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Los paradigmas de nuestra época devienen en nuevas perspectivas cientificas, técnicas y culturales. Esto plantea
teorias e investigaciones ligadas al género y la sexualidad, la importancia de la imagen en los medios de
comunicacién y el nuevo espacio virtual, el cual permite interacciones y encuentros que quiebran las distancia
exteriores.

De esta manera se generan nuevas formas de subjetivaciéon donde aparece la coercién que la cultura nos impone en
relacién con uno mismo y con los otros en términos de autoimagen, autorepresentacion y percepcion de si mismo.

En todas las épocas la cultura hegemonica determina las caracteristicas del espacio-soporte donde los sujetos
procesan la singularidad de su subjetividad al dar cuenta de su condicién pulsional. Por ello queremos desarrollar las
particularidades de la cultura del capitalismo mundializado que promueve una forma de subjetivacién donde se afirma
un cuerpo reducido a sus goces primarios. Es decir, el sujeto encerrado en su narcisismo consume mercancias para
llenar un vacio que es consecuencia de la propia cultura. Su resultado es que el consumo como centro de la
subjetivacion y de la identificacion de la singularidad conlleva a la impotencia de las pasiones tristes.

Veamos algunas cuestiones referidas a esta problematica.[1]
La singularidad

Segun Spinoza el ser humano es un modo de la Sustancia que llama Dios o Naturaleza. La Sustancia es lo que es en
si, lo que no necesita de otra cosa para ser. Es una causa sui, eterna e infinita. La Sustancia tiene infinitos atributos
gue, a su vez, son infinitos. Nuestro entendimiento que es finito s6lo capta dos atributos: el modo pensamiento y el
modo extensidn. No podemos concebir singularidades que no sean extension (cuerpo) y pensamiento (mens). El ser
humano en tanto que pensamiento es un conjunto de ideas que expresan estados del cuerpo. El cuerpo es nuestro
modo de ser en tanto extension donde sus estados son el objeto de expresioén de las ideas.

Somos composiciones de estados del cuerpo y de asociaciones de ideas ya que somos composiciones de otras
singularidades pues los “cuerpos afectan y son afectados” en el colectivo social. Por ello hablamos de individuacién
como la composicién singular que se manifiesta en el conatus (deseo-necesidad). Las composiciones se expresan
como grados de potencia ya que como sostiene Spinoza: “Cada cosa se esfuerza, en cuanto esta a su alcance, por
perseverar en su ser’ y agrega: “El esfuerzo con que cada cosa intenta perseverar en su ser no es nada distinto de la
esencia actual de la cosa misma.” Esta esencia consiste en el conatus que se expresa de manera singular.

En el sujeto la potencia es la de obrar y de pensar. En este sentido los estados del cuerpo (extension) y de las ideas
(mens) son afecciones efecto del obrar de otros cuerpos (causa externa) o efecto de la accién del propio cuerpo
(causa interna). Los estados del cuerpo se van sucediendo segun las afecciones donde se produce un aumento o
disminucién de la potencia. Por ello vamos a encontrar basicamente tres afectos: el deseo que es expresion del
conatus, la alegria que es un aumento de la potencia y la tristeza que es una disminucién de la potencia.

El conatus lo lleva a perseverar en su ser y a transformarse continuamente. De alli que los seres humanos son

considerados singularidades en constante movimiento. Por eso el conatus es una potencia de ser productiva. Pero el
ejercicio efectivo de la potencia y de la impotencia se realiza por medio de la apropiacion de los modos de existencia
ya que el si mismo esta determinado por la singularidad de los procesos de subjetivacion en el interior de una cultura.

La corposubjetividad

En el pensamiento occidental patriarcal aparece el dualismo jerarquizado mente-cuerpo. Asi como la oposicién
binaria individuo-sociedad. De alli que la subjetividad puede ser entendida perteneciendo al campo de la conciencia
como pretende la filosofia tradicional 0 como equivalente a fantasias inconscientes en una relacion de
extraterritorialidad con las contingentes formaciones histéricos-sociales como la interpretan algunas perspectivas
psicoanaliticas.



Para salir de esta dicotomia nos apropiamos de la ontologia spinoziana y del modelo pulsional freudiano para
entender la subjetividad desde una conceptualizacién que plantea una ruptura con la idea de algo interior opuesto a
un mundo de pura exterioridad.

Como proponemos en otros articulos, el psicoanalisis establece que un sujeto da cuenta de un aparato psiquico
sobredeterminado por el deseo inconsciente. Pero este aparato psiquico se construye en la relaciéon con un otro
humano en el interior de una cultura. Es decir, hablar de subjetividad implica describir una estructura subjetiva como
una organizacion del cuerpo pulsional que se encuentra con una determinada cultura.

En este sentido, definimos el cuerpo como el espacio que constituye la subjetividad del sujeto. En esta
corposubijetividad el cuerpo se dejara aprehender al transformar el espacio real en una extension del espacio
psiquico. El caracter extenso del aparato psiquico es fundamental para Freud, ya que éste es el origen de la forma a
priori del espacio.

De esta manera entendemos que el cuerpo como metéafora de la subjetividad lo constituye un entramado de tres
aparatos: el aparato psiquico, con las leyes del proceso primario y secundario; el aparato organico, con las leyes de
la fisico-quimica y la anatomo-fisiologia; el aparato cultural, con las leyes econémicas, politicas y sociales.

Entre el aparato psiquico y el aparato organico hay una relaciéon de contiglidad; en cambio, entre éstos y el aparato
cultural va a existir una relacién de inclusién. En este sentido el organismo no sostiene a lo psiquico ni la cultura esta
sé6lo por fuera: el cuerpo se forma a partir del entramado de estos tres aparatos donde la subjetividad se constituye
en la intersubjetividad. Por ello la cultura esta en el sujeto y éste, a su vez, esta en la cultura.

Por ello toda produccién de subjetividad es corporal en el interior de una determinada organizacion histérico-social.
Es decir, toda subjetividad da cuenta de la historia de un sujeto en el interior de un sistema de relaciones de
produccidn. Pero lo social como marca en nuestros cuerpos no lo debemos entender como una imposicion, sino
como el resultado de un conflicto que comienza desde la nifiez. Este conflicto tiene los avatares de la castracion
edipica, que desempefia un papel fundamental en la estructuracion de la personalidad y en la orientacion del deseo
humano.

Por ello todo sintoma debe ser entendido desde la singularidad de aquel que lo padece. Pero también en todo
sintoma vamos a encontrar una manifestacion de la cultura. Si el paradigma de la sociedad victoriana era la
sintomatologia histérica, en la actualidad el paradigma es el paciente limite. Este es producto de lo que denominamos
un exceso de realidad basado en la fragmentacion de las relaciones sociales que nos lleva a encontrarnos con el
desamparo primario, cuyas consecuencias son la sensacion de fracaso, la despersonalizacion, la locura y la muerte.

Los factores estructurantes del proceso primario

El ser humano nace en unas condiciones de inadaptacion entre su organismo y el medio, que generan una absoluta
dependencia del nifio con sus padres. Las consecuencias de este hecho marcan una estrecha relacién entre el
nacimiento y la muerte. De esta manera en este periodo hay una relacion fusional entre el nifio y la madre. El poder
soportar la angustia de muerte que padece el nifio va a permitir que la madre genere su capacidad de amor. Es decir,
la madre va a poder dar el amor que requiere el nifio para su desarrollo en la medida que pueda soportar la angustia
de muerte que éste padece, y que se manifiesta en una permanente demanda de atencion. El amor es consecuencia
de poder soportar la emergencia de lo pulsional que trae el nifio, caso contrario aparecera un agujero en lo simbélico
con ulteriores consecuencias psiquicas. Como dice Freud: “El odio es, como relacion con el objeto, mas antiguo que
el amor. Nace de la repulsa primitiva del mundo exterior emisor por parte del yo narcisista”.

De esta manera la madre crea un espacio imaginario atendiendo a las necesidades del bebé para posibilitar el
necesario proceso de catectizacion libidinal; sus pulsiones seran habilitadas para potenciar su singularidad o, caso
contrario, encontrara una falla en ese espacio que al no poder procesar lo sumira en el desvalimiento. Este deseo
materno, compuesto de sentimientos amorosos y palabras, genera un espacio fusional que en la funcién paterna
encuentra un limite -ya que no hay espacio sin un limite- en el que se va construyendo el drama edipico donde la
interdiccion paterna opera con una doble castracién que permitird que ambos, a costa del objeto perdido, se
encuentren con su deseo.[2]

En este sentido Freud sostenia que la vida se da entre dos muertes. Esta primera muerte constituye los factores
estructurantes del proceso primario que son producto del estado de desvalimiento originario que vive el nifio al nacer



ya que su cuerpo lo siente fragmentado y vacio. Por ello necesita de un Primer otro que conforma lo que llamamos un
espacio-soporte afectivo, libidinal, imaginario y simbdélico el cual produce una encarnadura en el cuerpo que le
permita soportar sus fantasias de muerte y destruccién y encontrarse con sus pulsiones de vida, Eros. Su Yo
primitivo se sostiene en un narcisismo primario cuyo prototipo es el seno materno.[3]

En esta etapa el principio de displacer-placer establece que todo lo que atente contra la satisfaccion pulsional del Yo
de placer absoluto es malo. Todo lo frustrante, todo lo generador de dolor y angustia es ajeno al Yo y se proyecta al
mundo exterior. El placer absoluto es la sede de la bondad, mientras lo malo es ajeno. De esta manera se constituye
un odio primario, una negatividad radical hacia lo ajeno al Yo de placer absoluto que son el motor de la violencia
destructiva y autodestructiva, la sensacion de vacio, la nada propia de esa primera muerte que denominamos la-
muerte-como-pulsion cuyos efectos encontramos a lo largo de la vida.[4]

La-muerte-como-pulsién es una fuerza primaria destructiva que amenaza la integridad del aparato psiquico y su
vinculo libidinal con los objetos. Esta fuerza primaria destructiva tiene su base en los factores estructurantes del
proceso primario. En ellos aparece lo que queda fuera de la significacion e insiste desde lo siniestro a través de la
repeticion.

Debemos detenernos en lo que venimos diciendo. Lo podemos plantear de esta manera. Nacemos con una “cajita
infeliz” que se caracteriza por el estado de desvalimiento originario conjuntamente con el deseo y la necesidad de
autopreservacion; ambos conforman una marca indeleble que llamamos imago corporal arcaica que es reprimida
primero por la pulsién escépica y luego por la castracién edipica. Pero, mientras la “cajita infeliz” esta dada de
entrada y permanece produciendo efectos, para que se desarrolle el deseo y la necesidad de autopreservacion
necesitamos de un otro significativo, de un Primer otro que genere un espacio que permita soportar el desvalimiento
gue nos hace humanos.

Las caracteristicas de su desarrollo van a depender de su historia individual, familiar y social. En ellas vamos a
encontrar:

1°) El tiempo arcaico del narcisismo primario que aparece antes de la diferenciacion interior y exterior. Las pulsiones
funcionan de modo autoerético y se encuentran fragmentadas ya que adn no hay unidad del Yo.

2°) Este Yo primitivo, que Freud denomina de “placer purificado”, donde a partir de las mas antiguas mociones
pulsionales orales el limite interior y exterior aparece a partir del principio de displacer-placer: lo que el nifio acepta lo
quiere comer, introducirlo; lo que rechaza lo quiere excluir, escupirlo.

3°) Es el tiempo de la “angustia automatica” donde el nifio ante la sensacion del desvalimiento originario responde
rechazando todo lo que considera displacentero a su narcisismo con el odio primario.

Cuando Freud dice que la vida esté entre dos muertes esta sefialando un origen tragico y un destino tragico del
sujeto humano. Desde este origen tragico el nifio necesita un Primer otro que le de vida. No s6lo desde el punto de
vista bioldgico sino constituyendo ese espacio-soporte afectivo, libidinal, imaginario y simbolico. Este espacio permite
gue nuestra singularidad encuentre las particularidades de nuestro ser en el proceso de individuacién que las
identificaciones van a posibilitar. Somos singulares en potencia ya que necesitamos de un Primer otro para que nos
encontremos con otros otros. En esta imago corporal arcaica vamos a encontrar los factores estructurantes del
proceso primario asi como la marca que dejoé ese encuentro con el Primer otro.

Esta perspectiva nos lleva a que la actualidad de nuestra cultura genera nuevas formas de procesar la pulsion de
muerte que no ha sido analizada en la época de Freud. Es decir, nuevas formas de subjetivacién cuya consecuencia
son los procesos de desligazén de la pulsion de muerte que llevan a la violencia destructiva y autodestructiva y en
(en vez de “en” pondria “a”) la dificultad de simbolizar el desvalimiento originario propio de la muerte-como pulsion
gue construye un sujeto en la vivencia del desamparo.

La cultura como espacio-soporte

Para tratar de entender las modificaciones producidas en la cultura contemporanea y lo que esto influye en la
subjetividad, voy a desarrollar algunas conclusiones sustentadas por Freud en El malestar de la cultura (1930).[5]



En la definicidon que Freud da de cultura puede leerse cdmo ésta determina la subjetividad del sujeto: "... la palabra
‘cultura’ designa toda la suma de operaciones y normas que distancian nuestra vida de la de nuestros antepasados
animales, y que sirven a dos fines: la proteccién del ser humano frente a la naturaleza y la regulacion de los vinculos
reciprocos entre los hombres...". Y continda: "... EI comienzo es facil: Reconocemos como 'culturales' todas las
actividades y valores que son Utiles para el ser humano en tanto ponen la tierra a su servicio, lo protegen contra la
violencia de las fuerzas naturales, etc.".

Para Freud el término cultura remite al momento en que el ser humano se organiza en “comunidad”, poniendo a la
naturaleza al servicio de la satisfaccién de sus necesidades y sometiéndolas a sus demandas.

De esta manera, la produccion cultural seria una prolongacién de la constitucidn corporal del sujeto humano, asi
como ésta lleva las marcas del desarrollo alcanzado por la propia cultura.

Es que en el individuo -como deciamos anteriormente- se hallan un aparato psiquico y un aparato organico que
funcionan con sus propias leyes y que se constituyen en un cuerpo como metafora de la subjetividad, al que soélo se
lo puede entender dando cuenta de su propia historia. Es aqui que aparece la capacidad simbdlica de esta
corposubijetividad, en la cual, dentro del campo de las relaciones culturales, el sujeto va a inscribir el sentido de sus
actos, recorriendo un camino determinado por el interjuego de las pulsiones de vida y de muerte.

Desde esta perspectiva la cultura consistié en un proceso al servicio del Eros que a lo largo de la historia fue uniendo
a la humanidad toda. A este desarrollo se opuso -y se opone- como malestar, la pulsion de muerte que actia en cada
sujeto. Es por ello que la cultura crea un espacio-soporte donde se desarrollan los intercambios libidinales. Este
espacio ofrece la posibilidad de que los sujetos se encuentren en comunidades de intereses, en las cuales
establecen lazos afectivos, imaginarios y simbélicos que permiten dar cuenta de los conflictos que se producen. Es
asi como este espacio se convierte en soporte de los efectos de la pulsién de muerte. En este sentido sostenemos
gue el poder es consecuencia de este malestar en la cultura: las clases hegemonicas que ejercen el poder
encuentran su fuente en la fuerza de la pulsion de muerte que, como violencia destructiva y autodestructiva, permite
dominar al colectivo social.[6]

Esta queda en el tejido social produciendo efectos que impiden generar una esperanza ya que llevan al sujeto a la
vivencia de desamparo. Por ello es importante distinguir un poder que represente los intereses de una minoria de otro
en manos de la mayoria de la poblacién que permitird desplazar los efectos de la pulsion de muerte. Esta situacion es
producto de condiciones econdmicas, politicas y sociales ya que uno de los rasgos importantes de la cultura es que
regla los vinculos reciprocos entre los seres humanos. De no existir, tales vinculos quedaran sometidos a la
arbitrariedad del individuo: el de mayor fuerza impondra sus intereses y sus deseos. Es asi como la cultura favorece
la “fuerza de la razén” por encima de la “razén de la fuerza”.

De esta manera, la convivencia humana es posible cuando los individuos se constituyen en comunidad, la que
contrapone el "derecho" al poder de la "violencia bruta".

De esta manera "... Esta sustitucion del poder del individuo por el de la comunidad es el paso cultural decisivo. Su
esencia consiste en que los miembros de la comunidad se limitan en sus posibilidades de satisfaccién, en tanto que
el individuo no conocia tal limitacién”.

Pero aqui comienza una nueva contradiccion entre la felicidad del sujeto en el colectivo social y las necesidades de
una cultura que puede facilitarla o limitarla.

Ya en los primeros capitulos Freud sefiala los limites para alcanzar plenamente la felicidad del individuo dentro de la
cultura, sustentando una de sus tesis fundamentales: el antagonismo entre las exigencias pulsionales y las
restricciones que impone la cultura. ¢ En qué se manifiestan los limites para alcanzar la felicidad? Freud sefiala que

desde tres lados amenaza el sufrimiento:

1° -El cuerpo propio, cuyo organismo esta destinado a morir, a volver a lo inorganico; el sujeto humano no puede
prescindir del dolor y de la enfermedad, que llevan a la angustia como sefial de alarma.

2° -El mundo exterior, que puede destruir al sujeto.

3° -La relacién de éste con los otros seres humanos en la familia, el estado y la sociedad.



De estos tres lados en que amenaza el sufrimiento, el dltimo de ellos es inadmisible, ya que -cuestiona Freud- no es
dable entender la razén por la cual las normas que nosotros hemos creado no pueden protegernos y beneficiarnos a
todos.

En cambio, en relacion a las dos primeras fuentes del sufrimiento, las considera inevitables. Puesto que nunca
dominaremos completamente a la naturaleza, nuestro organismo, que forma parte de ella, ser& siempre perecedero,
pues somos seres entrépicos. Es asi como la cultura aparece atravesada por un malestar que es propio de la
constitucion del sujeto humano: la pulsion de muerte.

Los procesos de subjetivacién en la actualidad de la cultura

Siempre hubo nacimiento y estructura social. Lo que esta cambiando son las configuraciones especificas de las
organizaciones sociales que sostienen este proceso que lleva a modificaciones en la forma que se procesa la pulsion
de muerte. En especial aquélla que deviene de los factores estructurantes del proceso primario.

La consecuencia de la actualidad de la cultura mundializada es que el sujeto queda atrapado en el desvalimiento
originario propio de la muerte-como-pulsion.

Como venimos afirmando la subjetividad se construye en la relaciéon con un otro en el interior de una cultura. Esta
cultura depende en cada etapa histdrica de los sectores sociales hegemoénicos que establecen una organizacion
econdmica, politica y social cuyo objetivo es reproducir las condiciones de dominacién. De esta manera ejerce una
“‘dominacién simbdlica” (Pierre Bordieu) para reproducir el orden social hegeménico en el reconocimiento y
desconocimiento de la arbitrariedad que lo funda.

Esta “dominacion simbdlica” se basa en una cultura donde la crisis del tejido social y ecoldgico produce un imaginario
social donde el futuro es vivido como una catastrofe, el pasado no existe y solo queda la perpetua inestabilidad del
presente. De esta manera el desvalimiento estructural se encuentra con el imaginario de una cultura donde los
desarrollos cientificos y técnicos llevan al sujeto a la incertidumbre, la angustia y el miedo; ya que lo Unico que puede
ofrecer es la ilusion de la utopia de la felicidad privada. La felicidad se puede comprar en cémodas cuotas
mensuales. El consumo es la medida de nuestro bien-estar. Por ello la subjetivacion se realiza por lo que uno tiene y
no por lo que es o lo que hace. Es decir, intenta producir un sujeto-mercancia pasivo a los dictados del “mercado” a
partir de los medios de comunicacion y las nuevas tecnologias|[7].

De esta manera el poder de la cultura hegemdnica se inscribe en nuestra subjetividad de manera invertida. Es decir
la fuerza del poder no potencia nuestro ser, por lo contrario nos lleva a la impotencia al transformarnos en
mercancias. Como escribe Marx: “La desvalorizacion del mundo humano crece en razén directa de la valorizacion del
mundo de las cosas”.

En este sentido la corposubijetividad da cuenta de la cultura y de la singularidad del sujeto. Por ello la cultura
hegeménica produce los procesos de subjetivacién y a su vez constituye la singularidad a partir de una subjetividad
in-corporada donde -al decir de Spinoza- triunfan las pasiones tristes (el odio, la melancolia, la depresién) sobre las
pasiones alegres (el amor, la solidaridad). El exceso de realidad produce monstruos que refieren a una subjetividad
construida en la ruptura del lazo social. Es aqui donde el sujeto en la vivencia del desamparo queda encerrado en si
mismo ya que no puede encontrar un procesamiento simbélico acumulando mercancias.

Mucho menos tomando al otro como mercancia. Por el contrario, la cultura al ofrecer el consumo como modelo de
subjetivacion lleva a formas de la singularidad donde la identificacion se sostiene en las pasiones tristes. Pero no
luchamos contra las pasiones tristes con la Razén sino con la fuerza de las pasiones alegres, transformando la
Razdén en una razdn apasionada. Pero esta Razon es una razén con otros seres humanos. Por ello la pregunta de
Spinoza ¢ Por qué hacemos la suposicion de que tenemos libre voluntad? La respuesta es pensar que somos
entidades separadas. En este pensamiento no vemos nuestra union real con los otros. Todos somos una sola Mente
y un solo Cuerpo. Es en este cuerpo social donde podemos encontrar nuestra libertad. Por miedo a la libertad no nos
reconocemos en los otros y nos refugiamos en nosotros mismos. En nuestro narcisismo. Este es el objetivo del poder
gue se inscribe en nuestra subjetividad a partir de las nuevas formas de subjetivacion que predomina en la actualidad
de la cultura mundializada.

Notas:



[1]Vamos a desarrollar algunos conceptos elaboradas en otros articulos. Entre otros podemos citar: “El mal y el bien
son inmanentes a nuestra condicion humana”, revista Topia N° 65, agosto 2012; “La exhibiciéon obscena del secreto”,
revista Topia N° 63, noviembre 2011; “Tiempo libre para comprar (el consumidor consumido por la mercancia)”,
revista Topia N° 54, noviembre 2008; “La curiosa anatomia del alma”, revista Topia N° 53, setiembre 2008; “Un
paradigma de época: lo innombrable de la pulsién de muerte”, revista Topia N° 51, junio 2008; “La subjetividad del
idiota plantea la pregunta ¢ Cémo inventamos lo que nos mantenia unidos?”, revista Topia N° 40, abril 2004; “La
crueldad del poder en Saverio el cruel”, revista Topia N° 38, agosto 2003; “El yo es nosotros (comentarios sobre
psicoanalisis, subjetividad e ideologia)”, revista Topia N° 37, julio 2003. Todos esto textos puede ser consultados en
www.topia.com.ar

[2] Cuando hablamos de la “madre” nos referimos a una funcién de cuidado que realiza un Primer otro que puede
coincidir con la madre biolGgica o un sustituto que puede ser mujer o varén. Lo importante para que se constituya en
ese Primer otro es que posibilite un espacio que permita soportar la angustia de muerte.

[3] El término Hildflosigkeit usado por Freud aparece traducido de diferentes maneras como desamparo, indefensién,
invalidez, inerme o desvalimiento. Nosotros usamos el término “desvalimiento” para referirnos a la vivencia del estado
originario que produce el trauma de nacimiento. Toda situacion traumatica remite a ese primer estado. Por ello
hablamos de desvalimiento originario. En cambio usamos “desamparo” para aquella organizacion psiquica en la que
se vivencia una falta de contencion del mundo externo en relacién al mundo interno.

Desamparo significa abandono, falta de ayuda o favor. Desamparar es dejar sin amparo o favor a la persona que lo
pide o necesita. Podemos decir que es una problemética que agqueja a algunas personas en diferentes momentos de
su vida, pero especialmente durante periodos en los cuales se encuentran potencialmente vulnerables y
dependientes, ya sea fisica y o psiquicamente. Esto ocurre especialmente en la nifiez. Dicha vulnerabilidad debiera
decrecer con la edad y sobre todo disminuir al finalizar la adolescencia. Sin embargo sabemos que existen periodos
en los cuales el sujeto ve puesto a prueba sus recursos psiquicos. Es decir, en el “desamparo” encontramos la
vivencia de una falla primaria en la constitucion del espacio-soporte del Primer otro. Esta diferencia conceptual la
consideramos importante en la clinica ya que determina la gravedad de ciertas formaciones sintomaticas; el
desvalimiento da cuenta de un sujeto cuyo trauma originario es imposible de elaborar ya que algo que no estuvo no
puede ser reemplazado simbdlicamente. Siguiendo “las series complementarias” de Freud toda situacion traumatica
gue vive a posteriori lo remitira a ese agujero. El trabajo terapéutico consiste en que pueda vivir-con ese agujero en
lo simbdlico. En cambio el “desamparo” remite a una negatividad que implica la necesidad de procesar
simbolicamente una historia que deviene de los factores estructurantes del proceso primario.

[4] Hablamos de principio de displacer-placer ya que el bebé evita el displacer y, como consecuencia, busca el placer.
En este sentido el aparato psiquico no es hedonista, lo que trata de evitar es el displacer.

[5] Si bien la determinacién de la cultura en la subjetividad se encuentra explicitamente expuesta por Freud en este
texto, vamos a encontrar a lo largo de su obra permanentes referencias en relacion a esta problematica. Entre otras
podemos citar: La moral sexual “cultural” y la nerviosidad moderna (1908), Contribuciones para un debate sobre el
suicidio (1910), De guerra y muerte. Temas de actualidad (1915), Psicoanalisis de las masas y analisis del yo (1921),
El porvenir de una ilusion (1927), ¢ Por qué la guerra? (1933), Moisés y la religion monoteista (1939).

[6] Carpintero, Enrique, La alegria de lo necesario. Las pasiones y el poder en Spinoza y Freud, editorial Topia,
Buenos Aires, 2007 (segunda edicion).

[7] La regresion al desamparo primario que producen los medios de comunicacion lo establece Hazaki cuando
plantea que “estamos ante una conformacién mediatica, la que constituye una placenta que nos alimenta
permanentemente de mensajes e imagenes. Esta requiere que estemos cada vez mas conectados a ella 'y, por eso
mismo, somos cada vez mas dependientes de la misma.” Hazaki, César, El cuerpo mediatico, editorial Topia, Buenos
Aires 2010.

Publicado en Editorial Revista Topia Noviembre 2012 http://www.topia.com.ar/articulos/costo-integrarnos-procesos-
actuales-subjetivaci%C3%B3n



http://www.topia.com.ar/articulos/costo-integrarnos-procesos-actuales-subjetivaci%C3%B3n
http://www.topia.com.ar/articulos/costo-integrarnos-procesos-actuales-subjetivaci%C3%B3n

