Dese(a)r

La clinica de las pasiones, titulo que orienta nuestra jornada, encuentra su reverso
en la clinica del deseo, definido por Lacan como metonimia de la falta en ser en el
escrito La direccion de la cura y los principios de su poder. Es en este mismo escrito
donde plantea amor, odio e ignorancia como pasiones del ser.

Haber trabajado este afio acerca de este escrito me ha permitido revisar algunos de
sus enunciados a la luz del significante deser y del concepto objeto a mintiscula, muy
posteriores en su ensefianza. Por una vez el castellano me ha parecido més elocuente
que el francés para lo que me interesa transmitirles: Desear es posible si a minuscula
se incorpora al deser, al corazdn del deser, término que supone un avance en la
concepcidn de la falta en ser. Cabe decir que tras acufiar el término deser, Lacan ya
no emplea mas el término falta en ser.

La Direccidn de la cura es un trabajo en que Lacan responde a la concepcion de sus
contemporaneos acerca del lugar del analista en la transferencia y a como éste debe
responder a la demanda del paciente. Uno de los textos de referencia de la €poca es
La Psychanalyse d’aujourd’hui, el principal objeto de la contestacion de Lacan. En la
pagina 135 del mismo se enuncia “lo que importa... ... no es tanto lo que el analista
dice o hace, sino lo que es”. Ya en su tercera pagina, el escrito tilda de impudica tal
afirmacion, adema de ridicula por considerar la bondad del analista lo que estd en
juego en la salida de un analisis.

Tomemos la frase tal como Lacan la reescribe: “El analista cura menos por lo que
dice o hace que por lo que es”. Sorprendido de que nadie haya pedido razén a su
autor por esta afirmacion, pasa entonces a plantear la cuestion del ser, y también,
obviamente, la del ser del analista. Este planteamiento le llevara a las dos
derivaciones en juego: por un lado las pasiones del ser: amor, odio e ignorancia, y por
otro la cuestion del deseo del analista.

En el punto 9 de su capitulo V (Hay que tomar el deseo a la letra) leemos como se
articula el deseo:

El deseo es lo que se manifiesta en el intervalo que cava la demanda més aca de
ella misma, en la medida que el sujeto, al articular la cadena significante, trae a la luz
la carencia de ser (falta en ser) con el llamado a recibir el complemento del Otro, si el
Otro, lugar de la palabra, es también el lugar de esa carencia.

Lo que de este modo al Otro le es dado colmar, y que es propiamente lo que no
tiene, puesto que a ¢l también le falta el ser, es lo que se llama amor, pero es también
el odio y la ignorancia.

Es también, pasiones del ser, lo que evoca toda demanda mas all4 de la necesidad
que se articula en ella, y es sin duda aquello de lo que el sujeto queda privado, tanto
mas propiamente cuanto mas satisfecha queda la necesidad articulada en la demanda'.

Tomo estos parrafos como punto de partida en el tratamiento de la oposicion
deseo/pasiones del ser.

La demanda, al ser articulada, pone de manifiesto tanto la falta en ser del sujeto
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(deseo) como una llamada a recibir (pasiones) el complemento del Otro.

Desdoblado asi el lugar del Otro, sede tanto de la falta como de la palabra, es pues
al mismo tiempo lugar del deseo y de las pasiones. Como sede de las pasiones, amor,
odio e ignorancia podemos leerlas como los tres elementos en juego en la
transferencia, aquello que opera en el sujeto como expectativa de ser colmado.

Asi pues, el analista, aquel en quien se depositan las esperanzas de obtener lo que
le falta al sujeto para ser, debe responder a ese pedido. La posicion de Versagung, de
rehusamiento a completar el ser, es la que viene traducirse para los analistas
contemporaneos en una accion analitica consistente en frustrar la demanda para poder
levantar el deseo.

Si ahi es donde debe haber un buen analista que sepa serlo, es entonces donde,
segin Lacan, se extravia el analista, presa asi también de su pasion de ser.
Recordemos el sentido patético de pasion; de pathos: padecimiento.

Dos modalidades de esa misma pasion son representadas por el quehacer del grupo
kleiniano y por el grupo anafreudiano. En los primeros se trata de que el analista “es”
objeto de todo lo que dice y hace el paciente, ante lo cual el analista debe interpretar
la transferencia para ir desembarazandose reiteradamente de ese ser de objeto. Por
otra parte, en los anafreudianos se trata de ser sujeto en alianza terapéutica con la
parte sana del yo, con el fin de socavar las defensas yoicas para poder mas tarde
contactar con el inconsciente del sujeto. La egopsychology llevara esta desviacion
hasta su extremo, haciendo del Yo el protagonista de la cura, una instancia con
importantes elementos irreductibles. Se tratard precisamente de hacerlo alin mas
irreductible. El Yo tomaré pues el lugar que no encuentra el fantasma, lugar que entre
los kleinianos tomaba la fantasia.

En este contexto un enunciado un enunciado del final del escrito: si el deseo es la
metonimia de la carencia en ser, el Yo es la metonimia del deseo®. Pasemos al
desciframiento de la frase.

El sujeto solo se determina por un deslizamiento que es deseo, afirma Lacan en la
primera version de la “Proposicion’. Este deslizamiento, lldmese metonimia, le
permite al neurotico hacerse un deseo como modo de deslocalizarse, de desplazarse,
de la falta en ser que lo constituye. Esta carencia de ser, este deser, como dird mas
adelante, es resuelto por la via del deseo en el neur6tico, quien, como sabemos, elige
el sentido. En cambio el psicético, obstinado en el ser, no puede optar a un deseo y se
queda sin sentido.

En un segundo deslizamiento encontramos el Yo como una nueva metonimia del
deseo. Se trata entonces del “Yo soy”, reducto de las pasiones del ser, que en cuanto a
tal reclama su libra de ser bajo las tres formas mencionadas: amor, odio e ignorancia,
siendo esta ultima la mayor pasion en el ser hablante*. Recordemos aqui la funcion de
desconocimiento que el Yo implica, desconocimiento precisamente del deseo, aquello
a lo que debe apuntar la accion analitica. Llegados aqui se entiende que todo el
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esfuerzo en afianzar el Yo, haciéndolo mas irreductible si cabe, “tapona, barra,
constituye una inercia desde hace mas de una década a todo relanzamiento de la
eficacia analitica’, advierte Lacan.

El giro de los afos 20 venia presidido por una supuesta inoperancia de la
interpretacion, y ante esto Lacan cuestiona la responsabilidad de los analistas en
cuanto a su modo de “responder a la demanda”, haciéndose entonces ser. Ser, se
entiende, ese Otro a quien es dado colmar el ser del sujeto. Tres preguntas formulan
claramente esta critica: ;Quién nos librard ya de esa tunica de Neso que nos hemos
tejido nosotros mismos: el analisis responde a todos los desiderata de la demanda, y
por medio de formas difundidas? ;Quién barrerd ese enorme estiércol de las
caballerizas de Augias, la literatura analitica?

(A qué silencio debe obligarse ahora el analista para sacar por encima de ese
pantano el dedo levantado del San Juan de Leonardo, para que la interpretacion
recobre el horizonte deshabitado del ser donde debe desplegarse su virtud abusiva?®

Como modelo de interpretacion, frente a los ruidosos trabajos de un analista que
emularia a Hércules, Lacan propone el silencio de un analista al modo del San Juan
de Leonardo. Frente al estiércol de las pasiones del ser, que han envenenado el
envoltorio del analista, se trata de apenas apuntar a ese horizonte deshabitado del ser,
recobrando para la interpretacion la virtuda alusiva que la vuelva a hacer operativa. Y
asi hacer de la interpretacion un efecto a producir en el decir del analizante como
respuesta al acto analitico, con su saldo de saber en el lugar de la verdad. Para ello al
analista no le queda otra que deser.

La primera mencion escrita al deser aparece en la proposicion de 9 de octubre,
referida al momento en que el analizante, viendo trastabillar la seguridad que obtenia
del fantasma, se da cuenta de que la captura del deseo no es sino la de un deser.

“En este deser se desvela lo inesencial del sujeto supuesto saber, por lo que el
psicoanalista por venir se dedica al ayoApuo de la esencia del deseo, dispuesto a
pagarlo reduciéndose, ¢l y su nombre, al significante cualquiera™.’

Es, pues, en ese deser, mas alld del fantasma, donde la “esencia” del deseo se
fragua. Nos hallamos en el tiempo de “pasaje al deseo de ser psicoanalista™.

Un afio mas tarde se refiere al deseo -en su relacion con la pulsion- como
sufriendo, por la desideracion que evoca en las lenguas romances, la deflaccién que
le lleva de nuevo a su deser. En este contexto cita a Spinoza, quien define al deseo
como la esencia del hombre®, para reformularlo como nuestro ser sin esencia®. Asi en
el deseo se separa el sujeto de otra triada. Ya no son las pasiones del ser, como afios
antes, sino tres esencias: goce, saber y verdad. Ambas coexisten en el sintoma, donde
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mediante el goce, la verdad resiste al saber. Ese goce ofrece un “yo soy” al que el
sujeto debe renunciar en el deser. Lo que el “no pienso” del analista expresa es esta
necesidad que lo lanza al deser. Entonces ya no puede ser sino “no soy”"'. Renuncia,
pues, al pathos del ser. Unas lineas mas tarde destaca que el analista, lejos de ser la
medida de la realidad -concepcion en cuestion entre los “psicoanalistas de hoy”-, solo
abre para el sujeto la via de su verdad al ofrecerse como soporte de este deser. Esta
via apunta a la revelacion del anclaje del deseo en el fantasma, para luego levar
anclas en su atravesamiento, que es deser, con un nuevo rumbo: un deseo sin lastre,
que permite al sujeto “hacerse de nuevo al ser”.

En 1970 Lacan precisa que el deser en juego al final de la cura es el del
psicoanalista, correlato de la destitucion subjetiva que se opera del lado del
psicoanalizante. Esta destitucion constituye, contrariamente al deser, mas bien un ser,
y muy singular. Si el psicoanalista ya no soporta la transferencia del saber supuesto
en ¢l, es a causa del deser. En este contexto insiste en recordar al “tedrico de
enfrente” que decia que se psicoanaliza con su ser: -su “ser psicoanalista”,
naturalmente- anade. Asi clarifica la distincion entre “deseo del analista” -del que dar
cuenta en el pase- y “deseo de ser analista”, anclado en el fantasma, y por tanto muy
lejos de aquél. Entonces, considerar el deser del lado del psicoanalizante -al final de
la cura- es un tropiezo™.

En 1974 Lacan usa la formula hablaser para sustituir a la férmula habitual ser
hablante. Poner el habla por delante es hacer del acto de la palabra la esencia del
sujeto. Asi, ¢l mismo aclara que el hablaser es una manera de expresar el
inconsciente™. Un afio mas tarde indica que hablaser es su formula para sustituir al
inconsciente freudiano™. Se trata de lo que da cuerpo a LOM, su ser de significante.
Entonces, si el ser del sujeto es substancia significante, ello le hace estructuralmente
faltado en ser: desente -con las diversas resonancias que pueda suscitar. Su desencia
puede encontrarla en el trabajo analitico, como efecto ultimo de su produccidén como
hablaser: la cadena significante inconsciente. Es en esa operacion donde también, por
las pérdidas en su ser de goce -efectos colaterales-, un deseo inédito se alumbra,
deseo que es la falta tomada como objeto’: (a). Resultado: un sujeto dese(a)nte.

Entonces, a mi entender, algunos de los desarrollos de Lacan en los afios 70
constituyen una continuacioén de tesis que habia planteado por primera vez en el
escrito La Direccion de la cura y confirman la vigencia de las mismas.

Vigo, 28-05-2011 Manel Rebollo
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