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Precariedad y apuesta
inconsciente

La precariedad se ha convertido a
lo largo de las décadas en un signi-
ficante maestro con una diversidad
infinita: se habla, asi, de precariedad
econdmica, social, existencial...,
lo que convierte esta palabra en
un concepto universal. Nuestro
objetivo es cuestionar clinicamen-
te esta precariedad, no como la
clinica del hombre en situacion de
desprendimiento, inestabilidad o in-
seguridad, sino como paradigmatica
del Hombre contemporaneo. Pascal
inauguré este modelo antropoldgico
en la formulacién de su apuesta,
testimonio de una relacién del su-
jeto con un Real de goce precario.
La colusién de los discursos de la
ciencia y del capitalista completa la
apuesta de Pascal con las probabi-
lidades y el gobierno a través de los
ndmeros, hasta el punto de poder
decir que esta légica no produce
la precariedad, sino que més bien
la condiciona. El Real ahora regresa
en formas més radicales, empujando
al sujeto de nuestra modernidad a
conductas de llamado a un Otro
del que ya no se espera ninguna res-
puesta. El Hombre precario en sus
apuestas (inconscientes) ahora flota
como una prenda de vestir sobre un
personaje inacabado, agitdndose en
el escenario de lo aleatorio.

Palabras clave: precariedad, incons-
ciente, Pascal, discursos, Real.
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Precariousness and
Unconscious Wager

Over the decades, precariousness
has become a master signifier with
infinite diversity: There is talk, in
this way, of economic, social, and
existential precariousness..., which
makes this word a universal concept.
Our goal is to clinically question this
precariousness, not as the clinic of
humankind in a situation of detach-
ment, instability, or insecurity, but
as paradigmatic of contemporary
Humankind. Pascal inaugurated
this anthropological model in the
formulation of his wager, a testimony
of a relationship of the subject with
a Real of precarious jouissance. The
collusion of the scientific and capi-
talist discourses completes Pascal’s
wager with probabilities and govern-
ment through numbers, to the point
of being able to say that this logic
does not produce precariousness
but rather conditions it. The Real
now returns in more radical ways,
pushing the subject of our modernity
to behaviors of calling for an Other
from which a response is no longer
expected. The precarious Man in his
(unconscious) wagers now floats like
a piece of clothing on an unfinished
character, wavering on the stage of
randomness.

Keywords: precariousness, uncons-
cious, Pascal, discourses, Real.

FECHA DE ACEPTACION: 18/04/2022.

Desde el Jardin de Freud [n.° 22, Enero - Diciembre 2022, Bogotd] 1ssN: (IMPRESO) 1657-3986 (EN LINEA) 2256-5477, pp. 103-116.

Précarité et pari
inconscient

La précarité est devenue au fil
des décennies un signifiant maitre
d’une diversité incommensurable :
on parle, ainsi, de précarité écono-
mique, sociale, existentielle..., ce qui
fait de ce mot un concept universel.
Notre but est d’interroger clinique-
ment cette précarité, non comme
clinique de I’'homme en situation
de détachement, d’instabilité ou
d'insécurité, mais comme paradigme
de I'Homme contemporain. Pascal
a inauguré ce modele anthropolo-
gique dans la formulation de son
pari, témoignage d’un rapport du
sujet a un Réel de jouissance pré-
caire. La collusion des discours de la
science et du capitaliste parachéve le
pari de Pascal avec les probabilités
et le gouvernement par les nombres,
au point de pouvoir dire que cette
logique ne produit pas la précarité,
mais la conditionne. Désormais, le
Réel fait retour sous des formes plus
radicales, poussant le sujet de notre
modernité vers des comportements
appelant a un Autre dont aucune
réponse n’est attendue. L'Homme
précaire dans ses paris (inconscients)
surnage désormais comme un véte-
ment sur un personnage inachevé,
voletant sur la scéne de I'aléatoire.

Mots-clés : précarité, inconscient,
Pascal, discours, Réel.
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INTRODUCCION
n su péstuma obra El hombre precario y la literatura, Malraux expone una
historia critica del arte buscando desprenderse de las lecturas académicas
de los universitarios para interrogar las metamorfosis de la creacion literaria.
A lo largo de las paginas llega a subrayar que lo imaginario deviene aleatorio
y el Hombre estd sometido cada vez mds a la precariedad. Es asi como el estudio
de Malraux alcanza su reflexion general sobre la condicién humana. Y es con cierto
pesimismo que Malraux observa el fin de una civilizacién agotada: “No se hace
jardinerfa en los terrenos del Apocalipsis”, escribe, subrayando la posible destruccién
del Hombre por el Hombre en una época en que el asunto nuclear estd en el centro
de las preocupaciones de la Guerra Fria. Lo aleatorio caracteriza “a nuestra generacion
capaz de destruir a la humanidad por inadvertencia”. De esta manera Malraux hace
eco de las palabras de Valéry:

”

Cada uno de nosotros sabe bien que las condiciones [de la existencia] son cada vez
mds estrechas, cada vez mas brutales, cada vez mas inestables, a tal punto que en el
seno de la civilizacién mas poderosamente equipada [...] sucede que la vida individual
tiende a volver nuevamente a estar tan inquieta, tan acosada, y mas angustiante como
era la vida de los lejanos primitivos.

Para Malraux, “la humanidad no ha reemplazado a sus dioses por el ateismo
sino por lo aleatorio™.

Al definir de esta manera lo precario en su dimensién esencial aleatoria y
contingente, H. Godard subraya que “el alcance metafisico que Malraux otorga a la
creacién reposa ante todo en una afirmacién epistemolégica que es también la de
la ciencia moderna™. En efecto, el uso moderno del adjetivo precario que caracteriza
a toda situacion “de la que no se puede garantizar su solidez ni su estabilidad, que, a
cada momento, puede ser cuestionada”, se impuso en el siglo xvii al mismo tiempo
que tuvo lugar una revolucién epistemolégica de donde emergieron las ciencias
modernas. Con Kepler (1571-1630), Galileo (1564-1642), o también Descartes (1596-
1650), la relacion del hombre con el mundo se ve modificada por la promocién de
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la matematizacién del saber. No obstante, para Lacan, esta ruptura epistemolégica
no se reduce a la definicién de la ciencia a partir de su objeto de estudio; lecturas
que haran Bachelard y Koyré. Més alin, se trata de considerar el momento inaugural
de la ciencia a partir de la posicién de su sujeto, dividido entre saber y verdad. Con
Lacan, no hay ciencias, ni exactas ni humanas; Gnicamente sujeto de la ciencia. Y es a
este sujeto que el psicoandlisis responde en su acto. El cogito de Descartes, que da la
formula paradigmatica del sujeto de la ciencia, se inscribe en dos movimientos: desde
una puesta en duda del saber (yo pienso) a la sola certeza posible en cuanto al ser (yo
soy). El saber, vaciado asi del aspecto simbélico, se anuda a un ser que dice “yo” en
lo real. Un cuestionamiento radical del saber dejara una estiba en el ser y al mismo
tiempo eliminara la verdad con la que la divisién del sujeto se encuentra suturada.

Ahora bien, si el cogito marca el advenimiento del sujeto de la ciencia, serd
Pascal” quien dara sus coordenadas matemdticas, reduciendo a Dios al silencio, y
abriendo camino a los métodos del célculo y al espacio de las teorfas probabilisticas
sobre las que se fundan las teorfas de ayuda a la decisién de nuestra modernidad.
Con Pascal se inaugura una forma renovada del azar, orientada por la obsesion de
un determinismo mecdanico en obra; azar calculado, concebido en adelante como
una imitacién de lo imprevisible de la contingencia. Si bien es falso decir que Pascal
inventé el calculo de probabilidades, se trata de considerar como (en la légica que
despliega su famosa apuesta) Pascal propone un modelo de pensamiento sobre el que
se fundara el concepto de probabilidad; y, en primer lugar, en la unién oximorénica de
la racionalidad y del azar. Con la regla de las partidas y de la esperanza matematica,
los conceptos de Pascal autorizardn una nueva manera de pensar la relacién de cada
sujeto con lo politico y con lo econémico, pero también la manera como logra o no
inscribirse en el lazo social de su época.

Lo QUE SE OBTIENE CON LA ORACION: LA APUESTA DE PAscAL

Toda apuesta esta relacionada con un acontecimiento previamente decidido cuyas
causas ya estan instaladas; de allf la parcialidad como dimensién interna de la apuesta.
“Se trata de que el acontecimiento sea dudoso e imposible de prever con certeza por
la razén, que el acontecimiento sea definitivo e irreversible - sin asidero posible en
las causas”®. Esto tiene graves consecuencias en términos de pérdida o de ganancia.
Asi, la condicién fundamental de la apuesta radica en su capacidad para salir del
atolladero de lo irresoluble, con lo cual vuelve a jugar su destino al azar. La apuesta es
un acto de fe en un mundo en que Dios se ha forzado al silencio. Recordemos que el
término fue introducido en el siglo xvi, tiempo de los libertinos y del incremento de la
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descreencia. No resulta anodino inscribir en esta serie el juego, que esta en pleno auge
en toda Europa por esta época. En efecto, para la Iglesia, el juego entra en competencia
con Dios, por el azar que convoca. Hay entonces algo que es casi sacrilego en Pascal
cuando anuda razén y contingencia en un mismo argumento: una unién paradéjica
que “aparece como una de las constantes del universo pascaliano, de un universo en
el que la parte ineluctable del elemento ‘lidico’ caracteriza de manera esencial, en
toda su inconsistencia, la condicién del hombre sin Dios™.

La regla de las partidas serd introducida por Pascal en 1654 en el momento
en que se dedica a resolver el problema de Méré, en colaboracién y rivalidad con el
matematico Pierre de Fermat. El problema se enuncia asi: sean dos jugadores o mas que
toman parte en un juego de azar de varias mangas, en el que gana quien haya vencido
en un nimero determinado de mangas. Ahora bien, ¢qué ocurre si uno de ellos se ve
obligado a interrumpir la partida antes del final? ¢Cémo distribuir de manera justa las
ganancias entre los jugadores? La regla de las partidas le permitira a Pascal comparar
el valor respectivo de los datos heterogéneos, sin tener el mismo grado de certeza,
mientras que con la esperanza matematica calculard la probabilidad de las ganancias.
Subrayemos que la partida interviene cuando el azar natural se interrumpe en curso,
permitiendo de esa manera escapar de alli ordenandolo para atender a ese punto en
que el equilibrio se realiza, donde la particién es perfectamente justa. “La situacion
existencial del hombre que corresponde a los términos de las partidas no es, pues,
exactamente la de alguien que duda en apostar o no apostar, sino la de aquel que
duda en interrumpir o no un juego que se esta desarrollando”, de ceder o no ante el
azar. En el fragmento en que enuncia los términos de su apuesta, Pascal aplica la regla
de las partidas entre lo infinito y la nada. Asi, en el punto de partida de la apuesta de
Pascal, se trata de escoger: Dios es 0 no es. De esa eleccion se desprenden dos acciones
posibles: creer o no creer en la existencia de Dios. “Puesto que es necesario elegir,
veamos qué os interesa menos. Dos cosas se pueden perder: la verdad y el bien, y dos
cosas se pueden comprometer: vuestra razon y vuestra voluntad, vuestro conocimiento
y vuestra beatitud; y de dos cosas debe huir vuestra naturaleza: del error y de la miseria.
Vuestra razon no se resiente si elige lo uno o lo otro, puesto que necesariamente hay
que elegir. Punto aclarado. Pero ¢vuestra beatitud? Pesemos la ganancia y la pérdida,
considerando ‘cara’ que Dios existe. Estimemos estos dos casos: si gandis, gandis todo;
si perdéis, no perdéis nada. Apostad, pues, a que Dios existe, sin vacilar”™.

El primer tiempo de la argumentacién se enuncia como una apuesta existencial
a través de la cual la razén se borra ante la eleccién, obligada, si no forzada, de la
existencia. Asi, Pascal no busca tanto construir un saber sobre Dios en una demos-
tracién racional de la verdad, como hacer operatoria una ignorancia estructural: es
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porque “somos incapaces de conocer lo que él es ni si él es” —impotencia imaginaria
estructural— que la necesidad légica de la apuesta se impone como renuncia a la
razén. Vamos un poco mas adelante del texto, con la segunda parte de la apuesta:

Si, hay que apostar; pero yo apuesto quizds demasiado. Veamos. Puesto que el azar de
ganancia y de pérdida es parejo, si solo tuvierais que ganar dos vidas por una, todavia
podrfais apostar; [...] Pero hay una eternidad de vida y de felicidad. Y, siendo asf, aun
cuando hubiera una infinidad de azares de los cuales uno solo fuera el vuestro,
aun entonces tendriais razén si apostarais uno para tener dos, y obrarfais equivoca-
damente, ya que estais obligado a jugar, si rehusarais jugar una vida contra tres en un
juego en el cual, de una infinidad de azares, hay uno en vuestro favor, si hubiera como
ganancia una infinitud de vida infinitamente feliz. Pero hay aqui una infinitud de vida
infinitamente feliz como ganancia, un azar de triunfo contra un ndimero finito de azares
de pérdida, y lo que jugais es finito. Esto suprime toda apuesta: siempre que interviene
lo infinito, y cuando no hay infinidad de azares de pérdida contra el azar del triunfo,
no hay que vacilar, hay que arriesgarlo todo. Y asf, cuando se esta obligado a jugar, hay
que renunciar a la razén para conservar la vida, antes que arriesgarla por la ganancia

infinita, tan probable como la pérdida de la nada.

La apuesta existencial encuentra, pues, su suplemento en la apuesta matematica
con la que se formula la I6gica del sujeto del goce.
No hay realidad alguna que pueda ponerse en la balanza con lo infinito, a
costa de quedar reducida a nada. En otras palabras, lo finito (cierto) de la vida no
puede ponerse en relacion con lo infinito (incierto) de Dios. De esta manera, y esta
es la astucia de Pascal, toda su argumentacion conduce a que no haya partida alguna
posible ni distribucién justa alguna: “eso acaba con toda partida”. “Pascal presenta
un juego que ningln ser sensato rehusarfa, puesto que lo que esta en juego es del
orden de lo infinito, que nada, jamas, podra compensar”*®. La apuesta marcada por la
inconmensurabilidad del objeto a no permite ninguna relacién entre sus términos, salvo
si se las articula a partir de ese “no hay relacién”. El argumento de Pascal efectda su
propia ineficacia, mientras que el razonamiento culmina en una sin salida que parece
decepcionante alli donde habia alguna esperanza matemética. Pero, entonces, ¢cudl
es el elemento en juego de la apuesta de Pascal?
Serd a partir de 1966, y particularmente en su seminario El objeto del psicoandlisis
(1965-1966), que Lacan interrogard la apuesta de Pascal en el momento mismo en que
construye su objeto a. No obstante, es sobre todo en sus tres seminarios De un Otro Ibid., 186.
al otro (1968-1969), El reverso del psicoandlisis (1969-1970) y De un discurso que no Deprins, “Le pari de Pascal, une
fuera del semblante (1970-1971) donde Lacan se entregara a una relectura original, a allégorie du principe de précaution?”.
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partir de lo real y del goce. Con Pascal, Lacan buscara acercarse a la articulacién del
Otro y del objeto a. Anota:

Pasa uno su tiempo preguntandose si Dios existe, como si acaso fuera esa una pregunta.
Dios es, en ello no hay ninguna especie de duda, lo cual no prueba de ninguna manera
que exista. [...] Pero hay que saber si yo [je] existe. ¢Existe yo [je]? Pienso poder hacerles
palpar que es en torno a esta incertidumbre que se juega la apuesta de Pascal.™

Al desplazar asf los términos, Lacan llega a situar la incertidumbre de la existencia
del yo [je] en el fundamento de la pregunta planteada por Pascal: una incertidumbre
fundamental que halla eco en el asunto de saber si existe 0 no un partenaire®™. Todo el
seminario De un Otro al otro se juega en ese desplazamiento de los términos: del otro
en la rivalidad imaginaria al otro como objeto a, del Otro marcado por la incompletud
al Otro inconsistente, del sujeto representado por un significante para otro significante
al yo [je] representado por una cifra para otra cifra, de lo simbdlico a lo real.

En toda apuesta se requiere que al comienzo se apueste; lo que aqui se apuesta
es la vida, que Lacan anota como objeto a. Ahora bien, la vida no es una apuesta a
disposicién del Hombre, de la cual pudiera gozar libremente. Muy al contrario, para
Pascal lo apostado esta siempre ya perdido, porque, “si en el juego hay posibilidad
de comprometer a pérdida algo, es porque la pérdida esta ya ahi, que es justamente
por eso que no se puede anular lo que uno ha puesto en juego”®. Asi, es debido a
que lo apostado ha sido comprometido de entrada en el juego, que el sujeto puede
tener su vida como en sus manos, en la ilusién de ser su amo, condicién necesaria
para que pueda ser comprometida. En adelante, la vida terrestre no es una apuesta, es
“en realidad la partida, el haber que puede recuperar el hombre, si prefiere detener el
juego”". El sujeto de Pascal es un sujeto que hace cuenta de los goces, de los plus de
gozar terrestres contra el goce infinito de Dios. Con todo, la contabilidad no cuadra,
la partida resulta imposible debido a un resto que queda siempre a cargo. Si el sujeto
es calculable no por ello esto lo satura.

LA APUESTA INCONSCIENTE

Nolan tiene 19 anos. Desde sus 16, no asiste a la escuela y, a partir de entonces,
ha pasado de trabajo en trabajo temporal. Viene a consulta buscando evaluar la
peligrosidad de las interacciones entre sus diferentes consumos de sustancias toxicas.
En lo que concierne a esas preguntas farmacoldgicas, se lo reorientara hacia un
colega psiquiatra. Sin embargo, en el intervalo que separaré el acondicionamiento de
su demanda a la respuesta que se le dard, se ha desplegado otro componente de su
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sintoma, relacionado con hurtos y robos de casas, a menudo por botines menores.
Nolan pasé su verano (lo conocimos en septiembre) “visitando” las casas vacfas de
sus habitantes que habian partido de vacaciones. La policia nunca se cruzé en su
camino durante esos peregrinajes ilegales, pero la posibilidad de ser arrestado, temida
por ese “hijo de buena familia”, hace parte integral del dispositivo legal. En efecto,
si durante esos robos Nolan sonsaca algunos objetos menores, el atractivo de la
ganancia no podria constituir lo que lo lleva a esta practica delictiva, y por lo tanto
se le escapa la razén. De hecho, busca que los objetos que extrae del lugar del Otro
puedan ser notados por sus propietarios en su ausencia, y que al mismo tiempo no
sean una gran lastima —son generalmente objetos de pacotilla, de “bisuteria—""%.
Tales objetos robados devendran, pues, objetos faltantes para el Otro, respetando
siempre esta regla de un valor relativamente irrisorio.

Nolan, mas bien sociable y rodeado, calla ante sus camaradas esas practicas
secretas en las que se afirma en una total y singular soledad. Resalta la bisqueda
de sensaciones, de excitacion, un hipotético brote de adrenalina, pero igualmente
subraya que esta practica ha cesado hoy en dia. Cuando se indaga qué ha permitido
ese momento légico, y el que hayan acabado dichas actividades, Nolan nos cuenta
que desde que se interesa en aplicaciones y en sitios de transacciones bursatiles,
la frecuencia de su aficion criminal se ha desviado ampliamente. La aplicacién en
Internet que utiliza comparte su ubicacién durante sus actividades de robo, por lo
cual esta ante una nueva forma de riesgo en que las actividades siguen las vicisitudes
de las tendencias bursatiles, fluctuaciones ante las cuales trata de posicionarse. Tales
plataformas digitales albergan en adelante las “apuestas” de Nolan, en lugar de las
casas burguesas que visitaba. Ese paso de los robos de casas a las actividades de
cotizar flojo en la bolsa podria ser interpretado como una especie de “reduccién de
los riesgos” y de legalizacién de una practica ordalica. Nos ensefia también sobre el
muy real soporte que puede hallar el sujeto en los mundos virtuales.

Asi, para este joven, la practica de robos focalizados, la ingestién de téxicos y
el interés por el trading en linea responden a la misma légica y constituyen una serie
de “apuestas inconscientes”™. Estos “arriesgones” diversificados parecen responder
de esta manera, ante todo, para ese sujeto, a un “portafolio” (como en la bolsa) de
conductas de llamada y no se inscriben (salvo de rebote) en una dindmica delincuente.
La esencia de esos actos habria de entenderse entonces como una forma de apuesta
implicita que apunta a descompletar y a “inquietar” al otro por la desaparicion de los
objetos, asi como por la desaparicién virtual del sujeto mismo si un dia debiera asumir
las consecuencias de esos “saltos” (arresto, sobredosis, ruina, etc.). Nolan abrevi6
nuestros encuentros. Y no lograremos interesarlo en reflexionar sobre lo que lo llevaba
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a reiterar esos “arriesgones” ante el Otro. Hablar de ello posiblemente habra bastado
para silenciar en él esta pregunta, y para ponerla en pausa.

En una conferencia pronunciada en la Universidad Federal de Minas Gerais en
el 2018, F. Sauvagnat habia extraido de la ensefianza de Lacan cinco tipos de eleccién
inconsciente: la eleccién excluida, la eleccion forzada, la eleccion imposible, la sepa-
racion y la eleccion de la sexuacién. Son cinco tipos de decisién del ser, o de apuestas
inconscientes que “atafien precisamente a este asunto de la existencia del sujeto, en la
medida en que el sujeto no puede sentirse existiendo salvo respecto a una promesa,
en un anhelo, en un deseo que implique necesariamente el porvenir”®. La apuesta
de Pascal responde a la légica de la separacion, caracteristica del fantasma. El sujeto
se presenta entonces como objeto que él intenta hacer corresponder a una falta en el
Otro. Es el sujeto del acto por excelencia. En el caso de Nolan, las conductas de riesgo
que experimento parecen, no obstante, haber quedado en suspenso, sin posibilidad de
pasar a la palabra. Es decir que Nolan esta ciertamente haciendo un llamado al Otro,
pero ninguna respuesta parece darle consistencia. El Otro sigue en estado de espectro.
Y es en ese punto que Nolan coincide con Pascal. En efecto, el hombre de Pascal es un
extraviado, que se desplaza en ese “caos infinito”?, al antojo del azar ante el cual él es
impotente debido a la enfermedad de su razon. El azar (cara o sello) deviene funcién
simbdlica, y la apuesta “una forma singular del Nombre del Padre”?, un tratamiento
del “plus de gozar” que Lacan introdujo a partir de la plusvalia de Marx. Y aunque en
los seminarios precedentes, de El objeto del psicoandlisis al Acto psicoanalitico, Lacan
no menciona en ningtin momento el Nombre del Padre, este término reaparece en el
seminario De un Otro al otro. En ese movimiento, el Nombre del Padre se desplazara:
del elemento operatorio de la metafora paterna, padre muerto de lo simbdlico, a ese
padre feroz, que exige el goce: el superyo.

LA PRECARIEDAD DE LO REAL

El sujeto de Pascal, sujeto del goce, es un yo [je] equivalente a una vida que no es
nada, lo apostado inicial en toda apuesta, pero también el modo de gozar ganador a
partir de la renuncia. Un “yo” [je] que no se define, como el cogito, por la certeza de
su pensamiento, sino por la certeza del valor de aquello a lo que se renuncia. En la
apuesta, el sujeto apuesta su vida terrestre con la esperanza de ganar “una infinitud de
vida infinitamente feliz"**: promesa de la felicidad a costa de “renunciar a los placeres”
que se convertird en el
placeres a los que respondera una exigencia de goce del supery6 siempre mas feroz. El
Dios de Pascal es el superyé. No ya el Dios de Descartes, que estd del lado del ideal

principio mismo de la moral moderna”*. Es una renuncia a los
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del yo, como supuesto saber, sino un Otro que se calcula respecto al goce. La renuncia
al placer conducirg, asi, a una retirada de la libido, que, una vez libre, vendra a alojarse
en el nudo del yo y del objeto al que ha renunciado el sujeto, fijandolo en una posicién
melancdlica. No es sorprendente que en adelante la apuesta se presente como un texto
“autéfago”, que se devora a si mismo, “con una inquietante perversidad”, que parece
“haberse dado precisamente por mision de mostrar la disfuncion de sus rodamientos”*.
Pascal da fe del aspecto engainoso de su argumento que da cuenta de su
precario real: tragedia moderna en la que el padre ya no es sino una causa perdida, y
el Otro es inconsistente en el punto de la verdad. “Todo lo que conozco se reduce a
que pronto debo morir”?. Asi, todo juego tiene un final: la muerte es lo que permite,
en definitiva, sustraerse al azar: la apuesta se ofrece como modelo a escala de la vida
misma. No es una metéfora de la existencia, sino una palabra que esta presente en la
conjugacion de realidades incompatibles. Esta verdad que constituye la inconsistencia
del Otro en la apuesta de Pascal quedara ilustrada en la paradoja del mentiroso de
Husserl, en la que “yo miento” aparece como un enunciado imposible que contiene en
si mismo una verdad y su contrario. “Yo miento” conduce a ese punto de silencio que
hace hablar al sujeto: ese goce inasimilable al significante al que se reduce la verdad
que falta en lo real. En efecto, el sujeto alcanza lo real no por la via de la verdad, sino
por la del saber; y, el correlato de lo real no es la verdad, sino la certeza. Alli yace el “ser
puro del sujeto”, ese real sin nombre, silencio que habita en el Otro, que no encuentra
mds suplencia que la del objeto del fantasma, pantalla para la inconsistencia del Otro,
y que ofrece una consistencia légica al sujeto por mediacién del objeto, el cual, si
constituye la coherencia del sujeto, halla, no obstante, su contraparte en el desasosiego
y la soledad?. Con la apuesta, Pascal busca inscribir un limite en el infinito sin limite.
Es en ese punto donde la apuesta de Pascal parece efectuar un vuelco, para aparecer
como una apuesta inconsciente, no ya en calidad de discurso del Otro, sino como
discurso de lo Uno, tal como Lacan lo introdujo en su Gltima ensefanza, haciendo uso
del significante no para comunicar, sino con fines de goce; esto se puede notar en el
caso de Nolan, donde se asiste a una sucesion de parodias de conductas ordalicas.
La apuesta de Pascal aparece como “conectada” con un Otro que ha prometido
una infinidad de vidas, promesa de un goce a costa tinicamente de que “yo” [je] apueste
contra su existencia. El “yo” [je] de la apuesta se formula con un “se”, que se ilusiona con
ser Uno: légica del fantasma. No obstante, cuando la estructura del fantasma se alcanza,
lo Gnico que le queda al sujeto es eternizarse en la melancolia, como la nada de un ser
eyectado del deseo del Otro. La apuesta conduce a esa zona de indeterminacién, de
tope en lo simbdlico, que Lacan llama lo “real absoluto”?® por cuanto estd separado
de lo imaginario y de lo simbélico, separado del deseo. Asf, el azar como “Nombre
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del padre” aparece como ese “punto al infinito del goce absoluto”*, como lo que
hara sentido con lo real. El goce absoluto es el goce félico, portador de la marca de lo
Uno. El enunciado de la apuesta de Pascal aparece como una forma de mentira en el
lugar del Otro, retorno de una verdad en la falla del saber matematico. En su “fuera
de sentido” da fe del goce propio de Pascal. Asi, “Dios existe” no es una pregunta, ni
una eleccién que se ofrece al sujeto, pero aparece como el enunciado necesario sin
el cual todo el argumento de Pascal se desfonda. Ahora bien, el neoliberalismo, en su
matrimonio con los discursos de la ciencia y del capitalismo, pervierte la apuesta de
Pascal. En efecto, con la apuesta, el azar deviene matemdtico, concebido como una
imitacién de la contingencia natural, que abre de esa manera la via para la elaboracién
de herramientas de prediccién. El azar matematico responde en adelante a leyes que
vienen a regular su funcionamiento. No obstante, esta nueva modalidad del azar no
suprime en absoluto el Hilflosigkeit (desamparo original freudiano o désaide en Lacan)
que se expresa en formas renovadas de la melancolia, de la soledad o del horror al vacio.
La esperanza matemdtica que permite calcular la partida, es decir, evaluar el grado de
equidad en un juego de azar, “se ha transformado en principio abstracto, casi filoséfico”
que designa en adelante “una posicién general sobre las acciones de los hombres”*.
En otras palabras, la esperanza matematica abre camino al calculo probabilistico de un
acontecimiento, a la luz del cual el sujeto “precavido” regulard su accién para apuntar
al riesgo cero, mientras que en el otro borde se situard el sujeto que arriesgard siempre
mas en conductas cada vez mas peligrosas. La l6gica neoliberal, en su esfuerzo por
reducir todo al Gnico plano del célculo, borra de esa manera la division del sujeto;
“en un sentido, [es el] fin de la ‘subversion del sujeto’, que excede su lugar al puro
sujeto de la maquina o de la teorfa de los juegos™'. El sujeto se encuentra, entonces,
enteramente suspendido al goce caprichoso al cual solamente puede responder con
un tratamiento radical de lo real pulsional.

CONCLUSION

La precariedad es una nocién polimorfa, de borroso contorno, que no permite el
consenso ni en las investigaciones en ciencias humanas que tienen dificultades para
ponerse de acuerdo sobre su definicién, ni en los discursos politicos que han hecho de
este término un significante amo en las Gltimas décadas. En lengua inglesa la nocién
de precariedad remite al término flexibility, con lo cual se subraya la inestabilidad al
mismo tiempo que se le da una connotacién mucho mas positiva que moviliza los
campos lexicales de la movilidad, de la adaptabilidad, del dinamismo o, también, del
cambio. La particularidad de la precariedad en la lengua francesa esta en su definicion:

Universidad Nacional de Colombia, Facultad de Ciencias Humanas,
Escuela de Estudios en Psicoanalisis y Cultura, Revista de Psicoandlisis



“que solamente se ejerce por permiso o tolerancia, con dependencia”®. Por extensién,
ese término ha llegado a designar lo que tiene poca solidez o fuerza, hablando de
principios, de conjeturas. Por Gltimo, precario es un término antiguo de jurisprudencia,
que designa una prerrogativa “que solamente se ejerce gracias a una concesién, a un
permiso siempre revocable por aquel que la ha acordado”; esto recuerda la etimologia
del término (del latin precarius, prex, “lo que se obtiene a través de la oracién”). Se
dice precario de un sujeto presa de una relacion de sumisién y de dominacion a la
voluntad del Otro.

Esta precariedad se vuelve a hallar en el nuevo imperativo al que debe
someterse todo individuo, rehén de nuestra cultura contable. Mas particularmente en
lo que Foucault llama las técnicas de si que permiten a los individuos “efectuar, solos
o con ayuda de otros, cierto nimero de operaciones sobre el cuerpo y su alma, sus
pensamientos, las conductas, sus modos de ser”, por una parte, por una transformacion
personal y, por la otra, en la blsqueda de algin ideal (felicidad, belleza, pureza,
erudicion, perfeccion, etc.)*. En adelante las técnicas médicas constituyen un punto
de apoyo que crece en la constitucion y exploracién de un “nuevo cuerpo” individual.
Piénsese en el desarrollo continuo de las intervenciones médicas sobre el cuerpo en la
bisqueda de un ideal de masculinidad, de feminidad (cirugfa estética, implantes) o para
responder a las problematicas de género o de maternidad (técnicas de fecundacion
asistida). Pero también en la sustitucién de un relato de destino por una teorfa que se
apoya en las estadisticas y en otros cifrados genéticos o sanguineos, teorfa que subraya
el poder de desubjetivacién de esas nuevas formas de lenguaje tecnocientifico.

“En esta fase extrema del desarrollo del capitalismo que vivimos como una gi-
gantesca acumulacién y proliferacion de dispositivos”, para retomar las palabras precisas
de Agamben*, desde los teléfonos méviles, pasando por los célculos de probabilidad de
una buena gestion de la salud, hasta el registro en las redes de Internet y cps de los
minimos hechos y comportamientos (alli donde el individuo cree, en cambio, liberarse a
buena cuenta de todas las obligaciones), parece casi imposible para el sujeto alojarse en
esos dispositivos sin ser manipulado, objetivado y finalmente desdoblado digitalmente;
asi como para Nolan es dificil preservar una “historizacién” y los significantes que la
tejen para continuar viviendo un encaminamiento personal sin delegar progresivamente
muchas tomas de decision y responsabilidades a un oraculo algoritmico.

De esa manera, muchas elecciones “en acto” en los individuos de nuestra
modernidad hacen parte, por mediacién de las redes sociales, de un fenémeno
colectivo que viene a impregnar todo orden de la cultura. En Televisién, Lacan agrega
este inciso que, en nuestra opinién, es esencial: “En el extravio de nuestro goce,
solamente el Otro lo sitta, pero es solamente en la medida en que estamos separados
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de este”. Ahora bien, el hecho de ya no estar verdaderamente separados del Otro
en la modernidad tiene como consecuencia que el Otro ya no sitde el goce. Lacan
retoma: “A ello se agrega la precariedad de nuestro modo [de goce], que en adelante
solamente sitGa plus de gozar”*. En otras palabras, el Otro, al perder consistencia, ya no
le permite al sujeto localizar el goce. Y en este desplazamiento ya no se trata tanto de
extravio de goce como de perdicién, con lo que la condicién misma de la vida
desaparece y lo insoportable de lo real retorna. La diversidad de los monosintomas
y de las conductas de llamado sellan la precariedad de los modos de gozar. Menos que
semblantes, el consumo inmediato de objetos “de bisuteria”®” obliga al sujeto o bien
a renovar su desaparecida presa o bien a apostar mas. Las apuestas (inconscientes) se
juegan sobre el fondo de un fantasma socavado de uno de sus términos (yano $ ¢ a,
si no Je - a): fantasma pervertido por la cifra que apunta a saturar al sujeto. Es asf como
la precariedad hace eco a la hiperabundancia (objetos, imédgenes, informaciones,
etc.). Como lo subraya Marie-Jean Sauret, “el capitalismo explota las pulsiones
desmezcladas de quien se abandona a ello — capitalismo anal (véase la equivalencia
del dinero con las heces), exacerbacién de la frustracion que alimenta las adicciones
orales, glotoneria de las imagenes y de la pornografia generalizada por las nuevas
tecnologias (destino de los cuatro borrados del sujeto en lo real)”?.
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