Lo politico es lo inconsciente.
Cuatro notas para pensar la experiencia de lo éxtimo en el
(ciber)espacio analitico
Liora Stavchansky?

Por dltimo, no se olvide que el vinculo analitico se funda en

el amor por la verdad, es decir, en el reconocimiento de la

verdad objetiva, y excluye toda ilusién y todo engafio.
Sigmund Freud?

[...] si Freud ha escrito en alguna parte que la anatomia es
el destino, habra quizas un momento en que [...] sedira, no
digo la politica es el inconsciente, simplemente: el
inconsciente es la politica.

Jacques Lacan?®

RESUMEN:

Abordar el tema de lo inconsciente desde la posicion de la politica permite pensar
la clinica y el dispositivo analitico, en tanto la relaciéon del sujeto con el Otro. La
cultura como figura politico-social, al anunciar subjetividad, subraya la concordancia
con la forma singular de gozar, es decir, con el sintoma. La situacion actual de la
pandemia por el COVID-19, nos coloca en una posicion -en la practica clinica- que
nos exige estirar los limites de las pantallas para preguntarnos por el otro, por el
Otro y por el vacio, para adentrar asi en el mundo y tramitar ese real que, hoy por
hoy, lo cotidiano nos lo devuelve viral.
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1. Lo politico es lo inconsciente.

Pensar lo inconsciente desde la politica permite explicarlo desde su propio estatuto
de imposible; es decir, anuncia la relacion indisoluble entre el inconsciente y el Otro,
asi como su implicacion. El Otro, en tanto que figura social, es necesariamente
politico, y es ahi, en esa marca, donde el sujeto se produce. La polis le pertenece
al Otro, lo que también significa que del inconsciente depende la singularidad de
cada sujeto, estando en concordancia con su forma singular de gozar, es decir, con

su sintoma.
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La implicacion del inconsciente es la falla, cuya impronta es su misma existencia,
lo que exige incluir a la polis como un espacio (orificio) que hace litoral entre lo intimo
y lo extrafio (externo) en tanto que continuidad. Hacer énfasis en lo que Lacan
enuncia con la frase “el inconsciente es la politica”,# implica poner en un primer sitio
a la singularidad subjetiva, pero también al goce -y, por lo tanto, a lo real- en su
dimensién espaciotemporal: “lo que vuelve siempre al mismo lugar”.® Es en La ética
del psicoandlisis donde Lacan aclarara, con la irrupcion del neologismo extimidad,
la definicién de lo real.

Entremos en tema. En EIl objeto del psicoandlisis, Lacan definira el hiato en el
contexto de que, en relacién con el Otro, “toda distancia se encontraria abolida”.®
Es decir, existe un punto de apertura, de distancia, que reclama ser interrogado a
nivel social. Si bien este hiato es una interrupcion del espacio y el tiempo, definidos
de manera particular para cada sujeto, también indica que algo ha quedado
suspendido, pero ¢qué? Lo singular del lazo tiene efectos, especialmente cuando
se modifican las condiciones de los vinculos en tiempos radicales y abruptos en las
poblaciones; todo lo anterior debido a que, de alguna manera, estas condiciones
son reconocidas y justificadas primordialmente por el discurso del Amo, gobernado
por la tecno-ciencia, entre otros.

Es evidente que este discurso —el de la tecno-ciencia— hace de todo para
desmentir la falla, aboliendo la distancia, negando las ambigiedades, anulando el
sitio donde el hiato se hace atravesar por cualquier tesis objetiva. Asi, la
discursividad cientifica, apoyada también por la tecnologia, pretende instaurar una
posicion perfecta y sin fracturas. Pero, al presentarse intrinsecamente porosa,
aparece —de manera inevitable también— como cualquier otro discurso de
produccion: con falla y con fisura. Marx lo advirtio: “Estas relaciones de produccion

en su conjunto constituyen la estructura econémica de la sociedad, la base real
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sobre la cual se erige la superestructura juridica y politica y a la que corresponden
determinadas formas de conciencia social”.”

Esta conciencia, pues, no se agota en el discurso universal por contener la
particularidad de lograr descolocar la textura de lo imaginario de la ciencia positiva
que descansa en la realidad y, al mismo tiempo, converge con lo real. De ahi que
sea la falla aquella que nos lleva a reflexionar en esa interrupcion (espaciotemporal)
gue habita, justamente, entre la verdad y lo real, aquello que, de acuerdo con Lacan,
“es lo que anda mal, lo que se pone en cruz ante la carreta, mas aun, lo que no deja
nunca de repetirse para estorbar ese andar”,® a lo que agrega que no hay

una razén para que nos imaginemos nosotros que el mundo es el
mismo mundo para todos los animales, digamos, cuando tenemos
tantas pruebas de que aungue la unidad de nuestro cuerpo nos fuerce
a pensarlo como universo, es obvio que no es mundo sino inmundo.®

El mundo es inmundo, dice Lacan, y como ejemplo actual de eso inmundo-real
que irrumpe sin previo aviso tenemos el catastréfico contexto de la pandemia. ¢ Qué
hacer con la verdad y con lo real que es ella? De acuerdo con Jesus Gonzalez
Requena, prescindir de la verdad, o bien, confundirla con lo real, nos pone en riesgo
de obturar “nuestro horizonte —el individual como el colectivo, el biogréfico tanto
como el histérico”.’® En este entendido, podemos preguntarnos si es que,
confundirla con lo real, entonces, implica desconocer su impotencia, su calidad de
no-toda.

No hay una totalidad, no hay completud en lo humano, algo que nos recuerda
Freud en su Proyecto de psicologia, en donde destaca como es que el objeto de
deseo esta perdido,!! de alli la nostalgia y el deseo de querer volver siempre al

pasado: ¢ el “mismo” lugar? De esto se desprende, justamente, que Lacan diga que
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“toda verdad tiene una estructura de ficcién”.!? Asi, en tanto que ficcién, de lo que
se trataria, mas bien, seria de dar cuenta de que el mundo esta configurado bajo
las leyes del significante, o que posibilita el intercambio, si y sélo si es que la
potencia de la falta —emparentada con el deseo— hace de dicha incompletud una
potencia, admitiendo el hecho indiscutible de que la desdicha es inevitable.

Ninguna mutacion —de un virus, por ejemplo— o transicién que estudien la ciencia
y la tecnologia se puede pensar como completa; de ser asi, la mutacion no existiria.
La incompletud es ruptura inevitable y necesaria, esa hiancia que habita entre lo
real y la verdad y que se asoma logrando, via la repeticion, una distancia en cuya
insistencia aparece velada la pulsion de muerte. En el campo de desencuentros
entre la vida y la muerte —dibujado tanto por Freud como por Lacan—, se organiza,
precisamente, la pérdida. Pero, ¢qué implicacién tiene esto —que permea en la
politica, pero también en el analisis— en un tiempo donde las pérdidas se presentan
inevitablemente?

Retomemos el cadtico contexto de la pandemia por el SARS-COV-2. La pérdida
esta en juego en y con los lazos sociales, pero aparece también con la intencion de
resarcirla a través de lo virtual. Sin embargo, sabemos que no se trata de un
intercambio, o de un trueque; el quebranto empuja a un cambio radical en las
operaciones de los vinculos sociales. La presencia de los cuerpos esta trastocada,
revuelta, y aun con las “medidas de seguridad” en juego, la cercania se ve
radicalmente alterada. Es asi como, ademas de la pérdida, en contraste, aparece
también la presencia en lo social: presencias reales que se asoman en el (in)mundo
gue habitamos, presencias que colocan lo innombrable y lo no representable,
presencias donde la alteridad se traza como invisible (el virus), ese inefable que
compromete la irrupcion inexplicable de la falla, irrupcion en el espaciotiempo que,
en la medida en que es tomado por la repeticion, se topa con lo social, con lo publico,
aungue de manera particular, intima.

Asi es como la politica se acomoda éxtimamente, a la vez como lo mas proximo,

pero también como algo externo. Haciendo orificio en lo social, lo politico hace
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vacio, vacio que no es ajeno a los impasses de la tecno-ciencia, misma que busca,
en muy diversas formas, la precision objetiva, olvidandose de que no hay objeto sin
sujeto. A este respecto, Hannah Arendt hace una precision importante al subrayar
que el desarrollo cientifico ha deshumanizado las investigaciones, convirtiendo al
sujeto en objeto:

[...] la situacién creada por las ciencias es de gran significacién politica.
Dondequiera que esté en peligro lo propio del discurso, la cuestion se
politiza, ya que es precisamente el discurso lo que hace del hombre un ser
anico. Si siguiéramos el consejo, con el gue nos apremian tan a menudo, de
ajustar nuestras actitudes culturales al presente estado del desarrollo
cientifico, adoptariamos con toda seriedad una forma de vida en la que el
discurso dejaria de tener significado, ya que las ciencias de hoy dia han
obligado a adoptar un «lenguaje» de simbolos matematicos que, si bien en
un principio eran sélo abreviaturas de las expresiones habladas, ahora
contiene otras expresiones que resulta imposible traducir a discurso.*®

En un pasaje de Lo intimo: Lejos del ruidoso amor, Francoise Jullien toma lo
intimo como algo que abre, como algo que murmura y resuena en el Otro en tanto
que exterior.'* ¢ Puede decirse, en este sentido, que eso que agrieta es éxtimo? A
su vez, Miller define lo éxtimo como “lo que esta mas proximo, lo mas interior sin
dejar de ser exterior”,1® definicion que parte de la Clase del 10 de febrero de 1960,
donde Lacan habla sobre la Cosa, “esa exterioridad intima [...] que es la Cosa”,'®
argumentando que, en relacién con el amor cortés, la sublimacién figura como
problema. Lacan hace referencia a esta idea construyendo un vinculo con las
pinturas rupestres, subrayando que se trata de imagenes que se reciben unas a
otras, figurando un mas alla de lo sagrado “que es justamente lo que intentamos
fijar en su forma mas general mediante el término de la Cosa”.'’

La imagen de aquellas pinturas trastoca la relacion con la realidad, pero su
imperfeccién radica en la fuerza misma del mensaje. Es decir, esta imagen —la de

las pinturas— podria interpelar a las pantallas actuales, a la realidad virtual en la que
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estamos sumergidos, y que, contrario a lo ocurrido con las pinturas rupestres,
buscan una nitidez inexistente en el mundo. El cine es otro ejemplo claro de esta

operacion.

2. Lapantalla en el dispositivo analitico
En su texto, Figuras de la historia, citando a Jean-Luc Godard, Jacques Ranciére
nos dice que el cine es una saturacion de signos bafiados en la luz de su ausencia
de explicacion; y explicar, agrega Ranciéere, implica dos cosas: proporcionar el
sentido a una escena, la razén de una actitud, pero también, partiendo de la
etimologia (ex-plicare), dejar que se despliegue la plenitud plegada en su simple
presencia. Desplegar lo que esta doblado. Cortando el hilo de toda razén, lo que
permanece es, simplemente, la escena, la actitud, el silencio, lo que le confiere a la
ex-plicacion un doble poder: detencién de la mirada ante la evidencia de existencia
ligada a la ausencia de razén, despliegue de dicha evidencia como virtualidad de
otro mundo posible.*®

Asi es como el cine, entonces, no se limita a registrar el acontecimiento historico,
sino que lo re-crea en virtud de un propio poder de volver histérica cualquier
aparicion detras de una ventana, detras de una pantalla. ¢ Qué le impide a un sujeto
pasar ante una ventana (camara o pantalla) para hacer historia con ella? ¢Existe
algo que imposibilite desdoblar, poner en juego, redoblar'® su intimidad —a través
de la ventana/pantalla— para hacer(se) historia en y/o con el Otro?

El mismo Freud admitié que lo propio del dispositivo analitico radica en establecer
un tipo de dialogo distinto al cotidiano, puesto que el decir, en el espacio clinico,
tiene un estatuto especifico y riguroso: el que habla no dice nada al yo del analista.

No hay intercambio o comunicacion alguna, no en este sentido. De lo que se trata
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es de recuperar una posicion en el lugar desde el que se habla, pues ahi es donde
habita la pérdida. Se pierde la posicién en la medida en que se la consigue. Es un
juego dialéctico donde el analizante no esta donde piensa, sino justo donde no (se)
piensa, es decir, en el inconsciente.

En Elyoy el ello, Freud dice: “El yo es sobre todo una esencia-cuerpo; no es sélo
una esencia-superficie, sino, él mismo, la proyeccion de una superficie”.?® Al
remitirnos al yo como proyeccion de una superficie, subraya lo que, posteriormente,
Lacan introducira a partir de la topologia: un yo que no se reduce a un adentro,
gquedando las dimensiones del adentro-afuera franqueadas por el lenguaje,
apareciendo, en consecuencia, en la enunciacion.

La pantalla-ventana, asi como el yo-superficie, se construye y se inventa en cada
sujeto. Construir implica hacer experiencia de lo intocable que irrumpe, quebrando
el orden imperante y obligando a una transformacion, a una nueva configuracion del
cuerpo y del espacio como lugares de relacion, asi como del tiempo como
historicidad encarnada. Asi es que se le ofrece al sujeto un lugar cuyo efecto es, en
principio, un llamado, llamado que abre una ventana que funciona como dispositivo
y a través del cual el objeto a tomara su lugar como soporte de la pulsion (demanda
de amor transferencial) que, inevitablemente, esta en el campo del Otro, es decir,
de la falla.

El objeto a, inédito en todo momento, es un potencial generador de angustia, pero
también de corte, el cual no aparece si no es en relacion con una escucha, a partir
de la cual se encuentra cierto alivio. Actualmente, el uso de la tecnologia permite
apaciguar la angustia para continuar y confirmar la existencia, o bien, la
permanencia de ciertas formas del lazo social. ¢Qué se entiende, entonces, por
espacio “virtual’? ;Por qué el aparente “desprecio”, para los psicoanalistas, por lo
gue es del orden de la imagen? Dicho de otro modo ¢ no todas las relaciones, en
algun punto, son “virtuales”?

Cuando se habla de analisis con infantes o adolescentes, le otorgamos una

particular importancia a los dibujos y también a ciertos objetos tecnolégicos (tablets,
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videojuegos, smart phones, etc.). No se trata de interpretarlos, sino de ser participes
de eso que, a través de ellos, se va produciendo. En cierta forma, estos recursos,
preponderantemente simbélico-imaginarios, son un vehiculo a través del cual lo real
se encarna. El dibujo mismo (la imagen), asi como los gadgets, son formas de juego
y, a la vez, de escritos, formulados a partir de lo perdido y de lo que esta presente,
visualmente, en tanto que vacio.

Para comprender esto, es necesario desprenderse, no solo de la idea de “adulto”,
“adolescente” o “nino” como momentos en el desarrollo, sino también de aquel
prejuicio tan presente en el psicoanalisis, en el que lo imaginario es un registro que
hay que evitar, como si lo real y lo simbdlico no hicieran parte en el tejido, 0 como
si la imagen no tuviera relacion con el vacio, un vacio en el que pueden depositarse
un sinnimero de objetos (trazos, juegos, simbolos) representativos. La imagen,
entonces, figura también como vacio. ¢Cémo se juega esto, en un momento
historico especifico, en el que la permanencia en casa (de analistas y analizantes)
implica una necesidad urgente ante la posibilidad del contagio?

A propésito de la extimidad, y tomando como base el libro La pasién segun G.H.,
de Clarice Lispector,?! dice Gabriel Giorgi:

Es, pues, latopologia de un interior del interior, un adentro sin fondo, abismal,
lo que el texto interroga a partir del espacio doméstico. Hay que pensar esto
en términos de un desplazamiento o un quiebre formal por el cual se pasa
de una imaginacion espacial (adentro/afuera) a una imaginacion de lo
viviente, corporal, organica, donde lo que se juega es menos una distribucién
entre interior y exterior que una visibilidad organizada alrededor de las figuras
de la membrana y el pliegue —es decir, una concepcion de lo viviente como
pura frontera y zona de pasaje, como entre cuerpos y como proceso de
individuacion, en lugar de una nocién de cuerpo en tanto que ya individuado,
con contornos que se cierran sobre una interioridad unificada.?

Lo que resta, entonces, es estirar los limites de las pantallas para preguntarnos
por el otro, por el Otro y el vacio, para penetrar en eso (in)mundo que es el mundo

y tramitar ese monto de real que, ahora, lo cotidiano nos lo devuelve viral.
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3. Ricardo o el en-tiempo (in-time) de un analisis

Ricardo llega a consulta con 7 afos recién cumplidos. Sus padres lo llevan a
consulta pues, afirman, “desde que cumplié 4, él quiere ser nifa [...] El Unico
problema de pareja que tenemos es Ricardo”. Pese a este comentario tan
interesante y llamativo, los padres son personas muy agradables, amenas y con
cierta simpatia. Comunican fluidamente y dicen encontrarse “abiertos” al tema. No
obstante, en algun momento de esa primera entrevista, el padre dijo: “Lo unico que
no voy a dejar es que mi hijo salga a la calle con un vestido”. Curiosamente, algo
transmite en sus formas, y especialmente en su decir, que da la impresion de un
cierto posicionamiento “femenino” —pregunta por lo femenino— que pudiera tener
que ver con el querer de su hijo. El padre, ademas, insiste en referirse a Ricardo
como el bebé. ¢ Como se juega esto en Ricardo? Es como si el padre no quisiera
gue su hijo saliera al mundo, pues dejaria de ser su bebé, su “nifo”.

Su madre, con casi 50 afios, tuvo a Ricardo cuando ya contaba con poco mas de
40. A raiz del peligro que un embarazo a esta edad suponia, reconoce haberse
vuelto bastante permisiva. Luego de entrar a su propio analisis —evidentemente,
con otro analista—, ella comienza a establecer una funcion de corte necesaria con
su hijo: dej6 de dormir con él y le prohibi6 comer lo que le placia. No obstante,
Ricardo es “su adoracion”: asi lo decia.

Ricardo es un nifio sumamente alegre y expresivo; porta una cabellera larga,
como la de su padre, y no tiene ningun reparo en apuntar a su deseo por “ser nifia”.
Lo dice y lo repite muchas veces. En cada cita, ademas, lleva a consulta sus tenis
de lentejuelas plateadas, o unos lindos Crocs rosas. En algunas ocasiones, también
se ha presentado con camisetas en las que figuran varias mariposas. En la escuela,
tiene muy buenas calificaciones, “aunque es flojo para hacer tarea”, dice la madre.
Esta integrado socialmente, aunque los nifios casi no lo buscan, contrario a lo que
ocurre con las nifias, entre las que tiene ya algunas buenas amigas. A Ricardo le
agrada eso, pero a sus padres les preocupa porque, dicen, “no hace vinculos” con

otros varoncitos.



Las sesiones, a la fecha, han girado alrededor de la expresidon de su “querer ser
nifa”, con lo que también juega. Ademas, suele tomar mufiecas o aplicaciones en
la tablet que consisten en maquillar, peinar o vestir, precisamente, mufiecas. Los
padres, a este respecto, mencionan que a Ricardo le agrada vestirse “como nifia”,
pero es algo que puede hacer —ellos decidieron esto— Unica y exclusivamente
cuando tiene alguna fiesta familiar o de disfraces, para lo cual les pide ir de princesa
o bailarina. Cabe sefalar que esto lo cuentan, ambos, entre risas. Ricardo nunca ha
llegado a consulta vestido “de nifia”, sin embargo, a raiz de la pandemia, sus padres
propusieron continuar su andlisis a través de Zoom como posible via.

Apenas iniciado el primer encuentro, Ricardo muestra entusiasmado a su
analista, no sélo sus juguetes, sino esos vestidos y esos accesorios que sus padres
no le permiten utilizar sino en circunstancias especificas. Esto ultimo es interesante,
e importa, esto, en el doble sentido de la palabra, pues tiene importancia, pero
también importa —y comporta— una pregunta en relacion, primero, con la posicion
sexuada de Ricardo y, luego, con el en-tiempo (in-time) de la intimidad puesta a
jugar en el trabajo analitico con él, ahora llevado a cabo a través de una pantalla,
de un dispositivo. ¢Cudl es el posicionamiento de Ricardo ante esto? ¢De qué
manera convocar a un ser-sexuado a traves de un aparato?

Podemos decir que la “exigencia” social de asumir una posicion sexuada implica
la admisién de la castracion y de la propia muerte. Sin embargo, mas alla de esto,
sexualidad y muerte se hacen presentes en tanto que el cuerpo se hace manifiesto
desde lo real que irrumpe, intentando ser simbolizado, haciéndose representar ante
otro sujeto. Pareciera como si Ricardo, en este preciso momento, se las estuviera
viendo con lo imposible del sexo, y fue necesaria una pantalla para que algo (mas)
de aquello radicalmente intimo —imposible— pudiera ser ex-puesto.

Si el psicoandlisis se interesa por los enigmas del sexo y de la muerte, es
justamente porque son dos puntos en los que el sujeto y el objeto estan ex-puestos.
Que el objeto sea vacio y el sujeto escindido, significa que no existe ninguna
posibilidad de nombrar a la muerte y al sexo. Vale decirlo: no hay significante que
represente al sexo y a la muerte del Otro, asi como no hay posibilidad de que un

objeto colme al sujeto, o éste ultimo al Otro. Nuestros dramas mas intensos y
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complicados se deben, en ultimo término, a esta condicion que es meramente
humana. Es por ello que, en su Discurso de clausura de las Jornadas sobre la
psicosis en el nifio, Jacques Lacan afirma lo siguiente:

Dicho de otro modo: lo que instituye la entrada en el psicoandlisis proviene de la
dificultad del ser-para-el-sexo. Pero la salida de él —si leemos a los psicoanalistas
de hoy— no seria ni mas ni menos que una reforma de la ética en la cual se
constituye el sujeto.?

Que exista una dificultad del ser-para-el-sexo, significa que una madre, o bien,

un padre, no pueden completarse con un “objeto” llamado nifio, pero tampoco el
nifio puede devenir una totalidad al taponar la falta de esos Otros. Sin embargo, los
intentos de que esto suceda existen, y es por esto que Lacan habla de una “reforma
de la ética en la cual se constituye el sujeto”.

Eric Laurent, en Hay un fin de analisis para los nifios, sefiala que, el uso del
fantasma sexual infantil, queda en suspenso hasta la pubertad,?* ¢ pero de qué trata
este fantasma? Si bien la pregunta por el deseo se produce en la infancia (¢,Qué
quiere el Otro de mi?), la eleccién de objeto y el consentimiento respecto a la
posicion de goce en el fantasma se deciden en la pubertad. La identificacion
imaginaria con el falo y el fantasma sexual suspendido, son las respuestas que el
nifio encuentra frente a la inquietud que le presenta la pregunta por el deseo del
Otro. Frente a la falta que lo angustia, pues, el nifio suefia con ser el falo que
completa, esto, mediante la conjuncién provisoria entre el falo y el fantasma sexual
infantil en suspenso, ese fantasma que interviene como la tinta invisible del guion
de una escena que se escribe en multiples versiones, de una escena originaria que
debera ser construida, mas que reproducida en el recuerdo, tal y como ocurre con
el fantasma fundamental segun Lacan. Asi, Ricardo pareciera responder a la
pregunta por el deseo del Otro, pregunta que caracteriza a la neurosis infantil: ¢ Qué
(me) desea ese Otro? En este entendido, Ricardo pareciera funcionar como el chivo
expiatorio en la tension familiar, una tension en la que su respuesta pareciera figurar
la insatisfaccion de sus padres, siendo aquello que no es dicho por ellos lo que hace

sintoma en él. ¢Es pertinente hablar aqui de una sexualidad “neutral”, “binaria”?

2 Jacques Lacan, “Discurso de clausura de las Jornadas sobre la psicosis en el nifio” (1967), en El
analiticon: Psicoandlisis con nifios, Correo/Paradiso, Barcelona, 1987, p. 10.
24 Cfr. Eric Laurent, Hay un fin de anélisis para los nifios, Coleccién Diva, Buenos Aires, 1999.
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¢, Qué es la sexualidad? ¢Como se seguird jugando aquello intimo que compartid
Ricardo a través de una pantalla?

4. Politicay segregacion.
AuUn queda un cuarto punto a trabajar: la segregacion. Hoy dia, el imperativo nos
dice: No debemos salir de casa, hay que aguardar lo inesperado. jQuédate en casa!
A este respecto, Eric Laurent escribe:

[...] al mismo tiempo que hacemos todo lo posible para ayudar a los
hospitales y a los trabajadores de la salud, a hacer frente a los imperativos
de la salud publica que nos abruman, también debemos ayudar, uno por uno,
a dilucidar como deben elaborarse las practicas de restriccion colectiva que
consentimos, para que ellas permanezcan soportables.?

En este sentido, si la segregacion es respuesta a lo que nos sorprende como

inlocalizable, crecera aiin mas el asombro como consecuencia del distanciamiento
social, del cierre de fronteras, del mandato cientifico y del amo que denuncia no
acercarse a los otros. La segregacién como nuevo virus, como epidemia que solapa
las consecuencias evidentes, es una impostura social que sutura y cicatriza
negando la divisibn subjetiva, operando en una ldgica totalitaria, despojando al
sujeto de la experiencia del inconsciente, de lo imposible.

En 1921, Freud sostuvo que “la psicologia individual es simultaneamente social en
el sentido lato pero enteramente legitimo del término”.?6 A su vez, en 1945, Lacan
subraya que “lo colectivo no es nada sino el sujeto de lo individual”,?” y sélo una vez,
en el Seminario de La logica del fantasma, pone en tension la presencia de la pulsion a
partir de un acontecimiento politico ocurrido en el Sur de Asia, diciendo: “el inconsciente
es la politica”.?® Todas estas frases dan lugar a la politica en el sentido de que el sujeto
mismo es un producto de discurso que deviene del Otro. Particularmente en este

Seminario, Lacan lleva la idea de Edmond Bergler del deseo de ser rechazado?® a

2 Eric Laurent, “CORONAVIRUS: ‘El Otro que no existe y sus comités cientificos’”, Zadig, Espafia,
2020. Disponible en: https://bit.ly/30BaBaZ

26 Sigmund Freud, Psicologia de las masas y analisis del yo (1921), Obras completas, Tomo XVIII,
Amorrortu, Buenos Aires, 1992, p. 67.

2 Jacques Lacan, “El tiempo l6gico y el aserto de certidumbre anticipada. Un nuevo sofisma” (1945),
en Escritos 1, op. cit., p. 203.

28 Jacques Lacan, “Clase del 10 de mayo de 19677, en La l6gica del fantasma, op. cit.

29 Cfr. Edmond Bergler, La neurosis basica: La regresion oral y el masoquismo psiquico, Hormé,
Buenos Aires, 1949.
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la Vietham de 1967, afirmando que este deseo opera como defensa ante la demora
del Otro imperial de someterse a las leyes del capitalismo. Es decir, ante el politico
gue se presenta como aquel que sabe qué necesitan los otros y como administrar
sus necesidades. Lacan ubica esto en relacion con lo inconsciente. Este rechazo no
aparece como pérdida, o al menos no como la pérdida del lazo social, sino como
una articulacion diferente donde la funcion del Amo es no hacer funcionar lo

inmundo del mundo.

La politica empleada desde el mercado es una nueva forma de capitalismo. La
acumulacion no solo nunca es suficiente, sino que se ha vuelto necesidad. A pesar
de que la economia se ha desplomado, existen otros campos econémicos que han
prosperado, generalmente los que tienen que ver con internet y todo aquello
relacionado con el espacio virtual. En este contexto, ¢se puede, entonces, hablar
de inconsciente? La respuesta es si. Hoy dia, el campo virtual ha cobrado
relevancia. La pandemia ha acelerado la transicion de un inconsciente —que no es
el freudiano ni el lacaniano— al ciberespacio. ¢ Qué secuelas subjetivas soporta ese
gran Otro, que es el ciberespacio, como red que, al ser usada, somos a la vez
usados por ella?

El inconsciente es social, por lo que la continuidad (moebiana) entre el sujeto y
el Otro arroja nuevos horizontes sobre las concepciones conservadoras de lo social
y lo politico; es decir, las subvierte. Ahora se confunden fronteras, se borran y se
cierran, llegando al extremo donde el inconsciente es la politica, en tanto que el Otro
se encarna en La polis, y lo politico contiene lo singular y lo plural. Ya lo decia Marx:
“El individuo no es otra cosa que el sujeto de lo colectivo”.3°

Frente a los imperativos del discurso Amo de la época, que pretende eliminar la
diferencia, abolir al sujeto y disolverlo en generalidades para convertirlo en
mercancia; frente al intento del discurso tecno-cientifico de calcular, reproducir y
predecir, siempre habra algo que lo exceda, algo que dibuje su propio limite y que
no pueda ser calculado. Ese resto que rebasa, arroja a un sujeto que renuncia al

sintoma como obstaculo, y que produce un saber-hacer con su padecer, para salir

% Karl Marx, op. cit., p. 11.
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asi de la autorreferencia mortifera, empujandose hacia las referencias del deseo,
de la falla y de la interrupcion como orificio, esto es, al inconsciente.

En 1958, Hannah Arendt propuso la expresion vita activa para dar cuenta de la
manera en que, en determinados contextos, se pone en juego la vida misma:

La expresion vita activa estd cargada de tradicion. Es tan antigua (aunque
no mas) como nuestra tradicion de pensamiento politico. Y dicha tradicién,
lejos de abarcar y conceptualizar todas las experiencias politicas de la
humanidad occidental, surgi6 de una concreta constelacion historica: el juicio
a que se vio sometido Sécrates y el conflicto entre el filésofo y la polis.®!

Saocrates, en el episodio al que se refiere nuestra autora, elige la cicuta para
mostrar el valor relacional que toma la vida cuando se pone en conflicto con la polis.
Quiza porque la polis no contiene a la vida, pero si la rebasa. A partir de esta nocién
(vita activa), Hannah Arendt, de manera retroactiva, pone en tension el problema de
la acumulacion como uno de los rostros mas radicales de la pandemia, pues revela
la estructura en la cual el sujeto, a pesar de la extensa normalizacion institucional,
logra preservar su integridad (subjetiva). A lo anterior, podemos afiadir que, ademas
del conflicto del fildsofo con la polis, Freud incorporé otra problematica, pero con
una mayor complejidad, de la cual los analistas somos testigos en la direccion de la
cura: se trata de lo inconsciente, del cual tenemos noticia por sus formaciones, por
romper, de algun modo, con el orden de la misma polis. Es esa incomodidad la que
se deja ver en el decir de los pacientes y que es incorporada como otro rostro que
cimbra al orden capitalista, ya que siempre escapa a su logica de acumulacion y de
produccion.

Terminar este texto con lo que Hannah Arendt pone sobre la mesa con respecto
a la vita activa abre la posibilidad de pensar al capitalismo sin el prejuicio de la
acumulacion, mostrando que dicho cumulo va de la mano con la insondable
espacialidad que propicia el internet, ese otro espacio que desconocemos, y que
seguramente tendra grandes consecuencias —tanto a mediano como a largo plazo—

para la praxis y para el psicoanalisis.

81 Hannah Arendt, op. cit., p. 25.
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