HAPPENING    

[image: image4.jpg]


Boletín del Instituto Oscar Masotta                                                         

Nº 63  -  Viernes 30 de marzo  de  2007
Directores de la publicación: Samuel Basz, Jorge Chamorro, Germán García y Stella Palma

Responsable de la publicación el Comité de Iniciativa del IOM (S.Basz, J.Chamorro, G.García, J.C.Indart, R.Mazzuca y M.Torres)
Editorial 

Stella Palma
El IOM recomienza sus actividades. Este año el Seminario Clínico será sobre la angustia.

Para trabajar contamos con un programa excelente ideado por los docentes Raúl Carmona y Luis Tudanca que usaremos especialmente  para que los docentes consulten y se provean de bibliografía sobre el tema. Contamos también con un  programa temático, propuesto por mí, que constituye algo así como una columna vertebral sobre la cual cada CID podrá desarrollar su programa adecuado a las necesidades de cada lugar. Ambos programas están en la página Web del IOM (que es un link  en la página de la EOL).
Este año habrá docentes del interior que también viajarán a dar clases en otras ciudades.

También hemos incorporado la figura de Grupo Asociado y contamos con uno en Ushuaia (CEPU) y dos en La Plata (Acción Lacaniana y Cita?).

Hemos unificado el criterio para la difusión tanto en la lista del IOM como en los afiches que anuncian las actividades en los CID y las Delegaciones.

El IOM felicita a Germán García, miembro del Comité de Iniciativa, por su designación como Personalidad destacada de la Cultura de la Ciudad Autónoma de Buenos Aires, por parte de la Legislatura el 7 de diciembre de 2006. Van también nuestras felicitaciones para la Fundación Descartes, cuyas actividades han sido declaradas de interés cultural.
Por ultimo, me alegra mucho contarles que el Comité de Iniciativa y la Secretaria del IOM hemos tenido una primer reunión con el Delegado General de la AMP. Esta reunión ha sido sumamente importante y abre nuevas perspectiva para el Instituto. En los próximos Happenigs iremos contando las novedades por venir
Noticias 
CID-Bariloche

Con las clases de los días 9 y 10 de marzo comenzó el nuevo ciclo. 

9 de marzo: Graciela Esperanza (directora del CID-Bariloche) comienza proponiendo dos perspectivas en relación a la angustia: fenoménica y estructural, es decir que la angustia es al menos dos y da la perspectiva de una multiplicidad en relación a la angustia. Puede haber nuevas formas, nuevas emergencias de la angustia por el movimiento de la época, por la aparición de objetos que tienen que ver con la angustia. Toma para ejemplificar la angustia del científico, el analista y la angustia y los existencialistas y la angustia. Una angustia nueva es la del científico que aparece cuando la ciencia produce un avance tal que pone en peligro a la humanidad. Lacan plantea que la angustia del científico se produce cuando se pregunta por la causa, cuando empieza a tener miedo de su propia sombra, angustia el miedo del miedo. Se trata de una emergencia subjetiva articulada a la producción de objetos relacionados con reales que cada vez son más imparables. El analista debe saber arreglárselas con la angustia por haber podido atravesarla. Por la experiencia debe estar acorazado. Debe tratarla pero no angustiarse, o el deseo del analista o la angustia. Lacan dice de los existencialistas que se dedicaron tanto al tema de la angustia, que se interrogaban sobre la angustia porque estaban angustiados y extrae de ellos dos términos: preocupación, seriedad. Graciela propone un recorrido por las dos conferencias de Freud, una correspondiente a las introductorias la 25 “La Angustia” (1915) y la  32 “Angustia y vida pulsional” (1932) de la nuevas lecciones entre ambas se halla Inhibición, Síntoma y Angustia (1926). En la conferencia 25  Freud dice que la angustia es un afecto, un estado afectivo, un estrechamiento, una angostura, es un algo que no está motivado por la biología, no hay nada más indiferente a la angustia que el conocimiento de las vías nerviosas por donde pasan las sensaciones. Toma de Lacan esta idea de orografía, esos relieves de la angustia que en la conferencia 25 Freud intenta recorrer y encuentra obstáculos. Busca la esencia de la angustia y habla de una angustia realista y de otra neurótica. La realista la define como una reacción del cuerpo frente a la percepción de un peligro externo que puede acarrear un daño previsto. La neurosis de angustia está vinculada a la sexualidad, sospecha de un vínculo genético entre libido y angustia. La libido inaplicada en la represión muda en angustia, lo que da la idea de resto. Freud se pregunta ¿si puede ser igual la angustia por peligro que la angustia como resto? es la pregunta que le queda al final de la conferencia 25.

Freud no puede localizar un peligro para la angustia neurótica. Pero esta dificultad responde a que hay una primera teoría de la angustia en Freud en donde la angustia es consecuencia, es por represión y la libido libre muda en angustia. Su segunda teoría pone a la angustia como causa, es causa del objeto causa, la angustia causa la represión. Freud plantea, en la conferencia 32, que si hay angustia hay algo frente a lo cual se produce angustia, la angustia es anterior, es señal, y el gran peligro es la amenaza de castración, esto corresponde a su segunda teoría de la angustia, luego de que  había planteado la existencia de la etapa fálica y la disolución del Complejo de Edipo. Une ambas angustias a partir de un peligro, exterior para la realista y el de castración para la neurótica. Se puede pensar en dos orígenes para la angustia, como causa de la represión, una angustia productiva, estructural, constituyente y como consecuencia, fenoménica, constituida. La estructura de la angustia se relaciona con dos cosas: espacialidad (es mediana entre el goce y el deseo) y con la temporalidad. Graciela propone desangustiar al sujeto para obtener otra cosa: la vía hacia lo real, atravesar lo fenoménico para ir hacia lo real. La angustia es productora del objeto que causa al sujeto. Lo que importa es a lo que abre, por eso es estructural y abre a la producción del objeto. 
                                                                                                    Deborah Lazzeri

10 de marzo: Graciela comienza la segunda parte de su clase retomando un párrafo del Seminario de “La Angustia” donde Lacan presenta la angustia como un término entre el goce y el deseo en el sentido de mediana y no mediadora. Plantea la comparación entre este tiempo de la angustia con el segundo de Pegan a un niño, en relación a lo inconsciente y a lo construido. En este seminario se acaba la vociferación monótona del Uno, plantea la docente, y para esto trabaja el esquema de la operación de división del sujeto en el encuentro con el Otro dejando un resto: el objeto a, el Otro precisamente por ese resto no es equiparable al Uno, no puede ser reabsorbible. Lo que tiene que ver con la angustia tiene que ver con el resto.  El seminario también nos muestra la falla de lo imaginario y de lo simbólico respecto de lo real. Es por la vía del objeto y no del significante que se accedería a lo real. Esto trae aparejados una desimaginarización-en cuanto a que el objeto es inespecularizable-, una designificantización y una desimbolización. Entonces: ¿cómo ponerle una mano encima a lo real? Volviendo a la primera clase del seminario, Graciela refiere al campo diferencial de la angustia, y toma la cuestión planteada por Lacan del método de la llave, en el sentido de que es lo que abre, la brújula o la clave para acercarnos a la cuestión de cómo operamos en relación a lo real y al resto. Introduce el cuadro de la clase 1.Trabaja el juego de los nueve casilleros planteando que dicho cuadro es una deconstrucción del concepto de inhibición.

La cuestión es que la clave es la angustia en la red de los significantes no siendo un significante. Y Lacan dice que va a trabajar sin red como un funámbulo-el acróbata sin red-, siendo la cuerda: inhibición, síntoma y angustia, cuestión que retomará en el seminario “RSI”.

Nos propone una serie de puntos como una “llave-brújula” para trabajar este año: 

1)  La angustia no es significante.

2)  La angustia es fenoménica: se plantea su franqueamiento, no su supresión.

3)  El Uno no es el nombre del Otro.

4)  El objeto”a”  es un objeto que no es como los otros.

5)  El a no es equivalente a ninguno de sus encarnaciones.

6)  Si el objeto “a”  no es significante, ni simbólico ni imaginario: esto implica que el significante fàlico está cuestionado, por lo tanto; se cuestiona la castración freudiana, el Edipo freudiano.

7) La angustia no es sin objeto.

Graciela destacó que a la altura de este seminario a Lacan le interesa ubicar el objeto “a” como causa de deseo y que se trata de desengañarnos con respecto a esto y ya no pensar el deseo causando los objetos, en tanto el deseo es metonímico y es siempre de otra cosa.

Subrayó la diferencia entre la angustia como falta de la falta, o fenoménica, y, la angustia como señal de lo real. (Cuestión que se irá desarrollando a lo largo del seminario)

Concluye con una hipótesis a partir de una intervención: Se puede ir más allá  de la angustia a condición de servirse de ella para producir un objeto que cause un deseo, esto es,  vía el síntoma, se podrá hacer algo con eso, o no.

                                                                                                            Violeta Paolini

Delegación Paraná

RESONANCIAS PARANAENSES DE LA VISITA DE UN LEHRANALYTIKER A LA ARGENTINA

Ante una nutrida concurrencia, en el Colegio de Psicólogos de Entre Ríos, el sábado 16 de diciembre del 2006, realizó una disertación  Marcela Romero, analista miembro de la EOL y de la AMP, además de asesora de la Delegación Paraná del IOM, sobre la intervención de Eric Laurent en la XV Jornada Anual de la EOL: “Patologías de la Identificación en los lazos familiares y sociales”.

Freud justificaba la intervención de un Lehranalytiker o “psicoanalista dedicado a analizar a aquellas personas que tuvieran una relación particular con el mundo de la cultura y mantuvieran un complejo diálogo con la polis” como tan precisamente definiera a sujetos de la talla de  Eric Laurent, Vicente Palomera en el prólogo de Ciudades Analíticas (1).

Este “pensador de la cultura” como lo definió Marcela Romero, evalúa  que para la dirección de la cura es necesario “saber lo que pasa en la época” y que esa gestión no es solo actividad de un analista, sino que la Sociopsicología también lo hace  y es sumamente escuchada por los políticos. Además, desde hace décadas Lacan nos enseña que el psicoanálisis no existe sin el discurso científico, que al aislarlo al sujeto, para luego forcluirlo,  por medio de las recetas tipo “error de paralaje”, han dejado el mismo para que el psicoanálisis lo reintroduzca y así conmocione el andamiaje teórico de la ciencia.

Continuó disertando sobre el concepto de Identificación, que tiene un plano predominante Imaginario del tipo i(a) y un Simbólico, del tipo I. o sea se necesitan ideales, significantes amos, que están en la cultura, sino se los tiene, el sujeto lacaniano está desbrujulado .

El seudo-discurso capitalista o hipermoderno aprovecha esa “Fragilización de los lazos”, debida a identificaciones líquidas, laxas, a corto plazo y más pluralizables, que producen increencia y las denominadas “angustias de la época”, con la inseguridad subjetiva característica y la sensación de “todos filmados”

El sentirse observados o sin ninguna barrera al goce particular, o más aún, el exacerbar esta cuestión por medio de los medios de comunicación de masas, que fomentan actualmente este “goce para la audiencia, de goces particulares”, más cierta “melancolía” que consiste en no pensar por sí mismos y adaptarse a ideales consensuados por otros, junto con la frase de Lacan de Radiofonía de 1970 (2) : El significante no es apto para dar cuerpo  a una fórmula cualquiera de la relación sexual” y habla “del ascenso al cenit, o grado más elevado, del objeto a”. Miller de esa frase rescata una formulación posible: “a>I” que traducido es: El pequeño a domina a las identificaciones ideales.

El “restaurar algo de lo simbólico”, nos une con los sociopsicólogos tipo Habermas Jürgen, pero nos separa de este autor, como muchos otros semejantes quiere restaurar el sentido religioso, o el lugar del padre sin fallas. En síntesis: “todo es posible de descubrir a través de la ciencia, todo es posible de entender a través de lo religioso del sentido” Versus el Psicoanálisis que plantea el “no-todo”, algo queda cubierto, privado, hay un medio-decir en juego”

En síntesis: Debemos bregar por algo privado, algo no transmisible, algo velado, esa fue la conclusión de la primera parte de la disertación de Marcela Romero.

En la segunda parte fue precisa: “Las familias son patológicas”. El sueño del siglo XIX, de la indisolubilidad de las parejas, 2 siglos después, está en crisis total, y se ha producido un desplazamiento fundante del amor de las parejas al hijo como tal. Más nuevos derechos cotidianos, ya que los casamientos son laxos y necesitan constantemente modificar sus parámetros legales de mil formas diferentes y un resurgir de “la novela del incesto”, con anudamientos parentales al niño de formas inquietantes a la famosa “carta al padre” Kafkaiano. Y un incremento de los suicidios en cierne por el incremento de sus ideales condensados en niños que ocupan lugares “de densa concentración identificatoria”

BIBLIOGRAFÍA:

1.- Palomera V. “Presentación” Ciudades Analíticas. ED. Tres Haches. 2004

2.- Lacan J. “Radiofonía” Radiofonía y Televisión. ED. Anagrama. 1980

                                                                                                   Francisco Uranga G. 

CID-Neuquén

El 05 de Agosto la quinta clase acerca de la Constitución del sujeto. Alienación y separación fue presentada por Carlos Dante García. correspondiente a la clase 17 del Seminario 11 de J. Lacan. El docente planteó una propuesta para abordar un tema abstracto como lo es “la constitución del sujeto”. Dicha propuesta se plasmó en 6 puntos que se articulan con el resto del seminario.

1. Las operaciones de Alienación y Separación pueden ser leídas como la conjunción entre el campo del yo y el campo del Otro. El yo siempre habla manteniendo la intención, mientras que el inconsciente es hablado, fenómeno este, propio de la Alienación. Planteó en este sentido la operatividad de la sesión corta a favor de romper la voluntad yoica.

2. Introdujo la conjunción de dos vel, que forman el algoritmo del rombo, presentando también las características de todo algoritmo, como algo que da solución siguiendo una secuencia y siendo por sobre todas las cosas: finito, definido y preciso. Con ello Lacan ofrece a la crítica de ser demasiado estructuralista, una dinámica, donde Alienación y Separación vienen a ser una diacronía subjetiva en dos tiempos.

3. La Alienación va por la vía de las formaciones del inconsciente, es significante. La Separación va por la vía del objeto libidinal. Es decir que se busca la articulación entre significante  y Pulsión. Carlos Dante García mostró por un lado el forzamiento y la condena del “o” como necesidad lógica y no como duda, y por otro lado el sujeto dividido incluido como conjunto vacío tanto a partir del significante como antes de la emergencia de este.

La diferencia se halla a nivel del ser y del sujeto, siendo la Alienación la que causa al sujeto. Esto pudo verse en dos tiempos. Un primer tiempo caracterizado  por ser una identificación primordial, donde el sujeto se halla petrificado y un segundo tiempo donde el sujeto  se haya representado y por ende dividido. De este modo el sujeto queda oscilando en el vel.

4. El objeto de la interpretación es el sin sentido. El efecto es aislar un hueso, no debe entregarnos un sentido, pero si, tiene un sentido.

5. La Asociación Libre indica que hay Alienación, cuya problemática es la falta en ser, mientras que la Separación seria el intento de resolver esta indeterminación. Este punto y el anterior fueron  ejemplificados con caso clínico, específicamente con una intervención en una de las sesiones. Ejemplo que sirvió además para mostrar el pasaje de lo móvil (significante) a lo fijo (el “a”), y de que modo dicho pasaje, refleja la verdadera sujeción al significante, que es lo que conduce a la letra. Desarrolló además cómo ir de la Asociación Libre a leer lógicamente.

6. Las neurosis se diferencian por la Separación, no por la Alienación. Cómo se separan de la falta en el Otro es lo que las diferencia.  Por la tarde, el docente concluyó su clase con este punto acerca de la Separación, en tanto es afín a todo lo que no es significante, siendo la puesta en juego del deseo del Otro.

La articulación de dos faltas en la Separación se desarrolló en torno a la respuesta del Obsesivo y de la Histeria.
                                                                             Cecilia Conenna y Luis Martínez

Ida y Vuelta
Revisitando happenings -un encuentro con el Beuys de Masotta- por Enrique Acuña
Este es un instante de la historia del arte tan consciente de sí misma que de salto se coloca delante del arte. Henry Geldzahler. (Citado por Oscar Masotta en Happenings, 1966)
La expo Fluxus en Alemania 1962-94 que trascurre en Buenos Aires en estos días (MALBA) conduce a una relectura del arte de vanguardia según van variando los contextos históricos. Uno puede entrar observando el absurdo de un piano mecánico con células fotoeléctricas, captar el guiño de un libro Dadá en el primer escaparate y ficcionar en las performers de Joseph Beuys destrozando el corazón de una liebre.
Fluir de vacíos
Una pregunta insiste sobre qué es el arte hoy. Si eso ocurrió “allá lejos y hace tiempo”, si solo observamos los disfraces rotos dejados por unos personajes míticos del “arte como acción” de los años 60 o bien si se puede aprehender algo de la escena mediática del arte: hacer con los restos un efecto, y de la nada un vacío, donde la mostración es una trampa para cazar miradas. Ahí el psicoanálisis podría aprender algo del artista como creador que le lleva la delantera en materia del ejercicio del inconsciente.
Arte fluxus: un conejo surge del estiércol de una liebre, el objeto de valor encierra en su construcción su propia pérdida, conduce a la sensación de gasto, aquello que no vale nada en el mercado. En otros términos es la redundancia de las formas que no es “económicamente correcto”. Fluxus (flujo-fluido) es la palabra que designa ese significante en pura acción. Surgió en 1962, en el clima de la Alemania occidental de post-guerra, y tiene a George Mucinas como su gestor político, quien funda en su manifiesto el espíritu de un movimiento centrado en “una revista internacional del mas reciente arte y anti-arte, música y anti-música, poesía y anti-poesía, etc.” Según el catálogo de los curadores de esta muestra, Fluxus es “una red multidimensional de representaciones, encuentros, ideas y objetos que se extiende por un largo espacio de tiempo y en muchos países (...) una larga historia con muchos nudos”.
Acción del significante versus pasión del significado
El observador podría quedarse en la fascinación banal de un accionar sinsentido, pero también hacer el gesto simbólico de cazar el detalle que faltaba, el punto de causa que interesa a un deseo ignorado. Ese detalle fue para mí el accionar de Beuys, quien es citado por Oscar Masota a propósito del Happening (1) Esta acción, por su extrema destrucción del significado, como sacar el corazón de una liebre o encerrarse en una jaula con un coyote esta mas allá del teatro y la pintura. Es un hacer a golpe y silencio, eléctrico, que empuja al descentramiento del yo del espectador, excediendo a lo ya conocido. Híbrido de géneros, el happening según Masotta es vanguardia pero solo si acepta que existe su antitesis -paradoja- el anti-happening!(2)
El acto no hereda ninguna relación con su precedente histórico, es inédito y sorprende a la convención semántica de la época. Tres condiciones, entonces: híbrido, sin antecedente, móvil, guarda en sí su propia destrucción.
En una charla a posterior con Germán García, quien en su curso de este enero 2007 sobre Psicoanálisis, entre modernidad y vanguardia, destacó la compleja trama de lo imaginario y las paradojas de la decisión de un juicio que diera con las vanguardias. Estos movimientos se escapan, ya que su excedente no se contabiliza en el gusto estético de una época. Este juicio es a-histórico, se valora solo después de ocurrido, captando los efectos de “spaltung”, de división del yo producido (Freud). García destacó el operador de una forma estética cuando es capturada por el lenguaje: la oposición entre la acción del significante y la pasión por el significado. Si el happening escapa al museo es más por su acción múltiple que por un significado univoco. En este performativo la transformación de la realidad logra, por otro camino que no es el psicoanálisis, dar un tratamiento a lo real y en elogio al artista, pintar aquello que fuera imposible de representar. El autor de El psicoanálisis y los debates culturales utilizó el ejemplo del "ocultismo" en el arte, un método que hace pasar en silencio entre las imágenes un sentido expulsado por la comunidad, esto va desde el icono religioso medieval hasta la anamorfosis como perspectiva descentrada en el velamiento.
El coyote de Beuys y El Helicóptero de Masotta
Beuys, es aquel que tras caer en su avioneta al desierto de Crimea, fuera curado por los tártaros con grasa animal y fieltro de sus quemaduras, hecho que insiste cuando se envuelve en escena experimentando con su cuerpo. Muestra en escena a animales –ya sea un coyote o una liebre- como objetos que capturan una representación de lo extraño con su diferencia: por ejemplo se podría decir que un coyote es lo segregado como icono indígena de la sociedad norteamericana. A la vez esos objetos extraños generan la creencia de una diferencia vivida como mortífera de su caída del avión (3) Estas envolturas, son un semblante eficaz que permite soñar con otro cuerpo en lo imaginario.
Por su extravagancia puesta en lo político Beuys fue expulsado de la universidad, siendo él mismo identificado a un exceso al sistema de alianzas de una Alemania “milagrosa” por la democrática después del nazismo.
En la Argentina, “un país de happenistas” como llama Allan Kaprow, podrían saber nuestros exponentes locales que conocieron el Instituto Di Tella que un happening no es solo el snobismo burgués (como criticaba el profesor Klimovsky, defendiendo “el hambre” del pueblo en contra de la diversión) sino que logra, como dice Masotta en “Yo cometí un happening” en 1965, dividir la percepción del lenguaje. En su análisis, observa un laboratorio donde los sujetos son sus propios objetos de la experiencia. Dos compartimentos de personas, algunos observan el helicóptero en una estacion de trenes, mientras otros solo escuchan música en un teatro, sabiendo que eso esta sucediendo en otra escena. Luego se comparan las experiencias de imagen y palabra, bajo inducción voluntaria del malentendido. 
Con lecturas del estructuralismo y la semiótica Masotta analiza este happening como una acción de la estructura simbólica que viene a articular el desorden imaginario, una transformacion a fuerza de palabras donde el discurso crea la realidad. El Helicóptero introduce algo por fuera del lenguaje como son la voz y la mirada que quedan localizados, aunque el espectador no lo sepa. Pero también hay incidencia del contexto, por eso refuta la frase de Kaprow: "no somos un país happenista", porque “Los límites de hierro de una estructura económica (interna y externa) y social, determina y decide, por nosotros y sin nosotros, una “realidad” que solo es nuestra a fuerza de ser ajena”.
Muestra anacrónica la de Fluxus, sin embargo conserva la misma preocupación actual del artista. No tanto cómo decir, ni tampoco qué decir sino cuál seria el medio, ahora masivo y no elitista, para mostrar la imagen y su contenido de verdad. Esta mediación en este caso es la acción del significante, un equívoco que no concluye en la pasión del significado. Como el coyote de Beuys, encerrado durante tres días en una jaula bajo la curiosidad de americanos aburridos, que no terminó de destrozarlo sino solo impresionar al espectador que gozaba con él. Beuys lograba ahí un efecto de crear el vacío de la significación y múltiples sentidos, tocar la sensibilidad de una masa que segregaba la alteridad del Otro. Su acto mediático hace retornar lo rechazado en el espectador de ese lugar y en esa época.
Ya no hay happenings, en su lugar hay lo inmediato del reality show, otra forma de velar lo real. O, siguiendo a Goddard, en el arte “lo imaginario es una certeza y la realidad una incertidumbre”. Con el psicoanálisis separamos operaciones del sentido y lo real como distintos usos del semblante de este tercero que es el arte, entre la ciencia y la religión.-
Referencias:
(1)-Masotta, Oscar: Happenings, en Revolución en el arte. Pop art, happenings y arte en los medios en la década del sesenta, prólogo de Ana Longoni, página 252. Edhasa editora, 2004.
(2)-Léase el comentario en la presentación en la facultad de Bellas Artes de La Plata de Revolución el arte en http://www.aplp.org.ar/ (e-textos)
(3) –Un análisis de un crítico español es ingenuo el explicar el trauma por el arquetipo y la energía (al estilo Jung) “Y Beuys experimenta los secretos del coyote. Revelación que acontece durante tres días en la Galería Block de Nueva York. La apertura de lo animal hacia la trascendencia sagrada o divina adquiere aquí una condición secundaria. El coyote le habla aquí al artista sobre la violenta colisión de culturas. Beuys afirma que el ser de los aullidos representa "el punto neurálgico psicológico del sistema de las energías americanas: el trauma del conflicto americano con el indio".
(4)-Del film Nuestra Música de Jean-Luc Goddard.
Sobre Joseph Beuys ver: http://www.temakel.com/simbolismoabeuys.   http://wwar.com/masters/b/beuys-joseph.html
El reverso del síntoma: las toxicomanías, la bulimia y la anorexia, fue el título de la conferencia que Vera Gorali  brindó, a pedido de la delegación Río Gallegos, durante su visita el 7 de octubre. Numerosos profesionales presentes, de la ciudad y localidades vecinas. Entre las preguntas formuladas podemos destacar la ética del psicoanálisis en estas curas donde por lo general no hay demanda del sujeto, principales causas de las adicciones y si es posible la prevención.

Vera G. diferenció la óptica médica de la analítica respecto de estos fenómenos: para la medicina son considerados como patologías, vale decir, trastornos sobre un piso de normalidad. Mientras que para el psicoanálisis son  modalidades muy sufrientes que algunos sujetos encuentran para hacer con la angustia. El análisis tenderá a orientar al sujeto para que viva menos angustiado y de una manera menos devastadora. En el caso de las toxicomanías, hay una intervención estatal en el derecho individual. No obstante, la pregunta que surge es  ¿Desde qué ética nos entrometemos en el modo de satisfacción y llevamos a un sujeto a vivir de manera menos estragante? Sin duda hay cambios en la angustia tradicionalmente concebida y consecuentemente en la dirección de la cura: el analista no espera que las demandas lleguen al consultorio, sino se acerca a las instituciones tratantes. Así también su intervención coincide temporalmente con muchos otros discursos tales como el psiquiátrico, jurídico, etc. A continuación, Vera G. destacó la importancia de  realizar un diagnóstico de  estructura, ya que se trata de fenómenos transclínicos. Básicamente estos fenómenos se pueden plantear desde la polaridad  DESEO – GOCE. En la anorexia, muchas veces con madres nutricias aplicadas, vemos que al sujeto le importa más mostrar que tiene la capacidad de decidir que el alimento mismo. Hay algo más allá del objeto de consumo mismo. En la toxicomanía, sólo importa el objeto, no  importa el amor del otro, es capaz de  matar por el objeto. La disertante indicó poco conveniente hacernos la idea de que los toxicómanos hayan tenido una mala infancia o malos padres sino que de estructura hay una distancia entre la demanda, deseo y necesidad. Esto cuestiona cualquier intento de prevención. Nos resta trabajar con la angustia que genera, guiándonos por la ética de las consecuencias, apelando a la responsabilización, implicación de cada sujeto. Ciertos programas de tratamientos basados en la disminución de riesgos  se  empeñan en erigir una barrera concreta contra el goce. Por lo general requieren de identificarse al significante que los representa aún cuando el llamado síntoma haya desaparecido. Llamativamente, esta identificación con el nombre es muy fuerte, particularmente cuando sabemos que un nombre no puede representar totalmente al sujeto. El toxicómano, la anoréxica, sabe cómo se llama, lo cual le da un lugar en el discurso social, se aloja bajo ese paraguas que le da mucha consistencia. Además todos, menos el psicoanalista, entienden lo que eso quiere decir. Siempre hay una vacilación respecto de la significación pero en estos casos hay un lleno de sentido, lo que permite al toxicómano, por ej., hacerse un partenaire, la droga. Nuestro desafío aquí es que el sujeto se instale en la vía del deseo. Lo que tendríamos que ver es de qué manera hacer vacilar el nombre absoluto y hallar otra modo de consistencia, pasar así del nombre absoluto  a una vacilación, a una pregunta propulsando otra modalidad de separación del Otro que no sea mediante el consumo tóxico. Es indudable que estas manifestaciones llevan al límite el saber del psicoanálisis y la animada disertación de V. Gorali aportó a la delegación nuevas líneas para seguir conversando con representantes del discurso médico en la ciudad.
                                                                                                          Mariana Filippo

IMPORTANTE

Estimados colegas, a partir de ahora todas las actividades de enseñanza a desarrollarse dentro del ámbito de los CID y las Delegaciones del IOM, deberán ser realizadas exclusivamente por docentes del IOM, permanentes o nombrados ad hoc por el Comité de Iniciativa. Para lo cual también será necesario que comuniquen las actividades propuestas con cierta anticipación al Comité, así como también los afiches con los que serán promocionadas.

                                                                           Stella Palma - Secretaria IOM
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El 6 de mayo de 2006 se cumplió el 150 aniversario del nacimiento de Freud. Por este motivo, fueron innumerables las conmemoraciones de la importancia y de la influencia que, en el ámbito del pensamiento y de la cultura, ha tenido y tiene su legado. El psicoanálisis tuvo efectos inmediatos en el pensamiento contemporáneo, aportando una categorización radical, con la incursión del Inconsciente, para la comprensión de la experiencia humana (singular y colectiva), más allá de la práctica terapéutica. Así se entiende que algunas de las corrientes de pensamiento más destacadas del siglo XX (el marxismo, el existencialismo, la escuela de Frankfurt, el estructuralismo, la hermenéutica o la postmodernidad) estén atravesadas, en mayor o menor medida, por ideas que tienen su origen en la propuesta teórica y práctica de Freud. El presente volumen recoge las conferencias pronunciadas dentro del ciclo «Freud Arqueólogo», coordinado por Jorge Alemán, con que el Círculo de Bellas Artes se sumó a los actos de conmemoración. Lo real de Freud incluye textos de Jorge Alemán, Erminia Macola, Isabel Platthaus y Massimo Recalcati.
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