 «Η έννοια της νέας ψυχικής οικονομίας του Σαρλ Μελμάν»

Η απαρχές και οι καταβολές της έννοιας

      Η νέα ψυχική οικονομία είναι μία έννοια του  Γάλλου ψυχίατρου και ψυχαναλυτή  Σαρλ Μελμάν ο οποίος ξεκίνησε να την αναπτύσσει ήδη από το Μάρτιο του 2001  στη διάρκεια μίας διάλεξης με τίτλο «Εισαγωγή στη νέα ψυχική οικονομία» που έγινε στο Παρίσι στα πλαίσια ενός  συνεδρίου ψυχιατρικής με θέμα «Ο άνθρωπος υπό τη δοκιμασία της σύγχρονης κοινωνίας»
. Στην ομιλία του  αυτή ο Μελμάν είχε  πει μεταξύ άλλων σχετικά με   το θέμα  ότι
.

«Περνάμε απ’ ένα πολιτισμό ο οποίος θεμελιωνόταν  στην απώθηση των επιθυμιών και ως εκ τούτου στη νεύρωση, σ’ ένα άλλο, ο οποίος συστήνει την ελεύθερη έκφραση των επιθυμιών  και  προωθεί τη διαστροφή. Ούτως ώστε η ‘’ψυχική υγεία‘’  συνάδει  σήμερα με την αρμονία όχι πλέον με κάποιο ιδανικό αλλά με το αντικείμενο της ικανοποίησης. Έτσι το ψυχικό καθήκον ανακουφίζεται  τα μάλα και η ευθύνη του υποκειμένου  εξαλείφεται από μία αποκλειστικά οργανική ρύθμιση».

          Ο Βέλγος ψυχίατρος και ψυχαναλυτής Ζαν Πιέρ Λεμπρέν, μέλος της Association Lacanienne Internationale, ο οποίος ήταν παρών στην ομιλία του Μελμάν και ο οποίος το 1997 στο βιβλίο του «Ένας κόσμος χωρίς όρια, δοκίμιο για μία ψυχαναλυτική κλινική του κοινωνικού γίγνεσθαι»
 είχε αναπτύξει κάποιες αντίστοιχες ιδέες γύρω από τις κοινωνικές  αλλαγές που διαπίστωνε,  σχολίασε το περιεχόμενο  της ομιλίας  του Μελμάν   με τον ακόλουθο τρόπο : «Η καινοτομία η δύναμη και η καταλληλότητα της ανάλυσης μας εντυπωσίασαν ευθύς εξαρχής. Δεν επρόκειτο πλέον να αναφέρουμε απλές αλλαγές του κοινωνικού γίγνεσθαι και τις επιπτώσεις τους στην υποκειμενικότητα του καθενός, αλλά στην εξέταση μίας ανέκδοτης μετάλλαξης η οποία παράγει διαρκώς αποτελέσματα. Τα οποία μπορεί να είναι μείζονος σημασίας και  να αφορούν όχι μόνο το άτομο αλλά και τη συλλογική ζωή....Η ριζική ανάγνωση από τον Μελμάν της σύγχρονης κατάστασης μας έφερνε στο σημείο  να οφείλουμε να σκεφθούμε μία  ευρύτατη αλλαγή με αμέτρητες ανθρωπολογικές συνέπειες η οποία εγκαθιστά την συμφωνία μεταξύ μίας ασυγκράτητης  ελεύθερης οικονομίας και μίας υποκειμενικότητας η οποία εκλαμβάνεται ως απελευθερωμένη από οποιοδήποτε χρέος έναντι των προηγούμενων γενεών - δηλαδή παράγοντας ένα υποκείμενο το οποίο πιστεύει ότι μπορεί να κάνει tabula rasa του παρελθόντος του ».

        Αντίστοιχες ιδέες, εκτός από τα κείμενα του  ίδιου του Λεμπρέν, βρίσκονται  ήδη σε κείμενα του Μαρσέλ Γκοσέτ της ίδια περιόδου, όταν  φερειπείν ο γνωστός  Γάλλος  διανοούμενος στο βιβλίο του «Η θρησκεία στα πλαίσια της δημοκρατίας»
 σημείωνε ότι υπάρχει μία πραγματική εσωτερίκευση του μοντέλου της αγοράς  η οποία έχει προς στιγμήν αμέτρητες συνέπειες που μόλις και αρχίζουμε να αντιλαμβανόμαστε. Ακόμη πιο πριν η είσοδος  σε μία νέα εποχή μεταμοντέρνα είχε αναγγελθεί περί το 1980 από τον φιλόσοφο Ζαν Φρανσουά Λυοτάρ στο βιβλίο του η «Η μεταμοντέρνα συνθήκη»
 στο οποίο   αναγγέλλεται η έξοδος από τις  θεολογικοπολιτικές αφηγήσεις  τόσο τις παλιές, οι οποίες σχετίζονταν με τους μονοθεϊσμούς, όσο και τις μοντέρνες : δηλαδή αυτές της ατομικής χειραφέτησης διαμέσου της πρόσβασης στον κριτικό λόγο  και αυτές της κοινωνικής χειραφέτησης όπως ο μαρξισμός. 

      Ο σύγχρονός μας Γάλλος φιλόσοφος Ντάνι Ρομπέρ Ντιφούρ
, συγγραφέας πολλών συγγραμμάτων γύρω από την ίδια θεματική, σχολιάζει το κείμενο αυτό λέγοντας ότι ο Λυοτάρ ανήγγειλε μάλλον με μικτά συναισθήματα τις παραπάνω αλλαγές οι οποίες συνιστούσαν μία  αντικατάσταση των παραδοσιακών αξιών από ένα ατομικισμό τον οποίον συνοψίζει ο εγωισμός και ο βάρβαρος καπιταλισμός
. Ο  Ντιφούρ λέει από την πλευρά του
 ότι  η προβολή ως παραδείγματος της «πλεονεξίας», η οποία  θεωρείτο μέχρι έκτοτε  τρέλα, παρήγαγε ένα βαθύ μετασχηματισμό των μεγάλων ανθρώπινων οικονομιών. Όχι μόνο της οικονομίας της αγοράς αλλά και της πολιτικής οικονομίας, της οικονομίας του συμβολικού, της σημειωτικής οικονομίας και last but not least της ψυχικής οικονομίας. Ο πολυγραφότατος αυτός συγγραφέας είχε υποστηρίξει στο βιβλίο του με τίτλο «Τα μυστήρια της τριάδας»
 ότι o τριαδικός άνθρωπος βλέπει τις δυνάμεις του να εξαφανίζονται προοδευτικά  σε όφελος του δυαδικού ανθρώπου. Η διαφορά δε  των δύο αυτών τύπων ανθρώπου είναι μεταξύ άλλων, σύμφωνα με το συγγραφέα, το  ότι ο τριαδικός άνθρωπος παραδεχότανε το θάνατο, τον οποίον μάλιστα έθετε ως βάση  της συμβολικής τάξης και του κοινωνικού δεσμού, ενώ ο δυαδικός επιδιώκει την εξάλειψη του θανάτου.  Ο φιλόσοφος αυτός, ο οποίος εμπνέεται μεταξύ άλλων  από τον Λακάν, διεκδικεί  στο τελευταίο πολύ πρόσφατο  βιβλίο του
 το ρόλο του «νεοαντιστασιακού» σ’ αυτό που προτείνεται ως πρόοδος από το σύγχρονο πολιτισμό  -  την ελεύθερη δηλαδή αγορά και το πρόταγμα της πλεονεξίας. Θα δούμε στη συνέχεια πως αυτή η ιδέα βρίσκεται και στην θεωρία του Μελμάν ο οποίος όμως, διαφορετικά από τους φιλοσόφους που προανέφερα, τοποθετείται διαμέσου της ψυχαναλυτικής κλινικής και θεωρίας όσον αφορά το πρόταγμα για απόλαυση χωρίς όριο. 

     Δεν θα αναφερθώ εκτενώς στην  παρακμή της πατρικής λειτουργίας, όπως αναγγέλλεται,  λέει ο Μελμάν
, ήδη από τον 18ο αιώνα, όταν ο πατέρας γίνεται αντικείμενο διακωμώδησης από τη λογοτεχνία και το θέατρο την ίδια περίοδο που  οι αξίες της φιλελεύθερης οικονομίας είναι σε ανάπτυξη. Από τις αρχές του 20ου αιώνα και κυρίως μετά τον 1ο παγκόσμιο πόλεμο η αμφισβήτηση της πατριαρχίας γίνεται  μία σταθερά, και η ψυχανάλυση με το οιδιπόδειο σύμπλεγμα συμμετείχε σ’αυτήν την αλλαγή. Θα επικεντρωθώ όμως στις τελευταίες δεκαετίες οι οποίες έρχονται να δημιουργήσουν θα λέγαμε ένα αντι-παράδειγμα σ’αυτό της πατριαρχίας το οποίο ο Μελμάν ονομάζει μητριαρχία και το οποίο έρχεται  θα λέγαμε να επισφραγίσει την παρακμή του προγούμενου παραδείγματος. Ο Μελμάν με την προτροπή και τη συνεργασία του  Λεμπρέν  εξέδωσε το 2003 μία σειρά συνεντεύξεων με τον τίτλο «Ο άνθρωπος χωρίς βαρύτητα, το να απολαμβάνει κανείς χωρίς όριο»
 στις οποίες ο Λεμπρέν συνδιαλεγότανε με το Μελμάν γύρω από δύο βασικές έννοιες. Αυτή της νέας ψυχικής οικονομίας και αυτή της εμφάνισης μίας μητριαρχίας στη θέση της παραδοσιακής πατριαρχίας. Εδώ θα επικεντρωθώ στην πρώτη απ’αυτές, δηλαδή την νέα ψυχική οικονομία. Πριν όμως αρχίσω την ανάπτυξη γύρω απ’αυτή τη έννοια να πω ότι προπέρυσι εκδόθηκε από τη συνεργασία των δύο αυτών ψυχαναλυτών ένα δεύτερο βιβλίο με τίτλο «Η νέα ψυχική οικονομία, ο τρόπος του σκέπτεσθαι και του απολαμβάνειν σήμερα»
 στο οποίο συμπεριλαμβάνεται επίσης  ένας διάλογος με τον Μαρσέλ Γκοσέτ. Στο βιβλίο  αυτό λοιπόν ο Γκοσέτ τονίζει  ότι αυτό που τον εντυπωσιάζει δεν είναι ότι οι ψυχαναλυτές συμμετέχουν στο διάλογο γύρω από το κοινωνικό πεδίο αλλά ότι συμμετέχουν σ’ αυτόν τόσο καθυστερημένα. Ερώτημα που θα μπορούσε ίσως να είναι εύλογο όσον αφορά και τη συμμετοχή των ψυχαναλυτών στον κοινωνικό διάλογο στην χώρα μας.

Οι σύγχρονες   κοινωνικές αλλαγές και η   «θέση» της ψυχανάλυσης
        Ο Μελμάν δεν πιστεύει  ότι η ψυχανάλυση μπορεί να είναι μία ψυχοθεραπεία της κοινωνίας ή ένας οδηγός των κοινωνικών συμπεριφορών. Πρεσβεύει όμως ότι ο ψυχαναλυτής έχει μία ανατρεπτική αρετή στο βαθμό που μπορεί να προκαλεί  τους ανθρώπους  να εντυπωσιάζονται γύρω από την ύπαρξή τους όπως οι φιλόσοφοι το έκαναν με τον τρόπο τους  κατά την αρχαιότητα
. Ο ψυχαναλυτής για το Μελμάν  είναι από τους λίγους που μπορεί να διατηρεί μία αντίσταση η οποία να μην είναι «velléitaire» η οποία δηλαδή - θα μεταφράζαμε περιφραστικά -  να μην θέλει να καταλήξει οπωσδήποτε κάπου, όπως κάποια συλλογικά κινήματα αντίστασης – επί παραδείγματι αντίστασης στην παγκοσμιοποίηση. Παραδόξως η ψυχανάλυση, λέει, στο σημείο που βρισκόμαστε - όπου δηλαδή μας υπόσχονται όλες τις ικανοποιήσεις, όλες τις προόδους - είναι η μόνη που μπορεί να λέει «όχι δεν πάει άλλο έτσι».

     Παρά την κάπως αφοριστική αυτή φράση του Μελμάν η στάση του ψυχαναλυτή στη διαδικασία της ψυχανάλυσης έχει αυτό το χαρακτήρα επερώτησης της επιθυμίας χωρίς προκατάληψη και χωρίς υπόδειξη – χωρίς να τείνει θα λέγαμε  να θέλει να καταλήξει κάπου - την οποία θα μπορούσε να μεταφέρει ίσως στο επίπεδο της επερώτησης των κοινωνικών τάσεων. Αλλά η θέση της ψυχανάλυσης όσον αφορά την επερώτηση της δυναμικής που διέπει το κοινωνικό σύνολο λαμβάνει την προκαταρτική της ιστορική,  θα λέγαμε, νομιμοποίηση από την στάση του Φρόιντ και του Λακάν απέναντι στα κοινωνικά  θέματα. Ο Φρόιντ στο  κείμενό του  γύρω από την ψυχολογία των μαζών
 έλεγε ότι «Στην ψυχική ζωή του ατόμου όταν αυτό εκλαμβάνεται  απομονωμένο από το σύνολο ο άλλος παρεμβαίνει συστηματικά ως μοντέλο, υποστήριγμα ή αντίπαλος, και ως εκ τούτου η ατομική ψυχολογία είναι επίσης, αμέσως και ταυτόχρονα, μία κοινωνική ψυχολογία υπ’ αυτήν τη διευρυμένη  έννοια, η οποία όμως είναι εντελώς δικαιολογημένη». Ο δε  Λακάν είπε ότι το ασυνείδητο είναι το κοινωνικό. Ο Μέλμάν
 αντιλαμβάνεται αυτή τη φράση υπό την έννοια του ότι ο ευνουχισμός ουδέποτε είναι μία ιδιωτική υπόθεση στο βαθμό που οι τρόποι  του είναι πάντα συλλογικοί. Είναι ο νευρωτικός που φαντάζεται, λέει, ότι το ασυνείδητο είναι μία προσωπική υπόθεση.

    Ας έρθουμε όμως στις επίκαιρες κοινωνικές αλλαγές όπως αυτές τις απαριθμεί τηλεγραφικά ο Λεμπρέν
 στην εισαγωγή του βιβλίου «Ο άνθρωπος χωρίς βαρύτητα». Απέναντι στις αλλαγές αυτές, σημειώνει,  ο σύγχρονος άνθρωπος, τα σημερινά υποκείμενα, βρίσκονται χωρίς σημαδούρες τόσο όσον αφορά τη λήψη αποφάσεων όσο και την ανάλυση των εν λόγω καταστάσεων. Απαριθμούμε μαζί του : Βία στο σχολείο και την Πολιτεία, μία καινούργια στάση απέναντι στο θάνατο (ευθανασία, εξασθένιση των τελετουργικών στοιχείων που τον συνοδεύουν). Το αίτημα του τρανσέξουαλ, οι αποφάσεις που διέπουν το δίκαιο του παιδιού, ο αναγκαστικός χαρακτήρας ή ακόμη περισσότερο τα όσα υπαγορεύει εξαναγκαστικά η οικονομία, οι εξαρτήσεις πάσης φύσης, η εμφάνιση καινούργιων συμπτωμάτων (π.χ. ανδρική ανορεξία, υπερκινητικά παιδιά), η τυραννία της συναίνεσης, η πίστη στις αυταρχικές λύσεις, η διαφάνεια ως πρόταγμα, το βάρος των μέσων μαζικής ενημέρωσης, ο πληθωρισμός της εικόνας, η επίκληση της δικαιοσύνης ως πανάκειας όσον αφορά τη ρύθμιση της κοινωνικής ζωής (ο πληθωρισμός θα λέγαμε του θετικού δίκαιου σε βάρος του συμβολικού), οι διεκδικήσεις των θυμάτων κάθε είδους, η αλλοτρίωση από το εικονικό (τα παιχνίδια βίντεο, το διαδίκτυο κ.λ.π.), η απαίτηση για μηδενικό ρίσκο. Για όλα αυτά λέει,  το θέμα δεν είναι το να δημιουργήσουμε οπωσδήποτε καινούργιες γνώσεις προκειμένου να μπορέσουμε να πορευθούμε. Γιατί το πρόβλημα μάλλον είναι το πως το σύγχρονο υποκείμενο αντιμετωπίζει ως παθολογική την απουσία γνώσης. Η επιστήμη στις μέρες μας υπόσχεται ότι μπορεί να βρει λύσεις για τα πάντα. Αλλά πως το σύγχρονο υποκείμενο, το οποίο έχει γαλουχηθεί από τον κυρίαρχο πλέον λόγο της επιστήμης, μπορεί να υποστεί και ακόμη περσότερο να υποστηρίξει, με την κρίση και τη θέση του, την απουσία γνώσης; Όταν δηλαδή ο λόγος των τεχνοεπιστημών  του υπόσχεται ότι η απουσία γνώσης δεν είναι δομικής φύσης, δηλαδή θα λέγαμε λακανικά,  το αδύνατο του Πραγματικού,  αλλά μόνο  θέμα χρόνου προκειμένου να εξαφανιστεί. Θα επανέλθω στα ερωτήματα αυτά.

      Ένα ακόμη ερώτημα μπορεί να είναι το πως ήρθαμε στο σημείο αυτό. Ο Μελμάν
 το εξηγεί με  τη σημαντική  πρόοδο που επιτεύχθηκε τα τελευταία χρόνια η οποία όμως, όπως συνήθως συμβαίνει, δημιούργησε βαριά προβλήματα. Η πρόοδος συνίσταται στο ότι ο σύγχρονος άνθρωπος συνειδητοποίησε ότι ο ουρανός είναι άδειος τόσο από το Θεό όσο και από ιδεολογίες και από  υποσχέσεις, αναφορές και  έτοιμες λύσεις, ούτως ώστε  τα άτομα οφείλουν πλέον να προσδιοριστούν από μόνα τους τόσο ατομικά όσο και συλλογικά. Οι δύο τελευταίοι αιώνες ήταν αυτοί των μεγάλων εφευρέσεων και του εντοπισμού των ορίων : στα μαθηματικά ο Χίλμπερτ, στη λογική ο Γκέντελ,  στην πολιτική ο Μάρξ,  στην ψυχολογία ο Φρόιντ και το οιδιπόδειο σύμπλεγμα. Ο καινούργιος αιώνας αναγγέλλεται ως αυτός της άρσης των ορίων και ταυτόχρονα της άρσης του αδύνατου. Η επιστήμη υπόσχεται αυτή την άρση χωρίς να το μπορεί βέβαια αλλά και χωρίς να αναλογίζεται τις συνέπειες απ’ αυτά που  παράγει θα λέγαμε πληθωριστικά. Τα απόβλητα είναι ένα απ’αυτά αλλά και μεταξύ αυτών που θεωρούμε ως θετικά παράγωγα είναι σίγουρο ότι περισσότερα του ενός θέτουν προβλήματα για τα οποία η επιστήμη δεν έχει καμία απάντηση. Οι ηθικολόγοι λέει ο Μελμάν,  όπως συνήθως συμβαίνει, πρόλαβαν τους υπόλοιπους στην αναγγελία της νέας εποχής. Ο Φουκώ,  ο Αλτουσσέρ, ο  Μπαρτ,  ο Ντελέζ προκήρυξαν πρώτοι το δικαίωμα όχι πλέον στην ευτυχία αλλά στην απόλαυση. Και η επιστήμη τους ακολούθησε από κοντά, η βιολογία καταρχάς. Η  πιο καθοριστική παρέμβαση ήταν αυτή της κυριαρχίας όσον αφορά τη γονιμότητα και κατόπιν  την αναπαραγωγή της ζωής. Το να μην είναι δηλαδή πλέον ο Θεός που έχει τη δύναμη της δημιουργίας   νέων οργανισμών.

Η διάλυση της μεταβίβασης 

       Με κάποιο τρόπο έχουμε, λέει ο Μελμάν
,  μία  συλλογική διάλυση της μεταβίβασης τόσο όσον αφορά τα πρόσωπα όσο και τα   κομμάτια γνώσης. Δεν υφίσταται πλέον κύρος, ούτε αναφορά, ούτε γνώση που να θεωρείται ότι έχει κάποια σύσταση χάριν της μεταβίβασης. Είμαστε πλέον μέσα στη διαχείριση και στις πρακτικές. Ο πολιτισμός μας οργανωνόταν ανέκαθεν με έρεισμα τα σημαντικά κείμενα. Αυτό ξεκίνησε από τους αρχαίους  Έλληνες και τον Όμηρο ο οποίος έπαιζε ένα σημαντικό ρόλο στην οργάνωση της ζωής τους, ως σύμβουλος και ως μοντέλο των συμπεριφορών τους. Η ελληνική φιλοσοφία ήταν επίσης το εγχείρημα οργάνωσης του κειμένου το οποίο θα μπορούσε να καθοδηγεί τις συμπεριφορές και τις κρίσεις  με σοφία. Στη συνέχεια ήταν η Βίβλος  που έπαιξε και συνεχίζει να παίζει αυτό το ρόλο τόσο όσον αφορά τις συμπεριφορές του καθένα αλλά και την πολιτική ζωή. Το τελευταίο ημερολογιακά τέτοιο σημαντικό κείμενο ήταν ο μαρξισμός. Όπως και να έχει το καθένα από τα κείμενα αυτά ήταν οργανωμένο ως αντιπροσωπευτικό μίας γνώσης και έρχονταν να προκαλέσει, θα λέγαμε από κλινικής πλευράς, μία μεταβίβαση δηλαδή μία αγαπητική προσκόλληση στον υποτιθέμενο  συγγραφέα του κειμένου. Αυτά τα κείμενα χρησιμοποιήθηκαν κατά τη διάρκεια χιλιάδων χρόνων ως μεγάλος Άλλος, δηλαδή ως τόπος οργανωμένος από το λόγο. Στην εποχή μας υπάρχει μία έκπτωση των σημαντικών κειμένων, δηλαδή μία γενική αδιαφορία όσον αφορά τα θεμελιώδη κείμενα του πολιτισμού μας. 

        Λίγα λόγια όμως για την οργάνωση του λόγου του καθενός μας σύμφωνα με το Μελμάν
. Ο λόγος του υποκειμένου οργανώνεται  λέει σύμφωνα με δύο άξονες. Ενα κάθετο, ο οποίος αφορά το διάλογό του  υποκειμένου με το μεγάλο Άλλο και ένα οριζόντιο ο οποίος γίνεται με τον όμοιο, τον μικρό άλλο. Ο Λακάν τον ονόμασε μεγάλο Άλλο, γιατί ο Άλλος αυτός είναι οριστικά Άλλος,  «Έτερος» θα λέγαμε με την ευκολία της ελληνικής γλώσσας. Στην αρχή υπάρχει μία γλωσσική οργάνωση για το υποκείμενο το οποίο δέχεται το μήνυμά του, τα πρωταρχικά σημαίνοντα που τον αφορούν, το όνομά του φερειπείν, χωρίς να γνωρίζει παρά ταύτα αυτό που ο μεγάλος Άλλος τον θέλει, αυτό που περιμένει απ’ αυτόν. Είναι γι’αυτό που τα σημαντικά κείμενα είναι ταυτόχρονα άμυνες ενάντια στην κενότητα αυτού του τόπου του μεγάλου Άλλου, αυτού του γλωσσικού τόπου από τον οποίο τα μηνύματα του υποκειμένου δημιουργούνται χωρίς να γνωρίζει το υποκείμενο αυτό που τον κάνει να μιλά. Υπάρχει λοιπόν ένα αίτημα από την πλευρά του μεγάλου Άλλου το οποίο δεν γνωρίζει πως να ικανοποιήσει και υπάρχει επίσης σ’αυτόν τον τόπο μία φωνή που του υπαγορεύει τα λόγια του, πράγμα που είναι κοινή εμπειρία στο βαθμό που συχνά αντιλαμβανόμαστε ότι δεν γνωρίζουμε γιατί λέμε κάτι, όταν κάνουμε για παράδειγμα μία παραδρομή, αλλά όχι μόνο τότε. Ακόμη περισσότερο βέβαια συνιστά εμπειρία για τον ψυχωτικό ο οποίος, με το να μην είναι διχασμένος όσον αφορά το μήνυμα του μεγάλου Άλλου, το δέχεται όχι ως ερώτημα, όπως ο νευρωτικός, αλλά απευθείας ως φωνές,  ενίοτε προστακτικές. (20 λεπτά)

    Υποστηρίζει λοιπόν ο Μελμάν ότι βρισκόμαστε σε μία περίοδο η οποία  χαρακτηρίζεται από την προεξάρχουσα σημασία που δίνουμε στο οριζόντιο διάλογο, αυτόν δηλαδή που γίνεται με τους μικρούς άλλους, τους όμοιούς μας, χωρίς να δίνουμε βαρύτητα στο μήνυμα που μπορεί να έρχεται από το μεγάλο Άλλο. Οι συνέπειες αυτού είναι ότι η ομιλία έχει πλέον αναφορά στο κύρος  του συνομιλητή. Το βλέπουμε στην Ελλάδα αρκετά αυτό με τα τηλεοπτικά παράθυρα. Και η γνώση, η οποία ήταν το προνόμιο του μεγάλου Άλλου, είναι απενδεδυμένη εξ’ ου και η έκπτωση της μεταβίβασης. Αυτό που θέλουν φερειπείν οι νέοι, αυτό που σέβονται, λέει ο Μελμάν, είναι οι τεχνικές, αυτά δηλαδή που τους επιτρέπουν, εργαλειοποιώντας τη γνώση,  να δρουν απευθείας και άμεσα στο Πραγματικό. Αλλά η γνώση ενδιαφέρει τους νέους πολύ λιγότερο  αν μη τι άλλο γιατί πρόκειται για μία σπέκουλα η οποία περιορίζεται πάντα απ’ ένα όριο. Γιατί, όπως  υπενθυμίζει το θεώρημα του Γκέντελ, κάθε τυποποίηση (formalisation) της γνώσης έχει πάντα ένα όριο. Οι τεχνικές όμως αγνοούν τα όρια και δρουν εντελώς κυρίαρχα πάνω στο Πραγματικό. Υπάρχει λοιπόν για πρώτη φορά στην ιστορία αυτή η διάκλειση του μεγάλου Άλλου στο βαθμό που  ο άνθρωπος δεν δέχεται πλέον το μήνυμά του – δηλαδή αυτό που τον κατευθύνει - από το μεγάλο Άλλο.

      Αυτό προέκυψε σύμφωνα με το Μελμάν για διάφορους λόγους. Αναφέραμε προηγουμένως την κυριαρχία πάνω στη γονιμότητα και την αναπαραγωγή  για την οποία από την αρχαιότητα γίνονταν επίκληση,  συχνά εξάλλου με ανθρωποθυσίες,  στο μεγάλο Άλλο. Επίσης η πτώση της κομουνιστικής ιδεολογίας και ο θρίαμβος της ελεύθερης οικονομίας στο βαθμό που δεν επιδέχεται πλέον κανένα περιορισμό από κάποιο μήνυμα  του μεγάλου Άλλου ούτως ώστε η ίδια η υπερβολή, όσον αφορά τη σχέση με τα αντικείμενα, να μην θεωρείται  πλέον ως η ύβρις  της πλεονεξίας αλλά ως κανονικότητα. Ένα άλλο στοιχείο είναι σχετικό με την παγκοσμιοποίηση, στο βαθμό που η επικοινωνία με τον όμοιο απεκδύεται κάθε αναφορά στις πολιτισμικές  ιδιαιτερότητες  του καθενός. Η ίδια απουσία επίκλησης στον μεγάλο Άλλο έχει καταστήσει περιττή την πληρωμή ενός χρέους σ’ αυτόν και με την ίδια έννοια το συμβόλαιο τείνει να αντικαταστήσει το νόμο. Ο νόμος έχει πάντα μία αναφορά στο πέραν αυτού που μπορεί να συμφωνηθεί μεταξύ αυτών που συναλλάσσονται και επιβάλλει την οφειλή μίας λίβρας σάρκας στο μεγάλο Άλλο - βλέπε τον έμπορα της Βενετίας τον οποίο μας θυμίζει ο Μελμάν στο σημείο αυτό. Ας θυμηθούμε τηλεγραφικά επ’ αυτού την δικονομική φιλολογία  γύρω από τους γάμους ετερόφυλων και ομοφυλόφιλων, το αίτημα για αυτοδιάθεση του σώματος, το δικαίωμα στην επιλογή επιθέτου, την διεκδίκηση επιλογής φύλου, το αίτημα αποζημίωσης σε περίπτωση που κάποιος γεννηθεί με ασθένεια (σε περίπτωση που αυτή θα μπορούσε να είχε διαγνωστεί από τον προγεννητικό έλεγχο) και ου το καθεξής. Σημειώνω μόνο ότι σ’όλες αυτές τις περιπτώσεις η σύγχρονη  τάση στη νομολογία είναι το να δίνεται το δικαίωμα στον αυτοπροσδιοριμό, την αυτοδιάθεση και την ελεύθερη σύμβαση σε βάρος του συμβολικού νόμου.

Η σχέση με την απόλαυση 

     Ο Μελμάν σχολίασε επικριτικά τη γνωστή έκθεση πτωμάτων
 (στην Ελλάδα έγινε με το τίτλο Σώματα/Bodies) για υποτιθέμενους εικαστικούς και επιστημονικούς λόγους ως κατάργηση  της πιο παλιάς απαγόρευσης  αυτήν της υποχρέωσης ταφής (και εν γένει τελετής) που να φορά το  πτώμα αλλά και ως σκοπτική απόλαυση που  αφορά το θάνατο. Πρόκειται δηλαδή για «απόλαυση της νεκροσκοπείας» όπως επιγράφεται το κείμενο του Μελμάν που αφορά το θέμα αυτό και το οποίο δημοσιεύτηκε και στην Κυριακάτική Καθημερινή της 15ης Φεβρουαρίου 2009. Όταν δηλαδή η εν λόγω  έκθεση γίνονταν στην Τεχνόπολη στο Γκάζι υπό την αιγίδα, άκουσον άκουσον,  του Ελληνικού Οργανισμού Μεταμοσχεύσεων. Εκτός από τον  κιτς χαρακτήρα της έκθεσης αυτής - η οποία φαίνεται να  επιβεβαιώνει την πορεία που έχει πάρει η σύγχρονη τέχνη με την έκθεση αυτού που παλαιότερα όφειλε να παραμένει εκτός θέασης, εκτός της πραγματικότητας (τα απορρίμματα ως γνωστόν παίζουν μείζονα ρόλο στην σύγχρονη τέχνη),  δηλώνει επίσης το ξεπέρασμα ακόμη ενός ορίου το οποίο εδώ σχετίζεται με την εξαφάνιση, λέει ο Μελμάν, του ιερού χαρακτήρα που μπορεί να έχει ο θάνατος πράγμα που ξαναβρίσκουμε στη δοκιμή των ορίων που μπορούν να αφορούν τη ζωή, την απώλεια δηλαδή της ιερότητας της ζωής. Απώλεια την οποία μαρτυρά επίσης ο κίνδυνος για τη ζωή  στον οποίο όλο και περισσότερο μπαίνουν  ή βάζουν τους άλλους με την εξάπλωση της βίας οι άνθρωποι.
     Σήμερα, λέει ο Μελμάν
,  το γενικό πρόσταγμα της ιδεολογίας της ελεύθερης αγοράς είναι το να διασφαλίζεται η απόλαυση όλων. Η νέα ηθική προστάζει το να έχει ο καθένας το δικαίωμα στην πλήρη ικανοποίηση της απόλαυσής του, όποια και αν είναι αυτή. Ακόμη και ο νόμος οφείλει να προστατεύει τους διάφορους τύπους απόλαυσης οι οποίες θεωρούνταν μέχρι έκτοτε διαστροφικές ή παράνομες. Κατά την έννοια αυτή δεν είμαστε πλέον εξαρτημένοι από ένα αρχηγό αλλά από τα αντικείμενα η απόλαυση των οποίων δημιουργεί συνθήκες ταύτισης και  ομάδοποίησης
 π.χ. ομάδα ασθενών από ινομυαλγία, ομάδα φίλων του πατινάζ. Δεν χρειάζεται να είναι κανείς πλέον τοξικομανής για να είναι εξαρτημένος από μία σειρά αντικειμένων των οποίων η παρουσία  έχει γίνει απαραίτητη. Παρατηρώ ότι σε πρόσφατη διαφήμιση αναψυκτικού το μότο είναι η φράση «Απόλαυση χωρίς όρια» σε διαφήμιση εταιρίας κινητής τηλεφωνίας ακούμε «Μιλάτε δίχως όρια», ο σερβιτόρος μας εύχεται «καλή απόλαυση» αντί του παλιομοδίτικου «καλή όρεξη». Η σχέση μας με τη σεξουαλικότητα
 υφίσταται μία αντίστοιχη μετάλλαξη. Μέχρι τώρα ανήκαμε σ’ ένα πολιτισμό θεμελιωμένο στην αναπαράσταση, δηλαδή σε μία έκκληση του τόπου όπου βρίσκονταν η σεξουαλική αρχή η οποία επέτρεπε τις σχέσεις. Υπήρχαν διάφορες προκαταρκτικές διαδικασίες οι οποίες μεθόδευαν τη σεξουαλική συνεύρεση. Ένα «δήθεν» το οποίο άφηνε ένα περιθώριο ερμηνείας στη συμπεριφορά και καθιστούσε τις σχέσεις όχι αμιγώς σεξουαλικές, ή αντιθέτως  αμιγώς μη σεξουαλικές. Αλλά πλέον τείνουμε να προτιμάμε όχι την αναπαράσταση αλλά την παράσταση, το ίδιο το αντικείμενο, όπως λέγαμε προηγούμενα για την «ανατομική τέχνη» της Τεχνόπολης. Έτσι το σεξ βρίσκεται στο ίδιο επίπεδο με οποιαδήποτε άλλη ανάγκη, συχνά δε είναι απαλλαγμένο από οποιαδήποτε άλλη διάσταση. Πρόκειται  δηλαδή για μια σεξουαλικότητα κεκαθαρμένη από τη διάσταση του μεγάλου Άλλου.

     Ο Φρόιντ εισήγαγε το θέμα του αντικειμένου,das Ding , για τον άνθρωπο, εν’ αντιθέσει με αυτό που συμβαίνει στα ζώα, ως χαμένου από πάντα. Τα ζώα έχουν μία άμεση σχέση με το αντικείμενο την οποία καθορίζουν τα ένστικτα. Η σχέση μας, λέει ο Μελμάν
,  με τον κόσμο αλλά και με τους εαυτούς μας γίνεται γοια μας τπυς ανθρώπους όχι διαμέσου ενός αντικειμένου αλλά διαμέσου της έλλειψης ενός αντικειμένου. Όχι οποιοδήποτε εξ’ άλλου αλλά του σημαντικού αντικειμένου που είναι η μητέρα  στο οιδιπόδειο σύμπλεγμα. Το δύστυχο ανθρώπινο υποκείμενο οφείλει να περάσει απ’ αυτήν την απώλεια προκειμένου ν’ αποκτήσει πρόσβαση σ’ ένα κόσμο  αναπαραστάσεων που να του είναι βιώσιμος. Δηλαδή στον οποίο η επιθυμία του να τροφοδοτείται και να προσανατολίζεται  από τις σεξουαλικές του ταυτίσεις. Αυτή η δυσλειτουργία είναι θεμελιακή για το υποκείμενο γιατί βάζει ένα όριο το οποίο συντηρεί την επιθυμία και τη ζωτικότητα του υποκειμένου. Το ανθρώπινο ον είναι ως εκ τούτου, λέει ο Μελμάν,  αποφυσικοποιημένο. 

     Ο πατέρας, λέει ο Μελμάν
, αντίθετα με μία απλοϊκή προσέγγιση της οιδιπόδειας κατάστασης, δεν είναι τόσο αυτός που απαγορεύει αλλά κυρίως αυτός που δίνει το παράδειγμα ενός επιτρεπτού ξεπεράσματος του ορίου προκειμένου να ικανοποιήσει την ερωτική επιθυμία του. Όλος ο κόσμος γνωρίζει ότι η ικανοποίηση της σεξουαλικής επιθυμίας έχει,  στιγμιαία τουλάχιστον, χαρακτήρα εκτός νόρμας, ότι είναι δηλαδή κάπως παράνομη. Η λειτουργία του πατέρα είναι να βάζει το αδύνατο στην υπηρεσία της σεξουαλικής απόλαυσης και μπορούμε να αναρωτηθούμε από ποια απόκλιση ο πατέρας ήρθε να ταυτιστεί ως αυτός που απαγορεύει την επιθυμία ενώ είναι κατεξοχήν αυτός που την προάγει. Την προάγει δίνοντας το παράδειγμα, επαναλαμβάνω, μίας επιτρεπτής υπέρβασης. Στο σημείο αυτό θα πρέπει να επερωτήσουμε την ορθότητα των όσων έλεγε ο Φρόιντ. Σύμφωνα, λέει ο Μελμάν
,  με το κείμενό του «Η δυσφορία στον πολιτισμό»
 το  πρόβλημα έγκειται στον καταπιεστικό χαρακτήρα των ηθικών περιορισμών ο οποίος περιορίζει τις σεξουαλικές ορμές ούτως ώστε  η μαζική άρση της απώθησης και η ελεύθερη έκφραση των επιθυμιών θα όφειλε σήμερα να έχει γιατρέψει τον άνθρωπο από τη δυσφορία. Αλλά πλέον αντί για τις νευρώσεις του καταπιεσμένου σεξουαλικά ανθρώπου έχουμε να κάνουμε με μία γενικευμένη διαστροφή. Αυτό που χαρακτήριζε την πραγματικότητα ήταν ένα στίγμα ανικανοποίητης. Στις μέρες μας η πραγματικότητα έχει καταστεί εικονική, η έλλειψη δε  δεν είναι πλέον της τάξης της κανονικότητας αλλά είναι της τάξης του ατυχήματος. Και είναι η τέλεια εικόνα, η οποία ήταν κάποτε της τάξης του ιδανικού, που έχει γίνει πλέον η πραγματικότητα
. Στην ίδια γραμμή σκέψης μπορούμε να πούμε ότι το ιδεώδες του εγώ τείνει να αντικατασταθεί από το ιδεώδες εγώ και η επιθυμία σχετίζεται από την ανάγκη για αυτό που κατέχει ο όμοιός μου παρά απ’την αναφορά στο ιδανικό. Στο βαθμό, δηλαδή,  που είναι η εικόνα του άλλου - ο οποίος κατέχει το αντικείμενο - που υποστηρίζει την επιθυμία. Συνεπεία αυτού στο πεδίο του κοινωνικού έχουμε τη  διεκδίκηση για εκδημοκρατισμό  της συμμετοχής στην απόλαυση και την καταγγελία της ασυμμετρίας,  πράγμα που οδηγεί σε μία θανατηφόρα ακινησία
. (30 λεπτά)

Oι νέες ψυχοπαθολογίες

      Η κατάθλιψη φερειπείν
 έχει γίνει μία διαγνωστική κατηγορία  που χρησιμοποιείται, αδιάφορα, για  τις πιο ετερόκλητες καταστάσεις ούτως ώστε θεωρήθηκε πλέον ότι είναι επιδημία. Σε αρκετές απ’αυτές τις καταστάσεις το ζήτημα είναι το ότι το καταθλιπτικό υποκείμενο αισθάνεται ότι δεν μπορεί να απολαύσει όσο θα όφειλε. Όμως η σημερινή κοινωνία έχοντας ως πρόταγμα της, σημειώνει ο Mελμάν, την χωρίς όριο απόλαυση, διαμορφώνει ιδεώδη κατανάλωσης. Ο σύγχρονος άνθρωπος θεωρεί πλέον την έλλειψη ως παθολογική. Πριν μερικές ακόμη  δεκαετίες ο άνθρωπος αισθανότανε  ότι οφείλει να ανταποκριθεί σε καταστάσεις που τον  αφορούσαν  υποκειμενικά ως μέλος, για παράδειγμα, του  κοινωνικού του αστερισμού. Ανταπόκριση που δεν είχε την απόλαυση ως κύριο μέλημα. Το πρόταγμα απόλαυσης των ημερών μας  διαμορφώνει μία εντύπωση ομογενοποιήσεις του ιδεώδους. Ενώ οι κοινωνικές και οικονομικές ανισότητες μεσουρανούν ο καθένας ξεχωριστά έχει την αίσθηση ότι η απόλαυση χωρίς όριο  του είναι εφικτή.  Αυτό μεταξύ άλλων γίνεται λόγος για να τον κουράζει ο εαυτός του
, ο λίγος εαυτός του, που γίνεται έτσι πηγή κατάθλιψης. Αλλά αν τον κουράζει ο εαυτός του είναι καταρχάς γιατί  είναι επικεντρωμένος στον εαυτό του και την απόλαυσή του. Η σύγχρονη ψυχιατρική καλείται  να καλύψει μεταξύ άλλων αυτό το αίσθημα ανεπάρκειας ονομάζοντάς το ενίοτε κατάθλιψη, διαταραχή προσαρμογής ή αλλιώς• και χρησιμοποιώντας ουσίες  οι οποίες δείχνουν καθημερινά τα όριά τους. Αυτά τα όρια  δεν έχουν  περιορίσει τη αλόγιστη συνταγογράφηση που λειτουργεί συχνά πλέον με την ίδια  πρόθεση που έχει ο  τοξικομανής όταν επιδιώκει την απόλαυση με την χημική ουσία. Εξάλλου να παρατηρήσω ότι συχνά υπό την επίδραση των αντικαταθλιπτικών βλέπουμε όλο και περισσότερο ιατρογενώς παραγόμενα μανιακά επεισόδια που βαφτίζονται στη συνέχεια ως διπολικές διαταραχές.  Η τοξικομανίες πάσης φύσης βρίσκουν εύλογα επίσης εδώ τις αιτίες πολλαπλασιασμού τους, τόσο ποσοτικά όσο και ποιοτικά, ως επιδίωξη μίας απόλαυσης η οποία να μην μπορεί να βρει ένα όριο. Νέες μορφές παρουσιάζονται όπως η εξάρτηση στο ίντερνετ,  η ανδρική ανορεξία, και πάει λέγοντας. 

    Τα νέα αυτά συμπτώματα δεν έχουν δομή λόγου υπό την έννοια την οποία μας είχαν συνηθίσει οι κλασικές νευρώσεις, η υστερία όλως ιδιαιτέρως. Έχουν με κάποιο τρόπο μία άμεση μη φαλλική, αυτιστική σχέση με την απόλαυση, παρακάμπτοντας τον μεγάλο Άλλο ειπε η Κολέτ Σολέρ
 σε πρόσφατο διάλογό της με τον Μελμάν,. Κάτι που συνάδει θα λέγαμε με την παλιά έννοια των σύγχρονων νευρώσεων (Actualnevrosen) τις  οποίες ο Φρόιντ θεωρούσε, ως γνωστόν, συγγενείς της τοξικομανίας αλλά και της τραυματικής νεύρωσης. Θα ήταν λοιπόν αναμενόμενη η αύξηση όλων αυτών των «αυτιστικών συμπτωμάτων» από τα ψυχοσωματικά, το άγχος και την κατάθλιψη, την ανορεξία – βουλιμία κ.λ.π. Ο Ζαν-Λικ Κατσιαλί, αναφερόμενος στην νέα ψυχική οικονομία όσον αφορά την ανορεξία-βουλιμία, λέει ότι η ανορεξική-βουλιμική αρνείται τη λογική του σημαίνοντος και  επιχειρεί να είναι όλη μη φαλλική
. Ο αριθμός θα γίνει για εκείνη ο αντιπρόσωπος ενός ορίου, είτε είναι ο αριθμός των θερμίδων, είτε είναι αυτός των κιλών. Όριο που θα προσπαθήσει να κυριαρχήσει αλλά πρόκειται για ένα όριο που είναι εκτός της σεξουαλικότητας που επιτρέπεται από τη φαλλική τάξη
. Η κλινική της ανορεξίας-βουλιμίας μας δείχνει ότι η ανεξαρτησία από τη φαλλική τάξη δημιουργεί μία ακόμη εντονότερη εξάρτηση από το αντικείμενο το οποίο γίνεται αισθητό ως άμεσα προσβάσιμο. Αυτό το υποτιθέμενα άμεσα προσβάσιμο αντικείμενο  το ανορεξικό-βουλιμικό υποκείμενο θα προσπαθήσει να το κάνει να λείπει τεχνητά (με μία κίνηση πήγαινε έλα όπως αυτό της μπομπίνας του εγγονού του Φρόιντ). Η άρνηση του φαλλού κάνει δηλαδή την συμβολική έλλειψη, του κανονικά από πάντα χαμένου αντικειμένου,  να πρέπει συνέχεια ν’ αναδημιουργείται. Η πείνα  μπορεί να γίνει έτσι ως πραγματική, μη συμβολοποιημένη έλλειψη, λέει ο Κατσιαλί, η μη φαλλική απόλαυση του συμπτώματος της ανορεξικής-βουλιμικής
. Ελλείψει του ιδανικού του εγώ η  αλλοτρίωση από το ιδανικό εγώ του καθρέφτη είναι βέβαια  ιδιαίτερα φανερή στην περίπτωση της ανορεξικής-βουλιμικής. Στη νέα ψυχική οικονομία, λέει ο Μελμάν
, το ιδανικό του εγώ συγχέεται σήμερα όλο και περισσότερο με το ιδανικό-εγώ, στο βαθμό που το υποκείμενο θα έχει να εξασφαλίζει την αναπαράστασή του με τρόπο ώστε αυτή να είναι όλο και περισσότερο σκηνική, δηλαδή όσο περισσότερο αισθητικά καλύτερη μπορεί να γίνει. Όσο αφορά δε το υπερεγώ, το οποίο σύμφωνα με την λακανική του εκδοχή είναι τόσο απαγόρευση όσο και προσταγή για απόλαυση, στην σύγχρονη εκδοχή του δεν υπάρχει πλέον τίποτα το οποίο να μπορεί να το χαλιναγωγεί. 

      Η νέα ψυχική οικονομία τείνει να αντικαταστήσει την ομιλία με την εικόνα
 και το ψηφίο, το   σημαίνον με το σημείο, και τη μεταφορά με τη μετωνυμία. Οι νόμοι του γλωσσικού κώδικα λέει ο Μελμάν είναι απλοί. Έχουμε ένα σύστημα στοιχείων, σημαινόντων,  τα οποία παραπέμπουν το ένα στο άλλο και τα οποία το καθένα από μόνο του δεν σημαίνει τίποτα. Η επιθυμία του ανθρώπινου ζώου  περνά υποχρεωτικά από τη γλώσσα και οργανώνεται συνεπώς από μία απώλεια γιατί το σύστημα αυτό των σημαινόντων δεν είναι κλειστό. Κανένα αντικείμενο ως εκ τούτου δεν μπορεί λοιπόν να έρθει να ικανοποιήσει τέλεια την επιθυμία. Το να μιλάμε για τους νόμους του γλωσσικού κώδικα είναι ταυτόχρονα αναφορά στους νόμους του Συμβολικού στο βαθμό που κάθε στοιχείο του γλωσσικού κώδικα είναι σύμβολο αυτής της καθαρής απώλειας. Αλλά στη διάσταση του Συμβολικού σύμφωνα με το Λακάν οφείλουμε να προσθέσουμε τις διαστάσεις του Πραγματικού και του Εικονοφαντασιακού. Αυτή του Πραγματικού είναι η έννοια που αναφέρεται  στο χώρο που ανθίσταται στην τυποποίηση, και συνεπώς στο αδύνατο να ειπωθεί. Η διάσταση του Εικονοφαντασιακού  παραπέμπει στην ικανότητα που έχουμε να δίνουμε μορφή σ’ αυτό που έχει να κάνει με την απώλεια, την καθαρή έλλειψη. Κάτι τέτοιο   είναι οι μύθοι. Η συμβολική σύμβαση παραπέμπει στ’ότι κάθε σχέση, είτε πρόκειται για σχέση με  κάποιο σύντροφο είτε πρόκειται για αντικείμενο είναι σχετική με  τη συμμετοχή του ενός και του άλλου στην θεμελιακή απώλεια που χαρακτηρίζει την ανθρώπινη επιθυμία και η απώλεια αυτή τόσο ενώνει όσο και χωρίζει τους δύο πρωταγωνιστές . 

        Οι νόμοι του γλωσσικού κώδικα είναι σχετικοί με τους νόμους της ομιλίας οι οποίοι, λέει ο Μελμάν,  δημιουργούν αναπόφευκτα μία δυαδικότητα η οποία χαρακτηρίζεται από τη δυσσυμετρία των θέσεων, την ανισότητα και τη ετερότητα των συντρόφων. Η ετερότητα   παραπέμπει στη διαφορά των δύο φύλων  η οποία δε είναι χωρίς να προκαλεί στις μέρες μας κάποιες αντιδράσεις. Η νέα ψυχική οικονομία τείνει να αντικαταστήσει την εικόνα στη θέση της ομιλίας και να καταργήσει αυτό το οποίο διαφοροποιεί τη θέση του καθένα. Το αίτημα στις μέρες μας για κάθε είδους ισότητα
 θα μπορούσε να αναχθεί σε αυτή την απαίτηση για εναλλαγή των θέσεων.  Η οποία επιβεβαιώνεται και από τη δισεξουαλικότητα που παράγεται στις μέρες μας, υπ’αυτήν την έννοια, θα λέγαμε πολιτισμικά. Κάπως επιγραμματικά θα λέγαμε ότι η ομοφυλοφιλία τείνει να δημιουργείαται και από  μόδα - έκτος από τους τρόπους που η ψυχανάλυση μας έχει μάθει να αναγνωρίζουμε. Στην ίδια κατεύθυνση το υποκείμενο έλκεται από την προοπτική του να υιοθετήσει όλες τις θέσεις που του προτείνονται διαδοχικά, το να έχει πολλές διαφορετικές ζωές, το να ζήσει πολλές διαφορετικές απολαύσεις.  Για παράδειγμα συναντάμε όλο και περισσότερο πλέον ανθρώπους που θα ζήσουν ως ετροφυλόφιλοι μέχρι κάποια ηλικία και κατόπιν ως ομοφυλόφιλοι. Δηλαδή ο σύγχρονος άνθρωπος  μπορεί να διανύσει εντελώς διαφορετικές καταστάσεις όσον αφορά την υποκειμενικότητά του, είτε ταυτόχρονα είτε διαδοχικά, με επιπτώσεις ενίοτε αισθήματος αποπραγματοποίησης. Ο Μελμάν αναφέρεται, στον λακανικό όρο κοινωνική  ψύχωση
 σχετικά μ’αυτή την κατάσταση, στην ανερμάτιστη δηλαδή  ζωή, στην ατοπία του υποκειμένου,  που προσομοιάζει θα λέγαμε  με τον σχιζοφρενικά παρεκλίνοντα  λόγο. Ο Ζαν-Ζακ Τιζλέρ
, νυν πρόεδρος της Association Lacanienne Internationale, σε άρθρο του σχετικό με τις αλλαγές που παρατηρεί στην κλινική των ψυχώσεων μιλά για  σχιζοφρενικοποίηση της παράνοιας στο βαθμό που οι ψυχωτικοί δεν μπορούν να βρουν πλέον στήριξη σ’αυτό που ο Λακάν ονόμασε παραληρηματική μεταφορά. Ο  Μελμάν παρατηρεί ότι  έχουμε όλο και περισσότερο να κάνουμε με οριακούς ασθενείς ο δε Λεμπρέν λέει σχετικά ότι αυτό που παρατηρείτο παλαιότερα ως αποτέλεσμα κάποιου ατυχήματος της ιστορίας ενός υποκειμένου τείνει να γίνεται κανόνας. Διευκρινίζει παραταύτα
 ότι δεν αντιλαμβάνεται το όρο «οριακός» με τη δομική έννοια που του δίνουν αναλυτές της διεθνούς ψυχαναλυτικής εταιρίας.

Αντιμέτωποι με τη νέα ψυχική οικονομία
      Ο Μελμάν αν και προφανώς  θορυβημένος  από τις μεταλλάξεις της ψυχικής οικονομίας τις οποίες σημειώνει, τονίζει
 ότι η διαπίστωση από την πλευρά του σύγχρονου ανθρώπου ότι ο ουρανός είναι άδειος και ότι μέσα στον μεγάλο Άλλο δεν υπάρχει κάποιος, συνιστά μία βέβαιη πρόοδο. Για τι δε ψυχανάλυση τονίζει επίσης ότι η θέση της δεν είναι να σώσει τον πατέρα, αν και ο ίδιος κατηγορήθηκε για τις θέσεις του γύρω από τη νέα ψυχική οικονομία ως αντιδραστικός νοσταλγός της πατροκεντρικής τάξης πραγμάτων. Επίσης σε πρόσφατη συνέντευξή του
  λέει ότι η νέα γενιά είναι πιο προχωρημένη από όσο η δική του όσον αφορά την εξυπνάδα, τη θέληση συμμετοχής στα κοινωνικά, την απόσταση που παίρνει από αυτό που ήταν οι θεμελιακές παραδοσιακές κοινωνικές αξίες της κοινωνίας, δηλαδή τις τιμές και το χρήμα, και την αναζήτηση της καινοτομίας. Δηλώνει αισιόδοξος στο βαθμό που η ανάγκη  για ευρηματικότητα είναι χωρίς προηγούμενο. Οι  νέοι δηλαδή στο βαθμό που δεν μπορούν να βρουν κάποια γραμμή στα μοντέλα των προηγούμενων γενιών οφείλουν να  δημιουργήσουν μία νέα γραμμή, πράγμα όμως που δεν είναι προσιτό σε όλους και που απαιτεί μία σημαντική προσπάθεια και υπομονή. 

    Ο ψυχαναλυτής βρίσκεται όμως παραταύτα αντιμέτωπος με ανέκδοτες καταστάσεις που αφορούν καταρχάς τα αιτήματα που δέχεται από τα λεγόμενα από τον Μελμάν και το Λεμπράν, νεο-υποκείμενα. Αιτήματα που τον τοποθετούν συχνά στη θέση αυτού που έχει το κλειδί, τη λύση, στα ζητήματα που απασχολούν και όχι δηλαδή στη θέση του υποκειμένου που υποτίθεται ότι γνωρίζει.  Η γνώση δηλαδή δεν τοποθετείται από τα υποκείμενα αυτά στο ασυνείδητο, στον τόπο του μεγάλου Άλλου,  αλλά στο επίπεδο του όμοιου. Η γνώση που τοποθετείται στο επίπεδο του ασυνείδητου αφορά μοναδικά κάποιον και τον διχάζει ως υποκείμενο. Δηλαδή το διχασμένο υποκείμενο οφείλει να την στηρίξει πληρώνοντας ταυτόχρονα ένα τίμημα, το χρέος του στο μεγάλο Άλλο. Ενώ η γνώση του όμοιου έχει χαρακτήρα συνταγής την οποία διεκδικεί κάποιος ως οφειλή του κοινωνικού άλλου προς αυτόν, ως αποζημίωση για την απόλαυση την οποία δεν κατέχει επαρκώς. Το δίκαιο εξάλλου στις μέρες μας, όπως έλεγα και παρπάνω, έχει αναλάβει την αποζημίωση των διεκδικήσεων πάσης φύσης όσον αφορά την έλλειψη επαρκούς ικανοποίησης. Δεν θα επεκταθώ στο θέμα αυτό για να παραμείνω στην κλινική η οποία μπορεί να αφορά τέτοιου είδους καταστάσεις.

    Ο Μελμάν και  ο Λεμπρέν
 προσομοιάζουν την δουλειά που ο αναλυτής έχει να κάνει με τα υποκείμενα αυτά με την αναλυτική δουλειά που μπορεί να γίνει με τα παιδιά. Ο Μελμάν δεν κάνει παρά ταύτα προτάσεις που να αφορούν την τεχνική της ψυχανάλυσης σημειώνει όμως με διάφορους τρόπους την εφευρετικότητα την οποία καλείται να έχει ο αναλυτής στις περιπτώσεις αυτές αν και  φαίνεται να μην είναι υπέρμαχος παρεμβάσεων του τύπου της  «κατασκευής»
. Ο Λεμπρέν
 στο βιβλίο του «Η συνήθης διαστροφή», όρο που χρησιμοποιεί ο ίδιος όσον αφορά την νεουποκειμενικότητα, αναρωτιέται πως δεδομένου του ότι  υπάρχει στα υποκείμενα αυτά μία μετατόπιση του τόπου της μεταβίβασης μπορεί να μην υπάρχει μία μετατόπιση της επιθυμίας του αναλυτή. Ο όρος διαστροφή εδώ έχει να κάνει
 με το ότι τα υποκείμενα αυτά, αν και γνωρίζουν ότι δεν έχουν τη δυνατότητα για τα πάντα,  παρά ταύτα εξακολουθούν να συμπεριφέρνονται σαν να τους  είναι όλα εφικτά.Διαψεύδουν δηλαδή την έλλειψη σύμφωνα με τη διάσημη  φράση του Οκτάβ Μανονί «το γνωρίζω καλά...  αλλά παραταύτα». Σε παλαιότερο κείμενό του ο Λεμπρέν
 παραπέμπει στον Αντρέ Γκριν
 όταν αυτός περιγράφει τη θέση των οριακών καταστάσεων ως «ούτε ναι, ούτε όχι, δηλαδή το σύμπτωμα του οριακού περιστατικού ως αρνητική απόρριψη της επιλογής». Ο Γκριν νομίζω όμως ότι αντιθέτως από τον Λεμπρέν θεωρεί αυτές τις καταστάσεις ως δομή. Ο Λεμπρέν σημειώνει την αύξηση αυτών των περιστατικών υπό το βάρος των κοινωνικών αλλαγών και ο Γκριν επίσης  διαπιστώνει την αύξηση αυτών των περιστατικών για την ψυχαναλυτική κλινική
. 

     Σύμφωνα με τον Λεμπρέν ο αναλυτής βρίσκεται αντιμέτωπος, όσον αφορά τους ενήλικες πλέον αυτούς αναλυόμενους,  με την διάψευση και την παιδική διαστροφή αντί της συνήθους, μέχρι πρότινος τουλάχιστον, απώθησης και παιδική νεύρωσης. Ο αναλυτής έχει λοιπόν να κάνει μία δουλειά αντίστοιχη με αυτή που κάνει με παιδιά όταν αυτά είναι σε θέση αντικειμένου απόλαυσης αντί να είναι υποκείμενα. Αναφέρεται σε μία ομιλία της Κολέτ Σολέρ
 στην οποία η αναλύτρια αυτή  σχολιάζει την ανάλυση παιδιών τα οποία υπήρξαν αντικείμενα απόλαυσης. Ο αναλυτής καλείται στις περιπτώσεις αυτές, λέει η Σολέρ, να έρθει στη θέση της λειτουργίας του σημαίνοντος,  δηλαδή να παράγει αυτό που δεν έγινε από τη λειτουργία του σημαίνοντος,  το οποίο λέγεται με διάφορους όρους τομή, αποχωρισμός, αρνητικοποίηση ή οπή. Θα μπορούσαμε, λέει, να ονομάσουμε τη διαδικασία αυτή «ανεστραμμένη ανάλυση» γιατί η διαδικασία κατευθύνεται από το Πραγματικό προς το Συμβολικό δημιουργώντας ένα αποτέλεσμα αρνητικοποίησης.Ενώ στην συνήθη  διαδικασία ανάλυσης η διαδικασία είναι αντίστροφη : από το Συμβολικό και το Εικονοφαντασιακό προς το πραγματικό της ορμής, προκειμένου να προκύψει μία τουλάχιστον μερική άρση των αμύνων. Να σημειώσω στο σημείο αυτό (προς συζήτηση ίσως) ότι ο  Αντρέ Γκρίν γράφει  όσον αφορά τους οριακούς ασθενείς
 πως ο αναλυτής δεν αποκαλύπτει μόνο ένα κρυμμένο νόημα αλλά δημιουργεί ένα νόημα το οποίο ποτέ δεν δημιουργήθηκε πριν την αναλυτική σχέση. Ο Μελμάν
 σε ομιλία του σχετική με τις «οριακές καταστάσεις» δίνει ιδιαίτερη έμφαση στο σημαίνον «όριο» και το πόσο οι αναλυόμενοι αυτοί φέρνουν τον αναλυτή ενώπιον της αναλυτικής του επιθυμίας και του δικού του ορίου. Ο Λεμπρέν
 σημειώνει ότι τα νεο-υποκείμενα τα οποία βρίσκονται παγιδευμένα μέσα στην απόλαυση  χρειάζονται μία άλλου τύπου παρέμβαση απ’ότι η σιωπή και η καλοπροαίρετη ουδετερότητα προκειμένου να μπει σε κίνηση η διαδικασία της υποκειμενοποίησης. Είναι λέει μάλλον η καλοπροαίρετη παρέμβαση, η πρακτική της interlocution που επιβάλλεται στις περιπτώσεις αυτές. Ο όρος interlocution μεταφράζεται μεν ως συζήτηση ή διάλογος χάνοντας όμως το χαρακτήρα διακοπής της ομιλίας του άλλου που έχει στις λατινογενείς καταβολές του. Ο όρος αυτός  έχει να κάνει με την έκφραση  «être interloqué », δηλαδή το να μείνει κανείς  εμβρόμτητος, σαστισμένος. To λεξικό Robert κάνει αναφορά στην έκφραση «avoir le sifflet coupé», δηλαδή «το να έχω το λαρύγγι σφιγμένο», όρος που υπονοεί, λέει ο Λεμπρέν, την επανεισαγωγή μέσα στο λόγο της λειτουργίας του ευνουχισμού. Παραπέμπει στο στην ομιλία του  Λακάν  στη Ρώμη το 1953
  στην οποία ο Λακάν είχε πει  σχετικά με την interlocution: «Όταν το υποκείμενο  δεσμεύεται μέσα στην ανάλυση, δέχεται μία θέση πολύ πιο συγκροτούσα σε σύγκριση με τις οποιεσδήποτε εντολές από τις οποίες αφήνεται λίγο έως πολύ να δελεαστεί : αυτή της συζήτησης (interlocution)».  Οι εντολές να υποθέσουμε ότι αναφέρονται μεταξύ άλλων τουλάχιστον στην εντολή για ελεύθερο συνειρμό.

     Πρόκειται λέει ο Λεμπρέν
 να συνοδέψει κανείς αυτά τα υποκείμενα βοηθώντας τα να συγκατανεύσουν, όπου αυτό είναι δυνατόν, στους περιορισμούς της υποκειμενοποίησης. Αναφέρεται στη φράση του  Φρόιντ
 ότι όταν τα απαραίτητα στοιχεία για την ψυχαναλυτική διαδικασία απουσιάζουν θα ήταν δόκιμο να ενεργεί κανείς σύμφωνα με μία άλλη πρακτική απ’ότι η ανάλυση, πρακτική η οποία συγκλίνει όμως με την ανάλυση  όσον αφορά την πρόθεσή της. Ο Μελμάν
 λέει σχετικά ότι κάτι τέτοιο δεν έχει καμία σχέση με την ψυχοθεραπεία. Γιατί ο ψυχοθεραπευτής καταρχήν λειτουργεί ως έχων θέση στο πεδίο της σκηνής του κόσμου, δηλαδή στο πεδίο των αναπαραστάσεων και ότι ο τρόπος που κάποιος απευθύνεται στον ψυχοθεραπευτή είναι σαν να απευθύνεται σ’έναν όμοιο ο οποίος συμμετέχει στην ίδια σκηνή του κόσμου, δηλαδή σ’ένα μικρό άλλο του οποίο ζητά τη γνώμη. Ενώ ο ψυχαναλυτής μπαίνει σε  τέτοια θέση ώστε να είναι η διάσταση του μεγάλου Άλλου προς την οποία να γίνεται η επίκληση για γνώση. 
�Ο Σαρλ Μελμάν υπήρξε υπεύθυνος του προγράμματος διδασκαλίας της Ecole Freudienne και είναι ένας από τους βασικούς συνεχιστές της διδασκαλίας του Λακάν ίδρυσε δε μετά το θάνατο του Λακάν, την Association Freudienne Internationale η οποία μετονομάσθηκε το 2001  σε Association Lacanienne Internationale.
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