida al
estancamiento tedrico con base al fin de andlisis y el dispositivo del pase en el gremio
lacaniano, dos teméticas fundamentales y, a la misma vez, harto complejas. Por esa razon, é1
no se vio en la necesidad de repetir los dichos de su maestro como si fuesen un credo
religioso. De ser asi, la AMP propagaria el oscurantismo lacaniano que, hasta el dia de hoy,
estd presente en la mayoria de las escuelas lacanianas, alcanzando las aulas universitarias.

En cambio nuestra postura es proxima a las intelecciones de Miller, ya que su manera
de proceder ante, quizds, el psicoanalista mds controversial de la historia, nos resulta
sumamente fructifera, dado que él se sirve de la ensefanza de su maestro como un mero
referente en aras de abordar desde la teoria, la clinica, la ética y la politica las problematicas
de nuestra civilizacion. En nuestros dias, el reto que se nos presenta atafie al gran desorden
de lo real en el siglo XXI.

Por otro lado, no podemos negar que la ensefianza de Miller encarna en acto su propia
orientacion clinica, €l es terriblemente coherente, puesto que su lectura de Lacan es fina,
puntual, centrada en las sutilezas de la plumay del discurso de su maestro, rescatando infimos
detalles que facilmente pasarian de largo. Nos referimos a frases, palabras y neologismos
que, aparentemente, no significan gran cosa y que Miller construye todo un curso con ellas,
y hasta las eleva a una dimensién conceptual. Asimismo, supo leer y darle importancia a
breves introducciones y prefacios que, hoy por hoy, son un referente clave a nivel mundial.
En alguna ocasién, Gustavo Dessal coment6 que €l -Miller- le habia ensefiado algo crucial:
respecto a la ensefianza de Lacan, no hay nada que desechar, pues se trata de una doctrina
que repele la idea del progreso. Esa es la politica que envuelve cada uno de sus cursos.

En sintesis, semejante al tonel de las Danaides, la transmision de Miller sigue
resonando y produciendo efectos al interior y exterior de L& Escuela*!, puesto que supo unir

el horizonte tedrico-clinico de la ensefianza de Lacan a la subjetividad de nuestra época.

4! La Bscuela, al igual que La Mujer, la escribo tachada porque “se trata de una Escuela concebida por Lacan
como un conjunto logicamente inconsistente, siempre atravesada por el no-todo, habitada no por una excepcion
tinica sino mds bien por una serie de excepciones, de soledades no comparables las unas a las otras, por sujetos
barrados, fijados a significantes-amo y habitados por la extimidad de un plus de goce particular para cada
uno” (Almanza, 2023, p. 60).
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Por tltimo, hay un asunto que siempre nos llamé la atencién, ademds de marcar un
parteaguas en cuanto a la formacion: en algunas escuelas lacanianas (por ejemplo la école
lacanienne de spychanalyse) no hay lugar para alojar a los estudiantes jovenes, por el
contrario, su nucleo cientifico se reduce a un pequefo grupo de psicoanalistas adultos
mayores. Vale aclarar que nuestra critica no apunta a la edad, sino al hecho de que no hay
apertura para escuchar la voz de los jovenes, o sea, a los nuevos lectores de Lacan y, por
ende, a las nuevas formas de comprenderlo y criticarlo. En cambio, deciden restringirse y
limitarse a unos cuantos, manteniendo el caracter de secrecia.

En contraparte, es de notar que, en los dltimos afios, los jévenes han tenido un papel
activo en la AMP, no sélo en el franco didlogo con Miller, sino también en las diversas
actividades de la «Escuela Una». Hoy en dia, los jovenes de todo el mundo escriben y re-
escriben el psicoandlisis de Orientacion Lacaniana, esta escritura es el vivo ejemplo de ello.

Ahora bien, una vez que abordamos la dimensién ética del sintoma y también
expuesto la justificacion de nuestro marco conceptual, resulta indispensable definir el rumbo
que tomaremos respecto al abordaje tedrico-clinico en el pasaje de los sintomas al sinthome.

Por fortuna, se encuentra excepcionalmente detallado por Miller (2016b), afirmando que

el sintoma es un Jano, tiene dos caras, una cara de verdad y una cara de real. Lo que Freud
descubrid y que fue sensacional en su tiempo, es que un sintoma puede ser interpretado como
un suefio, se interpreta en funcién de un deseo y que es un efecto de verdad. Pero hay, como
ustedes saben, un segundo tiempo de este descubrimiento: la persistencia del sintoma
después de la interpretacion, y Freud lo descubriéo como una paradoja. [...] La paradoja aqui
es la del resto. Hay una x que resta mas alld de la interpretacion freudiana. [...] Hoy nuestra
préactica se ha prolongado mucho mads alld del punto freudiano, mucho més alla del punto en

que para Freud terminaba el andlisis (p. 11).

Para Miller, el sintoma mantiene las caracteristicas del dios Jano. En la mitologia
romana, representa al dios de los comienzos y los finales, tiene dos rostros, uno joven y otro
anciano, que miran hacia ambos lados de su perfil y, de acuerdo a los romanos, aseguraba los

buenos finales.
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Imagen 7. Anonym, Statue of the god Janus (s/f).

2.3. El aparato del sintoma

En la sesion del 3 de diciembre de 2008, correspondiente al curso Sutilezas analiticas, Miller
revisité la estructura del seminario sobre Los cuatro conceptos fundamentales del
psicoandlisis (1964), esto con el propodsito de sefialar dos conjunciones conceptuales: por un
lado, enlaz6 el inconsciente con la transferencia; por otro lado, la repeticién con la pulsion.
Este pequefo ajuste logré clarificar, magistralmente, la incidencia del sinthome en el

dispositivo analitico.

inconsciente
{ repeticion

transferencia}
pulsion

Posteriormente, explicita

Traté de hacer manifiesta la conjuncidn entre el inconsciente y la transferencia hablando del
inconsciente transferencial, que es el inconsciente de interpretacion, el inconsciente donde el
yo no sé se evidencia, con la suposicion de saber que le es correlativa [...] Mientras que la
pareja repeticion-pulsion prepara lo que Lacan llamard sinthome como modo de gozar,
funcionamiento del goce, funcionamiento-repeticién del goce pulsional. Esta pareja es

disimétrica (Miller, 2011a, p. 77).
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En el ejercicio del psicoandlisis, encontramos necesario tomar en cuenta dichas
conjunciones: inconsciente-transferencia y repeticion-pulsion, pues ambas constituyen lo
que, afios atrds, Miller (2003) habia nombrado «aparato del sintoma» en aras de designar “/a
articulacion entre una operacion significante y sus consecuencias sobre el goce del sujeto”
(p- 339).

Asi pues, las conjunciones ya descritas establecen una brdjula metodolégica precisa,
a saber, que el dispositivo analitico de la Orientacién Lacaniana no solamente se ocupa de la
cara significante del sintoma (el material que pertenece al orden de lo descifrable, lo
susceptible de interpretacion y de lo cual se puede extraer un saber sobre la verdad no-toda
del deseo inconsciente), sino también del goce implicado, es decir, la modalidad de
satisfaccion pulsional en juego, tal como lo indicé Freud (2010/1926[1925]) “el sintoma es
indicio y sustituto de una satisfaccion pulsional interceptada’ (p. 87).

A este sefialamiento, habria que sumarle lo expresado por Lacan en el seminario 7,
respecto a que ‘“‘el goce se presenta no pura y simplemente como la satisfaccion de una
necesidad, sino como la satisfaccion de una pulsion” (Lacan, 1988/1959-1960, p. 253),
aludiendo a la pulsiéon de muerte.

Empero, no fue sino hasta un par de afios después, en el contexto del seminario 10,
donde Lacan no dudd en afirmar que “el sintoma, en su naturaleza, es goce” (Lacan,
2017/1962-1963, p. 139). Asi también, en el seminario del afio siguiente, explicité que “e/
sintoma es, en primer lugar, el mutismo en el sujeto que se supone que habla” (Lacan,
2010/1964, p. 19). Por consiguiente, el sintoma involucra un rostro real que es mudo, o sea
que no se le puede hacer hablar dado que no participa en la conversacién de la cadena
significante, no hace pareja con un S2.

Por lo anterior, Miller (2003) elevé a un estatuto conceptual el llamado «aparato del
sintoma», buscando incorporar el real que quedaba por fuera de la experiencia analitica, esto
es, la satisfaccion de la pulsion de muerte que opera en el sintoma, o sea el goce del sintoma.
Y es que, si bien es cierto que Freud logré identificarlo, quedaba fuera de su aprehensién y
de su alcance. Hecho que Lacan habia precisado desde su conferencia Le symbolique,

l'imaginaire et le réel
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En primer lugar, hay algo que no podria escapdrsenos, a saber, que hay en el andlisis una
parte de real en nuestros sujetos que se nos escapa. No escapaba, sin embargo, a Freud
cuando se ocupaba de cada uno de sus pacientes, aunque, por supuesto, también estaba fuera

de su aprehension y su alcance (Lacan, 2005/1953, p. 15).

A lo largo de la obra freudiana, encontramos algunas nociones que, tal vez, podriamos

situar en dos extremos: como puntos de impasse en la préictica del analista y como puntos de

estancamiento en la experiencia del analizante, es decir, donde la cura se pone en tela de

juicio a causa de la enigmatica satisfaccion de la pulsion de muerte

a)

b)

Masoquistas ideales {ideelle Masochisten}: “Denominamos a tales hombres

masoquistas «ideales» cuando no buscan el placer en el dolor corporal que se
infligen sino en la humillacion y la mortificacion psiquica. Es evidente sin mds que
estas personas pueden tener suefios de deseo contrario y de displacer que para ellos,
empero, no son sino cumplimientos de deseo, satisfaccion de sus inclinaciones
masoquistas” (Freud, 2010/1900, p. 176).

El ombligo del suefio: “Aun en los sueiios mejor interpretados es preciso a menudo

dejar un lugar en sombras, porque en la interpretacion se observa que de ahi arranca
una madeja de pensamientos oniricos que no se dejan desenredar, pero que tampoco
han hecho otras contribuciones al contenido del suefio. Entonces ese es el ombligo

del suerio, el lugar en que él se asienta en lo no conocido” (Freud, 2010/1900, p.

519).

Reaccién Terapéutica Negativa [RTN]: “Hay personas que se comportan de manera
extraitisima en el trabajo analitico. Si uno les da esperanza y les muestra contento
por la marcha del tratamiento, parecen insatisfechas y por regla general su estado
empeora. Al comienzo, se lo atribuye a desafio, y al emperiio por demostrar su
superioridad sobre el médico. Pero después se llega a una concepcion mds profunda
y justa. Uno termina por convencerse no solo de que estas personas no soportan
elogio ni reconocimiento alguno, sino que reaccionan de manera trastornada frente
a los progresos de la cura. Toda solucion parcial, cuya consecuencia debiera ser una

mejoria o una suspension temporal de los sintomas, como de hecho lo es en otras
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d)

personas, les provoca un refuerzo momentdneo de su padecer;, empeoran en el curso
del tratamiento, en vez de mejorar. Presentan la llamada reaccion terapéutica
negativa” (Freud, 2010/1923, p. 50).

Sentimiento de culpa inconsciente enlazado al masoquismo moral: “El padecer como

tal es lo que importa; no interesa que lo inflija la persona amada o una indiferente;
asi sea causado por poderes o circunstancias impersonales, el verdadero masoquista
ofrece su mejilla toda vez que se presenta la oportunidad de recibir una bofetada [ ...]
en el tratamiento analitico nos topamos con pacientes cuyo comportamiento frente a
los influjos de la cura nos fuerza a atribuirles un sentimiento de culpa «inconciente»
[...] La satisfaccion de este sentimiento inconciente de culpa es quizds el rubro mds
fuerte de la ganancia de la enfermedad, compuesta en general por varios de ellos, y
el que mds contribuye a la resultante de fuerzas que se revuelve contra la curacion y
no quiere resignar la condicion de enfermo; el padecer que la neurosis conlleva es
justamente lo que la vuelve valiosa para la tendencia masoquista” (Freud,
2010/1924, pp. 171-172).

La viscosidad de la libido: “Un paso ulterior en nuestra experiencia analitica nos

lleva a resistencias de otra indole, que ya no podemos localizar y que parecen
depender de constelaciones fundamentales dentro del aparato animico. Solo puedo
ofrecer algunas muestras de ese género, pues todo este campo es todavia ajeno y
enmaraiiado, no estd bien explorado. Por ejemplo, uno encuentra personas a quienes
atribuiria una particular «viscosidad de la libido». Los procesos que la cura inicia
en ellas trascurren mucho mds lentamente que en otras, porque, seguin parece, no
pueden decidirse a desasir investiduras libidinales de un objeto y desplazarlas a uno
nuevo, aunque no se encuentren particulares razones para tal fidelidad a las
investiduras” (Freud, 2010/1937, p. 243).

Roca base (de la castracién): “A menudo uno tiene la impresion de haber atravesado

todos los estratos psicologicos y llegado, con el deseo del pene y la protesta
masculina, a la «roca de base» y, de este modo, al término de su actividad. Y asi tiene
que ser, pues para lo psiquico lo biologico desempeiia realmente el papel del

basamento rocoso subyacente [...] Dificil es decir si en una cura analitica hemos
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logrado dominar este factor, y cudndo lo hemos logrado. Nos consolamos con la

seguridad de haber ofrecido al analizado toda la incitacion posible para reexaminar

vy variar su actitud frente a él” (Freud, 2010/1937, pp. 253-254).

Partimos del supuesto de que tales denominaciones intentaron captar y, asimismo,
conceptualizar eso que Lacan (2010/1964) supo denominar “el hueso de lo real” (p. 61).
Lamentablemente, el error freudiano consistié en quererlo dominar mediante el uso del
sentido, y precisamente el exceso de sentido terminaba por entorpecer la prictica de Freud,
como ejemplo estan los historiales de Ida Bauer (caso Dora) y Sergei Pankejeff (caso Hombre
de los Lobos).

Entonces el ejercicio del analista, atiborrado de sentido, termina por convertir el

dispositivo analitico en un tipo de «semadntica psicoanalitica»

Freud mostrd, en este campo que €l constituyd, que esos fendmenos eran interpretables, que
tenfan un sentido. Por eso Lacan calific6 este campo de "semdntica psicoanalitica" y
efectivamente esto extiende sus margenes hasta hacer interpretables fendmenos de la
asociaciéon mental o fendmenos de la rememoracién. Podemos decir que, a partir de este
ambito, Freud crey6 poder revelar lo que Lacan llama "el secreto del sintoma". Concibi6 el
secreto del sintoma sobre la base de este modelo, a saber, que se trata de un fendmeno
articulado en el significante y que tiene un sentido. Freud insert6 el sintoma en la serie del

sueflo, el acto fallido, el lapsus y pensé por esta via librar su secreto (Miller, 2008, p. 63-64).

Si algo nos transmitié Lacan fue que el psicoandlisis no se acota en el limite del
sentido. El encontré una utilidad ahi donde Freud se habia topado con un obsticulo
infranqueable. No obstante, a lo largo de los afios, Miller se ha dado a la tarea de edificar una
orientacion en torno a dicha utilidad, hoy por hoy, la denominamos «orientacioén hacia lo
real». Por consiguiente, el abordaje psicoanalitico del sintoma, desde la Orientacién
Lacaniana, apunta a ese real que, para Freud, no era sino un obstaculo, aquello que no puede
disolverse en el sentido y que toma lugar mediante la satisfaccion repetitiva de la pulsién de

muerte, pero enlazada con el componente libidinal freudiano, tal es la tesis que plantea Miller

(2009b)
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Hay un vinculo esencial de la obra de Lacan con Freud [...] la comunicacion entre esa pulsion
de muerte y la libido [...] ;,como la ha llamado Lacan a esa conexion esencial entre libido y
pulsiéon de muerte? La ha llamado: el goce. Si podemos entender el concepto de goce en
Lacan como un concepto tnico es porque en el concepto de goce tratamos, a la vez, la libido
y la pulsién de muerte, la libido y la agresién, no como dos fuerzas antagénicas y exteriores
una a la otra, sino como el nudo que constituye un clivaje interno. El mismo clivaje interno
que Freud descubri6 en la economia del masoquismo, es decir, una patologia del placer en
el displacer. Freud lo descubri6 lateralmente, mientras que Lacan lo instala en el centro de

la teorfa de las pulsiones (p. 124).

Posteriormente, trazé en el pizarrén el nexo que el goce mantiene con la pulsion de

muerte y la libido freudiana:

Pulsién de Libido
muerte
.\\_/.
Goce

Una vez puestos en contexto de las implicaciones de la Orientacién Lacaniana
respecto al «aparato del sintoma», nos ocuparemos de abordar como es que se constituye un

sintoma segun el psicoandlisis.

2.4. ;Coémo se constituye un sintoma en psicoanalisis?

En la medida en que estamos inmersos en el lenguaje, algo del orden del sintoma nos habita.
Sin embargo, esto no quiere decir que todos los sintomas sean analizables, pues el sintoma
del que se ocupa el psicoandlisis, llamado formalmente “sinfoma psicoanalizable” (Lacan,
2009a, p. 417), no va de suyo, sino que obedece a ciertas condiciones.

Comencemos precisando que el sintoma psicoanalizable no es el padecimiento,
malestar o sufrimiento del paciente como tal, es decir, no es la depresion, la anorexia, los

ataques de ansiedad, la agorafobia, los pensamientos obsesivos, etc., es mas bien lo que el
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paciente dice del padecimiento, malestar o sufrimiento que le aqueja. En pocas palabras, el
sintoma psicoanalizable es, de entrada, hablado por el paciente.

En virtud de ello, el sintoma psicoanalizable adquiere la caracteristica de un sintoma-
dicho en tanto articulado a la funcién de la palabra.

Quienes nos dedicamos a la préctica del psicoandlisis podemos confirmar que, en
ocasiones, suele presentarse un mismo cuadro sintomdtico en diversos pacientes, pero las
palabras que circulan alrededor, asi como las certezas o dudas que se sitdan en torno a ello,
son elementos tnicos y decisivos para la direccion de la cura. De ahi la importancia de invitar
al paciente a que hable respecto a lo que le acontece, de incitarlo a que despliegue ese relato
que el creador del psicoanélisis denomind La novela familiar de los neurdticos (Freud,
2010/1909[1908]) y Lacan El mito individual del neurdtico (Lacan, 1985, p. 37-59). Serd de
vital importancia que ese argumento fantasmatico tome lugar en las sesiones, puesto que
habilita la cadena significante de cada uno, esto es, las vias de acceso a la singularidad.

Cabe destacar que la diferencia de cada analizante no se ubica en el sintoma, sino en

la hystoria que envuelve su causa. En ese sentido, afirmamos que

la historia, el concepto mismo de historia, necesita la articulacién significante, la articulacion
minima de S1y S2. La historia necesita de la relacion con el Otro. [...] Lacan construye un
neologismo al escribir el término historia con "y" del término de histeria: hystoria. La histeria
es el nombre de la articulacién al Otro, la estructura subjetiva que responde muy
precisamente a esta articulacidn, y es entonces en el nivel de la hystoria donde el inconsciente

es discurso del Otro y al Otro (Miller, 2014b, p. 34).

Entonces, en un primer momento, los decires del paciente seran la materia prima del
dispositivo analitico, ya que, si éstos hacen falta, no habrd posibilidad de llevar a cabo un
andlisis. Ahora, tales decires no operan de manera independiente, sino que precisan de un
destinatario, a saber, un Otro a quien dirigirse. En consecuencia, el sintoma psicoanalizable
es un sintoma hablado, cuyo carédcter dindmico es que comporta una direccién e intencidn,

busca unarespuesta. “Toda palabra llama a una respuesta. Mostraremos que no hay palabra
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sin respuesta, incluso si no encuentra mds que el silencio, con tal de que tenga un oyente, y
que éste es el meollo de su funcion en el analisis” (Lacan, 2009a, p. 241).

Desde estos referentes, el sinfoma-dicho se engancha al Otro a partir del discurso del
analista, propiciado por el fendmeno de la transferencia analitica. En ese sentido Miller
(1985) nos indica que “el sintoma analitico se constituye por su captura en el discurso del
analista, gracias al cual, queda enganchado al Otro” (p. 9).

En la tesis Algunas cuestiones sobre la transferencia en Sigmund Freud y Jacques
Lacan (Ayala Lopez, 2022), se puso de relieve un hecho que, hasta el dia de hoy, no deja de
llamar nuestra atencion: Lacan termina formalizando el fendmeno de la transferencia
analitica a partir de una articulacién de significantes. Este movimiento tiene implicaciones
de gran relevancia, dado que Lacan desustancializ6 el fendmeno de la transferencia junto a
sus actores. Acd no hay entes o personas, Unicamente relaciones significantes, y podemos

constatarlo en el “algoritmo de la transferencia” (Lacan, 2018/1967, p. 608).

Situacion
analitica

Seglin nuestro juicio, esta es, pues, la cima de la transferencia en el dispositivo
analitico. Luego, en el fin de andlisis, los restos transferenciales se articulardn a una légica
distinta, dando cabida al dispositivo del Pase y al trabajo en/con L& Escuela.

Basdandonos en la légica del algoritmo, el sintoma-dicho -bajo transferencia-
constituye la situacion analitica misma, dado que se trata de un sintoma enganchado al Otro,
o sea, al saber del inconsciente que estard por venir. Ese enganche resulté crucial para la
practica de Freud, al grado de pensarlo como motor y, a la misma vez, como obstaculo de la
cura. Entonces, la cuestion que atraviesa todos los escritos sobre técnica psicoanalitica es:
(Qué se hace con ese enganche?

El algoritmo se puede leer de la siguiente manera: partimos de un significante, el
significante de la transferencia (S), correspondiente al malestar o sufrimiento del paciente, el

cual se dirige a un significante cualquiera (S9), y que, en nuestro caso, atafe a la figura del
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analista. Basta que exista dicha articulacién para que, por debajo de la barra, comience a
funcionar una suposicion (s) respecto al saber del inconsciente (S, S?, ... S"), dando lugar a
la emergencia de la funcién del Sujeto-supuesto-Saber, puesto que “el sujeto supuesto saber
es una funcion que se desprende de una articulacion significante” (Miller, 2010a, p. 140).
A este respecto, Miller (2010c) nos ensefi6é que dicha formalizacion estd presente en

la parte izquierda del discurso del analista

Pero, es lo mismo, eso que Lacan presenta como el algoritmo de la transferencia, con el
tiempo inscrito en el hecho de que el referente todavia latente terminard por revelarse -esta
la presentacion sincrénica de ese algoritmo-, corresponde en los cuatro discursos de Lacan
al objeto a ubicado sobre el saber-supuesto en el lugar de la verdad. Arriba tenemos el factor
libidinal, el elemento libidinal, y debajo la suposicién de saber. Lacan, en esta articulacion,
nos da la presentacién sincrdénica de esas dos dimensiones adjuntas una a la otra, la referencia
al objeto y la suposicion semdntica; aqui presentada en la sincronia de un solo tiempo (p.

63).

S2

Asi pues, precisando nuestra definicion: el sintoma que le corresponde al psicoanalisis
es un sintoma-dicho por el analizante, pero que, bajo el influjo de la transferencia analitica,
logra engancharse a un significante que ocupa la posicién del semblante?? en la situacion

analitica, es decir, el analista. Como postula Serra (2021) “un malestar subjetivo solo puede

2 “va nada saben de mi sujeto supuesto saber. Llegaron a decir que suponer ese saber a la posicién del analista
estd muy mal, ya que significa que el analista hace semblante. En esto no hay mds que un pequefio obstdculo
que sefialé recién, y es que el analista no hace semblante, él ocupa la posicion del semblante. El analista ocupa
legitimamente la posicion del semblante porque no hay otra posicion sostenible con respecto al goce tal como
debe captarlo en las palabras de aquel a quien, a titulo de analizante, avala en su enunciacion de sujeto. Solo
a partir de acd se capta hasta donde el goce de esa enunciacion autorizada puede conducirse sin dafios
demasiado notables. Pero el semblante no se alimenta del goce que él, segiin dicen quienes retornan al discurso
de siempre, ridiculizaria. Ese semblante brinda su altavoz a algo distinto de si mismo, y justamente porque se
muestra como mdscara - llevada abiertamente, digo, como en la escena griega. El semblante produce efecto
por ser manifiesto. Cuando el actor lleva la mdscara, su rostro no gesticula, no es realista” (Lacan, 2021/1971-
1972, p. 170).

131



ser considerado sintoma analitico cuando la demanda de ser liberado de él muta a una
apuesta de saber en la transferencia referida al analista supuesto saber” (p. 21). Por lo cual
el significante del analista no es ajeno al sintoma del analizante, antes bien, forma parte de

7z

él.

La principal caracteristica de un sintoma en anélisis es que el psicoanalista forma parte de él.
[...] si me preguntaran qué es la transferencia en psicoanalisis, una de las respuestas posibles
seria definirla como el momento particular de la relacién analitica en el cual el analista forma

parte del sintoma del paciente (Nasio, 1998, p. 20).

Entonces no hay sintoma psicoanalizable sin el significante del analista. Es menester
enfatizarlo puesto que, tanto en la obra de Freud, como en la ensefanza de Lacan y en la
orientacion de Miller, la transferencia permite que el analista se anude a la economia psiquica

del analizante. Asi pues, desde ese lugar, llevara a cabo sus intervenciones, su acto.

Lo que nos ensefia también la transferencia desde sus comienzos [...] es que el enganche se
hace mucho mds a un significante que a una persona. Digamos que el analista como
significante forma parte de la economia psiquica. Este es el descubrimiento de la
transferencia. Hay un lugar en la economia psiquica, que el analista viene a ocupar (Miller,

2015, p. 178).

De hecho, Miller (2015) fue todavia mas radical al sostener que “es imposible hacer
la teoria del psicoandlisis si no se admite que el psicoanalista es una formacion del
inconsciente” (p. 178).

Asi, llegamos a la primera condicién del sintoma psicoanalizable, la cual implica la
operatividad de la transferencia. Miller (2000) lo tenia claro, “los andlisis comienzan siempre
de la misma manera [...] los andlisis empiezan por la transferencia” (p. 12). Pero es
importante mencionar que, ahi donde en principio hay transferencia analitica, yace la
implicacion del analista, en la medida en que “la transferencia es un fenémeno que incluye
juntos al sujeto y al psicoanalista [pues] el analista [...] es objeto de la transferencia”

(Lacan, 2010/1964, pp. 239, 241).
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Por su parte, Almanza (2023) logra resumir lo que hemos venido planteando desde el

inicio de este apartado, respecto a que

un andlisis transcurre, de principio a fin, en el marco de una elaboracién provocada por el
significante de la transferencia, sostenido por el deseo de un analista en funcién y por un
sujeto dispuesto a ir més alld del sufrimiento que comanda su sintoma sin desconocer,

ademds, la parte que le corresponde en el programa de goce que lo sustenta (p. 61).

Sin embargo, la segunda condicion del sintoma psicoanalizable serd el factor de la
angustia, especificamente su irrupcién desestabilizadora.

Hacia finales de su obra, en el marco de la re-formulacion del aparato psiquico, el
creador del psicoandlisis se sirvid del historial clinico de El pequeiio Hans (Freud,
2010/1909), cuyo verdadero nombre es Herbert Graf, con el propodsito de sostener una
primacia de la angustia en la génesis de los sintomas neuréticos, pues son éstos un medio de
proteccion ante la angustia, ligdndose, en este caso, a la fobia. De ahi que en textos posteriores

como Inhibicion, sintoma y angustia, hallaremos aseveraciones como que

la actitud angustiada del yo es siempre lo primario, y es la impulsion para la represion. La
angustia nunca proviene de la libido reprimida. Si antes me hubiera conformado con decir
que tras la represion aparece cierto grado de angustia en lugar de la exteriorizacion de libido
que seria de esperar, hoy no tendria que retractarme de nada (Freud, 2010/1926[1925], p.
104).

En ese mismo texto, lineas mds adelante, Freud (2010/1926[1925]) puntualiza un

aspecto crucial del sintoma, refiriendo que

toda formacién de sintoma se emprende s6lo para escapar a la angustia; los sintomas ligan
la energia psiquica que de otro modo se habria descargado como angustia; asi, la angustia
seria el fendmeno fundamental y el principal problema de la neurosis [...] el desarrollo de
angustia introduce la formacién de sintoma, y hasta es una premisa necesaria de esta... (p.

136).
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Por tanto, desde los cimientos freudianos se evidencia que la angustia no solamente
antecede al sintoma, sino que, ademads, se vuelve constituyente del mismo. Afios més tarde,
aproximadamente en el periodo donde se desarrollan las Nuevas conferencias de
introduccion del psicoandlisis, Freud (2010/1933[1932]) se muestra reiterativo: “No es la
represion la que crea a la angustia, sino que la angustia estd primero ahi, jes la angustia la
que crea a la represion!” (p. 79). Ergo, en la obra freudiana se nos presentaria la siguiente

sucesion de fendmenos, leidos como tres tiempos 16gicos.

ler. tiempo 2do. tiempo 3er. tiempo

Angustiac ——» Represion ——»  Retorno de lo reprimido
(formacion del sintoma)

Ocuparnos de la relacion angustia-represion-sintoma en la obra freudiana rebasaria
los fines de este capitulo, no obstante, nuestro principal interés consiste en subrayar la
relevancia que el creador del psicoandlisis le otorgd a la angustia, especificamente en su
funcién como constituyente de la formacion del sintoma.

En cuanto a la ensefianza de Lacan, comencemos explicitando que la angustia no es
una emocion o un sentimiento cualquiera, mas bien se trata de un afecto displacentero muy
particular, pues a diferencia de los otros, funge como un orientador fidedigno de la situacién
analitica, porque, de acuerdo con Lacan, es el Unico afecto que “no engana” (Lacan,
2017/1962-1963, pp. 87, 130, 174, 188, 236, 320, 336 y 337), aseveracidon que acentuard
constantemente a lo largo del seminario 10, cuyo titulo es La angustia.

Vale sefialar que esta directriz posee un contexto, tratdndose asi, de una disputa entre
Lacan y su ex-alumno André Green. Esto se puede notar en el prefacio del libro La

concepcion psicoanalitica del afecto, donde Green (1975) comenta que

a pesar de que la atraccion que sobre mi ejercia la teoria lacaneana era grande, ya pesar de la
elocuencia de la defensa y la ilustracién realizadas por su autor, ya por entonces me parecio
evidente que el proyecto lacaneano no era aceptable debido a serias reservas [...] no tuve
dificultad en descubrir que la teoria lacaneana estaba fundada sobre una exclusién, un

"olvido" del afecto (p. 12).
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Fue en la introduccién del seminario ya mencionado, La angustia, donde Lacan

(2017/1962-1963) respondio ante tales declaraciones, afirmando que

quienes siguen los movimientos de afinidad o de aversién de mi discurso se dejan atrapar a
menudo por las apariencias, sin duda creen que estoy menos interesado en los afectos que en
cualquier otra cosa. Es absurdo. Alguna vez he tratado de decir lo que el afecto no es. No es

el ser dado en su inmediatez, ni tampoco el sujeto en una forma bruta (pp. 22-23).

A nuestro juicio, Lacan refiere que el psicoandlisis no toma a los afectos como
verdades claras, transparentes y consistentes respecto al sujeto, sino como opacidades que
requieren articularse a una red o cadena simbdlica. La explicacion es que, en virtud de que
forman parte de la l6gica del significante, los multiples afectos que el analizante puede
experimentar, por si solos, aislados, no significan absolutamente nada. Recordemos que
“todo verdadero significante es, en tanto tal, un significante que no significa nada” (Lacan,
1984/1955-1956, p. 264). Por consiguiente, al momento de articularse con otros significantes,
constatamos que los afectos resultan engafiosos, dado que estén sustituyendo a significantes
reprimidos, a saber, “lo que he dicho del afecto es que no esta reprimido |[...] estd
desarrumado, va a la deriva. Lo encontramos desplazado, loco, invertido, metabolizado,
pero no estd reprimido. Lo que estd reprimido son los significantes que lo amarran” (Lacan,
2017/1962-1963, p. 23).

Con suma frecuencia, hemos observado los procesos metaféricos y metonimicos del
significante cuando un analizante entra al consultorio con un afecto y sale con otro muy
distinto, inclusive opuesto. No es que el analista se olvide de los afectos o les reste
importancia, antes bien, estd advertido que la direccion de la cura no se centra en las
afecciones del analizante; de hacerlo asi, el anélisis se estancaria en los callejones sin salida
del registro imaginario. Empero, Lacan dird que hay un afecto que va mas alla no sélo del
registro de lo imaginario, sino también de lo simbdlico y, por consiguiente, no engafia, es
decir que no hace semblante; se trata de la angustia, la cual no entra en la l6gica del

significante, dado que “la angustia como tal no es significante” (Miller, 2013, p. 21).
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Siguiendo esta linea de pensamiento, la angustia pone en evidencia, revela, sitda en
el plano de la conciencia algo del orden de lo real, ya que es el tnico afecto que viene a dar
cuenta de la presencia de un objeto distinto del resto de los objetos del mundo, o sea el objeto
a, objeto opaco de lo real. Ergo, dice Miller (2013) que “la angustia lacaniana, es una via
de acceso al objeto a. Se la conoce como la via de acceso a lo que no es significante” (p.
21). A este respecto, Lacan (1983/1954-1955) lo describe como un “objeto esencial que ya
no es un objeto sino algo ante lo cual todas las palabras se detienen y todas las categorias
fracasan, el objeto de angustia por excelencia” (p. 249).

Acd ubicamos una disyuncién epistémica entre los modelos freudiano y lacaniano,
dado que el primero no dej6é de sostener que la angustia, a diferencia del miedo o temor,
carece de un objeto en especifico; mientras que el segundo, por su parte, declara que la
angustia elle n 'est pas sans objet, que se traduce al castellano como “no es sin objeto”
(Lacan, 2017/1962-1963, pp. 101, 171, 173 y 283), aludiendo a la cara real del objeto a en
oposicidn al significante, formalizando una falta constitutiva en el centro de la subjetividad
y, asimismo, testificando la inscripciéon de un agujero-trauma en el nucleo del lenguaje,
donde pasard a inscribirse la falta del Otro, “en la medida en que el objeto a es el agujero
que se designa en el nivel del Otro como tal cuando se lo examina en su relacion con el
sujeto” (Lacan, 2008/1968-1969, p. 55).

Esta falta en el campo del Otro, recaerd sobre el sujeto bajo la forma de una
inconsistencia ontolégica, constitucion ontolégica incompleta 6 impasse ontolégico®, 1o que
significa que el Otro del lenguaje no podré otorgarle un sentido de identidad sin fisuras, a
saber, dotarlo de un ser absoluto en el sentido filoséfico. Por esa razon, el francés recurrié a
Jean-Paul Sartre (1954, p. 66), precisamente para sostener que la falta que constituye al sujeto
es “hablando con propiedad, falta de ser. No es falta de esto o de aquello, sino falta de ser
por la cual el ser existe” (Lacan, 1983/1954-1955, p. 334). Acto seguido, Lacan explicita

que

43 Véase: Zizek, S. (2019). El Sexo y el fracaso del absoluto. Editorial Paidés. / Dolar, M. (2017). Uno se divide
en dos. Mds alld de la interpretacion. Editorial Paradiso. / Zupanéi¢, A. (2013). ;Por qué el psicoandlisis?
Editorial Paradiso.
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el ser llega a existir en funciéon misma de esta falta. Es en funcién de esta falta, en la
experiencia de deseo, como el ser llega a un sentimiento de si con respecto al ser [...]. El ser
consciente de si, transparente a si mismo, que la teoria clasica coloca en el centro de la
experiencia humana, aparece desde esta perspectiva como una forma de situar, en el mundo
de los objetos, ese ser de deseo que no puede verse como tal, salvo en su falta. En esa falta
de ser se percata de que el ser le falta, y de que el ser estd ahi, en todas las cosas que no se
saben ser. Y se imagina como un objeto mds, porque no ve otra diferencia. Dice: Yo soy
aquel que sabe que soy. Por desdicha, si bien sabe quiza que es, no sabe absolutamente nada

de lo que es. Esto es lo que falta en todo ser (p. 335).

Bajo estos planteamientos, la angustia surge cuando aparece algo en el lugar de dicho

objeto, a saber, cuando algo obtura la falta y, por consecuencia, falta la falta:

He aqui que estamos en posicidn de responder ahora a la pregunta ;cudndo surge la angustia?
La angustia surge cuando un mecanismo hace aparecer algo en el lugar que llamaré, para
hacerme entender, natural, que corresponde al lugar que ocupa el a del objeto del deseo. Digo

algo —entiendan cualquier cosa (Lacan, 2017/1962-1963, p. 52).

Esa cualquier cosa que se sitia en el lugar del objeto a, es decir en el lugar de la falta
del Otro, corresponde al deseo enigmatico del Otro. De este modo “la angustia surge cuando
el sujeto es confrontado con el deseo del Otro y no sabe qué objeto es él para ese deseo”
(Evans, 2007, p. 39). Esta cuestion nos lleva a retomar la nocién del fantasma y articularla
con la funcién del sintoma.

Como se menciond anteriormente, el fantasma designa una construccién neurdtica
que posibilita responder y, asimismo, significar el enigmético deseo del Otro, logrando
estabilizar al sujeto en el campo del lenguaje, a saber, orientando su deseo y acotando su goce
en un programa que responde al Otro. En otras palabras, nos referimos a un recurso defensivo
ante el agujero-trauma que conlleva el no saber “qué me quiere el Otro”, “qué soy yo para

ese Otro” y “qué lugar tengo en su deseo”, como acertadamente lo dice Miller (2007) “el

fantasma es una mdquina que se pone en juego cuando se manifiesta el deseo del Otro” (p.

20).
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Asi pues, serd por la via del fantasma que el neurético fabricard un sintoma en el lugar
del no-saber, buscando sostenerse en el lenguaje y eligiendo una satisfaccion paraddjica y
repetitiva, ya que, una de las funcionalidades del fantasma es encausar el “goce sin rostro”™
(Laurent, 2010) que nos angustia, es decir, ese goce que responde al deseo del Otro, goce de
lo real.

En ese sentido, Landa Reyes (2019) nos proporciona una descripcion detallada en
torno a la triada sintoma, realidad fantasmdtica y presencia de la angustia. Nos permitimos

citarlo en extenso

el sintoma constituye una especie de nudo, en el que casi siempre logramos una estabilizacién
en nuestro decurso pulsional antes de desembocar en un estado angustiado. Como sujetos
contamos, mientras la castracidon opere como estructurante en nuestra relacién con el Otro,
con el nudo del sintoma [...] gracias al sintoma podemos urdir una colocacion del objeto a
causa del deseo fuera de la escena de nuestra realidad. En la relacién sintomatica, el objeto
a permanecerd como una referencia, como un supuesto légico indispensable para
complementar la 16gica de nuestra relacién con el otro, pero no se hard presente: el objeto a
no es el partenaire; tampoco soy yo, porque en tanto lo fuéramos, la angustia se haria presente
disolviendo nuestra subjetividad, ya que esta se estructura precisamente a partir de la
distancia relacional y la posicion que tomamos frente a ese objeto causa del deseo. La falta,
esa a la que Lacan refiere como la que es preferible que no falte, es a la vez la garantia de
que ese objeto a no se encuentra crudamente presente en la escena de mi relacion con el Otro
(sobre todo que yo mismo, mi cuerpo no es ese objeto), y de que los intercambios entre los
cuerpos -con el placer y displacer que implican- se insertan en una dindmica regulada por un
orden simbdlico al que los participantes estdn sometidos y en el que ninguno de ellos podra
tomar un lugar absoluto, al estar supeditados ambos al orden de la castracién. La angustia se
corresponde con el colapso de la estructura fantasmaética de la realidad, [...] aparece de
manera correlativa con el borramiento o disolucién de esos referentes simbdlicos que
permiten al sujeto referirse a un lugar identificatorio y participar activamente en la
configuracién de una relacion a través del despliegue de algin recurso félico. El puro
movimiento emotivo y turbado; la pasividad carente de recursos, son los estados que
denuncian ese colapso de lo simbdlico y acercan al sujeto a los dltimos recursos para no

perder precisamente su lugar como entidad deseante (pp. 61-63).
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Hay quienes pueden vivir toda su vida felizmente con el nudo de su sintoma. En tales
casos, el sintoma es lo suficientemente consistente para no generar ninguna inquietud de si
y, por lo tanto, hacer de la experiencia analitica algo prescindible, e inclusive innecesario.
Significa, entonces, que hay sintomas que funcionan bien, al menos lo suficiente para
sostener toda una vida. Como es evidente, el sintoma eficaz y consistente que recién
mencionamos no corresponde al sintoma psicoanalizable**, por el contrario, lo distinguimos
como “sintoma egosintonico” (Boxaca & Lutereau, 2012), puesto que se trata de un sintoma
“identificado con el yo, el sujeto anda con él sin que le concierna demasiado, ni quiera decir
nada para él, ni le traiga sufrimiento. Es lo que ubicamos en la perspectiva de algo que

funciona” (Vigand, 2023, p. 3), no obstante

para que ese sintoma sea analizable tal funcionamiento tiene que haberse roto. Sea por un
encuentro traumatico que rasga la pantalla con la que se ve el mundo, o sea por el encuentro
con un efecto repeticién que provoca un impasse, es con el disfuncionamiento del sintoma
con que se tropieza, y aparece el llamado a un saber para reparar tal disfunciéon. Un mal-
encuentro con lo real produce algo insoportable que afecta al cuerpo, al pensamiento o a

ambos, y pide un alivio que comienza por ser dicho (p. 4).

Ante la disfuncién del sintoma se vislumbra lo real angustiante del deseo del Otro.
Entonces, como consecuencia “el neurdtico trata de eliminar la angustia que produce el
deseo, transformdndolo en demanda. En vez de la angustiante pregunta por el deseo, el
neurotico prefiere la demanda: que el Otro le pida algo, asi sabe a qué atenerse” (Fuentes,
2016, p. 82). La demanda devenida por la disfuncion del sintoma sera crucial para la entrada
en andlisis, ya que implica la bisqueda de una respuesta, esto es, el deseo de saber respecto

al enigma que encierra el sintoma. Por ende, de ahora en adelante, el sintoma se volver4, para

44« Para qué se consultaria a un psicoanalista si uno sabe cémo arregldrselas en la existencia, si eso anda?

Un andlisis es perfectamente superfluo si eso marcha, si eso funciona. Para analizarse, es necesario, mds bien,
que el funcionamiento se quiebre, que eso no marche, " que algo puje". El camino del psicoandlisis puede
abrirse, ast, cuando el " saber arregldrselas" sinthomdtico -que usualmente nos mantiene mds o menos estables,
pero también, corno indicamos, mds o menos adormecidos- trastabilla, si es que no termina por desmoronarse
estrepitosamente. Y entonces despertarnos -hasta donde ello es posible para el ser hablante- a raiz de algiin
encuentro -contingente, es su definicion misma- con lo real” (Schejtman, 2015, p. 117).
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el paciente, un mensaje enigmaético y cargado de un sentido cifrado que, se cree, proviene del
Otro.
Retomando el seminario 8, Lacan (2003/1960-1961) desglosa el cardcter enigmético

del sintoma psicoanalizable

se trata del mundo de los mensajes que llamariamos enigmaticos, lo cual significa, pero s6lo
para nosotros, los mensajes donde el sujeto no reconoce el suyo propio. Si el descubrimiento
del inconsciente es esencial, es porque nos ha permitido extender el campo de los mensajes
que podemos autentificar en el Unico sentido propio de este término, en cuanto fundado en
el dominio de lo simbdlico. O sea que muchos de estos mensajes que considerdbamos

mensajes opacos de lo real no son sino los nuestros (p. 146).

A partir de estas intelecciones, avanzaremos en nuestra conceptualizacion del sintoma
psicoanalizable: se trata de un sintoma hablado que, bajo transferencia, logra anudarse a un
significante. Pero también hay que agregar que el sintoma es propiciado por la irrupcién de
la angustia de castracion, cuya presencia hace tambalear el marco fantasmatico de cada quien,
desestabilizdndolo. Ergo, como resultado, se producird una interrogante sobre dicho
padecimiento, constituyéndolo en un mensaje enigmdtico, es decir, en un malestar que
comporta un saber no sabido para el portador y, como resultado, serd llevado a efectuar una

demanda de curacion al consultorio del analista. Ons (2014) precisa que

en el comienzo de un anélisis, la pregunta por el significado del sintoma se produce porque
la angustia ha acudido a la cita; el sintoma necesita de ella como motor para plantearse. Por
esa razén Lacan recomienda no aceptar en el andlisis a aquellos que asisten para “conocerse
mejor”. El andlisis no es un mero descubrimiento epistémico; lo causa un sufrimiento, un

embrollo que pone en juego lo patético de una existencia (p. 75).

Cabe anadir que, en el seminario 10, Lacan puntualizaba que “se entra en el analisis
por una puerta enigmdtica” (Lacan, 2017/1962-1963, p. 303). Pues bien, la irrupcién de la
angustia es necesaria porque hace del sintoma un enigma, es decir, una interrogante que

interpela a su portador, quien es llevado a cuestionarse no s6lo en torno a lo que le acontece,
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sino sobre su existencia misma. Es en ese sentido que las interrogantes formuladas por el
paciente con base al sintoma que lo aqueja serdn cruciales para el inicio y el desarrollo del
andlisis, pues muestran que el paciente “cree que el sintoma es capaz de decir algo, que
solamente hay que descifrarlo” (Lacan, S.22, 21-01-1975).

Asi pues, Ons (2020) hace hincapié en la pregunta por el sintoma

La sola existencia del sintoma no basta para desencadenar el pedido de anélisis. En efecto,
éste puede ocasionar sufrimiento, malestar y desdicha, pero si no hay pregunta sobre el
sintoma, la puerta al dispositivo analitico estara cerrada [...] para que el sintoma salga del
estado en el que atn no estaria formulado, es necesario que el sujeto advierta que hay una

causa (p. 34).

Entonces, por via del enigma y la pregunta a la que da lugar, obtenemos el sintoma
que le corresponde al psicoandlisis de la Orientacion Lacaniana. Como acertadamente lo

expresa Miller (2007), el sintoma

aparece a los ojos del mismo sujeto como una opacidad subjetiva, como un enigma. El
paciente no sabe qué hacer con esa irrupcién y por eso demanda interpretacion. Si Lacan
ubica a la entrada del proceso analitico el sujeto supuesto saber, es porque en ese momento
la demanda fundamental del paciente es relativa al enigma, a la interrogacién que le hace su

propio sintoma (p. 31).

En virtud de lo ya mencionado, concluimos con la puntualizacién de Dupont (2019)

Sostener el inconsciente es sostener el enigma en el hombre. Es por el enigma que el hombre
es para si mismo que Freud sigue la via del inconsciente [...] El significante es él mismo un
enigma: en efecto, es significante por estar separado del significado, es significante por
ofrecerse a la polisemia. Sostener el enigma, es sostener la complejidad del ser humano. El

psicoanalisis lleva a “empujar el “; qué quiere decir eso?” a su incandescencia” (s/p).
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CAPITULO 3. EL SINTOMA EN EL INCONSCIENTE SIMBOLICO-
TRANSFERENCIAL

3.1. Construcciones previas: un retorno al sintoma freudiano

El lenguaje estd vinculado con el saber en cuanto que le
asegura unos puntos fijos, una permanencia, una
determinacion por medio de lo general, es decir, una
interrupcion en la bisqueda apasionada del resultado, pero
también estd vinculado con el saber en la medida en que
pretende vincularse con el no-saber, ejercitarse a través de
rodeos, rupturas, malentendidos, mediante una eterna
confrontacion y una eterna inversion del pro y del contra,
para una negacion de todo principio estable que es también
una negacion de si mismo

(Blanchot, 2021, p. 121).

Como es bien sabido, Lacan edifica su ensefianza releyendo a Freud, pero apoydndose en los
planteamientos de otras disciplinas, tales como la lingiiistica, el estructuralismo, la filosofia,
las matematicas, la 16gica y topologia. No obstante, en su escrito de 1953, Funcion y campo
de la palabra y del lenguaje en psicoandlisis (también conocido como el Informe de Roma),
traza una linea completamente freudiana respecto al sintoma, su tesis principal es que “el
sintoma se resuelve por entero en un andlisis del lenguaje, porque él mismo estd estructurado
como un lenguaje, porque es lenguaje cuya palabra debe ser librada” (Lacan, 2009a, p.
260).

De ahi en adelante, propone que los sintomas, suefios, lapsus, chistes y actos fallidos
son hechos de lenguaje, no son sino formaciones de un inconsciente lenguajero que dice algo
sobre la verdad del deseo, portando un sentido cifrado. Asimismo, a partir de este escrito, el
registro de lo simbdlico predominara sobre los otros dos (el registro de lo imaginario y el
registro de lo real) y, por consiguiente, el abordaje de los sintomas se desarrollard en el marco
de la realizacién simbdlica del sujeto. Por ende Schejtman (2015) nos advierte que “solo
aborddndolos [los sintomas] en su relacion con el registro de lo simbdlico hay alguna chance

de orientar al ser que habla en relacion con su deseo” (p. 27).
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Las aseveraciones efectuadas entre los afios de 1953 y 1954, tanto en el escrito
Funcion y campo de la palabra y del lenguaje en psicoandlisis como en su primer seminario
publico Los escritos técnicos de Freud, posibilitaron afirmar que “el psicoandlisis no tiene
sino un médium: la palabra del paciente” (Lacan, 2009a, p. 240).

Afirmacion justificada, puesto que, en aquel entonces, su ensefianza se apoyaba en
tres pilares fundamentales, a nuestro parecer necesarios para el establecimiento de su retorno
a Freud: el campo del lenguaje, la funcion de la palabra y la relacién que el sujeto, en tanto

deseante, mantiene con ambos.

Lo que estd en juego en un psicoandlisis es el advenimiento en el sujeto de la poca realidad
que este deseo sostiene en él en comparacion con los conflictos simbdlicos y las fijaciones
imaginarias como medio de su concordancia, y nuestra via es la experiencia intersubjetiva
en que ese deseo se hace reconocer. Se ve entonces que el problema es el de las relaciones

en el sujeto de la palabra y del lenguaje (Lacan, 2009a, p. 270).

En primera instancia, Lacan conceptualiza al sintoma como una palabra que fue
“expulsada del discurso concreto que ordena la conciencia’ (Lacan, 2009a, p. 271), pasando
a convertirse en un significado reprimido. Aca nos encontramos con una primera definicion
del sintoma: “El sintoma es aqui el significante de un significado reprimido de la
conciencia del sujeto” (Lacan, 2009a, p. 271).

Con base a esta definicion, Schejtman (2015) sostiene que “si el inconsciente es lo
reprimido, en este texto de 1953 no lo tenemos -al inconsciente- dispuesto avin como una
cadena significante” (p. 30), ya que, si bien hay un predominio del significante sobre el
significado, no deja de haber un significado debajo de la barra, es decir, todavia no opera la
funcion metaférica del significante. En ese entendido, el significado corresponderia al
sentido reprimido y aprisionado de la palabra, quedando a merced de la interpretacion del

analista.

S Significante Sintoma
barra de la represion

significado sentido
aprisionado de la
palabra que fue
expulsada de la 143
conciencia



En este momento inicial, observamos a un Lacan que sigue las directrices freudianas,
principalmente las que se encuentran en su 5% conferencia. Dificultades y primeras
aproximaciones, en tanto que “interpretar significa hallar un sentido oculto” (Freud,
2010/1916-17, p. 78), asi como en la 18“ conferencia. La fijacion al trauma, lo inconciente,
donde Freud afirma que “la posibilidad de dar a los sintomas neuréticos un sentido por medio
de la interpretacion analitica es una prueba inconmovible de la existencia —o, si lo prefieren,
de la necesidad de suponer la existencia— de procesos animicos inconscientes” (Freud,
2010/1916-17, p. 255). Debido a lo cual, interpretar al sintoma involucraba tanto el
restablecimiento como la integracién de su sentido reprimido al interior de la historia®* del

analizante, posibilitado por la funcién simbdlica de la palabra.

El sintoma se nos presenta primero como una huella, que nunca serd mds que una huella, y
que siempre permanecerd incomprendida hasta el momento en que el andlisis haya avanzado
suficientemente, y hasta el momento en que hayamos comprendido su sentido. Puede
entonces decirse que, asi como la Verdrdngung no es nunca méas que una Nachdringung, 1o
que vemos bajo el retorno de lo reprimido es la sefial borrosa de algo que sélo adquirird su
valor en el futuro, a través de su realizacién simbdlica, su integracioén en la historia del sujeto

(Lacan, 2015, p. 239).

Aunado a lo anterior, Lacan argumenta que la naturaleza de la palabra reprimida es
ambigua, debido a que su estructura estd relacionada con el «lenguaje primero de los
simbolos», presentes en el sufrimiento de los seres humanos.

Después, prosigue a enlistarlos

Jeroglificos de la histeria, blasones de la fobia, laberintos de la Zwangsneurose; encantos de

la impotencia, enigmas de la inhibicién, oraculos de la angustia; armas parlantes del caracter,

4 “La historia es para el psicoandlisis puntos de condensacion en donde las tramas de lo vivido se entrelazan

y laten, fuerzan la presencia del pasado en lo actual, resistiendo toda linealidad cronoldgica, y requieren de
un trabajo de interpretacion para restablecer no la linealidad de lo acontecido, sino su verdad historica. La
historia para el hombre cobra vida, late, irrumpe, tiene fuerza, trabaja al sujeto -tanto al sujeto psicologico
como al del conocimiento-, impidiendo que el presente sea pura actualidad, pero también posibilitando un
presente investido por el deseo y la esperanza” (Galende, 1992, p. 35).
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sellos del autocastigo, disfraces de la perversién; tales son los hermetismos que nuestra
exégesis resuelve, los equivocos que nuestra invocacién disuelve, los artificios que nuestra
dialéctica absuelve, en una liberacion del sentido aprisionado que va desde la revelacion del

palimpsesto hasta la palabra dada del misterio y perdén de la palabra (Lacan, 2009a, 271).

Como se expuso anteriormente, Lacan sostiene que la palabra reprimida es portadora
de un sentido aprisionado, experimentdndose a nivel de la conciencia bajo la forma de un
desconocimiento, es decir, un no-saber consciente que atraviesa gran parte de la obra
freudiana y que, por cierto, constituye la primera formulacién del inconsciente lacaniano:
“El inconsciente es aquella parte del discurso concreto en cuanto transindividual que falta
a la disposicion del sujeto para restablecer la continuidad de su discurso consciente”
(Lacan, 2009a, p. 251).

Esta definicién (co)rresponde a las primeras indicaciones propuestas por Freud,
inclusive antes de que el psicoandlisis se consolidara como tal (previas a la publicacién de
La interpretacion de los sueiios en 1900), pues en los Estudios sobre la histeria, comenzo a
plantearse que, una vez localizadas las fallas del discurso, las lagunas, los tropiezos, los
cortes, etc. (o sea, alli donde es fracturada la continuidad del discurso consciente del
paciente), se presentaba la oportunidad de pesquisar algo de la verdad reprimida del deseo

inconsciente, ya que

si se escruta con ojo critico la exposicion que se ha recibido del enfermo sin gran trabajo ni
resistencia, se descubriran en ella, infaliblemente, lagunas y fallas [...] De esta manera, por
las pistas que ofrecen unas lagunas en la primera exposicién del enfermo, a menudo
encubiertas por ‘falsos enlaces’, pilla uno cierto tramo del hilo logico en la periferia y desde

ahi [...] facilita el ulterior camino (Freud, 2010/1893, Pp. 298-299).

Indicacion que Lacan vuelve a retomar en Los escritos técnicos de Freud al sostener
que “el recuerdo ha de ser revivido con ayuda de los vacios” (Lacan, 2015/1953-1954, p.
110). Nétese que estamos ante un trabajo de reconstruccion por la via del sentido. Con Miller

(2015), podemos decir que el sintoma, en este momento, se debe “a un defecto de la
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simbolizacion, que constituye un centro de opacidad en el sujeto porque no fue verbalizado,
porque no paso a la palabra, y que él se deshace cuando pasa a la palabra” (p. 115).

La salvedad es que Lacan agregé la dimension del Otro a su «retorno a Freud»y, por
ese motivo en especifico, a diferencia de los planteamientos freudianos, él no basard sus
formulaciones en torno a una individualidad y profundidad psiquica, sino en una relacién
intersubjetiva con la alteridad radical, poniéndose de manifiesto en la superficie del lenguaje.
Para Lacan, el aparato psiquico queda abolido, pues lo importante son las palabras que
circulan en cada historia, las cuales vehiculizan el deseo inconsciente sin que uno se percate
de ello. “La palabra es esa rueda de molino donde constantemente se mediatiza el deseo
humano al penetrar en el sistema del lenguaje” (Lacan, 1983/1954-1955, p. 266).

Lacan hace referencia a las palabras que fueron expulsadas de la conciencia y que
influyen en la toma de decisiones, asi como en el tipo de relaciones (amorosas, laborales,
familiares, etc.) entre semejantes. Palabras enigmdticas que, de pronto, emergen
abruptamente, principalmente bajo la forma de sintomas.

De esta manera, él insistid varias veces en que la verdad del inconsciente tomaba
lugar en la tesitura de la palabra. Y es, precisamente, en el campo de la palabra donde el
analista debe de situar su accion. Esto implic6 abandonar las directrices de la psicologia
comportamental y observacional, donde se busca el més alld de las palabras en lo imaginario

del cuerpo, porque

la palabra no se despliega en un solo plano. Por definicién, la palabra siempre tiene sus
trasfondos ambiguos que llegan incluso al punto de lo inefable, donde ella ya no puede
decirse, ya no puede fundarse en tanto que palabra. Pero este mds alld no es el que la
psicologia busca en el sujeto, y encuentra en vdyase a saber cudl de sus mimicas, sus
calambres, sus agitaciones, en todos los correlatos emocionales de la palabra. De hecho, el
pretendido més alld psicoldgico esta del otro lado: en un mas acd. El mds alla en cuestién
estd en la dimensi6én misma de la palabra. Por ser del sujeto, no nos referimos a sus
propiedades psicoldgicas, sino a lo que se abre paso en la experiencia de la palabra,

experiencia en la que consiste la situacion analitica (Lacan, 1983/1954-1955, p. 336).
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Al incorporar la dimensién de la alteridad radical, Lacan conceptualiza un
inconsciente transindividual (entretejido por el discurso del Otro) que efectia, de manera
contingente, un corte en la historia cronoldgica-lineal imaginaria, siendo en ese espacio de
desconocimiento y desconcierto donde surge la verdad de lo que Freud llamé “un segundo
itinerario de pensamiento” (Freud, 2010/1900, p. 509), cuyo campo de operacién atafie a la
realidad psiquica.

En torno a tal concepto, Freud (2010/1900) lo describié como “una forma particular
de existencia que no debe confundirse con la realidad material” (p. 607), pues en ella habita
“el deseo inconsciente y la fantasia que esta ligada al mismo” (Laplanche & Pontalis, 2004,
p- 352). Nos referimos a Otra historia simbdlica que viene a irrumpir la historia imaginaria
en la que estamos envueltos, evidenciando la afirmacién de Emil Cioran (1979) “El hombre
hace la historia; a su vez, la historia lo deshace a él. El es su autor y su objeto, su agente y
su victima. Hasta hoy, pensaba que la dominaba, pero ahora sabe que se le escapa, que se
extiende en lo insoluble y lo intolerable” (p. 24). Ergo, Lacan aspira a rescatar la alteridad
del sujeto, fundada en su historia singular.

Por otro lado, es menester puntualizar que la verdad manifiesta en las formaciones
del inconsciente comporta una particularidad que no deja de llamar nuestra atencion, puesto
que se muestra ocultdndose, su movimiento es del orden del «des-ocultamiento». Se trata de
la Alétheia { ainBeia}, que el filésofo alemdn retoma de Heréclito. “El de-velarse [la verdad]
gusta de ocultarse [...] en el ocultarse domina, en sentido inverso, la supresion de la
inclinacion a develarse” (Heidegger, 1994, p. 237).

Desde el costado de la literatura francesa, en su libro La conversacion infinita,
Blanchot (2008) se refiri6 a la Alétheia heideggeriana utilizando, como ejemplo, la
operatividad del suefio, asi comentara que “e/ suerio revela velando de nuevo [...] La imagen
es lo que vela al revelar, el velo que revela velando de nuevo en la indecision ambigua de la
palabra revelar” (p. 37). Magnifica descripcion, ya que, en efecto, la verdad del deseo
inconsciente se revela veldndose de nuevo.

Aqui se situa una segunda definicion del inconsciente lacaniano, donde el francés
adjunta la nocién de verdad, siendo equivalente al sentido aprisionado de la palabra, puesto

que “el inconsciente es ese capitulo de mi historia que estd marcado por un blanco u
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ocupado por un embuste: es el capitulo censurado. Pero la verdad puede volverse a
encontrar, lo mds a menudo ya estd escrita en otra parte” (Lacan, 2009a, p. 251). En este
momento, Lacan comparte el optimismo freudiano respecto a la verdad reprimida, en tanto
que era factible de encontrar, de alcanzarse.

Entonces, cabe cuestionarnos en déonde podemos hallar la verdad del sintoma, a lo

que Lacan (2009a) responde

—en los monumentos: y esto es mi cuerpo, es decir, el nicleo histérico de la neurosis
donde el sintoma histérico muestra la estructura de un lenguaje y se descifra como una
inscripcion que, una vez recogida, puede sin pérdida grave ser destruida;

— en los documentos de archivos también: y son los recuerdos de mi infancia,
impenetrables tanto como ellos, cuando no conozco su proveniencia;

— en la evolucién semdntica: y esto responde al stock y a las acepciones del
vocabulario que me es particular, como al estilo de mi vida y a mi caracter;

— en la tradicién también, y aun en las leyendas que bajo una forma heroificada
vehiculan mi historia;

— en los rastros, finalmente, que conservan inevitablemente sus distorsiones,
necesitadas para la conexion del capitulo adulterado con los capitulos que lo enmarcan, y

cuyo sentido restablecerd mi exégesis (Pp. 151-152).

A manera de sintesis, las formulaciones sobre el sintoma en el escrito Funcion y
campo de la palabra y del lenguaje en psicoandlisis, asi como en su primer seminario publico
Los escritos técnicos de Freud, adquieren sus fundamentos en la obra freudiana respecto a
que “el sintoma es rico en sentido y se entrama con el vivenciar del enfermo [...] los
sintomas neurdéticos tienen entonces su sentido, como las operaciones fallidas y los suerios,
y, al igual que estos, su nexo con la vida de las personas que los exhiben” (Freud,
2010/1916-1917, p. 235).

Ahora bien, si los sintomas son portadores de sentido y, a la misma vez, mantienen
un nexo con la vida de las personas que los padecen, Lacan propone una primera direcciéon

de la cura, que consiste en la efectuacion de la «historizacién»
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Lo que ensefiamos al sujeto a reconocer como su inconsciente es su historia; es decir que lo
ayudamos a perfeccionar la historizacién actual de los hechos que determinaron ya en su
existencia cierto nimero de “vuelcos” histéricos. Pero si han tenido ese papel ha sido ya en
cuanto hechos de historia, es decir, en cuanto reconocidos en cierto sentido o censurados en

cierto orden (Lacan, 2009a, p. 253).

Asimismo, Lacan deja en claro que la «historizaciéon» no tiene que ver con la

rememoracion objetiva de los hechos ocurridos en el pasado, sino en el como el analizante

va reconstruyendo su pasado para posicionarse desde otro lugar en el presente. Asi pues,

sostiene que “la reconstitucion completa de la historia del sujeto es el elemento esencial,

constitutivo, estructural, del progreso analitico” (Lacan, 2015/1953-1954, p. 26).

Y continda explicindonos que

la historia no es el pasado. La historia es el pasado historizado en el presente, historizado en
el presente porque ha sido vivido en el pasado. El camino de la restitucién de la historia del
sujeto adquiere la forma de una busqueda de restitucion del pasado [...] que el sujeto reviva,
rememore, en el sentido intuitivo de la palabra, los acontecimientos formadores de su
existencia, no es en si tan importante. Lo que cuenta es lo que reconstruye de ellos. [...] Lo
esencial es la reconstruccion, término que Freud emplea hasta el fin [...] se trata menos de

recordar que de reescribir la historia (Lacan, 2015/1953-1954, Pp. 27-29).

No obstante si la «historizacién» conlleva un trabajo de reconstruccion o reescritura

inédita del pasado, la manera de efectuarlo serd a partir del advenimiento de la palabra que

habfia sido expulsada de la conciencia. En su propuesta filoséfica, Han (2020) sostiene que

“la libertad es la liberacion de la palabra” (p. 87). Lacan estaria mas o menos de acuerdo, a

excepcion de que, para €1, no se trata de cualquier palabra, sino de aquella que porta la verdad

del deseo inconsciente, a saber, la palabra verdadera, ya que “el andlisis no puede tener otra

meta que el advenimiento de una palabra verdadera y la realizacion por el sujeto de su

historia en su relacion con un futuro” (Lacan, 2009a, p. 290).

Esta palabra verdadera fue conceptualizada como «palabra plena»
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Seamos categoricos, no se trata en la anamnesis psicoanalitica de realidad, sino de verdad,
porque es el efecto de una palabra plena reordenar las contingencias pasadas ddndoles el
sentido de las necesidades por venir, tales como las constituye la poca libertad por medio de

la cual el sujeto las hace presentes (pp. 248-249).

Bajo el mismo entendido, Tendlarz (2000) argumenta que

para Lacan, la subjetivacion de la historia no se trata de una anamnesis, sino de la verdad que
emerge en la palabra plena, en la medida en que las contingencias pasadas se vuelven

necesidades por venir. La verdad del sintoma es un sentido que se construye retroactivamente

(p. 17).

Consideramos pertinente sefialar que, para captar la «palabra plena», el analista no
debe de escuchar al analizante unicamente, antes bien, debe de leer sobre lo que esta
escuchando, dado que, en psicoanélisis, tomamos el discurso del analizante como “un texto
sagrado” (Freud, 2010/1900, p. 508).

Pero, ademas, leer involucra apuntalar a un sentido que trasciende lo fonético. Tal y

como lo afirmé Jean-Luc Nancy (2015)

“la escucha estd tendida hacia un sentido presente mas alld del sonido” [porque] cuando
estamos a la escucha, estamos al acecho de un sujeto, aquello (él) que se identifica al resonar
de si a si, en siy para si, y por consiguiente fuera de si, a la vez igual a si y distinto de si, uno

como eco de otro y ese eco como el sonido mismo de su sentido” (pp. 19, 25).

Tal vez, en este marco contextual podemos situar la principal disyuncion
metodolégica entre el psicoandlisis de Orientacion Lacaniana y la psicologia clinica:
mientras que, en el mejor de los escenarios, el psicdlogo trabaja a partir de una escucha
asertiva y profesional, sosteniendo un modelo psicoterapéutico y estableciendo un didlogo
entre un yo y otro yo; el analista, por su parte, realiza un trabajo de lectura, puesto que lee el
decir del inconsciente en el dicho del analizante. Lacan (1995/1956-1957) lo indicé

puntualmente, argumentando que nosotros “elevamos la cuestion del andlisis del significante
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al nivel del desciframiento jeroglifico de la funcion simbdlica, pero, aun asi, estar atento al
significante quiere decir en primer lugar saber leer. Esta es la condicion previa para saber
traducir correctamente” (p. 323).

Misma posicién que sostuvo a lo largo de toda su ensefianza. Por ejemplo, volvié a

plantearlo en el seminario 20

Es bien evidente que en el discurso analitico no se trata de otra cosa, no se trata sino de lo
que se lee, de lo que se lee més all4 de lo que se ha incitado al sujeto a decir, que no es tanto,
como dije la dltima vez, decirlo todo, sino decir cualquier cosa, sin vacilar ante las necedades

que se puedan decir (Lacan, 2019/1972-1973, p. 38).

Un analista es, ante todo, un lector del significante: su saber-hacer consiste en saber-
leer-alli de otro modo, participando si de la escritura, pero también (re)escribiendo otra cosa
para provocar un eco distinto (siguiendo a Jean-Luc Nancy), una resonancia diferente. Se
trata de hacer resonar la palabra y aperturar la produccién de otro sentido. Por eso Lacan
(2006/1967-1968) decia “intenten jugar con la ortografia, es una manera de tratar el
equivoco que no resulta en absoluto vana” (p. 32).

Quien escribe recuerda que, al iniciar sus précticas profesionales en UAPI*, brind6
atencion psicoanalitica a J. que constantemente se la pasaba «llorando» todo el tiempo y no
sabia el por qué. Esa era la inquietud que la llevé a buscar ayuda. Un par de meses después,
una intervencién logré modificar la ortografia de su texto, pues el decir tras el dicho
«llorando» era «yo-orando». En efecto, se sentia culpable por haber traicionado los preceptos
religiosos que imperaban en su familia a manera de significantes-amo. Al paso de algunas
sesiones, se produjo otra (re)escritura, posibilitando un movimiento subjetivo «yo-ahora-
ando», ese fue el nuevo significante que vacio de sus garantias al Otro de la religion,
persecutorio y castigador. Ese nuevo significante (yo-ahora-ando), como creacidon poética
que autorizé su independencia al salir de casa, buscar trabajo y rentar un departamento en

otra localidad, marcé su dltima sesion de analisis.

46 Unidad de Atencién Psicoanalitica Interdisciplinaria, ubicada en el Centro Universitario de la Universidad
Auténoma de Querétaro (UAQ), Santiago de Querétaro, México.
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Cualquier psicélogo que se dedique a la clinica posee los conocimientos minimos
para brindar una buena escucha y responder cabalmente, ya sea dando consejos, motivando
u ofreciendo estrategias cognitivas y/o conductuales a fin de beneficiar al paciente. En
cambio, la escucha del analista se dirige a una forma de lectura y, posteriormente, a un trabajo
de (re)escritura.

En su curso Donc. La logica de la cura, Miller (2011b) nos esclarifica este

planteamiento

(Coémo llegé Freud a ser psicoanalista? No a partir de la psicosis, sino de la histeria, y
escuchdndola. Solo que escuchdndola de cierta manera que Lacan caracteriza como una
lectura. Al escuchar la histeria, Freud ley6 que hay un inconsciente. [...] Diremos que lo
inconsciente es lo leido en lo dicho. Lo que también implica que lo inconsciente esta escrito

en lo dicho, escrito en ese dicho sin embargo aleatorio e inconsistente (p. 30).

Como se explico en el primer capitulo, una vez que la «palabra plena» fue escuchada
y leida por el analista, deberd de fundarse en otro orden, en el orden del significante, puesto
que, al ser “elucidado por Lacan, el método consiste en tratar a las palabras y a todo signo
con carga semantica supuestamente asegurada como significante” (Lombardi, 2018, p. 71).
Lo comprendemos como un momento de pasaje, de la clinica de la palabra a la clinica del
significante. Las entrevistas preliminares son un buen aliciente para ello.

Este viraje implica desprender la palabra del registro de lo imaginario, o sea de su
significacion ya establecida por el contrato social, esto con el objetivo de introducirla en el
registro de lo simbdlico, donde la palabra se transmutard en significante y, por lo tanto,
revelard la dimensién del inconsciente. Siguiendo el planteamiento de Lacan (2015/1953-

1954), se nos indica que

existe otra faceta de la palabra que es revelacion.

Revelacion, y no expresion: el inconsciente s6lo se expresa mediante una deformacion,
Entstellung, distorsion, transposicion [...] toda la obra de Freud se despliega en el sentido de
la revelacion, no en el de la expresion. La revelacion es el resorte dltimo de lo que buscamos

en la experiencia analitica (pp. 82-83).
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Retomando a Lacan, en vias de consolidar una clinica del significante, le fue necesario
disgregar, desde un principio, los registros simbdlico e imaginario. En ese sentido “la
preocupacion principal de Lacan consiste en distinguir lo que él denomina el registro
simbdlico de los fenomenos imaginarios presentes dentro de la experiencia analitica, dado
que, seglin él, es en la confusion de ambos registros donde se presentan los callejones sin
salida a los que los analistas se veian confrontados en la prdctica analitica” (L6pez-Espaiia,
2020, p. 55). No es casualidad que a mediados de los cincuentas, Lacan (2009a) nos indique
que “es en la desagregacion de la unidad imaginaria que constituye el yo donde el sujeto
encuentra el material significante de sus sintomas. Y es de la especie de interés que despierta
en el yo de donde vienen las significaciones que desvian de él su discurso” (p. 402).

Asi pues, Lacan nos ensefié a ubicar la «palabra plena» dentro del registro de lo
simbdlico y la «palabra vacia» dentro del registro de lo imaginario, dando como resultado
una segunda diferenciacion entre el decir del inconsciente (propio del registro simbdlico) y
el dicho del analizante (propio del registro imaginario). Basandonos en el esquema Lambda,

proponemos la lectura de la Fig. 5.

Decir del inconsciente x Eje imaginario
oos ay -
Dirigiéndose otro/semejante
al syjeto @)
analitico (S)
Lugar del Otro
yo (a) )
Dicho del analizante Eje simbdlico

Figura 5. Lectura del esquema Lambda (1955).

Como lo explicita Lépez-Espaiia (2020)

El esquema L, entonces, le permite al analista diferenciar el registro de lo simbdlico de los

fendmenos transferenciales imaginarios que suelen interponerse dentro de la experiencia
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analitica, siendo estos dltimos los que impiden el paso de una palabra verdadera, en la que el

sujeto pueda reconocerse mds alld de su propio yo (p. 56).

Pese a la distincion sefialada, es conveniente aclarar que ambas modalidades de la
palabra son igualmente importantes, dado que cumplen una funcién determinada: la
funcionalidad de la «palabra vacia» estriba en fundar diversos vinculos yoicos con el otro
especular, es decir, con nuestros semejantes, correspondiente al vector que va del a’— a. En
esa relacién imaginaria se asienta el modelo de la comunicacién y, por ende, las bases
operativas de la sociedad. No obstante, nos advierte Lacan que la palabra vacia “carece de
efecto” (Lacan, 2009a, p. 353) para los fines del dispositivo analitico.

Por el contrario, la «palabra plena»

es la que apunta, la que forma la verdad tal y como ella se establece en el reconocimiento del
uno por el otro [...] es la palabra que hace acto. Tras su emergencia uno de los sujetos ya no
es el que era antes. Por ello, esta dimension no puede ser eludida en la experiencia analitica.
No podemos pensar la experiencia analitica como un juego, una trampa, una artimafia
ilusoria, una sugestién. Esta experiencia convoca la palabra plena (Lacan, 2015/1953-1954,

p. 168).

Para decirlo con todas sus letras, la «palabra plena» es susceptible de leerse como
significante, logrando asi, aperturar otra via de trabaja mds alld del terreno imaginario. ;Por
qué? Porque la «palabra plena» se encarga de fundar una relacién entre el “sujeto analitico”
(Lacan, 1983/1954-1955, p. 265) y el Otro, del otro lado del muro del lenguaje,
correspondiente al vector que vadel A — S, pues como se menciono anteriormente, el discurso
del Otro no se dirige al Yo-conciencia del individuo, sino al sujeto.

Pero, ademas, el esquema nos muestra la discordancia a nivel del Yo en ambos
registros, como lo menciona Torres (2020) “La relacion entre el sujeto y el Otro es lo que
va a determinar la relacion entre el yo ideal (imaginario) y el Ideal del Yo (simbdlico). El yo
ideal —lo que el sujeto cree que es— nunca coincide con el Ideal del Yo —lo que el sujeto

quiere ser—" (p. 18).
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Asi pues, en un primer momento, el sintoma quedé enlazado a la funcién simbdlica
de la palabra, la «palabra plena», junto a sus implicaciones metodoldgicas, es decir, la

realizacién simbdlica de la verdad del sujeto a través de la «historizacion»

(Qué hacemos en el andlisis sino instaurar mediante la regla un discurso? ;Este discurso es
tal que el sujeto suspende alli qué? Lo que constituye precisamente su funcién de sujeto. El
sujeto estd eximido de sostener su discurso con un yo digo. Hablar es distinto de plantear yo
digo lo que acabo de enunciar. El sujeto del enunciado dice yo digo, dice yo planteo, como
hago yo aqui en mi ensefianza [...] He aqui este sujeto eximido de sostener lo que ¢l enuncia.
De este modo llegard a esa pureza de la palabra, a esa palabra plena de la que hablé en
tiempos de evangelizacién [o sea, en el] “Discurso de Roma” (Lacan, 2008(1968-1969, p.

19).

3.2. La articulacion significante y la verdad no-toda

Las notas musicales no son mds que cinco, sin embargo, las
combinaciones entre estas cinco notas originan mds melodias
de las que podriamos jamds oir.

Los colores no son mds que cinco: azul, amarillo, rojo, blanco
y negro, sin embargo, las combinaciones entre estos cinco
colores originan mds tonalidades de las que podriamos jamds
ver

(Tzu, 2021, p. 68).

Similar al armado de un rompecabezas, serd hasta el seminario 2 donde Lacan
(1983/1954-1955) logra consolidar lo que habia estado desarrollando anteriormente. Nos

permitimos citarlo en extenso

El anélisis debe apuntar al paso de una verdadera palabra, que reuna al sujeto con otro sujeto,
del otro lado del muro del lenguaje. Es la relacién dltima del sujeto con un Otro verdadero,
con el Otro que da la respuesta que no se espera, que define el punto terminal del andlisis.

[...] Todo el progreso del andlisis radica en el desplazamiento progresivo de esa relacion,
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que el sujeto puede captar en todo instante, mds alld del muro del lenguaje, como
transferencia, que es de €l y donde no se reconoce. [...] El andlisis consiste en hacerle tomar
conciencia de sus relaciones, no con el yo del analista, sino con todos esos Otros que son sus
verdaderos garantes, y que no ha reconocido. Se trata de que el sujeto descubra de una manera
progresiva a qué Otro se dirige verdaderamente atn sin saberlo, y de que asuma
progresivamente las relaciones de transferencia en el lugar en que estd, y donde en un
principio no sabia que estaba [...] Es ahi donde el sujeto reintegra auténticamente sus

miembros disgregados, y reconoce, reunifica su experiencia (Pp. 369-370).

A la misma vez, en el seminario mencionado, Lacan (1983/1954-1955) ird perfilando
la cuestidn del sintoma en su relacion directa con la significacion de la verdad, basdndose en
el signo lingiiistico acuflado por Ferdinand de Saussure, pero modificindolo a su antojo,

puesto que el sintoma

es en si mismo, de punta a punta, significacion, esto es, verdad, verdad puesta en forma. Se
distingue del indicio natural por el hecho de que ya estd estructurado en términos de
significado y significante, con lo que esto implica, o sea el juego de significantes. En el
interior mismo de lo dado concreto del sintoma, ya hay precipitacion en un material

significante (p. 472).

No obstante, resulta plausible abordar la cuestion respecto a qué es el signo lingiiistico
para, posteriormente, distinguirlo de la formulacién de Lacan. Segun lo indica el suizo, el
signo es una “entidad psiquica de dos caras” (de Saussure, 1954, p. 92) que representa la
unidn del significante (la imagen acustica) con el significado (el concepto o la imagen mental
del significante), éste ultimo determinado por la lengua que rige una sociedad.

Empero, en relacion al significante, es importante considerar las anotaciones de las
lingiiistas contempordneas Garcia Negroni y Ramirez Gelbes, en cuyo libro Curso de

lingiiistica general. Antologia anotada (2020), nos explican que

tampoco ha de entenderse que el significante o imagen acustica es el sonido que se transmite

a través del aire o el trazo fijado con la tinta en un papel. El significante es, dice el Curso, la
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huella psiquica que los sentidos -el oido, la vista- activan en la mente del hablante, sin
importar su entidad fisica. De hecho, el significante puede ser "despertado” por un sonido,
por ejemplo, una palabra que alguien pronuncia-, pero también por una sefia en la lengua de

los sordos (p. 19).

concepto

imagen acustica

\

.l;

significado |

/ arbol /

L =
|
|
|
|

\- !

| significante J.'

El signo lingiiistico nos remite al cdigo de una lengua determinada, es decir, a un
conglomerado de vocablos con los que se busca comunicar un mensaje. Siguiendo a
Saussure, ubicamos a un individuo que recurre al significante para transmitir informacién a
otro individuo. Este modelo se despliega en el campo de lo consciente y, como tal, resulta
indispensable debido a que no hay posibilidad de comunicacion humana sin el recurso del
signo. Acd, en el signo lingiifstico, se sitda un remitente consciente de si mismo, creyendo
saber y conocer lo que quiere comunicar a su destinatario. Podriamos decir que aqui opera el
sujeto aristotélico { Hypokeimenon}.

Pero el psicoandlisis va a proponer algo diferente, una subversién del sujeto
aristotélico.

En la propuesta de Saussure, se presenta una armonia correspondiente y cerrada entre
el significado y el significante, en tanto que son elementos interdependientes, o sea que no
funcionan por separado. Bruce Fink (2016) puntualiza que se trata de “un signo encapsulado,
un signo en el cual el significante y el significado no parecen independizarse entre si, sino
que, en cambio, forman una configuracion del estilo yin-yang” (p. 102).

Previamente a la teoria de Lacan, se creia que el significado y el significante
implicaban dos dimensiones de la palabra que se correspondian mutuamente, formando una
unidad cerrada, dado que el significado seguia siendo el mismo pese a la materialidad

fonoldgica del significante. Por mencionar un ejemplo, si alguien escuchaba la palabra
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«cereza», por efecto inmediato, se enlaza con un significado ya inscrito en lo colectivo, a
saber, una fruta pequefa, de sabor dulce y color rojizo; asimismo, si alguien escucha
«esquite» o0 «elote en vaso», se enlaza autométicamente a un tunico significado, segun las
variaciones culturales.

Empero, la subversion lacaniana consistié en sefalar que “el significante domina al
significado sin que el significado tenga posibilidad alguna de dominar el significante” (Fink,
2016, p. 103). Por un lado, el francés coloca al significante en una posicion de supremacia
respecto al significado; por el otro, sostiene que el significante no se encapsula en una
significacion social ya estipulada, sino que actia con total independencia. De acuerdo a esta
formulacioén, el significante es el que crea la significacion, en virtud de que preexiste a los
significados y en su combinatoria, los inventa.

Asi también, la distinciéon entre el registro de lo simbdlico y el registro de lo
imaginario prevalece en dicho algoritmo, ya que el primero queda representado por el

significante y el segundo por el significado:

Significante @—» Simbélico

significado @ ——»  imaginario

Este planteamiento nos brinda otra forma de capturar las palabras por fuera de su
sentido inmediato, de ahi que la palabra «cereza» pueda leerse como «ser-esa». En ese
sentido, Solano-Sudrez (2021) comenta que “a un significante no le corresponde un solo y
tinico significado, sino que por el contrario un significante da lugar a una multiplicidad de
efectos a nivel del significado” (p. 37). Asi, Lacan dejard de referirse al signo saussureano

para hablar de un algoritmo, el suyo

El algoritmo establece una disyuncién entre el significante y el significado, a causa

de la barrera resistente a la significacion. Para Lacan, el orden del significante, puesto en
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primacia, alude a unidades diferenciales y discretas que, en su conjunto, configuran la

estructura del lenguaje, la cual

preexiste a la entrada que hace en €l cada sujeto en un momento de su desarrollo mental [...]
el sujeto, si puede parecer siervo del lenguaje, lo es mas atn de un discurso en el movimiento
universal del cual su lugar estd ya inscrito en el momento de su nacimiento (Lacan, 2009a,

p- 463).

Dicha estructura se organiza mediante la l6gica del significante y sus respectivas
leyes, la metafora y la metonimia, que Lacan toma de Roman Jakobson (1967), se trata de

dos figuras de estilo que resumen toda la retdrica. En este entendido,

la funcién de la metédfora reposa en la sustitucién de un significante por otro significante, el
significante sustituido cae al rango del significante reprimido, y de esta sustitucién surge un

nuevo efecto de sentido que se indica aqui con un signo positivo entre paréntesis:
S!
f (§ S"= S(+H)s

En cambio, en la metonimia se trata de la articulacién de un significante con otro; de esta
articulacién se engendra una significacién marcada por un signo menos (-), porque la
significacién se desliza metonimicamente en la cadena significante, engendrando lo que

Lacan llama la falta-en-ser:

f(5..8°)S = 8(-) s,
(Solano-Suarez, 2021, Pp. 39-40).

Por lo cual, ya para el afio de 1957, Lacan present6 la funcién metaférica del sintoma
y su desplazamiento metonimico en la cadena significante. Retomando su explicacion “la
chispa creadora de la metdfora [...] Brota entre dos significantes de los cuales uno se ha
sustituido al otro tomando su lugar en la cadena significante, mientras el significante oculto
sigue presente por su conexion (metonimica) con el resto de la cadena” (Lacan, 2009a, p.

474).
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Mis adelante, Lacan (2009a) redefine al sintoma como una metafora, dejdndonos en
claro que “el sintoma es una metdfora, no es una metdfora decirlo, del mismo modo que
decir que el deseo del hombre es una metonimia. Porque el sintoma es una metdfora,
queramos o no decirnoslo, como el deseo es una metonimia, incluso si el hombre se pitorrea
de él” (p. 494).

Entonces el significante reprimido, o sea, aquel que porta la verdad del deseo
inconsciente, serd sustituido por el significante del sintoma. Cabe destacar que, en este
momento de la ensefianza de Lacan, el sintoma pasara a ocupar el lugar de un sustituto. Por
esa razon, lo mas importante no serd el sintoma como tal, sino lo que éste sustituye, o, mejor
dicho, lo que suple. De hecho, Lacan hizo un anélisis muy interesante de la fobia de Herbert
Graf en su seminario 4, postulando que el sintoma neurotico “suple cualquier cosa”, cuya
acepcion en francés supléer quelque chose tiende mas bien a “a completar algo”. ;Qué
significa esto? Que el sintoma de Herbert Graf a completa al padre como agente de la
castracion. Pero, a su vez, podriamos decir que también suple la carencia de ese agente, suple
su falta. Ergo, el sintoma busca suplir la falta del Otro.

Ahora bien, por si solo, aislado, el significante del sintoma “no significa nada”
(Lacan, 1994/1955-1956, p. 264), como ya se senald anteriormente. De ahi que un sintoma
se torna enigmatico para quien lo padece, ya que se encuentra separado de su referente, de su
significacion. Sin embargo “su sentido insiste por la accion del automatismo significante,
pero no puede consistir en si mismo puesto que depende de la articulacion de la cadena™
(Tendlarz, 2000, p. 27). Esto quiere decir que, para captar el inconsciente, hardn falta al
menos dos significantes articulados, puesto que “el inconsciente lacaniano esta entre los
significantes, por eso se necesita una cadena, una red para capturarlo. De ahi la estructura
pulsatil de este inconsciente: aparece para desaparecer... y volver a reaparecer. El
inconsciente lacaniano late, es como un corazon. O mejor aun: es el latido mismo, es el
latido de la cadena significante” (Aromi, 2010, p. 3).

Pese a que el significante sustituto no puede comunicar nada per se, como si se tratase
de una unidad-total (como si ocurre con el signo saussureano), su funcionalidad es de vital
importancia para el establecimiento de la situacién analitica, dado que, a causa de su

irrupcidén como enigma y, por ende, como mensaje que se dirige al Otro en busca de sentido,
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se presta para articularse con otro(s) significante(s) y, tras ello, poner a funcionar una cadena.
De ahi que “el inconsciente es la manera en que los significantes se encadenan. No es la
profundidad de su significacion, sino el modo en que se articulan” (Miller, 2018a, p. 213).
Es en ese momento donde el analizante estard en condiciones de fabricar significados
distintos, esto es, (re)leer y (re)escribir su historia de otra manera, la Orientacion Lacaniana

supo calificarlo bajo el término «Un effort de poésie»

En los primeros tiempos de su enseflanza, Lacan pudo designar aquello de lo que se trataba
en un analisis con el término “epopeya”, que es una palabra muy emparentada a la poesia.
Hacer de una vida, narrandola, una epopeya, en eso consiste a su entender hacer un effort de
poésie. [...] Esto es lo que significa el término “epopeya” con el que Lacan designa esa
narracion de lo que os pasa, contingente, casual, de encuentro, y que el andlisis os invita a
tejer, a hacer significar mds all4 del hecho en bruto. En cada sesién de anélisis, cada sesién

de andlisis, da lugar, favorece, invita a este effort de poésie (Miller, 2005b, p. 7).

En este marco contextual nos encontramos con otra referencia en torno al sintoma:
“El sintoma no se interpreta sino en el orden del significante. El significante no tiene sentido
sino en su relacion con otro significante. Es en esta articulacion donde reside la verdad del
sintoma [y en ese sentido, podemos aseverar que, en la dimension del inconsciente simbdlico-
transferencial, el sintoma] representa el retorno de la verdad como tal en la falla de un
saber” (Lacan, 2009a, p. 227), cuyos principales paradigmas serdn la verdad y el deseo. “Es
la verdad de lo que ese deseo fue en su historia lo que el sujeto grita por medio de su
sintoma” (Lacan, 2009a, p. 485).

Asi, en la medida en que se van articulando los significantes, a la misma vez se va
produciendo el inconsciente, y alli, en ese instante, es donde se podria elaborar una
significacion de saber en relacion a la verdad del sintoma.

No obstante, una vez llegados a ese punto nos encontramos con una problemadtica que
atafie, sobre todo, a la clinica: ;A qué nos referimos con la verdad del sintoma? A partir de
Freud y Lacan sabemos que se trata de la verdad del deseo inconsciente, empero, no se trata

de una verdad absoluta o totalitaria, sino una verdad no-toda, e inclusive, imposible.
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Referimos que la verdad del deseo inconsciente es siempre imposible por las
siguientes consideraciones:

En su primer seminario, Lacan (2015/1953-1954) nos explica que “no existe
traduccion directa posible para un cierto deseo reprimido por el sujeto. Este deseo del sujeto
estd velado a su modo de discurso, y no puede hacerse reconocer. ;Por qué? Porque entre
los elementos de la represion hay algo que participa de lo inefable. Hay relaciones esenciales
que ningiin discurso puede expresar suficientemente, solo puede hacerlo entre-lineas” (p.
253).

Posteriormente, a la altura del seminario 17, argument6 que “la verdad de lo que
articula es ésta, la relacion con ese real, en tanto propiamente imposible” (Lacan,
1992/1969-1970, p. 183) y, asimismo, exclamé “rostros, la verdad tiene mds de uno. Pero
precisamente, lo que podria ser la primera linea de conducta a mantener por parte de los
analistas, consiste en ser un poco desconfiado, en no volverse loco de repente por una
verdad, por el primer asomo de ella que se encuentre al doblar la esquina” (Lacan,
1992/1969-1970, p. 186).

Luego, al seguir los planteamientos lacanianos, en su conferencia en Montpellier del
afio de 1991, el filésofo francés Alain Badiou (2002) comenté que aquello “que afecta a la
verdad con una restriccion insuperable es, evidentemente, la castracion. La verdad es el velo
echado sobre la imposibilidad de decirla toda. Es a la vez lo que solo se puede decir-a-
medias [De ahi que Badiou se cuestione] ; Qué es entonces para Lacan el amor a la verdad?
Hay que ir mds a fondo, y sostener que se trata lisa y llanamente del amor a la castracion
(p- 188).

Asi pues, Badiou (2002) fue llevado a introducir en su pensamiento un cuddruple de
disyuncién en torno a la verdad que, desde nuestra lectura, desemboca inevitablemente en la

inexistencia de la relacion sexual

1] La de la trascendencia y la inmanencia: La verdad no es del orden de lo que
sobrevuela la donacién de la experiencia; procede de ella, o insiste en ella, como figura

singular de la inmanencia.
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2] Lade lo predicable y lo impredicable: No existe rasgo predicativo tinico que pueda
subsumir y totalizar los componentes de una verdad. Por eso una verdad serd denominada
como cualquiera, o como genérica.

3] La de lo infinito y lo finito: Pensamiento en su ser inacabable, una verdad es una
multiplicidad infinita.

4] La de lo nombrable y lo innombrable: La capacidad de una verdad de diseminarse
mediante juicios en el saber es acotada por un punto innombrable, cuya nominacién no puede
forzarse sin desastre. [...] Amar la verdad es no so6lo amar la castracion, sino también amar
las cuatro figuras donde su horror se dilapida: la inmanencia, la genericidad, lo infinito y lo

innombrable (p. 189).

Finalmente, Badiou (2002) concluye

pese a que una verdad estd en juego en un andlisis, no es tanto una verdad del sujeto como
una verdad de la situacién analitica misma, verdad con la cual, sin ninguna duda, el
analizando tendrd en adelante que desenvolverse, pero de la cual es unilateral enunciar que
es la suya. El andlisis me parece ser una situacion en la que se ofrece al analizando la
oportunidad dolorosa de llegar al reencuentro de una verdad. De cruzar, en su camino, una

verdad. Y es de este cruce de donde sale armado, o desarmado (p. 191).

De modo que el psicoandlisis no alimenta la ilusién imaginaria de una supuesta

verdad que se encontraria oculta en las profundidades del psiquismo, cual bisqueda del

tesoro al final del arcoiris. Estamos en un lugar mds modesto, puesto que, al final, la verdad

del sintoma nos remite a la verdad de la castracion, es decir, a la verdad de lo real. “La verdad

de lo que articula es ésta, la relacion con ese real, en tanto propiamente imposible” (Lacan,

1992/1969-1970, p. 183). Bajo ese entendido, lo relevante en un anélisis no serd la verdad

como tal, sino la posicion del sujeto, en tanto deseante y gozante, frente a la imposibilidad

de la verdad inconsciente. Como dice Lacan (2009a) “es que, a una verdad nueva, no es

posible contentarse con darle su lugar, pues de lo que se trata es de tomar nuestro lugar en

ella” (p. 488).
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Pero Miller (2011a) nos muestra que hay una trampa es este planteamiento, ya que

las verdades que engendra la experiencia analitica saben que son mortales; estdn al nivel del
pathema, de lo que se siente. Pathema tiene la misma raiz que patoldégico, patético, etc.; son
verdades patéticas. Y en ese nivel son variables, lo que hizo crear a Lacan el neologismo
varité, esto es, verdad variable. A veces, esta es la razén por la que se quiere cambiar de
analista: cuando uno se cansa de la verdad obtenida, se dirige a algtn otro pensando que se

va a cambiar de verdad (p. 116).

No se trata, entonces, de acomodar al sujeto a su verdad variable {varité} y
conformarnos con esa «ficcién»*’ En este tenor, la ficcion tiende a convertirse en la zona de
confort del analista, puesto que lo ficticio conviene y adormece. Pero Miller, siguiendo a
Lacan, nos empuja a ir mas alld del inconsciente que culmina en la «verdad mentirosa»*3.

Si el andlisis condujo al impasse de la verdad de lo real, la cuestion principal es:
(Cbémo posicionar la situacion analitica ante lo real? Consideramos que el escrito freudiano
Andlisis terminable e interminable (1937) encierra esta pregunta.

Definitivamente ya no serd por medio de la articulacién significante, porque “si /o
real se define por lo imposible, se sitiia en la etapa donde el registro de una articulacion
simbdlica [articulacion significante] se encuentra definido como imposible de demostrar”

(Lacan, 1992/1969-1970, p. 186). En ese caso, se nos advierte que

uno no se casa con la verdad; con ella no hay contrato, y menos todavia union libre [...] La
verdad es en primer lugar seduccion [...] Para no dejarse coger por ella, es preciso ser fuerte
[...] que uno tenga todo que aprender de la verdad, es un lugar comin que condena a
cualquiera a perderse en ella. Que cada uno sepa de ella un trozo, eso bastard, y haréd bien en

quedarse ahi (Lacan, 1992/1969-1970, p. 200).

47 “El inconsciente, en andlisis, tiene estructura de ficcién” (Miller, 2011a, p. 117).
B “En el fondo, el inconsciente transferencial lleva un nombre lacaniano, que es verdad mentirosa” (Miller,
20117, p. 122).
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Ahora bien, para abordar la dimensién de lo real como imposible en la experiencia
analitica, Lacan (1992/1969-1970) introdujo la funcién de la escritura, sefialando que la
“funcion es ese algo que entra en lo real, que nunca habia entrado antes y que corresponde,
no a descubrir, experimentar, cernir, desprender, deducir, no, sino a escribir” (p. 203). Esto
apertura la siguiente via de indagacion.

Lopez-Espafia (2020) dedica un capitulo entero al desarrollo de lo que €l llama
«variantes de la clinica en psicoandlisis», que son formas en las que Lacan, a lo largo de su
ensefanza, fue organizando la experiencia analitica a partir de la diferenciacién de los tres

registros R.S.1., en virtud de que

no es lo mismo pensar la clinica psicoanalitica a la luz de los primeros desarrollos de Lacan,
que -principalmente se centran en la distincién y oposicién entre lo simbdlico y lo imaginario
o de su enseflanza intermedia en la que Lacan declara, he intenta justificar, la supremacia de
lo simbdlico respecto a los otros dos registros, que pensar dicha clinica a partir de la primacia
del registro de lo real [...] en el que la supremacia de lo simbolico y del significante

comienzan a ser cuestionados por Lacan a partir de lo real y la letra como marca de goce”

(p- 53).

Siguiendo los planteamientos de Lopez-Espana (2020), la ensefianza de Lacan se
despliega en tres tiempos, cada uno con sus respectivas formulaciones tedricas y directrices
metodoldgicas que delimitan el estatuto de la clinica. Empero, a fines de esta tesis, ubicamos
dos abordajes en torno al sintoma:

a) Lo referente a la conjuncién inconsciente-transferencia, donde el sintoma se aborda
del lado de la supremacia del registro de lo simbdlico y de las virtudes del
significante.

b) Lo referente a la conjuncién repeticion-pulsion, donde el sintoma se aborda del lado
de lo real y de la letra como marca de goce, siguiendo la re-formulacién del sintoma
a mediados de los afios setentas. “El sinfoma no es definible de otro modo que por la

manera en que cada uno goza del inconsciente” (Lacan, S. 22, 18-02-1975). Asi pues,
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la conjuncién repeticion-pulsion, como ya se indicé anteriormente, atafe a la

dimension del inconsciente real.

En tanto que opera la escritura, en su ultima ensefianza predominara la funcionalidad
de la letra. Y es que, si bien es cierto que en el campo del lenguaje localizamos una palabra
susceptible de leerse como significante; asimismo, del lado de la satisfaccion, localizamos
una escritura que atafie al orden de la letra.

Con base a lo anterior, podriamos postular que

en el lenguaje no hay sélo la palabra sino también la escritura como aquello que, en el campo
del lenguaje, concierne al signo en tanto tiene efectos de sentido gozado y produccién de
goce. Es por esta razén que no basta con tomar el sintoma como mensaje. En tanto hay goce
en el sintoma, hay que tomarlo como una letra. El sintoma no se articula simplemente como
la funcién de la palabra sino con el proceso de una escritura [...] En el sintoma hay, como

escritura, goce (Miller, 2006, p. 131).

Entonces, a partir de aqui tendremos que desplazarnos conceptualmente: del sintoma
como verdad-mentirosa al sintoma como letra de goce, pues este serd el verdadero partenaire-

sintoma del ser hablante. Siguiendo a Miller (2008)

El sintoma como verdad es la formacién del inconsciente, es el sintoma en tanto se interpreta,
en tanto es del orden simbdlico, en tanto en efecto perturba y se opone al funcionamiento del
saber en lo real. En cuanto al sintoma como goce, en el sentido de "Inhibicién, sintoma y
angustia”, es un medio de la pulsién que traduce la exigencia insaciable de satisfaccion de

esta, eso que Lacan llamé la voluntad de goce (p. 29).

Esta modalidad del sintoma, como voluntad de goce, se aborda no por la
interpretacion sino por la funcién de lo escrito. Teniendo en claro lo antedicho, Miller se
dispuso a seguir los postulados del seminario De un discurso que no fuera del semblante
(1971) respecto a la escritura, donde Lacan es puntual al indicarnos que “el sintoma, el

lapsus, el acto fallido, la psicopatologia de la vida cotidiana solo tiene, solo se sostiene, solo
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tiene sentido, si parten de la idea de que lo que tienen para decir estd programado, es decir,
para ser escrito” (Lacan, 2016/1971, p. 83).

Vale mencionar que, si al inicio de su ensefianza, Lacan pasé de la fijeza de las
palabras (lo imaginario) a la movilidad de los significantes (lo simbdlico), acd pasard de la
movilidad de los significantes a la fijeza de la letra de goce de cada uno -lo real-, implicando

una forma de escritura, como lo explicité Laurent (2020b)

El efecto de escritura se distingue del efecto de sentido en la medida en que la letra viene a
dibujar la huella de una ausencia de significacion. La letra es el memorial del encuentro del
imposible-de-decir al que reenvia el goce contingente que cada sujeto encuentra. Desde el
momento en que hay goce no hay vocablo para decirla. Serd necesario entonces forzar a la

lengua comin para que acoja la huella de lo que ha tenido lugar (s/p).
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CAPITULO 4. EL SINTOMA EN EL INCONSCIENTE REAL

“He aqui lo que introduzco en este punto de mi discurso de

este afio —solo hay cuestion logica a partir de lo escrito, en la

medida en que lo escrito no es justamente el lenguaje”
(Lacan, 2016/1971, p. 60).

4.1. La orientacion hacia lo real

Ocuparnos de la escritura de goce que constituye el nicleo del sintoma lleva implicita una
proposicion clinica orientada hacia lo real, misma que inaugurard el pasaje de los sintomas

al sinthome.

A este respecto, Lopez-Espafia (2020) describe que

la practica orientada a lo real parece constituir la intencién de un psicoandlisis llevado mas
alla del semblante, propio del lenguaje y del orden simbodlico que lo constituye [...] para
Lacan significa ejercer una practica que no se reduzca al sentido, sino que, por el contrario,
sea capaz de poner en juego, en funcién y en operacién, dentro de la experiencia analitica el

fuera de sentido (p. 79).

Por lo tanto, la orientacién hacia lo real nos invita a ejercer la préictica del
psicoandlisis mas alld de los semblantes, es decir, mds alld del sentido producido por la
articulacion de los significantes en el marco del inconsciente simbdlico-transferencial. De

este modo, Miller emplea en un segundo algoritmo.

R

S

Y nos explica que,
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para fijar las ideas, llamo segundo algoritmo de Lacan al que plantea una barra entre lo real
y todo lo que puede producir sentido y articularse como significante, entre lo real y todo lo
que no es mas que semblante. Agrego que, al mismo tiempo, se trata de poner en tela de
juicio el inconsciente como sentido, como historia, esto es, como sentido y como saber
(Miller, 2004, p. 15).

Conviene abrir un paréntesis para mencionar que el semblante, segiin lo define
Dupont (2023) “es lo que mantiene unidos el ser y la apariencia, es decir, el cuerpo
imaginario y el cuerpo simbolico” (p. 33). Asi, el semblante se produce como efecto de la
correlacion entre lo simbolico (el ser del lenguaje) y lo imaginario (la consistencia mental
del cuerpo que, al final, no es méas que pura apariencia®’).

Siendo en el Prefacio a la edicion inglesa del seminario 11 (1976), donde Lacan puso
en tela de juicio el inconsciente como «sentido» y «saber», apuntalando a la 16gica del fuera
de sentido, més alld de los semblantes que, hasta ese momento, sostenian la clinica

psicoanalitica

Cuando [...] en el espacio de un lapsus, ya no tiene alcance de sentido (o interpretacion),
solo entonces uno estd seguro de estar en el inconsciente. Uno lo sabe, uno mismo. Pero basta
con que se le preste atencion para salir de él. No hay alli amistad que a ese inconsciente lo

soporte (Lacan, 2018/1976, p. 599).

Tras dicho argumento, Lacan nos introdujo a la dimension real del inconsciente,
siendo conceptualizado a la altura del seminario 24 mediante el vocablo [ une-bévue, cuya
traduccién al castellano es “la una-equivocacion” (Lacan, S.24, 1976-1977). Perspectiva
opuesta al inconsciente simboélico-transferencial, en virtud de que Lacan rompi6 la relacion

amistosa entre la pareja S1-S2 con la intencién de avocarse al asunto de la satisfaccion

4 “El amor propio es el principio de la imaginacion. El parlétre adora su cuerpo porque cree que lo tiene. En
realidad, no lo tiene, pero su cuerpo es su unica consistencia - consistencia mental, por supuesto, porque su
cuerpo a cada rato levanta campamento [...] el cuerpo no se evapora, y, en este sentido, es consistente [...]

esta es la raiz de lo imaginario. Yo lo curo, es decir, lo engordo, luego, lo sudo” (Lacan, 2014/1975-1976, p.
64).
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paraddjica del sintoma, donde la interpretacion no alcanza y el sentido fracasa. En efecto, por
la inercia pulsional.

En esta dimension del inconsciente, el goce del sintoma se concibe como “opaco por
excluir el sentido” (Lacan, 2018/1975, p. 595) y, por esa misma razén, se esclarifica el
argumento respecto a que, la orientacién de lo real “forcluye el sentido” (Lacan, 2014/1975-
1976, p. 119), puesto que se trata de un real sin la ley del lenguaje como articulacién
significante. “El verdadero real implica la ausencia de ley. Lo real no tiene orden” (Lacan,
2014/1975-1976, p. 135). Este planteamiento resulté clave para Miller: lo real estd
desordenado.

En consecuencia, hacia el final de su ensefianza, Lacan fue llevado a ubicar el goce
irreductible del sintoma no como algo propio del lenguaje sino de la lalengua. Como expone

Fuentes (2016)

En el Seminario XX, Audn, Lacan introduce sus tesis sobre lalengua, escrita en una sola
palabra. Lalengua es concebida por Lacan como un hecho primario, real, anterior al lenguaje.
Mientras que el lenguaje estd estructurado por la sintaxis y por la gramadtica, lalengua, en
cambio, carece de estructura porque estd hecha de Unos solos que son sonidos fuera de

sentido, pero en coalescencia con el goce (p. 137).

4.2. Lalengua

El 4 de noviembre de 1971, Lacan dictaba un seminario a los residentes de psiquiatria
en el hospital de Sainte-Anne. En ese lugar fue donde introdujo, por primera vez, el
neologismo lalengua {lalangue} a partir de un lapsus y un chiste propios, y un malentendido
que tuvo con un asistente de su seminario. Lo interesante es que la triada lapsus-chiste-
malentendido constituye el fundamento del neologismo.

Comencemos por el lapsus

Diez afios antes habian hecho otro hallazgo que tampoco estaba nada mal respecto a lo que

bien debo llamar mi discurso. Lo habia comenzado diciendo que el inconsciente esta
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estructurado como un lenguaje. Encontraron una cosa formidable; a los dos tipos
[refiriéndose a Laplanche y Pontalis] que mejor habrian podido trabajar en esta linea, hilar
este hilo, les encomendaron una flor de trabajo, un diccionario de filosofia [el autor del
clasico diccionario de filosofia se llama André Lalande]. ;Qué dije? Diccionario de

psicoandlisis (Lacan, 2012/1971, p. 22)

El francés se percatd del lapsus: en lugar de decir “diccionario de psicoanalisis” dijo
“diccionario de filosofia”, y lo redobla con un chiste “Vean el lapsus. En fin, esto bien vale
el Lalande” (Lacan, 2012/1971, p. 22). En alusién al apellido del autor del diccionario de
filosofia.

Después, surge el malentendido

Alguien pregunta: ; Lalangue [lalengua]?

No, no es gue, es de. Lalengua, tal como lo escribo ahora, en una sola palabra, es otra cosa
[...] lalengua no tiene nada que ver con el diccionario, cualquiera que sea. El diccionario
tiene que ver con la diccién, es decir, por ejemplo, con la poesia y con la retdrica. No es poca
cosa, (eh? Eso va desde la invencién hasta la persuasion. Es muy importante, salvo que no
es este aspecto justamente el que tiene que ver con el inconsciente (Lacan, 2012/1971, p. 22-
23).

Sin lugar a dudas, lalengua escapa de cualquier diccionario, ya que los diccionarios
no estan hechos para contener equivocos, fallos y deslices, antes bien, pretenden corregirlos
comunicando de manera clara y puntual los conceptos, o sea encausando el cédigo de la
lengua a su respectiva significaciéon. Pero, ademds, en el dmbito academicista, los
diccionarios se fundamentan en el supuesto de que el lenguaje sirve para la comunicacién
eficaz. Nada mds alejado del psicoandlisis, ya que éste se funda precisamente alli donde
surgen lapsus, chistes y malentendidos; y, en caso de que no surjan, los produce.

Cabe puntualizar que el concepto de lalengua es, en cierta medida, andlogo al laleo
de los infans, ya que refiere a sonidos fuera de sentido, pero unidos a la sustancia gozante.
Hablamos de los equivocos de lalengua materna que, al inscribirse en el cuerpo, lo impregnan

de un goce enigmadtico y solipsista, puesto que no funciona para el lazo.
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Un afio después, en el seminario 20, Lacan establece las caracteristicas principales de

lalengua, sefialando que ésta

sirve para otras cosas muy diferentes de la comunicacion. Nos lo ha mostrado la experiencia
del inconsciente, en cuanto estd hecho de lalengua, esta lalengua que escribo en una sola
palabra, como saben, para designar lo que es el asunto de cada quien, lalengua llamada, y no
en balde, materna. Si la comunicacién se aproxima a lo que efectivamente se ejerce en el
goce de lalengua, es porque implica la réplica, dicho de otra manera, el didlogo. Pero,
(lalengua sirve primero para el didlogo? Como lo articulé en otros tiempos, nada es menos

seguro (Lacan, 2019/1972-1973, p. 166).

Es importante extraer algunos planteamientos: en primer lugar, nos indica que
lalengua sirve para otras cosas muy diferentes a la comunicacién (hay, entonces, una
diferenciacion entre lenguaje y lalengua); en segundo lugar, nos indica que el inconsciente
estd hecho de lalengua, sin embargo habria que precisar un detalle, Lacan no se refiere al
inconsciente estructurado como un lenguaje, sino al [ ‘une-bévue, al inconsciente real; en
tercer lugar, nos indica que lalengua es asunto de cada quien, o sea que inaugura la
singularidad de cada uno, su lengua materna, la integral de los equivocos que envuelven su
contexto socio-historico-familiar; y, finalmente, en cuarto lugar, habla del goce de lalengua,
esto significa que la lalengua involucra una modalidad de satisfaccién muy particular que se
decantard hacia el fin de andlisis.

Pero eso no es todo, acto seguido, Lacan (2019/1972-1973) afirma “si dije que el
lenguaje es aquello como lo cual el inconsciente estd estructurado, es de seguro porque el
lenguaje, en primer lugar, no existe” (p. 167). Nétese que el francés estd aludiendo a dos
tiempos légicos: uno donde el inconsciente estd estructurado como un lenguaje
(correspondiente al inconsciente simbdlico-transferencial); y otro anterior, donde el lenguaje
todavia no existe. La frase “el lenguaje, en primer lugar, no existe” significa que, en un primer
tiempo estd lalengua, y después, en un segundo tiempo, se asienta el lenguaje junto a sus
leyes y estructura. De ahi se infiere que el lenguaje es “un recorte tomado de la lengua™

(Miller, 2012, p. 27).
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Para Lacan (2019/1972-1973), lo primario es el goce de lalengua, entendido como la
sustancia del cuerpo viviente. Retomando sus palabras “;No es esto lo que supone
propiamente la experiencia psicoanalitica?: la sustancia del cuerpo, a condicion de que se
defina solo por lo que se goza. Propiedad del cuerpo viviente sin duda, pero no sabemos qué
es estar vivo a no ser por esto, que un cuerpo es algo que se goza” (p. 32).

En esta misma direccién, sostiene que el goce de lalengua produce efectos
enigmaéticos en el cuerpo, “lalengua nos afecta primero por todos los efectos que encierra 'y
que son afectos” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 168), a tales efectos los llamé “acontecimientos
del cuerpo” (Lacan, 2018/1975, p. 595). Empero, desde la intelecciéon de la Orientacién
Lacaniana, no nos referimos al cuerpo simbdlico o imaginario (cuya conjuncién fabrica el

semblante, como nos explica Dupont) sino al «cuerpo viviente»

El cuerpo viviente, ;qué quiere decir? Quiere decir que no se trata solamente del cuerpo
imaginario, del cuerpo bajo la forma de su forma. No se trata del cuerpo imagen, de ese que
conocemos, al cual nos referimos porque es operatorio en el estadio del espejo, ese cuerpo
especular que duplica al organismo. No se trata tampoco del cuerpo simbdlico, el que
repetidas veces trae bajo la pluma de Lacan la metdfora del blason. Los blasones son un
codigo. Las partes del cuerpo ciertamente pueden estar representadas alli, junto con otros
elementos naturales, pero tienen valor de significantes. Son significantes imaginarios,
significantes cuya materia estd tomada de la imagen. Cuando decimos “el cuerpo viviente”
nos alejamos de este cuerpo simbolizado como asi también del cuerpo imagen. Ni imaginario
ni simbdlico sino viviente, éste es el cuerpo que esta afectado de goce (Miller, 2002, Pp. 24-

25).

Asi pues, sostenemos que el goce originario es engendrado por lalengua, y que ese
goce es el que impacta al «cuerpo viviente» y lo afecta. Ahora bien, tales afecciones van més
alla de todo lo que el ser hablante serd capaz de enunciar, puesto que los elementos que lo
configuran son un “enjambre de significantes” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 172) que no
hacen cadena, sino que dan cuenta de una multiplicidad de diferencias sin un orden que no

forman una totalidad, en virtud de que estan separados de cualquier valor de significacion.
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Inconsciente simbolico-transferencial Inconsciente real (I ‘une-bévue)

S1-S2 S

Significantes articulados, constituyendo el
saber del inconsciente estructurado como | Los Unos solos de lalengua, constituyendo
un lenguaje el saber del inconsciente real

El enjambre de significantes de lalengua dejan una huella imborrable, a saber, una
escritura de goce en el cuerpo viviente que, a estas alturas, es concebido como una letra. Vale
sefalar que acd la letra adquiere otra conceptualizacion distinta, y para dar cuenta de ella,
Lacan se sirve del neologismo francés lituraterre, que toma el equivoco joyceano entre a
letter (letra) y a litter (basura), para dar cuenta que la letra es el “residuo” o “desecho”.
Podriamos decir, es lo que resta del sintoma cuando se le ha quitado su envoltura formal. La
letra viene a sefalar el lugar del goce irreductible al sentido (como efecto de la articulacion
significante).

Asi pues, el saber del inconsciente real no serd més que el saber sobre la letra de goce
de cada quien. Ademds, vale subrayar que, si bien estd implicado el significante, en este
momento de su ensefianza Lacan (2019/1972-1973) lo sitda a nivel del goce. “Diré que el
significante se situa a nivel de la sustancia gozante. [ ...] El significante es la causa del goce
[-..] es la causa material del goce” (p. 33). Y mds adelante, explicita “pienso que recordardn
el rumor que logré inducir la ultima vez designando a este significante SI como el
significante del goce, atin el mds idiota, en ambos sentidos del término, goce del idiota, que
ciertamente tiene aqui su funcion de referencia, goce también singularisimo” (Lacan,
2019/1972-1973, p. 114).

Con base a los Unos-solos de lalengua, Godoy (2016) puntualiza
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Un enjambre de S1. Por el contrario, en lalengua no hay articulacion ni disyuncion, ya que
estd compuesta por S1 solos. Lacan se sirve de la homofonia entre S1 (Ese un y Essaim,
“enjambre”) para definir que se trata de un enjambre de unos, de S1. Un enjambre es, por
ejemplo, un agrupamiento de numerosos insectos de una misma especie pero que no
comporta una relacion entre si. Tienen un comportamiento “flocado” (del inglés flock,
“rebafio”), término que designa un agrupamiento temporario de animales gregarios. A
diferencia de ello, cuando tiende a ser permanente y establece vinculos sociales entre sus
integrantes, pasa a considerarse una “sociedad animal”, pues tienen entre ellos acciones
organizadas y ttiles para todos los miembros de ésta. En consecuencia, en un enjambre no
hay sociedad. En lalengua, por lo tanto, tampoco. Sus elementos no constituyen un conjunto,

no hacen un todo (p. 307).

Por otra parte, si el enjambre de significantes de lalengua no se articulan en una
cadena, como consecuencia no se producird un sujeto. Debido a ello, Lacan le agrega su

propio sujeto a la dimension del inconsciente real, designandolo parlétre.

Hay una equivalencia entre inconsciente y pulsién, por todo lo cual estos dos términos tienen
un origen comun que es el efecto de la palabra en el cuerpo, los afectos somadticos de la
lengua, de lalengua. El inconsciente del que se trata desde entonces no es un inconsciente de
pura légica sino, si se puede decir asi, un inconsciente de puro goce. Para designar este nuevo
inconsciente, Lacan ha forjado una nueva palabra, un neologismo que se empieza a repetir,
el parlétre, bien distinto del inconsciente freudiano que es de orden ontolégico y ético, como
hemos visto. Por el contrario el parlétre es una entidad Ontica, porque necesariamente tiene
un cuerpo, ya que no hay goce sin cuerpo. El concepto de parlétre es lo que propongo- se

sustenta en la equivalencia originaria inconsciente-pulsién (Miller, 2016a, p. 15).

Asi, por ejemplo, Miller nos dird en la Presentacién del tema del X Congreso de la
AMP que el parlétre tiene un cuerpo que habla en términos de pulsiones, ya que, a diferencia
del sujeto, el parlétre incorpora el goce de lalengua. Entonces no nos referimos a un ser que
habla, sino a un cuerpo hablante ligado a lo real. “Lo real, diré, es el misterio del cuerpo que

habla, es el misterio del inconsciente” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 158).
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De este modo, el lenguaje se cimentard como una funcién de saber sobre lalengua.
“El lenguaje es lo que se procura saber respecto de la funcion de lalengua” (Lacan,
2019/1972-1973, p. 167). Acto seguido, Lacan (2019/1972-1973) establece la relacion entre
lalengua, el inconsciente y el lenguaje, sosteniendo que “el lenguaje sin duda estd hecho de
lalengua. Es una elucubracion de saber sobre lalengua. Pero el inconsciente es un saber,
una habilidad, un savoir-faire con lalengua. Y lo que se sabe hacer con lalengua rebasa con
mucho aquello de que puede darse cuenta en nombre del lenguaje” (p. 167).

Por un lado, el lenguaje es una elucubracion de saber sobre lalengua; mientras que,
por otro lado, el inconsciente es un saber-hacer con esa elucubracion, un saber-hacer con
lalengua. Asi nace el inconsciente estructurado como un lenguaje, cuyo saber-hacer es un
montaje de significantes articulados que envuelven al goce primario, singularisimo, opaco y
fuera de sentido de lalengua. Noétese que es, bdsicamente, lo mismo que ya nos habia
mostrado en el seminario 7 respecto a la Cosa del goce, la diferencia es que aqui llama
«aparato del goce» al montaje de significantes que, en el seminario referido, envolvian al
goce. “Avanzo un poco mds, hasta el punto que ahora es posible alcanzar, al decir que el
inconsciente estd estructurado como un lenguaje [...] ese lenguaje se esclarece sin duda por
postularse como aparato del goce” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 70). Més adelante, alude
directamente a la “estructura del aparato del goce” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 73).

Habr4, entonces, una introduccion de goce en el cuerpo y, posteriormente, los demas
goces seran distintos modos de distribucién del goce inaugural mediante el «aparato del
goce». Esto le permite a Lacan sostener que el sintoma, aqui referido en singular, o sea el
sintoma primario, inaugural, se debe al encuentro entre el goce de lalengua y el cuerpo

viviente. Asi afirma “dejemos el sintoma en lo que es: un acontecimiento de cuerpo”

(Lacan, 2018/1975, p. 595).

Siguiendo estas intelecciones, el parlétre se constituye a partir de un traumatismo
universal, provocado por el choque contingente entre lalengua y el cuerpo viviente,
inaugurando la dimension de lo real. “El verdadero niicleo traumdtico no es la seduccion, ni
la amenaza de la castracion, ni la observacion del coito, no es la transformacion del estatuto
de todo eso en fantasma, no es Edipo y castracion. El verdadero niicleo traumdtico es la

relacion con la lengua” (Miller, 2018a, p. 506). Asi, las consecuencias del traumatismo de
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lalengua operaran en dos vertientes: la primera respecto al goce del cuerpo viviente y la
segunda agujereando el lenguaje. Aca localizamos el agujero-trauma de la inexistencia de la
relacién sexual, puesto que, en efecto, “todos inventamos un truco para llenar el agujero
(trou) en lo real. Alli donde no hay relacion sexual, eso produce "troumatismo" (troumatsme)
uno inventa” (Lacan, S.21, 19-02-1974).

Referente al troumatismo, Miller (2013) se pregunta

(Qué significa que haya traumatismo? [y responde a continuacion] Significa que la
desarmonia es originaria, que el sonido de lalengua jamds es armdnico, que no sintoniza con
nadie. Significa que la desarmonia no puede ser remediada [pansée], que no puede ser
reparada, que no puede ser curada. Lalengua hace del ser que la habita y que la hablard un
enfermo, un discapacitado. Lo tinico que puede hacer con lalengua es convertirla en una obra.
Ese seria entonces el ejemplo de Joyce: del traumatismo de lalengua y de las consecuencias

padecidas, hacer una obra (p. 47).

Cabe destacar que, en la correspondencia del 3 de enero de 1899, Freud le relata a
Wilhelm Fliess lo que, a partir de Lacan, podriamos leer como algunos esbozos de lo que

corresponderia al troumatismo de la lalengua

En primer lugar, se ha abierto paso una piecita de autoandlisis y me confirma que las fantasias
son productos de épocas posteriores que se reproyectan desde el presente de entonces hasta
la nifiez temprana, y también se ha ofrecido el camino por el cual ello acontece, de nuevo
una coligazén de palabra. A la pregunta ;qué sucedié en la nifiez temprana?, la respuesta es:
Nada, pero estuvo presente un germen de mocion sexual [...] Después, he aprehendido un
nuevo elemento psiquico que concibo como universalmente significativo y como un grado

previo del sintoma (todavia anterior a la fantasia) (Freud, 1994, p. 370).

Lacan avanzard en indicarnos que, respecto al sintoma, el descifrado nunca alcanzard
dado que quedard un residuo imborrable (ese “germen de mocidon sexual” que descubriod

Freud), un irreductible absolutamente singular que le proporciona al parlétre una
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organizacion de goce, esto es, una medida de satisfaccion pulsional que permea en el cuerpo,

como acertadamente lo precis6 Laurent (2020a), el réson’’ del goce, a saber,

la razén que se hace escuchar es la de la pulsién o la del goce que resuena en el texto
inconsciente que traduce. La poética del inconsciente es esta transformacién pulsional a
través de los juegos puestos de manifiesto por la interpretacién. Descifra los usos retéricos
del inconsciente y los giros que emplea para que el goce se torne presentable. De un modo
paraddjico, este recurso retérico y simbdlico permite hacer escuchar la particularidad del real
pulsional en juego. Esta paradoja es aparente. Mientras que la “poesia por definicion es
intraducible”, el uso que el inconsciente hace de los recursos de la poesia torna legible la
traduccién de un goce, que escapa al decir. Es a través de la serie de formaciones del

inconsciente que se hace oir el réson del goce (p. 30).

Dicho de otro modo, en calidad de restos sintomaticos mudos, quedan las marcas de
lalengua que resuenan en el cuerpo, fragmentos de real, como expresé Lacan. Pues bien, a la

consistencia de tales marcas, Miller (2013) las llama sinthome, retomando sus palabras

Lacan subraya que lalengua es para cada uno algo recibido y no aprendido. Es una pasion,
se la sufre. Hay un encuentro entre lalengua y el cuerpo, y de ese encuentro nacen marcas
que son marcas sobre el cuerpo. Lo que Lacan denomina sinthome es la consistencia de esas
marcas, y por eso él reduce el sinthome a ser un acontecimiento de cuerpo. Algo ocurrié al

cuerpo debido a lalengua (p. 75).

4.3. El uso légico del sinthome

En virtud de lo anterior, la Orientacién Lacaniana no tiene como propdsito erradicar

las marcas de lalengua, sino darles un uso®! diferente. Como ya se menciond, Lacan encontré

30 Seguin la ortografia poética del ensayista francés Francis Ponge, que Lacan toma para su uso, el vocablo réson
conjunta dos términos “razén” {raison} y “resonar” {résonner}.

S “Es justamente alli donde se nota la necesidad de la promocion del término "uso" en la ensefianza de Lacan,
término que, desde este entonces, ampliamos hacia otros términos del sistema lacaniano. Se habla de uso, del
uso del sinthome, justamente porque no se trata de hacer desaparecer el sinthome, menos aiin de hacerlo
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una utilidad ahi donde Freud se topé con una imposibilidad. En ese entendido, el fin de
andlisis se produce cuando el analizante consigue aislar su letra de goce del inconsciente real
y, por via del sinthome, inventa (como préctica de bricolaje, dice Miller) un modo de
arregldrselas con eso. Por consiguiente “conocer su sintoma quiere decir saber hacer con,
saber desembrollarlo, manipularlo [...] Saber hacer alli con su sintoma, ése es el fin del
analisis” (Lacan, S.24, 16-11-1976).

Entonces el sinthome no busca interpretacion alguna, mas bien apuesta a la invencion
de un saber-hacer-alli-con mas pragmatico que tedrico, a fin de que el parlétre pueda darle
un uso propio y servirse de su modo de gozar. De modo que “es con la nueva perspectiva de
estos fundamentos que podemos aceptar una nueva definicion del sintoma, no a partir del
Otro, como mensaje dirigido al Otro y que se trata de interpretar, sino del sintoma como un
modo de gozar del inconsciente” (Miller, 2006, p. 132).

La lectura que Miller (2013) extrae de la ensefianza de Lacan es que el sinthome nos
remite a una funcionalidad l6gica. “El sintoma, en el primer sentido de Lacan, se cura, pero
el sinthome no: la cuestion es qué funcion encontrarle. Aqui Lacan introduce esta nocion de
funcion -que no pertenece a la literatura sino a la logica- que debe aplicarse al sinthome”
(p- 21).

Ciertamente hay sinthomes que no pasan por el andlisis, es decir, hay soluciones de
muchos tipos. Por ejemplo, Joyce inventd una solucion particular mediante su escritura. No
obstante, Miller (2013) se apega al sehalamiento de su maestro en torno a que el sinthome,
efectuado en el marco de la experiencia de anélisis, adquiere un uso 16gico®? que se opone al

desciframiento. En la misma pagina nos indica que

el desciframiento remite a la nocioén de verdad del sintoma, mientras que cabe decir que el
uso légico llevaria a lo real del sinthome. [...] Lacan conduce a una depreciacion de la

verdad, a la idea de que apuntar a la verdad del sintoma es alimentarlo [...] EI sintoma es

desaparecer interpretandolo [...], el término "uso" apunta a algo distinto a la interpretacion, a un modo
operatorio distinto al de la interpretacion” (Miller, 2014b, p. 141).

52 En el seminario sobre EI sinthome, Lacan nos explica que “la buena manera es la que, habiendo reconocido
la naturaleza del sinthome, no se priva de usarlo logicamente, es decir, de usarlo hasta alcanzar su real, al
cabo de lo cual él apaga su sed” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 15). Asi, el uso légico del sinthome es aquel que
le permite al parlétre alcanzar su real.
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como una entidad voraz que bebe la verdad, si me permiten, una entidad voraz que bebe el
vino de la verdad, de la significacién. Lo mismo ocurre con la interpretacion. En efecto, si

esta apunta a enunciar una verdad, pues bien, alimenta el sintoma. (p. 21).

Referente al asunto de la verdad, tal y como lo vimos en el capitulo anterior, estaba
articulada a la nocién del sintoma. Asi Miller (2013) sostiene que ‘“el sintoma es, si me

permiten, el nombre clinico de la verdad” (p. 29).

Sintoma

Verdad

Posteriormente, ocurrié un cambio epistémico en la enseflanza de Lacan, a lo que
Miller (2013) nos explica que “Lacan termina por cambiar el nombre que designa el
sintoma, precisamente cuando separa sintoma y verdad y, en esa separacion, hace lugar al

goce [...] escribo la sustitucion de la verdad por el goce” (Pp. 29-30).

Goce

Verdad

Y en este punto es donde Miller (2013) sitda su tesis: “Puedo incluso estirar esta
pequeiia serie y decir que la sustitucion de la verdad por el goce refleja lo que surge y se

impone al final del seminario Aun, a saber, la sustitucion del lenguaje por lalengua” (p. 30).

Lalengua

Lenguaje

Acto seguido nos comenta que
tras el lenguaje y el ordenamiento lingiiistico y filoséfico que constituye una estructura de
lenguaje, estd lalengua, que es otra cosa y que no funciona; en todo caso, que no funciona

como el lenguaje [...] Pero lo que lalengua deja entrever sirve a algo muy distinto de lo que
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llamamos comunicacién, a algo muy distinto de lo que puede tomar forma de didlogo.
Lalengua es el concepto que quiere decir que el significante [el enjambre de S1 de lalengua]
sirve para el goce y que el lenguaje no es mds que una elucubracién sobre ese uso primario,
una elucubracidén que nos hace creer que su uso primero es servir para la comunicacién

(Miller, 2013, p. 30).

Es asi que, guiado por Lacan y Joyce, Miller (2013) traza una orientacién sobre el

sinthome, y lo hace mediante el goce de lalengua

[afirmando que] lo inico que podemos pescar en el texto de Joyce, al menos en Finnegans
Wake, es el goce, un goce por el cual -debemos suponer- Joyce estuvo animado para escribir
Finnegans Wake [...] Decir que el goce es lo inico que podemos pescar en Finnegans Wake
significa que lo que estd en juego es goce y no comunicacién, no una verdad descifrada.
James Joyce es el intercesor que conduce a que el significante es ante todo causa de goce.
De esto se deduce que el sintoma como tal -es decir, desnudo-, reducido antes que,
interpretado, no es verdad, sino goce. Y entonces tenemos [...] la reduccion en vez de la
interpretacion. Si hay interpretacion, es para que sirva a la reduccién del sintoma (Pp. 31-

32).

Reduccion

Interpretacion

Por eso nos referimos al uso 16gico del sinthome, ya que, segtiin Miller (2013), “lo
que se percibe entre lineas en el seminario El sinthome, asi como en los iltimos seminarios
de Lacan, es que en el andlisis se trata menos de descifrar el sintoma que de hacer uso de él.
Uso es aqui un término clave, si sabemos oponerlo a desciframiento” (p. 32).

Ahora bien, antes de avanzar en nuestro recorrido, es importante desarrollar,
brevemente, para qué sirvio el sinthome en la ensefianza de Lacan.

Comencemos precisando algunos puntos rectores: En primer lugar, al momento de
introducir el nudo borromeo, los tres registros que, hasta ese entonces configuraban la espina

dorsal de su ensefianza (al menos desde 1953): Real, Simbdlico e Imaginario (R.S.I),
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quedaron anudados, entrelazados. “En cuanto a mi nudo, llamado borromeo [...] lo que él
anuda, como yo lo enuncio, es propiamente lo Imaginario, lo Simbdlico y lo Real, esto no se
debe sino a que el nudo comanda, lo cual enuncio por el solo hecho de que los anudo en el
nudo borromeo y que cada uno de los tres no se produce sino con una consistencia que es la
misma para los tres” (Lacan, S. 21, 8-01-1973). El anudamiento consistente de los tres
registros adquiri6 un papel crucial en su dltima ensefianza, hasta llegar al punto de afirmar
“mi querida estructura, mi estructura de pacotilla, muestra ser nudo borromeo” (Lacan, S.
21, 19-02-1974). Asi, para Lacan, la estructura (con todo su peso tedrico-conceptual y
metodoldgico) qued6é condensada en el nudo, estructura que después pasard a concebirse
como cuaternaria.

En segundo lugar, el nudo borromeo comprende un entrecruzamiento de tres
redondeles de cuerda, constituyendo efectivamente un nudo o, siendo mas especificos, una
cadena borromea, donde R.S.I. son equivalentes y se sostienen entre si, por lo tanto, nos
advierte en el seminario 20 que “basta con cortar uno de los nudos para que todos los demas

queden libres” (Lacan, 2019/1972-1973, p. 151).

Figura 6. El nudo borromeo (1973)
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En tercer lugar, lo que hace posible un anudamiento eficaz de la triada R.S.1. a manera
de broche, designa la funcion del Nombre-del-Padre como el correlato de la realidad psiquica

freudiana, que no es mas que el complejo de Edipo. En palabras de Lacan

Es lo que puede anudar por un cuarto término lo Simbdlico, lo Imaginario y lo Real, en tanto
que Simbdlico, Imaginario y Real son dejados independientes, estdn a la deriva en Freud, es
en tanto que eso que le fue necesaria una realidad psiquica que anude estas tres consistencias
[...] Lo que ¢l llama la realidad psiquica tiene perfectamente un nombre, es lo que se llama
complejo de Edipo. Sin el complejo de Edipo, nada se sostiene de la idea que €l tiene de la
manera en que se sostiene de la cuerda de lo Simbdlico, de lo Imaginario y de lo Real (Lacan,

S. 22, 14-01-1975).

Y Lacan prosigue que,

en Freud, hay elision de mi reduccién a lo Imaginario, a lo Simbdlico y a lo Real como
anudados los 3, y que lo que Freud instaura con su nombre del padre idéntico a la realidad
psiquica a lo que él llama la realidad psiquica, especialmente a la realidad religiosa —pues
es exactamente lo mismo— que es asi, por esta funcién, por esta funcién de suefio que Freud

instaura el lazo de lo Simbdlico, de lo Imaginario y de lo Real (Lacan, S. 22, 11-02-1975).

La cuestién central es: ;En qué parte del nudo podemos localizar la funcién del
Nombre-del-Padre? Hacia el afio de 1975, Lacan lo afilade como un cuarto lazo, al que
denomina sinthome. A este respecto, Schejtman (2015) menciona que era necesario otorgarle
un lugar topolégico en la triada R.S.I, dado que “la cadena borromea de tres anillos

homogeneiza los registros, solo el cuarto anillo permite distinguirlos” (p. 83).

R
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Tras la introduccién del sinthome, el francés nos ratifica que “este cuarto elemento
sin el cual nada es posible en el nudo de lo simbdlico, lo imaginario y lo real [...] atarie al
Nombre del Padre [...] hoy lo recubro con lo que conviene llamar el sinthome” (Lacan,
2014/1975-1976, p. 165). Vale puntualizar que, en varias ocasiones, Freud recurrié al
complejo de Edipo en vias de precisar el sostenimiento de la realidad psiquica del individuo.
Sin embargo, el francés le otorgard principal importancia a la nominacién paterna como el
cuarto lazo que viene anudar el nudo borromeo de tres. “Hay que suponer un cuarto, que en
esta oportunidad es el sinthome. Digo que hay que suponer tetrddico lo que hace al lazo
borromeo [...] en suma, el padre es un sintoma, o un sinthome, como ustedes quieran”
(Lacan, 2014/1975-1976, p. 20).

Y luego anade que “el complejo de Edipo es como tal un sintoma. Todo se sostiene
en la medida en que el Nombre del Padre es también el Padre del Nombre, lo que vuelve
igualmente necesario el sintoma” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 23). Nétese que, en primera
instancia, el sinthome equivale a la funcién nominativa que efectia el Padre. “Yo reduzco el
nombre del padre a su funcion radical, que es dar un nombre a las cosas, con todas las
consecuencias que eso comporta, porque eso no deja de tener consecuencias 'y
particularmente hasta en el gozar, lo que les he indicado hace un momento” (Lacan, S. 22,
11-03-1975).

Ahora bien, Joyce nos ensefia verdaderamente lo que es un sinthome, puesto que €l,
segiin Lacan, tenia dos sinthomas principales: padecia de palabras impuestas y de
acontecimientos del cuerpo. El primero tomo lugar en el pensamiento de Lacan dias previos
a su seminario, mediante un caso presentado en las conocidas “presentaciones de enfermos”:
el paciente dice estar afectado por el fendémeno de las palabras impuestas, experimentando
una especie de telepatia, “telépata emisor” —asi lo nombra el paciente. Se trata del mismo
fendmeno elemental que presentaba la hija de Joyce, Lucia, quien sufria de esquizofrenia. En
su delirio, argumentaba que era telépata, y Joyce no dudaba al respecto, por el contrario, es
esa defensa reiteradamente sostenida®, lo que indica que a él mismo se le imponia algo

respecto de las palabras.

3 “[Joyce] plantea que ella [su hija, Lucia] es mucho mds inteligente que todo el mundo, que ella le informa -
milagrosamente es la palabra sobreentendida - todo lo que le ocurre a cierto niimero de gente, que para ella
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Resulta dificil no ver en el esfuerzo que hace desde sus primeros ensayos criticos,
inmediatamente después en Retrato del artista, mds tarde en Ulysses, para terminar en
Finnegans Wake, en el progreso de alguna manera continuo que constituy6 su arte, que cada
vez se le impone mads cierta relacién con la palabra —a saber, destrozar, descomponer esa
palabra que va a ser escrita— , hasta tal punto que termina disolviendo el lenguaje mismo,
como observé muy bien Philippe Sollers, y como les dije al comienzo del afio. El termina
imponiendo al lenguaje mismo una especie de quiebre, de descomposicion, que hace que ya
no haya identidad fonatoria (Lacan, 2014/1975-1976, p. 94).

No sabremos, concluye Lacan, “si se trata de liberarse del parasito palabrero del
que hablaba hace poco o, por el contrario, de dejarse invadir por las propiedades de orden
esencialmente fonémico de la palabra, por la polifonia de la palabra” (p. 94).

En cuanto a los acontecimientos del cuerpo, el francés identifica que Joyce
“metaforiza la relacion con su cuerpo. El constata que todo el asunto se suelta como una
cascara, dice” (p. 146), asimismo, nos remite a una vivencia de Joyce -descrita en su novela
semiautobiogréfica Retrato del artista adolescente-, donde habia sido golpeado a bastonazos
por sus compafieros, mientras que su cuerpo, dice Joyce, pedia irse, desprenderse como una
cascara. “Resulta curioso que haya gente que no experimente afecto por la violencia sufrida
corporalmente [...] Pero la forma, en Joyce, del abandonar, del dejar caer la relacion con
el propio cuerpo resulta completamente sospechosa para un analista, porque la idea de st
mismo como cuerpo tiene un peso. Es precisamente lo que se llama el ego” (p. 147).

En este caso, a nivel del registro imaginario, no estd el ego que, se supone, sostendria
la imagen de su cuerpo brinddndole consistencia mental. ;Qué significa esto? Que Joyce no
presenta un anudamiento borromeo eficaz, antes bien, evidencia una falla, un “lapsus del
nudo” (p. 96), dado que carecia de la nominacién paterna que pudiese anudar los tres
registros. Sin embargo, Lacan puntualiza algo fundamental, puesto que “en el momento de

su rebelion —porque es un hecho que logra liberarse de sus compaiieros—, este ego no

esas personas no tienen secretos. ;No hay en esto algo sorprendente? No se trata en absoluto de que yo piense
que Lucia fue efectivamente una telépata [ ...]. Pero veo en el hecho de que Joyce le confiera esta virtud a partir
de algunos signos, algunas declaraciones que él entendia de cierta manera, que para defender, si puede decirse

ast, a su hija él le atribuye algo que estd en la prolongacion de lo que por el momento llamaré su propio
sintoma” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 94).
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funciona, no de inmediato, sino que funciona justo después, cuando Joyce testimonia no
experimentar ninguin reconocimiento, si puedo decirlo asi, hacia nadie por la paliza que
recibio” (p. 149). En palabras del escritor: “A menudo habia sentido un breve acceso de
colera, pero nunca habia sido capaz de conservar su resentimiento largo rato, sino que habia
sentido que se iba desvaneciendo en seguida como una cdscara o una piel que se

desprendiera con toda suavidad de su propio cuerpo” (Joyce, 1995, p. 133).

Figura 8. El nudo mal hecho (1975)

Acd la flecha nos indica donde se ubica el lapsus del nudo: hay, pues, un error en los
registros real y simbdlico, cuya consecuencia es que quedan ligados de manera no borromea,
es decir, que uno pasa por el agujero del otro. Pero, ademads, el lapsus pone en evidencia que
el registro de lo imaginario queda suelto. Asi, los dos sinthomas de Joyce tienen una
localizacion especifica en la estructura: por un lado, las palabras impuestas entre lo real y lo
simbdlico; por el otro, los acontecimientos del cuerpo en lo imaginario que se libera “como
una ciscara’.

Abhora bien, lo que Joyce le muestra a Lacan es que, con su obra escrita, fue capaz de
inventarse un sinthome que reparé el lapsus del nudo. En efecto, fabricé un artificio de
escritura que funciona como un ego, posibilitando remediar el error del nudo y, a la misma
vez, sosteniendo la estructura: “Esto es exactamente lo que pasa, y donde represento el ego

como corrector de la relacion faltante, es decir, lo que en el caso de Joyce no anuda de
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manera borromea lo imaginario con lo que encadena lo real y el inconsciente. Por este
artificio de escritura, se restituye, diré yo, el nudo borromeo” (Lacan, 2014/1975-1976, p.
149).

Figura 9. El ego corrector (1975)

Lacan se cuestiona sobre su tltima obra, Finnegans Wake, puesto que Joyce confiaba
en ella para hacer lo que él denomina su escabel. “Habria que seguir esta problematica de
la obra capital y ultima, de la obra a la que en suma Joyce reservo la funcion de ser su
escabel” (p. 163). Conviene precisar que, en su connotacion francesa, el vocablo escabeau
no es Unicamente un pedestal, pues también alude (no sin cierto grado de ironia) a lo bello

que supone la obra artistica. Al respecto, nos dice Miller (2013) que

Escabel es el concepto inédito que Lacan introduce a partir de James Joyce. Sin duda, es una
burla concerniente a lo bello. Es una version sardénica, podria decir, de la estética. El escabel
es aquello con lo que Joyce cuenta para hacer lo que servird para sobrevivirlo, es decir, para
ir mds alla de la descomposicién de su cuerpo. Forjar un escabel es lo que para Joyce estd en
juego, forjarlo a partir del afecto del cuerpo —ese afecto del cuerpo al que Spinoza se refiere,

pero al que Lacan da su nombre freudiano modificado, a saber, sinthome. Ese es el escabel

(p. 47).
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Asi, tras la publicacion de Finnegans Wake, Joyce se encarga de hacerse un nombre
y, ademads, de eternizarlo. En este entendido, Miller (2013) se interroga sobre la ambicion del
escritor, y acto seguido, propone una respuesta, “... la de hacer de lo que lo afecta, de lo que
afecta a su cuerpo, de lo que constituye acontecimiento en su cuerpo 'y que no es comparable
con nadie, una eternidad” (p. 48). Por ende, utilizando el goce autista de su escritura, goce
solitario y sin sentido*, Joyce construyé un sinthome-ego que le permitié mantener una
relacién con los otros, un lazo social que, hasta el dia de hoy, sigue dando de qué hablar y
trabajar entre los jovenes universitarios. Lo interesante es que lo consigue rompiendo la
relacion entre la enunciacién y lo enunciado, atacando al sentido y produciendo sinsentido
mediante el uso de los equivocos de lalengua. Y ahi, en medio de ese artificio, €l, y solamente
él, goza.

Su singularisima escritura gozante, convierte a Joyce en un artifice (de ars “arte” y
facere “hacer”) de su propio sintoma, pues “Joyce no sabia que construia el sintoma, y por
eso es un puro artifice” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 116). Curiosamente, en Finnegans Wake
no encontramos rastro alguno de lo imaginario, o sea que no presenta un ordenamiento
literario ad hoc al lector, porque su escritura, por paradéjico que suene, no funciona para leer.
En su posfacio al seminario 11, Lacan nos habla del “escrito como no-a-leer, fue Joyce quien
lo introdujo, haria mejor en decir: lo intradujo, pues al hacer de la palabra letra de cambio
mds alld de las lenguas apenas se traduce, al ser por doquier igualmente poco para leer”
(Lacan, 2018/1973, p. 530).

Desde nuestra perspectiva, lo que Lacan intent6 mostrarnos es que, tanto en la vida

como en la obra de Joyce, hay una brijula que orienta la clinica psicoanalitica:

Pensé que aqui estaba la clave de lo que le habia ocurrido a Joyce. Joyce tiene un sintoma
que parte de que su padre era carente, radicalmente carente —solo habla de eso. He centrado

la cosa en torno del nombre propio y he pensado— hagan lo que quieran con este pensamiento

34 Subrayemos que: “En Finnegans Wake, Joyce se abstrae del querer-decir, lo cual quiere decir que de hecho
él ya no quiere decir nada. Del significante no da el significado, solo da el eco, que €l hace leudar en una lengua
y en muchas otras, un eco homofénico y translingiiistico que desconcierta, que pulveriza todo significado, un
eco que también se anula y se multiplica. Finnegans Wake es una cdmara de reverberacion que impactard en
uno u otro al azar, de manera contingente” (Miller, 2013, p. 46-47).
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que por querer hacerse un nombre Joyce compenso la carencia paterna [...] Pero es claro que
el arte de Joyce es algo tan particular que el término sinthome es justo el que le conviene

(Lacan, 2014/1975-1976, p. 92).

Joyce compensa su carencia paterna haciéndose un nombre, pues orgulloso de si
mismo, de su ego, se denominaba THE ARTIST, con mayuscula, es decir, el unico. Su
sintoma-escritura le permitié una nominacién que sostuvo la estructura, o, mejor dicho, que
anudo la estructura consistentemente. Esto nos abre una linea de investigacion por demds
interesante: hacia el final de su ensefianza, Lacan ya no concibe una sola nominacién
simbolica, es decir, un Nombre del Padre unicamente, sino que pluraliza los Nombres del
Padre, los cuales serian capaces de anudar y otorgarles consistencia a los tres registros, como
lo explicaron Fabian Schejtman y Claudio Godoy™.

Dicho esto, nos desplazaremos a una de las principales tesis de Lacan, cuya

hipétesis del inconsciente, como subraya Freud, solo puede sostenerse si se supone el
Nombre del Padre. Suponer el Nombre del Padre, ciertamente, es Dios. Por eso si el
psicoandlisis prospera, prueba ademds que se puede prescindir del Nombre del Padre. Se

puede prescindir de €l con la condicién de utilizarlo (p. 133).

Por via del sinthome, 1a utilidad se convirti6 en el paradigma central del psicoandlisis,
asocidndose no al franqueamiento del fantasma sino a la satisfaccion del sintoma una vez

reducido a su cara real, mds alld de su envoltura formal y por fuera de todo semblante: “Lacan

55 “En efecto, si lo simbolico no tiene el privilegio exclusivo de unirse a la nominacion, si hay espacio alli
también para lo imaginario y lo real, ;por qué no distinguir una nominacién imaginaria, una real y una
simbolica? De ese modo procede Lacan: diferencia una nominacién imaginaria que adjudica a la inhibicidn,
una nominacidén real que atribuye a la angustia y, por dltimo, una nominacién simbdlica que reserva para el
sintoma: "... nominacion de lo imaginario como inhibicion, nominacion de lo real como lo que se encuentra
que sucede de hecho, es decir angustia, o nominacion de lo simbdlico, quiero decir implicada, flor de lo
simbdlico mismo, a saber como sucede de hecho bajo la forma del sintoma.." (Lacan 1974-75:13-5-75)
Inhibicién, sintoma y angustia terminan asi propuestos al final de "RSI" como "nombres del padre" capaces de
anudar a los tres registros que ya no consiguen por si mismos enlazarse. Ello es lo que vuelve, en tltima
instancia, clinicamente operativos a los nombres del padre -aqui los tres miembros del trio freudiano de 1925
(cf. Freud 1925)-, puesto que a partir de estas consideraciones queda expeditos los caminos para una "clinica
de las nominaciones" que pueden anudar de diversos modos los tres registros lacanianos” (Schejtman & Godoy,
2012, p. 152).
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llama sinthome a algo que no es susceptible de atravesamiento, fractura ni anulacion; no
puede ser reconducido a cero. La idea es mds bien que la relacion del sujeto con el sinthome
se vuelva satisfactoria” (Miller, 2011a, p. 162). Esa satisfaccion final, adquiere la
caracteristica de una letra sin el recurso del semblante: “Joyce nos brinda en su obra un
discurso que no es semblante [...] lleg6 en efecto al limite para hacer de la letra un uso que
no depende del para que se lea, del para que signifique, es decir, que no depende del
semblante” (Miller, 2013, p. 87).

Empero, no confundamos la sublimacién freudiana con la utilidad que se plantea aqui
-no se trata de poner a tal o cual, a pintar, bailar o jugar futbol en aras de otorgarle un destino
socialmente aceptable a la pulsion-, puesto que es en el consentimiento del parlétre a su
propia letra de goce donde Miller sitia la utilidad, el escabel, el artificio. Pero, ademas,
basdndonos en Joyce, caeriamos en un error si concebimos su invencién como una
sublimacidn en el sentido lacaniano, “porque la sublimacion consiste en producir un objeto
para el goce del otro, y aqui el que goza es el propio escritor” (Fuentes, 2016, p. 181). Joyce
no escribe para el Otro, escribe para si mismo.

Distinguir la utilidad sinthomdl de 1a sublimacién (freudiana o lacaniana) nos conduce
a puntualizar que, ese escabel, en tanto uso sinthomdl, no incluye al Otro: “El uso logico del
sinthome [...] tiende a ser, para decirlo en términos filosoficos, un uso solipsista o incluso
autista [y agrega] el uso logico se introduce no como una revelacion, sino como a una
reduccion a un elemento significante, a un significante” (Miller, 2013, p. 34). El elemento
significante que queda al final, es, pues, un resto que funciona sin el Otro.

De hecho, en su curso inédito L’Un tout seul, Miller acuila la reivindicacion de su
curso insignia, El Otro que no existe y sus comités de ética, bajo la siguiente afirmacion:
“Que el Otro no existe quiere decir precisamente que es el Uno el que existe” (Miller, 16-
03-2011), tomando como fundamento el seminario 19, donde Lacan aseverd en repetidas
veces que “Hay de lo Uno [il y a de I’'Un]” (Lacan, 2021/1971-1972, p. 125).

Fuentes (2016) es precisa en indicarnos que “«Hay» es una expresion que Lacan toma
para referirse a la ex-sistencia de lo real en su iltima enseiianza, una enseiianza que se
ordena alrededor de lo que hay: «Hay de lo Uno... hay lo Uno y nada mas...», y de lo que

no hay: «No hay la relacion sexual»” (p. 184). Después, nos explica que
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ese Uno que se escribe demuestra lo que no se puede escribir, a saber, el Dos que permitiria
escribir la relacién entre el Uno y el Otro sexo. Lo imposible de escribir queda demostrado
a lo largo del anélisis por la escritura reiterada del Uno y este imposible constituye el real

propio del psicoanalisis (p. 185).

4.4. El sinthome y el uno-solo

“Hace mucho tiempo que me di cuenta que habia del uno, pero
también me di cuenta que el uno, no tiene nada que hacer con
el inconsciente”

(Lacan, 1977, p. 508)

La no relacion sexual quiere decir que no hay dos. El “dos”
no estd al mismo nivel que el hay Uno [il y a de I’ Un], el
“dos” esta ya al nivel del delirio. No hay dos, no hay mas que
Uno que se repite en la iteracion. Y atin afiadiria una tercera
formula: Hay el cuerpo, ese cuerpo que estd ya presente en el
titulo del Seminario 20, si quieren escribirlo bien, de manera
que lo desvela. Creo que es posible entenderlo asi y es
conforme a la intencion de Lacan. Encore [Aiin] puede
escucharse como En corps [En cuerpo].

(Miller, 18-05-2011).

El Uno-solo que ex-siste como real es equivalente al redondel de cuerda que Lacan

nos presentd en el seminario 20

N

Figura 10. El redondel de cuerda (1973)
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Asi, Lacan despliega su argumentacion: “Dicho redondel es ciertamente la
representacion mas eminente del Uno, en cuanto no encierra mds que un agujero” (Lacan,
2019/1972-1973, p. 153), y lineas mds adelante esclarifica su propuesta: “;Como situar,
entonces, la funcion del Otro? Si hasta cierto punto el soporte de lo que queda de todo
lenguaje cuando se escribe son simplemente los nudos del Uno, ;jcomo postular una
diferencia? Porque estd claro que el Otro no se adiciona con el Uno. El Otro solamente se
diferencia de él” (p. 155).

Este movimiento es crucial para comprender los postulados de la Orientacion
Lacaniana. El Uno-solo es lo que viene a representa la letra de goce del parlétre, a saber, el
goce-Uno, goce del cuerpo viviente. “Lacan demuestra que todo goce efectivo, todo goce
material es goce Uno, goce del cuerpo propio; es siempre el cuerpo propio que goza”
(Miller, 2004, p. 272). De ahi que el goce-Uno no haga pareja con el Otro, sino que, por el
contrario, determine la separacion respecto al discurso del Otro, el cual, involucra al
inconsciente estructurado como un lenguaje. A manera de sintesis, el Uno-solo empuja al
parlétre a tomar distancia del inconsciente simbodlico-transferencial.

Por eso la insistencia de Miller en afirmar que “ese Uno por completo solo no tiene
Otro” (Miller, 16-03-2011). El sinthome, por su parte, es lo que posibilitaria un saber-hacer-
alli con el Uno-solo, o sea, con el goce irreductible del sintoma sin la intromisién del Otro:
“Se trata entonces no solo de haber localizado el sintoma sino de poner a prueba si uno es
capaz de hacer algo con él, de hacer de su sintoma un sinthome” (Fuentes, 2016, p. 186).

Siendo mds puntuales, se trata de una separacion con la forma de gozar impuesta y
comandada por el Otro, dado que, al final del trayecto 16gico de un andlisis, se devela que
ese Otro (maltratador, cruel, exigente, problematico, insoportable, etc.), no existe (Miller,
2005a). Tal operacién confirma lo que el propio Lacan habia postulado desde 1953 en su
escrito Funcion y campo de la palabra y del lenguaje en psicoandlisis, a saber, que “la
terminacion del andlisis es la del momento en que la satisfaccion del sujeto® encuentra cémo

realizarse en la satisfaccion de cada uno” (Lacan, 2009a, p. 308).

%6 Para esclarificar esta cita, es plausible sefialar que el término “sujeto”, en este escrito en especifico, se utiliza
como el precedente de la nocién del gran Otro, con mayusculas, acufiado por Lacan en la sesién del 1 de junio
de 1955, correspondiente a su segundo seminario El Yo en la teoria de Freud y en la técnica psicoanalitica. Por
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En virtud de ello, en la medida en que se entra en el andlisis por medio del sintoma,
la cura se aproxima a lo que Miller (2011a) describe como “la jaula del sinthome” (p. 115).
Esa jaula exige, de cierta manera, emanciparse del Otro, tomar distancia de él. En palabras
mds técnicas, desinvestirse de aquellas identificaciones sintomadticas con las que el sujeto se
posicionaba frente al Otro, esto con el fin de quedarse en una “nueva soledad no solitaria”
(Cors Ulloa, 2021) con el Uno-solo. Llegado ese momento (que atafie a un tiempo légico y
no cronoldgico), el analizante es convocado, mediante el sinthome, a devenir artista.

Lacan fue muy puntual al respecto, sefialando que “un hombre de saber hacer, lo que
también se llama un artista” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 116). Un artista hace inventos y se
inventa con lo que hay (cabe recalcar que Hay de lo Uno) al darle un uso inédito, asi surge
lo nuevo. Por eso es que, “en lo concerniente al sufrimiento, el verdadero lugar a darle se
nos indica, como ocurre a menudo, mas por el arte que por la intencion psicoterapéutica”
(Brousse, 2002, p. 3). Esto nos conduce al tema de la responsabilidad sinthomdtica, o sea, la
responsabilidad del saber-hacer del parlétre con su real. No obstante, esta responsabilidad -
que podriamos nombrarla responsabilidad-de-lo-Uno- es absolutamente singular y, por lo
tanto, no tiene caricter de imposicion dado que estd separada del Otro. “Uno solo es
responsable en la medida de su saber hacer. ;Qué es el saber hacer? Es el arte, el artificio,
lo que da al arte del que se es capaz un valor notable, porque no hay Otro del Otro que lleve
a cabo el Juicio Final” (Lacan, 2014/1975-1976, p. 59).

Ese Juicio Final que menciona Lacan no estaria del lado del Otro, sino del Uno-solo,
esto significa que ninguna invencidn sinthomdtica estd pronosticada o programa con
antelacion, antes bien, apela al imperativo sartreano “no somos terrones de arcilla y lo
importante no es lo que hacen de nosotros, sino lo que nosotros mismos hacemos de lo que
han hecho de nosotros” (Sartre, 1967, p. 61). Ergo, del artificio que inventamos, si somos
responsables.

Otro punto importante a destacar es que, en el seminario 24, Lacan habl6 de “un
significante nuevo” (Lacan, S. 24, 17-05-1977) que no s6lo nombra el goce restante y opaco

del sintoma (imposible de negativizar y/o curar), sino que, ademds, produce una

lo tanto, la traduccion seria “la terminacion del andlisis es la del momento en que la satisfaccion del Otro
encuentra como realizarse en la satisfaccion de cada uno”
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reconciliacion entre el parlétre y su economia de goce, aperturando nuevas formas de habitar
y experimentar los acontecimientos inherentes de la vida diaria. A este respecto, el

psicoanalista chileno Alejandro Reinoso (2020) nos explica que

Al final hay un més de saber sobre el goce y de toma de posicién ante él. En este punto el
parlétre, estd advertido de su goce, es mds perverso en su saber y relacién a él. Deseo y
voluntad estdn mds articulados. El sinthome como saber hacer con eso, permite un

anudamiento pragmatico (p. 27).

Quisiera hacer énfasis en que, al final del recorrido analitico, el parlétre “es mas
perverso en su saber y relacion con su goce”. Ma parece que Reinoso utilizé las palabras
adecuadas, ya que, en efecto, se trata de propiciar las condiciones necesarias para que el
parlétre, mediante el uso logico de su sinthome, fuese capaz de inventar su propia perversion,
cuya homofonia francesa remite a pere-version (“padre-version”), donde vers indicaria la
preposicion “hacia”, o sea “version hacia el padre” (Lacan, 2014, p. 20). ; Cémo entendemos
esta version hacia el padre? Como una suplencia, siendo el cuarto redondel de cuerda que
posibilitaria un anudamiento tnico.

Finalmente, Miller (2013) destaca que, a pesar de ser “parientes”, la invencion esta
disyunta de la creacién. La creacion, exnihilo, se hace a partir de la nada; mientras que la
invencion es una creacién que utiliza materiales existentes y absolutos®’, de modo que alude
a una practica de bricolaje. Se entiende, entonces, que en la invencién se descubra lo que hay

de original en las marcas que yacen ahi desde el principio,

de tal suerte que si bien quien hace bricolaje tiene cierta libertad de maniobra, esta se ve
restringida por la configuracién concreta del objeto. El bricolador acumula, sin saber por

qué, piezas sueltas que siempre podran servir. Luego, cuando tiene el proyecto, se las arregla

5T “La prdctica del psicoandlisis cambia entonces de acento. Se trata de reconducir la trama de destino del

sujeto de la estructura a los elementos primordiales, fuera de la articulacion, es decir fuera del sentido; y
podemos llamarlos, porque estdn absolutamente separados, absolutos. Se trata pues de conducir al sujeto a los
elementos absolutos de su existencia contingente” (Miller, 2011a, p. 89).
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con lo que encuentra a mano, con lo que tiene en su poder, con un conjunto finito de

materiales de origenes diversos y heterdclitos (p. 15).

4.5. La identidad sinthomal

Porque nunca me pertenecerds y yo también te esquivaré. Nos
amaremos desconociendo el abismo que nos separa 'y que, no
obstante, nos devuelve lo mds cerca posible el uno del otro. Es
en esta luz del crepiisculo, justo antes de la noche, que algo
aparecerd, se liberard. Muy fugazmente. Una cierta soledad
que no sea hiriente y que permita escribir y amar. Y sufrir
también, pero con gracia, ligereza. Como un vestido que gire
en el viento. Aceptar estar en este resto con el que nada acaba
es poder, también, estar en paz. Pues una cierta soledad es el
punto de eclosion obligado, saturado, de la creacion. No se
crea ninguna obra fuera de este punto de soledad.
(Dufourmantelle, 2015, p. 147).

Desde la Orientacion Lacaniana se ha puesto de relieve la distincién entre las
identificaciones simbodlico-imaginarias de la vida diaria y la identidad efectuada por la
experiencia de analisis, siendo mas especifico, la llamada identidad sinthomdl. Tomando en
cuenta que las diversas identificaciones pertenecen al campo del Otro -puesto que el sujeto
las toma del Otro para permanecer sujetado al mismo-, la identidad sinthomadl corresponde al
Uno-solo, pues se trata de una identificacion con el propio sintoma devenido en sinthome, es
decir, con la invencién de cada parlétre y el amor que de ello surge, un amor “mds digno”,
como lo explicaba Lacan (2018, p. 331) en su Nota italiana. El fracaso del inconsciente
(estructurado como un lenguaje) es el amor al sinthome.

Dar lugar a la identidad en el campo del sinthome sitia algunas interrogantes
ontoldgicas. Para contextualizar, retomaremos una cita clave del curso El ultimisimo Lacan
(2006-2007), donde Miller vuelve a la pregunta que su maestro formulé en el seminario 24

sobre la identificacién con el sintoma®®, respondiendo que

8 “,En qué consiste esta demarcacion que es el andlisis? ;Es que eso seria, o no, identificarse, tomando sus
garantias de una especie de distancia, a su sintoma (symptome)?” (Lacan, S. 24, 16-11-1976).
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el psicoandlisis se podria definir como el acceso a la identidad sinthomdl, es decir, no
conformarse con decir lo que quisieron los otros, no conformarse con ser hablado por su
familia, sino por el contrario acceder a la consistencia absolutamente singular del sinthome.
No significa [...] que se llegaria simplemente a identificarse con su sintoma, sino que se es
su sinthome. Identificarse con eso, ser su sinthome, es librarse, después de haberlas recorrido,

de las escorias heredadas del discurso del Otro (Miller, 2014b, Pp. 140-141).

Ante las diversas identidades yoicas que pululan en el cénit de los discursos
ideolégicos de hoy en dia, el psicoandlisis de Orientaciéon Lacaniana responde con una
identidad a la que sélo se puede acceder mediante la invencion singular de cada parlétre, la
cual no nos remite al Otro de lo familiar ni al Otro de lo social, sino a la soledad no solitaria
de cada uno, como puntualmente lo testimonié Raquel Cors (2021) y escribi6 Anne
Dufourmantelle (2015). Sin embargo, mientras que la soledad neurética estd llena de
fantasmas y significantes-amo, la soledad anudada por el sinthome (desde donde surge la
identidad sinthomal) ya no demanda més la escritura de la relacién sexual que no existe y,
por consiguiente, el parlétre ya no queda a expensas de un Otro que lo nombre, pues €l, en
el transcurso de la experiencia analitica, se fue construyendo un nombre propio que, de ahora
en adelante, consolida la base estructural de su identidad.

Ahora bien, més alld de los debates en torno al margen de libertad que produce la
separacion del discurso del Otro, valdria la pena interrogarnos: ;No acaso la identidad
sinthomdl -“yo soy eso, mi letra de goce”- nos remite a una consistencia ontoldgica? A
proposito, Miller (2013) define el sinthome como un “operador de consistencia’ (p. 38).

Pero (No acaso el sinthome nos darfa acceso a otro tipo de consistencia? La
consistencia del nudo de cada quien. Una consistencia que, paradéjicamente, nos permita
sostenernos en la inconsistencia del lenguaje sin recurrir necesariamente al ser y sin
demandar lo imposible: la relacién sexual.

Rosana Fautsch, quien retoma los planteamientos de Lacan en el seminario 21,
resume muy bien el estatuto consistente del parlétre una vez que finalizé la experiencia de
andlisis por la salida del sinthome: “En el lugar de lo real de la relacion sexual que no cesa

de no escribirse, se escribe la letra del sintoma que no cesa de escribirse. La suplencia que
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hace consistir el sinthome no nos salva del yerro, pero quiza si de errar demasiado”
(Fautsch, 2021, p. 103).

Vale subrayar que, a diferencia de otras vertientes psicoanaliticas, la Orientacion
Lacaniana no persigue el éxito analitico, por el contrario, es a través de los testimonios de
los AE donde corroboramos, una y otra vez, que los andlisis, uno por uno, estdn atravesados
por el fracaso. No en balde Fautsch nos indica que “no es el éxito que se avecina como
promesa al final del andlisis, sino el fracaso” (p. 104). A continuacién, afirma que se trata

del

fracaso ante lo real de lo sexual, en la medida en que un andlisis no accederd jamés a la
escritura de la relacién sexual. Lo que se supone como posible al final de un anélisis es cernir
el sinthome, aislar el hueso del sintoma que hard posible al parlétre un saber hacer con el

mismo (p. 104).

Asimismo, desde una tematica distinta, en su libro Violencia/s, Ons (2009) también
nos ofrece una explicacion al respecto, argumentando que, al final del andlisis, el parlétre es

capaz de albergar la heterogeneidad que lo habita, su real singular, ya que

la identificacién al sintoma, en fin de andlisis, es a lo més real, es decir, que se trata de una
identificacién que no enmascara la pulsién por el fantasma. Resuena aqui la hipétesis
freudiana acerca de la neocreacién de un estado, que no preexistié, en el yo. Una
identificacién capaz de acoger lo pulsional en lugar de transformarlo en goce del Otro. Un
sujeto identificado a lo mds real de su sintoma es menos proclive a las l6gicas segregativas.
Enterado de la heterogeneidad que lo habita, puede albergarla, lejos de expulsarla como

impropia (p. 46).
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CONCLUSIONES

El vaivén es mi resto sintomdtico. Sigue estando, a veces soélo
como una Ssensacion corporal mds o menos molesta o
agradable, siempre fugaz, con la que mantengo una
convivencia pacifica. Pero, sobre todo, estd en mi manera de
vivir la vida, de sentir y, por tanto, también de trabajar. Por
ejemplo, el trabajo para mi ensefianza no es pacifico, no es
racional, es pulsional: me sumerjo en Lacan, no entiendo
nada, lo entiendo todo, me pierdo, me encuentro, no puedo
pensar, no puedo dejar de pensar, escribo, no logro escribir:
placer, displacer y asi hasta que les leo el producto de mi

vaivén. Y luego, vuelta a empezar
(Serra, 2021, p. 101).

Alguna vez lef que todo escrito es insuficiente, pues revela una carencia que, si el lector lo
permite, orientard su mirada, su investigacion, su pluma. El saber expuesto también expone
la dimension del no-todo. Serd, entonces, alrededor de dicha falta que el lector es empujado
a construir otra cosa, bordeando el agujero con su escritura.

A lo largo de mis clases de Epistemologia, impartidas por los fil6sofos Carlos Alberto
Garcia Calderén y Mauricio Avila Barba, fui confrontado con un hecho que marcé un punto
de inflexion en mi formacion: los libros que aportaron a mi préctica clinica y de
investigacion, fueron aquellos que no cerraron el saber, sino que, por el contrario, dieron
marcha al intercambio de diversas significaciones, conversaciones dentro y fuera del aula,
debates, criticas, refutaciones y, sobre todo, propiciaron mds preguntas que certezas.

Asi pues, guidndome por la naturaleza del psicoandlisis, esta tesis pretende poner a
circular el deseo de saber y, en consecuencia, despertar la escritura en alguien més, tal es mi
contribucion al espacio universitario. En resumidas cuentas, propiciar un lazo...

Respecto a las conclusiones, en una conversacion con mi colega y maestro Isai Soto
Garcia, me hacia la sugerencia de afiadir la elaboracion de la “tesis perfecta” a la lista de
tareas imposibles de Freud. Y es cierto, se hace lo que se puede con los recursos que se tienen
a la mano. De modo que, siempre quedard un espacio vacio en forma de idea, frase o palabra

no escrita... es el real imposible de soportar que involucra toda produccién textual en
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psicoandlisis, punto de fuga. Por eso es que, en lo personal, no me acoplo a las
“conclusiones”.

Pese a ello, si puedo sustraer algunas ideas centrales que, desde mi perspectiva,
responden al objetivo de la investigacidn, siempre abiertas a investigaciones ulteriores:

Podemos concluir que el sintoma no es una categoria fija, sino que estd en funcion de
los giros epistémicos del psicoandlisis y, por lo tanto, es cambiante. De suerte que abordar el
sintoma desde estos referentes, implica abordar un pasaje, un movimiento.

Por otro lado, la demarcacién del sintoma psicoanalizable respecto al sintoma médico
o psicoterapéutico es innegable, puesto que no solamente conlleva la puesta en marcha de un
aparato teérico-metodoldgico distinto, sino la puesta en marcha de una ética que establece
los principios bajo los cuales el analista podria orientar su prictica y, asimismo, reflexionar
en la clinica derivada.

La especificidad de la ética en psicoandlisis radica en que apunta a lo real. De ahi la
orientacion trazada por Lacan a mitad de los afios setentas “lo picante de todo esto es que en
los proximos ariios el discurso del analista dependerd de lo real, y no al contrario. El
advenimiento de lo real no depende del analista en absoluto. El analista tiene por mision
hacerle frente... (Lacan, 1980/1975, p. 170). Que el discurso del analista dependa de lo real,
abre la posibilidad de que la clinica psicoanalitica permanezca viva, en constante movimiento
y disposicion de enfrentar las contingencias de la época.

El pasaje de los sintomas al sinthome es el vivo ejemplo de que la clinica, al menos
la clinica del psicoandlisis, no esta fija ni determinada en lo absoluto. El mal-encuentro con
lo real hace del ser hablante un candidato a la experiencia de anélisis, dado que pone en el
centro la incgnita de su malestar, padecimiento, dolor psiquico o sufrimiento. Hay pues, una
demanda en juego.

Si el analista responde de la buena manera, posteriormente advendrd un sintoma
psicoanalizable, el cual porta dos caras, es decir, dos formas de abordaje que, a la misma vez,
conllevan un pasaje: El pasaje de los sintomas al sinthome.

Tenemos dos dimensiones clinicas: por un lado, se construye el fantasma; por el otro,
se formaliza el sintoma en sinthome. Por eso cobra toda su importancia el titulo del curso

desarrollado por Miller entre 1982 y 1983: Del sintoma al fantasma. Y retorno. Sin embargo,
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I3

una vez realizada la presente tesis, me atrevo a sostener que ese “...Y retorno” resulta
fundamental, puesto que implica una modalidad del sintoma distinta. Es decir, ya no se trata
del sintoma simbdlico-transferencial del principio, sino del sintoma reducido a lo real, més
alld de los semblantes, mds alld del Otro, mds alld del lenguaje y mds all4, inclusive, de los
parametros del psicoandlisis freudiano y, en ocasiones, me parece, que mas alla del
psicoandlisis planteado por el mismo Lacan.

Sin embargo una dimension clinica no sustituye a la otra, Miller lo dejé en claro al
referir que no debemos de “considerar los términos primer Lacan y ultimo Lacan como si
una teoria superara a la otra [sino que, por el contrario] se trata de este tipo de formacion
que evoca Freud acerca de la neurosis, a saber, una superposicion y una acumulacion de
teorias distintas de alguna forma copresentes” (Miller, 2014b, p. 43). La cuestién no estd en
como se inician los andlisis, sino en como terminan. Hay muchas salidas de anélisis, aqui se
abord6 una salida solamente. De modo que: Del sintoma al fantasma. Y retorno... esta el
sinthome.

Después de realizar tal recorrido, puedo afirmar que, en efecto, no hay sujeto del

psicoandlisis sin sintoma.
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