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RESUMEN

El objetivo de esta investigacion es analizar la relacion no explicita entre los conceptos
alienacion y separacion de Jacques Lacan y su doctrina de la locura en psicoandlisis, asi
como las consecuencias teoricas y clinicas de esta articulacion para esclarecer la
especificidad y limites de la practica psicoanalitica frente a una concepcion particular del
malestar contemporaneo: el individualismo moderno, su ideal emancipatorio y la
erradicacion de la otredad. Con este fin se da revision a los fundamentos de estas propuestas
y el contexto en que son desarrolladas, desde la perspectiva del dialogo entre el psicoanalisis
con otras disciplinas. El primer capitulo indaga el campo semantico-etimologico de los
conceptos estudiados. El segundo capitulo distingue el concepto “locura” de psicosis
aludiendo a los presupuestos filosoficos de Hegel y al debate entre J. Lacan y H. Ey.
Asimismo, se hace una aproximacion critica a la lectura lacaniana de la tragedia “Antigona”,
interrogando sus alcances éticos. El tercer capitulo profundiza en la causacién del sujeto a
partir del operador l6gico alienacidn-separacion, permitiendo obtener una concepcion no
individualista del inconsciente y el deseo. El cuarto capitulo confronta los argumentos de
Lacan con la orientacién dirigida por sus discipulos y comentaristas sobre la articulacion

propuesta, con el fin de polemizar y contrastar sus diferencias.
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SUMMARY

The objective of this research is to analyze the non-explicit relationship between the concepts
of alienation and separation and the doctrine of madness in Jacques Lacan psychoanalytical
theory, as well as the clinical and theoretical consequences of its articulation in order to
clarify the specificity and limits of psychoanalytic practice in the face of a particular
conception of contemporary suffering: modern individualism, the ideal of emancipation and
eradication of otherness. The fundamentals of these proposals and their context are reviewed
from the perspective of the dialogue between psychoanalysis and other disciplines. The first
chapter explores the semantic-etymological field of the used concepts. The second chapter
distinguishes the concept "madness™ from psychosis alluding to Hegelian philosophy, and
the debate between J. Lacan and H. Ey. Likewise, a critical approach is made to the Lacanian
reading of the tragedy "Antigone™, questioning its ethical scope. The third chapter delves into
the subject's causation from the logical operator of alienation-separation, allowing to obtain
a non-individualistic conception of the unconscious and desire. The fourth chapter confronts
Lacan's arguments on the proposed articulation with the orientation directed by his disciples

and commentators, in order to polemicize and contrast their differences.
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Introduccion

La contraportada de la edicion castellana de los dos volumenes de Escritos (México:
Siglo Veintiuno Editores. 2009) del psicoanalista francés Jacques Lacan (1901-1981) incluye
una breve cita del autor. Eleccion no casual, pues pretende sintetizar el espiritu de la obra,
invitando al lector a disponer de sus paginas, acaso a adquirir un ejemplar. No se incluye la
referencia de dicha cita ni aparece su fuente dentro de la compilacion. Hoy sabemos que se
trata del fragmento de una entrevista realizada el 21 de noviembre de 1974 para la Revista
Panorama, titulada “Freud para siempre”. En esas lineas se encuentran dos afirmaciones que
[laman nuestra atencion: “El descubrimiento del psicoanalisis es el del hombre como animal
hablante. [...] Deshagamonos del hombre promedio, que no existe. No es mas que una ficcion

estadistica. Existen los individuos, es todo.”?

Estas parecieran zanjar la especificidad del psicoanalisis: la llamada “clinica del caso
por caso”, haciendo una exaltacion de la subjetividad en tanto singular: un individuo, con
primacia de su animalidad sobre la cualidad de hablante. Sin embargo, la edicion original de
Ecrits posee otro texto en su reverso, redactado por Lacan, en el que establece el sentido del
documento desde una perspectiva radicalmente distinta: “Es preciso haber leido completa
esta compilacion, y a todo lo largo, para sentir que ahi se prosigue un solo debate, siempre el
mismo, y que, aunque pareciera quedar asi fechado, se reconoce por ser el debate de las

luces.””

Estas breves acotaciones permiten dividir dos posibles lecturas de un mismo proyecto.
Una coloca el acento en la idea de “animal hablante” y en la nocion de individuo singular
aislado. La otra somete a debate estas mismas ideas: cuestiona al ego auténomo soberano de
su razon, que ha llegado a la madurez al liberarse de la supersticion y la autoridad de la
tradicion para llegar a la certeza en y por si mismo, fruto de la Illustracion y la Modernidad.
La posicion que se tome supone un horizonte para la comprensién de los dos ejes que nos

ocupan: locura y sujeto —este ultimo leido desde los conceptos alienacion y separacion,

! “Freud para siempre” Entrevista a Jacques Lacan por Emilia Granzotto para Panorama, en Roma. 21 de
noviembre de 1974. Disponible en linea: http://www.ffcle.es/files/Entr_lacan.htm

2 “Il faut avoir le ce recueil, et dans son long, pour y sentir que s’y poursuit un seul débat, toujours le méme, et
qui, dit-il paraitre dater, se reconnait pour étre le débat des lumiéeres." (Paris, Seuil, 1975)
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concebidos en tanto operaciones logicas, estrechamente ligados a la teoria lacaniana del

significante.

Tras leer el titulo de este trabajo de investigacion, podran surgir en el lector preguntas
pertinentes: “;Qué es una “logica de alienacion y separacion™? ¢Qué relacién tiene con la
practica cotidiana del psicoanalista?”. No obstante, al hablar de locura se suele partir de un
entendido aprioristico, otorgado por el sentido comun. Es de esta aparente certeza que otorga

la cotidianidad en torno a la nocion de locura de la cual este proyecto pretende desligarse.

Plantear el problema de la locura pareciera no ser ajeno al psicoanalisis y sus
producciones escritas. Abundan las referencias a Erasmo y su Stultitia Laus, a “la arqueologia
de un silencio” de Foucault, la locura del Quijote y de Dionisio, los testimonios de Schreber,
Wagner y Riviére; resuenan con frecuencia creadores como Dali y Artaud. Pese a la riqueza
de estas exposiciones, no aluden a la doctrina de la locura establecida por Lacan, que
establece un concepto no equivalente con psicosis, ya sea en su uso cotidiano, en la
especificidad de la estructura freudiana del sintoma del mismo nombre, a categorias
psicopatoldgicas ni a obras antropoldgicas o artisticas popularmente asociadas con las formas

del delirio o la sinrazén.

Problema similar se enfrenta cuando desde el sentido comun se piensa la alienacion
en tanto “alienacion del sujeto al Otro” (encarnado por la familia, la sociedad o la tradicion)
y la separacion como “separarse del Otro” (ideal emancipatorio que buscaria la consolidacién
de la personalidad y la basqueda de un deseo propio). Desde este enfoque, se piensa a un
sujeto —en tanto individuo— que nace alienado a un préjimo, del cual tendra que separarse
para efectuar su maduracion psicolégica, en una ldgica evolutiva. Concepcion

diametralmente opuesta a lo que Lacan argumenta en tanto causa del sujeto.

Esta investigacion consiste en una aproximacion critica de las dificultades que pueden
presentarse cuando se orienta la teoria y la préctica psicoanalitica desde una lectura

individualista, aunque el lector de psicoanalisis o el practicante no estén advertidos de ello.

Asi, se intentar da respuesta a dos preguntas de interés crucial del psicoanalisis, en

particular, aquel orientado por la ensefianza de J. Lacan:
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1) ¢Cudl es la especificidad del malestar que interesa a una practica fundada en la
hipétesis del inconsciente? (es decir, qué es analizable, asumiendo la existencia de
malestares que no incumben al psicoanélisis) y 2) ¢Cuéles son las condiciones en las que el
psicoanalisis puede tornarse iatrogénico? Preguntas que giran en torno a los limites de nuestra
operacion clinica, sus condiciones de posibilidad y las consecuencias de ciertos sesgos en su

préctica.

Para responder a estas cuestiones se recurrird a dos desarrollos conceptuales de J.
Lacan: las operaciones ldgicas de alienacion y separacion, concebidas para dar cuenta del
origen del sujeto (distinguido radicalmente de persona, individuo y ser vivo) en el campo del
Otro, produciendo un cambio en la forma de concebir el sufrimiento en nuestra préctica; y el
concepto de locura (en tanto no equivalente de psicosis y concebida a partir de nociones
hegelianas) como identificacion inmediata —no mediada por el Otro— al ideal, produciendo
una posicion subjetiva individualista, de mismidad misantropica. Se pretende indicar su

relacion: son dos légicas opuestas, marcando los polos de lo analizable y lo inanalizable.

El primer capitulo tiene por objetivo discernir la significacién de los vocablos locura,
alienacion y separacion, con el propdsito de tomar distancia de su interpretacién cotidiana.
Con este fin se presenta un estudio etimoldgico, en virtud de localizar en sus raices y quiebres
semanticos una significacion especifica que pueda dar cuenta de los problemas que incumben
a nuestro estudio. Se subraya el caracter polisémico del vocablo locura en espafiol y en
franceés, el cual es considerado equivalente de psicosis por el sentido comdn, como efecto del
surgimiento de la psiquiatria moderna. Ello representa una dificultad para el psicoanalisis al
momento de establecer la especificidad del concepto en la obra de Lacan. Dentro de este
estudio, se muestra la peculiar vecindad entre los vocablos folie e infatuation en sus raices
francesas y latinas, en la cual se indaga un caso de cambio semasiolégico en el vocablo latino
fatuus, que permite pensar la locura un enfoque distinto a la patologia y la psiquiatria
biologicista. Por altimo, en el estudio de las acepciones de alienacion y separacion, se
cuestiona su proximidad con las nociones de heteronomia y autonomia, la cual marca un

sesgo de lectura orientado por la maduracién y el ideal de liberacion.

En el segundo capitulo se presenta una aproximacion critica a los postulados de Lacan

sobre la locura, enfatizando las circunstancias de su concepcion (la ruptura con la psiquiatria
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organicista y una critica al psicoanalisis de su época), sus referentes (Descartes vy,
principalmente, Hegel) y sus consecuencias clinicas y tedricas. Destaca una critica al
individualismo moderno sostenida por Hegel con las figuras de “la ley del corazon”, “delirio
de infatuacion” y “alma bella”, y reelaborada por Lacan desde su teoria del significante con
repercusiones en la practica psicoanalitica al nominar la locura como limite inanalizable
(pues se coloca fuera del campo del inconsciente), efecto de un discurso moderno de la
libertad. Se pondera la critica a la figura de hombre moderno en psicoanalisis, siguiendo el
espiritu de la afirmacién freudiana que identifica el descubrimiento del inconsciente como
un giro copernicano: el descentramiento del Yo. Se presta especial atencion al origen del
alma bella en la filosofia de Friedrich Schiller, que por via del Romanticismo posee un nexo
con el psicoanalisis. Al aludir al debate entre Schiller y Kant sobre la ética, se interroga la
posicidn ética propia del psicoanalisis y las consecuencias de un modelo ético individualista,
comdnmente asociado en el lacanismo? a la figura de Antigona, protagonista de la tragedia

de Sofocles.

El tercer capitulo apunta a explicar los conceptos de alienacion y separacion
(indicando que no coinciden con las nociones homénimas de Hegel y Marx, como tampoco
con desarrollos de S. Freud) como causa del sujeto. Se establecen los antecedentes a estas
operaciones apostando a una lectura no individualista que permite la comprension del
inconsciente desde otra espacialidad y otra I6gica. La alienacién propone el estudio de un vel
(‘0’) distinto a los existentes en la ldgica proposicional, implicando una eleccién forzada y
una pérdida irreductible en el origen del sujeto, teorizada desde la operacion conjuntista de
reunion. La separacion, apoyada en lo que la l6gica de conjuntos denomina interseccion,

teoriza la vinculacion de dos faltas entre el sujeto y el Otro para habilitar la funcion del deseo.

El cuarto capitulo indaga la relacion entre los desarrollos expuestos hasta aqui,
invitando al debate entre las distintas perspectivas en psicoanalisis sobre las nociones de
libertad y responsabilidad. Se exponen las lecturas, desarrollos e interpretaciones de distintos
analistas respecto a la locura y el par alienacion — separacion, a fin de indicar los obstaculos

que condicionan su lectura e incidencia clinica.

3 En lo consecutivo se nomina bajo el adjetivo lacanismo a la orientacion dirigida por los discipulos de Jacques
Lacan, a fin de diferenciar la posicidn y argumentacién de estos respecto al autor que nos ocupa.
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Capitulo I.- Estudio etimolégico de los vocablos locura,
alienacion y separacion.

«La etimologia deste vocablo tornard loco a
qualquier hombre cuerdo, porque no se halla cosa
que hincha su vacio.» (CovArRRuviAs, S. V.,
«Loco».)*

El objetivo de este capitulo es hacer un breve estudio etimologico dividido en dos
partes. La primera apunta a un recorrido sobre las voces “loco” y “locura” en espafiol y
franceés, con la finalidad de discriminar las significaciones que sean pertinentes al sentido que
incumbe a esta investigacion, vale decir, los sentidos del vocablo que no marquen una
equivalencia con “psicosis”. La asimilacion entre locura y enfermedad mental es un hecho
reciente que dificulta la comprensién del concepto establecido por Lacan. Con este fin, se
hace especial énfasis en el vinculo entre folie (locura) e infatuation (infatuacion) en la lengua
francesa, asi como en sus origenes en latin e indoeuropeo. Esta busqueda se motiva por el
hecho de que la polisemia misma del vocablo “locura” no permite encontrar un sentido
unitario, lo cual habilita la ambigiiedad y la referencia al uso cotidiano del término, haciendo

impreciso el sentido que se busca establecer a nivel conceptual.

La segunda dedica un recorrido similar con el vocablo “alienacion”, desde su raiz
latina alius (otro, ajeno, distinto), asi como “separacion”, hacia su establecimiento en espafiol
y francés. A la par, se indica la proximidad entre el sentido de “alienacion” y “separacion”
con “heteronomia” y “autonomia”, semejanza que presenta un obstaculo para la comprension

de las operaciones logicas concebidas por Lacan.

1.1.  Sobre el uso del término “locura”: una cuestion preliminar.

Hablar de locura no es sin consecuencias dentro del campo psicoanalitico. Sin duda

supone un objeto de interés para su estudio y discusion, siendo prolificas las producciones de

4 Cfr. Covarrubias Orozco, S. (1611) Tesoro de la Lengua Castellana o espafiola. Fondos digitalizados de la
Universidad de Sevilla. p. 527 (Disponible en linea: http://fondosdigitales.us.es/fondos/libros/765/1092/tesoro-
de-la-lengua-castellana-o-espanola/) Se conservan los caracteres del texto original.
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analistas que le incluyen en sus titulos, sea de ensayos, libros, congresos o seminarios. No
puede ignorarse, empero, la depuracion y exclusion progresiva que el Iéxico psiquiatrico y
psicolégico hacen de su uso por la ambigiiedad e inexactitud descriptiva que implica el
término. El progreso de ambas disciplinas es correlativo al abandono del vocablo: se prefiere
el uso de “psicosis”, nocion genérica que posteriormente se despliega en una serie de
nosografias, nomenclaturas y categorias diagndsticas cuyo proyecto es abarcar en su totalidad
lo que recubria el antiguo vocablo en su vertiente patoldgica.

Hoy dia se considera la locura como una psicosis, pero se estima que el concepto
de locura es demasiado amplio para ser de gran utilidad en psiquiatria. Por un
lado, no se estima facil distinguir radicalmente entre estados de locura y estados
de ausencia de ella; por otro lado, se distingue entre muy diversas formas de
locura, tan distintas entre si que, una vez mas, el vocablo ‘locura’ pierde toda
significacion precisa. (Ferrater, J. 2001: 69)

La locura aparece en la historia de Occidente desde la tradicion grecolatina como
nocion llena de claroscuros, ambiguedad propia del vocablo cuando se le asimila desde el
sentido comun, vacio de conceptualizacion y contexto. Presente en los margenes de la historia
como el otro oscuro de la razon, bajo las figuras del desvario, el furioso, la sinrazon, la
enfermedad mental, la anomalia y alteridad; la pasion exacerbada castigada por los dioses, el
frenesi, el incapaz inimputable por dafio cerebral, el insano y el estulto, sus multiples
significaciones se confunden en un solo vocablo, llegando al punto de no saber ya de qué se

habla.

En su empleo cotidiano, el sustantivo “locura” y el adjetivo “loco” nominan una
anomalia, sea de orden animico, social o médico. Historicamente, su uso se encuentra lleno
de variables y rupturas seménticas. Hecho comin en los vocablos, pero que debe sefialarse,
poniendo el acento en sus discontinuidades y quiebres. En espafiol sus significaciones
refieren a una exacerbacion (de las pasiones), una ruptura (con la realidad), el extravio (de la
razon), la necedad y la incapacidad del juicio. Su origen etimoldgico en castellano es incierto,

afiadiendo material a la discusion sobre su ambigtedad.

Por su parte, el vocablo “alienacion” adquiere valor y significacion distinta en la
disciplina que la aborde, sea la medicina, la psicologia, la filosofia, la sociologia o el
psicoanalisis. Su entrecruce con la locura no se da sélo en psiquiatria, sino en filosofia y
religion, llegando a ser equivalentes o nombres distintos de un mismo fenémeno en diversos

momentos. Si bien su origen no es un misterio para los lexicdgrafos y fillogos, resulta
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preciso indicar los alcances de sus significaciones desde sus componentes etimoldgicos. Sus
acepciones —tanto de uso cotidiano como conceptual— insisten en la funcion de lo ajeno, el

extrafiamiento de uno mismo y el orden de lo otro.

Establecer una concepcion univoca de “locura” supone una dificultad no sélo para el
psicoandlisis, sino para la filosofia, la psiquiatria y, en el caso que ocupa este capitulo, la
linglistica y los estudios etimoldgicos. Estos muestran que la asimilacion de este vocablo al
sintagma enfermedad mental y a “psicosis” es un hecho reciente, con ¢l cual la locura queda
subsumida en el terreno de la patologia y la desviacion. A partir de este hecho, se trivializa
su sentido en la cotidianidad, dando por sentada la escision entre locura y realidad, o la
distincion radical entre locura y razén. Es desde el estudio etimoldgico que se pretende

sefialar el equivoco en esta trivializacion.

Es pertinente preguntar: ¢ Qué justifica el empleo del término locura en psicoanalisis?
¢Por qué usarlo? ¢No seria mas preciso recurrir a otras nociones mas claras en su impacto
dentro de la clinica o la teoria? ¢Deberia sumarse el psicoanalisis al abandono de la nocion
de locura que hacen la psiquiatria y la psicologia? Lacan no desconoce ni es indiferente a
este abandono paulatino de la locura. En la conferencia titulada Propos sur la causalité

psychique (1946) felicitaba a su contemporaneo, el psiquiatra Henri Ey, por insistir en su uso:

He mencionado la locura: felicito a Ey por mantener obstinadamente el término
con todo lo que puede presentar de sospechoso, por su antiguo tufo sagrado, para
quienes querrian reducirlo de algin modo a la omnitudo realitatis [Totalidad de
la realidad]. (Lacan, J. 2011: 154)

Esta afirmacion da pauta para contemplar una concepcion de locura que no esté
subsumida en el proyecto clasificatorio de la psiquiatria, vale decir, como distinta de psicosis.
Sin embargo, esta lectura encuentra una objecién inmediata por parte del lacanismo,
esgrimiendo como argumento la apertura del curso lectivo de 1955, perteneciente al

Seminario 3 titulado “Las psicosis”:

¢Qué recubre el término psicosis en el dmbito psiquiatrico? Psicosis no es
demencia. Las psicosis son, si quieren —no hay razén para no darse el lujo de
utilizar esta palabra— lo que corresponde a lo que siempre se llamo, y
legitimamente se continda llamando asi, las locuras. (Lacan, J. 1984: 12)

A nombre de “Lacan dijo”, suele refutarse todo uso de locura no equivalente a

psicosis, a modo de un argumento de autoridad. Sin embargo, un breve analisis del parrafo



citado nos permite discernir la cuestion en juego: se alude al termino psicosis en el ambito
psiquiatrico, no en el psicoanalitico. El plural (las locuras) advierte el problema que este
polisémico vocablo aporta a la medicina psiquiatrica en su empefio clasificatorio. Dos
parrafos mas adelante, se indica la supeditacion de los vocablos locura y psicosis al término

paranoia:

No puedo hacer aqui el historial de la paranoia desde que hizo su aparicion, con
un psiquiatra discipulo de Kant, a comienzo del siglo XIX, pero sepan que en su
extension méaxima, en la psiquiatria alemana, recubria casi integramente todas las
locuras: el sesenta por ciento de los enfermos de los asilos llevaba la etiqueta de
paranoia. Todo lo que llamamos psicosis o locura era paranoia. (1984: 13)

Sin embargo, se acepta con unanimidad la sentencia “locura es psicosis”, apelando a
una supuesta fidelidad al autor. Testimonio de esto es la ausencia de toda distincion locura-
psicosis en los principales diccionarios psicoanaliticos. Elizabeth Roudinesco y Michel Plon®
no la contemplan en tanto concepto (aludiendo a su polisemia y proponiendo estudiarla desde
la nosologia psiquiétrica, la antropologia y el psicoanalisis), tampoco Jean Laplanche y J.
Pontalis® ni Roland Chemama’. El Ginico compendio que otorga una definicion a locura es el
Diccionario introductorio de psicoanalisis lacaniano (1997) de Dylan Evans, dando apenas
un breve parrafo que pretende zanjar la discusion: “Cuando Lacan emplea el término ‘locura’
o dice que alguien esta loco, se refiere a PSICOSIS.” (Evans, D. 1997: 121). Cuestion acaso
nimia, pero que da cuenta del estado de desconocimiento respecto al tema que, no obstante,

insiste en las producciones psicoanaliticas.

Surge asi una cuestion paraddjica: si bien los psicoanalistas emplean el término locura
en sus producciones escritas, a su vez rechazan toda significacién de la misma que discrepe
con el sentido comdn, supeditdndolo a la estructura freudiana del sintoma denominada
psicosis 0 a fendmenos asociados con la perturbacion mental establecidos como hechos de la
psiquiatria. En consecuencia, se puede sefialar un desconocimiento de la locura en su

especificidad de concepto establecida por Lacan.

Por lo dicho hasta aqui, se puede responder que el valor que se le conceda al termino

locura esta en funcion de cierto contexto acotado (ya que nunca un concepto de Lacan es

® Roudinesco, E.& Plon, M. (2008) Diccionario de Psicoanalisis. Paidés. Buenos Aires. p. 652-653.
® Laplanche, J. & Pontalis. J.B. (2004) Diccionario de Psicoanalisis. Paidos Ibérica. Barcelona.
" Chemama, R. (1996) Diccionario del Psicoanalisis. Amorrortu Editores. Buenos Aires.
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escrito a manera de articulo monografico, sino siempre interpelado por problemas
especificos). En consecuencia, locura es una nocion que, trabajada en funcién a ciertos
planteamientos, adquiere cierta acepcion, cierto peso conceptual, mientras que en otros

contextos tendra otro valor.

Para dar apertura a un estudio sobre la construccion del concepto Locura en la obra
de Jacques Lacan, y su relacion con las operaciones logicas de Alienacion y Separacion,
resulta esencial recurrir a la etimologia de dichos vocablos, con principal interés en los
quiebres y recurrencias que permitan ubicar problemas intrinsecos a los planteamientos
tedricos que serdn posteriormente desarrollados. No se persigue una minuciosidad
nominalista, sino el establecimiento de una l6gica y un material especifico para el trabajo del
psicoanalista cuando habla de locura y alienacién, por lo que toda lectura que se oriente
asumiéndolos como una obviedad corre el riesgo de tergiversar su papel en la praxis y la

teoria.

1.2. Etimologiay polisemia de locura.

Con el objetivo de generar precision en el estudio respecto a Locura en sus
variaciones y discernir qué de ello concierne a este documento, realizamos un rastreo
etimoldgico partiendo de una breve revision a las definiciones establecidas, siguiendo el

surgimiento de los vocablos “loco” y “locura” en espaiol.

Corominas (1996) cita el afio 1140 para la aparicion de “loco” en castellano (p. 364),
quizé en la frase «Qui mesare uel firiere aut omne mudo aut sordo aut loco et exido de suo
sensum, non pectet nullo coto»®. Su origen etimoldgico es incierto, por lo que la consulta de
distintos diccionarios especializados permite ampliar nuestro conocimiento al respecto. La
RAE indica: “Quiza del ar. hisp. *lawqga, y este del ar. clas. lawqga’, f. de alwaq, estupido; cf.

port. louco.”® (2001: 1395). En su Breve diccionario de la lengua espafiola (1998), Guido

8 “Quien mesare (la barba) o hiriera a un hombre mudo o a un sordo o a un loco o a un salido de su juicio no
pague ninguna multa”. Cavanilles y Centi, A. (1932) Apéndice a la memoria sobre el Fuero de Madrid (1805-
1863) ed. Millares Carlo. Disponible en linea: http://www.romling.uni-tuebingen.de/bologna/madrid.pdf
[Fecha de consulta: 24/08/17]

9 Cabe establecer la no equivalencia, pero posible relacidn lingiistica de estpido alwaq con el latin stupidus,
que proviene del verbo stupere “quedar paralizado” o “aturdido”, con raiz en el indoeuropeo (S)teu- (pegar,
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Gomez De Silva coincide en esta conjetura, sin hacer incursion alguna del indoeuropeo:
“Palabra propia del cast. Y el port. louco, procedente de un tipo *LAUCU de origen incierto.
Quiza del ar. lauqga, 1auq, femenino y plural del adjetivo ‘alwag ‘tonto’, ‘loco’ [...] (plural
lawq; raiz /wg ‘ablandar’).” (1988: 420)

La cuestion de su origen y polisemia es estudiada con detalle por Joan Corominas®®.
Sefiala que durante la Edad Media se emplea “locura” como traduccion de amentia (S. XIII)
y “loco” de amens, furiosus y vesanus, asi como “tonto”, “estulto” e “imprudente”. El
vocablo “loco” resulta ajeno a los otros romances, rechazando su parentesco con el italiano
locco (mochuelo, tipo de buho, procedente de la onomatopeya latina Uluccus) y con el griego
Glaucos (nombre de héroe homérico al cual Zeus enloguece en La lliada). Si bien pone en
cuestion la procedencia del arabe alwag, le otorga mayor verosimilitud que a los posibles
origenes ya citados. “En conclusion loco es palabra de origen oscuro, acaso arabe”.
(Corominas, 1984: 685) Siguiendo el Corpus Diacrénico del Espafiol (CORDE)!, la voz
“loco” aparece empleada primero refiriendo a “lugar” (S. X-XI), por lo que su asimilacién

con “insano” y “demente” resulta ser posterior a su aparicion.

Por medio del Nuevo tesoro lexicografico de la lengua espafiola? encontramos una
primera mencion de “locura” en el Lexicon hoc est Dictionarium ex sermone latino in
hispaniensem de Antonio de Nebrija (1495). Aparece ahi su caracter polisémico, sefialando
su nexo con los vocablos furiae y furor (“loco de atar”), estultus y fatuus (“loco como bobo”),

asi como demens, amentia e insania. (1495: 123,1)

De las definiciones de establecidas por la RAE para “locura”, se consideran las

siguientes acepciones:

Locura (De loco) f. Privacion del juicio o del uso de la razén. || 2. Accién
inconsiderado o gran desacierto. || 3. Accidn que, por su caracter andmalo, causa
sorpresa. || 4. Exaltacion de animo o los animos, producida por algun afecto u otro
incentivo. || ~perenne: Dicho de una persona: Que en ningln tiempo esté en
Su juicio. (2001: 1396)

empujar); raiz que comparte con “estulto”. Tanto stupidus y stupefacio remiten a estados transitorios, mientras
que stultitia supone una condicién de ser.

10 Cfr. Corominas, J. (1984) Diccionario critico etimoldgico castellano e hispanico. Ed. Gredos. Madrid,
Espafa. p. 683-686

11 Banco de datos (CORDE). Corpus diacronico del espafiol. http://www.rae.es [Fecha de consulta: 24/08/17]
12 Consultado en: http://buscon.rae.es/ntlle/SrvItGUILoginNtlle. Se conservan las grafias citadas en virtud de
respetar el material original, propio de la progresion diacronica de la lengua.
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En el Diccionario de Autoridades, en su Tomo 1V (1734), “locura” se establece como:
“s. f. Enfermedad que priva del juicio, y embaraza el uso de la razén [...] disparate, desatino
y necedad grande”, mientras que “loco” refiere a “El que ha perdido el juicio, carece de razon,
y hace y dice disparates”. Respecto al Diccionario de uso del espafiol (2007) de Maria
Moliner, en su segunda acepcion define locura como “accion cometida con imprudencia o
insensatez. *Desacierto, *disparate”. (p: 138) Finalmente, Gémez De Silva propone “falta de

sentido comun, de juicio o de comprension”. (1988: 420)

Podemos recuperar elementos comunes en las definiciones establecidas por los

diccionarios consultados, a saber:

1. De caracter subjetivo, la carencia e impedimento del juicio —la incapacidad de realizar
un corte entre dos elementos (bueno y malo, verdadero y falso), distinguir una cosa
de la otra, asi como estar inhabilitado de raciocinio. Concepcion que separa al loco
de la imagen del hombre como bestia racional, arrojandole fuera del orden de lo
humano desde la perspectiva de la razon ilustrada.

2. Laexacerbacion de los afectos. Asi lo indica la cuarta acepcion del DRAE, y la tercera
de Moliner “Carifio exagerado por alguien o aficién o entusiasmo exagerado por
algo.” (p. 138)

3. Secolocaa la locura en su caracter de anomalia, que sorprende y convoca sobresalto,
exaltacion y excepcion. ElI DRAE afiade en la particula de~: “Extraordinario, fuera de

lo comun.”, coincidiendo con Moliner.

Se sugiere un estado extrafio (a la razén, a los afectos y a la realidad cotidiana), con
lo que puede empezar a introducirse la nocion de enfermedad o exceso que resulta ajeno de
la normalidad. Hay también en la lengua comudn una equivalencia entre mania y locura, junto
a demas padecimientos del mismo orden en una generalidad: “que padece una enfermedad
mental, que ha perdido la razén o el juicio.” (1988: 420). El Diccionario de Autoridades®®
toma varias posibles raices dependiendo de su significacion:

Latin. Furor. Insania. Dementia. (...) [al referirse a desatino, necedad] Latin.

Stultitia. Facultas. (...) Covarr. da a esta voz varias etimologias; pero la mas
verisimil es que se dixesse Loco del Latino Lucus, por contrario sentido, por tener

13 En http://www.rae.es/recursos/diccionarios/diccionarios-anteriores-1726-1996/diccionario-de-autoridades.
Se conservan los caracteres y grafias citadas de la fuente.
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obscurecido y ofuscado el entendimiento. Latin. Demens. Insanus. (...) [al
referirse a sin orden ni concierto] Latin. Inordinate. Absurdé. (1734)

La raiz en el latin Lucus sefialada permite un nexo con éliicus, definida en el
Diccionario Etimoldgico de la Lengua Latina (1828) “a stupor, heaviness. As taking away
(lucem) the light (e) from the eyes.” (Valpy, F.E.J. 1828: 533-4). Se le hace sinénimo a
“entumecimiento” y “somnolencia”, asi como el estupor tras despertar de la embriaguez 0 el
suefio. En A Latin Dictionary (1879) se establece: “one who has been awake all night; hence,
a drowsy or dreaming person”. Encontramos una evocacion mas de éliicus con la locura en

el sentido de alucinacion:

One of Cloatius’s etymologies, that which connected the words alucinatio and
elucus together, and both with the greek aivew (Gellius 1.c.), is still to be found
in Paulus; p. 24 alucinatio erratio; p. 75 elucum significat languidum et
semisomnum, vel ut alii volunt alucinatorum et nugarum amatorem, sive halonem.
(Nettleship, H. 1985: 213-214).14

La voz “alucinar”, proveniente del latin “alucinari” (Corominas, J. 1996: 45),
desemboca de la confluencia entre el griego citado aAvewv (vagar, errante) y el latin “lux”.
Sentidos ya sefialados e insistentes al hablar de locura: la ofuscacion del pensamiento, el

vagabundeo en el pensar y la dificultad de distinguir el mundo onirico del real.

William T. Avery conjetura que el origen de “loco” y “locura” se encuentra ligado a

eliicus, colocando el nexo del estupor hacia el estado clinico de incapacidad de raciocinio:

Podrian, pues, resumirse los significados de ellicus, en el orden aproximativo del
grado de aberracion mental que parecen indicar desde el punto de vista clinico,
como sigue: I. "languido™ (Paulus ex Fcst., p. 75, MUll. sub E: languidum). 2.
"medio dormido" (ibid.: semisomnum). 3. "languido, como resultado de los
efectos del alcohol™ (ibid.: halonem, id est hesterno vino languentem; Tert., De
Cor. Mil., 7: quod hederae natura sit cerebrum ab[h]eluco defensare). 4. "tardo,
torpe, como son aquellos cuya viveza mental ha sido empeorada por la vejez
avanzada" (Aulo Gelio, N oct. Att., 4, 19, 1. hebctiores... ad vetemi usque
tarditatem). 5. "aficionado a las necedades" (Paulus ex Fest., pag. 75, Miill. sub
E: nugarum amatorem). 6. "extraviado mentalmente, que charla sin sustancia, que
suefia" (Aulo Gelio, Noct. Att., 16, 12, 3: alucinantibus; Pauh,1s ex Fest., pag. 75,
Muill. sub. E: alucinatorem). Desde el punto de vista seméantico, no se puede negar
que elucus habria podido muy bien ser el antepasado de loco. (Avery, W.T.
1955:328)%

14 En Lectures and essays on subjects connected with Latin literature and scholarship (1985). Disponible en
linea: https://archive.org/details/lecturesessayson00nettrich
15 Avery, W. T. (1955). El origen de “loco". Revista de Filologia Espafiola, 39, 323-332.
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Tras este breve recorrido podemos afirmar que “loco” en castellano no equivale
siempre al desgarro con la razén por via de la perturbacion mental (presente en demens e
insanus), sino que alude a la tonteria (alwaq) y al estupor (éliccus). ElI primero guarda

proximidad en su sentido con Fou, del cual deriva Folie, equivalente francés de “locura”.

1.2.1. Folie.

El Dictionnaire de la langue francaise (1863) de Emil Littré ofrece once acepciones

para Folie. Recuperamos las cuatro primeras, por concernir en sus sentidos a nuestro estudio:

1. Dérangement de I'esprit. Acces de folie. Un coin de folie.

2. Dans le langage médical, lésion plus ou moins compléte et ordinairement de
longue durée des facultés intellectuelles et affectives, sans trouble notable dans
les sensations et les mouvements volontaires, et sans désordre grave ou méme
apparent des fonctions nutritives et génératrices.

3. Par exagération, absence de raison, extravagance, manque de jugement.

4. Action folle, idée folle. Une tendre folie, une passion amoureuse. (Littré, E.
1971: 1691-3)

Se implica una perturbacion a la mente (esprit, cuya significacion en francés también
remite a espiritu), asi como un dafio de las facultades intelectuales y afectivas con una
connotacion médica. Se comparten las significaciones castellanas de exageracion, ausencia
de razon, extravagancia y falta de juicio. EI Diccionario Larousse propone: “folie n., trouble
de I’esprit (Psychologie); demencé, deséquilibre, délire; terme ancien pour désigner une
aliénation mentale. Qui a perdu la raison, qui est atteint de troubles mentaux.”*® Se delimita
la doctrina a la cual corresponde este vocablo (la psicologia), en el campo de los trastornos
mentales. También marca pauta de su uso en un contexto historico respecto a la alienacion
mental, tomandole como equivalente a la demencia y al delirio; como trastorno mental, acto

irracional, insensato y desmedido (de ahi su relacion con la mania).

Diana Rabinovich' sefiala que el Dictionnaire Etymologique de la Langue Francaise
Le Robert (1985) ofrece siete variantes para folie, de los cuales se recuperan los que atafien

a la orientacion de esta investigacion:

16 En: http://www.larousse.fr/dictionnaires/francais/folie/34399?q=folie#34346 Consultado en linea el
23/09/2016.

17 Cfr. Rabinovich, D. (1993) “Locura y psicosis en la ensefianza de Lacan”. En La Angustia y el deseo del
Otro. Ed Manantial. Buenos Aires. 122-123
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1) Equivalente a enfermedad mental, neurosis, psicosis, especialmente a la
mania y la fobia. Lenguaje corriente con este estado alude a un estado de
exaltacion intensa en el que se pierde control del comportamiento. Pareciera
equivalente a la mania desde angulo psiquiétrico.

2) Uso de fines del siglo XVII: lo que escapa al control de la razon, lo racional.

3) Falta de juicio, sentido comln, extravagancia, insania, enceguecimiento,
extravio, tonteria, exceso.

7) Alegria vivaz, extravagante y libertina. (Le Robert, 1985)

Obtenemos asi la definicion de locura como enfermedad, estableciendo formalmente
la equivalencia con “psicosis”*® desde el habla comin. La nocién del Siglo XVII, de
enceguecimiento delimita la figura del loco privado del conocimiento por “falta de luz”, luz
de la razon que revindica el camino del extraviado, del extravagante y el insensato, proyecto
del Siglo de las Luces. El furor rescatado en el Gltimo punto introduce la relacion de un
enloquecido que no solo esta privado del juicio y separado del comun y la normalidad, sino

que su gozo no pasa por la autorizacion del otro, es “libertino”.

Etimologicamente, folie deriva de fou y fol. Reparar en sus definiciones permitira

avanzar en la definicion que nos atafie. Respecto a fou:

Fou 1080, Roland (fol), du lat. follis, sac (v. FOLLICULAIRE), ballon, et par
metaph, ironique « fou » (compare au ballon qui va de cote et d’autre) ; pour le
sens, cf. DIVAGUER : fin XVIe s., Régnier, terme d’échecs, qui a remplacé 1’anc.
fr. aufin, empr. a I’ar. (Dauzet, 1964 :316)

Tanto folie, fou y fol aparecen en 1080, en el poema épico “El Cantar de Roldan” (La
Chanson de Roland). El loco descrito aqui es fruto de una expresion metaforica: se remite a
un balén que, al desinflarse, sus sonidos y movimientos eran comparados con la divagacion
del loco, en tanto ridiculo y excéntrico. La relacion de follis con la acepcion francesa “sac
gonflé d'air” proviene del latin fuelle (bolsa de cuero, ligado al indoeuropeo bhel- “hinchar”;
raiz que comparte con aAAdg “falo””). También se encuentra a fou relacionado con el vocablo
foul (adj. Dégoltant, répugnant, infame, malprope). De nuevo nos remiten a los que en tanto

extrafio resulta repugnante, infame o confuso; asi como folle, equivalente a “loca” y

18 De origen médico, introducido en 1845 por el psiquiatra austriaco Ernst von Feuchtersleben en el Manual de
psychologie medicale. (Maleval, J.C. 1996: 256) Procedente de psyche (yvyn, alma), y —0sis (-wotg, formacion,
impulsién o conversion, sufijo frecuente en nombres de enfermedades), surge como un intento de sustituir
“locura” como concepcion clinica, considerada a partir de la nocion de enfermedad mental psiquiatrica, del
mismo modo en que alienacion mental y paranoia harian conforme las nomenclaturas se extendian.
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“salvaje”. La definicidn de fol reitera los sentidos aqui contemplados, implicando una locura

como estado de extravagancia sin necesidad de perder la razén. (Lebrun, 1937: 365)

El texto anteriormente citado de Rabinovich es uno de los escasos estudios
etimoldgicos respecto a folie realizados por un psicoanalista, siendo frecuentemente citado
en otros articulos del mismo tema. Citando el diccionario etimologico frances de Bloch y
Von Wartburg (1975), indica:

Fou [...] pasd, en forma de chiste, a tener el sentido de loco, en base a la
comparacion de una persona tonta con un globo inflado de aire, cambio que se
produjo en el siglo V1. Sin embargo, el antiguo sentido persistié en francés hasta
el siglo XVL. [...] su nuevo sentido compitié en francés durante bastante tiempo
con la palabra fat (fatuo) proveniente del Languedoc. Debo reconocer que la
etimologia de la palabra me sorprendid, sobre todo cuando tomamos en
consideracion el hecho de que en este articulo el desarrollo del concepto de folie,
locura, es solidario de un desarrollo sobre la infatuacion imaginaria, sobre el
caracter fundamentalmente inflado de la imagen especular, y podemos pensar que
la eleccion de este término no es ajena a la teoria misma de la causalidad psiquica
que desarrolla alli Lacan, mas bien le viene como anillo al dedo. (Rabinovich,
1993: 122)

Es precisamente en esta semejanza entre fou y fat que podemos avanzar sobre el tipo
de locura que concierne a este documento y con la que se podra tomar distancia de la nocién
de enfermedad mental. Rabinovich no indaga mas al respecto, por lo que resulta
indispensable dilucidar su significacion con motivo del nexo colocado por Lacan entre locura

e infatuacion.

1.2.2. Los sentidos de la infatuacion y su procedencia etimoldgica.

En la vigésima segunda edicién del Diccionario de la Lengua Espafiola, la RAE
establece por “fatuo”: “(Del lat. fatuus). Adj. Falto de razén o de entendimiento || 2. Lleno
de presuncion o vanidad infundada o ridicula. V. Fuego.” (2001: 1043). De esta voz deriva

“fatuidad”, del latin fatuitas (“tonteria, bufonada™). Por su parte, Joan Corominas define:

FATUO, princ. S. XVII. Tom. del lat. fatuus 'soso, insipido’, 'extravagante’,
'insensato’. DERIV. Fatuidad, 1528. Infatuar, 1696, tat. infatuare; infatuacion.
(Corominas, J. 1996: 269).

Estas definiciones permiten clarificar nuestra indagacion. Su aparicion en espariol es
posterior al Renacimiento, y de acuerdo con el CORDE, su uso es mayoritariamente literario,
no médico, deslindandose de la homologia con psicosis. Encontramos su semejanza con el

griego pwpia moria (“locura, necedad, fatuidad”), nocion de locura popularizada por Erasmo
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de Rotterdam en su Elogio de la locura (1511). Se trata de un extravio, una condicién de
necedad e insensatez que no estd motivada por la perturbacion bioldgica, sino por una

creencia infundada que deriva en vanidad.

La etimologia marca su raiz latina en fatuus®® (“tonto, absurdo”) cuyo sentido no se
reduce a esta traduccion. Proveniente de fatum? (“decir —antes de—, lo dicho, vaticinio,
destino, prediccion”) del cual se origina “hado” -adivino- en la lengua comun, asi como el

inglés fate). Corominas desarrolla esta relacién de vocablos:

HADO, 1220-50. Del lat. FATUM 'prediccidn, oraculo’, 'destino, fatalidad' (deriv.
de FARI 'decir’). DERIV. cultos: Fatal, 1438; fatalidad; fatalismo, fatalista. CPT.
Malhadado 'predestinado a un mal’, fin S. XIV; 'desdichado’, 1734. Fatidico, h.
1440, tomo del lat. fatidicus 'el que o lo que anuncia el destino', formado con
dicere 'decir'. (Corominas, J. 1996: 313)

De acuerdo con su Diccionario Critico Etimoldgico, fatum deriva en Hadar,
“determinar o pronosticar el Hado”; asi como los vocablos castellanos “inefable” (del latin
ineffabilis, “que no se puede decir”, del privativo in-, el verbo effari “decir” y el sufijo —bilis
“capaz de”); “enfadar” (compuesto por -in y fatum, entendido como entregarse a la fatalidad,
ceder al hado; posteriormente se convirti6 en cansarse, aburrirse y causar €nojo); y
“malvado” (del latin vulgar Malifatum, compuesto a su vez de malus -malo- y fatum). (1984
304)

Encontramos la raiz etimoldgica de fatum, participio del verbo latino fari (“hablar,
decir”) (p.213), en la raiz indoeuropea *bha-- (“hablar”, de donde también proviene el griego
phemi onui, que significa lo mismo). El vaticinio o profecia fatum, al ser pronunciado por el
fatuus, anunciaba una catastrofe o destino funesto, mortal (sentido que aparece en el inglés

fated “predestinado”, “condenado”, “apartado por el destino”), indecible por otro que no

fuese él. Podemos trazar el siguiente esquema sobre estas raices:

19 Conviene destacar que fatuus deriva en el latin fatidus (compuesto de fatuus y vapidus “plano, sin sabor”), y
este a su vez en francés fader (“atenuador”) dando lugar al inglés fade (“perder luz, palidecer, debilitarse,
desvanecerse”). Corominas sefiala que “Engreirse” comparte el sentido de “evanecerse” (Corominas, J. 1996:
234); infatuacion y engreimiento se hacen equivalentes en la lengua comun.

20 Fatum, i. n. Cie. Vaticinio, oraculo, respuesta de los adivinos. || Hado, destino. || Desgracia, calamidad. ||
Muerte, ruina. || Voluntad, disposicion de los dioses. (Valbuena, M. 1817: 292)
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Jfade
ingles
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De “fatuo” surge “infatuacion”, en su establecimiento por la RAE: “infatuar(se).

299

‘Poner(se) fatuo o engreido’”, colocando de ejemplo: «Nos ha subido a viajar con €l s6lo
para tener ante quién infatuarse, porque se ha puesto como un pavo hinchado de orgullo». Se
conserva en su empleo el sentido de una presuncién que desborda, infla a quien es habitado
por ella. EI Tomo 111 del Diccionario de Autoridades (1732) define “fatuo” como: “Simple,
tonto, insensato, que no discierne ni distingue. Latin. Fatuus, a, um.”, mientras el Tomo IV
(1734) anade por “infatuar”: “Lo mismo que entontecer, o turbar o embotar el entendimiento.
Del Latino Infatuare, que significa lo mismo.”; nociones que hacen eco en el estudio sobre

locura como tonteria, incapacidad de juicio y distorsién del entendimiento.

Es en el diccionario de Terrenos y Pando (1787)?! que encontramos el nexo directo
entre locura e infatuacion, definiendo esta ultima como “torpeza de la razdn, obstinacion,
locura, V. Fr. Infatuation, Lat. Infatuatio” (p.345,1); e infatuar: “Dementar, enloquecer a

alguno. Fr. Infatuér, rendre fou. Lat. e It. Infatuare”. (p.345)

21 En Diccionario castellano con las voces de ciencias y artes (1786-1793) de Esteban de Terrenos y Pando.
Disponible en linea: http://fondosdigitales.us.es/fondos/libros/765/1093/tesoro-de-la-lengua-castellana-o-
espanola/ (fecha de consulta: 25/08/20017). Se conservan los caracteres del texto original.
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Sus respectivos equivalentes en frances no distan mucho en su significacion, y
comparten sus origenes latinos. Larousse define el mencionado fat (“fatuo”, “s0so0”)

estableciendo sus nexos con fatuité (fatuidad), infatuer (infatuado) e infatuation.

Fat 1534, Rab., noté comme languedocien ; XVI¢s. « sot » (encore au XVII¢s.) ;
XVII¢s., « vaniteux » ; mot prov. signif. « sot », issu du lat. fatuus, fade, au sens
fig. sot. || fatuité 1355, Bersuire, « sottise », du lat. fatuitas. || infatuer fin XIV®
s., « rendre stupide » ; XVI¢ s., sens mod. ; infatué de, « amoureux de » XVI¢s. ;
du lat infatuare. || infatuation début XVII¢s. (Dauzat, 1964: 298)

Los diccionarios especializados coinciden en este establecimiento de fat., como es el
caso de L. Lebrun??, que aporta una definicion similar: “sot, niais, plein de complaisance
pour lui-méme; prétentieux.” (1937: 330) El francés tiene dos vocablos para infatuacion:
infatuation (el cual conserva la raiz etimologica en fatuus) y engouement (“mania”, “locura”,
“entusiasmo” y “obstruccion”). Basta entonces este recorrido para indicar su nexo especifico
con locura tanto en franceés como en castellano. No obstante, surge una cuestion que requiere
respuesta. ¢Por qué la palabra fari (hablar) deriva en locura de presuncion? ¢Por qué el

destino, lo vaticinado, es funesto, tragico?

1.2.3. Conjetura sobre un cambio semasiolégico en fatuus.

Para responder a estas cuestiones, planteamos el caso de un cambio semasiol6gico en
el vocablo fatuus, el cual afectd la significacion de los otros vinculados a este. La
semasiologia es la rama de la lexicografia que estudia las variaciones de significado en un
mismo significante, es decir: el estudio de las sustituciones de sentido y variaciones de

contenido que aparecen en un mismo vocablo.

Encontramos un vinculo originario entre fatuus y la deidad romana Faunus (0
“Fauno”, equivalente romano del Pan griego), dios de la naturaleza (principalmente los
bosques) y la fertilidad. El diccionario latin-espafiol de Manuel de VValbuena nos da un eshozo
de esta equivalencia: “Faunus, i. m. Ov. Fauno, el mismo que Fatuus, Fatuellus, Pan,
Aegipan, Sylvanus, Inuus. Hijo de Pico, nieto de Saturno y rey de los aborigenes. Fue
consagrado por dios después de la muerte” (Valbuena, M. 1817: 292). Tanto Inuus (del verbo

latin ineo “penetrar”) como Pan son deidades viriles, estrechamente ligadas a lo dionisiaco

22 Cfr. Lebrun, L. (1937) Dictionnaire Etymologique de la Languaje Francaise. Ed. Librairie F. Nathan. Paris.
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babilonico. Al igual que Pan, es retratado con cuernos y patas de una cabra. Sus comparieros
en los bosques de Tibur (hoy Tivoli, Italia) eran llamados faunos, equivalentes a los satiros
en Grecia, entes dionisiacos de naturaleza sexual y musical. Al igual que estos, Faunus posee
un caracter oracular, vaticinador; explicaba el hado a los varones, asi como su contraparte
femenina, Fauna, a las mujeres. ¢Podria especularse que dicho parentesco haya derivado el
saber pesimista, admonitorio y funesto, del satiro Sileno a la figura de Faunus y, por ende, a

fatuus??®

En Lectures and essays on subjects connected with Latin literature and scholarship
(1885), Henry Nettleship desarrolla esta sustitucion de sentido, indicando el vinculo entre
Faunus, fatuus y fari que hemos descrito:

Modern etymologists are for the most part inclined to connect the word Faunus
with edg [Attic form of @dog (phdos) “(day)light”, the life of men] and to explain
it as meaning the god of light, grace, and favour (...). The base @ap- light and ¢a-
speech are treated by Curtius (G.E. p. 296) as identical: may not Faunus then
originally mean the Speaker? Such at least was evidently the opinion of many
among the ancient Latin scholars. So Isidore, 8.11.87, fauni a fando, and tfig
ewvig dicti, quod voce, non signis, ostendere viderentur futura. In lucis enim
consulebantur a paganis, et responsa illis non signis sed vocibus dabant. The
same idea seems to be implied in Varro’s words, L.L. 7.32, hos (Faunos) ...in
silvestribus locis traditum solitos fari futura. Conversely, fanum was by some
connected with faunus: Paulus, p. 8 8, fanum a Fauna dictum. And Faunus again
was sometimes identified, sometimes closely connected, with Fatuus, the power
or god of speech. Servius, Aen. 6. 776, idem Faunus, idem Fatuus, Fatuclus: 7.
47, quidam deus est Fatuclus: huius uxor est Fatua. Idem Faunus et eadem Fauna.
Ducti autem sunt a vaticinando, id est, fando. Unde et fatuos dicimus
inconsiderate loquentes; 8. 314, hos faunos etiam fatuos dicunt, quod per
stuporem divina pronuntiant: Justin, 43. 1, Fauno fuit uxor nomine Fatua, quae
adsidue divina spiritu impleta velut per furorem futura praemonebat, unde adhuc
qui inspirari dicuntur fatuari dicuntur. Arnobius, 1. 36, mentions Fenta Fatua,
Fauni uxor. Reading between the lines of these notices we discern clearly that
fatuus (from fari) originally meant a speaker, and that it came afterwards to mean
a talker, a babbler; (...) it started with a good sense and ended with a bad one, as
in course of time the accomplishments of the speaker or the knower became
useless. (Nettleship, H. 1885: 50-51)

23 En EI Nacimiento de la Tragedia (1871), Nietzsche relata: "Una vieja leyenda cuenta que durante mucho
tiempo el rey Midas habia intentado cazar en el bosque al sabio Sileno, acompafiante de Dioniso, sin poder
cogerlo. Cuando por fin cay6 en sus manos, el rey pregunta qué es lo mejor y mas preferible para el hombre.
Rigido e inmavil calla el demdn; hasta que, forzado por el rey, acaba prorrumpiendo en estas palabras, en medio
de una risa estridente: «Estirpe miserable de un dia, hijos del azar y de la fatiga, ¢por qué me fuerzas a decirte
lo que para ti seria muy ventajoso no oir? Lo mejor de todo es totalmente inalcanzable para ti: no haber nacido,
no ser, ser nada. Y lo mejor en segundo lugar es para ti -morir pronto»." (Nietzsche, F. 1973:54)
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Como se indica, el sentido original de fatuus era “el que habla”; posteriormente, se
sustituyo por el de charlatan, con el carécter inflado y de vanidad excesiva de la locura, en
tanto la presuncion del oraculo por su acceso a una verdad divina, absoluta, en la cual cree y
repudia a quien no lo hace. Se trata de una locura que no concierne al sentido de enfermedad,

sino a un fendmeno propio del habla y el hablante.

No se trata de la ausencia de razon por perturbacion o enfermedad sino un conflicto
de la razon del fatuo consigo misma, al no poder ser negada o puesta en entredicho. Del
mismo modo en que el decir del fatuo no es puesto a juicio por otro, el caracter turbado del
loco lo coloca en una relacion de libertad respecto a un tercero, a la vez que lo liga a un

destino funesto que resulta incuestionable.

1.3.  Etimologia y acepciones del vocablo alienacién.

La locura, en sus distintas tradiciones y experiencias en Occidente, ha tenido una
analogia y resonancia con lo extrafio, ajeno y separado; alejado de la ley de los hombres, de
Dios, de la imagen del normal, del cuadro de salud mental y extraviado de si mismo. En la
lengua comun alienacién y locura son pensadas desde la vecindad de sentidos, como lo que
existe fuera, separado de los avatares de normalidad. Conviene una revision etimolégica de
los vocablos, localizando qué de sus sentidos conciernen al psicoandlisis. Se revisa
“alienacion” y sus distintas variaciones en la lengua comuin en las voces ‘“alienar” y

“alienado” en espafiol y francés.

La RAE establece distintas acepciones respecto a la alienacion. Para nuestro estudio

recuperamos las siguientes:

Alienacion. (Del lat. alienatio, -onis). F. accion y efecto de alienar || 2. Proceso
mediante el cual el individuo o una colectividad transforman su conciencia hasta
hacerla contradictoria con lo que debia esperarse de su condicion || 3. Resultado
de ese proceso || 4. Med. Trastorno intelectual, tanto temporal o accidental como
permanente || 5. Psicol. Estado mental caracterizado por una pérdida del
sentimiento de la propia identidad. (2001: 109)

El vocablo apunta a un efecto de extrafiamiento respecto a uno mismo, a la perdida
de facultades de la conciencia, el raciocinio y la identidad, que histéricamente han sido
asimilados como materia de estudio para la medicina y la psicologia desde el enfoque de
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trastorno o anomalia. El verbo alienar, proveniente del latin alienare, remite a ““1. tr. enajenar.
2. tr. Producir alienacion (proceso de transformacion de la conciencia).”. En el Diccionario
de Moliner, el verbo se define: “(del latin alienare). 1 tr. y prnl. Enajenar[se]. > Inalienable.
2 tr. Transformar la conciencia de un individuo o colectividad de modo que se pierda su
propia identidad”. (p.160)

Su raiz latina, entendida como “sacar-colocar fuera”, queda ligada a “dlienus”?*

(ajeno, perteneciente a otro, ajeno, extrafio a uno, desconocido), adjetivo a su vez derivado
de alius (“otro”, “distinto”, “diferente”, al igual que alia y aliud). De acuerdo con
el Indogermanisches Etymologisches Woerterbuch de Julius Pokorny (entrada 53, pégina
24), su raiz indoeuropea es “al-"2° (otro), derivando en el alius latino (de donde se originan
las palabras alias, alienar, alienigena y ajeno) y el aiiniog (allelos) griego, este ultimo
entendido como “uno al otro” (significacion de la que surgen los vocablos “aléfono”,
“alopata”, “paralelo”, “alergia”). La quinta acepcion establecida por la RAE, la psicoldgica,
nos permite localizar un punto de partida respecto a la diferenciacion entre el enfoque
psicolégico y el psicoanalitico: alude a la pérdida del sentimiento (remitiendo a sensacion,
por lo que no se trata de una cualidad del pensamiento) de una identidad propia. Mientras la
psicologia se ocupa de la identidad en tanto rasgo de que distingue la personalidad individual,
el psicoandlisis se dirige a la identificacion; esta identificacion apunta a su vez al campo del
significante y el Otro, de lo cual surgen interrogantes respecto al caracter de la alienacion, si
toda identificacion lleva a la locura, o qué clase de alienacion podria ser fuera del campo del
Otro.

Es en el vocablo “alienado” donde podemos encontrar una relacion directa con
“locura”, de acuerdo con el DRAE: “alienado, da. (Del part. de alienar). adj. Loco, demente.”
Se adhiere a la lengua comun el sentido de que al caer ante el efecto de la alienacion se esta

loco, en tanto caracter anomalo y no propio de la naturaleza original del individuo, enajenado

24 En la teologia medieval, alienus adquiere la connotacion de mal moral, de desplazamiento y separacion del
bien “Satanas es allétrios, alienus, el “otro” (un angel loco ademas de malo). (...) Harmatia (pecado) es
allotriosis de Dios. Allotriosis significa “hacer otro”. Entre los escritores helenisticos paganos esta palabra
significa “aversion” (a cosas que no nos gustan), pero entre los griegos cristianos se refiere a “alienacion”
espiritual.” (Padel, R. 2005 :168)

2 También registrado en el indoeuropeo como alyos y hzélyos, ambos derivando en el inglés antiguo en elles
(other, otherwise, different), que actualmente se usa en el vocablo else; asi como en el aleman antiguo aljas
(de otro, de algo mas), a su vez relacionado con allaz (todo).
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de su razon o su consciencia. El participio latin alienatus, alienata tiene la connotacion de

extravio mental. El Diccionario de Autoridades, en su Tomo | (1726), define la alienacién:

Metaphoricamente vale abstraccion de sentidos. Lat. A sensibus alienatio,
abalienatio. FR. LUIS DE GRAN. Adic. al mem. part. 1. trat. 4. cap. 1. De los
éxtasis y alienaciones de sentidos que padecia todas las veces que comulgaba.

s. f. Lo mismo que Enajenacion. Vease. Es voz Latina, y de poco uso. Lat.
Alienatio. NAVARR. Man. cap. 27. Porque en ninguna parte se usa la privacion
de beneficios que manda incurrir ipso iure a los que son mendres que Obispos y
Abades dentro de sus meses, si perseveran en la dicha alienacion.

Su significacion queda empatada con Enajenacion, definiendo al enajenado: “part.
pass. del verbo Enajenar en sus acepciones. Latin. Alienatus. Mente abstractus. SANT. TER.
Concept. cap. 6. Vela perdida (el alma) y enajenada de si por amarle. QUEV. M. B. Dicen que
Cassio respondié enajenado de la cdlera, con estas palabras.” (Tomo III, 1732). El dltimo
ejemplo introduce a nuestro estudio la nocion de la locura como pasion, el pathos griego
tragico que desposee al hombre de si mismo llevandolo a su destruccion. Los verbos latinos
alieno, alienare y alienatum corresponden a la enajenacion mental como a la juridica en tanto

separacion de bienes, posiciones o facultades.

Por su parte, el francés aliénation comparte la raiz latina alius, por lo que el sentido
no varia en gran medida. En el diccionario Laurousse Francés-Espafiol aparece como
“aliénation f. alienacion, enajenacion (cession) || FIG aversion, hostilidad || MED alienacion,
enajenacion; aliénation mentale alienacion mental.” Cabe destacar que el acento sobre el
tema de la alienacion no sélo esta colocado sélo sobre la medicina y la psicologia, sino

también sobre el derecho y sociologia, enfatizando el sentido juridico del latin alienatio:

Aliéner XIII1® s., Livre de jostice, sens jurid. du lat. alienare, rendre autre, de
alienus, autre ; le mot lat. avait les valeurs de « vendre », de « détacher, rendre
hostile », et, dans I’expression mentem alienare, de « dter la raison ». Ces trois
significations se sont développées en francais, la derniére au XIVe s. || aliénation
Xllle s., du lat. alienatio ; X1Xe s., Marx sens philos. et écon. ; 1361, Oresme,
méd. aliénation d’esprit, trad. du latin; aliénation mentale, 1811, Hanin.
(Dauzet, 1964: 22)

El aliéné (alienado, enajenado) es considerado entonces como un loco, significacion
sostenida en ciertos dispositivos como maison o asile d’ aliénés (manicomio, casa de
alienados). La accion de alienar aliéner remite tanto a trastornar, perturbar la razon (rendre
fou) o enajenarse (s’ aliéner les amitiés, enajenarse las amistades), ambas marcando una

escision respecto a la normalidad.
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Entre sus acepciones, se encuentra la figura legal de la alienacion como la transmision
voluntaria y legal de una propiedad, bienes o derechos. Posteriormente reitera las
concepciones previamente mencionadas sobre la pérdida del libre albedrio, del “desposeido
de su esencia, razon de ser y vivir”, asi como la figura antigua de la alienacion mental como

sindnimo de locura.

El Dictionnaire Littré (1971) propone estas versiones afiadiendo una concepcion
hasta el momento no contemplada:
Aliénation (a-li-é-na-sion) s. f. 1 Vente, transport d'une propriété, d'un fonds.
2 Fig. Aliénation des esprits, aversion que des personnes ont les unes pour les
autres. 3 Aliénation d'esprit, aliénation mentale, égarement d'esprit, folie. J'ai vu
en elle de l'aliénation d'esprit, [Moliere, I'Am. méd. 11, 6] C'était une aliénation

de sens, une maladie surnaturelle, [Guez de Balzac, Socrate, disc. 3] Absolument.
Folie. On a dit que la colére est une courte aliénation. (Littré, 1971: 307-8)

La segunda acepcién arroja una definicion que, si bien deducible, su explicitud
permite matizar el estudio: se trata de una alienacion del espiritu, caracterizada por la
aversion de los unos a los otros. Dado a que la alienacion convoca a un estado de anomalia,
de pérdida de identidad, su manifestacion mas clara seria el sentimiento de aversion, de
discordia que posteriormente culminaria en ser sefialado loco, excluido de la sociedad,

separado.

1.4.  Etimologiay acepciones del vocablo separacion.

El DRAE indica, respecto a la separacion, su origen en el latin separatio y —onis, y le
define como la accidn y efecto de separar o separarse, poner distancia entre dos elementos.
Recuperamos algunas de las acepciones del diccionario de Maria Moliner para nuestro
estudio:

separar (del lat. séparare) 1. tr (de) Apartar, poner una cosa que esta tocando a
otra de modo que no la toque. prnl (de) Dejar de estar en contacto con algo o
cerca de algo. 2. *Pacificar. 4. Considerar varias cosas sin mezclarlas o

confundirlas. — Distinguir, dejar de ser pertenecer a una entidad. (Moliner, M:
834)

La connotacién del término indica la accion de dividir, de un cambio espacial para
lograr un efecto distinto al tenian los dos elementos en su contiglidad, asi como signarles
como disimiles, distintas; destacando o eligiendo elementos de una misma entidad o

ubicacion comudn de acuerdo con los criterios de diferencia.
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El Diccionario de Autoridades, en su Tomo VI (1739) hace una especificacion
respecto al campo médico: “Vale también dividir, y manifestar los cadaveres en las
operaciones Anatdmicas. Lat. Separare. Dividere.”, asi como de caracter legal respecto a la
separacion conyugal: “Vale tambien divorciar, impedir la comunicacion por algin tiempo.
Lat. Separare. Dividere.”. La accidon recae sobre la manifestacion de una distincion, la
constituciéon de un limite indicando ruptura marital (como es el caso de la separacion de
bienes en oposicion a la propiedad comunitaria) o discriminacion de las partes de una

estructura anatdmica en sus componentes.

Sobre su etimologia, de acuerdo con diccionario de J. Corominas (1996) se establece:
“Tom. del lat. separare id., derivo de parare 'disponer' con prefijo se- 'aparte’.” (p.531) GOmez
De Silva (1988) define separacion como “accion o efecto de separar o apartar: latin
separationem, acusativo de separatio (tema separation-) “’separacion’ de separatus,
participio pasivo de separare ‘separar’ (véase separar, secesion, seguro, °suya, preparar), +
-10 accion de”. (1988: 634)

El Dictionnaire Trésor aporta una connotacion substancialista del vocablo. La
referencia empleada en el diccionario pertenece a la terminologia quirdrgica, la disolucion o
separaciéon de una mezcla original, descomponiéndole en sus partes. Posteriormente
contempla la separacion en su valor juridico:

SEPARATION, subst. fém. Etymol. et Hist. 1. 1314 «action de séparer, d'isoler
divers éléments» separacion entre choses de diverses entencions (HENRI DE
MONDEVILLE, Chirurgie, éd. A. Bos, n°106); en partic. a) 1718 «isoler les
éléments d'un mélange» separation des metaux (Ac.) b) 1456-57 «rupture entre

époux» le divorce et separacion (Cent. nouv. Nouvelles, éd. Fr. P. Sweetser,
LXXIII e nouvelle, p. 445, 169)

El prefijo latin dis-/dit- (separacion, divergencia, presente también en disolver,
dividir, disociar y distinguir) designa el sentido del divortium, relacionado con repudium —
potestad del hombre sobre la mujer para despojarle, separarle de su funcion como esposa y
madre, instituida en el Derecho Romano y proveniente del verbo pudet (provocar vergiienza).
La parte repudiada, al aislarse del vinculo marital, quedaba considerada como indigna,
impudica, rechazada y separada socialmente, pues sin su funcién conyugal la mujer no era

considerada util para propoésito alguno. Divorciar en el sentido moderno queda definido como
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el cese del affectio coniugalis o maritalis por medio de un fallo juridico, colocando la Ley

como entidad tercera que media el conflicto de diversitas mentium entre dos.

Podemos establecer la insistencia de la accion por dividir: desplazar colocando algo
en medio, sea un espacio o el objeto mismo que provoca la separacion. Division que remite
a los vocablos “escision” y “clivaje”. Del latin scissio (“cortadura, particion, rompimiento,
separacion”)?®, -omis, “escision” se define por la RAE como: “rompimiento (||
desavenencia)”, asi como su uso médico en tanto extirpacion de o6rganos y tejidos. Por su
parte, el anglicismo “clivaje” proviene del inglés “cleavaje”; mismo que procede del verbo
cleave (“hender, partir, cortar”) del inglés medio (1100-1500 a.C.) cleven, y este del inglés
antiguo (450-1100 d.C.) cleofan; términos derivados del griego yAvgsw “glyphein”?’ (grabar,
cincelar, marcar, tallar, cortar), de donde provienen glifo, jeroglifico, petroglifo. Esta
concepcién aporta la nocion de una separacion como ruptura, pero asi mismo como

inscripcion o marca de escritura.

Por ultimo consideramos para nuestro estudio la proximidad entre “separacion” e
“hiancia”. Corominas la establece: “Tom. del lat. hiatus, -us, id., derivo de hiare 'rajarse’,
'separarse'.” (1996:318). El vocablo “hiancia” suele emplearse en el psicoanalisis lacaniano
para referir a Béance; en la “Nota de traduccion” en el Seminario I de Lacan, Diana

Rabinovich sefala:

Béance: Se mantiene la traduccion de Tomas Segovia en los «Escritos»: Hiancia.
Este término sefiala una forma particular de agujero que no corresponde
exactamente a ninguna de las designaciones en castellano. Béance deriva de Béer
gue significa abertura grande o también boquiabierto de admiracion, sorpresa,
deseo, etc. Este matiz corresponde a su etimologia latina, etimologia que comparte
con la serie hiato y hiante, a partir del cual se forma hiancia. (en Lacan, J. 1981:
9-10)

No obstante, existe una discusion sobre la pertinencia de esta traduccion. El vocablo
“hiato” remite mas precisamente a una interrupcion, a la accion de una detencion o separacion
temporal (por ejemplo: en gramatica el hiato supone el contrario del diptongo, al
pronunciarse dos vocales seguidas en silabas distintas, colocando una interrupcion, un hiatus

en medio). Como sefiala la cita, Béance remite a una falta, un agujero relacionado

26 Del verbo scindere (rajar, hender, rasgar); procedente del indoeuropeo *skei- (cortar, rajar) que dio lugar al
verbo latino scire (saber, analizar separando, discernir).
2" Todos estos vocablos tienen como origen comun la hipotética raiz indoeuropea *gleubh- “cortar”.
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intrinsecamente con el deseo, tal como lo describe el Dictionnaire du Ancien Francais:
"Désir, atente, espérance, chose aprés laquelle on aspire".?® La “hiancia” suele
psicologizarse hacia la nocion de “carencia” —Y, por ende, obturable, susceptible a llenarse
o reponer lo que falta. Para Lacan se trata de una falta constitutiva, una abertura originaria.
No agotaremos la discusion en torno a Béance por ahora, pero consideramos importante
plantear algunos rasgos en el vocablo de una de las categorias principales respecto al sujeto,

y su relacion semantica con separacion.

1.5. Heteronomia y autonomia. Un sesgo para comprender alienacién y separacion.

Para concluir este recorrido, vale agregar una posible vinculacion de los vocablos
alienacion y separacion respecto a los términos heteronomia y autonomia, y su relacion con

la libertad en tanto liberum arbitrium.

En las distintas reflexiones sobre los vocablos, insiste la relacién de uno y otro, de lo
considerado propio en tanto rasgo de identidad, naturalidad y pertenencia; y lo otro en tanto
a lo que existe fuera en tanto espacialidad, ley y consciencia. Esta alienado quien no esta en
posicién de propio, sino afectado por lo ajeno. Por ende, el sentido comdn adopta la
separacion como meta y realizacion, para recuperar el sentimiento del “uno mismo”. Tal
oposicion puede ilustrarse con las nociones de heteronomia y autonomia. De acuerdo con la
RAE, heterdbnomo proviene de los vocablos griegos heteros (otro, diferente) y nomos vopog
(norma, ley, costumbre) y se define como “dicho de una persona: que estd sometida a un
poder ajeno que le impide el libre desarrollo de su naturaleza.”. Por otro lado, autonomia
proviene del griego avtovopio, compuesta por avtog (propio, por si mismo) y vopog. De
acuerdo con Robin Lane Fox, en “El Mundo Cl&sico” (2007), su contexto es politico, pero
procede de una figura de la Tragedia, Antigona®®:

La «autonomia» es una palabra inventada por los griegos antiguos, pero para ellos

tenia un contexto politico claro: empez6 siendo la palabra empleada para designar
el autogobierno de una comunidad, un grado protegido de libertad frente a un

28 Version en linea, recuperado de: http://micmap.org/dicfro/search/dictionnaire-godefroy/b%C3%A9ance.

29 Antigona sera pieza fundamental para el establecimiento lacaniano de un “Etica del Psicoanalisis”. En el
segundo capitulo de este documento analizaremos la naturaleza de su autonomia, y las consecuencias directas
que su recurso deja al psicoanalisis en torno al papel de la libertad y la responsabilidad en la direccion de la
cura.
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poder exterior que era lo bastante fuerte como para infringirla. La primera
aplicacion de la palabra a un individuo que se conserva se refiere a una mujer,
Antigona, en el drama que lleva su nombre. (Lane, R. 2007: 11)

Mientras la heteronomia es entendida como sometimiento, la dependencia, la pérdida
de voluntad o libertad moral, la autonomia se privilegia como el logro de independencia. La
alienacion aparece como figura heteronoma, mientras que la idea de separacion como
liberacion ejemplifica la aspiracion a la autonomia y libertad®. EI Derecho Natural (aquel
anterior, superior e independiente al Derecho Positivo —soberania- y Consuetudinario —usos
y costumbres-) considera al hombre por naturaleza libre, pero debido al Contrato Social, vive
alienado, es decir: cede una parte de su libertad (su tutelaje) al Estado con el fin de crear una
sociedad organizada. El sentido juridico contempla en la alienacion una pérdida de una parte
de uno mismo, la libertad. En el caso del alienado mental, no posee libertad de eleccion entre

el bien y el mal, ni facultades para elegir en el derecho, considerandose legalmente incapaz.

Resumimos este primer capitulo sefialando el abordaje a la polisemia en “locura”, sus
articulaciones a la infatuacion no sé6lo como desvario sino como una locura propia de un
saber funesto, intimamente relacionado al destino, a lo vaticinado; asi misma su
desfiguracion en la figura del infatuado como un hablante enloquecido, creyente de su dicho

y Unico con acceso a esta verdad, separado de los demas.

La elaboracion respecto a alienacién y separacion indica la funcion de lo otro, la
alteridad y los modos de posicionamiento ante ello. Hasta el momento, la revision de la
etimologia nos ha permitido vislumbrar el origen del vocablo y sus relaciones, asi como los
elementos que han destacado en su uso como parte del sentido comun. Sin embargo, es en su
funcién significante que psicoanaliticamente podemos localizar su potencia y posibilidad de
determinar posicion, accién y produccion de efectos en el campo del sujeto. El estudio
destaca lo otro y el “sacar/poner-fuera” (lo separado) como principales agentes en la
construccion del valor del vocablo, referentes imprescindibles en la referencia y el habla. La

creencia comun sostiene un valor en lo individual, personal y a la vez distinto del otro, lugar

% Si bien el origen etimoldgico de “libertad” mas conocido es el latin libertas y el indoeuropeo leudh (liberar,
crecer), la primera concepcion de libertad registrada es el sumerio Ama-gi, traducida literalmente como “retorno
a la madre”, para definir la manumision de los esclavos. Surge de interés para nuestro estudio la posibilidad de
una nocién de libertad que no corresponde a la negacion o exclusion de la otredad entregandose a un destino
individual, sino a un destino colectivo.
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del que se pretende separar en orden de lograr hablar de uno mismo, de la identidad. La
separacion entendida en su valor de liberacion (separarse de la enfermedad en su nocién
exogena de interioridad inducida, de la cultura o tradicién en tanto fuente de inconformidad,
etc.) adquiere una potencia para colocarse en el discurso del ser hablante y determinarlo,
hablar por este. A su vez, esta separacion puede ejercerse sobre uno mismo, ser otro, ya sea
en tanto facultades sensitivas o animicas, dejando de ser quien se reconoce en la accién o

ejecuta un acto.

Concluimos colocando el acento en el desplazamiento de la posicion autonoma a
heterbnoma, en la cual aparecen funciones y efectos en el individuo, pudiendo establecerse
un parangén con la figura del misantropo fatuo separado y el alienado enloquecido. Al ser
puesto dentro o fuera de determinado orden (de ley, de relacion al otro), se adquieren
elementos y propiedades especificas. Las significaciones contempladas resultan
fundamentales para comprender la relacion entre las operaciones alienacién — separacion y
el concepto de locura establecido por Lacan, es decir: la oposicion entre un orden
heteronomo, en y por el lenguaje, y el ideal de liberacion y autonomia llevado hasta la

presuncion infatuada.

24



Capitulo I1.- El concepto de Locura en la obra de Jacques
Lacan.

“Un loco que se imagina principe difiere del
principe real, s6lo en que éste es un principe
negativo, mientras que aquél es un loco negativo.
Considerados sin  sus signos, son muy
parecidos.” (LICHTENBERG, G.C. “Aforismos”)

El segundo capitulo de este documento presenta la cuestién de la locura en la obra de
Jacques Lacan con un valor especifico de concepto, distinto de psicosis (y demas
nomenclaturas asociadas a la nocién de enfermedad mental, sinrazon, desviacion y déficit).
Se plantean los criterios a partir de los que se podria darle un valor conceptual; asi como los
referentes con que se construye a lo largo de la produccién escrita el psicoanalista francés y
las consecuencias teorico-clinicas que su establecimiento deriva. Dicha tarea hace necesario

indicar ciertas salvedades preliminares, expuestas a continuacion:

Generalmente, el interés en psicoanalisis por hablar de “la locura”, especificamente
en la orientacion dirigida por la Ecole lacanienne de psychanalyse (ELP), es resultado del
rechazo a hablar desde la psicopatologia. Se apunta a buscar otras versiones no ligadas a
categorias diagndsticas, abriendo una serie de problemas de dimension antropoldgica,
filosofica e historica. Raquel Capurro (2016) recoge un fragmento de este posicionamiento:

¢Por qué La locura? ¢Por qué ese nombre antiguo del cual Erasmo hizo el elogio?
(Por qué ese nombre que el diagnéstico psiquiatrico de psicosis dejo en las
sombras o desplazado hacia los extremos de la histeria? [...] Porque volver a
hablar de la locura nos descentra de las nosografias psicopatolégicas y nos permite
abordar las atipicidades, los desencadenamientos inesperados, abriendo la
posibilidad de trabajar mas alla de los limites nosograficos. (Capurro, 2016: 1)

Bajo esta consigna se acude a multiplicidad de figuras agrupadas bajo el nombre de
“locura”, eludiendo la categorizacion psi. Sin embargo, esto da la ocasion de ser ambiguos

al no considerar necesario especificar de qué locura se habla, o qué interés tiene esta para el

31 Cfr. El psicoanélisis, ¢un tratamiento para enfermos mentales? (2016) Revista Nacate. Disponible en linea:
http://www.revistanacate.com/wp-content/uploads/2016/10/El-psicoan%C3%A1lisis....-R.-Capurro.pdf (fecha
de consulta: 04/08/2017)
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psicoanalisis. Se recurre indistintamente al arte, la literatura y la filosofia, estableciendo
puentes con los enunciados tedricos de Sigmund Freud y Jacques Lacan, en ocasiones sin
indicar la diferencia que supone el empleo del término en el modelo tedrico de un autor u
otro. No se repara, por ejemplo, que no hay en la obra freudiana el uso de “locura” con valor
conceptual, sino a nivel de vocablo®. Por lo tanto, esta investigacion apunta a distanciarse
de todo empleo indistinto del término. Esto implica que no sélo es necesario explicitar qué
se quiere decir cuando se habla de locura, sino que de no precisar con claridad las
repercusiones que tiene su uso su mencion tiene poco valor mas alla de un revisionismo de

bibliografia academicista.

Se propone la siguiente hipdtesis: pese a ser referencia recurrente en textos y
comunicaciones psicoanaliticas, el concepto de locura concebido y desarrollado por Jacques
Lacan a lo largo de su obra es objeto de un malentendido® —y en ocasiones de un olvido— al
otorgarsele un valor abstracto (covariable a los intereses o intenciones expositivas del analista
en turno) o haciéndole equivalente de las psicosis. Por ende, no se comprende lo que se dice
por locura bajo la pluma de Lacan si antes no se analizan las circunstancias que llevan a su
concepcién, el porqué del uso de ciertos referentes, las dificultades que supone darle un

estatus conceptual y las consecuencias que esto conlleva.

Lo cual lleva a aclarar el uso del sintagma “la obra de Jacques Lacan”. En La obra
clara (1994) Jean Claude Milner distingue bajo el nombre de Scripta el conjunto de textos
compilados en los dos volumenes de Escritos en 1966 y los textos posteriores, en su mayoria
publicados en la revista Scilicet (p.13). Existen diferencias importantes entre esta Scripta y
los cursos anuales compilados a nombre de EI Seminario, entre las cuales sefialamos una, la
de interés a este estudio: la elaboracion sobre la locura tiene una presencia importante a lo
largo de los Escritos, mientras que su mencion en el Seminario es particularmente escasa.
Este hecho permitird considerar la circunstancia de que este concepto pase al margen de su

ensefianza, no asi de su escritura.

32 Freud emplea “locura” para referir a 1) la analogia entre suefio y locura que los tedricos previos a la escritura
de la Traumdeutung establecen [Sobre todo en los apartados: E. “Las particularidades psicoldgicas del suefio”
(Freud, S, 1976, 1V: 83) y H. “Relaciones entre el suefio y las enfermedades mentales” (1976:110-114)], 2) el
temor del neurdtico a “volverse loco” y 3) en tanto sindnimo de psicosis, mania, demencia y otras modalidades
del delirio.

3 Sin embargo, se rechaza que ese malentendido tenga por origen una “mala lectura”.
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En consecuencia, la acumulacion y revision de citas y textos fechados en los que
Lacan habla (explicitamente o no) sobre la locura son recursos necesarios mas no suficientes
para los propositos de esta tesis. Por ello este capitulo coloca un acento en las referencias
empleadas por Lacan (la psiquiatria 6rgano-dinamista, la filosofia hegeliana y el Misantropo
de Moliere), pues se propone que al responder por qué usa esos referentes y no otros se
podrén identificar los problemas y consecuencias derivados de un concepto de locura, ademas
de establecer los fundamentos por los que se le otorga un valor conceptual.

(Qué autoriza a dar valor de concepto a una nocion tan poco “clara y distinta” como
lo ha sido la locura? En Las locuras segun Lacan (2011) Pablo Mufioz rechaza considerarla
un concepto unitario, apuntando a la multiplicidad de fendmenos asociados con ese nombre
presentes en la obra lacaniana. En efecto, resulta dificil hablar de una teoria unificada de la
locura que acople todos los enunciados respecto a este vocablo de modo univoco, indistinto
y total®*. Por el contrario, se apunta a deducir lo que Lacan Ilama doctrina de la locura®
anudada por temas, problemas, cuestionamientos teodricos y clinicos con los que Lacan asocia
tres nociones hegelianas: la ley del corazon, el delirio de infatuacion y el alma bella. Estas
permiten repensar otros conceptos y la practica misma (al menos, desde la propuesta
lacaniana). Discernir el campo conceptual, desde la especifica relacion entre teoria y practica
en psicoandlisis, apunta a un modo preciso de nombrar lo que se podra hacer en la clinica:
delimita lo analizable, lo que implica cuestionar cdmo y para qué se interviene, lo cual no

puede dejar inalterable la posicion del analista y su acto. Conviene recordar que:

Toda palabra tiene siempre un mas all4, sostiene varias funciones, envuelve varios
sentidos. Tras lo que dice un discurso esta lo que él quiere decir, y tras lo que
quiere decir esta otro querer decir, y esto nunca terminara a menos que lleguemos
a sostener que la palabra tiene una funcion creadora, y que el ella la que hace
surgir la cosa misma, que no es mas que el concepto. [...] Recuerden lo que dice
Hegel sobre el concepto: el concepto es el tiempo de la cosa. Ciertamente, el
concepto no es la cosa en lo que ella es, por la sencilla razén de que el concepto
siempre esta alli donde la cosa no estd, llega para reemplazar a la cosa [...] Hegel
lo dice con mucha rigurosidad: es el concepto el que hace que la cosa esté alli, aun
no estando alli. (Lacan, 2008: 351)

34 En consecuencia, se dejan fuera de este documento algunos famosos enunciados de Lacan como “en el amor
la mujer es loca, pero no-toda loca”, y “entre locura y debilidad mental hay eleccion”. No se les desconoce,
pero no atafien a lo que se pretende desarrollar en esta investigacion.

% Asi la denomina en 1964: “No adelantemos aqui nuestra doctrina de la locura. Pues esta excursion
escatologica solo esta aqui para sefialar la hiancia que separa a esas dos relaciones, la freudiana y la hegeliana,
del sujeto con el saber.” (Lacan, J. 2009: 763)
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Como sefiala José Casas®® (1996) la teoria en psicoanalisis no tiene por funcion
localizar signos primarios, universales, ni buscar la correspondencia con hechos
observacionales. “Por el contrario, la teoria tiene como funcion delimitar las condiciones de
posibilidad para que se haga presente el objeto psicoanalitico, dicho objeto tiene la
particularidad de expresar su naturaleza a través de la palabra.” (p.13) De este modo, el
concepto de locura no se emplea para subsumir casos singulares en una generalidad, sino
para habilitar que la hipdtesis de un modo especifico de sufrimiento contemporaneo sea

pensada y ello configure otro modo de intervenir clinicamente.

Siendo coherente con estas ideas, serd necesario interrogar y responder: ¢a qué
problema responde la creacién del concepto de locura? ¢en dénde aparece y en qué contexto?

La cuestion de la locura ocupa a Lacan desde un momento previo al inicio de su
ensefianza psicoanalitica. Figura en los Escritos desde el conjunto de textos del periodo 1936-
1950, es decir: el momento del paso de psiquiatra a psicoanalista®’. De este periodo el escrito
“Acerca de la causalidad psiquica” (1946), su contexto y circunstancia de escritura, sera el

centro del esquema de trabajo de la primera parte de este capitulo.

El recorrido de este capitulo consiste en una revision critica del concepto de locura
en tanto distinto de psicosis, formulado en una ruptura con la psiquiatria de su tiempo y
apuntando a cuestiones de orden psicoanalitico y filoséfico al retomar figuras del
individualismo moderno. Si bien en primer momento ello le permite entender la paranoia de
un modo especifico, las consecuencias de su propuesta van mucho mas alla. Esta le permitira
formular en el periodo 1953-1958 una concepcidn de locura ligada al yo (moi) y al discurso
de la libertad, ambos elementos ligados a la figura del hombre moderno y sus ideales
condicionados por un empuje social que Lacan localiza primero ligado al Romanticismo y
luego a una propiedad misma del lenguaje expresada bajo la forma del creerse. Para dar
cuenta de ello haremos una revision exhaustiva de las referencias que rodean esta
construccion (el debate psiquiatrico, la alusion a Descartes, la filosofia hegeliana, el

Romanticismo). Indicaremos que ley del corazon, delirio de infatuacion y alma bella son

36 Cfr. Casas, J. (1996) Funcion de la teoria en psicoanalisis (lecturas para su discusion). Ed. UAQ, México.

37 La primera alusion de Lacan a una nocion de locura no equivalente a psicosis se encuentra en la tesis doctoral
“De la psicosis paranoica y su relacion con la personalidad” (1932). Retomaremos este texto respecto a la
critica del psicoanalisis como “profesion delirante”.
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nociones que dan cuenta de modos de subjetividad caracterizados por elementos comunes: el
desconocimiento, la inmediatez (no mediacion del Otro) de identificacion, el ideal de libertad
y una estasis del ser. Se indica el origen de la nocién alma bella como una propuesta ética de
Friedrich Schiller (1759-1805), la cual promueve la reconciliacién inmediata entre deber e
inclinacion. Ello llevara a cuestionar el ideal moral de individualismo y la posicién ética del
psicoandlisis. Con este fin, se alude a ciertos elementos empleados por Lacan en el desarrollo
de su seminario titulado La ética del psicoanalisis, particularmente, su lectura de la tragedia
Antigona. Proponemos que la lectura efectuada a dicha pieza coincide con la tendencia
individualista presente en el lacanismo contemporaneo. A la vez, se plantean otras lecturas
posibles en las que pudiera argumentarse una ética no individualista sino desde la estructura
denominada inmixién de Otredad. Por Gltimo, se hace una breve reflexion sobre el modo en

que esta concepcion de locura incumbe a la practica cotidiana del analista.

2.1. El debate Ey-Lacan acerca de la causalidad de la locura.

El texto “Acerca de la Causalidad Psiquica” es escrito y presentado en las Jornadas
Psiquiatricas de Bonneval de 1946, tituladas “La psicogénesis de las neurosis y las psicosis”.
En el Lacan polemiza con Henri Ey® (1900-1977) respecto al organodinamismo de este. Para
ello, retoma dos textos de Ey: “Hallucinations et Délires” (1934) y “Ensayo de aplicacion
de los principios de Jackson a una concepcion dindmica de la neuropsiquiatria” (1936). Ello
en el contexto de su ruptura con la episteme psiquiatrica, virando a la psicoanalitica. Visto
asi, la concepcidn de locura en psicoandlisis no podra considerarse analoga a la que enmarca

la psiquiatria —y por ende no puede hacerse sinénimo de psicosis a nivel conceptual o clinico.

El debate Ey—Lacan ocurre en un contexto especifico dentro de la historia de la
psiquiatria: aquel que G. Lantéri-Laura (2000) denomino tercer paradigma de la psiquiatria
moderna: el de las grandes estructuras psicopatoldgicas (1929-1977)%°. Este invierte la
relacion entre psicopatologia y clinica presente en el paradigma anterior: mientras en el

paradigma de las enfermedades mentales “la psiquiatria avanzaba por asi decir, merced de la

3 Psiquiatra francés, representante del organodinamismo y del dialogo entre psiquiatria y psicoanalisis.

% Los dos paradigmas anteriores son: la alienacién mental (finales de s. XVI111-1850) y las enfermedades
mentales (1850-1926). Cfr. Lantéri-Laura, G. (2000). Ensayo sobre los paradigmas de la psiquiatria moderna.
Madrid: Triacastela.
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clinica” (p.218), con la prevalencia del concepto de estructura predominara la psicopatologia
por encima de la psiquiatria clinica, en tanto mera aplicacion. Influenciado por la
Gestalttheorie, las ambiciones en este paradigma apuntan a obtener un conocimiento total
del ser del hombre a partir de la patologia mental, una concepcion antropoldgica general
sostenida en la distincion estructural entre neurosis y psicosis (es decir, la demarcacion entre
neurologia y psiquiatria).

[...] este paradigma ponia en practica una distincion capaz de organizar en la

psiquiatria todo aquello que, al no corresponder ni a lesiones cerebrales evidentes

ni a factores exdgenos indudables, remitia a lo esencial de esta disciplina —aquello

que V. Magnan denominaba las locuras propiamente dichas. Se trataba de la

oposicion pertinente entre las estructuras neuréticas y las estructuras psicoticas,

oposicién que el psicoanalisis habia dejado en primer plano. (Lantéri-Laura, G.
2000: 220)

A diferencia de la inmensa produccién nosografica del paradigma anterior, se
apuntara a localizar los sintomas principales de donde surgiria el proceso morbido, un
diagnostico estructural. Sostenido en el tripode de la concepcidn freudiana de la evolucion
de la libido (libido del Yo y libido objetal), la neurologia globalista y la filosofia
fenomenoldgica, surge el organodinamismo de Ey como construccion del paradigma

estructural. Como el nombre lo indica, este organodinamismo se constituye por dos términos:

En la expresion érgano-dinamismo, el primer término quiere decir que, al mismo
tiempo, la enfermedad mental es organica y organizacion (mas exactamente «una
forma de desorganizacion del Ser que se organiza a un nivel dinamico inferior»).
Esta concepcidn es «organogénica en el sentido que postula como hip6tesis un
trastorno organico como proceso generador (factor de inmadurez o de
disolucién)», dice Ey. (Palem, R.M. 2009: 259)

Se afirma que la enfermedad mental consiste en una desorganizacion del Ser. En
consecuencia, se puede deducir que el Ser es organizacion en su estado sano. Como puede
notarse el modelo de Ey no pretende ser una concepcidn psicopatolégica mas, sino que se
inscribe en una representacion del mundo*® y en una antropologia especifica®!, de las cuales

lo mas esencial sera la libertad (distintiva de lo humano para Ey en el mundo de lo vivo) y

40 Sostenida en tres niveles: la materia inerte, constituyente de lo que existe, pero que “no es todo”; el mundo
de los seres vivos, mas compleja que la materia inerte y por ende irreductible a esta; y el mundo del espiritu,
distinguiendo el mundo humano del mundo vivo por la libertad esencial del hombre. (Lantéri-Laura, 2000:228)
41 Regida por tres postulados: 1) el desarrollo ontogénico del hombre reproduce el de la evolucion de los
mamiferos, 2) el hombre es, dialécticamente, lo que su historia hace de él y lo que este hace de su historia, 3)
en su desarrollo, las funcionas mas antiguas son las mas rudimentarias y sélidas, mientras que las mas recientes
son las mas elevadas y fragiles. (Lantéri-Laura, 2000:229)
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la fragilidad del hombre, “fragilidad que le es esencial pues a cada instante corre el riesgo de
retroceder y destructurarse de manera parcial o de manera global” (Lanteri-Laura, 2000:
229). El término de destructuracion y desorganizacion constituye la clave de toda la patologia
para H. Ey, definiendo la especificidad de la psiquiatria el tratar la locura en tanto patologia
de la libertad. (p. 229) Mientras las destructuraciones parciales corresponden a la patologia
neuroldgica, las globales corresponden a la patologia psiquiatrica, pues comprometen la

organizacion de la conciencia, tanto como la organizacion de la personalidad.

Ey rechaza la concepcidn puramente psicogénica de la patologia (encontrada, desde
su lectura, en Freud), pero también la mecanicista (asociada a Clérambault), lo que brinda el

sentido del segundo término en la categoria de organodinamismo:

El sequndo término quiere decir que la enfermedad mental no obstante es siempre
una estructura dinamica puesto que le corresponde una forma de consciencia y de
existencia ciertamente regresiva (de nivel inferior) pero todavia (re) organizada y
rica con todas las mociones del Inconsciente y del Imaginario... «una
organizacion a niveles inferiores de la vida psiquica que entra como agente
constitutivo de la estructura de los sintomas y da un sentido a cada forma de
existencia patol6gica». (Palem, 2009: 259)

Pese a la preponderancia de lo orgénico, Ey concede un lugar a los factores psiquicos,
pretendiendo hacer una conjuncién entre datos psicolégicos (de orden subjetivo) con datos
organicos o fisioldgicos (de orden objetivo) pensando asi una unificacion entre psiquiatria y
psicoanalisis (p. 260). Proyecto a menudo convertido en aspiracion ideal por quienes buscan
la validez cientifica del psicoanalisis y su aceptacion académica, asi sea a costo de su
subordinacion a la psiquiatria, y por ende a la anatomia humana y la biologia. Elizabeth

Roudinesco (2006) resume con precision la postura de Ey:

Inspirada en la neurologia jacksoniana, de la cual Freud habia tomado ciertos
conceptos, la doctrina del organodinamismo (...) postulaba la primacia de la
jerarquia de las funciones por sobre su organizacion estatica. (...) Segun Ey, habia
gue unir la neurologia y la psiquiatria a fin de dotar a esta Gltima una teoria capaz
de integrar el freudismo. (p. 10)

Se ha planteado, de manera general, la postura de H. Ey. Ahora se desarrolla la critica
sostenida por Lacan. Este considera los postulados de Ey reducibles a la doctrina de la
perturbacion mental “incompleta y falsa” del organicismo, al no poder concebir el origen de
esta en “otra cosa que no sea el juego de los aparatos constituidos en la extension interior del

tegumento del cuerpo” (Lacan, J. 2011: 152). Sin importar los recursos al psicoanalisis de
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los que echa mano, o la perspectiva dinamica que busca consolidar, sus coordenadas remiten
en ultima instancia a “las condiciones quimicas, anatomicas, etc. del proceso cerebral
generador, especifico de la enfermedad mental, o incluso las lesiones que debilitan los

procesos energéticos necesarios para el despliegue de las funciones psiquicas.” (p.153)

Una vez hecha esta indicacion, Lacan establece las condiciones de su critica: pese a
que la concepcion de Ey se puede sostener (aludiendo a la presencia y reconocimiento de los
asistentes a las Jornadas de Bonneval, es decir: pese a tener validacion en una comunidad

epistémica), no posee los caracteres de la idea verdadera. Lacan amplia al respecto:

Tal vez sorprenda que pase yo por encima del tabu filosofico que afecta a la nocion
de lo verdadero en la epistemologia cientifica desde que alli se difundieron las
tesis especulativas llamadas pragmatistas. Hemos de ver que la cuestion de la
verdad condiciona en su esencia al fenémeno de la locura y que, de querer
soslayarlo, se castra a este fendmeno de la significacion con cuyo auxilio pienso
mostrar que aquél tiene que ver con el ser mismo del hombre. (p.153)

Hay dos cuestiones que merecen atencion: por un lado, Lacan no coincide con las
condiciones del pragmatismo para considerar una idea verdadera (su utilidad practica en la
realidad objetiva, o “solo es verdadero aquello que funciona”) y, por lo tanto, el correlato
empirico sobre la “eficacia” de la concepcion de Ey no es lo que Lacan pretende criticar,
pues no es condicion suficiente para determinar la veracidad de su idea. Por otro, Lacan
coloca la verdad como condicién del fendmeno de la locura, del cual no se puede prescindir
a consecuencia de eliminar su significacion, y con ella su relacion con el ser del hombre.
Aborda la nocién de lo verdadero con “la célebre forma que le ha dado Spinoza: Idea vera
debet cum suo ideato convenire.*? Una idea verdadera debe (el acento cae sobre esta palabra,
que tiene el sentido de “es su necesidad propia”), debe estar de acuerdo con lo que es ideado
por ella.” (p.153) Para Baruch Spinoza la verdad no se encuentra en el juicio ni en la
adaecuatio rei et intellectus aristotélica, sino en la idea. En la segunda parte de la Etica

demostrada segun el orden geométrico (1677) abunda al respecto:

Entiendo por idea adecuada una idea que, en cuanto considerada en si misma, sin
relacion al objeto, posee todas las propiedades o denominaciones intrinsecas de
una idea verdadera.

Explicacion: Digo «intrinsecas» para excluir algo extrinseco, a saber: la
conformidad de la idea con lo ideado por ella. (Spinoza, B. 2011: 70)

42 Spinoza, B. Etica, 1677 . axioma VI.
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El caracter de verdad, de claridad en una idea radica en su adecuacion con las ideas
que se deducen de ella, en tanto sea inteligible y no entre en contradiccidn con estas. Con
esta aclaracion, podriamos conjeturar que Lacan parte de un modelo hipotético-deductivo, y
no de la observacion supuestamente “pre-reflexiva” y “objetiva” del inductivismo ingenuo®?

en la que prima el objeto en una experiencia factica.

Lacan descalifica la doctrina de Ey al sefialar la contradiccion entre los términos
derivados de ella con su problema “original y permanente”: discernir qué distingue a un

enfermo neuroldgico de un loco (es decir, los limites entre neurologia y psiquiatria).

Pregunto, pues, a Henri Ey: ¢en qué distingue a ese enfermo** de un loco? Queda
a mi cargo, si no me da la razén en su sistema, poder darsela en el mio.

Si me responde con las perturbaciones noéticas de las disoluciones funcionales,
le preguntaré en qué difieren éstas de lo que él llama disoluciones globales.
De hecho, es la reaccion de la personalidad, que en la teoria de Henri Ey aparece
como especifica de la psicosis, sea como fuere. Y aqui es donde esa teoria muestra
su contradiccion, y al mismo tiempo su debilidad, ya que, a medida que Ey
desconoce de un modo mas sistematico toda idea de psicogénesis, hasta el extremo
de confesar en alguna parte que ya no puede siquiera comprender qué significa
esta idea, lo vemos recargar sus exposiciones con una descripcion “estructural”
cada vez mas sobrecargada de la actividad psiquica, en la que reaparece ain mas
paralizante la misma discordancia interna. (Lacan, 2011: 155)

La idea primera (la concepcién érganodinamista) entra en contradiccion con lo ideado

por ella (una acentuacion por el mecanicismo, recusando toda idea de psicogénesis).

Junto a ello, Lacan criticara otros aspectos que seran de importancia fundamental al
plantear su doctrina de la locura: la concepcion dualista de Ey (que, sefiala, no coincide con
la de Descartes, mucho mas adecuada para sus propositos), la afirmacion de “la integracion
es el ser” y el juicio que Ey da sobre la locura: “Las enfermedades son insultos y trabas a la

libertad, no estan causadas por la actividad libre, es decir, puramente psicogenética.” (p. 157).

43 En ¢Qué es esa cosa llamada ciencia? (1976) Alan Chalmers define la concepcion inductivista ingenua de
la ciencia como producto de afirmaciones populares: “el conocimiento cientifico es conocimiento probado, la
ciencia se basa en lo que podemos ver, tocar, oir; la ciencia deriva de los hechos de la experiencia”. Chalmers
sefiala el peligro (e ingenuidad) de esta postura, que apunta a la aprehensién de una verdad sin paradigmas y
pretendidamente imparcial. Sin descartar el inductivismo en si mismo -sino mas bien su perspectiva ingenua-,
afirma: “La ciencia no comienza con los enunciados observacionales, porque una teoria de algtn tipo precede
siempre a todos los enunciados observacionales, y los enunciados observacionales no constituyen una base
firme sobre la que pueda descansar el conocimiento cientifico, porque son falibles.” (1990: 52)

4 Lacan se refiere a un caso de Gelb y Goldstein (1951), “el canto de cisne de las posiciones globalistas en
neurologia, pero en la época nadie se daba cuenta: el paciente habia sufrido una herida que le habia dafiado las
dos cisuras calcarinas, y, pese a la localizacion limitadisima de la lesion padecia trastornos muy generales.
[disolucion uniforme del mas alto nivel]” (Lantéri-Laura, 1994: 32)

33



Si la locura es la patologia de la libertad, es labor de la psiquiatria restituir esta libertad al
hombre:
La funcion de la psiquiatria dentro de las ciencias humanas es la de garantizar el
valor del hombre ayudandolo a permanecer o a devenir como el portador de los
valores que lo califican en cuanto tal [...]. Es este hombre (ser de
estremecimientos, de proyectos y de lejanias... segin el andlisis existencial)
herido, ofendido, impedido, el que aparece a plena luz (es decir en pleno

sufrimiento y en sus esfuerzos de sobrevivencia, incluso de metamorfosis) en los
Estudios psiquiatricos. (Palem, 2009: 261)

Ey da a la locura una concepcidn deficitaria, contraria al ser en su integracion y en su
formacion jerarquica. El proyecto psiquiatrico drganodinamista no es entonces sélo uno
guiado por un ideal de salud, sino que pretende dar cuenta del ser del hombre, obteniendo
una verdad sobre este y redimiéndolo al rehabilitar aquello que le es de si, la libertad, en
oposicion a la locura vista como obstaculo y riesgo por la fragilidad que le constituye. La
concepcién de la locura, entendida como déficit y error que remite en instancia Gltima al
organismo Y a la disolucién estructural, se opone a la elaborada por Lacan. Comenzara su

propuesta, retomando primero a Descartes.

2.1.1. El papel de la locura en las Meditaciones Metafisicas: la creencia delirante.

La referencia a René Descartes (1996-1650) en la critica al organodinamismo aparece
tras la acusacion de dualismo en el pensamiento de Ey, quien atribuye al primero un
“dualismo absoluto introducido entre lo organico y psiquico (...) [cuando] mas bien [para
Descartes] se trata del dualismo de la extension y el pensamiento” (2011: 156); asi como el
equivoco de Ey cuando sostiene que en el dualismo ‘el espiritu es sin existencia”,
contrastdndolo con el cogito como primer juicio de existencia. (p. 158) Por ello, Lacan
considera pertinente la consigna de un retorno a Descartes, en el texto de las Meditaciones
Metafisicas (1641):

Respecto del fendmeno de la locura, si bien no lo profundizé en sus Meditaciones,
al menos tengamos por revelador el hecho de que da con él desde los primeros
pasos de su partida, de una inolvidable alegria, hacia la conquista de la verdad.

“;Y como podria negar yo que estas manos y este cuerpo son mios sino acaso
comparandome con algunos insensatos cuyo cerebro ha sido de tal modo alterado
y ofuscado por los negros vapores de la bilis, que constantemente aseguran ser

reyes, cuando son pobrisimos, y que van vestidos de oro y purpura, cuando estan
completamente desnudos, 0 que se imaginan ser cantaros o tener un cuerpo de
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vidrio? Son, jpor supuesto!, locos, y yo no seria menos extravagante si me guiase
por sus ejemplos.”

Y sigue adelante, cuando vemos que bien habria podido, no sin provecho para su
bldsqueda, detenerse en el fendmeno de la locura. (Lacan, J. 2011: 162)

El fragmento recuperado por Lacan corresponde a la Meditacion Primera (De las
cosas que pueden ponerse en duda). Su mencidn no es arbitraria, pues pone el acento en la
creencia delirante. Ey hara lo propio, pero disolviendo la nocion de creencia en la de error,
advirtiendo al psiquiatra a no conferir sentido a la creencia del enfermo, a riesgo de co-delirar

con este.

¢Son anélogas las posturas de Ey y Descartes sobre la creencia delirante? ¢ Qué interés
tiene la referencia cartesiana? A estas cuestiones afiadimos una tercera, lanzada por Lacan:
¢queé valor humano yace en la locura? Comencemaos por analizar el parrafo citado en su fuente
original:
Pero, aun dado que los sentidos nos engafian a veces, tocante a cosas mal
perceptibles 0 muy remotas, acaso hallemos otras muchas de las que no podamos
razonablemente dudar, aunque las conozcamos por su medio; como, por ejemplo,
que estoy aqui, sentado junto al fuego, con una bata puesta y este papel en mis
marfios, 0 cosas por el estilo. Y ,cOmo negar que estas manos y este cuerpo sean
mios, si no es poniéndome a la altura de esos insensatos [nescio quibus insanis],
cuyo cerebro esta tan turbio y ofuscado por los negros vapores de la bilis [quorum
cerebella tam contumax vapor ex atra bile labefact], que aseguran constantemente
gue son reyes, siendo muy pobres, ir vestidos de oro y plrpura, estando desnudos,
0 que se imaginan ser cacharros, o tener el cuerpo de vidrio? Mas los tales son
locos, y yo no lo seria menos si me rigiera por su ejemplo. [sed amentes sunt isti,

nec minus ipse demens viderer, si quod ab iis exempum ad me transterrem].
(Descartes, 1977: 18)

El proyecto de las Meditaciones supone una reflexion sobre las posibilidades del
conocimiento. La primera meditacion separa la intuicién de la busqueda de la certeza, dando
razones y criterios por los cuales convendria dudar de las cosas (con particular énfasis en las
cosas materiales). Su fin no es el escepticismo o el nihilismo, sino una cuestion preliminar
para poder liberarse de prejuicios producidos por los sentidos y asi guiarse por la duda. Se
trata de una reflexion que elude los impedimentos de la vida cotidiana al pensar, y conducian
a una transformacion, “comenzando en un yo concreto —el propio— y dirigiéndose despues
hacia el encuentro con el punto arquimediano necesario para la fundamentacion cientifica: el
cogito.” (Avila, M. 2015:133). Sin embargo, la locura sirve aqui como el tropo de un margen

a su propio proceder: aquello que me viene de los sentidos y que, si pusiera en duda, me
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colocaria en el lugar de un loco. La interrogacion meditativa muestra asi sus limites, pero

deriva el riesgo que existe en la locura (creerme otro que no soy) en la figura del suefio:

Con todo, debo considerar aqui que soy hombre y, por consiguiente, qué tengo
costumbre de dormir y de representarme en suefios las mismas cosas, y a veces
cosas menos verosimiles, que esos insensatos cuando estan despiertos. jCuantas
veces no me habra ocurrido sofiar, por la noche, que estaba aqui mismo, vestido,
junto al fuego, estando en realidad desnudo y en la cama! (p.18)

Hay en el suefio mayor posibilidad de ser engafiado, pero a diferencia de la locura,
existe oportunidad de continuar la tarea meditativa en tanto las imagenes oniricas poseen
alguna reminiscencia de la realidad, por mas extravagante que resultara tal imagen. Mientras
el suefio seria una deformacion de la realidad, la locura no se presta a engafios: el loco* cree
que su cuerpo es de vidrio (y por consiguiente lo es: no hay lugar para la interrogacién
esencial de la meditacion). Si Descartes sefiala el compararse con los locos aquello que lo
haria parecer (viderer) extravagante e insensato (sin serlo), para ellos no hay posibilidad de
comparacion. “[En la locura] no hay metafora, son cacharros y tienen cuerpo de vidrio”
(Gusman, 2010: 145). Mientras para el sujeto cogitante traspasar los limites de la duda lo

colocaria en igualdad al insano, este “se cree” fuera de todo nexo a la realidad.

El mismo parrafo citado por Lacan seria retomado por Michel Foucault quince afios
después en su obra Historia de la locura en la época clasica (1961), indicando en este la
escision razén-sinrazon en la que el autor pretende encontrar el nacimiento del saber moderno
en tanto silenciamiento de la locura. Dos afios mas tarde, Jacques Derrida haria una critica a
los desarrollos de Foucault en el texto Cogito e historia de la locura (1963). El objeto de esta
polémica seria si la supuesta exclusion de la locura, silenciada en y por el desarrollo de la

razon moderna podria o no fundarse en torno al cogito cartesiano.

Dicha disputa pudiera parecer ajena a los desarrollos de Lacan: ni Foucault ni Derrida
dan el peso de concepto a locura —por razones distintas que cabria puntualizar®. Sin

embargo, un examen y valoracion de ambas propuestas no sélo permiten una comprension

4 Al emplear los vocablos “loco” y “locura” en el contexto cartesiano, alude a la tradicién en torno a la
demencia, la insania y el enloquecimiento por influencia de la bilis negra.

4 Mientras Foucault no establece un concepto en tanto considera que este es covariable a la episteme donde se
produzca un saber sobre la locura y los dispositivos construidos a su alrededor, Derrida considera la nocién de
locura no como un concepto sino como tema o indice en el texto: “Descartes no habla nunca de la locura misma
en este texto. No es su tema. La trata como un indice para una cuestion de derecho y valor epistemologico. (...)
este texto no se trata de la locura (...) ni siquiera para excluirla”. (Derrida, 1989:72)

36



mas amplia del texto cartesiano, sino que dan un matiz a dos cuestiones cruciales abordadas
por Lacan en torno a su concepto de locura: el hombre moderno y su relacion con el saber.
El interés no es meramente por la rigurosidad interpretativa (qué autor tendria la version mas
acertada de Descartes y sus intenciones), sino por las consecuencias de sus aproximaciones

y el interés que puede suscitar al psicoandlisis en su relacion con la locura.

Las elucubraciones de Foucault (calificadas por H. Ey como un “psiquiatricidio”)
suponen una critica frontal al saber pretendidamente objetivo que la medicina psiquiatrica
erige sobre la locura. Saber adquirido a costa de un silencio forzado: el saber filosofico
moderno se fundamenta en una violencia ejercida sobre la locura, sometiéndole al lenguaje
de la razdén en términos de déficit, anormalidad y patologia. Esta supeditacion de lenguaje no
solo derivaria en criterios diagnosticos que aspiran a obturar las experiencias nominadas
“locura” a lo largo de la historia, sino que se reproducirian social e institucionalmente. La
locura perdia asi su caracter tragico para convertirse en un error de juicio del cual se tomaba
distancia por medio del progreso de la razon: “En el camino de la duda, Descartes encuentra
la locura al lado del suefio y de todas las formas de error” (1997:76). Foucault supone
encontrar en Descartes el nacimiento del imperativo "Yo, que pienso, no puedo estar loco",

fuente de la escisidn razén/sinrazén.

Mientras el suefio y el error supondrian salvedades a sortear por medio de la razon, la
locura recibe el caracter de "peligro que se evita". El cogito no puede estar loco, pues dudar

demasiado haria peligrar el camino de la meditacion.

Para la locura, las cosas son distintas: si sus peligros no comprometen el avance
ni lo esencial de la verdad, no es porque tal cosa, ni aun el pensamiento de un
loco, no pueda ser falsa, sino porque yo, que pienso, no puedo estar loco [...] No
es la pertinencia de una verdad la que asegura al pensamiento contra la locura,
como le permitiria liberarse del suefio; es una imposibilidad de estar loco, esencial
no al objeto del pensamiento, sino al sujeto pensante [...] pues la locura justamente
es la condicion de una imposibilidad del pensamiento. (Foucault, M. 1976: 77)

La critica de Foucault al saber encumbrado por el positivismo légico consiste en
sefialar que, tras los afanes de objetividad y de progreso (no sélo el triunfo de la razon sobre
la supersticion sino sobre la enfermedad ya diagramatizada, calculada sobre el cuerpo del
loco) existe una violencia histérica: la exclusion de los saberes no sostenidos en la

racionalidad moderna. Su proyecto arqueoldgico apunta a narrar la locura en sus quiebres y
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discontinuidades histdricas, sin pretensiones de una coherencia y continuidad progresiva
hacia un entendimiento més detallado de esta (posicion propia del mito médico sobre la
evolucion progresiva de su cientificidad), vale decir: sin el lenguaje de la Razén.

Derrida erigiria una contraposicion al argumento planteado: en Descartes no habria
una exclusion de la locura, sino que esta constituye al cogito en su confrontacion al Genio
Maligno. El uso serd pedagdgico, ficcional (en tanto hipdtesis hiperbolica que pone en
cuestion todo saber racional) para ilustrar al no-fildsofo la especificidad de la duda sensible.
Sin embargo, la duda sensible supone apenas una primera etapa para la tarea meditativa, y la
locura seria apenas un ejemplo, acaso no tan poderoso ni tan Gtil como el suefio. Sin embargo,

no se excluiria la locura: se le da entrada, pero en tanto hipétesis.

[...] el recurso a la hipdtesis del Genio Maligno va a hacer presente, va a convocar
la posibilidad de una locura total, de un enloguecimiento total que yo no podria
dominar puesto que me es infligido —por hip6tesis— y puesto que ya no soy
responsable por €l; [...] una locura que introducira la subversion en el campo de
las ideas clara y distintas. [...] (Derrida, 1989: 75)

Para Derrida no se trata de darle un estatuto ontolégico o conceptual a la locura lo
que concierne a Descartes: se trata de una ficcidn, una figura retérica tomada de las
convenciones epocales de esta (con claras influencias de la tradicion grecolatina) para pensar

el camino hacia la verdad.

Aqui no se trata, por otra parte, para Descartes, de determinar el concepto de
locura, sino de servirse de la nocion corriente de extravagancia para fines juridicos
y metodoldgicos, para plantear cuestiones de derecho que conciernen solamente a
la verdad de las ideas. (p. 72)

A la par, Derrida critica las pretensiones de Foucault por escribir una historia que no
haga uso del lenguaje de la razon, pues en tanto “historia” se construiria sobre un andamiaje

I6gico, ordenado y racional.

[...] /no es la arqueologia, aunque sea del silencio, una logica, es decir, un
lenguaje organizado, un proyecto, una orden, una frase, una sintaxis, una «obra»?
[...]/Cudles van a ser la fuente y el estatuto del lenguaje que de esta arqueologia,
de este lenguaje que debe ser entendido por una razén que no es la razon clésica?

(p. 53)

Lineas mas adelante, precisa el sentido de este sefialamiento: si se pretende hacer
hablar a la locura prescindiendo del lenguaje de la razon, resulta insuficiente simplemente

evitar las nomenclaturas psiquiatricas. Al pretender mantenerse aséptico de toda complicidad
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con la racionalidad moderna y su positivismo, Foucault tendria que prescindir, a decir de
Derrida, de todo el lenguaje europeo, en tanto es cémplice historico de este supuesto
silenciamiento objetivante. No basta renunciar a las categorias psi, sino que habria que
renunciar a toda categoria de la razén moderna... lo cual bien equivaldria, segin este autor,

a sequir el exilio del loco o callar.

Por altimo, Foucault responde en el apéndice de ‘Historia de la locura’ titulado “Mi
cuerpo, ese papel, ese fuego” (1972), en el cual reitera su propuesta original. E1 hombre
moderno, en tanto soberano de si mismo, de su ratio, sujeto de derecho, no podria ser
delirante; pues esta sinrazon supondria su exclusién de una sociedad sostenida por la
positividad de los saberes. El ejercicio meditativo implica una transformacion, a saber: pasar
de la oscuridad a la certeza. La locura es el limite de la duda, y sostenerla como ficcion, tal
como pretende Derrida, no hace mas que sostenerla como un agente externo, incompatible al
ejercicio meditativo. Vemos asi que al pensar la locura los dos autores dan cuenta de sus
posiciones respecto al saber y la filosofia. Mientras Derrida contempla la locura meramente
desde el texto, Foucault encuentra necesario pensarla desde practicas institucionales,
dispositivos y los saberes que le dan cufio de especificidad, a fin de desenmascarar la
racionalidad a la que responde este silenciamiento. Si bien sus perspectivas no coinciden con
la de Lacan, su conceptualizacion de la locura se encuentra interpelada por un problema
comun con Foucault: la razén moderna y la antropologia derivada de ella. Veremos de qué

forma da cuenta de ello.

Volvamos primero al debate sobre el organodinamismo: mientras Ey considera la
creencia un fendmeno de déficit (y una forma del error, pudiendo leer una continuidad con
la lectura que Foucault hace de Descartes), Lacan la define como “menos que saber, pero
quiza es mas: afirmar es comprometerse, pero no es estar seguro.” (2011: 162); creencia y
certeza no coinciden, se puede creer sin estar cierto. Como hemos mencionado, la cuestion
de la verdad condiciona el fendmeno de la locura y le otorga su significacion; su especificidad

no sera, respecto a la verdad, el déficit o el error, sino el desconocimiento:

;Cual es, por tanto, el fendmeno de la creencia delirante? Es, decimos, el de
desconocimiento, con lo que este término contiene de antinomia esencial. Porque
desconocer supone un reconocimiento, como lo manifiesta el desconocimiento
sistematico, en el que hay que admitir que lo que se niega debe de ser de algun
modo reconocido. (2011: 164)
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No se trata del error y de su correspondencia con “los pliegues del cerebro”.
Desconocimiento no es ignorancia, sino que implica apartarse de lo una vez conocido. El
recorrido efectuado hasta este punto es el siguiente: mientras Ey considera la creencia
delirante como una distorsion, una desintegracion del ser (no sélo un desvio —irreversible o
no, segun se siga a Foucault o a Derrida— en la busqueda de la verdad, como lo ideaba
Descartes) y patologia de la libertad esencialmente orgénica, Lacan se sirve de la referencia
a las Meditaciones para colocar una vez méas el acento en el objeto que subyace su indagacion:
la verdad. Sin embargo, si Ey tomaba un fendmeno de la patologia mental para descubrir en
ella una verdad del ser del hombre, Lacan hara lo propio al sefialar que la locura “es vivida
integra en el registro del sentido [...] el fendmeno de la locura no es separable del problema
de la significacion para el ser en general, es decir, del lenguaje para el hombre.” (2011:164).
Respecto a la verdad, el loco desconoce. Concepcidn que Lacan ligara a la Fenomenologia
hegeliana. Para Hegel (1770-1831) la locura (Wahnsinn) es propia del hombre de la razon
(Vernunft) cuando este desconoce el camino recorrido dialécticamente, centrado en la
inmediatez que le oferta la certeza del puro si-mismo, es decir: desconoce los medios que lo
han conducido a ser quien es. Mientras Foucault*’ lee en Descartes la locura como aquella
que, por colocarse fuera de la razén, pierde derecho al cogito, para Hegel la locura es un

momento a atravesar en el desarrollo dialéctico del ser racional.

S6lo el hombre llega a captarse a si mismo en aquella completa abstraccion del
yo. Por ello tiene, por decirlo de alguna manera, el privilegio de la locura
(Narrheit) y la demencia (Wahnsinns)”. (Hegel, 1830: 168)

Es sobre este punto que el recurso a la filosofia hegeliana debe precisarse.

2.2.  Laconcepcion de locura (Wahnsinn) en la Fenomenologia del Espiritu.

Es de Hegel y no de la psiquiatria, ni de Freud, de donde Lacan tomaré los referentes

para conceptualizar la locura. En los subapartados consecuentes se argumenta esta referencia,

47 Si bien sus premisas, intereses y conclusiones son distintos a los de Lacan en su referencia a Hegel, el texto
“Historia de la locura en la época clasica” es, de acuerdo con Georges Canguilhem (19 de abril de 1960), de
inspiracion hegeliana en su concepcion de la historia: “En la utilizacion de su documentacion considerable, el
pensamiento de M. Foucault ha conservado de un extremo al otro un vigor dialéctico que en parte procede de
su simpatia por la version hegeliana de la historia y de su familiaridad con la Fenomenologia de la mente.”
(citado por Eribon, 1992: 142) Asimismo, Didier Eribon considera la ensefianza de Jean Hyppolite (y su lectura
de la Fenomenologia) un elemento fundamental en la formacion filoséfica de Foucault. Puede afirmarse que
Foucault acude a Hegel, pero en su concepcion de historia, no asi en su concepcion de la locura.
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haciendo primero una salvedad respecto al vocablo elegido por Hegel: Wahnsinn. En su

estudio del término, Heidegger indica:

¢Designa esta palabra a un enfermo mental? No. Locura (Wahnsinn) no significa
meditar (Sinnen) lo sin sentido (Unsinn). «Wahn» es una palabra del aleméan
antiguo proviene del alto aleman wanay significa ohne (sin). El loco piensa
(sinnt) y lo hace como ningun otro. Pero se queda sin el parecer (Sinn) de los otros.
El es de otro parecer (Sinnes). «Sinnan» significa originalmente: viajar, aspirar
a..., tomar una direccion. La raiz indogermanica sent y set significa “camino". El
Soligario es el loco porque estd en camino hacia otra parte. (Heidegger, M. 1990:
50)

Sus componentes léxicos Wahn (ilusion, mania) y Sinn (sentido, conciencia,
pensamiento, significacion) ayudan a captar la locura de la que hablara Hegel, distanciandola

de concepciones de perturbacion mental.®

En el lacanismo la referencia a Hegel suele ser homologada con un supuesto “primer
Lacan”, un Lacan “hegeliano” (como también suelen atribuirsele otras etiquetas, por ejemplo,
ser una lectura “estructuralista” de Freud). La argumentacion de esta investigacion rechaza
este tipo de afirmaciones, pues reducirlo a un simple “gusto” o filiacion autoral momentanea
no responde la cuestion fundamental: ;por qué Hegel? ¢a qué necesidades logicas, a qué
problemas responde recurrir a este autor? A continuacion, trataremos de dar respuesta a estas

cuestiones:
Conque —punto esencial— el primer efecto de la imago que aparece en el ser
humano es un efecto de alienacion del sujeto. En el otro se identifica el sujeto, y
hasta se experimenta en primer término, fendmeno que nos parecerd menos
sorprendente si nos acordamos de las condiciones sociales fundamentales del

Umwelt humano, y si evocamos la intuicion que domina a toda la especulacion de
Hegel. (Lacan, J. 2009: 179)

Lacan ubica una necesidad en el psicoanalisis: enfatizar el papel del humano como
ser social, constituido desde el mundo circundante, opuesto al sustancialismo individualista.
La teoria de Hegel sostiene que para que algo sea “algo”, requiere de la Otredad. La

consciencia racional esta llena del mundo exterior, pues necesita rebasar la inmediatez de la

48 Esta traduccion tiene por apoyo la version establecida por Luis Tamayo en su texto “El Estilo de Heidegger”,
publicado en la compilacion Heidegger: Sendas que vienen. (Tamayo, L. 2008: 47)

4% Encontramos fundamental hacer esta aclaracion, ya que en la Fenomenologia Hegel desarrolla la locura en
tanto delirio de infatuacién; sin embargo, su teoria de la psicosis se encuentra en la Enciclopedia de las Ciencias
Filosoficas (1817). El vocablo empleado ahi es Verriicktheit (enloquecimiento, demencia) “Hegel se sirve del
término “Verrlckheit” para caracterizar la enfermedad mental porque —a diferencia de lo que sucede con la
expresion castellana— se presta bien a su concepcion de la “locura” como desviacion, como distorsién de un
funcionamiento normal de una estructura psiquica.” (Brauer, D. 2010: 302)
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conciencia natural. Su contenido —el significado— se lo da el mundo en el devenir dialéctico.
Desde la Antigliedad Clasica se piensa al hombre desde su racionalidad. Para Hegel, ni el
pensamiento ni la razén pueden definir el Yo. Lo propiamente antropdgeno, lo humano, es el
deseo (Begierde) en tanto implica el encuentro con la otredad y la contradiccion. Haremos

un breve esbozo de esta cuestion a continuacion.

Hegel describe un primer momento de la conciencia en certeza sensible, en relacion
inmediata con el objeto, aparentando riqueza infinita: aparece sin prejuicios, en naturaleza
bruta. “Este conocimiento se manifiesta, ademas, como el mas verdadero, pues atn no ha
dejado a un lado nada del objeto, sino que lo tiene ante si en toda su plenitud.” (Hegel, 1966:
60) Se encuentra con lo inmediato de la realidad, “lo que es”. Esto supone una pasividad del
sujeto respecto del objeto. Es sobre el problema de conocimiento (“;cémo conozco la
realidad?”) donde empieza el devenir dialéctico de la conciencia. Sin embargo, esto se trata
tan sélo de la articulacién més pobre respecto al objeto: “Lo tnico que enuncia de lo que sabe
es esto: que es; y su verdad contiene solamente el ser de la cosa. La conciencia, por su parte,
es en esta certeza solamente como puro yo, y yo soy en ella solamente como puro éste y el
objeto, asimismo, como puro esto.” (p.60) La certeza sensible no es pura inmediatez: esta es
solo su manifestacion mas comdn. Hegel indica que la certeza se obtiene como algo mediado:
“yo tengo la certeza por medio de un otro, que es precisamente la cosa; y ésta, a su vez, es en
la certeza por medio de un otro, que es precisamente el yo.” (p.64) Sin mediacion, la
conciencia ingenua considera la familiaridad de lo inmediato como la realidad. El sujeto
queda absorto en lo que conoce de forma inmediata, se pierde en este acto. Es por medio del
deseo que el sujeto puede volver a si mismo, saliendo de ese estado absorto. La conciencia
natural deviene conciencia-de-si, 0 autoconciencia, cuya realizacion efectiva dependera de

su relacién con la otredad.

Sin la mediacion de la otredad el individuo queda en el puro esto de caracter abstracto,
pensado como esencia. La otredad aparece en Hegel como una ética. Cabe aclarar: el
encuentro con la otredad no supone un altruismo. La certeza sensible no se descubre como
una mismidad que debe abrirse a otros, sino que la mismidad en su esencia es alteridad

aungue la conciencia no lo sepa. La sustancia del Espiritu se divide y se articula en individuos
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en el acto en que la conciencia se aprehende a si misma, siendo un Todo que es

contemporaneo —ldgica y temporalmente— a las partes.

Para Lacan, recurrir a la filosofia hegeliana supone un modo de facilitar el
entendimiento de la constitucion del sujeto hablante a partir del Otro. La subjetivacion y
realizacion de la autoconsciencia, desde Hegel, se conciben en el Espiritu (Volkgeist), como

una reflexioén fuera de la inmediatez. Este rechazo a la inmediatez es un estatuto ético:

En la vida de un pueblo es donde, de hecho, encuentra su realidad [Realitét]
consumada el concepto de la realizacion de la razon consciente de si, donde esta
realizacion consiste en intuir en la independencia del otro la perfecta unidad con
él o en tener por objeto como mi ser para mi ésta libre coseidad de un otro
previamente encontrada por mi, que es lo negativo de mi mismo. (...) El trabajo
del individuo para satisfacer sus necesidades es tanto una satisfaccion de las
necesidades de los otros como de las suyas propias, vy s6lo alcanza la satisfaccion
de sus propias necesidades por el trabajo de los otros. Asi como el individuo lleva
ya a cabo en su trabajo singular, inconscientemente, un trabajo universal, lleva a
cabo, a su vez, el trabajo universal como un objeto consciente; el todo se convierte
en obra suya como totalidad, obra a la que se sacrifica y precisamente asi se
recobra a si mismo desde esta totalidad. (Hegel, G. 1966: 209-210)

Para Hegel la apuesta es llegar a una autoconsciencia: una consciencia-de-si, pasada
por una mediacion que la saca de la certidumbre ingenua. Se trata de un pasaje de la ldgica
sintactica (formalizacion abstracta) a la ldgica semantica (de significado, referencia y
sentido); por ende, toda relacion de significacion es una relacion con el Otro. Contrario a
posturas como las sostenidas por Kant y Fitche (para quienes la cosa-en-si, el noimeno, existe
independiente del sujeto), sujeto y objeto no pueden existir en unidad mas que negando su
inmediatez: por la mediacion del saber de si. Jean Hyppolite afiade una precision respecto al

desarrollo de la autoconsciencia fuera de la inmediatez y lo puramente individual:

Los individuos singulares, nos dice Hegel, existen en el seno del espiritu del
pueblo como magnitudes evanescentes, emergen para si, pero inmediatamente
guedan inmersos en este espiritu que les constituye y que al mismo tiempo es obra
suya. Con respecto a los individuos singulares el espiritu universal es el medio de
su subsistencia y el producto de su actividad. Aqui se da una accién reciproca
entre el todo y las partes, entre lo universal y lo singular, que constituye la vida
misma del Espiritu. Ello no obstante, esta vida debe ser saber de si, debe
reflexionar en si misma, reflejarse en si, pues, en su forma inmediata, todavia es
un espiritu universal en el elemento del ser. Lo que nos interesa particularmente
en la fenomenologia es este movimiento del saber, esta reflexion fuera de la

0 Ritvo, J.B. [Parrasiastes]. (25 feb. 2012). Psicoanalisis y Filosofia por Juan B. Ritvo. (Primera Parte:
Hegel/Lacan. Aportes filoséficos de la fenomenologia de Hegel para lo desarrollado en la teoria por Lacan)
[Archivo de video]. Recuperado de https://youtu.be/DmxwUEC31Xc

43


https://youtu.be/DmxwUEC31Xc

inmediatez. La vida ética de un pueblo, la sustancia del espiritu, sélo es por medio
del saber de si. (Hyppolite, J. 1974: 173)

La articulacion entre el sujeto y el Volkgeist es el corazon de la eticidad propuesta por
Hegel: no se podrd mas emanciparse del mundo una vez que se estd mediado por el saber de
si, ni tampoco considerarse victima de este (0 su verdugo): se es producto y productor de lo
social sincronicamente. No se trata de una simple adaptacion social o un gregarismo, sino del

movimiento de la razon misma para la realizacion del sujeto.

2.2.1. Individualismo moderno: la realizacion de la conciencia racional por si misma.

En el apartado V.B. “La realizacion de la autoconsciencia racional por si misma” de
la Fenomenologia del Espiritu (1807) Hegel formula una critica al idealismo subjetivo v al
romanticismo. Esta surge cuando aborda la produccion de una ruptura de la ética a la moral:
mientras en el primer subapartado [1. La direccion inmediata del movimiento de la
conciencia de si; el reino de la ética] concluye planteando a un sujeto productor y producido
del Espiritu, aludiendo a la eticidad griega: “De ahi que los hombres mas sabios de la
antigliedad hayan formulado la maxima de que la sabiduria y la virtud consisten en vivir de
acuerdo con las costumbres de su pueblo.” (1966: 211), el segundo apartado [2. El
movimiento inverso contenido en esta direccion, la esencia de la moralidad] plantea la

pérdida de dicha ética para acceder a una moral individualista.

Aclaremos que Hegel no sefiala en esta ruptura una decadencia de la sociedad, ni
tampoco una afioranza o en ensalzamiento nostalgico por la pérdida de la jovialidad griega,
donde se vivia en conformidad con las leyes de las polis. Por el contrario, para Hegel la
expresion misma de un “paraiso perdido” que ha sido corrompido (o la expectativa de un
ideal reparador futuro o “Tierra prometida”, que representa lo mismo) es propia de la

moralidad de la consciencia individualista.

Se rompe con la tradicion, la ética y la ciencia: carecen de significado ahora, vistas
como meras abstracciones sin legitimidad para el individuo. En su estudio sobre este

apartado®, Antonio Gébmez Ramos comenta:

5L Cfr. El devenir de la moralidad: el placer, el corazén y la virtud. (Comentario al capitulo V.B. de la
Fenomenologia del espiritu de Hegel) en Hegel. La Odisea del Espiritu (2010), Circulo de Bellas Artes, Madrid.
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La moralidad, en cuanto actitud y actividad subjetiva del individuo para consigo
mismo —en cuanto auto-efectuaciéon de la sola conciencia— se enreda en
contradicciones insalvables, cuando no ridiculas y delirantes. Forjador de la razén
social, el interés de Hegel es mostrar que la moralidad sélo puede resolverse en la
eticidad, en una condicién comunitaria civica tal como se habia dado previamente
s6lo en el espiritu griego: sélo que alli se habia dado de un modo inmediato,
ingenuo, no pensado, que, por eso, ya no tiene validez. (Gémez, A. 2010: 133)

Al romperse para siempre la unidad griega, el individuo racional pretende colocar
algo en su lugar que pueda repararla: es éste el nacimiento de la moralidad como una
degradacion de la ética. EI mundo que resulta de ello es uno de rivalidad. Tal mundo es el
descrito por Hobbes, compuesto de individuos aislados, compuestos de deseo y miedo
(p.133); sin embargo, para Hegel este no es el estado natural del humano, por lo que
afirmaciones sobre si el hombre es naturalmente “bueno” o “malo” resultan superficiales (y
son fruto de la moralidad misma), pues se trata tan sélo de una posicién més de la consciencia

en la busqueda de su realizacion efectiva.

Alexandre Kojéve dirige su lectura de esta seccion en torno a la critica al idealismo
subjetivo (especificamente al Yo «abstracto» Fichte). El Hombre ha olvidado el camino que
lo llevé a la Razdn (Vernunft), sostenido Unicamente en la certeza inmediata subjetiva: es por
esto que ese “Y0” no puede ser toda la realidad. Kojeve identifica al Hombre de la Razon
como negacion de toda trascendencia (escepticismo): “es esencialmente irreligioso y ateo.
Este s6lo vive en si mismo, sélo piensa en si (individualismo, actitud esencialmente asocial,
apolitica). [...] el Yo, su Yo, es para ¢l toda la realidad, y el Mundo es su representacion.”

(Kojeve, A. 2013: 120).

Se trata entonces de las posiciones asociales, reproducidas cuando se acepta el Mundo
Natural (carente de trascendentalidad, en la concepcion de una antropologia naturalista) y se
separa del Mundo Social, indiferente del Estado. A diferencia del asceta, no huye del Mundo,
sino de la Sociedad. En tanto naturalista, busca disponer del mundo para gozar (lo cual sera
ilustrado por Hegel en la figura del placer). Asi, la razdon no supera el conocimiento
bioldgico. Encontramos esta perspectiva de gran interés, pues da resonancias a problemas
gue actualmente incumben al psicoanalisis (la acentuacion del sustancialismo y del individuo
como “trozo de carne” que posteriormente aprende a hablar). Si bien este biologicismo se

trata de una perspectiva racional, esta razon es abstracta.
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[...] la Beobachten Vernunft es la razén de un individuo aislado, asocial, de una
sombra humana que apenas se ha desprendido de la vida puramente biol6gica. El
Hombre de la Razdn observadora no conoce la Historia; él no puede tener, por
tanto, mas que una visién abstracta del Mundo, el Mundo no es, para él, sino
Naturaleza (Schelling). (p. 123)

Esta razon, si bien superior a la posicion de la certeza sensible ingenua, cree tener
ante si una certeza inmediata (unmittelbar), bruta, que prescinde de la otredad, lo cual supone
un callejon sin salida para el desarrollo dialéctico. Para Hegel, el humano se diferencia del
animal en tanto s6lo puede realizarse “por la intermediacion del pueblo (Volk), organizado
como Estado (Staat).” (p.123). Resumimos este recorrido con una cita a Hyppolite, que nos

permitir articular el recurso literario hecho por Hegel y Lacan:

La sustancia ética es abandonada, el individuo corta el vinculo que le une al todo,
pretende bastarse a si mismo dandose su propio fin. (...) Tal es, por ejemplo, el
individualismo moderno gque se manifiesta en todos los héroes del romanticismo,
con lo que la literatura traduce una aspiracion general de la época. (Hyppolite, J.
1974: 174)

Hegel diagnostica una ideal moral durante la Modernidad remitiendo a tres figuras
literarias: El placer y la necesidad (Fausto, de Johann Wolfgang von Goethe), La ley del
corazén y el delirio de infatuacion (Los Bandidos, de Friedrich von Schiller), y La virtud y
el curso del mundo (El ingenioso hidalgo Don Quijote de la Mancha, de Miguel de Cervantes
Saavedra). Estas figuras retratan la sociedad de la que emergen: una donde el individuo
pretende ser su propia fuente de autoridad, certeza y creencia frente a un mundo fracturado,
separado radicalmente de su realidad. Ello no se limita a actitudes contemplativas o
posiciones filosoficas, sino a una performatividad en actitudes existenciales. “El Hombre-de-
la-Razdn vive en una sociedad como si estuviera sélo en el mundo, aungue sepa que vive en
sociedad” (2013: 126).

No se trata de ignorancia, sino de desconocimiento dialéctico: se ha conocido ya la
vida social y decide escapar, creyendo poder alcanzar su realizacion por y en si mismo. Esto
supone para Hegel una actitud moral y delirante, sobre lo cual Lacan encontrara los elementos

para pensar la locura en un terreno fuera de la enfermedad mental.
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2.2.2. Laley del corazdny el delirio de infatuacion.

Lacan retoma la segunda figura mencionada: La Ley del Corazon y el Delirio de
Infatuacion.® En ella, el individuo tiene a modo de saber inmediato que su propia excelencia,
ha de elevarse a ley universal, divina: la ley de su corazon. Figura peculiar, pues coloca el
sentimentalismo entre el fracaso del hedonismo y la imposible virtud mesianica. Supone un
momento superador de la figura anterior (el placer): el individuo faustico que rompia con el
ethos por una eleccion racional, sabiéndose constrefiido en su actuar y limitado en sus
apetencias. “Es el Fausto que primero rompe con la comunidad y la tradicion porque se sabe
individualizado por su propia razén autonoma, y que luego desprecia la gris teoria frente al
arbol dorado de la vida.” (Gémez, A. 2010: 135). Para Hegel, varias proclamas vitalistas
esconden una moral individualista, un hedonismo condenado al fracaso, no por la
superficialidad o vacuidad de este, sino porque el deseo humano inexorablemente remite a
satisfacerse en otra autoconsciencia, situada més alla de la voluntad del Fausto en turno. La
apetencia hedonista quedaba pulverizada al confrontarse con la universalidad, la cual
marcaba los limites de su deseo aparentemente libre, quedando reducido a la nada por no
remitir a una accion efectiva (trabajo y lucha”. Se quiere la satisfaccion como inmediata,
gozar sin trabajar. Kojeve sefiala que la figura del placer produce una ideologia especifica:

la antropologia determinista y naturalista, el Hombre como animal racional.

El Corazon no persigue ya una mera apetencia de goce erético. Dirige su mirada al
mundo, encontrando una humanidad sometida por una ley abstracta e injusta. Opone a este
orden una utopia: que la ley que rige la excelencia de su esencia rigiera el mundo, haciéndolo
mas justo, mas libre. Hegel ironiza el surgimiento del sentimentalismo romantico como

resultado del fracaso del hedonista:

Es de una agudeza casi freudiana el insinuar que hay conexion directa entre la
(frustracion por la mas) tosca busqueda del placer sensual externo y los sublimes
sentimientos del corazén a favor del mundo en general, como si en el pasado de
quien promueve las mas bellas causas desde las palpitaciones de su subjetividad
particular hubiera una etapa completa de frustracion en el hedonismo. (Gomez, A.
2010: 139)

52 Del aleman “Das Gesetz des Herzens, und der Wahnsinn des Eigendiinkels”, también traducido como “delirio
de presuncion” o “desvario de engreimiento”. Otra acepcion no establecida pero posible traduccion es “locura
narcisista”. Eigendiinkel se traduce por vanidad, y Eigensinn por testarudez en el sentido de necio, estulto.
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Detras de sus intenciones piadosas, pretende reparar su encuentro fallido con la
universalidad sin recurrir al exterior, sino a su interior, el cual convierte en ley: lo que sale
de su corazén (su deseo) contiene un elemento que pretende elevarse como totalidad, a
manera de principio rector y reparador. No se trata de una frivolidad hedonista, “sino la
seriedad de un fin elevado, que busca su placer en la presentacion de su propia esencia
excelente y en el logro del bien de la humanidad.” (Hegel, G. 1966: 218). Su deseo es elevado
a ideal: debe distinguirse como divino y reparador del desorden del mundo —que se impone
como hipdcrita y cruel—, redentor de una humanidad sometida. Pretende liberar a los hombres

ofreciendo valores universales (sin actuar), reconciliandolos bajo una ley: la de su corazén

Sin embargo, esta ley no existe todavia (precisamente por ello se nomina como “del
corazon”), es solamente objetivo para la accion. Entra en contradiccion entre corazon
(exaltacion del individualismo, subjetiva, singular, y fijada al placer) y ley (objetiva,
universal, necesaria y en relacion con el mundo circundante). El individuo intenta librar esta
contradiccion —el pasaje de lo particular, que retoma el placer en lo individual, al universal—
por medio de la inmediatez propia de su posicién (al no necesitar de que otra autoconsciencia
coincida con la esencia de la idea de ley para que esta sea valida). Asi pues, se empefia en
colocar su deseo como un universal (sin mediacion ni pasaje por la Otredad) como principio

moral liberador. El saber de si le es dado por él mismo en tanto es inmediato a su corazén.

Fracasara al encontrar que los corazones de los demas individuos se oponen a la ley
del suyo: la Ley del Corazdn entra en contradiccion ya no con la “ley rigida” que pretendia
abolir, sino a la humanidad misma, por no abrazar su Ideal reparador. “Primeramente, el
individuo abominaba solamente de la ley rigida, ahora encuentra contrarios a sus excelentes
intenciones los corazones mismos de los hombres, y abomina de ellos.” (1966.: 220). Asume
entonces una posicion misantrdpica, produciendo la rebelién de la individualidad, o el
desvario de la infatuacion, donde se denuncia la realidad (y los que la componen) como

depravada y perversa, quedando aislado, al modo de una victima elegida. No puede

53 Pascal alude a una posicién similar cuando, en oposicion al racionalismo cartesiano, opta por la intuicién y
el sentimiento como fuentes de saber: “Todo nuestro razonamiento se reduce a ceder al sentimiento (...)
Conocemos la verdad no solo por la razon, sino también por el corazén. Es de esta Gltima manera como
conocemos los Gltimos principios y es vano que el razonamiento, que no forma parte de estos, intente
combatirlos”. (Pascal, B. 1984: 162) El exaltamiento del corazén no supone sélo una moralidad, sino un
horizonte epistemoldgico. Acaso los psicoanalistas, al enaltecer la experiencia de analisis sobre la formalizacion
tedrica y la investigacion en la formacion del analista, se ven atravesados por este horizonte sin saberlo.
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reconocerse como parte de su malestar (coloca la causa fuera de si). Lo infatuado, este rasgo
de engreimiento, de vanidad, es lo propiamente demencial, pues habilita la operacién de no
reconocimiento en eso que es de si mismo. Degrada a la humanidad, a las leyes de otros
corazones que han hecho del suyo una abominacion. Queda aislado, no propiamente de toda
la realidad en si, sino de aquellas individualidades malignas que corrompen a la humanidad
naturalmente buena, por lo que su resentimiento hacia el mundo tiene un caracter de tragica

derrota:

Las palpitaciones del corazon por el bien de la humanidad se truecan, asi, en la
furia de la infatuacion demencial (...). Enuncia, por tanto, el orden universal como
una inversion de la ley del corazon y de su dicha (...). Llevada de este desvario
demencial, la conciencia proclama la individualidad como lo determinante de esta
inversién y esta demencia, pero una individualidad ajena y fortuita. Pero es el
mismo corazébn o la singularidad de la conciencia qua pretende ser
inmediatamente universal el causante de esta inversion y esta locura, y sus actos
solo consiguen que esta contradiccion llegue a su conciencia. (1966: 222)

Esto es propiamente la locura para Hegel: no como irracionalidad sino como conflicto
no resuelto de la raz6n consigo misma, cuya expresion mas acabada se vera en el Alma Bella,
ultima figura de la Fenomenologia, perteneciente a El Espiritu. Dedicaremos a esta un
apartado mas adelante, para plantearla propiamente como un problema de caracter ético que

repercute en psicoanalisis.

2.3.  El concepto de Locura segun Lacan.

Lacan toma los desarrollos hegelianos en un contexto acotado que hemos descrito: la
discusion en torno a la creencia delirante, a la cual el organicismo limita en tanto

inadecuacion con la realidad causada por el déficit del cerebro.

Seguramente se puede decir que el loco se cree distinto de lo que es, como lo
asienta la frase sobre “aquellos que se creen vestidos de oro y purpura”, en la que
Descartes se conforma con las mas anecdéticas de las historias de locos y como
se contenta el autor, autorizadisimo, al que el bovarismo, adecuado a la medida
de su simpatia por los enfermos, daba la clave de la paranoia. (Lacan, J. 2009:
168-9)

Se menciona la teoria de Jules Gaultier de bovarismo: concebida a partir del personaje
de Flaubert, Madame Bovary. Describe un estado de insatisfaccion, basado en una
identificacion ficticia, al nivel de la creencia, que coloca a quien la padece en una
contradiccion entre ideal y realidad.
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La nocion del bovarysmo fue definida originalmente por Jules de Gaultier como
"el poder conferido al hombre de concebirse distinto de lo que es” (Le bovarysme).
Para convencerse de su verdadero valor, basta una ojeada al argumento de los
capitulos siguientes:

Il ElI bovarysmo moral: ilusién del libre albedrio. Su consecuencia: la
responsabilidad. 1lusion de la unidad de la persona.

117 El bovarysmo pasional o el genio de la especie: el hombre presa de la pasion
del amor, etc.;

1111 El bovarysmo cientifico o el genio del conocimiento, etc.

En realidad, segiin hemos dejado indicado en nuestro cap. 2, se trata aqui de una
de las funciones esenciales de la personalidad. (Lacan, J. 1979: 68)

Lacan afirma que esta condicién no sélo aparece en la psicosis paranoica (punto
esencial) sino que “incumbe a una de las relaciones mas normales de la personalidad humana
—sus ideales—. (2011: 169) Esta puntualizacién implica una indicacion clinica de lo
inanalizable en psicoanalisis: No basta el estado de insatisfaccion, hace falta una posibilidad
de preguntarse por ello, en tanto su sentido no es evidente o no es suficiente. Es cuando el
sentido inmediato no basta, no colma, cuando el dolor no se mitiga y la causa no esta
localizada, que puede sefialarse un estado de falta en el sufrimiento, por la repeticion e
incomprension que el paciente tiene sobre su estado. Sin ese estado de falta, el tratamiento
psicoanalitico no tiene lugar, pues no hay apertura para preguntarse sobre la causa del
sufrimiento. Esto nos permitira considerar la locura en tanto limite inanalizable pues, en

palabras de Lacan, el loco no duda de nada: ha encontrado la certeza en su creencia delirante.

Pero ¢qué hace delirante a esa creencia? Lacan afnade: “conviene destacar que, si un
hombre se cree rey esta loco, no lo esta menos que un rey que se cree rey” (p.169). No se
trata de una inadecuacion con la realidad, del “error” sefialado por Ey respecto a la creencia,
sino a la funcion semantica de creerse, una argumentacién del efecto del lenguaje en el
individuo: “«Se cree», como se dice en francés en lo cual el genio de la lengua pone el acento
donde es preciso.” (p.169). Mientras Ey entiende la creencia desde la nocion de déficit
organico, para Lacan se trata de la propiedad de ser, de una creencia de unidad del Yo.

Esta creencia se sostiene en tanto una inmediatez en la identificacién, de caracter
infatuado. Para Lacan, la cuestion de la locura atafie a esta inmediatez de la identificacion, al

desconocimiento dialéctico®: la imposibilidad de la confrontacion de dos logoi (dos l6gicas,

> Del griego Swakextikr| (dialektiké), téyvn (téchne). Compuesto del prefijo dwa (“a través de”) y Aéktog (1éctos,
participio de Aéyw —1égo- que en voz media pasiva significa “conversar”), compartiendo con su derivacion
Aoyog —16gos- la raiz indoeuropea “leg-" (pensamiento, palabra). Refiere a “técnica de la conversacion, el arte
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dos argumentos), dos acepciones en oposicion que se sostienen la una a la otra. Es esta
dialéctica la que habilitaria salir del “puro uno mismo”®® para reconsiderar la existencia del
Otro. La locura supone la erradicacion misma de la otredad, que deriva en “una estasis del
ser en una identificacion ideal que caracteriza a ese punto con un destino particular.” (2011:
170) Un punto de fijeza donde la significacion y el sentido se obturan, con la imposibilidad

de pasar a otra cosa, produciendo efectos de verdad irrefutable, indialectizable: de destino.

Si bien locura supone una concepcion que no aparece en la obra freudiana con el valor
que Lacan le da, el uso de terminos como identificacion, estasis, asi como el caracter
desbordado del yo (la infatuacion) remite a un concepto esencial para este: el narcisismo, el
cual podra ser pensado desde una concepcion que no involucra la energética libidinal

concebida como sustancia, sino en relacion con el significante.

Respecto a la estasis encontramos una referencia freudiana: el narcisismo. Al referir
a la “estasis libidinal”*®, Freud alude a una detencion, un estancamiento de la libido. Al no
depositar la libido en los objetos (o al volverse hacia la persona por la frustracion y la
introversion), se producia un estancamiento, una acumulacion que terminaba por generar
neurosis de angustia, cuya resolucion era la abreaccion, la descarga y la investidura de objetos
para que la libido yoica no fuera tan avasalladora. De lo contrario, se producia una neurosis

narcisista, inanalizable:

Personas que no se han soltado por completo del estadio del narcisismo, vale decir,
gue poseen (besitzen) alli una fijacion que puede tener el efecto de una
predisposicion patoldgica, estan expuestas al peligro de que una marea alta de
libido que no encuentre otro decurso someta sus pulsiones sociales a la
sexualizacion, y de ese modo deshaga las sublimaciones que habia adquirido en
su desarrollo. A semejante resultado puede llevar todo cuanto provoque una
corriente retrocedente de la libido («regresidn»); tanto, por un lado, un refuerzo
colateral por desengafio con la mujer, una retroestasis directa por fracasos en los
vinculos sociales con el hombre —casos ambos de «frustracién»—, como, por
otro lado, un acrecentamiento general de la libido demasiado violento para que
pueda hallar tramitacion por los caminos ya abiertos, y que por eso rompe el dique

del discurso”. Alude al didlogo de dos Idgicas: dos discursos (logoi), dos argumentos, tésis y antitesis, que se
sostienen una en funcién de la otra por oposicion. En ambas esta la funcién del Otro.

%5 La posicion del “puro uno mismo” y la primera referencia a la Locura como distinta de psicosis se encuentra
en la Tesis Doctoral de Lacan “De la psicosis paranoica en sus relaciones con la personalidad” (1932) con una
larga cita a Paul Vlery, sobre las profesiones delirantes, sostenidas en el creerse y el “no hay mas que yo, yo,
yo...”. (Lacan, J. 1976: 252-253)

% El diccionario etimolégico de la Universidad de Salamanca define Estasis: (Patol. Cardiovascular)
Estancamiento de sangre o de otro liquido en alguna parte del cuerpo. [stéasi(s) otdoig (ist€émi) gr. 'detencion']
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en el punto mas endeble del edificio. (Freud, S. 1976. Tomo XII: 57-58)

Freud encuentra una clave en las neurosis narcisistas: una acumulacion de libido
extraida de los objetos que se vuelca sobre el yo, provocada por la presencia de diques de la
pulsion, “por los fracasos en los vinculos sociales con el hombre y el desengafio con la
mujer”. Su relacion con el Otro se frustra al no poder encontrar la satisfaccion a la que
aspiraba en la descarga libidinal, produciendo una formacion sintomatica en la que el
enfermo rompe relacion con el mundo exterior, desligando la libido respecto al objeto, dada
la naturaleza narcisista que ahora habita al individuo enfermo. Freud senala: “En la paranoia
la libido liberada se vuelva al yo, se aplica a la magnificacion del yo.” (1976: 67). ¢ Acaso en
la megalomania schreberiana podria existir un simil con la infatuacion del ser que retoma

Lacan?®’

La renuncia a la satisfaccion pulsional intrinseca al paso del individuo por la cultura
es un elemento fundamental en la teoria freudiana. En la evitacion del displacer, el hombre
recurre a la toma de distancia, al aislamiento y el ascetismo. En la Conferencia “Las vias de
formacion del sintoma” (1917), Freud sefala: “La meta final de la actividad del alma, que en
lo cualitativo puede describirse como aspiracion a la ganancia de placer y a la evitacion de
displacer, se plantea, para la consideracion econémica, como la tarea de domefar los
volimenes de excitacion (masas de estimulo) que operan en el interior del aparato animico y

de impedir su estasis generadora de displacer.” (Freud, S. 1976. Tomo XVI: 342)

La evitacion del displacer como meta final de la actividad del alma serd siempre
problematica por la renuncia pulsional a la que se somete un individuo en la cultura, por lo
que el colmamiento de la satisfaccion sera siempre parcial, incompleto o impedido. Retraerse
a uno mismo implica enfermar por estasis de libido yoica, mientras vivir en la cultura implica
una vida de satisfaccion frustrada, en falta. “Un fuerte egoismo preserva de enfermar, pero
al final uno tiene que empezar a amar para no caer enfermo, y por fuerza enfermara si a
consecuencia de una frustracion no puede amar.” (Freud, S. 1976. Tomo XIV: 82). Esta

ultima referencia permite ampliar la perspectiva desarrollada por Lacan: si la estasis es lo

5" Asi parece sugerirlo Lacan en “La agresividad en psicoanalisis” (1948): “Se descubre ahi esa estructura
paranoica del yo que encuentra su andlogo en las negaciones fundamentales, puestas de relieve por Freud en
los tres delirios de celos, de erotomania y de interpretacion. Es el delirio mismo de la bella alma misantropa,
arrojando sobre el mundo el desorden que hace su ser.” (Lacan, J. 2009: 118)
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contrario de dialéctica, la curacion de las neurosis de transferencia es el pasaje por el Otro.
Si bien la referencia alude a la energética freudiana, Lacan da a estasis un estatuto con
relacion al ser. El ser del hombre infatuado se manifiesta inmediato, mientras que el del
neurotico se encuentra fallido, en falta constitutiva, mediado por el Otro. Es la mediacion en
la identificacion lo que da cabida a la estructura, sea su expresion neurosis, perversion o

psicosis.

2.3.1. Exaltacion del individualismo en “El Misantropo” de Moliere.

Para ilustrar la locura Lacan realiza una modificacion al recurso en la Fenomenologia,
remplazando el personaje de Karl Moor, protagonista de Los Bandidos, por Alcestes, de la
comedia francesa ElI Misantropo o El Atrabiliario Enamorado (1666) de Moliére. ¢(Qué
justifica esta modificacion? Lacan apela a la familiaridad que su auditorio francés tiene con
la obra de Moliére, asi como una mayor claridad sobre el rasgo de locura e infatuacion en el

personaje principal por su misantropia.>®

Recordemos que, siguiendo a Hyppolite, el recurso literario no supone una alusion
culta o meramente metafdrica, sino que refleja los ideales que estan en juego en el contexto
historico, politico, social en (y por) el cual se produce el texto. Lacan insiste sobre este punto,
al sefalar que quienes califican de pedanteria este tipo de recursos lo hacen “para ahorrarse
no tanto el esfuerzo de comprenderlas cuanto las consecuencias dolorosas que tendrian que

extraer de su sociedad para ellos mismos, asi que las hubiesen comprendido.” (1974: 172)

Jean-Baptiste Poquelin “Moliére” escribe esta comedia en un contexto social
especifico: la corte francesa del siglo X V11, llena de aristocratas iguales entre si: “La sociedad
de El Misantropo es una sociedad limite en una monarquia absolutista; unos personajes que
no tienen nada que hacer, sélo existen.”®® (Gonzélez, R. 1996: 286). Como indica la carta-
prologo anexa en la primera edicion de la pieza “no se trata de una comedia de incidentes,

sino una sola pieza en la que [Moli¢re] pudiese hablar contra las costumbres del siglo”.

58 Del griego podvipomoc, picwm (Miso, «yo odio»), y avBpomoc (anthropos, «hombre, ser humano»). Se
incorpora a la lengua espafiola en 1765-83 segin Corominas.

% Gonzalez Canial, R. (1996) Crdnica de la mesa redonda: «El misantropo, de Moliére», X1X Jornadas de Teatro
Clasico. Almagro, 1996. Recuperado el 06 de noviembre de 20186, en:
https://www.uclm.es/centro/ialmagro/publicaciones/pdf/CorralComedias/7_1996/18.pdf.
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(Moliere, 2015: 374) La critica es doble: por un lado pone en boca de su protagonista la
critica a una burguesia ridicula atrapada en una pomposa esfera ideal, y por el otro, las
desgracias y excesos de su protagonista pretenden hacer reir al publico. Para Moliére, el tipo

de hombre de Alcestes®®, en su individualismo sentimental iracundo, es motivo de risa.®!

En una sociedad de iguales, Alcestes destaca por su odio. Es, como el nombre de la
obra sefiala, un individuo que desprecia al género humano. Cree distinguirse de todos ellos

en ser el inico hombre sincero en un mundo habitado por hipdcritas.

Su exigencia es que por la boca hable el corazén. Esto es el primer elemento en que
repara Lacan: “si bien [Alcestes] no tolera [las] mentiras, es s6lo por ser su narcisismo mas
exigente. Desde luego, se lo dice a si mismo con la forma de la ley del corazon: Quiero que
seamos sinceros y que, como hombres de honor, no soltemos palabra alguna que no salga
del corazén.” (2011: 172)

Hay en el titulo dos elementos que nos permiten conocerlo mejor: Atrabiliario
enamorado. Proveniente de la expresion latina atra bilis (bilis negra), de atrum -negro-, que
también deriva en el latin atrox, atrocis (atroz); significa “de genio violento” y es una
derivacion del griego pelaykola (melancolia). Corominas encuentra una relacion con el
latin TORRERE (“quemar”, de donde deriva “paralizar, tullir” en atorrar), remitiendo a una

posicion de inmovilidad, de petrificacion. (Corominas, J. 1996: 71)

El grabado de la edicion de 1719, que representa la primera escena, muestra esta

inmovilidad y su ser atrabiliario:

60 Retratado en la literatura antes y después de Moliere, como en El misantropo, de Menandro (317 a.C.); Timén
de Atenas, de William Shakespeare (1607) y Un enemigo del pueblo, de Henrik Ibsen (1883).

61 Al abordar la muerte de la Tragedia, Nietzsche sefiala el “suicidio” producido por Euripides y Socrates, al
apartar la presencia de lo sagrado (y el olvido del Yo) para enfatizar al individuo racional. Euripides se empareja
con la Comedia, explora al individuo naturalizado, al hombre comin y corriente. El individuo da risa: carente
de lo sagrado, al pensarlo resulta ridiculo. (Nietzsche, F. 1973: 115-116)
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~ LE MISANTROPE

Como indica la citada carta-prologo, desde el mismo comienzo Alcestes “con su
accion, da a conocer a todo el mundo quién es, antes incluso de abrir la boca.” (Moliére,
2015: 376). Sentado, con el cefio fruncido y un gesto de rechazo, mira con resentimiento al
hombre a su derecha: su amigo Filinto, que representara el opuesto de Alcestes, un hombre
sensato, prudente, abogando por la moderacién y la tolerancia. Su punto de vista pareciera
diplomatico, filoséfico incluso, oponiendo su mesura racional al sentimentalismo de

Alcestes.

Reparemos ahora en el contrasentido de que un misantropo esté “enamorado”, sobre
todo cuando se enamora de quien tiene el caracter que mas odia. Alcestes dice odiar la
hipocresia de los hombres, aquellos que no hablan con lo que sale de su corazén; no obstante,
cree amar a Celimena, una mujer que se le asemeja, pero a la vez le presenta una diferencia
insalvable: se sostiene como libre en su condicion de viuda rica, y también despotrica contra
la corte. Sin embargo, su odio es hacia personas concretas, no hacia el género humano. A
diferencia de Alcestes, esta instalada felizmente en su mundo, y la misma hipocresia que
denuncia es su espejo. El dilema de la obra, sin embargo, no es con Celimena, sino en buscar
gue un mundo que aborrece reconozca la excelencia de su corazén. Cuando ella no lo

reconoce como Unico (sino s6lo uno mas de sus maultiples pretendientes) y rechaza su
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invitacion a un exilio juntos, Alcestes se coloca una vez mas como victima del mundo, a sus

propios 0jos, como un incomprendido solitario y traicionado.

Alcestes representa la figura del corazon infatuado que se rebela contra el orden del
mundo, desconociendo el papel que juega en su padecimiento, convertido en una victima
elegida. Al final de la obra, opta por el exilio, se “suicida” socialmente. Para Lacan esto
constituye un caso de locura: “Alcestes cuya victima es ¢l mismo (...) lo que busca (...) es:
un lugar apartado en esta tierra donde se tenga la libertad de ser hombre de honor.” (2011:
173)

Tras este recorrido, Lacan vuelve a Henri Ey y a la afirmacion de este sobre la Locura

como “traba” o “insulto” a la libertad originaria del hombre:

No me aparto, luego, del drama social que domina a nuestro tiempo. Lo que ocurre
es que el juego de mi titere dird mejor a cada cual el riesgo que lo tienta cada vez
gue se trata de la libertad.

Porque el riesgo de la locura se mide por el atractivo mismo de las identificaciones
en las que el hombre compromete a la vez su verdad y su ser.

Lejos, pues, de ser la locura el hecho contingente de las fragilidades de su
organismo, es la permanente virtualidad de una grieta abierta en su esencia.
Lejos de ser "un insulto" para la libertad, es su més fiel compafiera; sigue como
una sombra su movimiento.

Y al ser del hombre no sélo no se lo puede comprender sin la locura, sino que ni
aun seria el ser del hombre si no llevara en si la locura como limite de su libertad.”
(Lacan, 2011: 173-174)

La locura que interesa a Lacan no depende de la debilidad o fragilidad organica, sino
que esta integramente vinculada al lenguaje y a la identificacidn en tanto constituyen este ser
del hombre. Como Georges Lanteri-Laura sefiala: “ya no interesa indicar las diversas
psicogénesis, correspondientes a las diversas neurosis o psicosis (...). Su proposito no es en
absoluto explicar cémo uno se vuelve fobico 0 maniaco depresivo de acuerdo a las fijaciones
y regresiones de la libido de objeto, y de la libido narcisista; sino mostrar que no podriamos

convertirnos en hombres sin el riesgo fundamental de la locura.” (1994: 35).

Es necesario sefialar que no solo la locura no se confunde con psicosis, sino que se
coloca fuera de la triparticion neurosis—perversién—psicosis, como lo ilustra Alfredo

Eidelsztein en su libro “Las estructuras clinicas a partir de Lacan” (2012):
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Los intereses de Lacan con la locura apuntan mas lejos que el establecimiento de
categorias diagnoésticas: compromete el estatuto de verdad y una ontologia especifica,
reproducida en los ideales del hombre moderno. Su critica y la especificidad psicoanalitica

de este concepto avanzan en esta direccion.

2.4. Lacritica del Hombre Moderno y sus ideales a través de la locura.

Como sefialamos anteriormente, la racionalidad moderna coloca una escision entre
hombre (como universal antropolégico) y loco, por lo que se les puede comprender en franca
oposicion. El primero es duefio de su razon, el segundo es irracional. EI hombre moderno se
comprende como sujeto racional, duefio de si y de su voluntad, dominador de la naturaleza e
inventor de la técnica, asi como sujeto de derecho con obligaciones especificas. La locura
supone flagelo y extravio de la dignidad de esta idea de hombre. Al asimilar la locura como
psicosis la palabra del loco carece de sentido. El deber de la psiquiatria consistiria en devolver

esa dignidad, conduciendo al enfermo mental del polo “enfermo” al de “sano”.

Al hablar de esta oposicion, la referencia inmediata es Michel Foucault, para quien el
olvido de la locura es un acto constitutivo de Occidente y sus saberes. No se descarta ni se
demerita su lectura. Sin embargo, hemos demostrado la no coincidencia de su concepcion de
locura con la de Lacan, si bien ambos la refieren para pensar la Modernidad. Proponemos
que los postulados lacanianos permiten subvertir la relacion anteriormente descrita como
divorcio de la razén y sinrazén, y con ello, la concepcion de Hombre Moderno como no-

loco.
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Tomamos como punto de partida la indicacion que Lacan hace en el texto temprano
“El problema del estilo y la concepcion psiquiatrica de las formas paranoicas de la
experiencia” (1933), sobre el interés por curar la locura:

No hay que desconocer que el interés por los enfermos mentales nacid
histéricamente de necesidades de origen juridico. Estas necesidades aparecieron
en el momento de la instauracion formulada, a base del derecho, de la concepcién
filosofica burguesa del hombre como ser dotado de una libertad moral absoluta, y
de la responsabilidad como atributo propio del individuo (vinculo de los derechos
del hombre y de las investigaciones pioneras de Pinel y de Esquirol). (Lacan, J.
1976: 336).

Heredero de la llustracion y el ideal liberador de la Revolucién Francesa, Pinel busca
restituir la dignidad del loco, el cual deja de ser un ente aberrante para convertirse en
(candidato) a ciudadano, dotandolo de dos valores cruciales para el Hombre: libertad (de
caracter moral) y responsabilidad (propia del individuo)®2. Ya no esta maldito por los dioses
0 condenado por la Fortuna, sino enfermo; sin embargo, la nocién misma de enfermad
cambiara en adelante. Para Pinel, Esquirol y Daquin no se trata de una perturbacion mental;

la lesidn no es organica, sino moral, y la cura seria por medio del tratamiento de las pasiones.

Georges Zimra (1993) ubica en esto un quiebre respecto al modo en que
filosoficamente se lidiaba con el sufrimiento. Citando a Pierre Hadot, indica un momento
previo donde podria alcanzarse el dominio de uno mismo por medio de ejercicios. Relacion
que quedaria trastocada con el surgimiento de la psiquiatria moderna en el siglo XIX. “Con
Pinel, el médico ocupa el lugar del filésofo. (...) supone que la relacion consigo mismo no
es suficiente para curarse (...) en lo sucesivo, la curacion vendra de otra persona”. (1993:
141). Sera labor del alienista conducir al enfermo, siendo su instrumento la misma persona
del médico, vehiculo del tratamiento moral. El objetivo del tratamiento moral es hacer del
loco una persona, a costa de someterlo a una relacion de dependencia con otro, “un hombre
cuyas cualidades fisicas y morales permitan ejercer sobre él un imperio irresistible y cambiar
la cadena de sus ideas” (p.142) Se apunta a un tratamiento liberador, donde se puede volver
a la razén por la razéon del médico. Sin embargo el conocido “acto liberador” de Pinel
encuentra un limite en su insuficiencia para tratar el crimen motivado por la locura,

considerado irracional:

62 En el cuarto capitulo de este trabajo de investigacion se propone que esta concepcion del hombre, fincada en
la libertad y la responsabilidad, determina el modo en que el lacanismo lee los conceptos de locura y sujeto.
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(...) lamonomania homicida constituye el eje alrededor del cual se va a dar el giro
de la relacion persona a persona hacia la relacion de la persona con su
responsabilidad, es decir un giro hacia la situacién juridica de la persona. Al no
poder sacar al alienado de su error, se aprendera a reconocer el error. La razén
deja de ser la clave que despeje el misterio de lo irracional y de la locura: ahora la
razon surgiré de la autoridad conferida por el saber y el control de la alienacion
(Zimra, G. 1993: 144)

El loco queda concebido como irresponsable. Aceptar la responsabilidad supone la
posibilidad de ser ciudadano, persona: de dejar de estar loco. El vinculo médico-loco se
desplaza al sitio del jurista y el perito. El vinculo locura — responsabilidad vuelve a colocar
al loco en relacion consigo mismo. La carta de ciudadania tiene por cuota la admision de

culpabilidad y la posibilidad de ser castigado por sus actos.

Lo considerado hasta este punto contempla la alienacion (en el sentido del vocablo)
como antipoda del Hombre. Sera por via del concepto de locura que se podra subvertir esta
dicotomia: para Lacan, lo propiamente delirante es el hombre moderno: “El yo [moi] del
hombre moderno ha tomado su forma, lo hemos indicado en otro lugar, en el callejon sin
salida dialéctico del “alma bella” que no reconoce la razon misma de su ser en el desorden
que denuncia en el mundo.” (Lacan, J. 2011:272) Afirmacion realizada en el texto Funcién
y Campo de la palabra y el lenguaje en psicoanalisis (1953), donde formaliza propiamente
su concepcion de Locura dentro del corpus psicoanalitico, esto es: distinguiéndola de la teoria

hegeliana. Analicémosla por partes:

En la locura, cualquiera que sea su naturaleza, nos es forzoso reconocer, por una
parte, la libertad negativa de una palabra que ha renunciado a hacerse reconocer,
o0 sea, lo que llamamos obstaculo a la transferencia... (Lacan, J. 2011: 271)

Lacan vuelve a abordar lo inanalizable de la Locura, por el efecto de una palabra (no

una perturbacion fisioldgica) que obstaculiza la transferencia analitica.

...V, por otra parte, la formacion singular de un delirio que —fabulatorio, fantastico
o cosmoldgico; interpretativo, reivindicador o idealista— objetiva al sujeto en un
lenguaje sin dialéctica. (p.271)

La creencia de la locura, fijada por una palabra que produce una “estasis” (detencion,
petrificacion) del (sentido del) ser produce efectos de objeto: objetiva al sujeto bajo el
caracter de la inmediatez, opuesto a la dialéctica.

La tercera paradoja de la relacion del lenguaje con la palabra es la del sujeto que
pierde su sentido en las objetivaciones del discurso. Por metafisica que parezca su
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definicion, no podemos desconocer su presencia en el primer plano de nuestra
experiencia. (p.271)

Abordamos aqui ya una propiedad discursiva. La locura ya no es exclusiva de un
momento histdrico (como el diagnostico hegeliano, que la ubicaba en la Modernidad), sino
un efecto del lenguaje en su relacion con la palabra. A su vez, Lacan indica que esta propiedad
se presenta en el primer plano de la experiencia analitica. Por ejemplo: al momento de

designar/nombrar al paciente bajo la nosologia psicoanalitica.

Pues es ésta la alienacion mas profunda del sujeto de la civilizacion cientifica y
es ella la que encontramos en primer lugar cuando el sujeto empieza a hablarnos
de é1.” (p.271)

Lacan afiade una particularidad: en la civilizacion cientifica (la nuestra, que nos es
contemporanea en sus efectos) aparece un efecto de identificacion inmediata inédito,
potencializado por las objetivaciones del discurso de la Ciencia cuando esta se piensa como

incuestionable.

Sin embargo, los psicoanalistas no escapan de esta situacion: “es lo que hace temible
nuestra responsabilidad cuando le aportamos, con las manipulaciones miticas de nuestra
doctrina, una ocasién suplementaria de alienarse, en la trinidad descompuesta del ego, del
superego y del id, por ejemplo.” (2011: 272) Es decir que el psicoanalista, en tanto intervenga
desde una posicién de una certeza inmediata, infranqueable e indubitable, promueve la locura
en tanto refuerza el ideal de individuo. Y es especialmente susceptible a esto en tanto dentro
del psicoanalisis se promueve una posicion extraterritorial cientifica y social: se piensa al
psicoanalista al margen, separado de las demas disciplinas y de la sociedad (cominmente en
una posicién misantropica, de desengafiado). Afiadimos a esto la contigiiidad ya sefialada
respecto a libertad-locura: si el psicoanalisis dirige su cura y su logica hacia la libertad, se

dirige a la locura.

Dicho més ampliamente: por “libertad” se entiende quedar fuera del orden simbolico
como mediacion, en una posicion de un saber inmediato. Basta con creerse psicoanalista o
psicoanalizante, sin saber que se estd atravesado por la posicion que Lacan asemejé al
bovarismo. “El bovarismo moral produce la ilusion del libre albedrio, la responsabilidad y
la moral; pero de él deriva también la ilusion de unidad de la persona.” (Aganaraz, J. 2007:
104).
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No soélo se trata de la libertad, sino del sostenimiento mismo de la existencia del
individuo en la experiencia analitica, lo que lleva hacia la locura. Por ende, las intervenciones
que pretenden orientar hacia una responsabilidad adaptativa (de sesgo juridico) o a un
“hacerse cargo” de lo que se desea (creyendo la ficcion de que los deseos emanan de
entidades individuales y que son propios), constituyen la locura en psicoanalisis,
enalteciendo Unicamente una funcion yoica de completud, lo que imposibilita la dimension
de lo inconsciente. La relacion de locura como limite de la libertad del sujeto no pertenece
solamente a un momento en la ensefianza y escritura de Lacan, sino que se desarrolla, insiste
y es recordada por él mismo a lo largo de su obra; su énfasis se debe a que este ideal se

presenta en el discurso comdn como un sinénimo de garantia para cesar el sufrimiento:

Un campo parece indispensable para la respiracion mental del hombre moderno,
aquel en que afirma su independencia en relacion, no s6lo a todo amo, sino
también a todo dios, el campo de su autonomia irreductible como individuo, como
existencia individual. Esto realmente es algo que merece compararse punto por
punto con un discurso delirante. Lo es. (...) Resumiendo, me parece indiscutible
la existencia en el individuo moderno de un discurso permanente de la libertad.
(Lacan, J. 1984:191-192)

La misma libertad que el Hombre Moderno clamaba para si como acta de su no-locura
consitituye para Lacan un delirio en si mismo, un espejismo que pretende sostener un ego
autonomo. “El psicoanalisis nunca se coloca en el plano del discurso de la libertad, aunque
éste esté siempre presente, sea constante en el interior de cada quien, con sus contradicciones
y sus discordancias, personal a la vez que comun, y siempre, imperceptiblemente o no,
delirante. El psicoanalisis pone la mira sobre el efecto del discurso en el interior del sujeto,
en otro lugar.” (1984: 194). Por ende, todo ideal emancipatorio y libertario se coloca en

oposicidn al psicoanalisis, en tanto se revela como limite de la locura.

2.5. Lamoral del alma bella (schone Seele) y la ética del psicoanalisis.

El alma bella es la tercer figura hegeliana citada por Lacan para describir la locura,
quiza la mas popular de las mencionadas en el &mbito psicoanalitico. Se ha reservado un
apartado para poder ligarla con su especificidad: un problema ético. Hemos sefialado que las
figuras de placer, corazon y virtud son efecto de una moralidad individualista. Sin embargo,
es el alma bella su expresion mas acabada, y la figura mas recurrente en el Romanticismo

Aleman. Estimamos que sus repercusiones alcanzan al psicoanalisis desde una tendencia que
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apunta a la afirmacion de la subjetividad, la cual toma la forma del yo = yo que anula la

posibilidad de inconsciente.

Si bien se trata de una nocion conocida por los psicoanalistas (asociada cominmente
a la histeria, en tanto se efectia un traslape que homologa esta figura con la “bella
indiferencia” freudiana, eliminando el problema que se pone aqui en cuestion), se desconoce
mayoritariamente que no se trata de un concepto propio de Hegel, sino del poeta y filésofo
romantico Friedrich Schiller. El Diccionario de Filosofia Abbagnano (1961) remite su uso a
Plotino, pero sefiala a Schiller como el autor que da a esta expresion su especificidad. Se
convertiria después en una figura comun entre los romanticos, siendo el caso de Goethe

(quien escribe la obra “Confesiones de un alma bella”) y Schelling.

En el escrito “Sobre la gracia y la dignidad” (1793) Friedrich Schiller muestra
disconformidad con la ética kantiana del deber-ser. Coincide con Kant en la importancia de
la moralidad en la vida humana, pero considera que esta no debe ser efecto de la violencia
coercitiva de una razon exterior, sino causada desde el interior de la sensibilidad del Hombre.
Pretende asi reconciliar lo sensible y lo inteligible, naturaleza y libertad, con base en el
concepto de gracia (Anmut), caracterizada por provenir de la espontaneidad (no racional) de
lo sensible. Por la gracia coincide el polo racional y el sensible en inmediatez, pues la
predominancia de una sobre la otra conduce a una ley coercitiva y al ascetismo (raz6n sobre
sentimiento) o a un naturalismo hedonista (sentimiento sobre razon). La posicion que logra

esta reconciliacion es llamada por Schiller “Alma Bella™:

Un alma se llama bella cuando el sentido moral ha llegado a aseqgurarse a tal punto
de todos los sentimientos del hombre, que puede abandonar sin temor la direccion
de la voluntad al afecto y no corre nunca peligro de estar en contradiccién con sus
decisiones. (Schiller, F. 1985: 45)

La moralidad del Alma Bella, efecto de la inmediatez, no entra en contradiccion, sus
sentimientos y decires no tropiezan. En el campo del inconsciente ¢qué cabida tendria una
moralidad de esta clase? Dicha concepcion tiene consecuencias: la asuncion de un argumento
moral redentor que promueve el individualismo y se opone a la razén (y a quien contravenga

su ideal).
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Hegel dirige una critica sistematica a lo largo de su obra contra esta nocion. Sus
antecedentes son las figuras del corazon y la virtud. Denomina esta voz del alma bella como
“voz divina”, que deriva en el culto a si mismo — el cual coincide puntualmente con la nocion

de infatuacion en tanto creencia en el Yo de manera desmesurada:

(...) la buena conciencia [Gewissen] pone en su saber y en su querer el contenido,

cualquiera que él sea, en la majestad de su altura por encima de la ley determinada
y de todo contenido del deber; es la genialidad moral que sabe la voz interior de
su saber inmediato como voz divina y que, al saber en este saber no menos
inmediatamente el ser alli, es la divina fuerza creadora que tiene en su concepto
la vitalidad. Es también el culto divino en si mismo, pues su actuar es la intuicion
de esta su propia divinidad. (p. 381)

En el tercer volumen de las “Lecciones sobre la historia de la filosofia” (1955),

identificandola con otro de los prominentes poetas del romanticismo, Novalis.

¢) Novalis: La subjetividad consiste en la ausencia de algo fijo, pero en forma de
impulso de esta direccion, conservando de este modo su caracter de anhelo. Este
anhelo propio del alma bella lo encontramos en las obras de Novalis. Esta
subjetividad no penetra en lo sustancial, se esfuma dentro de si y se aferra a este
punto de vista, dando vueltas alrededor de si misma. Es una vida interior vy la
prolijidad de toda verdad. La extravagancia de toda verdad se convierte
frecuentemente en demencia; cuando se mantiene en el plano de del pensamiento,
se ve captada en el torbellino del entendimiento reflexivo, que es siempre negativo
con respecto a si mismo. (Hegel, G.W.F. 1955: 484-485)

La critica de Hegel tiene como fin denunciar lo delirante que tiene una subjetividad
elevada a universalidad, incapaz de salir de si misma. “El alma bella, por tanto, como
conciencia de esta contradiccion en su inconciliada inmediatez, se ve desgarrada hasta la

locura y se consume en una nostalgica tuberculosis” (Hegel, 1966: 390).

¢Qué riesgo subyace en esta posicion, y por qué deberia el psicoandlisis de Lacan
tomarla en cuenta? En primer lugar, proponemos que, al ser el Romanticismo una
circunstancia cultural que atraviesa el surgimiento del psicoanalisis, consideramos que puede
reflejar estos ideales sin estar advertido de estos. En segundo lugar, porque supone un modo
ético de concebir un individuo. La ética del psicoanalisis, en tanto sigue el descubrimiento

del inconsciente y el descentramiento del Yo, no podra ser individualista.

Al retomar los planteamientos de Sigmund Freud recurrentemente se afirma la

existencia de principios éticos como rectores de la practica psicoanalitica presentes en su
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obra. Sin embargo, Freud mismo se declara escéptico de la ética. Sera Jacques Lacan quien

aproxime desde distintos frentes el problema de una ética del psicoanalisis.

Tomamos dos textos clave para definir la postura de Freud respecto a la ética. El

primero es Dostoievski y el parricidio (1928[1927]).

Lo maés atacable en Dostoievski es el pensador ético. Si se pretendiera tenerlo en
alta estima como hombre ético con el argumento de que so6lo alcanza el grado
supremo de la eticidad quien ha llegado hasta la pecaminosidad mas profunda, se
pasaria por alto un reparo. Etico es quien reacciona ya frente a la tentacion
interiormente sentida, sin ceder a ella. Pero quien alternativamente peca, y luego,
en su arrepentimiento, formula elevados reclamos éticos, se expone al reproche
de que arregla las cosas de manera harto cdmoda. No ha realizado lo esencial de
la eticidad, la renuncia, pues la vida ética es un interés practico de la humanidad.
(Freud, S. 1976. T. XXI: 175)

Freud desestima la fachada de pensador ético en Dostoievski. Recurrir a este texto
tiene por finalidad definir qué es lo que Freud entiende por ética, describiendo aqui lo que
considera esencial en esta actitud: la renuncia, vinculada al interés de la humanidad (no del

individuo).

Este breve esbozo encontrara su desarrollo pleno dos afios mas tarde, en el Malestar
en la cultura (1930). De acuerdo con el estudio introductorio de James Strachey, el titulo
original de este ensayo fue «Das Ungluck in der Kultur» [La infelicidad en la cultura]. Esto
pudiera leerse como una negacion a todo proyecto ético que procure la felicidad (Spinoza) o

el bien (Aristoteles).

Este texto supone un punto fundamental en la teorizacion freudiana. Su tema principal
es el antagonismo inevitable entre las exigencias pulsionales y las restricciones impuestas
por la cultura. Freud refuta a Romain Rolland y su nocién de sentimiento oceénico, partiendo
de la inexistencia de satisfaccion plena de la pulsion. El fin y propésito de la vida humana
(alcanzar la dicha y mantener la felicidad) se veria coartado, frustrado a fin de mantener un
contrato social. Bajo la idea de individuo civilizado subyace una agresion sofocada, dirigida
a la propia persona. La instancia del Superyd, al dar unidad a la ley y a la pulsién, interioriza
el malestar bajo la forma de la conciencia moral. Paradodjicamente, mientras mas se siguen
sus imperativos, mas agresivo se torna contra el individuo. Sobre este punto es que Freud

cuestiona la Etica:
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El supery6 de la cultura ha plasmado sus ideales y plantea sus reclamos. Entre
estos, los que atafien a los vinculos reciprocos entre los seres humanos se resumen
bajo el nombre de ética. En todos los tiempos se atribuyd el maximo valor a esta
ética, como si se esperara justamente de ella unos logros de particular importancia.
Y en efecto, la ética se dirige a aquel punto que facilmente se reconoce como la
desolladura de toda cultura. La ética ha de concebirse entonces como un ensayo
terapéutico, como un empefio de alcanzar por mandamiento del superyé lo que
hasta ese momento el restante trabajo cultural no habia conseguido. Ya sabemos
gue, por esa razén, el problema es aqui como desarraigar el maximo obstaculo que
se opone a la cultura: la inclinacién constitucional de los seres humanos a
agredirse unos a otros; y por eso mismo nos resulta de particular interés el
mandamiento cultural acaso mas reciente del supery6: «Ama a tu préjimo como a
ti mismo». (p. 137-138)

La ética se comprende como un refuerzo superyoico. No es solo la cultura lo que
propicia el sufrimiento humano. Junto a la hiperpotencia de la naturaleza, la fragilidad del
cuerpo Y la insuficiencia de normas que regulen los vinculos reciprocos en la familia, el
Estado y la sociedad, se debe enfrentar la idea del préjimo como un agresor cruel potencial.
El mandamiento cristiano del amor al prdjimo revela ser otra exigencia de la moralidad
cristiana del amor de meta inhibida: un universalismo para lograr una cultura perfecta, de la

que Freud sospecha profundamente.

iQué poderosa debe de ser la agresion como obstaculo de la cultura si la defensa
contra ella puede volverlo a uno tan desdichado como la agresion mismal! La ética
llamada «natural» no tiene nada para ofrecer aqui, como no sea la satisfaccion
narcisista de tener derecho a considerarse mejor que los demas. En cuanto a la que
se apuntala en la religion, hace intervenir en este punto sus promesas de un mas
alla mejor. Yo opino que mientras la virtud no sea recompensada y a sobre la
Tierra, en vano se predicara la ética. (p.138)

Freud es claro: se considera escéptico de ética, en tanto no asoma posibilidad alguna
de alcanzar la satisfaccion bajo la forma de “recompensar la virtud”. Las actitudes virtuosas,
hemos visto, tienen como causa y consecuencia la agresividad superyoica. Si se pretende

plantear una “ética del psicoanalisis”, no sera tomando la letra freudiana como justificacion.

2.5.1. Lectura lacaniana de Antigona, individualismo y locura Ate (Aty).

De modo poco casual, es Lacan quien, retomando las consecuencias del Malestar en la
Cultura respecto a la satisfaccion, decida plantear el tema de la ética, aludiendo a la Tragedia
Griega y a la figura de Antigona, hija de Edipo y en la que encontrara (al menos por

momentos) un modelo de sujeto deseante.

65



Hemos indicado que, bajo la teoria de la locura en Lacan articulada a los elementos
hegelianos sobre la figura del Corazén, dirigir el anlisis hacia la libertad, la responsabilidad
y la nocién de “mismidad” (en tanto esencia del individuo) es promover la posicion de alma
bella, y finalmente la infatuacion y la condicion de inanalizable. Toda pretension de que el
sujeto sea quien dicta su propia ley no es mas que un quiebre con la eticidad para llevarlo
hacia una moralidad, donde, al igual que Alcestes y los héroes del Romanticismo, su final
sera misantropico, separado y en desgracia.

Es necesario tomar esta articulacion para cuestionar cuales son los argumentos que
despliega Lacan en el Seminario VII, “La FEtica del Psicoanalisis” (1959-1960).
Consideramos que la “ética del deseo”, desarrollada a partir de la figura de Antigona, genera
una tendencia superyoica en el &mbito psicoanalitico, fruto de un sesgo en la lectura que

Lacan hace de la Tragedia. Moustafa Safouan lo indica en su resefia del Seminario:

El seminario concluye con algunas proposiciones; la siguiente es la mas
importante: "Propongo que de la Unica cosa de la que se puede ser culpable, al
menos en la perspectiva analitica, es de haber cedido en su deseo” (p. 379).

Esta asercion -hecha para ver "qué produce en los oidos de los analistas"- fue
rapidamente transformada en un imperativo, una especie de onceavo
mandamiento: No cederas en tu deseo. Es decir, hasta qué punto la ética del
psicoanalisis fue recuperada por el superyd. Y sin embargo, ;con qué tratamos
constantemente en el sintoma y la repeticion sino con deseos divorciados de la
voluntad? (Safouan, 2003: 150)

Asimismo sefiala también que Lacan tuvo una especial atencidn hacia este seminario,
manifestando en afios posteriores que, entre sus seminarios, elegiria redactar aquel referido
a la Etica, aunque el analista francés afirmase que sus deseos de reescribir dicho curso lectivo

radican en los cambios que ha sufrido su pensamiento desde ese momento en su obra.5®

Este documento no pretende disertar sobre la Etica desde sus origenes y
transformaciones en religion o filosofia, sino contemplar qué papel juega en la clinica

psicoanalitica, como lo sefiala la cita que colocamos a modo de epigrafe en este capitulo:

Se trata ciertamente de un rigor en cierto modo ético, fuera del cual toda cura,
incluso atiborrada de conocimientos psicoanaliticos, no seria sino psicoterapia.
Este rigor exigiria una formalizacion, teérica segun la entendemos, que apenas ha
encontrado hasta el dia de hoy més satisfaccion que la de ser confundida con un

63 «E] texto de la Etica del psicoanalisis en realidad fue redactado por un alumno mio y es un resumen completo
de mis cursos. No obstante, ya no corresponde exactamente a mis posiciones actuales y por lo tanto, espero que
un dia u otro tendré tiempo para escribirlo de nuevo.” (Lacan, 1966: 964) en Conversaciones con Lévi-Strauss,
Foucault y Lacan. (1969), Ed. Anagrama, Barcelona.
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formalismo practico: o sea, de lo que se hace o bien no se hace. (Lacan, J. 2009:
312)

Esta cita, recuperada del escrito Variantes de la cura-tipo (1955), permite pensar la
relacion que desde el psicoanalisis se puede tomar con la Etica: no como un fundamento
incuestionable sino como un rigor (en el sentido matematico que involucra la formalizacion,
a saber: la correcta escritura), un criterio minimo sobre qué relacion ldgica tienen los
elementos clinicos con los que se opera en psicoandlisis. De prescindir de esta consideracion,
no obstante se le nomine “psicoanalisis” (y se tomen sus conceptos a modo de categorias), la
practica que se realiza no es psicoanalitica. Este criterio, de acuerdo con Lacan, no ha tenido
resultados entre los psicoanalistas mas alla del formalismo préactico: un afan de rigurosidad
a modo de lectura fiel a las fuentes (en virtud de no desviarse de la doctrina referente) o de
pragmatismo (orientar lo que se hace o se restringe de una préactica en virtud de su eficacia y
utilidad). Visto asi: los psicoanalistas que sostienen la nocion de “deseo decidido” lo hacen
por ser rigurosos (o fieles) a lo que dicho por Lacan, o por considerarlo util respecto al tipo
de intervencion que creen realizar, pero no contemplan que, al hacerlo, dan apertura a los

ideales de libertad y responsabilidad.

Para introducir el problema en su dimension es necesario cuestionar y reformular el
asunto de la ética y el mencionado “deseo decidido”. A fin de orientar la lectura, se plantean:
¢Qué papel tiene la tragedia griega en el psicoanalisis?, y, ¢por qué Antigona? (vale decir:

¢por qué Lacan elige Antigona (el personaje) para ilustrar una ética?)

Abordamos la primera con la referencia a dos autores y dos razones para explicar la
presencia de la tragedia en psicoanalisis. El primero es Georges Steiner, quien en su libro
Antigonas (1984) sefiala que en el mismo surgimiento del psicoanalisis, en su formacion

como episteme, ya se encuentra atravesado por la referencia ateniense:

El siglo XIX identifico la esencia del helenismo con la tragedia ateniense. Los
motivos de esta identificacion van mucho mas alla de las preferencias estéticas o
didacticas. Los grandes sistemas filosoficos a partir de la revolucion francesa
fueron sistemas tragicos. Pusieron en metaforas la premisa teolégica de la caida
del hombre. Las metaforas son varias: [...] la version freudiana del advenimiento
de la neurosis y la desazon después del crimen edipico original [...]. Filosofar,
después de Rosseau y Kant, encontrar un medio conceptual para expresar la
condicidon psiquica, social e historica del hombre es pensar “tragicamente”.
(Steiner, G. 1991: 16)
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La presencia de lo tragico en el psicoanalisis no responde -Unicamente- al concepto
Complejo de Edipo, ni tampoco supone una cuestion de gusto o afinidad por parte de Freud
respecto a los griegos: lo trdgico ateniense supone el mismo horizonte epistémico
constitutivo, el campo de surgimiento del psicoanalisis en tanto saber, dotando de
significacion y formalizacion a los conceptos psicoanaliticos. “El idealismo aleman, los
movimientos romanticos, la historiografia de Marx y la mitografia freudiana de la visa
psiquica (con sus raices en Rosseau y Kant) son en definitiva activas meditaciones sobre
Atenas.” (p.15). La cultura occidental vuelca la mirada hacia la tragedia, y con ello delimita
las condiciones de emergencia de los saberes (desde circunstancias sociales, econémicas,
politicas, etc.). En torno a ello, el psicoanalisis se organiza y configura su lenguaje. Son éstas
las condiciones que enmarcan la génesis del psicoanalisis, la tradicion® que le atraviesa, a
modo de una carga tedrica que altera la observacién y la interpretacion de los fendbmenos que

se pretende abarcar clinicamente, con sus respectivas consecuencias.

El segundo autor es Lacan, quien, a diferencia de Steiner (de quien desprendimos
razones historicas, culturales y epistemologicas para responder a la relacion Tragedia-
Psicoanalisis), da razones clinicas: “la tragedia esta en la raiz de nuestra experiencia, tal como
lo testimonia la palabra clave [...] de catarsis.” (Lacan, J. 1989: 294). Nocion presente desde
los desarrollos pre-psicoanaliticos respecto al método catartico de Breuer, marcando un antes
y después en el quehacer clinico freudiano (la ruptura con el método catartico y la hipnosis,
para optar por la asociacion libre y la transferencia); que inaugura cuestiones fundamentales
en psicoandlisis sobre la descarga del afecto, la satisfaccion pulsional, la transferencia y el
trauma, abordados por Freud desde conceptualizaciones energéticas y econdmicas. Lacan
encuentra en la etimologia un nexo entre la catarsis y la Tragedia: proveniente de kK48opaoic

(“purificacion”) y su derivacion en kafapdc (“puro”), remitia a la experiencia de purgacion

64 Siguiendo a Gadamer en Verdad y Método (1977) se entiende por tradicion el orden del lenguaje como
condiciones existenciarias en un marco temporal de aperturas de sentido. “No se trata en modo alguno de
asegurarse a si mismo contra la tradicién que hace oir su voz desde el texto, sino, por el contrario, de mantener
alejado todo lo que pueda dificultar el comprenderla desde la cosa misma. Son los prejuicios no percibidos los
que con su dominio nos vuelven sordos hacia la cosa de que nos habla la tradicion” (1977: 336). No se trata de
un “tradicionalismo” conservador, sino de la consideracion histdrica de los procesos de transmision desde la
alteridad y la interpelacion. La tradicién no corresponde a un objeto externo del cual puedo apartarme, sino a
un campo donde me encuentro inserto con determinados prejuicios, no como meras trabas al pensar o
afirmaciones sin fundamento, sino como horizontes de sentido no conscientes, siempre sujetos a rupturas que
permitan la captacion de otro sentido. No puede pensarse en una tradicion alienante, pues se es efecto de ella,
se es hablado por la tradicion.
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de las pasiones a la que eran sometidos los espectadores de la tragedia de acuerdo con la
Poética de Aristdteles. Para Lacan, lo fundamental no se encuentra en la catarsis como

descarga ni como purgacion, sino que coloca el acento en la pureza.

Lacan da examen al papel de la Tragedia en la experiencia analitica articulandola a
dos temas que desarrolla durante el mismo seminario: la pulsién de muerte y la sublimacion

en torno a La Cosa (Das Ding), diferenciada del objeto.

Acudamos a la segunda pregunta, que nos permitira articular los elementos
destacados hasta ahora: ¢por qué Antigona? ;Por qué este personaje y no otro, y qué

consecuencias hay en su eleccion?

Para responder, ubiquemos el contexto de la pieza: escrita por Séfocles, fue
representada por primera vez en 442 a.C. y es la tltima pieza del Ciclo Tebano (compuesto
por Edipo Rey, Edipo en Colono y Antigona). Sitla su trama después de los sucesos de Edipo
en Colono y Los Siete contra Tebas. Antigona, hija de Edipo y Yocasta, regresa a Tebas junto
a su hermana Ismene tras descubrir que sus hermanos, Eteocles y Polinices, han muerto, uno
a mano del otro. Polinices, considerado un traidor para la ciudad, es condenado a no recibir
sepultura. Antigona se rebela contra la orden de Creonte (su tio y padre de su prometido,
Hemdn), intentando enterrar su cuerpo para cumplir con las leyes de los dioses, a sabiendas
de que sera asesinada de ser descubierta, lo cual finalmente ocurre, siendo condenada a morir
enterrada viva. Pese a que Creonte cree haber cumplido con su deber, la ciudad es azotada
por calamidades a causa de ello, y cuando el adivino Tiresias le sefiala su error, es demasiado

tarde: Antigona se ha suicidado en el interior de la cripta.

Mientras Steiner investiga y ahonda en Antigona (la obra) como “uno de los hechos
perdurables y candnicos de la historia de nuestra consciencia filoséfica, literaria y politica”
(Steiner, 1991 :13), Lacan sefiala en la imagen de Antigona (el personaje) un brillo que atrae
y fascina a distintos artistas y pensadores al analizarla y reescribirla. Sin embargo, no
coincide con la lectura hegeliana de Antigona, rechazando que la oposicion Creonte-
Antigona se trate de la oposicion Estado-Familia, y con ello, la necesidad de una admision
de culpa sefialada por Hegel: “La conciencia ética debe, a cuenta de su realidad y a cuenta de
sus hechos reconocer a su opuesto como su propia realidad, debe reconocer su culpa. “Porque

sufrimos reconocemos que hemos errado” (Antigona, I, 926).” (Hegel, G. 1966: 278).
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También prescinde de la lectura tradicional, la cual coloca a Antigona como simbolo de la

compasion o defensora de los derechos del difunto y la familia.

Para Lacan, “Antigona es arrastrada por una pasion” (1989: 306); y encuentra en ella
una posicion de “eleccion absoluta” no motivada por ningtin bien (p. 289). Elige a Antigona
porque, desde su lectura, es la figura tragica que mejor permite entender “lo que el hombre
quiere y a aquello contra lo que se defiende.” (p.289), 0 en otros términos: el deseo del

hombre y las defensas levantadas contra la satisfaccion.

Lacan pretende formular una ética tragica en oposicion directa respecto a la ética de
las virtudes (Aristdteles, aunque también presente en San Agustin y los medievalistas) y la
ética del deber (Kant). Para Aristoteles, el Ethos es la felicidad, una accion de habito —no un
pensamiento. La meta es la busqueda de la felicidad por el ethos, pero no hay un
establecimiento o punto de acuerdo respecto a lo bueno o malo respecto a esa felicidad y sus
fuentes. En su lugar, se apela a una mesura, al equilibrio, no s6lo como una evitacién de
exceso sino como aquello que permite al hombre elegir racionalmente aquello que podria
realizarlo en su bien. Para Kant, el bien es independiente de la felicidad o el beneficio
obtenido: el imperativo categorico trasciende el actuar moral vulgar. Estas cuestiones remiten
a la tesis central del Malestar en la Cultura (1930): una renuncia inherente a la satisfaccion
pulsional que opone naturaleza y cultura, generando en el individuo una vida en sociedad
marcada por el sufrimiento y el autocastigo como resultado de un Superyd cruel y el cambio

en la vicisitud pulsional.

A partir de su lectura de EI Malestar, Lacan indica que el psicoanalisis se aparta de
la promesa del soberano bien, a pesar de que todo analisis, a su decir, inicia con una demanda
de felicidad por parte del paciente (p. 348) que se recibe, pero no se debe (ni puede) satisfacer.
Por ello, se aparta de la nocion de sublimacion en el sentido freudiano (p. 349) y de la catarsis
tragica en el sentido aristotélico, exaltando el valor del deseo que trasgrede la nocion kantiana
de los bienes o el bien. Antigona le servira como ilustracion de ese deseo “puro”, mas alla
del servicio de los bienes: un deseo de muerte ante el cual no retrocede: “Antigona lleva hasta
el limite la realizacion de (...) el deseo puro, el puro y simple deseo de muerte como tal. Ella

encarna ese deseo.” (p. 339).
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De nuevo en ruptura con Aristoteles, niega que Creonte sea el héroe tragico de la
pieza, pese a cumplir con dos requerimientos fundamentales para serlo. El primero, atravesar
hacia el final de la obra una transfiguracién especifica —“no ha de pasar de la desdicha a la
dicha, sino, al contrario, de la dicha a la desdicha; no por maldad, sino por un gran yerro”
(Aristoteles, 1974: 170-171), ello para inspirar temor y compasion en los espectadores. El
segundo, que no se trata de un error voluntario: la desmesura (hybris) que lo lleva a su yerro
Hamartia (apaptio)® es realizada en ignorancia, es decir, se coloca en el registro del error
tragico realizado sin saberlo, sin ser consciente, cuando lo correcto no puede realizarse. Ello
Ileva a Creonte a su caracter irreflexivo, insensato y desmesurado. La obra concluye con el
reconocimiento del error, elemento clave para el pasaje de la ignorancia a la sabiduria. Esta
es la misma posicion final de Edipo en Edipo Rey. Sin embargo, Lacan rechaza esta
argumentacion indicando que el verdadero héroe “hasta el final, no conoce ni la compasioén
ni el temor” (1989: 309) a lo que afiade “s6lo los martires pueden no tener ni compasion ni
temor” (p.320), por lo cual Antigona es la heroina de la obra. En oposicién, compara a
Creonte con la Etica del deber kantiana, al servicio de los bienes, vale decir: en funcion de

una heteronomia.

La Antigona descrita por Lacan tiene un caracter doble: por un lado, su imagen es
bella, poseedora de un brillo. Esta belleza, al igual que las pasiones tragicas, es propia del
registro Imaginario (p. 298), y su funcion es “indicarnos el lugar de la relacion del hombre
con su propia muerte y de indicarnoslo solamente en un deslumbramiento.” (p. 352). Esta
posicion de entre-dos-muertes®® sera el centro del argumento sobre Antigona. Este elemento
articula su otro rasgo: uno inhumano (p. 315), de frialdad y crueldad, més alla del Simbdlico,
que hemos de ubicar en el registro Real, en tanto puede afirmarse como lo que es: “Cuando
se explica ante Creonte acerca de lo que hizo, Antigona se afirma en un es asi porque es asi,

como la presentificacion de la individualidad absoluta.” (p.333) Es una heroina solitaria:

8 El Diccionario Manual Griego Vox (Griego Clasico-Espafiol) [2009] establece Hamartia: auaptio: error,
falta, pecado. -auapto: falto de palabras. -apoptmiog: pecador. (p. 30)

6 La cual, no obstante, es descartada por Lacan en Subversion del Sujeto y dialéctica del deseo en el
inconsciente freudiano (1960), en la nota al pie 8: “Aqui también se hace referencia a lo que hemos profesado
en nuestro seminario La ética del psicoanalisis sobre la segunda muerte. Aceptamos con Dylan Thomas que no
haya dos. ¢Pero entonces el Amo absoluto es la Unica que queda?” (Lacan, J. 2009: 771)
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Ismene no acude a su llamado y ella se dirige hacia su destino “sola y traicionada” (p.364),

caracteres del héroe tragico segun Lacan:

(...) la soledad particular de los héroes sofocleanos, monotmenoi [dejados aparte,
aislados] (...), aphiloi [sin amigos] y también phrenos oiobdtai, aquellos que se
van aislaos a rumiar sus pensamientos. (...) El héroe de la tragedia participa
siempre del aislamiento, esta siempre fuera de los limites, siempre a la vanguardia
y, en consecuencia, arrancado de la estructura en algin punto. (...) Es la posicién
de estar exhausto al fin de la carrera de todos los héroes. Son llevados al extremo,
gue la soledad definida en relacion al préjimo esta lejos de agotar. Se trata de otra
cosa —son personajes situados de entrada en una zona limite, entre la vida y la
muerte. (p. 325-327)

No se trata Gnicamente de una soledad como el antagonismo en forma de rechazo-
ausencia del préjimo, sino de una cuestion estructural. Su posicion es radicalmente distinta a
la de Edipo y los demas héroes tragicos: mientras Edipo avanza sin saber, Antigona sabe. No
tropieza, no se arrepiente, no duda de nada, no cambia —ni siquiera al morir en la cripta, pues
desde que es descubierta se anuncia como “muerta ya”, “muerta en vida” —. Eso la constituye
como una victima “terriblemente voluntaria”. Su sufrimiento no supone producir catarsis
desde la teoria aristotélica. Antigona aparece sin division subjetiva, mas proxima a la épica
que a la tragedia: “Aquiles mismo es bellisimo, y en general lo son todos los héroes épicos
que avanzan sin dudas hacia su destino, que muchas veces consiste en una muerte gloriosa,

repitiendo tautol6gicamente yo soy yo.”®’

Recapitulemos: hay en Antigona un costado bello, luminoso (Imaginario) y otro
ominoso, inhumano, que busca traspasar el limite entre la vida y la muerte (Real). La primera
tiene un caracter ilusorio, enceguecedor, por su proximidad (y supone a su vez un limite)
frente a lo atroz. En el Seminario 8: La Transferencia (1969-1961), Lacan sefiala: “...la
belleza, en tanto que adorna, mas bien tiene por funcién constituir el tltimo dique antes del
acceso a la cosa Ultima, a la cosa mortal, alli donde la meditacion freudiana aport6 su Gltimo

testimonio bajo el término de pulsion de muerte.” (Lacan, J. 2003: 15).

Lo pulsional es aqui asociado con el exceso, con el traspaso de un limite que resulta
insoportable para quienes lo observan. El deseo “puro” de Antigona (un deseo “criminal”,

como quiere posicionarlo Lacan) se orienta en esa direccion, cuando ignora la advertencia de

67 Cfr. Faigebaum G., (2004) Antigona: entre la épica y la tragedia. Disponible en linea [Fecha de consulta:
20/05/2017]: http://www.antroposmoderno.com/antro-articulo.php?id_articulo=591
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Ismene: “El obrar por encima de nuestras posibilidades no tiene ningun sentido.” (Sofocles,
1992: 79). Antigona brilla porque no vacila ante su deseo, lo lleva hasta sus Ultimas
consecuencias —la muerte— pese a estar sola y traicionada. De ello se deduce la ética, venida
actualmente en mandato superyoico: no cederas ante tu deseo. Deseo que, es necesario
aclarar, ni siquiera es “propio”, no puede serlo desde la teoria de Lacan: “;Qué ocurre con su
deseo? ¢ No debe ser el deseo del Otro y conectarse con el deseo de la madre? El deseo de la
madre (...) es el origen de todo. El deseo de la madre es a la vez el deseo fundador de toda

la estructura (...) pero es al mismo tiempo un deseo criminal.” (1989: 339).

Todo el esquema ético hasta aqui desarrollado por Lacan merece ser criticado: No
solo se trata de una exaltacion e idealizacion al individualismo (aunque paradéjicamente
pretenda desidealizar los bienes que motivan la renuncia al deseo), el cual ya hemos criticado
con la figura de Alcestes, sino que lee a Antigona como carente de divisién subjetiva. A su
vez, descartados los bienes y la satisfaccion, el analisis sélo podria dirigirse hacia un destino
tragico, del cual el analizante debe responsabilizarse (ya sea “domefiando” la pulsion de
muerte, creando “diques” o “acotando/amigandose” con el goce). Pensar un sujeto devorado
por el Deseo Materno favorece cierta lectura que da preminencia a la sustancia viva
(reduciendo pulsion de muerte, goce Yy libido a una cuestion biolégica, animal) respecto al
significante (pensado como un orden producido posteriormente, con el Nombre-del-Padre,
gue no es mas que un retroceso a la debilidad de la representacidn frente a la pulsion), dando
paso a una biologizacion del individuo, cancelando su dimensidn subjetiva y reforzando el
antagonismo Individuo-Sociedad, el cual, al psicologizarse, sélo puede derivar en ideales de
adaptacion (por una mesura pulsional) 0 emancipacion (sosteniendo un deseo trasgresor, que
prescinde de los limites sociales y culturales). A eso se dirige la lectura superficial de esta
Etica, sosteniendo un deseo propio, independiente y desarticulado de la sociedad; una clinica

“de lo Real” que desecha la bisqueda del sentido e idealiza este “arrancar de la Estructura”.%®

8 Una clara muestra de ello la da Jacques-Alain Miller: “para entrar en el Siglo XXI, nuestra clinica debera
centrarse sobre el desbaratar la defensa, desordenar la defensa contra lo real. En un anélisis el inconsciente
transferencial es una defensa contra lo real. Porque en el inconsciente transferencial sigue vigente una intencion,
un querer decir, un querer que me diga algo. Mientras que el inconsciente real no es intencional, sino que se
encuentra bajo la modalidad del "asi es", y que, se puede decir, es como nuestro "Amén". (...) a esa zona
irremediable de la existencia; la misma zona que Edipo en Colona, donde se presenta la ausencia absoluta de
caridad, de fraternidad, de cualquier sentimiento humano. Ahi nos lleva la busqueda de lo real despojado de
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Lacan da una propuesta que pareciera acercar al psicoandlisis con el nihilismo:
renunciando a reducir el éxito analitico a términos de confort (como una racionalizacion
moralizante), afiade: “No hay ninguna razon para que nos hagamos los garantes del ensuefo
burgués. Un poco maés de rigor y de firmeza es exigible en nuestro enfrentamiento a la
condicion humana.” (p.362) ¢ A qué se refiere Lacan con ello? Es indispensable su aclaracion,
pues una lectura superficial pudiera indicar que la propuesta es curar (u oponerse a) la
condicion humana. Se trata, lo indica mas adelante, de la ineficacia de la subordinacion al
servicio de los bienes al momento de encarar la Hilflosigkeit (frecuentemente traducida por
desamparo, desvalimiento, aludiendo a una incompletud bioldgica, pero cuya traduccién mas

precisa con la nocion freudiana es Indefension):

(...) ¢/la terminacion del analisis, la verdadera, entiendo la que prepara para
devenir analista, no debe enfrentar en su término al que la padece con la realidad
de la condicion humana? Es propiamente esto lo que Freud, hablando de la
angustia, designé como el fondo sobre el que se produce su sefial, a saber, la
Hilflosigkeit, el desamparo, en el que el hombre en esa relaciéon consigo mismo
gue es su propia muerte, pero en el sentido en que les ensefié a desdoblarla este
afio, no puede esperar ayuda de nadie. (1989: 362)

Lacan tergiversa la nocion propuesta por Freud sobre Hilflosigkeit: es precisamente
la condicion de indefensidn, al ser tomado en necesidad por otro auxiliador lo que introduce
al individuo a un orden distinto al narcisismo y bajo el cual se supedita la moralidad. Asi le

aborda Freud en Proyecto de Psicologia para Neuro6logos (1985):

El organismo humano es al comienzo incapaz de llevar a cabo la accion especifica.
Esta sobreviene mediante auxilio ajeno: por la descarga sobre el camino de la
alteracion interior, un individuo experimentado advierte el estado del nifio. Esta
via de descarga cobra asi la funcién secundaria, importante en extremo, del
entendimiento [Verstandigung; o «comunicacion»], y el inicial desvalimiento del
ser humano es la fuente primordial de todos los motivos morales. (Freud, S. 1976,
I: 362-363)

Es el encontrarse sin-auxilio la entrada a la otredad, a una heteronomia radical
descubierta por Freud. La traduccion de Hilflosigkeit como “desvalimiento” o
“prematuracion” hace remitir a un caracter de biologia evolutiva, pensando a un humano

como prematuro en tanto sus capacidades como cria animal, por el cual sostenemos una

sentido.” (Miller, J.A., 2014. Presentacion del tema del IX° Congreso de la AMP, “Lo real en el siglo XXI”).
Disponible en:
http://wapol.org/es/articulos/Template.asp?intTipoPagina=4&intPublicacion=38&intEdicion=13&intArticulo
=2468&intldiomaArticulo=1
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relacion de dependencia con nuestra madre bioldgica (la concepcion mas comun de “otro
auxiliador”). El caracter heteronomo quedaria disuelto al crecer, alcanzando con la
maduracion una autonomia bioldgica y psicoldgica (la formacion de una identidad
individual), por lo que el sufrimiento neurdtico tendria su explicacion en una inmadurez
psiquica causada por la relacién conflictiva con los padres o por un caracter cultural o de
época histérica que someten al individuo a un mero “desarraigo subjetivo”. Esta explicacion

no seria propiamente psicoanalitica, sino behaviorista o reducida a rasgos de caracter.

El otro auxiliador, como funcién mas que como sustancia extensa, no solo satisface,
sino que introduce la vivencia de dolor, y a su vez el juicio en el individuo, inscribiendo sobre
este los limites de su cuerpo. Sobre esta trama se constituye el deseo, no sélo articulando el
cuerpo propio con el trabajo de pensamiento, sino un lazo inexorable, heterénomo, entre el
individuo y el préjimo, ambos en el campo de una carencia que convoca al auxilio e inaugura
lo humano. La vivencia de satisfaccion brinda al individuo la oportunidad de tener un objeto
de amor, pero este mismo le aporta una hostilidad y extrafiamiento. “Entonces, la situacion
que valora como peligro y de la cual quiere resguardarse es la de insatisfaccion, el aumento
de la tension de la necesidad, frente al cual es impotente” (Freud, S. 1976, XX: 130). La
Hilflosigkeit, traducida como impotencia, queda ligada a la angustia, no por la pérdida de un
objeto solamente, sino porque la posicion de pérdida lo remite a su caracter inaugural de “sin-
auxilio”, de falta en ser. La Hilflosigkeit y su relacion con la otredad crean en el individuo en
una disposicion amorosa, lo coloca en un orden distinto al narcisismo: “crea la necesidad de
ser amado, de que el hombre no se librara mas.” (p.145). Nocion radicalmente opuesta a un

abandono y desamparo como el propuesto por Lacan.

Continuando con esa lectura, Lacan propone ahora la figura de Edipo en Colono
respecto a su supuesta frase final: «mé phynai» (“Antes bien, no ser”, “no haber nacido”,

“nada soy”). Dice al respecto:

Esta es la preferencia con la que debe terminar una existencia humana, la de
Edipo, tan perfectamente lograda que no muere de la muerte de todos, a saber, de
una muerte accidental, sino de la verdadera muerte, en la que el mismo tacha su
ser. Es una maldicién consentida de esa verdadera subsistencia que es la del ser
humano, subsistencia en la sustraccion de él mismo al orden del mundo. Esta
actitud es bella y, como se dice en el madrigal, dos veces bella por ser bella.
(Lacan, J. 1989: 365)
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Lacan pasa por alto que la frase “Antes bien no ser” y su sentido no es pronunciada
por Edipo, sino por el Coro, en la Antistrofa: “El no haber nacido triunfa sobre cualquier
razén. Pero ya que se ha venido a la luz lo que en segundo lugar es mejor, con mucho, es
volver cuanto antes alli de donde se vienen.” (Sofocles, 1992: 559). Edipo pronuncia “nada
soy” en otro contexto: cuando es buscado por los Tebanos en la guerra de Los Siete contra
Tebas:

Edipo. — /Y a quién podria irle bien por mi pobre mediacién?
Ismene. — Dicen que en tus manos esta su poder.
Edipo. — ¢Cuando ya no soy nada, entonces resulta que soy persona?

Ismene. — Ahora los dioses te encumbran y antes te perdian.
Edipo. — jVano es levantar a un anciano que se arruin6 de joven! (1992: 526)

Con el material que hemos revisado, podemos sostener que la Etica Tragica que Lacan
busca incorporar al psicoanalisis se orienta hacia excesos del individualismo, el nihilismo, el
solipsismo como aislamiento y la biologizacion radical. Se termina llegando a la nocién de
destino como determinacion mas alla de las leyes, mas all& incluso de los dioses, en la pulsion
de muerte. No por ello apelamos a un psicoanalisis que pretenda garantizar el bien supremo
o0 la adaptacion, pues se trata simplemente del reverso del mismo argumento. Ambos exaltan
la posibilidad de un individuo en tanto isla en antagonismo con su entorno, cuestién que

inevitablemente nos remite al problema de la Locura.

¢ Es éste el unico modo de leer Antigona? ¢es ésta la ética que conviene sostener para
operar sobre el material clinico y dirigir la cura? Proponemos el estudio de dos elementos en
el texto para dar dos posibles desarrollos que se aparte de la lectura que criticamos. El primero

es el verso inicial de Antigona®:

ANTIGONA.— jOh Ismene, mi propia | Aviryovn. Sg K~0w6v aVTAdELPOV

hermana de mi misma sangre!, ¢acaso | Topvng kapa, ap’ oich’ 6 11 Zedg tdv am’

sabes cuél de las desdichas que nos vienen | Oidimov Kak&v 6molov ovYL V@V ETtL Lhoary

de Edipo va a dejar de cumplir Zeus mientras | TAEU OVOEV yap obT dAyewov obt dTng

nosotras atin estemos vivas? Nada doloroso | 4T&P 00T adoxpov obt dripbv et onotov
.. . . 0oL TV oMV TE KOUWYV OLK OTtOT EYW

ni sin desgracia, vergonzoso ni deshonroso UK.

existe que yo no haya visto entre tus males y

los mios. (Sofocles, 1992: 77)

89 Versidn en griego antiguo por el Proyecto Perseus, disponible en:
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus%3Atext%3A1999.01.0185%3Acard%3D1
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La primera frase (“Q kowov avtdderpov Toufvne kapa”) presenta problemas de
traduccion de acuerdo con Steiner: “Literalmente leemos algo parecido a esto: “Oh comiin
cabeza de Ismena o compartida cabeza de mi hermana”.” (Steiner, G. 1991: 163). El vocablo
Kowov remite a “comin” (como kown a “habla comtn”), pero también a “comunidad” y
“consanguineo”. “El movimiento pendular de la significacion en el kowvov de Antigona es
verdaderamente dialéctico. (...) hace de las dos hermanas de Edipo un solo ser, un ‘ser
comun’.”. Los términos restantes remiten a esta indiferenciacion primordial: avtddeipov
significa “compartido”, pero Steiner sefiala también la significacion de “sororidad”; por
ultimo, ‘Toufvng xépa es traducida habitualmente como una expresion afectiva (“querida
Ismene”), pero su significado va mas alla. Literalmente “cabeza/esencia de [smene”, permite

otra reflexion:

Tanto fisica como metonimicamente, la cabeza de una persona encarna su
individualidad. A la tenue luz que procede del alba, Antigona reconoce a Ismena
por la forma o por la inclinacién de su cabeza. Pretender que esa cabeza sea
“comun a nosotras dos” y “compartida en la totalidad de la condicion de hermana”
es negar radicalmente la diferenciacion mas vigorosa y mas evidente entre
personas humanas. (...) Antigona exige una unidad “de una sola cabeza”. En la
penumbra, las sombras se confunden en una masa. (1991: 164)

Para Steiner, lo que mueve a Antigona no es una “pasion criminal”, sino una
imposibilidad desde el orden del individualismo: una fusion formada por su dualidad. La
importancia de Polinices cobra otro sentido, en tanto él vale para Antigona como Ismene y
ella misma: en tanto un solo ser. En la misma escena somos testigos de la fragmentacion, de
coémo Antigona no vuelve a recurrir a la dualidad cuando Ismene rechaza ayudarle, optando

ahora por su posicién de soledad radical. La colectividad primigenia le es negada.

El mismo Lacan llega a formular una consideracion ética similar, afios antes del
Seminario VII, en el texto La cosa freudiana y el sentido del retorno a Freud (1955), donde

enuncia;

Lo que distingue a una sociedad que se funda en el lenguaje de una sociedad
animal, incluso lo que permite percibir su retroceso etnoldgico: a saber, que el
intercambio que caracteriza a tal sociedad tiene otros fundamentos que las
necesidades aun satisfaciéndolas, lo que ha sido llamado el “don como hecho
social total” —todo eso por consiguiente es transportado mucho mas lejos, hasta
objetar la definicién de esa sociedad como una coleccion de individuos, cuando
la inmixién de los sujetos forma en ella un grupo de muy diferente estructura. (...)
Los términos para los que planteamos aqui el problema de la intervencion
psicoanalitica hacen sentir bastante, nos parece, que la ética no es individualista.
(Lacan, J. 2009: 392)
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La ética ahi propuesta, de la inmixion, es radicalmente opuesta a la ética tragica. Parte
de una fundacion en el lenguaje, no en la sustancia viva, y su intercambio no es el de la
necesidad (ni el del servicio de los bienes), pues no es una coleccién de individuos
(entendidos cada uno en su esencia vital individual: 1+1+1+n) sino como una mixtura, un
argumento topoldgico donde el antagonismo Individuo-Sociedad no tiene cabida. Se trata de
un sujeto en mediacion, articulado, con la Otredad. Es precisamente la ruptura con esta
sustancia ética de inmixion lo que da pie a una moral individualista, a un sufrimiento
individual, con los ideales adscritos a esta posicion (libertad, responsabilidad, misantropia,

nihilismo, etc.).

Por ultimo, es necesario dar una respuesta a la ultima cuestion, la que articula lo
estudiado respecto a Antigona con nuestra investigacion: ¢Que relacion tiene —si es que la
hay— Antigona, figura de la Tragedia, con Alcestes, imagen del loco, del Alma Bella, por
antonomasia? Antigona no es un caso de locura, sin embargo, la Etica Tragica que Lacan
deduce de ella orienta a creer que se trata de otra entidad “libre” con un destino tragico.
Proponemos que existe entre ellos un solo rasgo comun, aunque su explicacion obedece a
dos problemas distintos en psicoanalisis: su posicion de petrificacion. Si la de Alcestes se
explica por una estasis del ser y la potencia de la identificacion al ideal, haciéndole un caso
de locura, en Antigona se trata de alienacion, de una petrificacion por la pulsion de muerte.

Veremos de qué se trata.

¢Es Antigona realmente autdbnoma? Si se responde afirmativamente, ¢en qué sentido
lo es? Indicamos que para Lacan no se trata finalmente de su deseo individual, sino de estar
absorbida por el Deseo de la Madre. Sin embargo, hay dos elementos mas que la determinan.
El primero es la Diké Aikn (Justicia, ley no escrita). Antigona es autonoma en el sentido de
no responder al nomos véuog (ley, costumbre), a las leyes escritas de los hombres, pero
responde al mandato de los dioses. Reaparece el cardcter doble de la pieza: Antigona rompe
la ley (vopoc) para preservar la Aikn de los dioses. Estas leyes, de romperse, acarreaban el
castigo divino, las cuales incluian: Respetar a los familiares, extranjeros y huéspedes, no
incurrir en hybris y dar sepultura a los muertos de la familia. Creonte cae en Hamartia al

intentar hacer lo correcto respetando la ley vopog, sin saber que rompe la Aixkn.
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El otro elemento que la determina es su propia desmesura. Antigona incurre en hybris,
pero, a diferencia de los héroes tragicos, su desmesura no es del orden de la apaptia, sino de
la Ate (Atn)’°. Vocablo presente desde los primeros versos en el dialogo inicial, indica la
fuente de la desgracia de Antigona. La Ate, en la tradicion griega, sufre una transformacion:
mientras en Homero se trataba de una ceguera producida por los dioses, en la Tragedia se le

sustituye propiamente por Locura.

Asi lo documenta la helenista Ruth Padel, al interrogarse sobre la frase “Quem deus
vult perderé, dementant prius” («A quien un dios quiere destruir, antes lo enloquece») (Padel,
R. 1995: 23-25). Conjetura un posible origen en la frase presente en Antigona, pronunciada
por el Coro (Antistrofa 2°) tras la sentencia de Creonte: “Sabiamente fue dada a conocer por
alguien la famosa sentencia: lo malo llega a parecer bueno a aquel cuya mente [phrénes]
conduce una divinidad [theds] hacia el infortunio [ate], y durante muy poco tiempo actla
fuera de la desgracia.” (So6focles, 1992: 100).

Padel abunda en los significados de Ate en la Tragedia Griega: En Esquilo se trata del
“castigo divino”, consecuencia de hybris (Padel, 1995: 370); desde Pindaro, ate es un estado
mental en el que un mortal ofende a una deidad, recibiendo castigo por ello: una mala pasion
del entendimiento dafiado como comienzo de la locura (p.371). En Sofocles ate es “miseria,
calamidad, dificultad” (p.375); y destaca el uso enfatico en Antigona, durante el “canto de
ate” o “himno de ate”, para Padel, el ntcleo espiritual de la obra. En él, se explican las

dimensiones del “crimen” cometido por Antigona:

CORO. Estrofa 1%

iFelices aquellos cuya vida no ha probado las desgracias! Porque, para quienes su
casa ha sido estremecida por los dioses, ningun infortunio [atas oudén] deja de
venir sobre toda la raza, [...] (Séfocles, 1992: 99)

Y continla en la Antistrofa:

Antistrofa 1%

Veo que desde antiguo las desgracias de la casa de los Labdacidas se precipitan
sobre las desgracias de los que han muerto, y ninguna generacion libera a la raza,
sino que alguna deidad las aniquila y no les deja trequa. Ahora se habia difundido
una luz en el palacio de Edipo sobre las Gltimas ramificaciones. Pero de nuevo el

70 El Diccionario Manual Griego Vox (Griego Clasico-Espafiol) [2009] define "Atn: ceguera del alma, locura,
falta, crimen; mentira, ruina, desgracia; dolor || la Fatalidad (Diosa del castigo y la venganza) - dtéwm: estar
enfurecido, ciego, alocado. (p. 93)
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polvo sangriento de los dioses infernales lo siega, la necedad de las palabras y la
Venganza de una resolucion (p. 100)

La desgracia (y la accion) de Antigona no estan motivadas por un puro “traspasar los
limites” ni por una pasion inhumana: Antigona se encuentra determinada totalmente por la
maldicion de los Labdacidas (descendencia de donde provienen Antigona, Ismene, Polinices,
Eteocles, Edipo, Layo y La&bdaco). Maldicion presente en la Historia de Herodoto: “Este
hecho, en cuanto su datacion, podria situarse en la época de Layo, hijo de Labdaco, nieto de
Polidoro y bisnieto de Cadmo.” (Herodoto, 2000: 107); los Siete contra Tebas: “Toda la raza
de Layo, odiada por Febo” (Esquilo, 1986: 298) y “;jOh, nuevos infortunios de esta familia
mezclados ya a las antiguas desgracias!” (p. 300), entre otros. La maldicion precede a
Antigona, la desgracia determina a su familia por un yerro de Labdaco (negarse a unirse al
ditirambo dionisiaco de Las Bacantes) que enfurecio a las deidades y extendio6 su desgracia
por toda la estirpe. A diferencia de Creonte, no se trata de un avT0¢ GpopT®V (Un yerro
cometido por si mismo), sino de allotroia ate. Es infligida por los dioses, conduciendo a la

confusién “entre lo malo y lo bueno” en Antigona. Lacan repara en ello:

Uno se acerca 0 no a Ate y cuando uno se acerca a ella eso se debe a algo que, en
este caso, esta vinculado con un comienzo y con una cadena, la desgracia de la
familia de los Labdéacidas. (...) lo que sucede en todos los niveles de este linaje es
(...)un mérimna [uépuva: afan, cuidado, preocupacion, ansiedad, “lo que divide”
-sentimientos, entendimiento o percepcion-] (...) El mérimna de los Labdacidas
empuja a Antigona hacia las fronteras de la Ate. (Lacan, J. 1989: 316)

No se trata simplemente de estar capturada por el deseo “criminal” de Yocasta, sino
de que la subjetivaciéon entera de Antigona esta atravesada por esta maldicion. Al final,
cuando realiza “su” deseo hasta las ultimas consecuencias, su final es idéntico a los demas
miembros de su familia (Edipo, Yocasta, Eteocles y Polinices mueren por su propia mano).
Nada ha cambiado, no se ha producido movimiento subjetivo alguno. La ultima esperanza de
los Labdacidas (el matrimonio de Antigona y Hemdn) muere cuando también Hemon, su
prometido, muere por su propia mano cuando trataba de vengar a Antigona, abalanzandose

sobre su padre Creonte.

Si bien ubica la allotroia ate del lado del Otro, Lacan insiste en nominar como “suya”
esta desmesura del Real, y repara poco en el “sentido” que puede tener la accion de Antigona
(enterrar a Polinices). Lo sitia mas bien como una pasion, un crimen, un deseo que la lleva

hacia lo Real (en un entendido de fuera de sentido, mas alla de lo Simbélico). Sin embargo,
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su acto, siguiendo la maldicién y el mandato de la ley Aikn, es justamente una incidencia de
lo Simbolico sobre lo Real, para mantener el orden sobre el mundo: si no se realizan los
rituales, Tebas sera cubierta por la peste y la locura. No se trata de un crimen que no respete

el orden natural, sino un acto del simbdlico que pretende continuar con dicho orden.

Para finalizar, el elemento que da sentido a su final (y en el cual poco repara Lacan
en el analisis del texto). Antigona, al dirigirse a su camara mortuoria (v. 810-v. 855), exalta
su soledad y se despide del mundo. Justo antes, el Coro sostiene un canto a Eros: “Eros,
invencible en batallas (...) nadie, ni entre los inmortales ni entre los perecederos hombres, es
capaz de rehuirte, y el que te posee esta fuera de si”” (Sofocles, 1992: 107). Eros, una pasion,
lleva a la locura, acaso de otra clase, y Antigona sufre las consecuencias. En su lamento,
exclama una comparacion fundamental:

ANTIGONA.—Oi que de la manera mas lamentable pereci6 la extranjera frigia,
hija de Tantalo, junto a la cima del Sipilo: la maté un crecimiento de las rocas a
modo de tenaz hiedra. Y a ella, a medida que se va consumiendo, ni las lluvias ni
la nieve la abandonan, o segun cuentan los hombres. Y se empapan las mejillas

bajo sus ojos que no dejan de llorar. El destino me adormece de modo muy
semejante a ella. (p. 108)

Antigona se refiere Niobe, nieta de Zeus e hija de Tantalo. Su hybris fue la soberbia,
despreciando a Leto (madre de Apolo y Artemisa) por su escasa descendencia, en
comparacion a las 7 hijas y 7 hijos que Niobe habia dado a Anfion. Apolo y Artemisa, en
venganza, asesinaron a sus hijos (salvo dos: Melibea y Amiclas). Destrozada por su dolor,
Niobe quedo petrificada en vida, llorando desconsoladamente por meses. Finalmente, Zeus
la convirtio en roca, la cual quedd asimilada (alienada) al monte Sipilo. Aun petrificada, su

[lanto no ceso, resquebrajando la roca, de la que broté un manantial. Asi lo ilustra el Canto
XXIV de La lliada:

También Niobe, la de hermosos cabellos, se acordé del alimento, aquella Niobe a
la que doce hijos se le murieron en el palacio, seis hijas y seis hijos en plena
juventud. A éstos los maté Apolo con los disparos del argénteo arco, irritado
contra Niobe, y la sagitaria Artemis a aquéllas, por haber pretendido igualarse a
Leto, la de bellas mejillas. Decia que ésta sélo habia alumbrado a dos y que ella a
muchos; pero aquéllos, aun siendo sélo dos, a todos hicieron perecer. Nueve dias
estuvieron yaciendo muertos, sin que hubiera quien los enterrara: en piedras el
Cronién habia mudado a las gentes. Pero al décimo los enterraron los dioses, hijos
del Cielo. Entonces fue cuando se acordé del alimento, agotada de llorar. Y ahora
Niobe en algun sitio entre rocas en los montes solitarios del Sipilo, donde dicen
que estan los cubiles de las divinas ninfas que en las riberas del Aqueloo brotan,
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convertida en piedra, rumia sus duelos por obra de los dioses. (Homero, 1996:
602)

Antigona elige compararse con Niobe: lejos de una “decision absoluta” (que implica
una libertad absoluta), estd inmaovil, mineralizada, muerta en vida: mortificada. Lacan ubica
este efecto con el entre-dos-muertes ante aquello que se le impone como un destino fatal,
funesto, inevitable. En el encuentro con su finitud, Lacan cree encontrar un punto de mira
para observar de éste el punto dltimo del deseo. Pero ¢por queé orientar el psicoandlisis hacia
una posicion mortificante? La denominada “clinica del Real” (nominacion que el lacanismo
propone para nominar el psicoanalisis que se apoya en la ultimisima ensefianza de Lacan) y
del “deseo decidido” son una forma especifica de malinterpretar el deseo como si fuese
propio, individual y explicito. Cuestion no poco grave, pues supone que un paciente puede
acceder a “su deseo” de manera voluntaria y decidir sobre este a cada paso que da, teniendo
por horizonte la confrontacion con la fatalidad. Esta posicion supondria un retroceso respecto

al descentramiento del Yo que inaugura el descubrimiento del inconsciente.

Lacan continta definiendo este estado de petrificacion:

Antigona declaré sobre si misma y desde siempre —Estoy muerta y quiero la
muerte. Cuando Antigona se pinta como Niobe petrificAndose, ;,con qué se
identifica? —si no con ese inanimado en el que Freud nos ensefia a reconocer la
forma en que se manifiesta el instinto de muerte. Se trata efectivamente de una
ilustracion del instinto de muerte”. (Lacan, J. 1989: 337)

El Coro marca un limite en su identificacion, recordandole que es una mortal.
Antigona replica: no pertenece ni a los difuntos ni a los vivos. El Coro sentencia “Estas
vengando alguna prueba paterna” (So6focles, 1992: 109). Lo que esta en juego para hacer mas
cruenta la mortificacion es una culpa tragica, una culpa hereditaria. Rasgo que

freudianamente ubicamos desde el costado de un superyé cruel.

Para concluir, podemos sefialar lo recorrido: ciertos quiebres en la ensefianza de
Lacan, de no ser abordados, habilitan operatorias fijadas en ideales que enfatizan al
individuo, anulando al sujeto, ya sea hacia la locura (ser arrancado del registro Simbdlico),
ya sea a la alienacion (como mortificacion petrificante). Ambas llevan a la nocién de un
destino funesto. No obstante, habria que distinguir si se tiene la posibilidad o no para
interrogar ese destino, es decir: si se impone como indialectizable, se dirige hacia la Locura;

por otro lado, si hubiera espacio para interrogar el sentido del mensaje que se porta, habria
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posibilidad de analisis. Estas condiciones de posibilidad dependen de la posicién (ética y
tedrica, con consecuencias clinicas) de psicoanalista, que dan apertura a cierto tipo de

discurso.

2.6. Lalocuraen la clinica psicoanalitica. Una aproximacion.

Reuniendo los enunciados y temas elaborados hasta aqui, aproximamos un esbozo

sobre lo que podria concebirse en la clinica psicoanalitica, tal como es pensada por Lacan.

Existe entonces un concepto de locura que describe posiciones posibles
consubstanciales al Yo, que excluyen al Otro. Podriamos distinguir dos tipos: la “locura
pascaliana”, sostenida en la creencia necesaria del individuo habilitada por la identificacion
definida en el estadio del espejo en la formacion del Je; sin por ello una creencia totalitaria,
pues puede interrogarse, habilitando una posicion subjetiva especifica’. La segunda,
ampliada en este estudio, influenciada por Hegel, seria el conjunto de elementos descritos
por la doctrina lacaniana de la locura: locura como identificacion inmediata (sin mediacion

del Otro) con el ideal.

En su definicién propiamente psicoanalitica, expuesta en Funcién y Campo de la
palabray el lenguaje en psicoanalisis (1953), se sostiene como una palabra que opera en tanto
cosa, Y un delirio indialectizable producido por las objetivaciones del discurso
contemporaneo a la ciencia y sus efectos. La locura supone entonces una condicién especifica

del malestar cultural en torno al cual el paciente habla.

El loco no es psicético, ni se confunde con las formas de extravagancia o sinrazén, se
les de una connotacion peyorativa o se les elogie. Loco es aquel que puede afirmar lo que es
sin otros, pero a condicion de arrebatarles ese reconocimiento: no es un ascetismo 0 una
posicién solitaria ni de inhibicion, sino de rivalidad, capturada en el eje imaginario (reflejado
en la misantropia que puede caracterizarle). Es necesario distinguir la posicion del Corazon
del alma bella, pues en ocasiones Lacan las superpone como si se tratara de una misma

entidad. La posicion del corazédn infatuado supone la obstinacion por proteger el deseo en

L Condicion que puede coincidir con la afirmacion de Lacan respecto a Napoledn: contrario a lo que se piensa,
Napoledn no se creia Napoledn (no se sostenia en la igualdad yo=yo del alma bella); pues conocia que su vida
era debitaria del sentido en “Bonaparte”.
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tanto singular hasta constituirse como antagonista del orden social. Posicion que Jacques

Alain Miller (2008) privilegia en su concepcion del deseo:

El aparato de deseo, que es singular para cada uno, objeta la salud mental. El deseo
esta en el polo opuesto de cualquier norma, es como tal extranormativo. Y si el
psicoandlisis es la experiencia que permitiria al sujeto explicar su deseo en su
singularidad, este no puede desarrollarse mas que rechazando toda intencion
terapéutica; asi, la terapia de lo psiquico es la tentativa profundamente vana de
estandarizar el deseo para encarrilar al sujeto en el sendero de los ideales comunes,
de un como todo el mundo. [...]

El falso psicoandlisis es entonces el que sigue los pasos de la norma, ese cuyo
objeto es reducir la singularidad en beneficio de un desarrollo que convergeria en
una madurez constitutiva del ideal de la especie. El falso psicoandlisis es el
psicoanalisis que se piensa como terapéutico. [...]

El discurso analitico sélo reconoce como norma la norma singular que se
desprende de un sujeto aislado como tal de la sociedad. Hay, pues, que elegir entre
el sujeto y la sociedad, y el analisis esta del lado del sujeto [...]

Las normas sociales —en el psicoanalisis verdadero— ya no predominaran respecto
de la norma singular, un sujeto que alcanzo lo auténtico de su deseo puede estar
en contradiccién respecto de este orden que supuestamente lo domina. (Miller,
2008: 36)

Miller concibe el deseo como punto de antagonismo entre en sujeto y la sociedad,
favoreciendo la concepcion del primero en tanto aislado. Cuestién que no deja de resultar
paraddjica, por la modalidad que Lacan da al deseo en tanto deseo del Otro, el cual podria
definir un objeto especifico que definiera “lo auténtico” del deseo. La perspectiva del
lacanismo acentta el individualismo antagonico, la busqueda de un “si mismo” auténtico al

que deberia de ejercerse fidelidad en contrapartida de la alteridad.

El deseo del analista no es ajustarlos a, no es hacerles el bien, no es curarlos,
sino justamente obtener lo mas singular de lo que constituye su ser; esto es,
que sean capaces de delimitar lo que los diferencia como tales y de
asumirlo, de decir: Yo soy esto que no esta bien, que no es como los demas,
que no apruebo, pero que es esto, lo cual s6lo se obtiene, en efecto, por una
ascesis, una reduccion [...]. Justamente, lo que Lacan llamaba pase
demandaba la captura de un es eso en su singularidad. De modo que
mientras ustedes piensen que pertenecen a una categoria, deben renunciar
a hacer el pase. (p. 40)

La direccion de la cura desde el lacanismo es loca: la exaltacion de la singularidad,
cerrdndose sobre si misma, posicion que coincide con el alma bella (voz divina,
contemplativa —mas que agresiva y misantropica: obturada en una sociedad de iguales-—).
Hemos criticado el esquema de lectura presente en la interpretacion lacaniana de Antigona
como solitaria y ejecutora de su deseo hasta las ultimas consecuencias. La locura aparece

como la erradicacion del lazo social.
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Esta posicidn no es condicionada por déficits organicos (una perturbacion cerebral)
ni psiquicos: se trata de la forma adoptada por el yo [moi] del hombre moderno, regido por
un discurso de la libertad calificado por Lacan de delirante. Es decir: la locura constituye la
posicion subjetiva prototipica de la actualidad’?, bajo la exigencia de la autorrealizacion, la
autodeterminacion, autonomia: un sujeto libre y responsable, con interioridad e identidad a

si mismo, y el imperativo a la fidelidad al self y desear de forma libre y singular, sin Otro.

Los problemas derivados por el concepto de locura conciernen a la direccion de la
cura (cuando busca emancipar, enloquece), el diagnostico (en la oposicion “diagnosticar o
no diagnosticar: la primera apunta cominmente a subsumir al sujeto en una categoria a modo
de verdadero ser; la segunda continda el proyecto de exaltacion de la singularidad), en inicio
del tratamiento (la exclusion de la locura como cuestion preliminar al psicoanalisis; sin
embargo, los analistas exaltan el individualismo al promover una responsabilidad subjetiva),
y el estatuto del material clinico (si se cree en el inconsciente, pulsion, goce, etc. en tanto
esencias 0 en tanto conceptos que permiten dar cuenta de problemas clinicos, es decir: si se
trata de una dntica o una ética —esta misma siendo un problema en psicoanalisis, como se ha

indicado).

Por ultimo, siguiendo el establecimiento de locura en tanto concepto, encontramos la
posibilidad de establecer una escritura conceptual en la inmediacién al ideal (de la que se
derivan las nociones asociadas: creencia, desconocimiento, estasis del ser y libertad) en el

segundo grafo del escrito Subversion del Sujeto (1960):

Lo dicho primero decreta, legisla, “aforiza”, es oraculo, confiere al otro real su
oscura autoridad.

Tomemaos solamente un significante como insignia de esa omnipotencia, lo cual
quiere decir de ese poder todo en potencia, de ese nacimiento de la posibilidad, y
tendremos el trazo unario que, por colmar la marca invisible que el sujeto recibe
del significante, aliena a ese sujeto en la identificacion primera que forma el ideal
del yo. (Lacan, J. 2009: 768)

2 En La Agonia de Eros (2014) Byung-Chul Han apunta: “Vivimos en una sociedad que se hace cada vez mas
narcisista. La libido se invierte sobre todo en la propia subjetividad. El narcisismo no es ningun amor propio.
El sujeto del amor propio emprende una delimitacion negativa frente al otro, a favor de si mismo. En cambio,
el sujeto narcisista no puede dejar claramente sus limites. De esta forma, se diluye el limite entre él y el otro.
El mundo se le presenta solo 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 algin modo.
Deambula por todas partes como una sombra de si mismo, hasta que se ahoga en si mismo.” (p. 11) El Eros,
experiencia de otredad por definicion, queda desplazado en la erosién del otro y la alteridad.
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I(A) F]

Esta identificacion primera, inmediata en tanto el Otro no se encuentra ubicado adn,
posee cualidad de aforismo, de sentencia oracular, en tanto confiere un destino y un punto de
detencion. Estas funciones ya se encuentran en el vocablo fatuus, el cual da lugar a
infatuacion. El delirio de infatuacion, la locura en psicoanalisis supone mas que una simple
presuncion o una posicion de victima: un solo significante (oscuro en tanto no estd en
representacion a otro significante) produce un punto de detencién, mortificante, sostenido en
la identificacion no mediada con el ideal simboélico I(A) (leido como “Uno del Otro™). De

quedar detenido ahi, ubicamos la petrificacion en el circuito $ —i(a) — m — 1(A)"3.

. . gue '
Significante Voz

mi| +—< [

I(A) 8

— . CiTCUit0 {metonimico) imaginario
: cortocircuito (petrificacidn) en I(A)

Lacan sostiene un mas alla de los ideales como caracteristico del psicoanalisis. Esta
propuesta no se sostiene desde una moral individualista, ni desde un nihilismo en tanto

creencia de la inexistencia de valores trascendentales, o de una orientacion que pretende ir

73 Cfr. Eidelsztein, A. (2007) El grafo del deseo. Ediciones Manantial. Buenos Aires, Argentina. (p. 98)
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mas alld de todo semblante: se trata de ir mas alla del yo ideal (en la metonimia infinita
imaginaria) y del ideal del yo (incidencia del simbdlico en lo imaginario, petrificando en un
delirio indialectizable.

El més alla de los ideales que plantea Lacan es, para el psicoanalisis, un postulado
ético (no moral) porque en rigor es el Gnico camino con salida para el sujeto. El
mas alla de los ideales no funciona, para el psicoanalisis, como su condicion
moral; el mas all& de los ideales es imprescindible en la direccion de la cura del
sujeto barrado.

Los ideales como tales, en nuestra teoria del sujeto, posibilitan dos Unicas vias, y
ambas son sin salida. Son dos vias que nunca dan, verdaderamente, un lugar para
la dialéctica del sujeto. Por eso la direccion de la cura implica, respecto de ambas
salidas en impasse, el pase. No hay opciones para el sujeto, el pase es uno solo:
decirle que no a la via identificatoria, tanto imaginaria como simbélica.

Son, entonces, postulados tedricos -y no posiciones morales- lo que empuja a los
psicoanalistas a ir mas alla de los ideales. Hay que ir mas alla de los ideales porque
el ideal implica siempre un punto de detencién mortifero 0 una metonimia
infinitizada desgarradora. (Eidelsztein, 2007: 99)

La posicién de la locura rechaza la posibilidad de recibir el propio mensaje invertido
desde el Otro. Su locura no es del orden del dafio, el exceso o el desgarro con la razén: se
trata de un desgarro con la Otredad, sin alcanzar plenamente la emancipacion a estar
capturado, petrificado por el ideal. Si bien las condiciones de la época le dan especificidad,

Lacan posiciona la locura como un fenémeno del lenguaje’:

Es un circulo vicioso decir que somos seres hablantes. Somos “parlétres”,
término que tiene ventaja para sustituir al inconsciente, por equivocar sobre
el parloteo {la parlote}, por una parte, y sobre el hecho de que es por el
lenguaje que tenemos esta locura de que hay ser: porque es cierto que
creemos en ello, creemos en ello a causa de todo lo que parece hacer
substancia; ¢pero en qué es ser, por fuera del hecho de que el lenguaje usa
el verbo ser? Usa el verbo ser, pero moderadamente. EI hombre podria
decir que €l es un cuerpo, y seria muy sensato, pues es evidente que el
hecho de que él consiste en un cuerpo es lo que hay de mas seguro. Se han
emitido algunas dudas sobre la existencia de un mundo exterior en nombre
del hecho de que después de todo no tenemos de él mas que percepciones,
pero basta hacerse (como he hecho yo mismo hace un momento), hacerse
un chichdén al encontrar algo duro para que sea completamente manifiesto
que hay cosas que resisten, que hay cosas que no se desplazan tan
facilmente; en cambio, aquello sobre lo cual el hombre insiste, es, no que
él es un cuerpo, sino, como se expresa (eso es algo sorprendente), que tiene
uno. (Lacan, 1975: 51-52)

4 Cfr. El Sintoma (1975) J. Lacan. Conferencias y charlas en universidades norteamericanas, nov. - dic. 1975.
Columbia University Auditorium school of International affairs 1° de Diciembre de 1975. Trad. Ricardo
Rodriguez Ponte. Disponible en
https://www.lacanterafreudiana.com.ar/2.5.1.26%20%20%20%20CONFERENCIAS%20Y %20CHARLASY%
20EN%20UNIVERSIDADES%20NORTEAMERICANAS,%201975.pdf
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Separarse del Otro implica salir del lenguaje: cuestion paradojal, pues sélo es por y
en el lenguaje que la idea de ser puede concebirse en el orden del sujeto en psicoanalisis: ser

siempre incompleto, discontinuo e intermitente.

Mientras el lacanismo concibe (como veremos en el cuarto capitulo de esta
investigacion) al loco como irresponsable, y la salida de la locura en tanto responsabilizar,
Lacan la concibe como aquel que no reconoce la razén de su ser en el desorden que denuncia,
es decir: es necesario interrogar ese ser, habilitado por la posicion del analista en tanto
permite el encuentro con el Otro y el deseo. La dificultad, lo indica Lacan, radica en no
entificar al sujeto (1983: 87). Es necesario entonces concebir una nocion de sujeto que no
coincida con las definiciones esencialistas de lo humano. Esta necesidad es lo que concibe
las operaciones logicas de alienacion-separacion, producidas para el entendimiento de la
causa del sujeto en tanto insuficiente, el encuentro con el Otro desde la disimetria y la

alteridad. Estos desarrollos seran el nucleo del siguiente capitulo.
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Capitulo I11.- La logica de alienacion y separacion como causa
del sujeto en psicoanalisis.

«Nos equivocamos al decir: yo pienso:
deberiamos decir me piensan. — Perdon por el
juego de palabras. YO es otro. Tanto peor para la
madera que se descubre violin, jy mofa contra los
inconscientes, que pontifican sobre lo que
ignoran por completo!”.» Carta de Arthur
Rimbaud a Georges lzambard, 13 de mayo 1871.

Se ha introducido ya, en los capitulos anteriores, la cuestion de la locura. Ello lleva a
considerar, primero, una tendencia y acentuacion al individualismo en la cultura Occidental
-y, por ende, en psicoanalisis—, con una potencia inédita en la civilizacion cientifica.
Segundo, que dicha tendencia recae directamente respecto a la consideracion que el analista
da a la direccién de la cura y a qué tipo de malestar se trata en la clinica psicoanalitica.

La propuesta psicoanalitica de Lacan se plantea en direccién opuesta a la locura, pues
esta niega e imposibilita la via légica del inconsciente y el significante, al no existir la
posibilidad de una falta de sentido respecto al sufrimiento y preguntarse por este. Sin ese
estado de falta, el tratamiento psicoanalitico no tiene lugar, pues no hay lugar para la pregunta
“¢Seré esto, o lo otro? Lo que me pasa, ¢es por mi o por los otros?”’; no hay incomprension
por el sufriente respecto a su estado, no duda de nada. La locura supone un margen en

psicoanalisis y, en consecuencia, este debe constituirse como un discurso no-loco.

Sin embargo, se corre el riesgo de dirigirse hacia dicho margen, convirtiéndose en
una profesion delirante, con efectos iatrogénicos (en este caso, aportar conceptos que den
potencia a la identificacion inmediata de la locura: creerse histérica, obsesivo... analizante,
psicoanalista). En consecuencia, el tema de la locura como concepto de Lacan es inentendible
si se separa de un cuestionamiento a la consideracién logica con la que se opera en
psicoanalisis. Pensar la locura conlleva a replantear qué estatuto conferimos al sufrimiento

con el que opera el psicoanalisis, de donde proviene y que puede hacerse con este.

Los conceptos de alienacion y separacion son operaciones légicas concebidas por

Lacan para ilustrar la causa del sujeto (distinguido radicalmente de la nocion de “individuo”,
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como también del sujeto hegeliano de la autoconsciencia). Dichas operaciones no s6lo no
coinciden con lo que popularmente se entiende por alienacion y separacion como vocablos
(significados que nuestro estudio abarca en el Capitulo I), ni con los conceptos filoséficos
homonimos en las filosofias de Hegel y Marx, sino que la propuesta de Lacan es justamente
lo contrario. También es necesario distinguir estas operaciones légicas de la primera
conceptualizacion de alienacion en la obra de Lacan, en la constitucion imaginaria del Yo en

la identificacion.

En este capitulo se describen brevemente las concepciones hegeliana y marxista, no
solo para diferenciarlas de los conceptos de Lacan, sino para clarificar la importancia de
concebir una operacion contraria a lo que el sentido comun (dentro y fuera del psicoanalisis)
entiende por alienacion y separacion. Posteriormente, se da un seguimiento puntual a los
primeros desarrollos realizados por Lacan respecto a alienacion. Por Gltimo, se expone la
I6gica de alienacion y separacion como causa del sujeto y deducida por Lacan desde las leyes
del inconsciente, teniendo como resultado un sujeto incorporal, producto de la articulacion

significante, efecto del lenguaje, que no es causa de si mismo.

3.1.  Antecedentes de la operacion alienacion y separacion.

En nuestro primer capitulo hemos realizado ya un estudio etimologico referente al
vocablo y sus acepciones. Antes de abordar las nociones de Lacan, definiremos brevemente

qué se entiende desde la filosofia hegeliana y marxista por alienacion.

De acuerdo con el Diccionario de Filosofia (2001) de José Ferrater Mora, la
alienacion es para Hegel, en la Fenomenologia del espiritu (1807), parte del devenir de la
conciencia, bajo de la figura de la “conciencia desdichada”, en tanto conciencia-de-Si
dividida: “la conciencia puede experimentarse como separada de la realidad a la cual
pertenece; siendo esta realidad conciencia de realidad, la separacion antedicha es separacion
de si misma. Surge entonces un sentimiento de desgarramiento y desunidn, un sentimiento
de alejamiento, enajenacion y desposesion.” (Ferrater, J. 2001: 97-98). Los vocablos
empleados por Hegel son Entfremdung (alejamiento o extrafiamiento de si mismo),
Entéusserung (alienacion en tanto pérdida de si mismo, deviniendo otro), Entzweiung (des-

unién) y Trennung (separacion). Encontramos que la nocién de separacion aparece a la par
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de alienacidn, siendo la primera causa de la otra. La alienacion sera de la conciencia respecto
a si misma, fuera de si (ausser sich), consecuencia de la separacion de su realidad. Sin
embargo, esta separacion no debe confundirse con la libertad o el alcance de una autonomia,
pues para Hegel “la conciencia no puede persistir indefinidamente en el estado de desunion
y desgarramiento, tiene que proceder una reconciliacion (Versdlhung), que es una reunion
(Vereignigung) y una apropiacion (Aneignung).” (p. 98). Es necesario hacer esta precision,
pues, contrario al sentido comun, la libertad en el sistema hegeliano no es dicha separacion,
sino la reunién y re-apropiacion de la unidad con el Espiritu. Aunado a ello, la alienacion no
supone un déficit o una patologia en la conciencia, sino un paso necesario para su realizacion
efectiva en la dialéctica de la conciencia a la autoconciencia y finalmente, al saber absoluto,

que supone el punto final de arribo del sistema hegeliano.

Por su parte, la concepcion marxista retoma el vocablo Entfremdung de la teoria
hegeliana para constituir su propia teoria en sus Manuscritos econémicos y filosoficos (1844
[1931]). Marx da énfasis al aspecto “concreto” de la alienacion en el trabajo, aunque

posteriormente preferiria la nocion de fetichizacion de la mercancia. Ferrater Mora indica:

Seqlin Marx, la separacion entre el productor vy la propiedad de sus condiciones
de trabajo constituye un proceso que transforma en capital los medios de
produccion y a la vez transforma a los productores en asalariados (Das Kapital, I,
iii). Es, pues, menester liberar al hombre de la esclavitud originada por el trabajo
que no le pertenece (el "plus" de trabajo) mediante una apropiacion del trabajo.
De este modo el hombre puede cesar de vivir en estado alienado para alcanzar la
libertad, o apropiacion. (Ferrater, J. 2001: 98)

La alienacidn deriva de las relaciones de produccién en las que el trabajo ya no supone
la autorrealizacién humana en la sociedad burguesa. Es necesario sefialar que la libertad
propuesta por Marx no supone en absoluto que el individuo se escinda de la sociedad, sino
la abolicion de la propiedad privada para alcanza la apropiacion (sentido ya indicado en
Hegel), recuperando el trabajo en tanto autorrealizacidn, como opuesta al individualismo, el
cual Marx entiende como “deshumanizacion” por parte del capitalismo. Dicho de otro modo:

la libertad no sera objeto de ideales de un yo autdbnomo emancipado.

Pasemos ahora a las concepciones de Lacan. Ante el surgimiento de las escuelas
instintivistas y de Psicologia del Yo, asi como la ya mencionada disputa en la SPP (Société
psychanalytique de Paris) en 1953 sobre la formacion de los analistas en torno a la

neurobiologia humana, Lacan dio énfasis en el inicio de su ensefianza a cambiar el estatuto

91



del Yo, en tanto engafio estructural. No seria equivalente ya con la identidad del individuo,
ni al conjunto de vivencias o impresiones desde la percepcion-consciencia. Dejando la
identidad en el campo de la psicologia, Lacan pone el acento en la identificacion con la
imagen del otro para la constitucion del Yo. En consecuencia, el Yo (como veremos, de
caracter imaginario) seria consistente en el hecho de ser fundamentalmente alienado. Esta
teoria es desarrollada en el conjunto de escritos del periodo de 1936 a 1950, en los cuales
aparece con proximidad respecto a la locura y la posicion de alma bella. Citaremos
concisamente tres de los textos mencionados, con fin de especificar este desarrollo. En
Acerca de la causalidad psiquica (1946), Lacan afirma que esta identificacion alienante por
la que se constituye el Yo supone una creencia similar a la de la locura: “Las primeras
elecciones identificatorias del nifio, elecciones “inocentes”, no determinan otra cosa [...] que
esa locura, gracias a la cual el hombre se cree un hombre.” (p. 184). Hay algo de esta locura
ligada a la estructura de desconocimiento del Yo, pero que no es propiamente la infatuacion
que hemos descrito. Lacan alude al aforismo de Pascal sobre una “locura comun”’®: todo yo
posee una locura minima por estructura, en tanto funcion de desconocimiento constituida por
las identificaciones. La posibilidad de analisis reside justamente en que dicha creencia pueda

ponerse en duda:

(...) laingenuidad individual del sujeto que cree en si, que cree que €l es €él, locura
harto comun (...). Es evidente que todos tendemos a creer que nosotros somos
nosotros. Pero observen con atencion y veran que no estamos tan seguros como
parece. En muchas circunstancias, muy precisas, dudamos, y sin sufrir por ello
ninguna despersonalizacion. (Lacan, J. 1983: 23-24)

Posteriormente, Lacan articulara agresividad, identificacion y narcisismo en el texto
La agresividad en psicoanalisis (1948), puntualizando que la relacion con el projimo con
base en la identificacion sera de rivalidad. En este escrito Lacan evoca el aforismo de Arthur
Rimbaud “Yo es otro”: “;Quién sino nosotros volvera a poner en tela de juicio el estatuto
objetivo de ese “yo” [“]e” en la frase de Rimbaud], que una evolucién historica propia de
nuestra cultura tiende a confundir con el sujeto?” (1983: 122). El diagndstico no es solo un

problema clinico, sino contextualizado en una cultura cuya progresion historica

s «Al respecto, el famoso Elogio de la locura conserva todo su valor, por identificar [la locura] al
comportamiento humano normal (...). Lo que entonces se decia en el lenguaje de los filosofos, de filosofo a
filésofo, termind con el tiempo por ser tomado en serio, al pie de la letra: vuelco que se produce con Pascal,
quien formula, con todo el acento de lo grave y lo meditado, que hay sin duda una locura necesaria, y que seria
una locura de otro estilo no tener la locura de todos.” (Lacan, J. 1984: 29-30)
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individualista supone un limite para el entendimiento preciso del concepto Sujeto. Problema
fundamental, en tanto no es sélo los psicoanalistas postfreudianos, sino un movimiento
historico que progresivamente da preferencia al yo; como ya hemos sefialado, encontramos
este favorecimiento individualista en la figura de los héroes del Romanticismo. Lineas mas
adelante, Lacan alude a una critica a los abusos y malentendidos del Ego en el cogito ergo
sum, recordando a los psicoanalistas que la acentuacion del Yo supone el obstaculo principal
en la cura de los sintomas (p.122). La referencia a Descartes sera fundamental en lo que

refiere al sujeto, mas adelante.

Continuando con la idea de una vicisitud cultural respecto al individualismo,
incluimos la Gltima cita de la relacion alienacién — locura, en el escrito Funcion y campo de
la palabra y el lenguaje en psicoanalisis (1943), ya trabajada con anterioridad en el Capitulo

Il pero que complementa el desarrollo que aqui se presenta:

La tercera paradoja de la relacion del lenguaje con la palabra es la de sujeto que
pierde su sentido en las objetivaciones del discurso. Por metafisica que parezca su
definicién, no podemos desconocer su presencia en el primer plano de nuestra
experiencia. Pues es ésta la alienacion mas profunda del sujeto de la civilizacion
cientifica y es ella la que encontramos en primer lugar cuando el sujeto empieza
a hablarnos de él: por eso, para resolverla enteramente, el analisis deberia ser
Ilevado hasta el término de la sabiduria. (Lacan, J. 2011: 271-272)

El problema adquiere otra dimensidn: es el discurso el que provee objetivaciones, las
cuales adquieren mayor potencia en la civilizacion cientifica’®. Cuando Lacan subraya el
riesgo de alienar (entendido por: dar potencia a la identificacién) al paciente con conceptos
psicoanaliticos (2011: 272), es porque el psicoandlisis provee un aparato tedrico con
conceptos que facilmente dan consistencia identificatoria no mediada. La responsabilidad
recae del lado del psicoanalista (y no, se vera después, del paciente), en tanto clinico como
tedrico, por ser responsable de que sus postulados y su operatoria aporten o no posibilidad
de objetivar al paciente. El efecto es del lenguaje (las objetivaciones del discurso), recayendo
en una cultura especifica (la acentuacion historica del yo que desemboca en la civilizacion
cientifica, sin Otro) y que configura una clinica (que puede o no contribuir a la locura y ser

una profesién delirante). Conviene recordar que dicha advertencia figura en el inciso Il. (El

76 Lacan vuelve sobre este tdpico en el Postscriptum del texto De una cuestion preliminar para todo tratamiento
posible de psicosis (1957), en el que indica: “Por eso desde la misma atalaya adonde nos ha llevado la
subjetividad delirante, nos volveremos también hacia la subjetividad cientifica: queremos decir, la que el
cientifico que ejerce la ciencia comparte con el hombre de la civilizacion que la sostiene.” (Lacan, J. 2009: 550)
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simbolo y el lenguaje como estructura y limite del campo psicoanalitico) del texto Funcion
y campo...; el lenguaje marca un limite del campo psicoanalitico y, en tanto la locura es un
fendmeno ligado al lenguaje, supone tanto un margen inanalizable como un obstaculo para

el psicoanalista en su planteamiento tedrico y clinico.

Para evitar que el psicoanalisis se convierta en una practica individualista, yoica,
Lacan postula un primer concepto de alienacién para recordar a los psicoanalistas que el Yo
es, esencialmente, funcién de desconocimiento, como se indica en el temprano escrito El
estadio del espejo como formador del yo [Je] tal como se nos revela en la experiencia
psicoanalitica (1949 [1936]), primer referente de la mencionada constitucion del Yo en tanto
imaginario:
A estos enunciados se opone toda nuestra experiencia en la medida en que nos
aparta de concebir el yo como centrado sobre el sistema percepcidn-conciencia,
como organizado por el “principio de realidad” en que se formula el prejuicio
cientifista mas opuesto a la dialéctica del conocimiento —para indicarnos que

partamos de la funcion de desconocimiento que lo caracteriza [...]. (Lacan, J.
2009: 105)

Si esto ya ha quedado planteado, si Lacan propone una distincién radical entre el
sujeto y el individuo, ¢por qué hacer una teorizacién nueva con alienacidn y separacion,
explicando la causa del sujeto? Es necesario volver a subrayar que esta conceptualizacion
no proviene de una vifieta clinica, ni de un problema filoséfico. En el contexto del Seminario
XI, “Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis”, dictado en 1964, los postulados
de este seminario son una respuesta directa a la IPA mas alla de la legitimidad freudiana
institucionalizada, matizando su retorno a Freud no como un retorno puro a las fuentes, sino

un retourner (giro) a la radicalidad del descubrimiento freudiano.

La nocion de “alienacion”, recibida del sentido comtn, pone el acento en la
heteronomia respecto a otro, encarnado en la familia, la religién, los genitores. En
consecuencia, el ideal de libertad apunta a una autonomia entendida como separacion de estas
encarnaciones: dejar el hogar, separarse de los padres para lograr la identidad propia,
liberarse desengafiado de las ataduras sociales y éticas, liberarse de la tradicion y devenir
auténomo, regido por mi propia ley. Ello deriva en la misantropica posicion del fendémeno
de la locura. El psicoanalisis, en su concepcion de la direccion de la cura y el lazo social, asi

como la constitucion del individuo, se ve concernido por este ideal.
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Las circunstancias que llevan a Lacan a postular esta nueva logica responden a dos
vicisitudes articulables entre si, cada una presentada al inicio de los textos donde es
presentada: “Posicion del Inconsciente”’’, y el Seminario XI, ambos redactados en 1964, por
lo que presentaremos una lectura simultanea. En el primero, se aborda la dificultad que los
psicoanalistas tienen con el concepto de inconsciente, 1o que los hace volver hacia la
psicologia y su error central al considerar que el fendmeno de la consciencia es unitario. En
el segundo, las objeciones hechas a Lacan respecto a la nocion de estructura, a nombre de un
reclamo concreto: Si se da primacia a la estructura, ¢no se descuida la dinamica sexual
presente en la experiencia analitica?, es decir, la condicion “singular” del paciente, de su

historia y su sufrimiento.

Afadiremos una tercera vicisitud a la necesidad de concebir esta ldgica: Lacan —lo
hemos revisado ya- aporta concepciones individualistas a la doxa psicoanalitica (sefialado
en nuestro estudio en su abordaje a la ética), por lo que este movimiento supone una

rectificacion y, propondremos, otra ética.

Como convoca el titulo, pensar la posicion del inconsciente presenta dos problemas:
uno tedrico (qué concepto de inconsciente sostenemos) y otro topico (cudl es su
espacialidad). Lacan, a la par de reconsiderar la causa del sujeto, producira un nuevo
concepto de inconsciente, que no coincide con las topicas freudianas, pero tampoco con los
desarrollos lacanianos previos, consecuencia directa de los postulados de Subversion del
sujeto y dialéctica del deseo en el inconsciente freudiano’ (1960). En este ultimo escrito,
Lacan precisara tres cuestiones especificas:

e Qué estatuto tiene el sufrimiento que concierne al psicoanalisis.
e Qué entendemos por “Otro” (“Autre”), llamado Gran Otro y escrito A.

¢ Qué funcion de genitivo siguen los aforismos “el inconsciente es el discurso
del Otro” y “el deseo del hombre es el deseo del Otro”.

" Compendio de intervenciones en el Congreso reunido en el hospital de Bonneval bajo el tema del inconsciente
freudiano en 1960.

8 En la nota al pie colocada al inicio de este texto, en Escritos 2, Lacan justifica laimportancia de su publicacion
“para dar al lector una idea del adelanto que ha tenido siempre nuestra ensefianza en relacion con lo que
podiamos dar a conocer de ella” (Lacan, J. 2009: 755)
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Empecemos, con las preguntas que, a momentos, resultan fundamentales: ¢coémo se
conciben el dolor y el sufrimiento desde el psicoanalisis? ¢con qué malestares se trabaja en
la clinica psicoanalitica, y en qué sentido ese estatuto es distinto al que da la cultura o la

psicologia? Lacan concreta esta problematica en la posicion freudiana respecto a la histeria:

Pues tal es el sentido, sobre el cual no se hace insistencia, de ese apartamiento al
que procede Freud con respecto a los estados hipnoides, cuando se trata de
explicar asi incluso Unicamente los fendmenos de la histeria. Este es el hecho
enorme: que él prefiere el discurso de la histérica. Lo que hemos llamado

“momentos fecundos” en nuestra ubicacion del conocimiento paranoico no es una
referencia freudiana. (Lacan, J. 2009: 757)

Se trata entonces del discurso, no de estados. Freud elige trabajar con el decir, y su
intervencion inicia en el orden de la talking cure. El estatuto psicoanalitico que damos al
sufrimiento es de un hecho discursivo que tiene efectos performativos en el cuerpo del
paciente, pero cuya causalidad no es organica. Si el origen del malestar es organico, sera
lugar de la medicina intervenir. El psicoanalisis no niega el cuerpo, sino que desplaza y
delimita sus condiciones de posibilidad al discurso y sus efectos. La especificidad del
psicoanalisis, del sufrimiento que tiene cabida en la clinica no es lo que le pasa a alguien,
sino aquel en donde una falta de sentido, en tanto quien sufre no puede salir de su situacion
—-mas alla de la razén y la voluntad—y no cesa de repetirse no obstante no tenga el anhelo de
seguir sufriendo, pueda articularse a la demanda y el deseo, si se puede dar cuenta de ese
malestar desde la logica significante. Se sufre por la demanda del Otro, cuando resulta
inalcanzable en la voz de su imperativo. La insatisfaccién, si bien vivida en el cuerpo o
narrada en estados, es un hecho de discurso, por una posicién especifica ante el lenguaje (en

su concepcion propiamente psicoanalitica).

Lacan advierte que no se hace insistencia en este hecho, por lo que los lugares de
formacion psicoanalitica no reparan en ello, influenciados por la ideologia individualista de
la cultura occidental. De esto derivan los lugares comunes en el establecimiento de rasgos y
signos (heredados de la tradicion psiquiatrica y la nosologia freudiana) en base a los cuales
se estableceria quién es histérica, obsesivo, psicotico, etc. Dar primacia al discurso anula esta
posicion: hablar del discurso histérico, habilita pensar que el sufrimiento no tiene funcion de
ser, ni que se alude a rasgos de caracter o conductas de los pacientes en base a los cuales se

les diagnostica en categorias objetivantes. Mas alla de una simple oposicion a la clasificacion,
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Lacan alude aqui la necesidad de anular dos problemas presentes en toda practica
psicoanalitica: el saber del analista como referencial y previo a toda escucha, y las
objetivaciones del discurso psicoanalitico que dan posibilidad a explicar el sufrimiento:
“usted sufre porque es histérico, obsesiva...”. Interrogar el inconsciente, entonces, no es
arrebatar el secreto ni llegar a la profundidad, a la esencia del paciente donde se revela lo que
es, sino que el sufriente “diga por qué”: planteando que la causa de su malestar sea de

estructura discursiva, es decir: no individual, sino relacional.

Pasemos a la segunda cuestion: ¢Que entendemos por Otro? Concepto empleado en
el estructuralismo francés y en las ciencias sociales del siglo XX y XXI, Lacan da una
definicion psicoanalitica’™ de este:

Partamos de la concepcidn del Otro como lugar del significante. Todo enunciado
de autoridad no tiene alli mas garantia que su enunciacion misma, pues es inGtil
gue lo busque en otro significante, el cual de ninguna manera podria aparecer
fuera de ese lugar. Lo que formulamos al decir que no hay metalenguaje que pueda
ser hablado, 0 més aforisticamente: que no hay Otro del Otro. Es como impostor
como se presenta para suplirlo el Legislador (el que pretende erigir la Ley). (2011:
773)

Lacan subvierte la nocién de significante saussureano, en tanto el significante (en lo
gue concierne al sujeto y al psicoanalisis) no se da su propia significacion, sino que remite a
otro significante. A la par, hay puntualizaciones fundamentales en esta cita: Lacan dice “no
hay Otro del Otro”, contrario a la creencia de la doxa lacaniana que sostiene la creencia de
la inexistencia del Otro, en tanto desaparicion del referente simbolico para el sujeto, dando
primacia ahora a un supuesto Uno, promoviendo una lectura sobre la decadencia de los
ideales, de las instituciones, de la ley y sus encarnaciones. La inexistencia del metalenguaje
no tiene como consecuencia la desaparicion del referente, sino destacar la falta intrinseca que
estructura al lenguaje, esto es: no todo puede ser dicho, no por un déficit simbdlico sino por

su estructura de agujero. EI Otro no seria entonces una determinacién absoluta, a la vez que

9 La definicion del Otro como lugar del significante es acompanada por la de cadena de significantes (“anillos
cuyo collar se sella en el anillo de otro collar hecho de anillos™), bateria y tesoro. La Ultima es pertinente para
ilustrar la incompletud l6gica del registro simbolico, al leer el matema S(A) como “significante de una falta en
el Otro, inherente a su funcién misma de ser el tesoro del significante. Esto en la medida en que al Otro se le
pide (che vuoi) que responda del valor de ese tesoro, es decir, que responda sin duda desde su lugar en la cadena
inferior, pero en los significantes constituyentes de la cadena superior, dicho de otra manera, en términos de
pulsién.” (Lacan, 2009: 778). Los elementos del sistema significante adquieren valor exclusivamente por la
articulacién de un significante a otro, en oposicion y diferencia respecto del otro, sin cerrar en un significado.
A esto se afiade que la parte faltante POR ESTRUCTURA (esencia del tesoro) da valor a los demas elementos.
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cancelaria la nocion de saber absoluto hegeliano, derivando en ello su escritura en A barrada
(K). De ello, Lacan deduce su particular teoria de la verdad: siempre es medio-dicha y emerge
con la aparicion del lenguaje: “Si dije que el inconsciente es el discurso del Otro [Autre] con
una A mayuscula,” dice Lacan, es para indicar que “[...] ese otro es el Otro que invoca mi
mentira como fiador de la verdad en la cual él subsiste.” (Lacan, J. 2009: 491). Esta cita,
tomada del escrito La instancia de la letra en inconsciente o la razon desde Freud (1957),
refiere al aforismo “el inconsciente es el discurso del Otro”, el cual, junto a “el deseo del
hombre es el deseo del Otro”, deben precisarse para no dar lugar a la ambigiedad del
genitivo. Gramaticalmente, el genitivo puede indicar propiedad, posesion o pertenencia. En

la declinacion del latin, Lacan refiere a dos de sus usos: el genitivo subjetivo y el objetivo.

Pues aqui se ve que la nesciencia en que queda el hombre respecto de su deseo es
menos nesciencia de lo que pide [demande], que puede después de todo cernirse,
gue nesciencia de donde desea.

Y aesto es a lo que responde nuestra formula de que el inconsciente es el discurso
del Otro, en la que hay que entender el "de" en el sentido del de latino
(determinacion objetiva): de Alio in oratione (complétese: tua res agitur).

Pero también afadiendo que el deseo del hombre es el deseo del Otro, donde el
"de" da la determinacion llamada por los gramaticos subjetiva, a saber la de que
es en cuanto Otro como desea (lo cual da el verdadero alcance de la pasion
humana). (Lacan, J. 2009: 774-775)

La escritura de Otro en tanto A, como falta (incompletud) en el registro simbdlico,
convoca que hay una falta de saber, una nesciencia en tanto falta de saber distinta a la
ignorancia del desconocimiento. En este caso, no hay nesciencia de lo que demanda, sino de
donde desea (“Este deseo, ¢viene de mi?”). A partir de este punto, veremos mas adelante, el
concepto deseo se verd modificado respecto a desarrollos previos, incluyendo el ya
mencionado Seminario VII, donde se sostiene el deseo como metonimico, en tanto

introductor de la falta en ser.

Afirmar que en la férmula del inconsciente se emplea la determinacién del genitivo
objetivo, implica que el inconsciente es hablar del Otro. Ello supone un giro radical respecto
a la nocion popular en tanto el inconsciente seria la profundidad més intima, el secreto mas
radical, nuclear y propio del hablante. Respecto al deseo, la determinacion subjetiva indica
gue no habria mas singularidad en el deseo, no habria deseos propios en lo que concierne al
psicoanalisis: habita en uno en tanto que, en su deseo, es Otro quien desea. En ello se

encuentra el indicio de una alienacion: no desde la lectura de “buscar un deseo propio,
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reapropiarse del deseo” o un “margen de libertad respecto al Otro”, sino que,
estructuralmente (entiéndase: por la relacion con el lenguaje), lo que el individuo piensa
COmoO Su esencia, su ser, se ve comprometido en tanto lo que desea aparece a nivel consciente
como lo que no quiere. Esto no debe confundirse con una “doble consciencia” o una intencién

oculta que debe desenmascararse, sino a la particularidad del vinculo del Sujeto y el Otro.

Lacan da una indicacion que nos permitira pasar propiamente al estudio de la lo6gica
de alienacion y separacion:
Pues para volver a encontrar la pertinencia de todo esto, es preciso que un estudio
bastante profundizado, y que no puede situarse sino en la experiencia analitica,
nos permita completar la estructura del fantasma ligando esencialmente en ella,
cualesquiera que sean sus elisiones ocasionales, a la condicion de un objeto
(respecto del cual no hemos hecho mas arriba sino rozar por la diacronia su
privilegio), el momento de un fading o eclipse del sujeto, estrechamente ligado a

la Spaltung o escision que sufre por su subordinacion al significante.
Es lo que simboliza la sigla ($0a) [...]. (p: 775)

Sirva como introduccién preliminar: Encontrar la pertinencia del deseo y el
inconsciente en el contexto psicoanalitico requiere un estudio del fading que sufre el sujeto

a condicidn de estar subordinado (mas no determinado) al significante.

3.2.  Las operaciones légicas de alienacion y separacion.

Previo a la explicacion de los operadores conceptuales alienacion-separacién, es
necesario dar razén del papel de la I6gica en psicoanalisis, a sabiendas que su recurso no es
el tradicional. En el Seminario de “La relacion de objeto” (1956-1957) Lacan inicia dando
cuenta de las razones de este recurso:

Freud ya empez6 en la Traumdeutung a decirnos algo de la logica del
inconsciente, [...] Desde luego, no es la misma que nuestra logica habitual. Una
cuarta parte, por lo menos, de la Traumdeutung esta consagrada a mostrar como
cierto nimero de articulaciones légicas esenciales, el o lo uno o lo otro, la
contradiccion, la causalidad, pueden trasladarse al orden del inconsciente. Esta
I6gica se puede distinguir de nuestra logica habitual. Asi como la topologia es una

geometria de goma, en este caso se trata también de una légica de goma. (Lacan,
1994, p. 388)

Se trata entonces de la logica del inconsciente desarrollada por Freud, al deducir un
sistema que niega lo inconsciente en tanto producciones irracionales o inefables. Es lo que

Lacan denominara “estructuras freudianas: condensacion y desplazamiento.
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El material psiquico [...] se figura como un producto multidimensional de por lo
menos triple estratificacion [...] Primero es inequivoco un ordenamiento lineal
cronoldgico que tiene lugar dentro de cada tema singular [...] Ahora bien, esos
temas muestran una segunda manera de ordenamiento: estan [...] estratificados de
manera concéntrica en torno del ndcleo patdgeno [...] Nos resta ahora por
consignar un tercer tipo de ordenamiento, el mas esencial y sobre el cual resulta
mas dificil formular un enunciado universal. Es el ordenamiento segun el
contenido de pensamiento, el enlace por los hilos logicos que llegan hasta el
nacleo, [...] Ese ordenamiento posee un caracter dindmico, por oposicion al
morfoldgico de las dos estratificaciones antes mencionadas [...] Si se esta por
iniciar un psicoanalisis [...], [el] avance se produce superando resistencias [...]
Pero por regla general es preciso resolver antes otra tarea. Hay que aduefiarse de
un tramo del hilo l6gico, pues s6lo con su guia puede uno esperar adentrarse en lo
interior." (Freud, S. 1976. T. II: 293-297)

En consecuencia, al hablar de logica no se refiere a la I6gica clasica, ni se pretende
subsumir el psicoandlisis en una formalizacion totalizante: se trata de dar cuenta del
inconsciente y sus leyes, introduciendo la teoria del significante. El par alienacién-separacion

avanza en este sentido.

Lacan indica el motivo de introducir esta nueva conceptualizacion en dos textos, que
deben ser leidos a la par. Comencemos con indicar la del Seminario XI, perteneciente a la
clase del 27 de mayo de 1964, nombrada por Jacques-Alain Miller como “El sujeto y el Otro:
la alienacion”, que da apertura al apartado “El campo del Otro, y retorno a la transferencia”.
Lacan sefiala puntualmente: para constituir el psicoanalisis como una ciencia del
inconsciente, ha de partirse del hecho de que el inconsciente est4 estructurado como un
lenguaje. Frase de moneda comun entre el lacanismo pero, ¢qué quiere decir? Esta afirmacion
supone gue el inconsciente, como el lenguaje, esta regido por leyes (veremos de cuales se
trata). Justo después, aclara: “De ello he deducido una topologia cuyo fin es dar cuenta de la
constitucién del sujeto” (Lacan, J. 1987: 211). No crea una filosofia, sino que toma el recurso
de la espacialidad topoldgica no euclidiana (es decir, donde las superficies habilitan otra

consideracién espacial mas alla el adentro-afuera) para dar cuenta del origen del Sujeto.

En Posicion del inconsciente Lacan pretende rectificar el inconsciente ante la lectura
psicologica que predomina, definiéndolo: “El inconsciente es un concepto forjado sobre el
rastro de lo que opera para constituir al sujeto.” (Lacan, J. 2011: 790); continuando con una
enumeracion de lo que no es: una especie que define lo atribuible a lo carente de consciencia:
lo no-consciente, el inconsciente del Romanticismo (Novalis, Von Hartman), lo pasional que

sobrepasa el caracter y la voluntad, o el inconsciente metafisico. Estas confusiones surgen de
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rebajar el concepto (el entendido comun de “aterrizar la idea”, alegoria al realismo
aristotélico y la caida de Tales de Mileto en una zanja al mirar las estrellas como una primacia
de la experiencia respecto a la abstraccion) aplicandolo a fendmenos “al gusto”, a eleccion

del clinico en tanto sus prejuicios y experiencias lo habilitan a hacerlo.

Continuando con la aseveracion “el inconsciente esta estructurado como un
lenguaje”, Lacan designa “metafora y metonimia [...] segiin nuestras tesis, los mecanismos
mismos descritos por Freud como los del inconsciente”. Alusion hecha por Roman Jakobson
[1896-1882], linguista que, interesado en los estudios de las afasias de Freud, encontrando
que los mecanismos de condensacion y desplazamiento® son los polos de las leyes del
lenguaje, segun Jakobson: metdfora y metonimia. Afirmar que el inconsciente esta

estructurado como un lenguaje significa que opera bajo estas leyes.

Continuando con esta afirmacion, Lacan introduce la pregunta: ““;son estos efectos de
lenguaje, o efectos de palabra?” (2011: 790). Esto quiere decir: lo dicho, la materialidad
discursiva con la que se trata en psicoanalisis el sufrimiento del paciente: ¢es efecto de
lenguaje, en tanto social, sincrénico, o de palabra, en tanto individual, diacrénica? Pregunta
que podemos remitir a la preocupacion de los analistas por la supeditacion del sujeto a la
estructura, y, por qué no, a la pregunta del paciente respecto a su padecer: Lo que me aqueja,
¢viene de mi, o de los otros? ¢ Se trata de un problema social —reducible a categorias, signos
y tipos patoldgicos identificados desde la generalidad—, o individual —concerniente a la
singularidad del caso en tanto su historia y vivencias particulares—? ;Qué espacialidad ocupa
el sufrimiento, de donde proviene: adentro o afuera? Respecto a esta cuestion, es sefialado
por Lacan que los materiales clinicos se ven afectados por la acentuacion del instinto (fruto
de una malinterpretacion de la Trieb freudiana). Las consecuencias de ello son claras: se da
prioridad a la corporalidad y a la manifestacién de patologias patente en conductas, en
detrimento de la palabra del paciente, produciendo un extravio tedrico y clinico fundamental.

8 Planteados por Freud como mecanismos del inconsciente, con base en su hipétesis econémica sobre la libido
en su teoria de la representacion y ejemplificada en los procesos oniricos, el lapsus, el acto fallido, la formacién
del sintoma y el chiste (Witz —ingenio o agudeza del lenguaje). Mientras el desplazamiento (Verschiebung)
indica el movimiento del afecto ligado de una representacion a otra con un lazo asociativo débil, la condensacion
(Verdichtung) habilita agrupar en una sola representacion distintos elementos de otras series de
representaciones.
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Ante esta disyuncion (que es sefialada meramente como la dicotomia del lenguaje
precisada por Saussure), no se propone elegir una o la otra a modo de una determinacion
resolutiva (“responsabilizando” o “exculpando” al individuo respecto a su malestar,

interiorizandolo o haciéndolo ajeno a este), sino trabajar la disyuncion misma:

[...] es ciertamente esa disyuncion misma la que nos da la respuesta, 0 mas bien
es al llevar al Otro a fundarse como el lugar de nuestra respuesta, dandola él
mismo bajo la forma que invierte su pregunta en mensaje, como introducimos la
disyuncién efectiva a partir de la cual la pregunta tiene un sentido. (Lacan, J. 2011:
794)

En este punto, Lacan precisa una indicacion clinica: el lugar de la respuesta del
psicoanalista (ante la pregunta del paciente: “lo que me aqueja (soy yo su causa, o los otros?
(victima o verdugo?”’) no debe ser la afirmacion o negacion, sino a donde se debe fundar el
Otro. ¢Qué quiere decir esta indicacion, y cuales son sus efectos en la préctica clinica? Es
vital no confundir estos enunciados con meras abstracciones, con una suerte de entelequia
sin ninguna materialidad. Se corre el riesgo de convertirlo en una filosofia oscura, por lo que
en oposicion, la psicologia (y el sentido comun) degrada el psicoanélisis a una mentalidad
primitiva, a una astrologia sin actualidad ni efectividad. La apuesta psicoanalitica recae en el
acento del sentido, es decir: que el sufrimiento esta provisto de significado, pese a mostrarse

irracional.

Para la comprension clara de lo que se pretende introducir, servira remitirse al
conflicto presentado en la locura: el desconocimiento dialéctico del Alma Bella plantea la
imposibilidad de pasar de un logoi (argumento, ldgica) a otro, confrontarlos, hacer un corte.
Como sefiala este estudio, dicha dialéctica habilitaria la salida del “puro uno mismo”, de la
estasis del ser. Lo que Lacan estd proponiendo es que, en oposicion a la estasis de la
identificacion, el psicoanalista funde una dialéctica discursiva. Este posicionamiento nos

conduce directamente a plantear la causa del sujeto.

Toda nocion de causa, de acuerdo con Lacan, se distingue necesariamente de Ley.
Esta distincion se sostiene en tanto la Ley no admite indeterminacién, mientras al hablar de
causa implica remitir a cierta incompletud, cierta hiancia (béance) traducida en una dificultad
conceptual. Entre la causa y el efecto “hay un hueco en el intervalo. En suma, solo hay causa
de lo que cojea” (Lacan, J. 1987: 30). Los conceptos inconsciente y Sujeto, en psicoanalisis,

cojean, implican cierta dificultad que se hace patente cuando los analistas (como clinicos y
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teoricos) retroceden ante la novedad radical que ambos introducen (en el caso del
inconsciente, psicologizandolo; en el caso de Sujeto, haciéndolo anélogo al individuo
viviente). Sin embargo, dar cuenta de la causa no serd una determinacion, sino que toma en
cuenta la béance® de la estructura. Lacan es claro, al afirmar que “La relacion del sujeto con

el Otro se funda toda sobre un proceso de hiancia (béance).” (p. 214).

Recapitulemos: se trata, entonces, de dar cuenta de la causa de un concepto que escapa
a los determinismos y esta inevitablemente marcado por la falta en la estructura (es decir, en
su relacion con el lenguaje): Sujeto. Discernir su causa pretende darle otro estatuto, contrario
a las concepciones de la psicologia, el psicoanalisis “psicologizado”, la filosofia y el saber
comun. Comenzaremos a explicar esta tesis precisando que el sujeto no es causa de si mismo,

sino que es efecto del lenguaje:

El efecto de lenguaje es la causa introducida en el sujeto. Gracias a ese efecto no
es causa de si mismo, lleva en si el gusano de la causa que lo hiende. Pues su causa
es el significante sin el cual no habria ningln sujeto en lo real. Pero ese sujeto es
lo que el significante representa; y no podria representar nada sino para otro
significante: a lo que se reduce por consiguiente el sujeto que escucha. (Lacan. J.
2011: 794-795)

Esta definicion de Sujeto elimina la comunicacién intersubjetiva: un significante
representa al sujeto, no frente a otro sujeto (no se trata, pues, de seres humanos con
habilidades cognitivas que permitan la comunicacion) sino frente a otro significante. Lacan
precisa que en el mundo del Real-Ich (yo real), de la consciencia (agreguemos: de la razén,
la voluntad y la percepcion), las cosas pueden existir sin que nada de ello entrafie o involucre
al sujeto. (2011: 206) A su vez, el significante desde el psicoanalisis se distingue de la nocion
de significante de la linguistica (desde el cual, el signo saussureano presupone que
significado y significante remiten uno al otro).

De ello deducimos que el sujeto no es libre ni autodeterminado desde su inicio®: su
causa es el lenguaje, y depende de la relacion significante sin esta ser determinante, sino

sujeta a la covariacion de los mismos. No se trata de términos absolutos, ni el sujeto es un

81 Se propone la traduccién de béance por “Oquedad”, en vez de la locucion “Hiancia” establecida por la
traduccion oficial de los Escritos y seminarios de Lacan. Mientras “hiancia” (de “hiato”) alude mas propiamente
a una separacion condicionada temporalmente, “oquedad” (de “hueco”) sefiala una cavidad estructural (no
producto de una accion, sino que esta hecha asi).

82 Con lo cual, tropos como “recuperar un margen de libertad originaria del sujeto” carecen de sentido en
psicoanalisis. No pierde la libertad en tanto emancipacidn, pues nunca la tuvo.
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subproducto simple de su combinatoria (por lo que metaforas como “sujeto sujetado”, que
colocan el acento a una supuesta subordinacion y sometimiento al Otro, no tienen lugar en
psicoanalisis). Acaso esto nos permita responder la popular pregunta: “Si el sujeto no es un
individuo, una persona... jqué es?”. El sujeto, como lo indica el vocablo francés sujet
(asunto, materia, tema), es un efecto discursivo impersonal representado entre dos
significantes, que debe ser necesariamente distinguido del individuo biolégico, el sujeto
gramatical y de las metéforas estructuralistas y psicolégicas.

Lacan dara un paso mas al definir esta cualidad discursiva del sujeto, al afirmar que
“Ello [Ca] habla de €17, es decir: los elementos del discurso que atafien al psicoanalisis son
dichos maés allad de la consciencia (razon y voluntad), eliminando la cuestion de la

intencionalidad.

Al sujeto pues no se le habla. "Ello" habla de él, y ahi es donde se aprehende, y
esto tanto méas forzosamente cuanto que, antes de que por el puro hecho de que
"ello" se dirige a él desaparezca como sujeto bajo el significante en el que se
convierte, no era absolutamente nada. Pero ese nada se sostiene gracias a su
advenimiento, ahora producido por el llamado hecho en el Otro al segundo
significante. (Lacan, J. 2009: 495)

Aparece otra precision fundamental: antes del advenimiento significante, el sujeto no
era, era nada; pero tras su aparicion, desaparece de nuevo (por efecto del fading), sélo
sosteniéndose haciendo un Ilamado al Otro, en el segundo significante, por lo cual es
necesario afirmar que no hay sujeto sin Otro (agregamos: no hay sujeto sin mediacién del

lenguaje, siendo la inmediacién -la ausencia del Otro-, la locura).

A la par, ello conlleva eliminar las condiciones evolutivas respecto al origen del
sujeto. Por ende, alienacion y separacion, como operaciones l6gicas, no suponen una linea
antecedente — consecuente, ni tampoco tiempos de desarrollo que den cabida al déficit (no
lograr pasar de un estadio a otro) o incompletud. Ello introduce una nueva concepcion de
temporalidad para lo que atafie al sujeto y el inconsciente: circular, no lineal ni evolutiva (y
por consecuencia, no intuitiva ni comprensible desde el sentido comun). La separacion no es
el momento superador o resolutivo de la alienacidn. Por estar fundado en una falta estructural,
una béance, el proceso es circular, pero asimétrico. Los elementos revisados hasta este punto

desembocan necesariamente en la descripcion de los dos movimientos en la constitucion del
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sujeto, sobre los cuales Lacan postula alienacion y separacion. Comencemos detallando el

primer movimiento:

3.2.1. El vel logico de la alienacion.

La alienacidn, indica Lacan, es cosa del sujeto (2011: 799) y su advenimiento por y
en el lenguaje. Afiade: “En un campo de objetos, no es concebible ninguna relacion que
engendre la enajenacion [alienation], si no es la del significante. Tenemos por origen el dato
de que ningun sujeto tiene razdn para aparecer en lo real, salvo que existan alli seres
hablantes.” (p.799). La alienacion no es con el semejante, la familia, el sistema politico, ni el
Otro: la alienacion es al significante, y las determinaciones en la subjetivacion (del sujeto del
inconsciente) serdn por la relacion significante, no por las vivencias efectivas entre los
genitores y el nifio. Si bien el lenguaje y los seres hablantes (individuos humanos bioldgicos)
preexisten al sujeto, la relacién de individuos no determina el advenimiento del sujeto, con
ello descartando las concepciones populares respecto a la interaccion factica del nifio con su
entorno, las vivencias y posibles “traumas” (en el sentido cotidiano del vocablo) marcaran

un destino al infante.

Efecto de lenguaje por nacer de esa escision original, el sujeto traduce una
sincronia significante en esa primordial pulsacion temporal que es el fading
constituyente de su identificacién. Es el primer movimiento. (Lacan, J. 2011: 795)

Lacan se encuentra advertido que entre los demas psicoanalistas, incluyendo varios
de sus alumnos, se hablaba de un “segundo Lacan” que prioriza lo simbolico, por lo que
justifica este énfasis al indicar que el significante “juega y gana Si puede decirse, antes de
que el sujeto se percate de ello...” (p. 799). Surge en el lenguaje, pero “reduciendo al sujeto
en instancia a no ser mas que un significante, petrificandolo con el mismo movimiento con

que lo llama a funcionar, a hablar, como sujeto.” (Lacan, J. 1987: 215).

El sujeto adviene en el lenguaje, pero costo de quedar capturado entre el fading [$]
que constituye su identificacion. Este desvanecimiento es denominado por Lacan como
afanisis, y supone el efecto radical, letal, del significante. “El significante, produciéndose en
el lugar del Otro todavia no ubicado, hace surgir alli al sujeto del ser que no tiene todavia la

palabra, pero al precio de coagularlo.” (2011:795).
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Lacan, refiriéndose a la afanisis, precisa que el concepto fue primero empleado por el
psicoanalista Ernest Jones (1879-1958). Del griego apavioig (aphanisis, “desaparicion”), el
concepto es planteado por Jones en los textos “El desarrollo precoz de la sexualidad
femenina” (1927) y “El miedo, la culpabilidad y el odio” (1929). Buscando el equivalente
femenino al temor de castracion en el valor, Jones propone una fantasia en los nifios, no
obstante su sexo, que en ambos casos produciria el temor del complejo de castracion: la
afénisis, como extincion total y permanente de la aptitud y posibilidad de experimentar el
placer sexual. Si bien su mecanismo en el hombre y la mujer seria distinto, Jones pretendia
Ilevar sus investigaciones mas alla de los prejuicios clinicos en el abordaje masculino de la

castracion, viendo esta como mera amenaza parcial.

Respecto a la afanisis postulada por Lacan, lo que desaparece no es el deseo ni la
satisfaccion sexual, sino el sujeto mismo, bajo el efecto letal del significante. Esta es la base
de la alienacion. Para ilustrar este efecto, y dadas las confusiones con el vocablo y las

nociones filoséficas, Lacan concibe un vel® (o) 16gico nuevo para la operacion de alienacion.

La alienacidn reside en la division del sujeto que acabamos de designar en su
causa. Adentrémonos en la estructura l6gica. Esta estructura es la de un vel, huevo
en producir aqui su originalidad. Para eso hay que derivarlo de lo que llaman, en
la I6gica llamada matematica, una reunion (que se reconoce ya que define cierto
vel).

Esta reunidn es tal que el vel que llamamos de alienacidn sélo impone una eleccién
entre sus términos eliminando uno de ellos, siempre el mismo sea cual sea esa

eleccion. Su prenda se limita pues aparentemente a la conservacién o no del otro
término, cuando la reunién es binaria.

¢En qué consiste este vel? En logica proposicional, los conectores u operadores
I6gicos son simbolos empleados para conectar dos enunciados o formulas. En el caso de la
disyuncion logica (V), se distingue el “6” exclusivo (una cosa o la otra, no ambas) del “6”
inclusivo (donde una no impide a la otra). El vel introducido por Lacan supone un nuevo tipo
de disyuncidn, ilustrado por Lacan con las proposiciones “la bolsa o la vida” y “la libertad o
la vida”. En ambos casos, la eleccion de una supone la pérdida permanente de la otra, por lo

que no se trata de una eleccion real, pues su consecuencia es “[...] ni lo uno ni lo otro. La

8 Vel, “conjuncion disyuntiva que sirve para nombrar dos o mas cosas, dejando libre la eleccién o conjetura,
porque designa una diferencia fundada meramente en la opinion, mientras que aut denota una diferencia que
estriba en la naturaleza misma de las cosas” Nuevo diccionario latino-espafiol etimoldgico, de Raimundo de
Miguel, Madrid, Victoriano Suarez, 1940.” (en Lacan, J. 2009: 800)
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eleccion sélo consiste en saber si uno se propone conservar una de las partes, ya que la otra
desaparece de todas formas.” (Lacan, J. 1987: 219). Volvamos a los ejemplos planteados: de
elegir la bolsa, se pierden ambas; si se elige la vida, se vive una existencia privada de la bolsa.
Lo mismo opera con la libertad, y esta proposicion es coherente con la ensefianza de Lacan

al respecto: no hay libertad sin vida, pero la vida se ve necesariamente amputada de libertad.

Esta operacion disyuntiva de la I6gica proposicional es relacionada por Lacan con la

I6gica de conjuntos, especificamente con la ldgica de union (v).

El ser El El sentido

(el sujeto) |Sin-sentidof (el Otro)

En la figura mostrada, la union del conjunto A y el conjunto B en AuB elimina los
elementos repetidos en ambos. La implicacion es la siguiente: el sujeto, en tanto dividido,
por efecto del vel alienante, aparecera de un lado como sentido por efecto del significante, a

costa de aparecer del otro lado en tanto afanisis.

llustremos esto con lo que nos interesa, el ser del sujeto, el que esta aqui del lado
del sentido. Si escogemos el ser, el sujeto desaparece, se nos escapa, cae en el sin-
sentido: si escogemos el sentido, éste solo subsiste cercenado de esa porcion de
sin-sentido que, hablando estrictamente, constituye, en la realizacion del sujeto,
el inconsciente. En otros términos. la indole de este sentido tal como emerge en el
campo del Otro es la de ser eclipsado, en gran parte de su campo, por la
desaparicion del ser, inducida por la propia funcion del significante. (p. 219)

La pregunta con estructura del vel alienante es: ¢el ser o el sentido? Si de elije el ser,
se pierde el sujeto, produciendo petrificacion (la omnipotencia de 1(A) como significante
aforistico). Si se elige el sentido, sera uno en tanto falta en ser (manque a étre) y carente del
sin-sentido necesario para la realizacién del inconsciente. Lo que Lacan pretende indicar es
que, en psicoanalisis, la salida de este efecto pasa por el sujeto, a consecuencia de la pérdida
del ser y de toda nocion de mismidad, la puesta en cuestion entre identidad y diferencia. Es
esto lo que Jean Michell Vappereau (1996) identifica como la pregunta “;Es uno... o son
dos?”: en la causa del sufrimiento: ¢es el individuo o son los otros? ¢ se trata de algo particular

0 social? Esta teorizacion puede escribirse en la siguiente tabla:
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Est-ceon ? Ou Est-ce dewx 7
81 52
Rasgo Unano Vorstellungsreprdsentanz
Identidad Diferencia
Identificacion E.epeticion

3.2.2. Laseparacion como velle.

Al introducir la segunda operacidn, Lacan precisa que, en su circularidad no simétrica,
se muestra una torsion especial, que nos remite a la espacialidad de la banda de Moebius,
pues da cierre a la funcion topoldgica de borde de la alienacion, afiadiendo “la torsion que
motiva el traslape®* del inconsciente” (2011.: 821). Mientras la alienacion se constituye como
el movimiento donde aparece el sujeto en el lenguaje como eclipsado, en fading, la

separacién introduciré el deseo, bajo una nueva concepcion.

Pero en el segundo [movimiento], toda vez que el deseo hace su lecho del corte
significante en el que se efectla la metonimia, la diacronia (Ilamada "historia™)
gue se ha inscrito en el fading retorna a la especie de fijeza que Freud discierne
en el anhelo inconsciente (ultima frase de la Traumdeutung). Este soborno
segundo no cierra solamente el efecto del primero proyectando la topologia del
sujeto en el instante del fantasma; lo sella, rehusando al sujeto del deseo que se
sepa efecto de palabra, o sea lo que es por no ser otra cosa que el deseo del Otro.
(Lacan, J. 2011: 795)

Ante el fading del significante, $, la salida sera en el orden del deseo, introduciéndolo
al campo del Otro, por el cual ya se habia accedido por la via del sentido. La separacion es
del efecto afanisico del significante, no del Otro, pues este constituye su oportunidad para
escapar del factor letal del intervalo significante. La salida es, lo habiamos sefialado desde
nuestro estudio de la locura, dialéctica: “La formula légica que viene a modificar
dialécticamente esta segunda operacion se llama en ldgica simbolica: la interseccion.”
(Lacan, J. 2009: 821).

Esta interseccion (N), a diferencia de la operacion de reunién, superpone los

elementos comunes en dos conjuntos, en este caso, sus faltas:

8 | a RAE establece “traslapo” como “parte de una cosa cubierta por otra”, de tras- y el lat. lapis 'piedra’.
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El sujeto es rescatado de la pasividad mortificante en la que se encontraba, atacando
la cadena en su punto de intervalo, aquella donde se intersecan la parte perdida del sujeto (la
identidad, el ser) y la propia falta del Otro (A) (ANB). La pérdida del sujeto es superpuesta
(de ahi el “traslape” del inconsciente) como posible respuesta al deseo del Otro, en la forma
de la interrogante “;puedes perderme?” (p. 823). Del vel alienante de la eleccion forzada
deviene velle (querer): la parte perdida en la primera operacion permite un trabajo del deseo
en funcion de la otredad, constituyendo una nocién fundamental en psicoanalisis: el objeto

a.

Por esta via el sujeto se realiza en la pérdida en la que ha surgido como
inconsciente, por la carencia que produce en el Otro, segln el trazado que Freud
descubre como la pulsién més radical y a la que denomina: pulsién de muerte. Un
ni a— es llamado aqui a llenar otro ni a—. El acto de Empédocles, al responderle,
manifiesta que se trata aqui de un querer. El vel vuelve a aparecer como velle
[querer]. Tal es el fin de la operacién. (p. 802)

En esta operacion, Lacan sitda la Ichspaltung freudiana, pertinente al texto “La
escision del yo en el proceso defensivo” (1930). Freud ilustra ahi la situacion de un infante
frente a la amenaza de castracion, que contiene resonancias a la eleccién de ni lo uno ni lo
otro: la satisfaccién pulsional o la vida. Si elige la satisfaccidn, sobrevendra el temor de que
un peligro real; si elige la vida, tendrd que renunciar a la satisfaccion. Asi, tiene dos opciones:
renunciar a la satisfaccion o negar la realidad y continuar con la satisfaccion. El conflicto que
se convoca aqui es del orden de la exigencia pulsional y la prohibicion de la realidad. Para
sortear dicha situacion, el infante elige ambas, a costa de la Ichspaltung: “(...) este éxito se
logra a costa de un desgarron del yo que nunca se cura, sino que se profundiza con el paso
del tiempo”. (Freud, S. 1976: XXIII: 275)

Es necesario puntualizar la nocion de “parte”, pues suele ser objeto de malentendidos.

Al remitir al equivoco remite Separare (Separar) y se parere (parirse), tiende a hacerse
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alegorias sobre engendrarse a si mismo, en tanto el sujeto advendria “libre”, separado. Lacan
aclara: “este deslizamiento estd fundado en su comun aparejamiento en la funcion de la pars.”
(Ibidiem.:802), afiadiendo que Parere (procurar) no apunta a una metéafora bioldgica sobre el
nacimiento, sino una concepcion del lazo social, vinculante, caracteristico del empleo
juridico y social de los vocablos indoeuropeos. Trabajar la pars no implica un renacimiento
o un “nacer desprendiéndose de otro”, sino lo contrario: interrogar qué logica tiene el

sufrimiento respecto al deseo del Otro.

La direccion de la cura, la disolucion de la neurosis de transferencia, implican el
pasaje por el Otro. El psicoanalisis no oferta recuperar la libertad, ni aportarle un “ser” o una
identidad al paciente. Tampoco se trata de llevar al paciente a un estado de falta, ni de
aceptacion de la incompletud (propia y del Otro) como herida narcisista. A su vez, la falta
del Otro no supone su decadencia ni vaticina su inexistencia, sino que permite superponer la
falta del sujeto para articularse a este. ;Qué relacion hay, entonces, respecto a locura y
alienacion-separacion? Que mientras la primera sostiene la libertad y la inmediatez de la
identificacion, la segunda, en tanto operacién, habilita la direccion opuesta y contraria.
Habiendo estudiado las condiciones de esta operacion, podremos dar cuenta como los
conceptos del psicoandlisis sufren una covariacion, que reafirma un psicoanalisis fincado en

la otredad, excluyendo los ideales de libertad e individualismo.
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Capitulo 1V.- Obstaculos para el abordaje critico de una teoria
del sujeto y la locura en psicoanalisis.

«[...] siesverdad que lo que Hegel llama "ley del
corazon" y "delirio de la presuncién" es una
estructura fundamental del ser humano, ;cémo
sorprenderse de ver al propio analista manifestar
a veces una ceguera que llega a hacerle asimilar
las desventuras de su personaje y los infortunios
de su Yo a la orientacion de su pensamiento y aun
a los destinos de la verdad?» (Laplanche, J. y
Leclaire, S. 1960: 95)

En el presente capitulo se intentara responder la pregunta implicita en el titulo de este
documento: ¢qué relacion tienen las operaciones logicas de alienacion y separacion con el
concepto de Locura? A su vez, se propone estudiar los obstaculos (sean conceptuales,
epistemoldgicos, hermenéuticos u ontoldgicos) que dificultan®® pensar dicha relacion,

presentes en el psicoanalisis actual.

Afirmar que existe una relacion entre dos elementos (a y b) resulta trivial. La
importancia radica no s6lo en dar cuenta qué relacion hay sino en formular cémo acontece
esta relacion, es decir: qué problemas o cuestiones —sean de indole clinica, teorica o
metodoldgica— hay en a que son compartidos, respondidos, refutados o trastocados en b; a la
par, resulta necesario indicar la modalidad de esta relacion (si es de proximidad, analogia,

continuidad, reciprocidad, antinomia, etc.).

Desde esta perspectiva se propone sefialar, primero, los elementos comunes que
existen entre dos conceptualizaciones temporalmente distantes (una original de 1946 —
aunque desarrollada a lo largo de toda la obra—, la otra formulada en el periodo 1960-1964).

Ambas son aportes inéditos al psicoandlisis (inexistentes antes de Lacan®), producto del

8 O, al menos, matizan lo que se entiende por esta y sus consecuencias. Tomamos distancia de toda acusacion
de una “mala lectura” o falta de entendimiento, para dar primacia a los presupuestos que favorecen cierto
esquema de lectura y no otro.

8 Con ello destacamos que no se trata de conceptos existentes en la obra de S. Freud: se trata de importaciones
de otras disciplinas a la teoria psicoanalitica que permiten repensar los problemas freudianos, generando otra
clinica, con otros problemas, condiciones de posibilidad y limites. Si bien dicho estatuto no es exclusivo de los
conceptos aqui tratados, sirve para insistir sobre el esquema de lectura que damos al Retorno a Freud, no como
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dialogo con otras disciplinas (la filosofia en un caso, la légica proposicional y de conjuntos
en el otro). También convergen en emplear definiciones contrarias a lo que comunmente se
entiende por locura, alienacion y separacion. El contexto historico en ambas supone una
ruptura en la vida del psicoanalista francés (la critica a Henri Ey en la transicion de psiquiatra
a psicoanalista en 1946 y el episodio conocido como la excomunion en 1964). Por ultimo,
podemos identificar una recurrencia de temas entre ambas teorias: la libertad, el deseo, la

cuestion de la causa y la insistencia en la petrificacion.

El enfoque desde el cual retomamos las cuestiones desarrolladas hasta este punto es
ético, determinante en lo que refiere a la posicion de psicoanalista. A partir de la
consideracién que se dé al sujeto, es posible un psicoandlisis u otro. La cuestion no radica
s6lo en un purismo conceptual —qué se entiende por determinado término o cierto pasaje de
Lacan- sino que lo que se entiende por locura y sujeto trastoca el para qué psicoanalitico: la

direccion de la cura y la condicién analizabilidad.

Se ha planteado al sujeto como efecto del lenguaje: no es sin Otredad, esta le
constituye, por lo que no es causa de si mismo. Las operaciones de alienacién y separacion
tornan incompatibles al psicoandlisis de Lacan las nociones de libertad, adaptacion,
maduracion, identidad y mismidad. Suponen un modelo para concebir la posibilidad de la
salida de la transferencia, no como ganancia o recuperacion de autonomia, sino en tanto
consecuencia de articular la parte perdida de uno mismo (representada por el objeto a) con
relacion al deseo del Otro, dirigiéndose al lugar del analista. La locura apunta a la direccion
contraria: la erradicacion de la Otredad. Encerrado en la tautologia yo = yo, desconoce su
papel en su malestar, colocandose como victima misantropica. Por medio de la inmediatez —
no mediacion del Otro— de la identificacion, cree ser libre, dandose una consistencia (“esto
soy y0”) a costa de quedar petrificado en una estasis del ser. El loco no duda de nada, no
interroga la causa de su sufrimiento —pues ya posee la explicacién: el infierno son los otros—

, por lo que Lacan concibe la locura como inanalizable.®’

un retorno a las fuentes ante el desvio de los postfreudianos sino como un repensar la radicalidad del
descubrimiento del inconsciente, vale decir: el descentramiento respecto del yo. En intento de encontrar una
pretendida continuidad o “fidelidad” a Freud por parte de Lacan anula la novedad tedrica del ultimo, y borra la
especificidad propuesta por el primero.

87 “Inanalizable” no es el atributo deducido en un individuo a partir de un conjunto de rasgos y/o propiedades
que harian inviable el tratamiento psicoanalitico (Ej.: si el paciente presenta resistencias, si hay “un punto de
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Tras esta breve recapitulacion, la respuesta que proponemos es la siguiente: su
relacion es de oposicion. Suponen lgicas contrarias y opuestas. Si la causalidad de la locura
deriva en un individuo libre (y, por ende, sin relacion de mediacion con el Otro), la causalidad
deducida de alienacion—separacion tiene por efecto la aparicion del sujeto en el campo del
Otro, su articulacion a este y un modo especifico de concebir el sufrimiento y la cura en la
practica psicoanalitica. Si la locura es producto de la concepcion de la subjetividad como
individualista, la hipdtesis de la causa del sujeto da cuenta de su aparicion en y desde la
otredad. Dependiendo cual se tome, se dara primacia a la moral del alma bella o0 a una ética

del sujeto.

Se propone que los desarrollos sobre la causacién del sujeto permiten responder a los

problemas planteados por la locura, es decir: concebir un psicoanalisis no-loco.

Sin embargo, reparamos que la tergiversacion de alienacion y separacion (desde la
lectura del desarrollo: nacer alienado al Otro —comunmente identificado con la Madre— y
separarse de este para obtener autonomia y encontrar un deseo propio) describe con precision
el ideal de liberacién propio de la locura. Conviene reiterar lo que Lacan denomina la

estructura fundamental de la locura:

1. El Yo primordial, como esencialmente alienado.

2. El sacrificio primitivo, como esencialmente suicida.

Dicho lo anterior, proponemos leer que en la locura opera un tipo de alienacion (del
yo, a manera de identificacién inmediata) y un tipo de separacién (del Otro, en tanto suicidio
—el cual puede ser social, como lo ilustra el ejemplo de Alcestes), que debe ser radicalmente
distinguido de las operaciones de alienacion (al efecto afanisico del significante) y de
separacion (respecto de ese mismo factor letal, articulandose al Otro desde su hiancia). La
primera consolida el individualismo, la segunda habilita salir de este por la via l6gica del
significante y el inconsciente. Si no se repara en esta oposicion, existe el riesgo de dirigir el

tratamiento analitico hacia la locura.

CEINT3

goce”, “poco superyd”, etc.). Se designa como “inanalizable” el criterio otorgado a las condiciones logicas del
material clinico. Si no hay una falta de sentido en el sufrimiento, ni un estado de duda o0 concernimiento respecto
a este, no hay tratamiento analitico posible.
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En la obra de Lacan, locura y sujeto son conceptos, pero también indice: sirven como
término-brajula para orientarse respecto a ciertos problemas cruciales del psicoandlisis de

Lacan (y acaso, también para el psicoanélisis no-lacaniano).

El objetivo de este capitulo es argumentar los obstaculos y problemas que dificultan
concebir esta relacion, a saber: la oposicion libertad—determinacion, la acentuacion por la
responsabilidad subjetiva y la nocion de Estructura como inmixion de Otredad. Para su
estudio, se citan los textos de diversos psicoanalistas lacanianos, a fin de generar una
contrastacion critica y argumentativa de los desarrollos de los discipulos respecto a la
propuesta de Lacan.Contrastar los abordajes de distintos autores respecto a la locura y el
sujeto no se reduce a sefialar discrepancias conceptuales o niveles de interpretacion: en Gltima
instancia, su posicion da cuenta del modo e intencién con que abordan el psicoandlisis y la
operacion clinica que de ella surge. No se sostiene que dichas lecturas sean erroneas, sino
que manifiestan una tendencia que atraviesa al psicoandlisis, con efectos y consecuencias que

necesitan ser estudiados.

4.1. Libertad y determinacion en psicoanalisis.

Comenzaremos con plantear las preguntas mas recurrentes respecto a la hipétesis del
sujeto a partir de Lacan: si surge en el lenguaje ¢esta determinado por este? ¢es objetivo del
psicoanalisis otorgarle cierto nivel de autonomia? En el texto El préjimo. Tres indagaciones

en teologia politica (2010), el filésofo esloveno Slavoj Zizek asevera:

¢Esta el sujeto, entonces, totalmente determinado por la estructura significante, o
dispone de un margen de libertad? (...) Lacan (...) admite una autonomia
subjetiva mucho mas fuerte: en la medida en que el sujeto ocupa el lugar de la
falta en el Otro (orden simbélico), puede llevar a cabo la separacion (la operacion
gue es lo opuesto de la alienacion) y suspender el reino del gran Otro; en otras
palabras, separarse de él. (Zizek, S. 2010: 185)

Posicion reversa a lo que teoriza Lacan. Encontramos descrito en este parrafo, con
precision, el sesgo de lectura producido cuando se entiende “alienacion” y “separacion”
desde el sentido comun: la supuesta existencia de Otro omnipotente en un primer tiempo, del
cual el sujeto puede separarse y disponer de una libertad limitada, marginal. Si bien el texto
no tiene pretensiones clinicas, si indaga sobre un posible lazo social a partir del psicoanalisis.

Las repercusiones en este sentido seran subrayadas mas adelante.

114



En los libros La angustia y el deseo del Otro (1993) y El deseo del psicoanalista:
libertad y determinacion en psicoandlisis (1999), Diana Rabinovich sostiene una posicion
semejante a la de Zizek. Este ultimo inicia con la siguiente declaracién: “A nuestro entender,
si el psicoanalisis no abre para cada sujeto hablante la posibilidad de ese “poco de libertad”

como la denomina Lacan, su ejercicio deviene una mera estafa.” (1999: 9).

Esta idea es ¢l eje de su lectura, refiriendo al “poco de libertad” como “accioén
liberadora del psicoanalisis” (p.105), condicidn de posibilidad del tratamiento (p. 106) y, por

ultimo, como meta del psicoanalisis:

La meta del analisis, para Lacan, es que el sujeto obtenga cierto margen de libertad
en relacion con el lugar que ocup6 como objeto de deseo del Otro. Para ello el
deseo del analista debe buscar esa diferencia absoluta que permita la separacion
del sujeto en la experiencia. (1999: 154)

La afirmacion no carece de problemas: no se cita el pasaje de Lacan donde haga tal
afirmacion®® (lo cual no pasaria de ser un capricho revisionista si no entrara en contradiccion
directa con el rechazo a la libertad entendida como liberacion o emancipacion que se ha
sefialado), el empleo del sintagma “sujeto hablante”®® hace ambigua la distincion entre el
individuo con facultades lingtiisticas y el concepto Sujeto en psicoanalisis. Por ultimo, hace

mencidn alusion directa a la operacién de separacion, a la cual dedica un capitulo completo.

¢Qué entiende Rabinovich por libertad? Mientras en La angustia... afirma que el

deseo del Otro es una “determinacion absoluta” y descarta toda libertad que aspire a un “todo

8 La expresion “poco de libertad” pertenece a un pasaje de Funcion y campo de la palabra y el lenguaje en
psicoanalisis (1953). Es empleada respecto al desarrollo de la nocion de palabra plena en el contexto de la
rememoracion y la asociacion libre: “ES que no se trata para Freud ni de memoria bioldgica, ni de su
mistificacién intuicionista, ni de la paramnesia del sintoma, sino de rememoracidn, es decir, de historia, que
hace descansar sobre el Gnico fiel de las certidumbres de fecha la balanza en la que las conjeturas sobre el
pasado hacen oscilar las promesas del futuro. Seamos categdricos, no se trata en la anamnesis psicoanalitica de
realidad, sino de verdad, porque es el efecto de una palabra plena reordenar las contingencias pasadas dandoles
el sentido de las necesidades por venir, tales como las constituye la poca libertad por medio de la cual el sujeto
las hace presentes.” (Lacan, J. 2009: 248-9) No supone la posibilidad de autonomia minima a alcanzar o
recuperar.

8 Lacan sustituye el sintagma [’étre parlant (“el ser hablante”) por “parlétre” (“hablanser”), neologismo
compuesto por “parle” (tercera persona del presente indicativo del verbo parler, “hablar”) y étre, “ser”. Este
pone el acento en el habla respecto del ser. Mientras que “ser hablante” remite a un ser (comunmente asimilado
con el recién nacido en tanto “ente biologico” por el lacanismo) que posteriormente adquirira la capacidad de
hablar, parlétre subvierte esta concepcion, indicando la necesidad del habla para concebir (cierto tipo de) ser.
Referir a un “sujeto hablante” dificulta integrar el sentido del sujeto atravesado por el “Ca parle” (“Eso habla”™).
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es posible”®® (1993: 24), en El deseo del psicoanalista se opone al deseo del Otro como

“destino prefijado”, suponiendo un espacio limitado para recuperar un deseo “propio”.

Las cuestiones mencionadas remiten a los origenes del psicoanalisis. Freud es
categorico al sefialar los limites de la consciencia y la voluntad en los procesos psiquicos,
afirmando en Psicopatologia de la vida cotidiana (1901) que “no hay en lo psiquico nada
que sea producto de un libre albedrio, que no obedezca a un determinismo.” (Freud, S. 1976,
VI: 236). No obstante, su posicién no supone necesariamente una rigidez de invariables en
los mecanismos psiquicos. Respecto a los factores etioldgicos y las metas de la pulsion en la
vida amorosa, indica la “accidon conjugada” de dos elementos: “Aaipwv THyn [disposicion y
azar] determinan el destino de un ser humano; rara vez, quiza nunca, lo hace uno solo de esos
poderes.” (Freud, S. 1976, XII: 97). Hacia el final de su obra, hace un balance respecto a la
efectividad del tratamiento psicoanalitico, indicando que se tiene un mayor campo de
incidencia en aquellos casos de etiologia traumatica que en los que impera una predisposicion
por la pulsion de muerte. Paul Ricoeur, en su lectura de Freud, sefiala el Complejo de Edipo

como elemento clave en la discusion del determinismo en psicoanalisis:

Una primera cosa impresiona a todo lector de los primeros escritos de Freud, y es
el carécter fulgurante del descubrimiento del Edipo, captado de un solo golpe y
en bloque, como drama individual y como destino colectivo de la humanidad,
como hecho psicolégico y como fuente de la moralidad, como origen de la
neurosis y como origen de la cultura. (Ricoeur, P. 2007: 77)

En lo que corresponde a Lacan, hemos reiterado su renuencia ante la nocion de
libertad, considerada en tanto valor que funda la dignidad del Hombre —en la dimensién que
la antropologia moderna le otorga—, con la citada sentencia: el loco es el hombre libre.®! El
psicoanalisis no se guia nunca por el discurso de la libertad, calificado de delirante. La
direccion de la cura desde la perspectiva de Lacan, pese a tener variables importantes a lo

largo de su obra, no apunta a una ganancia o recuperacion de autonomia.

% Incluso dedica un capitulo a la cuestion de la locura (“Locura y psicosis en la ensefianza de Lacan”, p. 119-
143). No desconoce entonces la critica de Lacan al ideal de libertad entendido como emancipacion radical.

91 «y eso por lo cual ustedes estan en su presencia justificadamente angustiados es porque el loco es el hombre
libre. (...) El loco es verdaderamente el ser libre. El loco, en este sentido, es de una cierta manera ese ser de
irrealidad, esa cosa absurda, absurda... por otra parte magnifica, como todo lo que es absurdo. Al buen Dios de
los filosofos se lo ha llamado causa sui, causa de si, (...) es por eso que es un loco; es por eso que ustedes tienen
ante ¢l un sentimiento muy particular que es lo que deberia, en nosotros, constituir el progreso — progreso
capital — que podria resultar del hecho de que algun psicoanalizado se ocupe un dia verdaderamente del loco.”
(Lacan, J.:25-6) En “Breve discurso a los psiquiatras” (1967). Inédito. Traduccion de Ricardo Rodriguez Ponte.
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En oposicion a esta libertad estrechamente ligada a la locura y al liberum arbitrium,

Lacan propone la funcion®? de libertad a partir de las operaciones de alienacion y separacion:

Por metafisico que pueda parecer, ya que hay que admitir que nuestra técnica
emplea con frecuencia la expresion liberar algo, como si la cosa se diera por
sentada, no esta de mas notar de paso que alli estd en juego ese término que bien
merece la calificacion de espectro —la libertad. Justamente, el sujeto tiene que
liberarse del efecto afanisico del significante binario, y, todo bien mirado, ocurre
que de eso se trata efectivamente en la funcion de la libertad. (Lacan, J. 1987: 227)

La nocion de “liberar algo” ha sido inherente al psicoanalisis desde sus comienzos.
La expectativa de la cura del método freudiano, en su version mas conocida, era liberar al
paciente de sus sintomas y restaurar sus capacidades de amar y trabajar®®, expectativa que se
veria puesta en entredicho conforme avanzaran las indagaciones del analista vienés sobre la

cultura desde su teoria pulsional.

Lacan concede a la libertad el papel de “espectro”. Desde esta perspectiva la libertad
no es un acto emancipatorio sino efecto fantasmatico, nunca plenamente alcanzado, “esa
libertad que, a fin de cuentas, ninguna persona seria, desde luego, encuentra jamas” (p. 235).
Se libera del sentido coagulante que designaba su destino, del efecto del desvanecimiento al

que estaba condicionado en la dupla significante.

Por ser el significante primordial puro sin-sentido, entrafia la infinitizacion del
valor del sujeto, valor que no esta abierto a todos los sentidos, pero que cancela
todos los sentidos, lo cual es muy distinto. Queda explicado asi por qué no pude
evitar el empleo de la palabra libertad al referirme a la relacion de alienacion. En
efecto, ese significante que mata todos los sentidos funda, en el sentido y el sin-
sentido radical del sujeto, la funcion de la libertad. (p. 259-260)

El elemento paradojico es este: el Otro (A), cominmente entendido como una
estructura a priori que aplasta, sujeta al individuo, no es tal. Esto se debe a su propia falla
(en tanto incompletud estructural), escrita en tanto S(A)*. El Otro —barrado, inconsistente—
determina a la indeterminacion en el lenguaje, lo que habilita un acontecimiento fundamental
en el espacio analitico: el equivoco. La estructura del lenguaje, ordenada en tres registros

(Real-Simbolico-Imaginario), cuya materialidad es el significante y cuyo correlato es el

%2 Conviene destacar el sentido matematico del término funcion, es decir: la relacién de los elementos de un
conjunto con otro.

% «Del mismo modo que entre la salud y la enfermedad no existe una frontera definida y sélo practicamente
podemos establecerla, el tratamiento no podrd proponerse otro fin que la curacion del enfermo, el
restablecimiento de su capacidad de trabajo y de goce.” (Freud, S. T. I11. 1981: 1005)

% Leido: “significante de la falta del Otro”.
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inconsciente, no obtura ni determina al sujeto, sino que condiciona su decir en tanto opaco a

si mismo, rebasando su intencién y colocando al paciente en entredicho.

No hay entonces para el sujeto algo como una determinacion del Otro (a modo de
sujecion) ni una libertad a recuperar (a modo de autonomia). La operacion de alienacién y
separacion concibe su salida de la pasividad en la que se encuentra coagulado® (la eleccion
forzada entre S; — Sy) al trabajar la pars, parte perdida de si mismo y del Otro, dando una

nueva concepcion de valor (opuesta al nihilismo) y el deseo.

Paraddjicamente, el loco es el Unico ser a la vez libre y determinado: mientras cree
ser sin el Otro, su relacion inmediata con el ideal lo mortifica. El loco del alma bella sabe lo
que es, sabe que es el mundo: no duda de nada, pero a costa de ser un titere del ideal, sin
posibilidad dialéctica de pasar a otro lugar, sin posibilidad de advertir la parte (en el sentido
establecido por la operacion de separacion, que trasciende la l6gica victima-victimario en la
que se encierra) que juega en su infortunio que deviene un verdadero “destino prefijado”,

siempre funesto.

4.2. Responsabilidad subjetiva: la interiorizacion de la causa del sufrimiento.

En este subapartado se vinculan dos problemas: locura y responsabilidad. Por
unanimidad, el lacanismo sostiene que la posicion de Alma Bella supone un “sujeto
irresponsable”, al cual habrd que rectificar (es decir, hacer reconocer su responsabilidad;
afiddase: su culpa) para que el tratamiento psicoanalitico comience propiamente. Dejar de
estar loco, desde esta perspectiva, es asumir la responsabilidad. Esta afirmacion no es
gratuita: responde a una lectura de Freud y Lacan. Sin embargo, se propone que prescribir la
responsabilizacion del “sujeto” (aqui homologado con “paciente”) no supone un progreso
frente al empuje al individualismo, sino un retroceso, que pone en manifiesto la falta de
claridad respecto al concepto de locura (asi como el concepto sujeto) produciendo una lectura
que pareciera enfatizar al hombre como “persona” y sujeto de derecho, en tanto individuo.

Cabe interrogar si esta concepcion es compatible con el sujeto del inconsciente de Lacan.

% EI empleo de los vocablos petrificacion y coagulacion denota el sentido de la estasis del ser, colocando el
énfasis en una posicion de consistencia, de solidez, a costo de quedar estancado, sin posibilidad de movimiento:
es esta la muerte subjetiva.
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Es necesario aclarar que no se aboga por una irresponsabilidad del paciente, ni por
colocar la causa del sufrimiento en los otros (ello reforzaria la idea de la bella alma victima
del curso del mundo, promoviendo el ideal emancipatorio como cuota de bienestar), o en el

inconsciente (convertido en una nueva modalidad de la frase “The devil made me do it”%).

Es cierto que el paciente debe —como condicion minima— verse compelido o
interesado por lo que le acontece, al menos para poder interrogarse por ello. Lo dicho no le
es ajeno, le concierne, aunque no encuentre explicacion racional por ello. Estos contenidos,
asociados a un modo de malestar, “colocan a alguien en posicidon de incomodidad que trae
como consecuencia la queja a manera de pregunta, de demanda a Otro durante el tratamiento:
¢por qué sufro, por qué me mortifico?” (Galindo. C. 2016: 47). Pero es a condicion de poder
dirigir estas interrogantes, no a una explicacion (con reminiscencias del viejo ideal de volver
consciente lo inconsciente) o a una imputabilidad, sino hacia trabajar la parte (pars) que
designa el nexo entre el deseo del Otro y la parte perdida de uno mismo. Como nuestro
estudio del par logico alienacion-separacion mostrd, la pregunta “lo que me pasa, este
malestar que me rebasa, que no comprendo y no obstante se repite ¢es por mi o es por los
otros?” supone la disyunciéon primera que permite la intervencion analitica. Responder “es
por usted” o “es por los otros” anula la entrada de la pregunta, es decir, la puesta en cuestion

del “ser” del sujeto.

Para sostener la aseveracién anterior, realizamos una indagacion respecto a las tres
posturas en la cuestion del lugar de la responsabilidad en psicoanélisis: el lacanismo, Freud

y Lacan.

4.2.1. Laacentuacion de la responsabilidad en el lacanismo.

A continuacion, realizamos un breve recorrido por diversos autores del lacanismo,
para quienes el nexo locura—responsabilidad tiene un peso fundamental en la clinica

psicoanalitica, ya sea al inicio del tratamiento o en la direccién de la cura.

% Frase popularizada en 1970 por el comediante norteamericano Flip Wilson con su personaje Geraldine Jones,
perpetua irresponsable de sus acciones. El dicho popular remite a la respuesta de Eva ante Yahvé cuando este
la interroga por comer el fruto prohibido del Arbol de la Sabiduria: “Dijo, pues, Yahveh Dios a la mujer: «;Por
qué lo has hecho?» Y contesto la mujer: «La serpiente me sedujo, y comi».” (Génesis 3:13).
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La cuestion de la locura distinguida de psicosis ha sido objeto de estudio y eje de la
escritura y ensefianza del psicoanalista Jean Michel Vappereau, quien no s6lo da una
descripcidn de esta, sino que la integra a sus desarrollos. Sus criterios sobre su diagnéstico y
tratamiento resultan fundamentales para la discusion del papel de la responsabilidad en
psicoanalisis, a la que recientemente se le ha agregado el epiteto de subjetiva.®’ Citaremos
variedad de pasajes en sus libros y cursos, con el fin de desplegar puntos fundamentales para

su estudio.

En “Lu, le pliage du schéma de Freud" (1998), Vappereau indica un paso previo a
todo analisis: la distincion entre locura y causalidad psiquica, y la renuncia por parte del
analizante a lo que denomina “politica del alma bella”. Define la locura en tres registros del
desconocimiento: 1) ser hablado o pensado por otro, 2) la posicion de alma bella (a su decir,
de irresponsable), 3) creerse hasta la desmesura del Yo. Mientras la primera es sefialada
como condicidon del inconsciente como discurso del Otro, da cuenta de las otras dos de un
modo que pudiera parecer paradodjico. Sobre la posicion de irresponsable, sostiene que el
psicoanalisis conduce a la responsabilizacion: “Tomar la responsabilidad de lo que le pasa,
aun cuando ni siquiera lo haya querido, es la dificil actitud que propone Freud.” (Vappereau,
J.M. 1998: 48). No obstante, su consideracion sobre la tercer forma de locura entrard choque

con la ultima afirmacioén:

Como no creerse... esto o aquello, éste y luego aquel, sobre todo en una época
donde el Yo esta puesto por delante, incluso bajo su aspecto tedrico — en efecto,
la nocion de individuo (no divisible) es debida a Aristoteles — y juridico. Esta
nocidn se refuerza por la responsabilidad individual sobre la que reposa nuestro
derecho. (p.48)

Vappereau apunta a la responsabilizacion como un requisito de entrada al tratamiento
psicoanalitico, para inmediatamente sefialar la responsabilidad individual que sustenta el
derecho como reforzador del individualismo y el encumbramiento del Yo, desde el cual se
enuncia “yo sé quién soy y sé lo que deseo”. Esta indicacion sugiere distinguir dos tipos de

responsabilidad: la juridica (individual) y la psicoanalitica. Sin embargo, no desarrolla esta

% La responsabilidad de tipo subjetiva es una figura especifica en Derecho: “La responsabilidad civil subjetiva
surge ante un acto antijuridico que causa un dafio que ha de ser reparado. El caracter subjetivo le viene dado
por el hecho de que el criterio de imputacion subjetiva que utiliza es la culpabilidad del autor.” (Sanz, A. 1998:
28) Implica la reparacion de un dafio (relacion de obligacion), colocando al responsable en posicién de deuda,
suponiéndolo culpable.
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distincion a lo largo del texto, homologando el caracter de “discurso no-loco” del

psicoanalisis con la responsabilizacion producida en el inicio de analisis:

(...) algo puede comenzar, por el hecho de haber sabido poner aparte la locura. El
psicoandlisis es la no locura, segun la definicion que nos hemos dado mas arriba.
El sujeto en el discurso analitico estad considerado como responsables de las
consecuencias y de los efectos de sus palabras de analizante. (p. 51)

En las mismas lineas alude al caso Dora, homologando su posicion de “bella
indiferencia” con la locura del alma bella, traslape que no es sin consecuencias. Ademas de
estas cuestiones, Vappereau articula la locura a distintos conceptos, que constituyen su
concepcion misma del psicoanalisis. Considera que el capitalismo evacua la cuestion del
sujeto en pos de un cuerpo turistico, describiendo el discurso capitalista como aquel que
considera que el sujeto no piensa, no calcula ni juzga. “Vivo como turista: recorro el mundo,
pero no estoy en el mundo.”%®. Este empuije a la locura, siguiendo la indicacion de Lacan
sobre la potencia de las objetivaciones producidas en la civilizacion cientifica, caracteriza

una subjetividad cientifica:

(...) la ciencia, y atn el psicoanalisis con Freud y Lacan, participan de la
instauraciéon de una psicosis social, que Lacan caracteriza con el sujeto de la
ciencia, de la subjetividad cientifica, con tres criterios: él dice que 1) es un delirio
sobre la libertad, 2) una coartada a proposito de lo real y, finalmente, 3) una
psicosis social. (Vappereau, J.M. 2012: 8)*°

Vappereau considera la locura como una enfermedad ético-politica ligada al lenguaje,
la cual el psicoanalisis refuerza, cuando se esperaria que operase en direccion opuesta (la no-
locura). Si bien establece la carencia de elementos para analizar la locura, insiste en eludir
este individualismo misantropico por medio de la responsabilidad. Con ella, se atempera al
Superyo, el cual califica como “instancia loca” y “pseudo instancia”. Por ultimo, da un
tratamiento especial al aforismo freudiano “Wo Es war, soll Ich werden”, el cual interpreta
asi: “alli donde eso estaba, ahi donde yo estoy enteramente determinado por los otros, en ese
lugar yo debo comenzar a hablar en primera persona.” (Vappereau, J.M. 2000: 26)1%,

Contrapone esta interpretacion a la lectura comdn sobre la determinacion del inconsciente

% Cfr. Vappereau, J.M. (2009) Conferencia “No hay violencia sin pacto” (26/08/2009). Disponible en
http://www.teebuenosaires.com.ar/

% Cftr. Vappereau, J.M. (2012) Curso “La repeticion en tanto que lazo. De dos dificultades mayores para el
psicoandlisis en el curso de los cuatro Gltimos afios del seminario del doctor J. Lacan”. Clase 04 (28/04/2012).
Disponible en http://www.teebuenosaires.com.ar/

100 Cfr. Vappereau, J.M. (2000) Topologia y psicoanalisis. Revista Acheronta. Psicoanalisis y Cultura. n° 11.
Julio 2000. Versién pdf recuperada en: http://www.acheronta.org/acheron11.htm
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sobre el neurdtico, como un “no culpar al inconsciente”. Distingue asi la psicoterapia del
psicoanalisis en tanto la primera exculpa y la segunda responsabiliza. Por ultimo, establece
que los nifios no son analizables, debido a su incapacidad de comprometerse con su palabra.
(2012: 11)

Respecto a la responsabilidad, una cantidad importante de psicoanalistas lacanianos
(independientemente de su adscripcion institucional o sus discrepancias teorico-clinicas)
coinciden con inhabitual unanimidad al dar cuenta de una acentuacion inequivoca por la
responsabilidad subjetiva, paulatinamente instituida como un principio rector ético que llama
al sujeto (comdnmente usado en un sentido ambiguo, refiriendo a la vez al paciente como al
concepto de Lacan) a “hacerse cargo” o “responder” por sus quejas, actos, sus decires en
analisis, sus sintomas y satisfacciones. No suele sefialarse discrepancia entre el modelo
teorico-clinico de Freud y de Lacan en este respecto. Las referencias seleccionadas en ambos
autores suelen coincidir en la mayoria de casos.'%* Braunstein, quien no repara en el concepto
de locura en Lacan, afirma que el alma bella es una de las “cuatro bellezas de la histeria”

(junto a la bella indiferencia, la bella durmiente y la bestia)*?:

Quejosa, victima, objeto de humillaciones, traiciones, incomprensiones e
ingratitudes, ella es alma bella, depositaria inmerecida de sevicias y desgracias.
(...) El relato de la inocencia perseguida, del sujeto que es castigado cuando no
hace sino seguir la ley del corazén, exige la inversién dialéctica indicada por
Lacan en los comienzos de su ensefianza. (Braunstein, N. 2006: 221-222)

Afirma también que “para el psicoanalista toda victima es un sospechoso de
complicidad cuando no el autor intelectual del crimen.” (p. 223). Posteriormente, citando a
Kafka y su Carta al Padre, sugiere este reconocimiento (en el sentido de admision) de “su
parte de culpa” como el fin de las entrevistas preliminares y el inicio del andlisis,
coincidiendo con Vappereau. Posicion compartida por multiples analistas, de diversas
escuelas y orientaciones: Ricardo Rodriguez Ponte!®®, quien admite una franca diferencia

entre locura y psicosis en la obra de Lacan, habla de una “locura excluida” (estableciendo

101 para sostener el tema de la responsabilidad como eje ético, el lacanismo suele citar la alusién a Dora, la
intervencion “¢qué lugar ocupas en tu queja?” atribuida a Freud, el aforismo “Wo Es war, soll Ich werden”,
las “inversiones dialécticas” establecidas como rectificacion subjetiva por Lacan y su aforismo “De nuestra
posicion de sujeto somos siempre responsables”.

102 Cfr. Braunstein, N. (1990) El Goce, un concepto lacaniano. Siglo XXI Editores, Buenos Aires.

103 En Seminario “Psicosis: La cuestion preliminar y otras cuestiones” (clases 1, 5 y 6). Recuperado en linea:
http://www.efba.org/efbaonline/rodriguezp-sem-01-00.htm
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finalmente la distincién al proponer que la psicosis no participa en la locura comun)
correspondiente al alma bella y cuya exclusion consiste en responsabilizarse, pero
especificando qué clase de responsabilidad le corresponde al psicoanalisis: mientras el
Derecho Civil moderno presupone la existencia de un individuo, el psicoanalista parte de un
sujeto dividido. Sobre el objetivo del analisis, Marta Gerez sostiene que “es a todas luces
sabido que el psicoanalisis aspira a ampliar cada vez méas el campo de la responsabilidad del
paciente, esto es, que llegue a dar(se) cada vez mas respuestas desde el yo, el ello y el superyo.
Tal es el camino trazado por Freud en La responsabilidad moral del contenido de los

suefios y lo esperable de un analisis.”%

En la conferencia titulada “Patologia de la ética” (1989), Jacques Alain Miller
sintetiza su postura sobre la responsabilidad, coincidiendo con los autores anteriormente

citados:

El ejemplo es del caso Dora: ella se acerca al analisis quejandose de los demas;
"la culpa es de mi padre ... " (...) Hay un primer tiempo donde el sujeto que entra
en anélisis para quejarse de los demas debe percibir su responsabilidad subjetiva
personal. Es decir “eso de lo que ti te quejas, eso es tu propia culpa”. Esto resulta
sorprendente si se piensa que el psicoanalisis es el aprendizaje de la exculpacion:
"iEs mi inconsciente! Yo no soy responsable de nada ... " Al contrario: lo que uno
aprende en analisis, si es que aprende algo, es que es responsable de todo lo que
le ocurre. (...) el sujeto del inconsciente es siempre un acusado. (Miller, J-A.
1991:73)

Respecto al tratamiento de la locura, Miller dedica tres clases al tema en su libro
“Donc: La ldgica de la cura” (2011), que compila cursos de 1994 en torno al desenlace del
analisis. Al proponer la pregunta sobre quién podria legitimamente afirmar (a modo de

conclusion) “Entonces yo soy analizado”, responde: aquel que ha dejado de estar loco.

El sujeto que legitimamente puede decir Entonces yo soy analizado (...) es el
sujeto que de veras habria renunciado a la ley del corazén. Quien podria decir
legitimamente Entonces yo soy analizado seria aquel que ha cesado de estar loco.
(Miller, J.A. 2011: 100)

Miller coloca la locura como un fendmeno concomitante a la formacion del yo
(concebido como una instancia loca), y hace con esta una teoria del fin de la cura: el analizado

es un no-loco. Contrario a Vappereau, quien considera la exclusion de la locura como un

104 Cfr. Gerez, M. “La responsabilidad del paciente”. Revista Imago-Agenda. N° 129, mayo 2009. Recuperado
en linea: http://www.imagoagenda.com/articulo.asp?idarticulo=1060
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momento inicial, Miller la concibe como la conclusiébn —en un sentido logico— del

tratamiento.10°

Si bien su analisis sobre el texto “Acerca de la causalidad psiquica” es puntual, su
postura presenta problemas. Equipara el “Entonces yo soy analizado” con “Entonces yo soy
mortal”, indicando el fin de analisis como una nueva subjetivacion de la muerte (la admision
de la finitud), el cual intenta articular a la operacion de separacion. Propone como consigna
de analisis “la reduccion de todos los prestigios del Yo para tener acceso al ‘ser-para-la-
muerte’.” (p.143), el cual pretende hacer equivalente con la barra del sujeto [$]
transformando la asuncion de la muere en la asuncion de la tachadura del sujeto. (p.144) Esta

postura sugiere vulnerar el narcisismo por medio de la des-idealizacién mortificante.

Aunado a ello, afirma que “el andlisis es en si mismo una garantia de salud mental
infima” (p.118), posicionamiento que nos conduce de vuelta al tema de la responsabilidad y
su vinculo con el tratamiento de la locura. En la conferencia anteriormente citada, Miller
sostiene que si bien el psicoanalisis no corresponde plenamente al terreno de la salud mental,

comparte con esta un elemento: la consideracion del sujeto en tanto sujeto de derecho.

(...) la experiencia crucial para el concepto de salud mental es la decision sobre
la responsabilidad del individuo: si el individuo puede ser castigado o es
irresponsable. Asi, un hombre con buena salud mental es aquel que puede ser
castigado por sus actos. En esto encontramos una vinculacion, no antigua sino
actual, entre la ética, el derecho y la salud mental. (Miller, 1989: 70)

A lo que afade: irresponsabilidad es dejar ser determinado por otros, actitud impropia
de un sujeto de derecho, es decir: en tanto persona natural (individuo humano), acreedor de

derechos y obligaciones. A esto se afiade: la posibilidad de ser castigado por sus actos.

En resumen: pese a la diversidad de filiacion institucional de los autores citados, se
presenta una homogeneidad en el lacanismo respecto al lugar de la responsabilidad en
psicoanalisis. Resulta necesario cuestionar la pertinencia de la responsabilidad en un

dispositivo como el psicoanalitico. Dado a que los autores citados aluden a una continuidad

195 Enric Berenguer sefiala tanto el inicio como el final del tratamiento para orientar al paciente respecto a su
responsabilidad: “al principio o al final de un tratamiento, situamos al sujeto frente a su deseo y su goce,
permitiéndole ver que, alli donde él se queja de un destino injusto, se trata de las consecuencias de sus propias
elecciones. (...) le queda la posibilidad de hacerse responsable.” En “;Yo0 responsable de mi queja?” Pagina
12, Suplemento de Psicologia, 2007. Recuperado en linea: http://www.paginal2.com.ar/diario/psicologia/9-
82091-2007-03- 22.html
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Freud-Lacan respecto al tema de la responsabilidad, daremos una breve revision del tema por

los dos autores.

4.2.2. Freud: la causa del malestar esta en uno mismo.

Encontramos el vinculo locura — responsabilidad (si bien con un sentido netamente
distinto al de Lacan) en la obra de Freud, integrando un elemento fundamental: el suefio. En
el primer capitulo de la Traumdeutung, titulado “La literatura cientifica sobre los problemas
oniricos”. En este, Freud compila y contrasta las consideraciones de diversos autores respecto
al tema del suefio, haciendo especial énfasis en el estatuto de su validez como objeto de
conocimiento y la relacion de las disposiciones morales con las mociones oniricas. Mientras
Freud sostiene que el suefio no nos es ajeno, expone la opinion de sus contemporaneos: el
suefio es visto por una gran mayoria de los autores citados como una incoherencia, asemejada

a la locura (empleada aqui como vocablo):

El suefio es incoherente; une sin esfuerzo las mas grandes contradicciones; afirma
cosas imposibles; prescinde de todo nuestro acervo de conocimientos, tan
importante para nuestra vida despierta, y nos muestra exentos de toda sensibilidad
ética y moral. El individuo que en la vida despierta se condujese como el suefio lo
muestra en sus situaciones seria tenido por loco, y aquel que manifestara o
comunicase cosas semejantes a las que forman el contenido onirico nos produciria
una impresion de demencia o imbecilidad. (Freud, S. T. I, 1981: 381)

El apartado f. “Los sentimientos éticos del suefio” pone en tela de juicio dos posturas:
la que considera que la personalidad moral desaparece en el suefio y la que, por el contrario,
considera gque el imperativo categorico se extiende mas alla de la vigilia. (p. 389) Mientras a
la primera postura le seré indiferente el problema respecto a exigir una responsabilidad por
el contenido de los suefios inmorales, la segunda debera aceptar dicha responsabilidad.

En 1925, Freud afiade desarrollos e ideas a estas propuestas bajo el nombre de
"Algunas notas adicionales a la interpretacion de los suefios en su conjunto”. De los tres
apartados agregados, el segundo (B. La responsabilidad moral por el contenido de los suefios)

precisa en qué sentido se hace mencionada articulacion:

Si el contenido onirico —correctamente comprendido— no ha sido inspirado por
espiritus extrafios, entonces no puede ser sino una parte de mi propio ser. Si
pretendo clasificar, de acuerdo con cénones sociales, en buenas y malas las
tendencias que en mi se encuentran, entonces debo asumir la responsabilidad por
ambas categorias, y si, defendiéndome, digo cuanto en mi es desconocido,
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inconsciente y reprimido, o pertenece a mi yo, entonces me coloco fuera del
terreno psicoanalitico, no acepto sus revelaciones y me expongo a ser refutado por
las critica de mis semejantes, por las perturbaciones de mi conducta y por la
confusion de mis sentimientos. He de experimentar que esto, negado por mi, no
solo est& en mi, sino que también actta ocasionalmente desde mi interior. (Freud,
S. T. 111, 1981: 2894)

La nocion de responsabilidad es congruente con la afirmacion freudiana del
inconsciente como “parte de nuestro ser”, entrando en consonancia con la modificacion al
esquema del Aparato Psiquico introducida en 1923 en el texto El yo y el Ello en tanto
individuum (indivisible), con un elemento nuclear (el Ello) en una superficie cerrada: “Un
in-divido {Individuum} es ahora para nosotros un Ello psiquico, no conocido {no discernido}
e inconsciente, sobre el cual, como una superficie , se asienta el yo, desarrollado desde el

sistema P como si fuera su ntcleo.” (Freud, S. T. XIX. 1979: 26) 1%
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"El yo v el Ello" (1923) "Nuevas conferencias..." (1932)

A pesar de que Freud localice un “nticleo de nuestro ser” indiviso, esta nocion de ser
no dejaria de ser problematica. En el texto “Mi relacion con Josef Popper-Lynkeus” (1932),
Freud cita la obra Phantasien eines Realisten (1899), la cual describe a un hombre que no
entra en contradiccion con sus suefios ni les considera irracionales, vale decir: no hay en éste
deformacion onirica alguna que oponga su pensar y su sentir. Un pasaje de la narracién
describe lo anterior: “En mis pensamientos, como en mis sentimientos, reinan el orden y la
armonia; ademas, aquellos nunca luchan entre si... Yo soy uno, indiviso; los otros estan

divididos, y sus dos partes —sofiar y estar despierto— se hallan en guerra casi permanente.”

106 En este grafico Freud no incluye el Superyd. Serd incluido en la 31* Conferencia “La descomposicion de la
personalidad psiquica”. (1933)
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(Freud, S. T. 111, 1981: 3098) La dificultad de interpretar el suefio residird en esta division.
Aquel sujeto dividido entrara en conflicto con su vida en la vigilia y al dormir. Sélo estando
en unidad, sin contradiccién, podria esquivarse este dilema y la cuota de angustia que
conlleva al neurdtico. Es el ideal de esa posicion de inmediatez consigo mismo lo que nuestro
estudio denomina Locura, antipoda del inconsciente. Por contraparte, mientras haya division
consigo mismo, desencuentro con el deseo, habra un sufrimiento ante el cual pueda
introducirse una pregunta, la necesidad de un testimonio al verse concernido por ello: habra

posibilidad de anélisis.

La cuestion de la espacialidad supone un punto de tension en la obra de Freud: su
teoria y clinica se sostienen en un individuo, atravesado por la indefension (Hilflosigkeit) que
lo coloca en dependencia con un projimo y fragmentado (escindido) por la represién, pero
distinguible bajo las nociones de partes—extrapartes. Conceptos como inconsciente, libido,
pulsiones, etc. le son sustanciales y propios (o al menos, se conjetura que tienen efectos en
su interior). Desde esta perspectiva, las mociones oniricas no podrian provenir més que de si
mismo. La exigencia de una responsabilidad por los contenidos oniricos es coherente con su
sistema. En su lectura de Freud, Jean Laplanche apunta a una postura bastante cercana con

los autores lacanianos citados anteriormente:

El paciente debe ser llevado a considerar el fenémeno de la enfermedad como una
parte de si mismo. En lugar de tratar los sintomas y sus causas como un hecho
externo, el paciente debe mostrarse presto para asumir de alguna manera la
responsabilidad de la enfermedad [...] dado que el psicoanalisis pretende del
enfermo la experiencia de la autorreflexion, exige una “responsabilidad ética
hacia el contenido” de la enfermedad; pues el reconocimiento a que debe conducir
el analisis es Unicamente el siguiente: que el yo del paciente se reconozca en su
otro, representado por la enfermedad, como en su yo alienado, y se identifique con
él (Laplanche, J. 1968: 234)

El tratamiento queda determinado por la admisién de responsabilidad, ligado a la
nocion de ganancia secundaria del sintoma (funcién paraddjica que habilita concebir a la vez
sufrimiento y satisfaccion por el sintoma). Afirmamos la coherencia de esta postura con la
clinica planteada por Freud. Como hemos sefialado, el problema responde a la procedencia
de lo pulsional y la espacialidad del aparato psiquico: es coherente dentro de la teoria
freudiana este tipo de proceder. Sin embargo, ¢es lo mismo valido para los desarrollos de

Lacan?
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4.2.3. Sujetoy responsabilidad.

Lacan sostiene a lo largo de su obra una critica sistematica a la responsabilidad, a la
par de su ya revisada critica a la libertad. Hecho patente cuando coloca en el indice razonado
de los conceptos principales de sus Escritos la responsabilidad en un conjunto ligado a la

Ideologia de la libertad, propia de los ideales del hombre moderno:

V. Epistemologia y teoria de la ideologia.

B. Teoria de la ideologia.

1. Laideologia de la libertad: teoria del yo autbnomo, humanismo, derechos del
hombre, responsabilidad, antropomorfismo, ideales, maduracion instintiva, etc.
(Lacan, J. 2009, E.2: 864)

Se puede asi subrayar la articulacion de las nociones de responsabilidad, libertad (en
tanto autonomia) a la idea de hombre moderno: un individuo responsable requiere suponerse
libre. Nudo de nociones que servira como eje de la critica a la responsabilidad. Encontramos
un primer esbozo de esta critica en su tesis doctoral, donde vincula la responsabilidad con la
personalidad, la cual define como “un hecho de experiencia psicoldgica ingenua. A cada uno
de nosotros se nos muestra como el elemento de sintesis de nuestra experiencia interior.”
(Lacan, J. 2011: 29) Confirma asi que se trata de una interioridad, con una nocion de
espacialidad que configura una subjetividad especifica. En “Fuentes del Yo. La construccion
de la identidad moderna.” (2006) Charles Taylor asocia la dicotomia dentro-fuera con un

modo particular de concebir el Yo:

La nocion moderna de yo esta relacionada con un cierto sentido (0 quizas una
familia de sentidos) de interioridad -se podria decir que esta constituido por él-
[...] En nuestro lenguaje de autocomprension «dentro-fuera» desempefia un papel
importante. Creemos que nuestros pensamientos, ideas y sentimientos estan
«adentro» de nosotros, mientras que los objetos en el mundo a los que se refieren
esos estados mentales estan «fuerax. [...] Para nosotros el inconsciente esta dentro
y pensamos acerca de las profundidades de lo no dicho, de lo indecible, de los
intensos sentimientos, afinidades y temores incipientes que se diputan en nosotros
el control de nuestras vidas, como algo interior. Somos criaturas con
profundidades interiores, con interiores parcialmente inexplorados y oscuros.
(Taylor, C. 2006: 161)

La nocién de una espacialidad partes-extrapartes afecta la orientacion con que se
indagan los hechos psiquicos. Sin embargo, Taylor afirma que “Se trata mas bien de un modo
de autointepretacion historicamente limitado, un modo que ha venido a ser predominante en

el Occidente moderno.” (p.161) La identificacion de contenidos con una interioridad
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responde a una coyuntura histérica, que coloca las fuentes morales en el interior. El individuo
moderno cree saber lo que es por el contenido de su interior (ilustrado por Hegel con la figura

del corazén), no como efecto de una civilizacion, una época o condiciones de discurso.

Suponer que el “sujeto” debe responsabilizarse para dar cuenta de lo que es suyo
implica operar en la logica que hemos citado. El tema de la responsabilidad acarrea
necesariamente la nocion juridica del castigo, en tanto asignacion de la culpa®’. En su obra
Destinos personales: La era de la colonizacidn de las conciencias. (2006), Remo Bodei ubica
el ideal por responsabilizar como una interiorizacion del malestar, empleando la referencia a
Nietzsche en el segundo ensayo de la Genealogia de la Moral:

Las ideas de voluntad y de libertad no tienen su origen en la teoria, sino en la
necesidad de control social, de hacer a los hombres individualmente responsables
de sus acciones: «Toda la vieja psicologia, la psicologia de la voluntad, tiene su
presupuesto en el hecho de que sus autores, los sacerdotes colocados en la cuspide
de las viejas comunidades, querian otorgarse el derecho de imponer castigos:
querian otorgarle a Dios ese derecho... A los seres humanos se los imagind
“libres” para que pudieran ser juzgados, castigados —para que pudieran ser
culpables: por consiguiente, se tuvo que pensar que toda accion era querida y que
el origen de toda accidon estaba situado en la conciencia (—con lo cual el mas
radical fraude in psychologicis quedd convertido en principio de la psicologia
misma...)». Aun hoy —agrega Nietzsche— los tedlogos «contintan infectando la

inocencia del devenir por medio del “castigo” y la “culpa”. El cristianismo es una
metafisica de verdugo...».” (Bodei, R. 2006: 176)

A lo largo de su obra, al igual que Taylor, Bodei dedica su indagacion al proceso de
construccion del yo en el individualismo moderno como integro, consciente y responsable.
Rescata asimismo la perspectiva de Pindarello, de quien cita: “Cuando de todas maneras has
actuado, incluso sin sentirte ni reconocerte luego en los actos cumplidos; lo que has hecho
gueda como una prision parati. Y, como espirales y tentaculos, te enredan las consecuencias

de tus acciones.” (p.250). Posicidén semejante a la expuesta por el lacanismo.

Por altimo, nos servimos de la reflexion de Giorgio Agamben para reflexionar el

vinculo entre ética y responsabilidad:

El verbo latino spondeo, del que deriva nuestro término “responsabilidad”,
significa “salir de garante de alguno (o de si mismo) en relacion a algo y frente a
alguien”. [...] El gesto de asumir responsabilidad es, pues, genuinamente juridico,
no ético. No expresa nada noble o luminoso, sino simplemente el ob-ligarse, el

107 Al respecto existe un desarrollo de Lacan en el texto Introduccién teérica a las funciones del psicoanalisis
en criminologia: “La responsabilidad, es decir, el castigo, es una caracteristica esencial de la idea del hombre
que prevalece en una sociedad dada.” (Lacan, J. 2009.: 140)
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constituirse en cautivo para garantizar una deuda, en un escenario en que el
vinculo juridico estaba todavia intimamente unido al cuerpo del responsable.
(Agamben, G. 2002: 20-21)

No se puede constituir una “ética de la responsabilidad”, esta corresponde al campo
del derecho, y el epiteto de subjetiva incumbe a la nocion de persona, individuo. No es
compatible con el concepto sujeto de Lacan. Las operaciones de alienacion y separacion
conciben una topologia del sujeto, comprometiendo una espacialidad que no comporta afuera
ni adentro y un inconsciente vacio sin interioridad ni profundidades, sino planteado como el
discurso del Otro, un texto sin autor que cae sobre un cuerpo, pero cuya procedencia y sentido
son desconocidos para el analizante. El sujeto no coincide con el individuo de carne y hueso:
efecto del lenguaje, hablado por el Ello y sostenido en el intervalo de significantes, ¢como
podria ser responsable? Si porta un texto del cual no conoce su contenido ni su sentido —ni
siquiera que lo porta— ¢qué modalidad podra tener una exigencia de responsabilidad? Sin
embargo, el lacanismo toma undnimemente una afirmacién presente en el escrito

Intervencion sobre la transferencia (1952) en el que Lacan alude al caso Dora:

Una primera inversion dialéctica que no tiene nada que envidiar al analisis
hegeliano de la reivindicacion del “alma bella”, la que se rebela contra el mundo

en nombre de la ley del corazén: “mira, le dice, cual es tu propia parte en el
desorden del que te quejas™.” (2011: 212-213)

La frase, erroneamente atribuida a Freud*®, trasliter el “mira tu propia parte” a “cual
es tu papel en tu queja”; desde este axioma con pretensiones universales se coloca esa a
nombre de una rectificacion subjetiva el pasaje de “quejarse de otros” a “quejarme de
mismo”. Formula que subsume la practica clinica en una disposicion yodica, y que presupone
una queja de otros en el inicio del tratamiento (fendmeno mas asociado a la histeria pero ¢ qué
valor tendria, por ejemplo, en la obsesion, en donde el neurdtico toma a su cargo las faltas
del Otro?).

Esta clase de enunciados, elevados a manera de receta general, debe leerse de forma

cautelosa. Comprender la rectificacion en tanto correccion o enderezamiento del camino no

108 | a pregunta de Freud no gira en torno a una admision de culpa ni a una rectificacién en sentido de la
correccion conductual, sino a la identificacion por el sintoma de la histeria: “Cierto dia se quej6 de un supuesto
nuevo sintoma, unos lacerantes dolores de estdmago, y yo di en lo justo preguntandole: «;A quién copia usted
en eso?». El dia anterior habia visitado a sus primas, las hijas de la tia fallecida. La mas joven habia formalizado
noviazgo, y con esa ocasion la mayor contrajo unos dolores de estdmago y debid ser llevada a Semmering.”
(Freud, S. T..1976, VII: 35)
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solo asume que existe un camino correcto, sino que conduce a una posicion donde se asume

la falta del Otro para no saber nada de ella, vale decir: encerrando al individuo en si mismo.

Sobre el alma bella y su “irresponsable” posicion, se considera la siguiente
afirmacion, procedente de “Respuesta al comentario de Jean Hippolyte sobre la Verneinung
de Freud” (1954):

No se sacara sin provecho a la bella alma de su rebeldia contra el desorden del
mundo, poniéndola en guardia en cuanto a la parte que le toca en él, lo inverso no
es verdad, y no debe bastarnos que alguien se acuse de alguna mala intencién para
gue le aseguremos que no es culpable de ella.

Era sin embargo una magnifica ocasion para poder percatarse de que, si hay por
lo menos un prejuicio del que el psicoanalista deberia desprenderse por medio del
psicoandlisis, es el de la propiedad intelectual. (Lacan, J. 2011: 375)

Como indica la critica de Hegel, revisada en este texto, la posicién del alma bella no
es de irresponsabilidad, sino de inmovilidad contemplativa; responsabilizarla sélo reafirmara
su individualismo desde otra posicion: la del ideal del hombre racional, duefio de si mismo.
El inconsciente estructurado como un lenguaje pone en entredicho la propiedad intelectual
por lo dicho; en su lugar, se propone trabajar la parte en funcién del Otro. El prejuicio
juridico-psicoldgico por la responsabilidad se coloca en oposicion a una ética del sujeto. No
se trata de “responder” en el sentido de la confesion; la entrada en analisis supone el estudio
0 la puesta en duda del ser que designaba el Si. Rendir culto al mito del Yo como idéntico a
si mismo, con acceso inmediato a la verdad, supone lo que Lacan denominé Yocracia:

El Yo trascendental es S; el Yo del amo, aquel que de algin modo encierra en si
como verdad cualquiera que enuncia un saber.

El Yo idéntico a si mismo, eso es precisamente lo que constituye el S; del
imperativo puro.

El Yo se desarrolla precisamente en imperativo, porgque siempre esta en segunda
persona.

El mito del Yo Ideal, del Yo que domina, del je por el que al menos algo es
idéntico a si mismo, a saber, el enunciador, es precisamente lo que el discurso
universitario no puede eliminar del lugar donde se halla su verdad. De todo
enunciado universitario de cualquier filosofia, -aunque fuese la que en rigor se

podria sefialar que mas se le opone, o sea, si fuera filosofia, el discurso de Lacan-
surge irreductiblemente la Yocracia. (Lacan, J.1992: 66)

Lacan distingue al sujeto de la ciencia del sujeto responsable en el texto “La ciencia
y la verdad” (1967), en el cual se encuentra también la ultima referencia al alma bella en los
Escritos, asi como el conocido aforismo citado por el lacanismo para promover la

responsabilidad en psicoanalisis:
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Decir que el sujeto sobre el que operamos en psicoanalisis no puede ser sino el
sujeto de la ciencia puede parecer paradoja. Es alli sin embargo donde debe
tomarse un deslinde a falta del cual todo se mezcla y empieza una deshonestidad
gue en otros sitios llaman objetiva: pero es falta de audacia y falta de haber
detectado el objeto que falla. De nuestra posicién de sujeto somos siempre
responsables. Llamen a eso terrorismo donde quieran. Tengo derecho a sonreir,
pues no sera en un medio donde la doctrina es abiertamente materia de
negociaciones, donde temeré ofuscar a nadie formulando que el error de buena fe
es entre todos el mas imperdonable.

La posicion de psicoanalista no deja escapatoria, puesto que excluye la ternura del
“alma bella”. Si alin es paradoja decir esto, también es acaso la misma. (Lacan, J.
2011: 816)

Como mencionamos, el sujeto responsable y el sujeto de la ciencia (sobre el cual
opera el psicoanalisis) no coinciden como uno mismo: “El objeto de la mitogenia no esta
pues ligado a ningun desarrollo, ni tampoco detencidn, del sujeto responsable. No es con ese
sujeto con el que se relaciona, sino con el sujeto de la ciencia.” (p. 819) Con la expresion “De
notre position de sujet, nous sommes toujours responsables'% se alude a que la hipétesis de
sujeto que se sostenga es responsabilidad del analista, es decir: el analista debe responder a
qué posicion de sujeto toma (tedrica y clinicamente) pues compromete su praxis en la
direccién de la cura. No obstante, se piensa la responsabilidad del costado del paciente,
entendida como “eres responsable de tu posicion en la vida”, enunciado fruto del ideal de un
sujeto fuerte, responsable, que se hace cargo de su malestar. Posicién que coincide méas con
la filosofia sartreana, pero que no coincide con los postulados de Lacan.

Ser psicoanalista es una posicion responsable, la mas responsable de todas, ya que
él es aquel a quien es confiada la operacién de una conversion ética radical,
aquélla que introduce al sujeto en el orden del deseo... (Lacan, 1965: 202)°

A esto agrega, en “De un silabario a posteriori”: “Hasta tal punto el psicoanalisis no
es ya nada desde el momento en que olvida que su responsabilidad primera es para con el
lenguaje.” (Lacan, 2011: 686) De estos dos enunciados podemos sostener que es resultado
de la operacidn analitica y la posicidn del psicoanalista (de acuerdo a la hipotesis del lenguaje
que sostiene) la posibilidad de un andlisis en el orden del deseo, por definicion, en el campo

del Otro. La ética del psicoandlisis consiste en sostener un concepto de sujeto que, en

109 En francés: “De notre position de sujet, nous sommes toujours responsables”. Se propone leer: “De nuestro
(referido a los psicoanalistas) planteamiento de Sujeto (singular, como concepto) somos responsables.”

110« étrepsychanalyste c'est une position responsable, la plus responsable de toutes, puisqu'il est celui ti qui
est confié I'opération d'une conversion éthique radicale, celle qui introduit le sujet ti I'ordre du désir...". Lacan,
J. Le séminaire XII. Clase del 5 de mayo de 1965. Disponible en staferla.free.fr p. 202.
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contraposicion a los ideales del hombre moderno, habilite una escucha no individualista,
sostenida en la légica del inconsciente y la estructura significante en inmixién de Otredad.
Desde la perspectiva de Lacan, surge el riesgo de que el psicoandlisis suponga un agente
iatrogénico en la civilizacion cientifica, esto es: aumentar el malestar del sufrimiento
moderno que deberia curar. La posicion del analista determinard si se puede operar la
subversion del sujeto o si se trabajard con un individuo, no obstante se emplee una jerga

lacaniana para nombrarlo.

El psicoanalisis no alude a responsabilizar al sujeto, ni a culpar al semejante, a fuerzas
extrafas, al destino o al inconsciente. Tampoco implica la irresponsabilidad ni la absolucion,
pues la nocion de estructura erradica la libertad y la responsabilidad por no existir una
propiedad respecto a lo dicho: “Hay un saber perfectamente articulado del que, hablando con
propiedad, ningln sujeto es responsable. Cuando de pronto un sujeto tropieza con él, puede
tocar ese saber inesperado, se queda, ¢l, el que habla, bien desconcertado, ya lo creo.” (Lacan,
J. 1992: 81-82) ;Cdémo concebir la relacion entre el paciente y sus decires, su malestar, si no
es por la responsabilidad? Por un modo particular de estar interpelado, compelido e invitado

a actuar tras dar cuenta que lo que ocurre fuera de mi decir tiene efectos en mi:

Lo que afirmamos aqui es que al reconocer el drama de la locura, la razén esté en
lo suyo, sua res agitur, porque es en la relacion del hombre con el significante
donde ese drama se sitla. (2011: 549)

¢Qué valor tiene este sua res agitur? Es también evocado en Subversion del sujeto
(1960): “Y a esto es a lo que responde nuestra formula de que el inconsciente es el discurso
del Otro, en la que hay que entender el “de” en el sentido del de latino (determinacion
objetiva): de Alio in oratione (complétese: tua res agitur).” (p: 774) La frase, a su vez, es
citada por S. Kierkegaard en el texto Temor y temblor (1843): “No ignoro las acciones que
el mundo admira como grandes y magnanimas; hallan eco en mi alma porque estoy
humildemente seguro de que el héroe ha luchado por mi también jarn tua res agitur.
[Horacio, Epistola I, 18, 34.]” (Kierkegaard, S. 1968: 25)

Se trata entonces de una referencia a Horacio (65 a.C.-8 a.C.) poeta latino, que, como
se indica, aparece en el Libro I de sus Epistolas: “Y es que tu interés estd en juego cuando
arde la pared del vecino, y los incendios desatendidos suelen cobrar mayor fuerza.” (Horacio,

2008: 294). Graciela do Pico analiza su traduccion:
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Tua res: tua, es el pronombre posesivo femenino: tu. La palabra res tiene
innumerables  significados: cosa, hecho; ser, objeto; acontecimiento,
circunstancia; acto; fondo de las cosas; bienes, fortuna; utilidad; relaciones entre
personas; asunto, litigio; causa; idea vaga que puede traducirse por un pronombre
neutro o incluso no traducirse, etc.

Agitur es la voz media del verbo ago o agito. El matiz de la voz media, que Lacan
subray®, es que el principio y el término de la accién no recae sobre el objeto sino
sobre el sujeto. En castellano la voz media se suele traducir tanto en voz
cuasirefleja como en voz activa.

Segun Ernout y Meillet, ago es un antiguo verbo de la lengua pastoril, cuyo
sentido originario sefialaba el movimiento del campesino arreando los animales,
empujando hacia delante, y no como duco (conducir) que lo hace pero desde
adelante. También se opone a facio, hacer, en tanto éste expresa una actividad en
un instante determinado yagouna accion durativa. De éste derivan los
términos: agon, lucha, agonia, la victima sagrada aunque también significa
agonia, y actio y actus, acto.

El verbo latino agito que deriva de ago, significa, segin Gaffiot, empujar
violentamente hacia adelante —tanto en sentido fisico como moral—; poner en
movimiento; agitar, perseguir, atormentar, remover sin cesar; vivir, pasar el
tiempo, etc. De agito deriva el término cogito, (cum, agito), cogitatio, etc., y
el agieren freudiano.!!

Considerando esto, la parafrasis de Lacan puede entenderse como “en el discurso de
Otro tu cosa (asunto, ser, causa) se agita (se habla, es empujada, atormenta), es de tu interés.
Ahora tu ser esta en juego.”; concepcidn que permite repensar un estatuto ético ante la locura.
Si se trata de desconocimiento, y no de irresponsabilidad, una intervencion con nomenclatura
juridica poco hara para revertir el efecto individualista. El infatuado elige desconocer; en
contraposicion, una clinica regida por el concepto de inconsciente no culpabiliza ni absuelve:
genera las condiciones para indicar que ese incendio en la casa ajena estéa intrinsecamente
relacionado con los decires del paciente, cobrando estos otro valor. Esto es lo que debe
entenderse por la estructura inmixion de Otredad, planteada por la misma concepcion del
significante y la teorizacién del operativo ldgico alienacion-separacion, en tanto vincula Otro
(A) y sujeto ($) a partir de sus faltas.

4.3. Lalocura como rechazo a la nocion de Estructura propuesta por J. Lacan.

¢Qué es lo que lleva a que los analistas consideren la admision de culpa como el inicio

del analisis? Aventuramos una respuesta: el obstaculo para concebir la estructura, a la cual

11 Cfr. Graciela do Pico (2003) Horacio en el campo lacaniano. XIIl Encuentro Internacional del Campo
Freudiano. Disponible en :
http://ea.eol.org.ar/01/es/template.asp?simultaneas/biblioteca/programa/textos/gdopico.html
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comunmente se homologa con la nosografia psiquiatrica o categorias diagndsticas. El
sintagma “‘estructura clinica” es inexistente en la obra de Lacan. Cominmente se piensa la
Estructura como categorias nosologicas en las que se “encasilla” al paciente, sin dejar lugar

a la llamada “clinica del caso por caso”. Conviene revisar las criticas a esta concepcion.

En el texto “Perturbacién en Pernepsi” (1988) Jean Allouch introduce una critica a
lo que denomina “clinica pernepsy”, es decir: la triada perversion/neurosis/psicosis. Con base
en el concepto de transferencia en tanto sujeto supuesto saber, el psicoanalisis excluiria la
posicidn estoica de mordsofo, vale decir: el analista no se coloca como poseedor de un saber
que lo colocaria como cuerdo, sensato, normal. Desde este presupuesto critica la certidumbre
que se coloca en la psicopatologia psicoanalitica, heredera del estoicismo y su nocién de
locura como desequilibrio de las pasiones. Allouch opta por seguir a Erasmo y su Encomium
Moriae, tomando como bandera la frase ‘“no hay no-loco” (en ocasiones atribuida
errbneamente a Lacan y no a la lectura que Allouch hace de este), optando por hacer énfasis

en la palabra del paciente en detrimento del saber previo que torga la categoria nosografica.

En continuidad a ese texto, diversos miembros de la Ecole lacanniane de
psychanalyse (ELP) optan por hablar de locura para no hablar de psicopatologia, criticando
no solo las categorias sino la nocion misma de clinica. No obstante, al hablar de locura la
ELP no alude a lo que hemos procurado delimitar en tanto concepto sino a diversas formas
asociadas con ese nombre que atafien a cuestiones antropologicas, filosoficas e historicas
(siendo frecuente la referencia a Foucault). Mientras Allouch sostiene la sentencia “no hay
no-loco” como insignia del proyecto de des-psicopatologizacion, Vappereau insistira,
siguiendo a Lacan, en el psicoanalisis como la oportunidad de un discurso no-loco.

Analicemos esta propuesta de Allouch.

Allouch alude a la locura, pero no se trata del Wahnsinn hegeliano que hemos tratado
ni la locura del fatuus, sino de la Moria erasmiana. Considera que conviene privilegiar esta
concepcion de locura frente a la de los estoicos, que tiene por heredero el alienismo y
posteriormente las practicas psiquiatricas sostenidas en excluir el valor de la palabra del

enfermo mental.

La exclusién del morésofo, ese ser teratoldgico, no tiene la finalidad de instalar
alguna otra figura en el puesto que perteneceria al no-loco. El acto de esta
exclusion opera metonimicamente, vale como la exclusion de cualquier término
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gue sirva de referencia para encarnar una figura de no-loco (en cualquier orden:
el sabio, el razonable, el libre, el sensato, el normal). En una formula muy
pascaliana, Moria interroga, pero de hecho afirma, y tanto mas llanamente cuanto
que parece interrogar: “Todo, en efecto, entre los hombres, ¢no se hace de acuerdo
con la Locura, por locos, entre locos?”. De ahi nuestra primera afirmacion
heuristica: no hay no-loco. Por si sola forcluye la problematica estoica de la
locura. (Allouch, 1993: 21)

El enunciado “no hay no-loco” quiere decir, en resumen, que el psicoanalista no se

sostiene desde la posicion de alienista. Propuesta ya existente en los desarrollos de Lacan:

Ahi todavia, lo que me parece eminente, es justamente aquello por lo cual eso nos
abre también esta estructura psicotica como siendo algo en lo que debemos
sentirnos en nuestra casa. Si no somos capaces de darnos cuenta de que hay un
cierto grado, no arcaico, a poner en alguna parte del lado del nacimiento, sino
estructural, a nivel del cual los deseos son, hablando con propiedad, locos {fous};
si para nosotros el sujeto no incluye en su definicidn, en su articulacion primera,
la posibilidad de la estructura psicética, no seremos nunca mas que alienistas.
(Lacan, 1962: 25)12

Para Allouch operar desde la posicion de sujeto supuesto saber, opuesta a la de
alienista, implica perturbar el uso de lo que denomina clinica pernepsi: “Este “pernepsi” se
obtiene transliterando, de acuerdo con una regla acrosilabica, las Ilamadas tres entidades
mayores de nuestra clinica: perversion, neurosis, psicosis.” (1993: 27). Si bien esta critica
tiene sus méritos, se busca sostener que el conjunto “pernepsi” no son distintas estructuras,

sino modos de posicionarse en la Estructura, que es una y escrita en tanto incompletud.

En el lacanismo se sostiene comUnmente que a partir de los afios 70 inicia el recurso
a la topologia y con ello se deja atras la estructura (como influencia del estructuralismo),
haciendo énfasis en lo “singular del caso”. Esto es falso por dos razones; la primera: en el
Seminario XX, Encore (1973) Lacan sostiene: “En un escrito que veran publicado como el
filo de mi discurso del afio pasado [L’Etourdit], creo demostrar la estricta equivalencia de
topologia y estructura.” (2008: 16) La llamada clinica nodal no deja atras las estructuras, y
habilitan otra clasificacion, alejada del “tipo clinico”.!'® La segunda: Lacan es contundente
al diferenciar su nocion de estructura del estructuralismo, como también de una mera division

nosoldgica de entidades clinicas, poniendo de relieve su interés fundamental: el lenguaje.

112 Cfr. Seminario 9: La identificacion — Clase 18: Miércoles 2 de Mayo de 1962. Trad. Rodriguez Ponte.
113 Desde esta dimension ordena la locura como redondeles sueltos, la paranoia en tanto nudo de trébol y la
neurosis como enlace bruniano de cuatro
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Mis Escritos reunen las bases de la estructura en una ciencia que esta ain por
construir —y estructura quiere decir lenguaje-, en la medida en que el lenguaje
como realidad proporciona aqui los fundamentos.

El estructuralismo duraré lo que duran las rosas, los simbolismos y los Parnasos:
una temporada literaria, lo cual no quiere decir que ésta no vaya a ser mas fecunda.
La estructura, por su parte, no pasara tan pronto porque ella se inscribe en lo real
0, mé&s bien, porque nos brinda la oportunidad de dar un sentido a esa palabra, real,
mas alla del realismo que, socialista o no, es siempre s6lo un efecto de discurso.
(Lacan, J. 2012: 243-244)

“Estructura quiere decir lenguaje”, afirmacion coincide con aquella primera frase de
“Subversion del sujeto”: “Una estructura es constituyente de la praxis llamada psicoanalisis.”
(2011:756) Esa estructura es el lenguaje, ordenada en los registros R.S.1., cuyos elementos
son significantes, caracterizados por su oposicion covariante. No se trata de una estructura
total como en el estructuralismo, que obtura al sujeto. Las determinaciones del Otro no deben
confundirse con un destino inapelable: es escrito en tanto A (“no hay universo del discurso”
y “No hay Otro del Otro”). Ello constituye el psicoanalisis, y hemos sefialado, condiciona al

equivoco ante el cual se convoca a interpretar. Ante estas hay posibilidad de acto y respuesta.

En consecuencia, los elementos del conjunto llamado “pernepsi” no son diferentes
estructuras, sino posiciones diferentes en la estructura, posiciones frente a la incompletud
simbdlica (A). Se llamara neurosis, perversion o psicosis N0 a un conjunto de rasgos y
conductas que den cuenta del proceso morbido; tampoco son esencias o el “verdadero ser”
de un paciente, sino a una posicion especifica del sujeto en la discontinuidad que condiciona

su malestar.

Ahi esta aquello hacia lo cual podemos avanzar, aunque sea la zona mas velada,
la mas dificil de articular de nuestra experiencia. Pues justamente tenemos su
control en cuanto que por unas vias que son las de nuestra experiencia, vias que
recorremos méas habitualmente, las del neurético, tenemos una estructura que no
se trata de ninglin modo de poner asi sobre el lomo de chivos emisarios. A este
nivel, el neurético, como el perverso, como el psicético mismo, no son mas que
caras de la estructura normal.

Se me dice a menudo luego de estas conferencias: cuando usted habla del
neuratico y de su objeto que es la demanda del Otro, a menos que su demanda sea
el objeto del Otro, jhablenos del deseo normal! Pero justamente, hablo de él todo
el tiempo.

El neurdtico, es el normal en tanto que para él el Otro {Autre} con una A
mayuscula tiene toda la importancia.

El perverso, es el normal en tanto que para él el falo — el ® mayuscula, que
nosotros vamos a identificar a ese punto que da a la pieza central del plano
proyectivo toda su consistencia — el falo tiene toda la importancia.
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Para el psicotico el cuerpo propio, que hay que distinguir en su lugar, en esta
estructuracion del deseo, el cuerpo propio tiene toda la importancia.

Y no son aqui mas que caras donde algo se manifiesta de este elemento de
paradoja que es el que voy a tratar de articular ante ustedes en el nivel del deseo.
(Lacan, 1962: 18)114

Contemplar un sujeto atravesado por el lenguaje, sin estar sometido o determinado
por este, sino en immixing de Otredad, habilita considerar que: “Cuando digo empleo del
lenguaje, no quiero decir que lo empleemos. Nosotros somos sus empleados. El lenguaje nos
emplea, y por este motivo eso goza.” (Lacan, J. 1992: 70) Apuntar a que el paciente se
responsabilice por “su” eleccién de goce muestra un desconocimiento y un rechazo a la
estructura. Responsabilizar ante “su” decir desconoce y rechaza la logica de “Ello habla”,
donde “el sujeto esta eximido de sostener su discurso con un Yo digo.” (Lacan, J. 2008: 19)
Asimismo, se elimina el ideal de autonomia: no puedo separarme de la estructura en tanto no

estoy sometida por esta; es condicion de posibilidad, y estoy hablado por ella:

Pierre Daix. — Respecto a usted, Sartre dice en la revista de la que usted ha
hablado: “la desaparicion o como dice Lacan el «descentramiento» del sujeto, esta
ligado al descrédito de la historia. Si no hay mas praxis, tampoco puede haber
sujeto. ¢Qué nos dicen Lacan y los psicoanalistas que se dicen sus sequidores? El
hombre no piensa, es pensado, como es hablado para ciertos linglistas. El sujeto,
en este proceso, N0 ocupa Mas una posicion central. Es un elemento entre otros,
siendo lo esencial la capa, o, si usted prefiere, la estructura en la cual esta tomado
y que lo constituye”.

Jacques Lacan. — Esas palabras revelan una hojeada apresurada de lo que yo
escribo, peor todavia: una atencion que se contenta con los ecos mas vagos. No
me quejaré por eso.

[...1 Yo no pienso que el hombre sea pensado, puesto gue evito hablar del hombre.
Trato de construir lo que resulta de que en el ser que discurre, ello habla en otro
lugar que ahi donde por aprehenderse como hablante, concluye de ello con firmeza
gue es en tanto que él piensa. Qué es entonces de lo que él es, ahi donde de lo que
él piensa, se comprueba que no sabia nada. El imperfecto es aqui esencial para
significar su ocultamiento definitivo.

Lamento la confusion de la estructura con la capa. La capa no es de mi
incumbencia. [...]

Sostengo que si hay una posicion idealista en este asunto, es precisamente la que
plantea el sujeto desde el comienzo. Sin duda la estructura del sujeto contradice
las intuiciones. Pero la historia de las ciencias deberia haberse practicado
suficientemente para que se sepa que la suerte de la ciencia siempre ha sido que
le fuera necesario soltar ciertas intuiciones a fin de constituirse como ciencia.
Descartes constituy6 la fisica del movimiento desembarazandose del impetus.
Hoy tenemos gue destrabarnos de la ilusion de la autonomia del sujeto, si
queremos constituir una ciencia del sujeto. (Lacan, J. 2008: 13-14)

114 Cfr. Seminario 9: La identificacion — Clase 24: Miércoles 13 de Junio de 1962. Trad. Rodriguez Ponte.
Disponible en https://www.lacanterafreudiana.com.ar/lacanterafreudianajagueslacanseminario9.html
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El obstaculo en el gremio psicoanalitico es rechazar la estructura sin saber que, al
hacerlo, su operacion clinica se dirige hacia la locura, pues elimina la posibilidad del
advenimiento del sujeto. Si se rechaza la estructura, se rechaza el inconsciente como discurso
del Otro, dejando a un paciente en tanto individuo imputable, negando la funcion de sujeto y
la via légica del significante, ofertandole los ideales de nuestra época. Un psicoanalisis que
da una acentuacion al individuo en su res extensa, que empuja al paciente a cortar ataduras,
que evita la interpretacion y considera la angustia y el silencio senales de “un buen analisis”

erradica lo que ha sido teorizado como subversion del sujeto.

Como ya se ha sefialado, en Situacién del Psicoanalisis en 1956 Lacan apunta que es
precisamente el psicoandlisis la mas delirante de las profesiones descritas por Paul Valéry:

"y,

“(...) tomaremos la mano que Valéry tiende a Freud cuando hablando de esos "Unicos™ que
pueblan lo que él llama las profesiones delirantes, hila la metafora de los dos electrones cuya
edificante musica oye zumbar en el atomo de su unicidad: uno que canta: "No hay méas que
y0, Yo, yo", y el otro que grita: "pero hay un tal..., un tal... y tal Otro". Porque, afiade el autor,

el nombre cambia bastante a menudo.” (2011: 450)

En la sesion del 25 de mayo de 1954, perteneciente al Seminario 2 “El Yo en la teoria
de Freud”, Lacan abunda respecto a este efecto enloquecedor (al que se refiere en este

momento como “paranoia post-analitica”):

[...] no hace falta tener un buen psicoanalista, basta con creer firmemente en el
psicoanalisis. [...] Debo decir que la literatura analitica constituye en cierto modo
un delirio ready-made, y no es raro ver sujetos vestidos con esa ropa, de
confeccion. (Lacan, J. 1983: 364).

En 1978, en el contexto de la clausura de las Jornadas del Pase, indica el fracaso del
paso aunado a una ampliacion a la locura, colocada como critica al sistema de creencias en
el interior del psicoanalisis y aquello que se consideraba necesario para convertirse en

psicoanalista:

“Pero es necesario decir que para constituirse como analista hace falta estar
extravagantemente [dr6lement] mordido, mordido por Freud principalmente, es
decir, creer en esa cosa absolutamente loca que llamamos el inconsciente y que
he ensayado traducir por el "sujeto supuesto saber".

[...] es incluso eso lo que es necesario ver: ¢cOMO es que hay gente que cree en
los analistas, que les vienen a demandar algo? Es una historia absolutamente
loca.” (Lacan, 2003 p. 111)
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Creer en el inconsciente era para Freud una via necesaria en la formacion de los
psicoanalistas: ello por le poco impacto que tenia en sus alumnos las proposiciones tedricas
del mismo. Freud propone asi la vivencia de los procesos del andlisis “en su propia alma”

como paso indispensable de la formacion:

Cuando damos a nuestros discipulos instruccion tedrica en el psicoanalisis,
podemos observar cuan poca impresion les causamos al comienzo. Toman las
doctrinas analiticas con la misma frialdad que a otras abstracciones de que fueron
nutridos. Acaso algunos quieran convencerse, pero no hay indicio alguno de que
lo estén. Ahora bien, exigimos que todo el que quiera ejercer en otros el analisis
se someta antes, él mismo, a un analisis. Sélo en el curso de este «autoanalisis»
(como equivocadamente se lo llama), cuando vivencia de hecho los procesos
postulados por el analisis en su propia persona—mejor dicho: en su propia alma—
, adquiere las convicciones que después lo guiaran como analista. (Freud, S. 1976,
XX: 186)

Es necesario indicar que no es esta la posicion de Lacan, quien considera la creencia
(una asuncion inmediata, sin Otro, a modo de esencia) en el orden de la locura. No
corresponde al psicoanalisis formar a creyentes del inconsciente, sino sostener una teoria del
inconsciente que propicie las condiciones logicas y clinicas de una préactica, un dispositivo
artificial cuya funcion no es descubrir esencias en el mundo, sino operar sobre las

dimensiones del decir del sufriente para apuntar a un sentido distinto.

El psicoanalisis posibilita el empuje a la locura en ciertas condiciones que debemos

especificar:

1) Al brindar términos que dan consistencia a la identificacion ideal, a modo de sutura del
ser (un paciente que se objetiva a partir de la categoria de -por ejemplo- “histeria”).

2) Al asumir la posicion de extraterritorialidad con otras disciplinas y en la sociedad al
creerse psicoanalistas: rehuyendo al debate y la confrontacidn de argumentos, habitados

por una creencia inmediata a modo de esencia.

La ilustracion del efecto iatrogénico del psicoanalisis queda completa: ante un
analista enloquecido, infatuado, a su vez identificado de manera inmediata al significante
“psicoanalista” (el cual tiene efectos performativos y lo coloca fuera del orden del universal:
es duefio de una certeza que lo aparta del vulgo, al que enfrenta desde una vision
misantropica), puede producirse la locura de creerse analizante por el decir del analista, por

su designio, el cual cree conducirlo hacia la libertad. Desde la perspectiva de Lacan, el
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analista no podria ser fuente de afirmaciones elevadas a ideal o verdades eternas. Por el
contrario, la posicion de psicoanalista esta condicionada a la docta ignorancia, una nesciencia
que no se confunde con ignorancia, sino con una falta de saber —habilitada por la estructura

del lenguaje.

Mientras una inequivoca mayoria opta por ‘“desenmascarar” al alma bella
responsabilizandola ante sus actos en los que no se reconoce, Lacan opta por otra via:
sostener la hipdtesis sujeto, que habilite un trabajo analitico que trascienda los limites
individuales con los que se pretende objetivar el sufrimiento que nos concierne. Para ello,
deposita la responsabilidad (de carécter deontoldgico) en el analista, asi como la exigencia
ética de entrar al debate con otras disciplinas, dejando de lado el psicoanalisis esotérico:

Se comprendera entonces que nuestro uso de la fenomenologia de Hegel no
implicaba ninguna fidelidad al sistema, sino que predicaba con el ejemplo la
oposicion a las evidencias de la identificacion. Es en la conduccién del examen
de un enfermo y en el modo de concluir sobre él donde se afirma la critica contra
el bestiario intelectual. Es no evitando las implicaciones éticas de nuestra praxis
en la deontologia y en el debate cientifico como se desenmascarara a la bella alma.
La ley del corazon, ya lo hemos dicho, hace de las suyas mas lejos que la paranoia.
(Lacan, J. 2011: 796)

Es la posicion (en tanto funcion) de psicoanalista la que habilitara una clinica u otra
con sus efectos y alcances especificos. Fundar un discurso no-loco, en tanto considera se el
lenguaje como vinculante y lazo social, propone otro psicoanalisis. Asimismo, se invita a
salir de la posicion mistagdgica en que se tornan los lugares de transmision de psicoanalisis,
para pensar y argumentar una teoria siempre en actualizacion, apuntando a sus quiebres, sin
sostener una certeza inmediata. EI impasse, el punto de estancamiento, es lo que Lacan
denomina la estasis del ser. Estancamiento que se produce cuando los psicoanalistas coagulan
al sujeto al imputarlo bajo una presunta culpa, en una categoria nosologica, o en la busqueda

radical de su singularidad, sin dar lugar al advenimiento de Otro discurso.
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CONCLUSIONES.

La investigacion realizada permitio la reflexion y la confrontacién de argumentos en
temas que son de vital importancia para el psicoanalisis. Presentamos los resultados y

conclusiones de esta investigacion:

La asimilacion del vocablo locura con el de psicosis es un hecho reciente. Su
polisemia historica y raices etimoldgicas dan cuenta de ello, marcando sus diferencias y
alejandose del terreno de la patologia. Insiste en sus acepciones la nocion del extravio, sea
de la razén o del alma. Ninguno de estos nos interesa, sino un extravio del habla. Lo
encontramos en la figura de la infatuacion, homologada con locura (folie) en el francés del
siglo VI. Observamos un cambio semasioldgico en fatuus, vocablo latino que remitia a una
deidad dionisiaca de caracter oracular, para después significar la imagen de un loco de una
vanidad infundada y desmesurada. En este cambio se ilustran los elementos que permiten
una mejor comprension de la doctrina de la locura como distinta de psicosis establecida por

J. Lacan.

A la par, se indagd sobre el sentido de alienacion, término que remplazo el de locura
en el nacimiento de la psiquiatria y ligado con el de libertad por oposicién, en el acto
“liberador” de Pinel. La pérdida de identidad y el extrafiamiento de uno mismo, cayendo
dentro del orden de otro (alius) nos permite entender la dificultad que comporta el abordaje
del concepto alienacion en la légica creada por Lacan. El anhelo de salir de la alienacion
(heteronomia, ley del otro) por una separacion (logrando la autonomia) da cuenta de esta
dificultad.

J. Lacan elabor6 una doctrina de la locura que atraviesa su obra, teniendo principal
presencia en los Escritos. Al criticar el dualismo organicista de Henri Ey, Lacan coloca el
acento en la creencia delirante, despreciada por los psiquiatras de la época al colocarla en el
registro del error y el déficit. Critica del delirio en que se sostiene la figura del Hombre
Moderno: loco es el que se cree lo que no es. Para Lacan, loco es quien se cree, sin que ello
remita a inadecuacion con la realidad sino a creerse (creer ser: tener consistencia de ser) sin
Otro. El problema de la locura es inherente al lenguaje (vivido integramente en el registro

del sentido): en el ser del hombre, en tanto hablante, existe el riesgo de la locura.
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Para su entendimiento, Lacan recurre a la Fenomenologia del espiritu, de donde
importa las nociones “ley del corazén”, “delirio de infatuacion” y “alma bella” —productos
de una moralidad individualista—; y al Mis&ntropo de Moliere y su dilema: desierto o0 mundo.
Con ello formula la estructura general de la locura: Un Yo primordial (esencialmente
alienado) y un sacrificio primitivo (esencialmente suicida). Formula valida para todo yo, que
—segln Lacan— se encuentra prefiado de delirio. La posibilidad de poner en entredicho,
preguntar ¢Quién soy yo y por qué me mortifico? para salir del “yo=y0” hacia un “Y0 es

otro”, diferencia la locura de la causalidad psiquica.

Estas elaboraciones dan un nuevo estatuto al narcisismo (estasis del ser, en vez de
libidinal), dependiente del rechazo al Otro (identificacion inmediata: creer que se puede ser
sin Otro), motivo por el cual Lacan podra afirmar “el loco es el hombre libre”. Libre del Otro,
al menos de forma ilusoria, creyendo darse su propia determinacién. Donde Ey veia la locura

como una patologia de la libertad, Lacan sefiala una en tanto condicion de la otra.

La locura desarrollada por Lacan no es psicosis: incumbe a la “grieta abierta de la
esencia del hombre” y no a la perturbacién mental o la fragilidad organica. En esta se produce
una alienacion (al significante, generando efecto de destino funesto) y una separacion (del
Otro y el préjimo, en forma de suicidio, sea real o social, como el efectuado por Alcestes).
El individuo prefiere perderlo todo antes de perderse a si mismo, a costa de proteger el ideal
que garantiza su libertad. Es por ello menester la elaboracion de una ldgica inversa, en un
sentido que habilite la causalidad del sujeto y no de la locura. El par alienacion-separacion
responde a esa problematica.

Se ha sefialado el recurso a las figuras hegelianas del corazon, el delirio de infatuacion
y el alma bella. La figura del corazon surge en el apartado Razén, mientras que el Alma Bella
supone la dltima figura de la Fenomenologia, en el apartado del Espiritu. El alma bella no es
un concepto propiamente hegeliano, sino de F. Schiller, fildsofo del Romanticismo (aunque
también presente en Novalis, Goethe, Schelling y Fichte). Acufiada en un debate con Kant:
la moralidad no es producto de un imperativo exterior y coercitivo, sino de la gracia, fruto
inmediato de la sensibilidad del individuo. En el Alma Bella razén y sentimiento convergen

de forma natural. Hegel criticara esta moralidad como un sentimentalismo individualista
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producido por una ruptura con la Etica, conduciendo invariablemente a la tragedia o a la

locura.

¢ Qué ética conviene al psicoanalisis para no incurrir en la moral del Alma Bella?
Freud no encontrd esta vertiente muy prometedora, denunciando la ética como un mandato
del Superyd, cuando no un proyecto fracasado. Lacan pretende formular una ética tragica en
el retrato de una Antigona inhumana, autbnoma, que no vacila ante su deseo llevandolo hasta
sus Ultimas consecuencias (su doble muerte). Se postuld una critica a esta formulacion
acudiendo a la Antigona de Sofocles para mostrar el sesgo de los desarrollos lacanianos hacia

el individualismo.

Se dio revision a los antecedentes de las operaciones ldgicas alienacion y separacion,
a fin de dar cuenta de su necesidad. En ellas se entiende el origen del Sujeto (distinto de
individuo). Al ser efecto del lenguaje no es causa sui, quedando representado en el intervalo
de significantes. La alienacion es al efecto afanisico del significante que deja al sujeto
desvanecido bajo el fading de la identificacién —una disyuncion entre ser [S1] y sentido [S2]
que implica una pérdida ineliminable. La separacidn supone separarse del factor letal del
significante articulando su falta (escrita $, falta en ser) a la del Otro (escrita A, inexistencia
de metalenguaje o incompletud del registro simboélico). Esta logica erradica los ideales de
adaptacion (dependencia) y emancipacion (libertad), producto de una nueva concepcion de

inconsciente.

Por ultimo, se expuso la relacién entre locura y alienacion — separacion: son légicas
inversas y conducen a elementos contrarios. Mientras la locura es el delirio de identidad del
individuo (alienado al significante y separado del Otro), alienacion — separacion es la causa
del sujeto (alienado al efecto letal del significante y separado de este por medio de su
articulacion al Otro, superponiendo sus faltas). Mientras el vel de alienacion se ejemplifica
en la disyuncion “la libertad o la vida” (si elige la libertad, pierde ambas; si elige la vida,
padecera una vida amputada de libertad), la locura se sostiene en la disyuncion “la libertad
0 la muerte” (no se trata de una disyuncion excluyente: si elige la libertad, tiene la libertad

de morir; si elige la muerte, fue libre de elegir).

Se abordaron los obstaculos para concebir esta relacion, estos son:
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1. Lafalsa oposicion libertad — determinacion: El sujeto no es libre (en tanto el limite de la
libertad es la locura), pero tampoco se encuentra determinado (no es un “sujeto sujetado”:
el lenguaje no es su yugo sino su condicion de posibilidad). La relacion propuesta entre

sujeto y Otro es de inmixién de Otredad.

2. La acentuacion a la responsabilidad subjetiva: En tanto se erradica un aparato psiquico
concebido en partes-extrapartes para plantear un inconsciente vacio (estructura de banda
de Moebius), es l6gicamente insostenible responsabilizar al analizante. Se postula el
sujeto como un texto sin autor que, no obstante, le concierne al paciente. En vez de
responsabilizacion (que acentla la relacién de obligacion y de culpa) se propone el

aforismo con el que Lacan presenta el inconsciente: de Alio in oratione, tua res agitur.

A modo de conclusion general, se propone que el recorrido de locura y sujeto es
necesario para repensar la primera afirmacion freudiana sobre el psicoanalisis como
descentramiento del Yo (movimiento descrito como Giro Copernicano y herida al narcisismo
del Hombre). Justamente el delirio de infatuacion y la locura del alma bella describen ese
narcicismo, desde un estatuto diferente, con otros presupuestos. Asi, se puede encontrar un
punto que atafie al tema que originalmente se refutaba en psicoanélisis: la igualdad yo = yo.

Distinguir el concepto de locura en psicoanalisis es un paso imprescindible, al ser un
sesgo frente al cual se establece la especificidad de su modelo tedrico y clinico; a la vez que
lleva la marca de la ruptura con la Modernidad (y con los modelos que esta posibilitd en la
psiquiatria y la psicologia). Mas especificamente, el concepto de locura en Lacan demostrd
ser un referente fundamental para entender las posibilidades logicas y clinicas de su

propuesta, pero también sus limitaciones.

La reformulaciéon de Lacan sobre una causalidad del sujeto no equivalente a la
evolucion o maduracion psicoldgica implica una heteronomia radical por y en el lenguaje,

ante la cual no se implica una determinacion absoluta ni un ideal emancipatorio.

Entender locura en oposicion a la logica de alienacion-separacion como causacion
del sujeto implica operar un dispositivo que se distingue radicalmente del sentido comun. El
desconocimiento de estos postulados tedricos tiene impacto clinico al momento de no llevar

a discusion si la practica que se sostiene y transmite tiene efectos iatrogénicos.
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En continuidad con esta afirmacion, se verifica la necesidad de la critica y debate
interno en psicoandlisis, asi como la interpelacion con las tradiciones que le atraviesan y las

criticas que se dirigen a la formacion de sus saberes.

Hay asi tres ejes comprometidos en esta investigacion, que dan cuenta de tres
dificultades para el psicoanalisis:

1. Tedrico, en tanto el psicoanalisis corre el riesgo de convertirse en un solipsismo,
una ensefianza esotérica con un lenguaje hermético de iniciados.

2. Clinico, cuando se sostienen afirmaciones arbitrarias de la clinica como fuentes
incuestionables de saber; por otro lado, cuando la préactica se orienta con los
ideales objetivantes que erradican la subversion del sujeto propuesta por Lacan.

3. Epistémico, al negar el didlogo y debate con otras disciplinas

Estas cuestiones no son arbitrarias, comprometen la posicion que toma el
psicoanalista, la cual no podra ser de neutralidad. Esta investigacion, como parte de la linea
de trabajo “La relacion del psicoandlisis con otros campos disciplinarios, incluido el
cientifico”, opta por un psicoanalisis que no incurra en extraterritorialidad —con este mismo
espiritu, cada capitulo supuso un dialogo con distintas disciplinas. Por los diversos problemas
derivados del recorrido de este documento, no se propone este trabajo como un proyecto

concluido, sino que abre la posibilidad a nuevas investigaciones.

146



BIBLIOGRAFIA

Abbagnano, N. (1974) Diccionario de filosofia (1961). 2% Edicion. Fondo de Cultura

Econdmica, México.

Agamben, G. (2002) Lo que queda de Auschwitz. El archivo y el testigo. Homo Sacer IlI.

Editorial Pre-textos. Valencia, Espafia.

Allouch, J. (1993) Perturbacion en pernepsi. Litoral n°15: Saber de la locura. Ed. ELP,
Cordoba. p. 7-36

Avery, W. T. (1955). El origen de “loco". Revista de Filologia Espafiola, 39, 323-332.

Avila, M. (2015) Filosofia y psicoanalisis. Del Cogito de Descartes al sujeto del inconsciente

segun Lacan. UNAM. México.

Bachelard, G. (1948) La formacion del espiritu cientifico. Siglo Veintiuno Editores. Buenos

Aires, Argentina.

Berenguer, E. (2007) ¢ Yo, responsable de mi queja? Pagina 12, Suplemento de Psicologia.
Disponible en linea: http://www.paginal?.com.ar/diario/psicologia/9-82091-2007-
03- 22.html

Bodei, R. (2006) Destinos personales: La era de la colonizacion de las conciencias. (2002)

Editorial El Cuenco de la Plata. Buenos Aires, Argentina.

Brauer, D. (2009). La contradiccion de la razon consigo misma. Reflexiones en torno a la
concepcion de la locura en la antropologia de Hegel. Revista latinoamericana de
filosofia, 35(2), 287-305.

Braunstein, N. (1990) EI Goce, un concepto lacaniano. Ed. Siglo XXI. Buenos Aires,
Argentina.

Brizuela, F. I. (2012). Hamartia en Antigona de Sofocles. In VI Coloquio Internacional del
Centro de Estudios Helénicos (La Plata, 2012).

147


http://www.pagina12.com.ar/diario/psicologia/9-82091-2007-03-%2022.html
http://www.pagina12.com.ar/diario/psicologia/9-82091-2007-03-%2022.html

Casanova, B. (2003) Lacan y la esencia de Antigona. Trama y fondo: revista de cultura.
Disponible en linea:

http://www.tramayfondo.com/revista/libros/44/Basilio Casanova.pdf

Cavanilles y Centi, A. (1932) Apéndice a la memoria sobre el Fuero de Madrid (1805-1863)
Ed. Millares Carlo.

Disponible en linea: http://www.romling.uni-tuebingen.de/bologna/madrid.pdf

Cereso Galan, P. (2010) El quijotismo en la dialéctica hegeliana de la razén practica. En
Liberacion y constitucion del espiritu. Elementos hegelianos en el pensamiento
contemporaneo. 11l Congreso Internacional de la Sociedad Espafiola de Estudios
sobre Hegel (Salamanca, 18-20 de octubre de 2006). Ediciones Universidad de
Salamanca. Espafia. pp. 63-89

Chalmers, A. (1990) ¢Qué es esa cosa llamada ciencia? Una valoracion de la naturaleza y el

estatuto de la ciencia y sus métodos. Ed. Siglo XXI. México.

Chemama, R. (1996) Diccionario de Psicoanalisis. Amorrortu Editores. Buenos Aires,

Argentina.

Coloquio Internacional de Filosofia [24 de mayo; 1900: Francia] (1997) Lacan con los
filosofos. Ed. Siglo XXI. México.

Corominas, J. (1966) Diccionario etimoldgico de la lengua castellana. 3ra. Ed. Gredos,

Madrid, Espafia.

(1984) Diccionario critico etimoldgico castellano e hispanico. Ed Gredos.

Madrid, Espafia

Covarrubias y Orozco, S. Tesoro de la Lengua Castellana o espafiola (1611) consultado en

linea: http://fondosdigitales.us.es/fondos/libros/765/1093/tesoro-de-la-lenqua-

castellana-o-espanola/

Daquin, J. (1996) La filosofia de la locura. (1801) Coleccion Pathos, UAQ. México.

Dauzat, A. (1964) Nouveau Dictionnaire Etymologique et Historique. Ed. Larousse. Paris.

148


http://www.tramayfondo.com/revista/libros/44/Basilio_Casanova.pdf
http://www.romling.uni-tuebingen.de/bologna/madrid.pdf
http://fondosdigitales.us.es/fondos/libros/765/1093/tesoro-de-la-lengua-castellana-o-espanola/
http://fondosdigitales.us.es/fondos/libros/765/1093/tesoro-de-la-lengua-castellana-o-espanola/

Derrida, J. (1989) Cogito e historia de la locura. La escritura y la diferencia. (1967)
Anthropos Editorial del Hombre. Barcelona, Espana.

(1994) De un tono apocaliptico adoptado recientemente en filosofia. (1983) Ed.
Siglo XXI, México.

(2005) ““Ser justo con Freud” La historia de la locura en la edad del psicoanalisis.

Resistencia del psicoanalisis. Ed. Paidos. Buenos Aires, Argentina.

Descartes, R. (1977) Meditaciones Metafisicas con objeciones y respuestas. Introduccion,

Traduccion y notas: Vidal Pefia. Editorial Alfaguara. Madrid, Espaia.

Diccionario de Autoridades Edicion Facsimil de la de 1732. (1979) Editorial Gredos. Madrid,
Espana.

Duque, F. (2010) Hegel. La Odisea del Espiritu. Circulo de Bellas Artes. Madrid, Espafia.
Dumont L. (1987) Ensayos sobe el individualismo. Editorial Alianza. Espafia.

Eidelsztein, A. (2008) Las estructuras clinicas a partir de Lacan [Volumen Iy I1]. Letra Viva.
Buenos Aires, Argentina.

(2009) Los conceptos de alienacion y separacion de Jacques Lacan. Desde el
jardin de Freud, (9), 73.

(2001) Curso La Etica del Psicoanalisis. Disponible en: http://www.apertura-

psi.org/?page id=303&paged=3

Espasa (2005). Diccionario de la lengua espafiola. Pozuelo de Alarcéon, Espafia: Ed. Espasa-
Calpe S.A.

Evans, D. (1997) Diccionario introductorio de psicoandlisis lacaniano. Editorial Paidos.
Buenos Aires, Argentina.

Ey, H. (1988) Estudios sobre los delirios. Ed. Fundacion archivos de neurobiologia. Madrid,
Espafa.

Ferrater Mora, J. (1994) Diccionario de Filosofia (1941) Editorial Ariel, 22 edicion, Espaia
2009.

149


http://www.apertura-psi.org/?page_id=303&paged=3
http://www.apertura-psi.org/?page_id=303&paged=3

Fortanet, J. (2008). En torno a la “Historia de la locura”; la polémica Foucault — Derrida.
Revista Observaciones Filosoficas N°6. (Fecha de consulta: 16/08/2016). Disponible

en linea: http://www.observacionesfilosoficas.net/entornoalahistoria.html

Foucault, M. (1976) Historia de la locura en la época clésica. (I, 1) (1964) Fondo de Cultura

Econdmica. México.

Freud, S. (1984) Interpretacion de los suefios (1900[1899]) Obras Completas, Vol. IV-V.
Amorrortu Editores. Bueno Aires, Argentina.

(1984) Introducciéon al narcisismo. (1914) Obras Completas, Vol. XIV.

Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1976) Puntualizaciones psicoanaliticas sobre un caso de paranoia (Dementia
paranoides) descrito autobiograficamente (1911) Obras Completas, Vol. XIlI.

Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1973) La responsabilidad moral por el contenido de los suefios. En Obras

Completas, T. Il. Editorial Biblioteca Nueva. Madrid, Espafia.

(1976) ¢ Pueden los legos ejercer el psicoanalisis? Dialogos con un juez imparcial
(1926) Obras Completas, Vol. XX. Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1976) Inhibicion, sintoma y angustia (1926) Obras Completas, Vol. XX.
Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1976) El porvenir de una ilusion (1924) Obras Completas, Vol. XXI. Amorrortu
Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1976) El Malestar en la Cultura (1930[1929]) Obras Completas, Vol. XXI.
Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1976) Dostoievski y el parricidio. (1928 [1927]) Obras Completas, Vol. XXI.

Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

(1979) Mi contacto con Josef Popper-Lynkeus. (1932) Obras Completas, Vol.

XXII1. Amorrortu Editores. Buenos Aires, Argentina.

150


http://www.observacionesfilosoficas.net/entornoalahistoria.html

(1976) Nuevas lecciones introductorias al psicoanalisis. En torno de una
cosmovision (1932) Obras Completas, VVol. XXII. Amorrortu Editores. Buenos Aires,

Argentina.

(1979) Nuevas lecciones introductorias al psicoandlisis. La descomposicion de
la personalidad psiquica. (1933[1932]). Obras Completas, Vol. XXIIl. Amorrortu

Editores. Buenos Aires, Argentina

Galindo, C. (2016) Sacudir los infiernos: el sufrimiento y el automartirio. Psicoanalisis:
Imaginario, deseo y escritura. Coleccion: Las preguntas de la esfinge, volumen 3.

Taberna libraria editores. México.

Gerez, M. (2009) La responsabilidad del paciente. Revista Imago-Agenda. N° 129, mayo
2009. Recuperado en linea:

http://www.imagoagenda.com/articulo.asp?idarticulo=1060

Gomez de Silva, G. (1991) Breve diccionario etimoldgico de la lengua espafiola. Fondo de

Cultura Econémica. México.

Gomez Ramos, A. (2010) El devenir de la moralidad: el placer, el corazén y la virtud.
(Comentario al capitulo V.B. de la Fenomenologia del espiritu de Hegel). Hegel. La
Odisea del Espiritu. Circulo de Bellas Artes, Madrid

Gonzélez, J. H. C. (2012). La ley del corazon y el olvido de los fines. Universitas
Philosophica, 29(59), 65-80.

Gonzélez, R. (1997) Cronica de la mesa redonda: «EI misantropo, de Moliere». En La década
de oro de la comedia espafiola 1630-1640: actas de las XIX Jornadas de teatro
clasico, Almagro, 9, 10 y 11 de julio. Edicion cuidada por Felipe B. Pedraza Jiménez
y Rafael Gonzélez Cafal. Almagro: Ediciones de la Universidad Castilla-La Mancha:
Festival de Almagro, 1997. p. 285-291.

Hegel, G. W. F. (1966) Fenomenologia del espiritu. (1807) Fondo de Cultura Econémica.

Meéxico.

(1955) Lecciones sobre la Historia de la Filosofia I11. (1833) Fondo de Cultura

Econdmica, México.

151


http://www.imagoagenda.com/articulo.asp?idarticulo=1060

Heidegger, M. (1990) De camino al habla. Ediciones del Serbal-Guitard. Barcelona, Espafia.

Herndndez, L.A.G. (2010) EIl sentimiento y la razon: La critica de Schiller a la moral
kantiana. Laguna: Revista de filosofia, N° 27, 2010, pags. 35-42

Herddoto (2000) Historia. Ed. Gredos. Espafia.
Hesiodo (2000) Los trabajos y los dias. Ed. Gredos. Espafia

Hyppolite, J. (1974) Génesis y Estructura de La Fenomenologia del Espiritu. (1947) Ed.

Peninsula, Barcelona.

Jones, E. (2009) "Temor, culpa y odio" (leido el 27 de julio de 1929 en el XI Congreso
Internacional de Psicoanalisis, realizado en Oxford). Disponible en linea:
http://elpsicoanalistalector.blogspot.mx/2009/03/ernest-jones-temor-culpa-y-odio-
leido.html

Kierkegaard, S. (2006) El reflejo de lo tragico antiguo en lo tragico moderno. En O lo uno o
lo otro: un fragmento de vida. 1. Escritos v. 2/1 (1813-1855) Editorial Trotta. Madrid,
Espana.

Kojeve, A. (2013) Introduccién a la lectura de Hegel. Lecciones de la Fenomenologia del
espiritu impartidas desde 1933 hasta 1939 en la Ecole Practique des Hautes Etudes.
Ed. Trotta. Madrid, Espafia.

Lacan, J. (1979) De la psicosis paranoica en sus relaciones con la personalidad (1932)
Editorial Siglo XXI. México.

(1981) EI Seminario, Libro 1. Los escritos técnicos de Freud. (1953-54) Ed.

Paidos. Espafia.

(1983). El Seminario, Libro 2. El Yo en la teoria y la técnica de Freud. (1954-55)
Ed. Paidds. Espania.

(1984). El Seminario, Libro 3. Las Psicosis. (1955-56) Ed. Paidds. Espafia.

(1988). El Seminario, Libro 7. La ética del psicoanalisis. (1959-60) Ediciones
Paidos. México.

152


http://elpsicoanalistalector.blogspot.mx/2009/03/ernest-jones-temor-culpa-y-odio-leido.html
http://elpsicoanalistalector.blogspot.mx/2009/03/ernest-jones-temor-culpa-y-odio-leido.html

(2003) El Seminario, Libro 8. La transferencia. (1960-61) Ediciones Paidos.
México.

(1987) El Seminario, Libro 11: Los cuatro conceptos fundamentales del

psicoanalisis. (1964) Ediciones Paid6s. México.

(Inédito) Seminario 12. Problemas cruciales del psicoandlisis. Clase 16. (1964)

Disponible en: staferla.free.fr.

(Inédito) Seminario 13. El objeto del psicoandlisis. Clase 20. (1966) Disponible

en: http://www.psicoanalisis.org/lacan/13/20.htm.

(2008) EI Seminario, Libro 16: De un Otro a otro. (1968-69) Ed. Paidds. Buenos
Aires.

(1992) El Seminario, Libro 17: El reverso del psicoanalisis. (1969-70) Ed.
Paidds. Buenos Aires.

Seminario 19. “...O peor. El Saber del psicoanalista. (Charlas en St. Anne)”
(1972). Inédito, version en linea:

http://www.valas.fr/IMG/pdf/lacan le savoir du.19bis - copie.pdf. La versioén

corresponde a Ricardo E. Rodriguez Ponte realizada para la Escuela Freudiana de

Buenos Aires.

(2012) Seminario 21 “Los desengafiados se engafian o los nombres del padre”
(1973-74) Inédito (Version completa de la Escuela Freudiana de Buenos Aires por

Irene M. Agoff de Ramos. Revisidn Técnica: Evaristo Ramos).
(2006) EI Seminario, Libro 23. El Sinthome. (1975-76) Ed. Paidds. Espafia.
(2011). Escritos 1. La agresividad en psicoanalisis. (1948) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 1. Introduccion tedrica a las funciones del psicoanalisis en
criminologia. (1951) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 1. Acerca de la causalidad psiquica. (1950[1946]) Ed. S. XXI,

Meéxico.

153


http://www.psicoanalisis.org/lacan/13/20.htm
http://www.valas.fr/IMG/pdf/lacan_le_savoir_du.19bis_-_copie.pdf

(2011). Escritos 1. Funciony campo de la palabra y del lenguaje en psicoanalisis.
(1956[1953]) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 1. Intervencién sobre la transferencia. (1952) Ed. S. XXI,
México
(2011). Escritos 1. Variantes de la cura-tipo. (1955) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 1. La cosa freudiana, o el sentido del retorno a Freud en
psicoanalisis. (1956) Ed. S. XXI, México.

(2011) Escritos 1. Respuesta al comentario de Jean Hyppolite sobre la
Verneinung de Freud. (1956) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 2. De una cuestion preliminar a todo tratamiento posible de la
psicosis. (1959) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 2. La direccion de la cura y los principios de su poder.
(1961[1958]) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 2. Observacion sobre el informe de Daniel Lagache:

“Psicoanalisis y estructura de la personalidad”. (1960) Ed. S. XXI, México.

(2011). Escritos 2. Subversion del sujeto y la dialéctica del deseo en el
inconsciente freudiano. (1960) Ed. S. XXI, México.

(2011) Escritos 2. Posicion del inconsciente. (1964[1960]) Ed. S. XXI, México.
(2011) Escritos 2. La ciencia y la verdad. (1966[1965]) Ed. S. XXI, México.
(2011) Escritos 2. De un silabario a posteriori. (1966) Ed. S. XXI, México.

(2012). Alocucidn sobre las psicosis del nifio (1967) Otros Escritos. Ed. Paidds.
Espana.

(2012). Breve discurso en la O.R.T.F. En Otros escritos. Ed. Paidés. Espafia.

(1967). De Roma ’53 a ’67: Razon de un fracaso. Version en linea:

http://www.lacanterafreudiana.com.ar/ La traduccion corresponde a Ricardo E.

154


http://www.lacanterafreudiana.com.ar/

Rodriguez Ponte realizada para circulacion interna en la Escuela Freudiana de Buenos

Aires.

(1975) “Conferencias y charlas en universidades norteamericanas”, Conferencia

sobre El Sintoma p. 51-52 en http://www.lacanterafreudiana.com.ar/

(1966) Entretien avec Pierre Daix. Version bilingle en: http://ecole-

lacanienne.net/es/bibliolacan/pas-tout-lacan-3/.

(1967) Breve discurso a los psiquiatras. Establecimiento del texto, traduccién y
notas: Ricardo E. Rodriguez Ponte para circulacién interna de la Escuela Freudiana

De Buenos Aires. Disponible en: http://www.lacanterafreudiana.com.ar/

(2003) Intervencion conclusiva en las audiencias de la Escuela Freudiana de
Paris, el 8 de enero de 1978 en Deauville. Traduccién de Norma Ferrari. En Revista

Acheronta (psicoanalisis y cultura), N° 17 (Julio 2003)

Lane Fox, R. (2005) EI Mundo Clasico. La epopeya de Grecia y Roma. Ed. Critica.

Barcelona, Espafia.

Lantéri-Laura, G. (1994) Proceso y psicogénesis en la obra de J. Lacan. Revista Litoral n°16:
Antecedentes lacanianos. Ed. ELP, Cérdoba. p. 25-43

(2000) Ensayos sobre los paradigmas de la psiquiatria moderna. Editorial
Tricastela, Madrid.

Laplanche, J. & Pontalis, J.B. (1987) Diccionario de psicoanalisis. (1968) Labor, Barcelona.

Lebrun, L. (1937) Dictionnaire Etymologique de la Languaje Francaise: basé sur le
groupement des mots: Précédé 1.- d"une liste de radicaux latins et grées; 2.- d'une

notice sur les suffixes et les préfixes. Ed. Librairie Fernand Nathan. Paris.
Le Robert, Dictionnaire de la Langue Francaise, Paris, Le Robert, 1985.
Littré, E. (1971) Dictionnaire de la langue frangaise. Ed. Gallimard/Hachette. Paris.
Maleval, J.C. (2004) Locuras histéricas y psicosis disociativas. (1996) Ed. Paidos. Argentina.

Miller, J.A. (1991) Logicas de la vida amorosa. Ed Manantial. Buenos Aires, Argentina.

155


http://www.lacanterafreudiana.com.ar/
http://ecole-lacanienne.net/es/bibliolacan/pas-tout-lacan-3/
http://ecole-lacanienne.net/es/bibliolacan/pas-tout-lacan-3/
http://www.lacanterafreudiana.com.ar/lacanterafreudianajaqueslacanconferenciasescritosespaniol.html

(2011) Donc: La logica de la cura. Ed. Paidds. Buenos Aires, Argentina.

(2014). Presentacion del tema del IX° Congreso de la AMP, “Lo real en el siglo
XXI”). Disponible en:
http://wapol.org/es/articulos/Template.asp?intTipoPagina=4&intPublicacion=38&in
tEdicion=13&intArticulo=2468&intldiomaArticulo=1

Milner, J.C. (1996) La obra clara: Lacan, la cienciay la filosofia. Editorial Manantial. Buenos

Aires, Argentina.
Moliére. (2015) EI misantropo. EI Burgués gentilhombre. (1669) Alianza Editorial. Madrid.
Moliner, M. (2004) Diccionario de usos del Espafiol. T.-1. Ed. Gredos. Madrid, Gredos.
Mufioz, P. (2011) Las locuras segun Lacan. Ed. Letra Viva. Buenos Aires, Argentina.

(2007). La doctrina lacaniana de la locura y su revision a partir de la teoria de
nudos. XIV Jornadas de Investigacion y Tercer Encuentro de Investigadores en

Psicologia del Mercosur. Facultad de Psicologia - UBA, Buenos Aires.

Nebrija, A. Lexicon hoc est Dictionarium ex sermone latino in hispaniensem. Diccionario
Latino- Espafiol) (1495)

Nettleship, H. (1885) Lectures and essays on subjects connected with Latin literature and
scholarship. p. 50-51

Nietzsche, F. (2000) El nacimiento de la tragedia. (1871) Alianza Editorial. Madrid, Espafa.
(1972) La Genealogia de la Moral. (1887) Alianza Editorial. Madrid, Espafia.

Nuevo tesoro lexicogréfico de la lengua espafiola. (Real Academia de la Lengua Espafiola)
En http://ntlle.rae.es/ntlle/SrvitGUILoginNtlle

Padel, R. (2008) A quien los dioses destruyen. Elementos de la locura griega y tragica. (1995)
Ed. Sexto piso. Madrid, Espafia.

Palem, R. M. (2009). Actualidad del pensamiento de Henri Ey (1900-1977). Salud
mental, 32(3), 259-262.

156


http://wapol.org/es/articulos/Template.asp?intTipoPagina=4&intPublicacion=38&intEdicion=13&intArticulo=2468&intIdiomaArticulo=1
http://wapol.org/es/articulos/Template.asp?intTipoPagina=4&intPublicacion=38&intEdicion=13&intArticulo=2468&intIdiomaArticulo=1
http://ntlle.rae.es/ntlle/SrvltGUILoginNtlle

Palmieri, A. (2011) La substancializacién en Occidente: Un problema ontologico. 3er
Congreso Internacional de Investigacion, 15 al 17 de noviembre de 2011, La Plata.
Disponible en Memoria Académica en linea:

http://www.memoria.fahce.unlp.edu.ar/trab eventos/ev.1456/ev.1456.pdf

Pascal, B. (1981) Pensamientos. (1670) Alianza Editorial. Madrid, Espafia.

Proyecto Perseus. Disponible en linea:
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus%3Atext%3A1999.01.0185%
3Acard%3D1

Rabaté, J.-M. (2007) Lacan literario: la experiencia de la letra. Ed. Siglo XXI. México.

Rabinovich, D. (1993) La angustia y el deseo del Otro. Editorial Manantial. Buenos Aires,

Argentina.

(1999) EI deseo del psicoanalista: libertad y determinacién en psicoanalisis.

Editorial Manantial. Buenos Aires, Argentina.

Ricoeur P. (2007) Freud: Una interpretacion de la cultura (1965) Ed. Siglo XXI, 122 edicién.
México

Rodriguez Garzo, M. La Até de Antigona. Nodus L'aperiodic virtual de la Seccion Clinica
de Barcelona, disponible en

http://www.schicf.net/nodus/contingut/article.php?art=103&autor=51&pub=3&rev=
21

Rodriguez Ponte, R. (1998) Seminario “Psicosis: La cuestion preliminar... y otras cuestiones”
(clases 1, 5 y 6). Recuperado en linea: http://www.efba.org/efbaonline/rodriguezp-
sem-01-00.htm

Roudinesco, E. & Plon, M. (2008) Diccionario de psicoanalisis. Ed. Paidds. Buenos Aires,

Argentina.

Roudinesco, E. (2006) Pensar la locura: Ensayos sobre Michel Foucault. Ed. Paidos. Buenos
Aires, Argentina.

157


http://www.memoria.fahce.unlp.edu.ar/trab_eventos/ev.1456/ev.1456.pdf
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus%3Atext%3A1999.01.0185%3Acard%3D1
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Perseus%3Atext%3A1999.01.0185%3Acard%3D1
http://www.scbicf.net/nodus/contingut/article.php?art=103&autor=51&pub=3&rev=21
http://www.scbicf.net/nodus/contingut/article.php?art=103&autor=51&pub=3&rev=21
http://www.efba.org/efbaonline/rodriguezp-sem-01-00.htm
http://www.efba.org/efbaonline/rodriguezp-sem-01-00.htm

Safouan, M. (2008) Lacaniana (1) Los seminarios de Jacques Lacan 1953-1963. Ed. Paidos.

México.

Sampson, A. (1998). Etica, moral y psicoanalisis. Revista Colombiana de Psicologia, (7),
81-93.

Sanchez Mendoza, O. (2012) Até el mal en forma de diosa. Consultado en:

http://sabiomiticoscar.blogspot.mx/2012/09/ate-el-mal-en-forma-de-

diosa.html#!/2012/09/ate-el-mal-en- forma-de-diosa.html

Sofocles. (2006) Antigona, Edipo Rey, Edipo en Colona. Tragedias. (442 A.C.). Ed. Gredos:

Espafa

Schiller, F. (1985) Sobre la gracia y la dignidad. [1793] Sobre poesia ingenua y poesia
sentimental. Y una polémica: Kant, Schiller, Goethe, Hegel. Icaria Editorial,

Barcelona.
Spinoza, B. (2011) Etica demostrada segn el orden geométrico. Alianza Editorial. Madrid.
Steiner, G. (1991) Antigonas. (1929) Editorial Gedisa. Barcelona, Espafia.

Tamayo, L. (2008) El estilo de Heidegger. Heidegger: Sendas que vienen. Circulo de Bellas
Artes. Madrid, Espafia.

Taylor, C. (2006). Fuentes del yo. La construccion de la identidad moderna. Paidés Ibérica.

Barcelona, Espafia.

Vappereau, J.-M. (1996) ;Es Uno..., o es Dos? Expresion acabada de la cuestion previa

formulada por Jacques Lacan. Ediciones Kliné. Argentina.

(1997) Estofa. Las superficies topoldgicas intrinsecas. Ediciones Kling,

Argentina.

(1998) Locura o Causalidad Psiquica. En Lu, le pliage du schéma de Freud.

Topologie En Extension. Version electronica en: www.teebuenosaires.com.ar,

traduccion por Maria Inés Kaplan y Marta Dubini.

(2000) Topologia y psicoanalisis. Revista Acheronta (psicoanalisis y cultura).

N°11 (Julio 2000). Disponible en: www.acheronta.org

158


http://sabiomiticoscar.blogspot.mx/2012/09/ate-el-mal-en-forma-de-diosa.html#!/2012/09/ate-el-mal-en- forma-de-diosa.html
http://sabiomiticoscar.blogspot.mx/2012/09/ate-el-mal-en-forma-de-diosa.html#!/2012/09/ate-el-mal-en- forma-de-diosa.html
http://www.teebuenosaires.com.ar/
http://www.acheronta.org/

(2009) Conferencia “No hay violencia sin pacto”, miércoles 26 de agosto, 2009.

Disponible en http://www.teebuenosaires.com.ar/

(2012) Curso “La repeticion en tanto que lazo. De dos dificultades mayores para
el psicoanalisis en el curso de los cuatro ultimos afios del seminario del doctor J.

Lacan.” Clases 1 y 4. Disponible en http://www.teebuenosaires.com.ar/

Vega, C. (2011). Hegel y el alma bella. Consideraciones ético-politicas desde la
fenomenologia del espiritu. Nomadas, (32). Disponible en:
http://www.redalyc.org/articulo.0a?id=18120706021

Watt, 1. (1999) Mitos del individualismo moderno: Fausto, Don Quijote, Don Juan y
Robinson Crusoe. Cambridge University. Madrid, Esparia.

Zimra, G. (1993) Loca razon. Artefacto 4, revista de la escuela lacaniana de psicoanalisis.
México, D.F.

Zizek, S. (2007) Cogito, Madness and Religion: Derrida, Foucault and then Lacan.

Disponible en: http://www.lacan.com/zizforest.html

(2010) El projimo: Tres indagaciones en teologia politica. Amorrortu Editores.

Buenos Aires, Argentina.

159


http://www.teebuenosaires.com.ar/
http://www.teebuenosaires.com.ar/
http://www.redalyc.org/articulo.oa?id=18120706021
http://www.lacan.com/zizforest.html

