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I- Planteo del problema:

En una lectura a vuelo de pdjaro, podemos inferir que la ensefianza lacaniana emerge como una
relectura de la teorizacidn freudiana, tomando en detalle elementos clinicos y tedricos en torno
al ceiiimiento del goce desde lo simbdlico. Podriamos sintetizar esta primera larga etapa en
torno a que el psicoanalisis es un tratamiento de lo real por lo simbdlico. Al avanzar su
teorizacidn, esta mayor relevancia de registro simbdlico es considerablemente matizada en
consonancia con una cierta rectificacion del lugar de lo real en la clinica, hasta arribar en su
ultima ensefianza a una homologia entre los tres registros.

En términos generales podriamos referir que estas modificaciones en relacion a las
consideraciones de cada uno de los registros son solidarias de las consideraciones en relacién a
las implicancias de cada uno, enriqueciéndose y retorciéndose cada registro, al irse arando cada
uno de los mismos e ir obteniendo un relieve de significativo valor clinico: el goce no solo se
multiplica, sino que queda en directa interrelacion entre los registros, tomando modalizaciones
propias seglin con qué dimensiones tome contacto.

Las consideraciones en relacidn al goce son las directamente responsables de las variaciones en
la ensefanza lacaniana. No sdélo los paradigmas del goce dan cuenta de estas variaciones
tedricas, sino que las mismas van dando cuenta de una multiplicacién del goce que emerge como
una variable que desde cada registro interacttia con las demds, ademas de dinamizarse en una
cierta economia que resulta de la distribucion y redistribucidn de goces.

Es asi que podemos arribar a una idea muy avanzada de Lacan en torno a lo que se espera de un
psicoandlisis, que difiere de las perspectivas iniciales, aunque quizas sea una manera diversa de
leer los efectos en la clinica.

El psicoanalisis dejaria de ser un medio que trata lo real por medio de lo simbdlico, con efectos
en lo imaginario, sino que emerge como un artificio, que al poder leer la distribucién de goces,
apunta a reducir el penar de mas, pudiendo intervenir desde los registros, apuntando a
aggiornar y ajustar esta distribucion de un modo menos padeciente, adquiriendo una
perspectiva eminentemente practica: “el psicoanalisis es una via practica para sentirse mejor”..

Para poder arribar a estas consideraciones, resulta necesario avanzar con cierto detalle en
relacién a los modos de goce, sus estatutos, sus funciones en la economia psiquica, a fin de
poder cernir de una mejor manera esta dimensién prdctica del psicoandlisis, sin dejar de
entretejerla con una dimensién fundante de su clinica: la ética psicoanalitica.

Esto ultimo, introduce en el sesgo practico una dimensién ineludible de la practica psicoanalitica,
gue nos permitira una lectura de los modos de gozar sin dejar de considerar las implicancias de
la articulacidn de los registros con la dimension sinthomatica singular.

Por lo tanto se desprenden varias perspectivas y desarrollos a fin de poder arribar a una
consideracion exhaustiva en relacion a la distribucién de los goces, entre los que podemos
mencionar como temas a considerar:
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-Aproximacién a los goces en la ensefianza de Lacan: de los paradigmas del goce a la
multiplicacién y su interrelacién distributiva.

-Los goces en el nudo, tomando como referencia La Tercera: goce sentido y goce falico (fuera de
cuerpo), goce de la Vida (goce en el cuerpo), y el plus de gozar.

-Goce falico y goce Uno. Los goces en la época: aproximaciones al goce toxicomano.
-Reconsideraciones de los registros. La homologia de lo Imaginario, lo Simbdlico y lo Real
-Trauma y goces

-La distribucion de goces en las estructuras clinicas: lo que resta de una perspectiva estructural.
-El sintomay los goces.

-Los goces y las modalizaciones de la interpretacidn: de la hermenéutica, al corte, al equivoco y
a la jaculacion.



- ESTADO DEL ARTE

Si bien no es del interés indagar en este trabajo la progresion puntual de la ensefianza de Lacan
en relacién a los goces, sino arribar al momento que se pasa del goce a los goces, resulta
importante poder realizar una sintética consideracién por los paradigmas del goce, asi
enunciados por Miller, para poner de relevancia las torsiones y ajustes necesarios a la hora de
poder pensar los aspectos clinicos.

Nos preguntamos cdmo se habla del goce sin respetar precisamente esta diferencia de los
paradigmas que son la condicidn para orientarse?.

Miller divide los paradigmas en seis, ubicando los desarrollos del sexto paradigma a partir de los
planteos del seminario 20. Si bien a esta altura ya ha habido menciones en relacién a una
diversificacion del goce, es en La tercera que emergen ideas que apuntan a una cierta
distribucién y una delimitacién de los goces segun su lugar en el nudo, adquiriendo
especificaciones en consonancia con los registros donde se localiza, ubicdndose en forma
particular nuestro interés en los desarrollos de estos afios.

Breve aproximacion a los paradigmas del goce

Podemos arrancar mencionando que los paradigmas sitlan distintos modos e intentos de captar
la relacién del sujeto con el campo del goce. En este sentido, si bien pueden asumir una
discontinuidad directamente asociada a las modulaciones tedricas, en el fondo persiste una
semejanza en cuanto a la supuesta naturaleza de los goces: siempre se presentan en una
interrelacién dispar con el sujeto, nunca se acomodan a su justa medida. Realizar esta reduccidn
tedrica corre el riesgo de intentar reducir lo que es del orden de la experiencia a un
ordenamiento de discurso que denota su faz universitaria, por lo que habria que advertir que la
misma es una formalizacién algo forzada de la experiencia, lo que ha permitido nuevas
aproximaciones al avanzar la teoria, obedeciendo las mismas a una elaboracién en permanente
dinamismo. Como menciona Miller “estos paradigmas se conectan unos con otros y entonces
concilian la nocidn de una discontinuidad con el mantenimiento de cierta continuidad”.?

Lacan en su teorizacidon parte de la nocidn de sujeto esencialmente como falta en ser, para
arribar en el Seminario 20 a sustituir esta nocidn por una instancia completamente distinta: el
ser hablante, o mejor traducido como hablante-ser. Miller refiere: “Si el sujeto se vuelve en
Lacan ser hablante, es porque se trata de una instancia anclada en el cuerpo”®. Es intentar
abordar la teoria del hablante-ser desde los efectos del significante en tanto afecto, con sus
efectos en el cuerpo, y no como significacién. A esto afecto en el cuerpo Lacan lo llamé goce, lo
cual necesita el cuerpo como soporte.
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Primer paradigma: la imaginarizacion del goce

En sus inicios para Lacan el goce quedaba ubicado en el registro imaginario a través de la libido
depositada en el yo. Denomina Miller a este primer paradigma la imaginarizacién del goce. Lo
simbdlico emerge como la dimensidn eminente de la experiencia, es lo que daria orden a la
existencia.

La funcién de la palabra en tanto dadora de sentido, el campo del lenguaje que la sostiene, la
estructura y las operaciones de la historia en relacién a la posibilidad de dinamismo via la
subjetivacion y resubjetivacidon de los hechos y acontecimientos enmarcan la cura en esta
orientacién. En lo imaginario se ubica la satisfaccidon que obstaculiza que lo simbdlico impere.
Emerge como un goce no dialéctico y estancado, que no se deja negativizar. Es un goce que
emerge ante el debilitamiento de la cadena simbdlica o su ruptura. Se entiende que goce vy
significante aqui estén separados. La dimensién imaginaria aparece en un momento de
estancamiento de la dialéctica y reproduce lo que Lacan llama “los modos permanentes de
constitucién de los objetos”®. Se pueden recortar como emergencias de un goce imaginario alli
donde la elaboracién simbdlica falta o se desvanece, dando lugar a los acting out, por ejemplo.
Dimensidn del goce imaginario que atraviesa el eje simbdlico, emergiendo como obstaculo o
barrera a la elaboracion simbodlica.

Segundo paradigma: La significantizacion del goce

En el segundo paradigma la significantizacidon del goce es lo que lo enmarca. Se pasa de la
imaginarizacion del goce a su ubicacién en lo simbdlico. Como refiere Miller “no puede decirse
gue simplemente suceda al primero de manera cronoldgica; se mezcla con él, lo va completando
hasta que se le impone, prevalece sobre él y al final lo domina por entero”.® En este sentido
Lacan agrega siempre que este imaginario estd dominado por lo simbdlico. Este segundo
paradigma Miller lo plantea como “una verdadera reescritura conceptual que se dedica a
demostrar que todos los términos vertidos en la categoria de lo imaginario resultan

fundamentalmente términos simbdlicos”.”

Lacan privilegia el desciframiento en tanto este depende de lo simbdlico. “De ahi surge la
pregunta sobre qué se vuelve lo que en Freud se llama punto de vista econdmico, el punto de
vista de la satisfaccidn. Y es que sin dudas en las formaciones del inconsciente algo se cifray se
descifra, pero también algo se satisface”.® En estos momentos la respuesta de Lacan es que hay
gue buscar la satisfaccion esencial en la comunicacién misma, que proviene de la liberacion del
sentido, podemos decir, encerrado, encriptado.

Adquiere el Otro un estatuto que ratifica las formaciones lingtisticas que emergen del sujeto,
por mas que resulten extrafias, sorprendentes y a veces hasta algo desviadas, constituyendo una
satisfaccién de orden semantico. Surge por lo tanto una satisfaccién anudada a la emergencia
del sentido encarcelado en el sintoma, causa del sufrimiento.

La pulsion queda enmarcada en la dimensién de la demanda, muy ligada a la dimensién
simbdlica, al igual que el fantasma. Lacan va a mostrando que no hay fantasma que no sea
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argumento, que no hay fantasma que no sea asimilable a una cadena significante. Miller aclara
que de “ahi su férmula del fantasma, $<>a, donde laimagen en funcidn significante es articulada
con el sujeto simbdlico. Sefial de la “conexién entre lo simbdlico y lo libidinal, que es lo que
incluso determinard durante un largo periodo el centramiento de la cura en el fantasma como
el punto nodal donde se concentran lo imaginario y lo simbdlico, un punto de basta esencial a

ambos registros”.’

Primero Lacan demuestra que todo lo libidinal es imaginario, y en el segundo paradigma retoma
estos términos para transferirlos a lo simbdlico. Culmina en la demostracidn general de que la
libido misma se inscribe en el significante. “Lleva tan lejos la significantizacion del goce que lo
muestra equivalente al significado de una cadena inconsciente cuyo vocabulario estaria
constituido por la pulsién”.’® A esto Lacan lo llamo deseo, concepto en el que se cumple, se
realiza, se efectua la significantizacion del goce, un goce mortificado, pasado al significado,
donde podemos ubicar el recorrido que va del goce a la castracidn.

Tercer paradigma: El goce imposible

El haber llevado este paradigma de la significantizacidn tan lejos en su elaboracién, que culmina
con sus seminario 5y 6, aparece la necesidad del tercer paradigma que introduce la dimensién
del goce imposible, el goce real, en el seminario de La ética del psicoanalisis. EIl mismo Lacan
sefialaba que este seminario hacia por si mismo una suerte de corte. Esto es lo que significa das
Ding, con su caracter extrafio, umheimlich, anuncia precisamente que no se trata de un término
simbdlico.

Das ding, la Cosa significa que la “satisfaccidn, la verdadera, la pulsional, la Bifriedigung no se
encuentra ni en lo imaginario ni en lo simbdlico, esta fuera de la simbolizado y es del orden de
lo real”*!, Esto implica que todo el montaje simbdlico e imaginario, toda la arquitectura del grafo
se alza de hecho contra el goce real para contenerlo.

Miller plantea que este tercer paradigma implica una sustitucion de la represién por la defensa.
La defensa, a diferencia de la represion que es simbdlica, designa una primera orientacion del
ser, que “existe incluso ya antes de que se formulen las condiciones de la represién como tal”*2.

En el seminario de La ética se apunta a una zona exterior a este montaje que al mismo tiempo
lo determina. Al avanzar hacia la Cosa se encuentra esta barrera esencial, a la que se afiaden
otras dos barreras: la simbdlica, |la de ley, la que dice no puedes y la imaginaria, asociada con la
aparicién de lo bello que impide alcanzar la Cosa antes del franqueamiento hacia ella.

Este paradigma implica una verdadera ruptura. Primero estaba el goce imaginarizado, segundo
su significantizacion, y el goce bajo la forma del deseo parecia entrar en el sistema en el sistema
y ser representado por significantes, estar alojado entre estos, segin los momentos. Mientras
gue en el tercer paradigma el goce pasa a lo real, es descripto como fuera del sistema y tiene
como rasgo su caracter absoluto.

En el segundo paradigma aparecia esencialmente el borramiento del goce por el significante. Es
el modelo de la tachadura, que destaca el efecto de la sublimacién, la Aufhebung, lo que se
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repite de alguna manera en el trazado que va del goce a la castracién. En este paradigma el
significante anula el goce y lo restituye bajo la forma del deseo significado. Modelo del vaso, que
tiene la propiedad de introducir el menos y asi la posibilidad de llenarlo, aunque introduciendo
esta nocién de suplemento que nunca sera el adecuado.

En el tercer paradigma, el goce esta por fuera del sistema, es estructuralmente inaccesible y solo
se accede a él por transgresion. Por eso surge el elogio de la transgresidn heroica, apareciendo
la figura de Antigona en forma destacada, como la que accede al franqueamiento de las barreras
de la ciudad, la ley, lo bello, hasta arribar a la zona del horror que implica el goce. Este heroismo
del goce implica “renunciar al ronroneo de lo simbdlico y de lo imaginario para alcanzar el
desgarramiento del goce”*3. Resuena en esta frase un ronroneo que a esta altura puede ubicarse
en lo simbdlico, en tanto prevalece en su dimensién de cadena constante, para luego, ubicarse
este ronroneo en una dimension “fuera de lo simbdlico”, entre imaginario y real. Lo
retomaremos mds adelante.

Se ve la oposicion entre la libido transcripta como deseo, que figura entre los significantes y la
libido como das Ding, que aparece fuera de todo significante y significado, introduciendo la
oposicion entre placer y goce como esencial. El principio de placer aparece como una barrera
natural al goce y la oposicidn se establece entre la homedstasis del placer y los excesos
consecutivos del goce.

Por eso en La ética dice Lacan que a “nivel del inconsciente el sujeto miente sobre das Ding, que
hay una suerte de mentira originaria sobre el goce, que refleja esta disyuncion separadora,
fundamental entre este y el significante”*. Miller refiere que Freud llama defensa a esta mentira
original, esta mentira estructural que el sujeto sostiene en el lugar del goce.

En este punto Miller resalta la idea del sintoma asociado con la defensa, al caracter necesaria y
estructuralmente discordante de la relacidn con el goce. Y nos incita a recordar una férmula: “El
sintoma es el modo en que el sujeto formula que el goce es malo. El sintoma se establece
exactamente en la barrera que hay entre significante y goce, y refleja la profunda
incompatibilidad del goce con el sujeto”?°.

Cuarto paradigma: El goce fragmentado.

En este paradigma Lacan plantea una nueva alianza de lo simbdlico y el goce. Habia una
perspectiva que ubicaba una presentacion del goce en términos de masividad, ubicado en un
una inaccesibilidad y que requeria un forzamiento, un sitio abismal al que solo se accede por
transgresion.

En el seminario 11 no se presenta en absoluto un goce masivo, sino un goce fragmentado, en
objeto a, siendo dicho objeto la presencia de un hueco, un vacio, al que no se accede por
transgresion sino simplemente por una pulsién que va y viene, circuito de ida y vuelta. El modelo
de la relaciéon con el goce a esta altura de la ensefianza nos recuerda Miller, es el cuadro, la
contemplacion pacifica del objeto de arte, que calma, reconforta, hace bien.®
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Lo que cambia de un paradigma al otro (del Terceo al Cuarto) es que Lacan desmiente esta
separacion del significante y del goce y establece una articulacion estrecha entre ambos. Como
mencionamos, si el seminario sobre “La ética” marca un corte, una discontinuidad, el seminario
11 establece la continuacién de su ensefnanza, revisando las bases asentadas en sus inicios.

En este paradigma denota que el goce no es un agregado, que estd integrado y es afin al
funcionamiento del significante. Lacan muestra que los resultados de la operacién de alienacién
implican necesariamente una respuesta de goce, llamandola separacidon. Es su forma de
transmitir que la funcidn de la pulsidn responde a la identificacion y a la represién. Alli donde
estaba el sujeto vacio, viene el objeto perdido, se ubica el objeto a.

A su vez se produce una reformulacion del inconsciente como discontinuidad, como un borde
que se abre y se cierra, homogéneo a una zona erdgena, estableciendo una comunidad de
estructura entre el inconsciente simbdlico y el funcionamiento pulsional. Lacan refiere que la
pulsion desempefia su papel en el funcionamiento del inconsciente debido a que algo en el
aparejo del cuerpo estd estructurado de la misma manera.

Introduce una similitud, en la pulsién misma, del modelo del vaso, como refiere Miller, que
representa el hueco creado por la anulacién significante, que siempre se encuentra colmado de
manera inadecuada por un objeto, y en este paradigma, la libido es el objeto.

El mito de la laminilla da cuenta de una nueva definicidon de la libido, “ya no como deseo,
significado, ya no como das Ding, goce masivo, fuera del significante, que sélo se alcanza por
transgresion, sino drgano, como objeto perdido y matriz de todos los objetos perdidos. Lo que
se llama separacién es de hecho recuperacidn del objeto perdido libidinal, del que intenta con
su aparato mostrar que responde por fuerza a la falta propiamente significante que se sigue de
la articulacion de la identificacidn y la represion”?’.

Lo que introduce una pequefia dificultad es que este objeto perdido, en el punto en que se
encuentra en el seminario 11, aparece como independiente del significante. Aparece como una
perdida natural, que Lacan refiere en los de los escritos (pag 826) que esta libido como objeto
perdido representa aqui esa parte del viviente que se pierde al producirse este por las vias del
Sexo.

Quinto paradigma: el goce discursivo.

Este paradigma corresponde a la elaboracién de los cuatro discursos y a su escrito Radiofonia.
Miller refiere que “no se puede decir que alienacidn y separacion nos den el objeto a. Solo nos
lo dan a través de la sustitucion del sujeto por el ser vivo, de ahi que haya una pérdida de
vida”!®.Se plantea una relacién primitiva y originaria del saber, de los significantes, con el goce.

En este sentido, no hay que significantizar el goce, que tampoco es lo que se alcanza por
transgresion o por un forzamiento, ni por el desvio de la separacién, siendo la relacion con el
goce intrinseca al significante y donde Lacan destaca la repeticion como repeticion de goce.

Los discursos introducen que el significante representa un goce para otro significante. Eslaidea
de que el significante representa al goce, pero al hacerlo inevitablemente falla, al igual que falla

17 |bidem pag. 238
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el significante que representa al sujeto, perdurando al lado lo que corresponde al conjunto
vacio.'?

Es fundamental destacar que el significante no vehiculiza simplemente al sujeto tachado y el
sujeto que falta, sino también el goce como objeto perdido. Este paradigma se apoya en la
equivalencia entre el sujeto y el goce. “Hay una relacién primitiva del saber con el goce, lo que
implica que lo que se vehiculiza en la cadena significante es goce. Lo que se abordd hasta el
presente como S, lo que circula en la cadena significante como la verdad, la muerte, el deseo,
es retraducido como goce” %,

El progreso del paradigma cuarto al quinto es que “tenemos una determinacién de lo que es el
ser previo a la puesta en marcha del sistema significante y bajo la forma mas precisa: se trata de
un ser de goce, de un cuerpo afectado por el goce. Por eso Lacan en el reverso subraya que el
punto de insercién del aparato es el goce”?'.

La pérdida natural de vida mencionada en el paradigma cuarto, se presenta en este quinto
paradigma como un efecto del significante, es una perdida por incidencia del significante, a lo
gue responde a su vez suplemento de goce, un goce como suplemento de la perdida de goce.

En el Seminario 17, se hace hincapié en el significante como marca de goce. Lacan lo menciona
como el significante amo conmemora una irrupcién de goce, que a su vez introduce una pérdida
de goce y su suplemento.

La entropia permite que “cobre cuerpo el plus de gozar, mientras que en otra parte del
seminario se lee que este se corporiza a partir de una perdida. Por eso el acceso al goce no se
hace por la via de la transgresién sino de la entropia, de la perdida producida por el
significante”??.

La verdad surge en este seminario como producto inseparable de los efectos del lenguaje, y es
lo que lleva a plantearla como hermana del goce. La verdad y el goce como suplemento, es decir
como plus de gozar, quedan ligadas al goce tachado, menos fi, prohibido. La verdad “ocupa el
lugar de lo anulado, de lo mortificado, del deseo muerto, etc.”?.

Cito a Miller en una referencia a esta diversificacién de goces que comienza a formalizarse: “En
otras palabras, el goce félico que es el goce perfecto, ejemplar, paradigmatico, es prohibido, y
algo lo suple, el goce del plus de gozar, que es como toma cuerpo la pérdida entrépica. Esta
repeticién estd condicionada y animada por el desfasaje entre menos fi y a, entre la falta y su
suplemento. He aqui lo que constituye precisamente el principio de la repeticién como forma
fundamental del significante”?*.

Estas ramificaciones del goce van implicando a su vez desplazamientos en Lacan, mencionando
Miller la diferencia sensible entre el goce pensado como fantasma y la relacién con el goce
pensado como repeticion, conduciendo esta Ultima acepcién un “un nuevo valor del sintoma”.
Siguiendo la construccion de Miller, observa que el atravesamiento del fantasma, que ubica las
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nociones de final de andlisis a la altura de este paradigma, queda enlazada a una variante del
paradigma de la transgresion.

Es de destacar que la nocidn de plus de gozar aporta algo nuevo sobre el goce, el cual, como das
Ding, es pensado como un lugar fuera de lo simbolizado y también como una identidad, un en-
si que hay que distinguir de las variaciones de lo simbdlico y lo imaginario. “Pensar el goce como
plus de gozar, como lo que colma pero no llena nunca la perdida de goce, lo que mantiene la
“falta en gozar” la lista de objetos a se extiende, se amplia, no estd en absoluto ligada al
repertorio “natural” de las pulsiones que pudo darseles antes”?>.

|”

Surge como lo esencial del plus de gozar que es al mismo tiempo lo que da una satisfaccién, pero
que profundiza la falta en gozar. La nocién de plus de gozar tiene por funcién extender el registro
de los objetos a mas alld de los objetos naturales, a todos los objetos de la industria, de Ia
cultura, en tanto es lo que puede colmar el menos fi sin lograr nunca hacerlo de manera
exhaustiva.

El goce perdido es parcialmente recuperado a través de los objetos de consumo. Lacan los llama
los menudos objetos a, abundan en nuestra sociedad para causar nuestro deseo y taponar la
falta en gozar en forma efimera, por instantes, pudiendo caracterizarse mas como “las migajas
del goce”, que sin duda enmarcan algo del estilo propio de la época.

Sexto paradigma: El goce Uno.

En este paradigma se radicaliza la sustitucion del sujeto por el cuerpo. Lacan empieza por el
goce, cuando su punto de partida era el lenguaje y la palabra como comunicacidén dirigida al
Otro. En este paradigma se discute el concepto mismo de lenguaje y la palabra entendidas como
comunicacién. Se ubica a la altura del seminario 20. Miller refiere que se realiza un retorno
sensacional a la férmula de Pierce que definia al signo como lo que representa a algo para
alguien. El significante es signo de un sujeto, asi nomina el ultimo capitulo del seminario 20
Miller.

El significante tiene un valor relacional y no absoluto como el signo, por lo que cuando tratamos
con el significante lo primero que surge es buscar el otro significante respecto del que se
diferencia, minimo de articulacién. Llamamos sujeto a lo que es vehiculizado por un significante
para Otro significante. Su representacién es “una version formalizada del concepto freudiano de
identificacion”?¢. Sefialar que es siempre para otro significante significa que ningun significante
por si solo es exhaustivo, que ningun significante por si solo es el signo de un sujeto.

Como ninguna representacion identificatoria es completa, la identificacién tiende a repetirse.
Se inscribe en los discursos como el S1 representante de S, planteando que es representado
pero que al mismo tiempo permanece siempre por estructura irrepresentable, imposible de
representar del todo, lo que lleva a la repeticion significante.

“El significante hace surgir el sujeto a costa de fijarlo”?’. Inscribe el S1 en el conjunto que incluye
y donde figura de manera invisible el conjunto vacio. Es decir que si se borra S1 aparece el
conjunto vacio, su ser de falta que esta por detras y que surgiria si se borra S1. “Si nos atenemos

%5 |bidem pag. 255
26 |bidem pag. 247
27 |bidem pag. 248

10



a este mecanismo, el significante es la causa del sujeto, hasta tal punto que sin él no habria
sujeto en lo real”%.

Es un modo de plantear la incidencia patoldgica del significante en lo real, su efecto de
mortificacion.

En larevisidn de la dimensidn del lenguaje, hace derivar a este de lo que inventa llamar lalengua,
gue seria la palabra antes de su ordenamiento gramatical y lexicografico. Lo que llama lalengua
es la palabra separada de la estructura del lenguaje, por fuera de su dimensién de comunicacién,
y con esta condicion plantea una inclusion originaria del goce, de la palabra y de la lengua en el
goce del blabla.

Esto introduce modificaciones decisivas en las consideraciones de nociones del gran Otro,
Nombre del Padre, simbolo falico, siendo reducidos a una funcién de anudamiento, broche entre
elementos fundamentalmente separados, por lo que este paradigma se funda en la no relacidn,
en la disyuncidn del significante y del significado, del goce y del Otro, del hombre y la mujer.

Miller refiere que el concepto de “no hay relacién sexual” merece enfrentarse al termino
estructura”. La palabra estructura encubre la necesidad de relacidn, implica la articulacidn
significante S1-S2.

A suvez Miller avanza y titula al apartado del sexto paradigma “El goce Uno”. Refiere que | punto
de partida de esta perspectiva es un Hay (hay goce) y no el no hay relacién sexual. “Si hasta
entonces para Lacan el supuesto del psicoanalisis es un sujeto que habla y que en definitiva esta
tachado por el significante, a partir de Aun lo serd un cuerpo vivo. Solo hay psicoanalisis de un
cuerpo vivo y que habla”, lo que Lacan califica de misterio.?®

Es que a partir de un privilegio del goce, se instaura la no relacién entre este y el Otro, lo que
hace “aparecer al Otro del Otro bajo la forma de Uno”. El punto de partida del goce reconduce
a un Uno solo, separado del Otro. Y en este sentido “el Otro aparece como Otro del Uno”*°.

Lo que lo orienta a Lacan en estas elaboraciones es la evidencia de que todo lo que es goce es
goce Uno, es decir, sin el Otro. Se trata del goce que parece funcionar sin el Otro, que prescinde
del Otro. “Lacan demuestra que todo goce efectivo, material, es goce Uno, goce del cuerpo
propio, es siempre el cuerpo el que goza”??, tonandose el goce como una dimensidn esencial del
cuerpo.

“La otra version del goce Uno que despliega Lacan es el goce especialmente concentrado en la
parte falica del cuerpo”, aunque sin duda podria pensarse “una articulacién entre el goce del
cuerpo propio y el goce félico, especializado”. Pero igualmente Lacan acentua “el goce falico
como otra figura de goce Uno, del Un goce”, definiéndolo como el goce del idiota, del solitario,
asociado al goce masturbatorio que no hace relacion con el Otro. Quizas en este punto, al
avanzar con los planteos que pretendemos en el presente trabajo, podamos llegar a una
disquisicidn en torno a esta suerte de equiparacion entre el Goce uno y el goce falico.3?

La tercera figura que ubica asociada a esta dimension del goce Uno es la del “Un goce: hay un
goce de la palabra”. Sl bien la ensefianza de Lacan nos ha ensefiado a ubicar la palabra en su

28 |bidem pag. 249
2% |bidem pag. 270
30 Ibidem pég. 270
31 Ibidem pég. 272
32 Ibidem péag. 272
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articulacién al Otro, como palabra de comunicacién, aqui la hace intervenir como una de las
figuras del goce Uno, reconducida a su valor de goce y no de comunicacion, que como tal
disimula o camufla los efectos de goce.

Aclara Miller que ante esta diversificacion, que el “lugar del goce es siempre el mismo, y el
cuerpo puede gozar masturbandose o simplemente hablando. Por hablar, este cuerpo no esta
ligado al Otro, solo esta unido a su propio goce, a su goce Uno” %,

En cuarto lugar ubica como otra enumeracién de las figuras del goce Uno a la sublimacidn. Si
bien desde Freud, y en pasajes de Lacan la sublimacién no alcanzaria su punto culmine en tanto
aparece la satisfaccién del Otro, aqui el Otro se desvanece. Cita a Lacan en la pagina 146 de Aun,
donde dice “cuando lo dejan solo [al cuerpo que habla], sublima todo el tiempo y a todo meter”,
indicando que la sublimacién se fundamenta en el goce Uno.**

A esta altura, el goce Uno se diversifica en goce del cuerpo propio como goce falico, como goce
de la palabra y como goce sublimatorio, llegando Miller a esta afirmacién “el goce como tal es
goce Uno”.

Miller culmina ese capitulo de su seminario con una mencion al Goce del Otro, que a raiz de lo
desplegado se vuelve algo problemdtico. Es que partiendo del goce, “el Otro es el otro sexo, es
decir que al comienzo el goce Uno, solitario, es profundamente asexuado”®.

La proposicion “no hay relacion sexual” ubica que el goce depende del régimen del Uno, es goce
Uno, mientras que el goce sexual, del goce del cuerpo del Otro sexo se presenta como algo
disyunto, no una relacién. Esto deriva en la afirmacién de que el goce “no conviene a la relacion
sexual”, no establece relacidn con el Otro. Establecer “No hay relacién sexual” significa que el
goce es en el fondo idiota y solitario.

La estructura siempre aparecié como omnipotente, pero “aqui su limite surge en este no hay
relacién sexual, en el goce sexual del Otro como ser sexuado”, lo que redimensiona la
contingencia, el encuentro, orientando una dimensién mas pragmatica.®

Mds adelante en su seminario refiere tomando como referencia el seminario 20, que el
significante no tiene solamente efecto de significado, sino también de afecto en un cuerpo,
“afecto debe ser entendido en sentido amplio; se trata de lo que perturba , deja huella en el
cuerpo. A mi entender, el efecto de afecto incluye también el efecto de sintoma, el efecto de
goce e incluso de sujeto, pero sujeto situado en un cuerpo y no como efecto de pura légica. Y
cuando se trata de efectos durables, de efectos de permanencia se puede, con razén, llamarlos
huellas”?’.

Si bien Miller menciona que trabajara el séptimo paradigma, en sus desarrollos avanza en la
dimensidn de sinthoma, pero no ubica una delimitacién de otro paradigma. Mas bien pareciera
gue sus elaboraciones siguiendo a Lacan ubican los arreglos y las implicancias de estos dos
dimensiones: por un lado el hay del goce Uno, y por otro el No hay relacién sexual.

33 |bidem pég. 273
34 |bidem pég. 274
35 |bidem pég. 274
36 |bidem pég. 275
37 |bidem pég. 377
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El misterio del cuerpo hablante

Miller en su conferencia de “El inconsciente y el cuerpo hablante” realiza desarrollos que
resultan importantes enmarcar.

Se pregunta, “équé es el cuerpo hablante? Ah, es un misterio”32. El misterio se ubica en la unién
de la palabra y el cuerpo. La construccién borronea acentla que como el cuerpo participa
primero en la economia del goce, es a través de suimagen, como Lacan menciona en La Tercera.
Pero mas alld de esto, “el cuerpo condiciona todo aquello que el registro imaginario aloja de
representaciones: significado, sentido y significacion, y la propia imagen del mundo”®.

Miller recordando los planteos de Lacan en Radiofonia refiere que “el signo recorta la carne, la
desvitaliza y la cadaveriza y entonces el cuerpo se separa de ella. En la distincidn entre el cuerpo
y la carne, el cuerpo se muestra apto para figurar, como superficie de inscripcién, el lugar del
Otro del significante”*°.

Asi el cuerpo hablante habla en términos de pulsiones. El concepto de cuerpo hablante estd en
“lajuntura del elloy el inconsciente. Nos recuerda que las cadenas significantes que desciframos

a la freudiana estan conectadas al cuerpo y que estan hechas de sustancia gozante”*'.

Con estos desarrollos, y los ulteriores de Lacan, es que el inconsciente adquiere un nuevo
nombre. Es en “Joyce el Sintoma” donde propone el neologismo que reemplazaria a la palabra
freudiana inconsciente, “el parlétre”.

Si bien emergeria una novedad en relacién a la lectura de la clinica, Miller refiere que analizar al
parlétre es lo que ya hacemos, pero que tenemos pendiente saber decirlo.

Avanza con la diferencia de conceptualizacion entre el sintoma como formacién del inconsciente
estructurado como un lenguaje, ubicandolo en su efecto metaférico, con un efecto de sentido,
y el sinthome de un parlétre, referido como un acontecimiento de cuerpo, una emergencia de
goce. Esigualmente fundamental rescatar como Miller lo hace, que los reajustes de la ensefianza
de Lacan se llevan a cabo sin desgarros, sirviéndose de los recursos de una topologia conceptual
gue asegura la continuidad aunque sin imposibilitar la renovacion.

Esta renovacion permite ubicar el mecanismo de la represién que es explicitado por una
metafora, “asi como, del inconsciente al parlétre, la metafora nos da el envoltorio formal del
acontecimiento de cuerpo”. Es decir que la represidon queda explicitada por la metafora en tanto
cifrado, y la operacidn de este cifrado trabaja para el goce que afecta al cuerpo.

Es lo que podemos ubicar en el inconsciente mismo como una elucubracién de saber sobre el
cuerpo hablante, sobre el parlétre. La interpretacion siguiendo esta orientacidn es un decir que
“apunta al cuerpo hablante y para producir un acontecimiento, para llegar a las tripas, decia
Lacan-eso no se anticipa, sino que se verifica con efecto retroactivo, porque el efecto de goce
esincalculable”*?. Asi acentda Miller, cuando se analiza el parlétre, el cuerpo hablante, el sentido
de la interpretacion es el goce.

38 MILLER, J-A., “El inconsciente y el cuerpo hablante”, en Revista Lacaniana de Psicoanalisis N° 17, pag.
25. EOL.

39 Ibidem péag. 25

40 |bidem pég. 25.

41 Ibidem pég. 30

42 |bidem pég. 32
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Sinthome y escabel... los goces en juego.

Miller contintia con el aggiornamiento que Lacan va realizando y menciona el concepto de
escabel, ubicdndolo como un concepto transversal en la teoria psicoanalitica. “Es en términos
generales, aquello sobre lo que se alza el parlétre, se sube para ponerse guapo. Es su pedestal,
que le permite elevarse, el mismo, a la dignidad de la Cosa”*®. Lo refiere del lado “goce de la
palabra”, donde se vislumbra un saber hacer con lo opaco del goce, enlazado a la vida de la
cultura, que “no es sino la reserva de los escabeles, a donde uno va a buscar con qué darse
importancia y vanagloriarse”.

En cambio, el sinthome, “como sintoma del parlétre, depende por su parte del cuerpo del
parlétre. El sintoma surge de la marca que excava la palabra cuando adquiere el giro del deciry
produce acontecimiento en el cuerpo. El escabel estd del lado del goce de la palabra que incluye
el sentido. Por el contrario, el goce propio del sinthome excluye el sentido”*.

Y se pregunta, si el pase en este sentido, no se trataria de hacer del sintoma un escabel, donde
se sirve uno de su sintoma y de su goce. Asi ubica una diferencia entre analizarse y el pase, donde
“analizarse es trabajar en la castracion del escabel para revelar el goce opaco del sintoma. Pero
hacer el pase es valerse del sintoma, limpiado de este modo, para hacerse con él un escabel,
ante los aplausos del grupo analitico”. Asi el “parlétre analizado todavia tiene que demostrar su
saber hacer con lo real, su saber hacer con el objeto de arte, su saber decir, su saber decirlo
bien”*>.

Por lo tanto el parlétre “tiene que vérselas con su cuerpo en tanto imaginario, asi como tiene
que vérselas con lo simbdlico. Y el tercer término, lo real, es el complejo o el implexo (conjunto
complejo que resulta de la interaccidon de elementos heterogéneos) de los otros dos. El cuerpo
hablante, con sus dos goces, goce de la palabray goce del cuerpo, el uno que conduce al escabel,
el otro que sostiene el sinthome. Hay en el parlétre al mismo tiempo goce del cuerpo y también
goce que se deporta fuera del cuerpo, goce de la palabra que Lacan identifica, con audacia y con
Iégica, con el goce félico en tanto disarmdnico con el cuerpo”?®.

Por lo tanto el cuerpo hablante esta dividido en cuanto a su goce. Es lo imaginario lo que
pretenderia creerlo como algo unitario. Pero por ello “es preciso que el goce falico se separe en
lo imaginario en la operacién que se llama la castracion”?’.

Los desarrollos de Lacan en La Tercera, pensamos ubican de una manera légica una modalidad
de lectura del goce a través del nudo plano que enmarca estas intersecciones y vinculaciones
entre los goces, en los cual se puede leer de manera inédita no sdélo la plasmacién de una
diversidad de goces, sino sus posibles vinculos o contactos, dandole fuerza a la idea de una
pragmatica en relacidn a los mismos, que ira tomando relevancia hasta el final de su ensefianza.

3 |bidem pég. 28
44 |bidem pég. 28
4 |bidem pag. 29
4% |bidem pég. 30
47 Ibidem pég. 30
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IIl- Marco Tedrico

Capitulo 1

Los goces en el nudo de La Tercera: goce sentido, goce falico (fuera de cuerpo), goce de la Vida
(goce en el cuerpo), y plus de gozar.

Es en los desarrollos de estos afios que Lacan comienza a trabajar en torno a los nudos, lo que
implica en primera instancia una revisidon de la dimensién estructural, donde los lugares y
relaciones adquieren un cierto dinamismo, emergiendo términos que implican una mayor
porosidad en sus vinculaciones, como son las nociones de empalme, enganche, desenganche,
interseccion, etc.

Esta conferencia podemos ubicarla como un texto fundacional de la Ultima ensefianza, como
una bisagra en las elaboraciones de Lacan en relacién a la cuestion del sintoma y la pluralizacién
de los goces.

En esta aproximacidn a los modos de goce Lacan se pregunta por el goce del gato, asociado al
ronroneo. ¢DAnde se siente? ¢En alguna parte? ¢ En algun érgano especifico? éO es un goce que
se siente en todo el cuerpo? Responde Lacan que parece ser un goce de todo cuerpo, podemos
decir “en el cuerpo”, es decir un goce, otro, que no pasa por la pulsién. Mas adelante especificara
gue este goce se ubica esta entre | y R, por fuera de lo simbdlico, cuestién que trabajaremos en
un apartado especifico.

Del Gozoy al Se goza, y retorno...

Para avanzar en su aproximacién a los modos de goce juega con la homofonia entre “Je suis” y
“se jouit”, entre “Gozoy” y “se goza”, equivocos donde se asentaran parte de sus disquisiciones
en el campo del goce.

Recordando algunas ideas trabajadas por Tudanca, en su lectura de La Tercera®, refiere que el
Gozoy seria el “origen autista de todos”, el estado originario del goce. Si uno se queda ahi no
hay analisis posible, ya que para analizarse hay que agregarle al gozoy el sintoma, es decir algo
gue perturbe, que introduzca la dimension de la pregunta por lo que le pasa, por la causa y que
haga que un sujeto quiera analizarse. No hay andlisis si todo funciona bien, y podemos servirnos
de lo que no anda, de la queja, para arribar a las encrucijadas del sufrimiento, dando tiempo
para formalizar una pregunta auténtica, que no le venga del Otro, para arribar a la posibilidad
de entrada en el dispositivo analitico y asi poder tener una incidencia real en el padecimiento.

Avanzando un poco mas, igualmente podemos ubicar del lado del gozoy lo que perduraria como
los restos del sintoma, lo que no podria agotarse en un andlisis del sentido y que iria
circunscribiéndose como algo irreductible, aproximandonos al goce mas del lado del sinthome.
Aungue también podemos incluir el goce del fantasma, el goce que significa esa significacion

48 |deas trabajadas en el curso de post-maestria “Lecturas de La tercera, a cargo de Luis Tudanca, afio,
2020.

15



absoluta que se repite de la existencia de cada uno, un goce repetitivo, que el atravesamiento
del fantasma lograria reconocer, advertir, pero no tan simplemente abandonar.

No escapamos del goce

Del lado del se goza, podriamos ubicar el hablar de ese goce, es decir, el goce de hablar de ese
gozoy. En este sentido Tudanca nos advierte en esta lectura, de que no escapamos del goce.
Uno es un goce opaco, que rehusa y escapa al empalme con el sentido. Pero del otro lado, si
bien podriamos ubicar lo factible del desciframiento, esto mismo puede convertirse en un goce,
el goce del desciframiento. O sea que dejamos un poco de lado el goce opaco para abrir una
pregunta, la posibilidad de formalizar un sintoma analitico, nos analizamos, desciframos, para
desenredarnos de un goce y nos enredamos en otro. No salimos del goce, lo que enmarca la
existencia padeciente ya no en la dimensién de mdas o menos, sino en una distribucién de los
goces en juego.

El goce del desciframiento implica basicamente que uno goza hablando, emergiendo como uno
de los obstaculos mayores para el fin de analisis. En este sentido que puede, y efectivamente
sucede, instalarse un gusto por analizarse. Lacan a la altura del seminario 17 referia que los
analistas tienen que estar advertidos en este empuje al desciframiento, en busqueda de una
verdad que siempre encuentra el velo para relanzarse, introduciendo una renovada expectativa
de arribar a La verdad ultima. Lacan expresa que “la verdad es toxica”*®, en una clara sintonia
entre la verdad y su modalidad gozosa, del lado de este Se goza, y que el analista tendria que
saber no enredarse demasiado en ella.

Siguiendo estos planteos emerge una distincidon clara entre la dimensién del sintoma vy el
inconsciente. El sintoma, si no le sumamos el inconsciente queda del lado del gozoy. El
inconsciente tiene mucho de construccidn en la relacién analitica. Es lo que permite no rechazar,
en el sentido forclusivo, como refiere Lacan, el gozoy. Porque si se rechaza, como lo hacen
muchas terapéuticas, reaparece en lo real. La apertura de la implicancia subjetiva permite que
se produzca ese pasaje del gozoy al luego se goza, via el pensamiento, pasaje del no pensar al
pensar, necesario para un analisis, y es lo que permite el desciframiento. Si perdura solo el gozoy
no hay analisis posible como mencionamos, y el deseo del analista juega un rol determinante.

Por lo tanto la estructura del gozoy esta del lado del no pienso y lue-gozoy. Y si pienso “se goza”.
No es “gozo”, es “Se goza”. Todo la teoria del fantasma, del goce félico y del objeto a como plus
de gozar se puede colocar del lado del gozoy, que es lo que se conoce como sustancia gozante.
Es lo que Lacan llama Dasein lacaniano.

Del lado del se goza tenemos que ubicar la posicidon analizante. Como analistas ofrecemos una
ficcion anudada a la regla fundamental: “diga todo lo que se le ocurra”. No solo no se puede
decir todo sino que nadie dice todo lo que se le ocurre. Por eso Lacan al final es tan duro con lo

n u ”n u

simbdlico, utilizando términos como “elucubracion”, “mentira”, “delirio”, “chachara”.

Igualmente, tenemos que dar cabida a las ficciones para ver que quiere hacer cada analizante
con eso. El analizante necesita ficcionar, porque todas esas ficciones son la respuesta al agujero
de la estructura.

4 LACAN, J. El Seminario 17 “El reverso del psicoanalisis”. Paidés pag. 198
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Del saber cadena al saber enraizado en el cuerpo

Lacan menciona que el inconsciente es un saber. Aunque a esta altura el saber comienza a ser
entendido de una forma diferente. Por ejemplo a la altura del seminario XVI, en relacién al sujeto
y el par ordenado S1-S2 refiere: “Este otro significante, S2, representa precisamente en esta
conexion radical el saber, en la medida que es el término opaco donde se pierde, si puedo decirlo
asi, el sujeto mismo, o incluso donde se extingue...”*° . Luego dice: “Esto es lo que significa la
nocién de Urverdrdangung (represion originaria), en la medida en que permite que toda una
cadena se le acople, implicando este enigma, esta verdadera contradiccién in adjecto que es el
sujeto como inconsciente”®!. El saber queda ubicado en esta dimensidn de S2, en tanto las
marcas asociadas a la incidencia de S1, “quedan recubiertas, envueltas, escondidas”, tras las
representaciones desplegadas por la incidencia de S2, por estas cadenas de saber acopladas,

A la altura de la Tercera el saber adquiere otro estatuto, determinado por la dimensién de
lalengua, asociado a la incidencia de los S1. El tema es si un analisis circunscribe ese saber, de
lalangue. ¢Pero que sera un saber hecho de lalangue? Es un saber hecho de S1, de enjambre.
Pero agrega que es un saber imposible de alcanzar por un sujeto. Iremos viendo a lo largo del
trabajo como podemos cernir estas cuestiones, que a su vez han ido matizando las concepciones
en relacion a la interpretacion.

Podemos referir que la teoria de los discursos es una teoria de los semblantes que difiere de la
teoria del nudo, en tanto es una teoria al pretender cernir un real irreductible desplaza la idea
de semblante. Veremos también hasta qué punto esta dimensién seria posible, al recorrer las
implicancias en la revision de los registros.

Los registros en el nudo

Lacan refiere de lo imaginario, lo simbdlico y lo real son su aporte. Y enfatiza, que “lo increible
es que hayan cobrado sentido y con este orden”®2. Es decir, que lo increible es que hayan
cobrado sentido, que haya primado un simbdlico que en su andamiento a lo imaginario haya
inflado esta tendencia al sentido. Aclara que “es evidente que al principio no carecen de sentido.
En eso consiste el pensamiento: ciertas palabras introducen en el cuerpo algunas
representaciones imbéciles”>3. Aqui es donde lo simbdlico se torna un poco imbécil, en su
tendencia a la elucubracién, a la chachara, o al delirio. Dird que “el pensamiento es lo mas
embrutecedor que hay al agitar el cascabel del sentido”.

Insistira en que el cuerpo no responde del todo al sentido, ubicdndose un real en el sintoma que
excede el goce del sentido, pero también el goce falico. Hay un imaginario que no se agota en el
sentido. El cuerpo resiste, por mds verdades que surjan, por mds elucubraciones que se
introduzcan. En esta advertencia de no entrar via el sentido que se nos impone, llevando a Lacan
a enfatizar: “¢Como quitarles de la cabeza el empleo filoséfico de mis términos cuando es
necesario que estos les entren? El pensamiento no estd en los sesos. Estoy seguro que tiene

50 LACAN, J. El Seminario 16 “De un Otro al otro”, Paidds. Pag. 50

5! Ibidem pég. 50

52 LACAN, J. La Tercera. Revista Lacaniana de psicoandlisis N° 18. EOL Pag. 12.
53 Ibidem pég. 12
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lugar en el cefio”>*, deslizando, a mi entender, esta dimensién de saber, asociada al sintoma
enraizado en el cuerpo.

No captar esto desde el sentido, desde el pensamiento. Hay algo que parasita el saber que no
tiene que ver con la cadena S1S2, cadena del saber inconsciente. Uno piensa desde el cuerpo,
desde lo que afecto el cuerpo como traumatismo. Ya Freud nos recordaba el enlace directo entre
la curiosidad sexual y el saber. La curiosidad tiene su base en la curiosidad sexual infantil,
asociada con el traumatismo de goce.

Es importante detenerse en este saber, ya sea sabido o no sabido. Eric Laurent recuerda lo que
se vislumbra desde Freud, en relacidn a la extraordinaria significatividad que para toda la
posterior orientaciéon de un hombre poseen las impresiones de su nifiez, es particular las de su
primera infancia. Aunque con la paradoja de que esas impresiones, las mas significativas entre
todas, no se conservaran en la memoria. Continla y refiere que el psicoandlisis ha podido
corroborar con nitidez para la vida sexual este “cardcter paradigmatico e imborrable de las

vivencias tempranas”®.

Y Eric Laurent afirma: “Lo que es imborrable, inefable, alcanzado por el agujero de la memoria,
es lo que marca mas. Es una memoria que se hace por ausencia inscripta como lugar en
reserva”®®.

Hacia una homologia entre los registros

Lacan en esta conferencia realiza multiples referencias al cuerpo, pero no entendido como lo
gue estaria supeditado por lo simbdlico, sino con una impronta homodloga en los tres registros.
Hay una revisidn de la dimensién del cuerpo, una revisiéon de lo imaginario que ird cobrando
fuerza en sus planteos.

Lacan afirma que los redondeles que presenta “deberian servirles para errar. Servirles para

percatarse de la topologia que ellos definen”’, errar para ir mas alla de lo simbdlico-imaginario.

“Quizas el analisis nos lleve a considerar el mundo tal como es: imaginario. Esto no puede
lograrse mas que reduciendo la funcidn denominada de representacién, poniéndola donde esta,
o sea, en el cuerpo”*®.

El analisis quizas nos lleve a eso. Quizas a partir de depurar lo imaginario de simbdlico, es decir
un imaginario que no dependa de un ordenamiento simbdlico, que tampoco este condicionado
por el ideal. Un imaginario de un contacto mas estrecho y directo con lo real, que no requiere la
autentificaciéon del Otro, que a su vez localice algo del jubilo, del goce de la imagen, reduciendo
la pregnancia del sentido y la representacién, que si bien tiene algo imaginario, es
eminentemente simbdlica, es siempre la representacién de otra cosa. Lacan afirma que “Lo real
no es el mundo. No hay esperanza de alcanzar lo real a través de la representacion”...“Pues en
el mundo no hay nada mds que un objeto a, cagada o mirada, voz o pezén, que hiende al sujeto
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y los trasfigura en ese desecho que existe al cuerpo”>. Estos aspectos son retomados por Lacan
con su concepcion del escabel, al goce de la imagen no dirigido a los demas, a diferencia de la
perpetuacién del goce falico parasitando lo imaginario y el sentido. Goce que veremos cdmo se
articula al goce en el cuerpo, asociado al sentir.

Lo que no significa que desde ahi no pueda hacerse lazo social, pero diferente al lazo que se
establece desde el goce falico, del que resulta competencia, segregacion, logica del todo y por
lo tanto exclusién. Un lazo social desde este goce, mds cercana al no todo. Algunas
aproximaciones realizaremos mas adelante, en el apartado “Un amor no tan idiota”.

El nudo de la Tercera y sus goces:

Es importante captar la escritura del nudo borromeo como lo real de la estructura, donde Lacan
ubica una diferencia en el campo del goce, donde distingue a esta altura dos modalidades
radicalmente distintas del goce: un goce que se ubica en la interseccidn de lo simbdlico y lo real
al que caracteriza como goce fuera de cuerpo, y otro tipo de goce que se ubica entre imaginario
y real, definido como un goce en el cuerpo.

Lacan en esta conferencia ubica y trabaja en torno a un nudo aplanado, poniendo de relevancia
las intersecciones entre los tres registros, donde ubicara los diversos goces, y en cuyo centro, en
el calce del nudo, localizard al objeto a, “condicién de cualquier goce”®®, donde todos los goces
empalman con este plus de gozar. Este anudamiento de tres redondeles es “la condicién para
establecer una distincién en el campo del goce, que se pluraliza en correlacién con la
pluralizacién de los Nombres del Padre”®!. Asi, en la interseccion de lo simbdlico con lo
imaginario ubicard el goce del sentido; entre lo simbdlico y real el goce félico; y entre lo
imaginario y lo real el goce del Otro o de la vida.

Esta distincion a su vez ubica las exclusiones respectivas de cada uno de estos goces: el goce
articulado entre simbdlico y real queda fuera de lo imaginario, y el goce en el cuerpo, entre
imaginario y real queda fuera de lo simbdlico. Es en estas coordenadas que ubicara la nocién de
goce falico como el goce fuera de cuerpo. “La equiparacion entre imaginario y cuerpo situa el
goce falico fuera de cuerpo, asi como el goce de la vida estd afuera de lo simbdlico, y el goce del
sentido, fuera de lo real”®2.

El goce del sentido se ubica entre lo imaginario y lo simbdlico, asociado a la incidencia de lo
simbdlico sobre lo imaginario, del que resulta un empuje al sentido, asociado a que “ciertas
palabras introducen en el cuerpo algunas representaciones imbéciles”®.

Lo real queda separado del sentido, lo que indica que para reducir el sintoma a su real hay que
vaciarlo de sentido, indicando Lacan que darle de comer sentido al sintoma no hace mas que
prolongar su subsistencia.

Lacan en La Tercera refiere que el sintoma no se reduce al goce falico. Se pregunta Lacan “éPor
qgué volveria (el analizante) dada la tarea que ustedes le encomiendan, si eso no le causara un
placer loco?”. “El se goza de algo y no del gozoy. Ustedes no le demandan daseinar sino justo lo
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contrario, poner a prueba esa libertad de la ficcion de decir cualquier cosa. Dicho en otras
palabras, lo que ustedes le demandan es nada menos que abandonar esa posicién que acabo de
calificar como Dasein. Para decirlo de manera mas simple, esa posicién es aquella con la cual él
se contenta, justamente por quejarse de ella-porque se ajusta al ser social. Y, dado que algo se
mete de través, él lo capta como sintoma, como sintomatico de lo real”®*. Seria el modo en que
el sujeto lo piensa, se implica, y es lo que deriva en el beneficio secundario en toda neurosis y
permite la posibilidad de un andlisis. Pero esta no reduccién del sintoma al goce falico es una
indicacidn precisa en relacidn a la dimensién que ira tomando el sintoma en su ensefianza.

Un poco mas adelante refiere que “el sintoma es irrupcion de esa anomalia en que consiste el
goce fdlico, en la medida en que en él se expande y se despliega esa falta fundamental que
califico como no-relacién sexual”®.

Klainer refiere que “el sintoma venga de lo real implica tomar distancia con Freud y con Lacan
del retorno a Freud”, donde el sintoma quedaba ligado a la accidn represora del padre, asociado
a una instancia simbdlica, el “no” de la dimensidn paterna que enmarcaba la represion de las
mociones pulsionales y el sintoma como resultado de esta transaccidn como una formacion de
compromiso. “El sintoma como viniendo de lo real lo separa de toda referencia al Nombre del
Padre para dejarlo en el plano de la contingencia”®®.

En el nudo hay un desdoblamiento de lo real de acuerdo que se aproxime a lo simbdlico y un
real que se aproxima a lo imaginario. Si el real se relaciona con lo simbdlico se acerca a la
mentira. Es esta dimension la que habra de reconducirse a lo irreductible de una letra,
desinflando el sentido, a fin de hacer emerger una dimensién del goce del cuerpo no sojuzgada
por lo falico. Es importante recordar que el sintoma al no reducirse a lo falico toma dimensidn
con el no todo, con lo real que viene del no todo. Al no reducirse al goce falico el sintoma no
solo articula el goce simbdlico-real, fuera de cuerpo, sino también ese otro goce, imaginario y
real, goce en el cuerpo.

Es a partir del discurso analitico, en tanto no forcluye ese real “donde el parlétre agotara esa
insistencia que le es propia y que en los otros discursos escasea”. “Por el contrario, si en lo
simbdlico apresamos algo mediante lo que denominé el juego de palabras, el equivoco-que
implica la abolicién del sentido- entonces todo lo que concierne al goce, y es especial al goce
falico, puede asimismo ser apresado”®’.

Por cuanto la intervencion analitica, en la interpretacidn, solo se apoya en el significante, algo
del campo del sintoma puede recular. Lo simbdlico, sostenido por lalengua, y no por el lenguaje,
es el lugar donde el saber inscripto a partir de la lengua —que constituye el inconsciente en
sentido estricto- se elabora y gana terreno al sintoma. Es lo que Lacan aproxima con la idea de
lo que del inconsciente puede traducirse por una letra.

768

Quizas también lo que aproxima Aramburu con la idea de la “literalizacién del objeto a”*°, modo

de interpretacidon que apunta a recortar lo irreductible del sintoma.
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Lacan refiere que el “desciframiento se reduce a lo que hace cifra, a lo que hace que el sintoma
sea algo que, ante todo, no cesa de escribirse a partir de lo real. Llegar a domesticarlo hasta el
punto en que el lenguaje pueda convertirlo en equivoco, es lo que permite ganar el terreno que
separa al sintoma del goce falico”®. Es decir que el desciframiento apunta a la reduccién de la
magquinaria que cifra al elemento cifra. Hay que entender que el goce del sentido, en tanto
elucubracién, se anima desde el goce falico, siendo todo sentido sexual, y apuntando a un
encadenamiento infinito. El inconsciente cadena, insiste con la légica falica-pulsional, pero que
deja por fuera la dimension del “goce en el cuerpo”.

Esto no quita, que el circulo marcado por los Simbélico corresponda a algo que, de ese saber,
jamads serd reducido, a saber, lo urverdrangt, o sea, lo que del inconsciente jamas serd
interpretado.

Advertir ese saber irreductible, implica cortar con el empuje del goce falico que pretende
acceder al goce Otro en su repeticion. Es decir, con un goce parcial, pretender arribar a un goce
en todo el cuerpo, con una satisfaccidn parcial pretender un goce total. En este empuje emerge
la dimensidn de exceso, que solo puede ubicarse entre lo simbdlico y lo real. El exceso siempre
es mortifero y esta del lado del goce falico, de la pulsidn de muerte, sobre todo cuando en su
tenacidad arremeta con la dimension imaginaria del cuerpo.

A su vez es importante dimensionar dos lecturas del goce falico, para ubicar su incidencia y los
alcances de los pretendidos efectos analitico. Por un lado en relacién a lo que venimos
mencionando, en su dimension discordante, parasitaria, desequilibrante, asociado a los excesos.

Pero a la vez tiene un efecto civilizador. Dos versiones de goce félico. Lo civilizador implica
malestar, por eso Lacan titula uno de los puntos como “El malestar en lo inmundo”. Podriamos
decir que es vivificante a su vez, humanizante, al encaminarse hacia el objeto a, ya que la cultura
esta sostenida en la funcion del plus de gozar, asociado con la dimensidn deseante en tanto el a
gueda recortado como causa de deseo.

El goce falico se presenta mas alla de su pretensién como un “gocesito”, asociado a las migajas
del goce, como nos referia Miller. La pregunta que surge es como hacer para pasar al goce en el
cuerpo. ¢Cémo obtener mds goce de la vida?

Una aproximacién recordando una frase de Tudanca: “Analizarse es bajar la pretension del goce
falico de ser el goce Otro””°.

El Goce de la vida, un goce en el cuerpo:

Lacan refiere que nada mas real que la vida. Pero “ocurre que de la vida, excepto ese término
vago que consiste en enunciar el gozar de la vida, indiscutiblemente no sabemos nada”’*. El goce
del Otro en la ubicacion del nudo entre imaginario y real queda por fuera-de-lenguaje. En este
sentido, la representacion, se separa completamente del goce del Otro. Asi como el goce del
cuerpo esta fuera-de-cuerpo, el goce del Otro esta fuera-de-lenguaje, fuera-de-simbdlico.

En esta conferencia Lacan ubica con diferentes nombres este goce del Otro, mencionandolo
como goce en el cuerpo, o goce del cuerpo. A su vez, hay menciones que lo acercan a lo que
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seria el goce de la vida, y en estos planteos optamos por la propuesta de Arenas de reemplazar
el Goce del Otro, que no existe, por el goce de la vida, o goce en el cuerpo’?.

Plantear la cuestion de un “goce en el cuerpo”, implica la idea de un cuerpo que goza, no
reducido a zonas erdgenas, sino en una cierta amplitud del cuerpo. Es un goce del cuerpo, a
distinguir del goce félico fuera de cuerpo, asociado con el trayecto pulsional y la pulsidon de
muerte, ligada a la incidencia de lo simbdlico, resultando un goce un tanto andmalo que se
restringe a una zona del cuerpo. El goce en el cuerpo es a pensar sin simbdlico. Es un goce, que
a diferencia del goce fdlico, no necesita del fantasma, que si se requiere para el goce félico-
pulsional.

Retomando la ubicacion del objeto a en el calce del nudo, podemos a su vez recortar que Lacan
le asigna al objeto a una cuestion novedosa. Estd en el medio del nudo, en el centro y se relaciona
con los tres registros. El objeto a es en este sentido simbdélico, imaginario y real. Al quedar los
goces mediados por este empalme, al objeto a le asigna a su vez la funcidn de separar el goce
falico del goce en el cuerpo. Una parte puede quedar ligada a lo falico, pero también con el
sentido y con el goce de la vida. El goce en el cuerpo solo conservaria un pequeio vinculo con
lo simbdlico por el objeto a, lo que tendria consecuencias a precisar.

Es un goce que por quedar por fuera de lo simbdlico, escapa a la dimensién de lo que podria
decirse. Es un goce que se siente. Este “se siente”, dimensidn de certeza del goce, va adquiriendo
una relevancia significativa en Lacan. Si bien en algin momento los sentimientos fueron
desestimados en tanto todos mienten sobre la angustia, Unico afecto de lo real que no engafia.
En esta conferencia Lacan da cuenta de una reconceptualizacién de la angustia, que ya no queda
ligada al Otro, sino al cuerpo, llegando a expresar que la dimension del miedo se configura en
un “miedo al miedo”, un “miedo de su propio cuerpo”’3.

A su vez en la Ultima ensefianza va circunscribiéndose una dimensién distinta del sentir, que a
la altura del Seminario 24 puede formalizarse como lo que se espera de un psicoanalisis, “como
un sesgo practico para sentirse mejor”. Hay cosas que se sienten y no parece haber una
explicacidn asentada en palabras o elucubraciones, mas alla de los efectos de transmision que
puedan lograrse, por ejemplo, en algunos testimonios del pase.

La dimensién imaginaria también tiene su real, un real diferente al que articula lo simbdlico. Se
trata de “un goce que esta fuera de lenguaje y que se experimenta, se siente, en el cuerpo. Es
justamente ese anudamiento, el de un goce con el imaginario, lo que le da consistencia a la
imagen corporal, ya que le brinda un sostén real. Es por ese goce en el cuerpo, que el parlétre
siente que “tiene un cuerpo”. Este anudamiento, que le da un peso real a la imagen corporal si
se produce, es anterior l6gicamente al armado del Otro y al recurso al ideal”, que en la primera
ensefianza era la forma de pensar el sostenimiento del imaginario corporal’.
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Aportes para pensar la redistribucion de los goces.

Arenas refiere que en esta conferencia Lacan establece algunas bases que permiten pensar una
dimension de economia de los goces’. Sin enfatizar en la dimensién econémica como lo hace
Arenas, es importante destacar la posible redistribucion de goces que Lacan hace emerger en
estos desarrollos. Sirviéndonos de sus planteos recortamos la incidencia de que “cuando alguno
de los goces aumente, los otros dos deberan reducirse en idéntica proporcidon”. “La reduccion
conjunta del goce del sentido y del goce félico implicard una ganancia para el goce de la vida”®.

Arenas platea una posible equivalencia entre el goce del Otro, que no existe, y el goce de la vida,
y realiza una propuesta de remplazo del goce del Otro por el goce de la vida. “Lacan dice que el
goce del Otro es gozar del partenaire parasexuado y, en consecuencia, solo puede existir por
mediacién de la palabra, pero al estar situado fuera-de-simbdlico, es facil imaginar “hasta que
punto es imposible ese goce del Otro”. “En RSl aclara que el goce del Otro no se refiere al Otro
del significante, sino al cuerpo, al del Otro sexo; que ese goce esta bordeado por la angustia
debido a la imposibilidad de hacer, de dos cuerpos, uno; y que por eso él necesita demostrar
gue no hay goce del Otro. Pretende que no haya goce del Otro por razones estructurales, no por
accidente””’.

IH

Pero “que falte el goce de la vida sélo puede indicar que andamos muy mal”. Propone considerar
gue “el goce de la vida debe formar parte de esa economia, ya que sus pérdidas o incrementos
son una variable clave para la experiencia analitica-asi lo dicen los analizantes mismos”, por lo
gue propone aceptar que no hay goce del Otro, pero que hay que remplazarlo por el goce de la

vida, siendo un goce imprescindible para la economia y redistribucién de los goces’®.

Arenas enfatiza la dimensién dindamica de los goces, ubicando como “la reduccién del goce del
sentido y del goce falico provoca, debido a la constancia del monto total de goce, un incremento
del goce de la vida”, y que “ reducir el goce fantasmdtico y el goce del sintoma entrafia reducir
el goce del sentido y el goce falico”’°.

Menciona el irrefutable resultado clinico freudiano, segin el cual “para que el analizante
recupere el goce de la vida, hay que reducir el goce del sintoma y aniquilar el sentido que lo

sostiene.

El andlisis ha de “reducir el sentido —y solo puede hacerlo mediante el corte interpretativo-
porque es embrutecedor, pero ademds para poder asi apresar los otros goces (sobre todo, el
falico), mientras que interpretar el sintoma hasta tornarlo equivoco permite reducir su goce
falico- y esto ratifica la relacion entre formas de interpretar y goces a reducir”®.

En este sentido un andlisis permitiria dinamizar la distribucion de goces, reduciendo el goce del
sentido, mediante el corte, y del goce falico, presente en el sintoma, mediante el equivoco,
equivocando el significante amo, en beneficio del goce de la vida, para asi maximizar el goce de
la vida.
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Es importante destacar que un afio después de La Tercera Lacan dira que soélo hay que llevar la
experiencia analitica hasta el punto en que el analizante se siente feliz de vivir, y mas tarde
afirmard, como recordamos en el apartado anterior, que el andlisis es “una via prdctica para
sentirse mejor”, resaltando la dimensién del sentir. Es un borde a precisar, para poder cernir lo
irreductible de un analisis y sus efectos, sin que queden reducidos a una idea de “bienestar de
la modalidad defensiva”. En esto abrimos el juego, donde sin meternos en la dimensién de la
decisioén subjetiva, o mejor dicho la dimension de acto, de lo que implica un final de andlisis, y
para quién seria un final, donde las ensefianzas del pase abren la dimensidn del “algunos otros”
asociada al acto de autorizacién analitico. Es decir que el “sentirse mejor” no implica una
definicion de final de analisis.

Luego de mencionar aspectos de varios testimonios, Arenas refiere que “es innegable que el
analisis modifica la economia de los goces, y que el aumento en el goce de la vida resulta de
reducir los otros goces mediante los dos modos de interpretacidn, y que ciertas proporciones
de goce conservan sin cambio (nuestro esquema las redne en el sitio del plus-de-gozar), pues la
reduccion del goce del sentido y del goce falico tiene limites. A ello alude Freud cuando afirma
gue nadie puede renunciar a la satisfaccién de que gozé una vez...”. Alo que agrega que también
Miller lo refiere con sus palabras: “crear una nueva alianza con lo que, en el campo del goce, es
irreductible”®',

Si bien Lacan avanza en esta disquisicion de goces, fundamentales para la direccién de la cura,
para orientar las intervenciones, entre los diversos goces habria una “naturaleza comin”, ningun
goce es sin cuerpo o sin vida, y un goce extremo puede anular a los demas®?. Arenas propone a
modo de una intuicién clinica que “la distribucién de los goces se asemeja mas a la de un gas en
un globo tribulado con fronteras internas porosas”®.

Tomando la idea de dar “unos pasos mas hacia la economia de los goces”, este planteo del
esquema del globo trilobulado, fundamental para pensar la distribucion y su posible
redistribucion de los goce en la neurosis, surge la pregunta si el mismo podia sostenerse para
pensar las psicosis. Si bien Lacan avanza con una idea que pareciera ir destituyendo la dimension
estructural, perduran distinciones en relacidn a las formas de anudamientos en las estructuras.
En este esquema surgia la pregunta de cdmo ubicar los aspectos que hacen a la forclusion del
N.P. y la no extraccion del objeto en la psicosis, aspectos que inciden en la interpenetracién de
los registros, o la tendencia a qué alguno se suelte, aspectos que a la hora de pensar la clinica se
tornan de relevancia. Estos aspectos seran retomados en el apartado en torno a lo que resta de
una perspectiva estructural.
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Capitulo 2

Del goce Uno al goce falico y ruptura.
Breve disquisicion del goce falico y del goce Uno.

A fin de avanzar con algunas aproximaciones, nos apoyaremos en textos que han derivado en
multiples elaboraciones en relacién a la clinica de las toxicomanias. En el escrito “Para una
investigacion sobre el goce autoerético”®?, Miller referia que “decir que la droga es un goce que
no pasa por el Otro es pues un punto de referencia muy flojo, que quizds habria que ajustar
comenzando por oponer este goce con el goce homosexual, que moviliza el cuerpo del otro con
la condicidn que sea el mismo”. Ubica que de lo que se prescinde en la toxicomania es que no
se pasa por el Otro sexo, por un goce que no sea el mismo que el sujeto siente experimentar.
Agrega Miller “existe otro tipo de goce que no pasa por el cuerpo del Otro sino por el propio y
gue se inscribe bajo la rdbrica del autoerotismo, digamos que es un goce cinico, que rechaza al
Otro, que rehusa que el goce del cuerpo propio sea metaforizado por el goce del cuerpo del
Otro, y que opera como un cortocircuito llevado a cabo en el acto de la masturbacién, que
precisamente asegura el sujeto su casamiento con el pequefiio pipi”. Es decir que plantea que le
alcanza con su propio cuerpo aunque no deja de estar articulado falicamente. Diferente al goce
toxicdmano que dice Miller, “Asi vemos desprenderse la especificidad del goce toxicémano, que
en efecto no pasa por el Otro, pero tampoco por el goce falico”. El goce de la toxicomania es el
gue rompe con lo falico, Miller dice: “es la huida” a plantearse problemas sexuales, “es previo a
plantearse el problema sexual”®. Es el goce que lleva a la muerte, es el goce a secas si se lo
puede llamar asi.

En esta misma sintonia Tarrab en “Algo peor que un sintoma”®®, dice: “Sigo pensando que la
droga no solo es un goce, sino que es también un goce usado como defensa. Pero una defensa,
gue ahora pienso, en el sentido de aquellos con lo que el sujeto se defiende de lo real. Los incito
a encontrar, a situar cdmo sus pacientes se defienden con la droga de la confrontacion a la falta
de relaciéon entre los sexos, a esta segregacion. Los incito a verificar cémo el problema de sus
pacientes es el de no poder salir de la repeticién del uno, sélo, autoerdtico y encarnar en alguien,
en un ser existente al Otro como partenaire de goce”.

No solo es una modalidad de goce que deja a cada uno por su lado, sino que rechaza y rompe
con el goce falico, y como consecuencia elude la posibilidad de contacto con el Otro sexo,
deviniendo claramente una posicion cinica.

Eric Laurent retomando la frase de Lacan " la droga, Unica forma de romper el matrimonio del
cuerpo con el pequefio-pipi", precisa con transparencia esta idea como una tesis de ruptura con
el goce falico, sefialando que es una “indicacién preciosa”, corriendo a la toxicomania de la
dimension del sintoma en el sentido freudiano, presentdndose no como “una formacion de
compromiso, sino una formacidn de ruptura”?®’. Se pregunta acaso cdmo podria escribirse esta
ruptura, y si no se trataria de un nuevo goce o mas bien de un agujero de goce, ya que no se

84 MILLER, J-A. “Para una investigacion sobre el goce autoerético”, en Sujeto, goce y modernidad. Atuel-
TyA. Paginas 13 a 21.
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86 TARRAB, M. “Algo pero que un sintoma”, en Psicoanalisis aplicado a las toxicomanias. TyA. Pag. 80

87 LAURENT, E. “Tres observaciones sobre la toxicomania”, en Sujeto, goce y modernidad, Tomo Il. Atuel-
TyA. Pag. 13 y siguientes.
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trataria de la ruptura con el falo consecuencia de la forclusion del Nombre del Padre como
evidencia la clinica de las psicosis.

Las toxicomanias, si bien muestran una diversidad que no se reduce a su nombre, ponen en
evidencia que el recurso al objeto-sustancia, obtura en muchas ocasiones la emergencia de lo
singular. El acceso directo a una satisfaccién que se vivencia en el cuerpo, veremos con que
precisiones, sin mayores mediaciones, ubica un cortocircuito a la dimensién fantasmatica, que
en su reiteracién, deja una via facilitada para la evitacidn de toda emergencia de angustia,
asociada a lo confrontacién con lo heterogeneidad del goce.

La experiencia del consumo en este caso va en directo detrimento de la experiencia del deseo.
En la experiencia de intoxicacién, se produce una especie de holofrase, donde la sustancia
pareciera nombrar una experiencia corporal sin fisuras, sin resto, sin distinciones subjetivas, y
con una efimera sensacidn de plenitud. Ahora bien, épodemos hablar de cuerpo si prescindimos
del falo, del Otro? éQué dimensidn del cuerpo seria? ¢Puro goce de la pulsion de muerte?
éPodriamos hablar de goce del cuerpo realmente?

El goce Uno de las toxicomanias y el cuerpo

Eric Laurente refiere que “se puede tratar la toxicomania como el surgimiento en nuestro mundo
de un goce uno. En tanto tal no es sexual. El goce sexual no es uno, estd profundamente
fracturado, no es aprehensible mas que por la fragmentacién del cuerpo”. En este sentido,
menciona la cuestidn del racismo como lo insoportable del goce del otro, mencionando que
estas presentaciones marcan “otra forma del porvenir donde el psicoanalisis tiene algo que
decir”, en tanto es el discurso que intenta mantener “al sujeto en la via del deseo, Unica via que
puede tener a raya al goce”®.

Se puede ir recortando ideas que muestran una distincidn entre los modos de goce félico, y el
goce de las toxicomanias, mencionado como goce uno, como una nueva modalidad de goce.

En primer lugar un corte con el Otro simbdlico, donde la dimensidn de las palabras, el hablar, el
sentido que podria subyacer o enlazar comienza a resquebrajarse a hasta llegar a limites
radicalmente silenciosos.

Ademas se puede ubicar un quiebre en el vinculo con el Otro sexo, donde la heterogeneidad del
goce del otro apabulla y el sujeto defensivamente pareciera acorralarse en un goce que, como
mencionaba Tarrab, en su satisfaccion es usado como defensa.

Por otro lado puede verse que esta ruptura con lo falico, en tanto medida, en tanto lo que
perdura como instancia de mdas y menos, con una cierta discontinuidad propia, puede ser
arrasada para llevar al sujeto a una experiencia autoerédtica que no permitiria pausas, faltas ni
vacios, desdibujando una dimensién imaginaria del cuerpo que habrad que precisar en qué
coordenadas perduraria.

En los planteos puede afirmarse, que si bien el sujeto puede permanecer en un estado
masturbatorio, prescindiendo del encuentro con otros, esto no implica per se la ruptura con lo
falico, y a su vez, no implica que el lazo a su cuerpo libidinal no esté constituido y afirmado.

88 |bidem
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Lo que le da color al goce es el falo

Lacan en “El saber del psicoanalista”®, hace coincidir el goce sexual con la castracién. Refiere
gue no solo que no todo goce es sexual, sino la idea que plantea es que es el falo el que colorea
el goce, es decir que le da cierto color, le da cierta significacidn al goce.

Naparstek nos recuera que en El Seminario 19 Lacan comienza a hacer una distincion entre el
goce sexual y el goce a secas camino a la pluralizacién de los goce. Dice que “El goce a secas es
cuando uno puede decir el goce al natural, el goce cuando aln no tiene ningln condimento de
la vida humana, si bien no de la vida humana porque el goce es propio de la vida humana, pero
no tiene ningun aditivo”. Seria que el goce es la relacion del ser parlante con el cuerpo, choque
entre significante y cuerpo, como resultado tenemos el goce pulsional. Entonces distingue el
goce sexual del goce a secas. Y prosigue: “Creer que el goce coincide con lo sexual es una idea
falica. El falo hace creer que el goce y lo sexual van de lamano”®°. Esté asociado con la castracién,
a partir de la cual todas las pérdidas anteriores se resignifican como pérdidas falicas.

En el Seminario 20, Lacan refiere que “Ciertamente lo que aparece en los cuerpo bajo esas
formas enigmaticas que son los caracteres sexuales, que no son sino caracteres secundarios,
conforma al ser sexuado, pero el ser es el goce del cuerpo como tal es decir a-sexuado”®?.

Ubica al ser sexuado como secundario respecto de un goce a-sexuado. En seminarios anteriores
planteaba que para creer que el encuentro con el otro sexo puede implicar una satisfaccién,
hace falta hacer del Otro sexo la metafora del objeto perdido. Hay una operacién que hay que
hacer. La descripcidon que hace de esa satisfaccion pulsional de las zonas erdgenas es llamada
por Lacan a-sexual. En todo caso, es coloreado a partir de la castracion y de la etapa falica como
algo sexual. En las psicosis, al no estar inscripta la castracion, y su efecto de significacion falica,
las partes del cuerpo no tienen nada de sexual. El falo es lo que hace de los pechos, del retener
o expulsar, del chupeteo algo sexual.

El goce a secas, el goce a-sexual, es lo que Lacan llamaba el goce que no sirve para nada. Es el
falo entre otras cosas que nos hace creer que el goce tendria alguna utilidad, que serviria para
el encuentro.

Para Freud el goce de antemano no servia para la supervivencia de la especie, al contrario,
llevaba a la muerte. Es cuando se introduce el falo que ese goce, de alguna manera, entra al
mercado de intercambio, que tiene alguna utilidad. Asi, Naparstek refiere que esta dimensién
del goce a-sexual quedaria ligado a la nocién de “Goce uno, goce del idiota, que es el puro
autoerotismo”, que no sirve para nada, y que recién cuando se inscribe la dimension félica es
gue se establece la fantasia y que uno tiene la creencia de que la satisfaccidon es con un
partenaire, es decir, que es con la fantasia que se agrega un objeto®2.

Goce falico: ésexual y fuera de cuerpo?

Klainer se pregunta como entender la expresién goce falico a la altura de La Tercera. Dice: “No
creo que se refiera al goce articulado al significante falico; es decir a la operacidn de castracién
simbdlica ligada al Nombre del Padre, sino aquel que da cuenta de los efectos de la entrada de

8 L ACAN, J. “El saber del psicoanalista, Charlas en Sainte Anne”, inédito. Clase del 06/01/72
9 NAPARSTEK, F. “Introduccién a la clinica de las toxicomanias”. Grama. Pag. 55-56

91 LACAN, J. El Seminario Libro 20. Adn. Paidds. Pag. 14

92 NAPARSTEK, F. “Introduccion a la clinica de la toxicomanias y alcoholismo”. Grama. Pé4g. 57
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lalangue en el cuerpo vivo”. Continla con las preguntas que hay que hacerse para no repetir
solo frases: “éComo entender que se trate de un goce fuera-de-cuerpo? Tenemos que se trata
de un goce que produce lo simbdlico, la entrada de lalangue en el cuerpo, y que es justamente
ese efecto el que constituye los objetos a que se ubican en los bordes del cuerpo”®3. Cita a Miller
en Sutilezas: “...el significante afecta el cuerpo del parlétre porque fragmenta el goce del cuerpo
y esos pedazos son los objetos a. Luego, si nos detenemos en esta férmula, se supone que hay
un primer estatuto del goce que yo llamaba goce de la vida y que por el hecho de que este
cuerpo en la especie humana es hablante, su goce se ve modificado en forma de fragmentacién
y de condensaciones en lo que son las zonas erdgenas segun Freud, cada una relativa a un tipo
de objeto”?.

Por lo tanto el goce falico queda asociado entonces a las zonas erégenas y no logra difundirse al
resto del cuerpo. A suvez es lo que introduce la dimensién del exceso, de un masy de un menos,
gue es lo que se articula con lo que refiere Lacan de que el goce falico “revienta la pantalla”
porque “no proviene del interior de la pantalla”®.

Recordamos que en La Tercera Lacan sefala que “el cuerpo entra en la economia del goce por
medio de la imagen del cuerpo”. El goce falico es lo que estd fuera de cuerpo porque
“precisamente es un goce que esta fuera de lo imaginario, es contradictorio con el sostenimiento
de la imagen corporal”®®,

Quizas, habria que matizar en algo esta dimension posiblemente contradictoria, ya que si bien
estd resaltada ese empuje del goce félico como disruptivo, por otro lado no deja de estar
implicado en el efecto civilizador del parlétre, especificando sin duda un nuevo modo de
“malestar en lo inmundo”, sin dejar de tener un efecto vivificante, permitiendo el lazo a la
cultura, sostenida en la funcién del plus de gozar.

Goce Uno o éel “desequilibrio” de los goces desnuda su ana-tomia?

En este punto podemos ver que el autoerotismo podria tener matices a precisar, en tanto este
se anuda a lo falico y constituye la dimensién del cuerpo, o hasta donde esta formacion de
ruptura, asociada al goce uno de las toxicomanias barre con lo falico y con el cuerpo en su
dimensidn imaginaria. Esta posibilidad de arrase con la dimensién imaginaria del cuerpo se hace
evidente en las compulsiones toxicdmanas, donde el desenfreno de la pulsion de muerte llega
a instancias donde es dificil afirmar que haya dimensién de cuerpo.

Como nos recuerda Barros en relacién a la frase freudiana “la anatomia es el destino”: “El cuerpo
del que se trata en psicoanalisis es un cuerpo “anatomizado”, recortado por el significante,
significado por el Otro. La presencia o ausencia del pene en el cuerpo no es un dato natural, sino
un dato significante, y por eso la diferencia sexual anatdmica trae consecuencias a nivel de la
légica de los goces y de la constitucion del deseo de uno y otro lado®”” de las posiciones
sexuadas.

93 KLAINER; E. “Una lectura del sintoma como acontecimiento de cuerpo”, en Acontecimientos ¢El
psicoandlisis cambia? ¢ Qué es lo nuevo? Grama. Pag. 127.

94 MILLER, J-A. “Sutilezas analiticas”. Paidds. Pag. 278.

9 LACAN, J. “La Tercera”, En Revista lacaniana de psicoanalisis N° 18. EOL. Pag. 20
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Pretendiendo ubicar algunas de estas ideas en relacién al nudo de la Tercera y la posible
distribucién de goces, podriamos inferir que en algunas situaciones habria un claro desequilibrio
entre los goces, donde al ir primando en primera instancia el goce fdlico asociado al
autoerotismo falico, el goce del sentido animado por el goce falico comenzaria a disminuir al
irse aumentando la experiencia de satisfaccién anudada a la intoxicacion. A su vez el goce en el
cuerpo, el goce de laimagen, también iria cediendo espesor al irse inflando la compulsién falico-
pulsional. Pero el punto a destacar seria que cuando se habla de "verdadera toxicomania”,
donde la ruptura con lo falico arrasa con la dimension del Otro, el Otro sexo y el Goce de la
imagen, proponiendo como hipétesis que el nudo llegaria a un desequilibrio tal que el goce félico
perderia su especificidad, asociada a su lazo al Otro, para diluir la falta inherente a su
constitucidn en un goce uno iterante, con empuje infinito.

La dimension propia del Uno del goce es esta iteracion que no conoce limite, ni falta, en tanto
queda elidida la dimensidn de lo Simbdlico en su anudamiento con lo Imaginario, y también la
dimensidn de lo real anudando lo simbdlico, prevaleciendo solo la Idnula de interseccidn ente
Simbdlico y Real deformemente inflamada, lugar de asiento de un goce uno en ruptura con lo
falico.

El Uno iterante y el sinthome

Miller en el seminario “El Uno completamente solo”, retoma la idea de adiccidn a partir de la
irrupcion de un goce inolvidable que el lenguaje introduce. Dice: “A partir de ese momento el
sujeto se encuentra ligado a un ciclo de repeticiones cuyas instancias no se suman y cuyas
experiencias no le ensefian nada. Hoy, para calificar esta repeticion de goce hablamos de
adiccién. La llamamos precisamente asi por no es una adicidn, porque las experiencias no se
suman. Esta repeticidon de goce se hace fuera del sentido y genera la queja”®®.

Experiencias paradojales, que repiten un mismo goce, comandadas por la pulsién de muerte,
gue no se suman, de las que no puede extraerse saber alguno. “Uno que repite el mismo goce y
la misma queja como marca original”®°.

En la siguiente clase homologa al sinthoma con el goce repetitivo: “El goce repetitivo, el que
damos en llamar de la adiccidn —y precisamente lo designado por Lacan como sinthoma se ubica
en el nivel de la adiccidn-, solo guarda relacion con el significante Uno, con el S1. Esto quiere
decir que no tiene relaciéon con el S2, representante del saber. Este goce repetitivo esta fuera
del saber, no es mas que un auto-goce del cuerpo alcanzado por el habil rodeo del S1 sin S2.
Aguello que cumple la funcion de S2 en la materia, que hace las veces de Otro de ese S1, es el
cuerpo mismo”1°,

Si bien estas ideas permitirian reconducir la experiencia adicta a un estado originario del goce,
en tanto impacto de lalangue, de la irrupcién de goce, en tanto no podria extraerse saber o
apresarse experiencia, emergiendo con ese real sin ley irreductible, la dimensién de la “marca
original” ubica una dimensién que, a mi parecer, la toxicomania busca por todos los medios
hacer desaparecer, o pretendiendo autoproclamar un protagonismo en su produccion,
rechazando en forma radical cualquier alteridad.

98 MILLER; J-A. “El Uno completamente solo”. Inédito. Clase del 16/03/11.
99 SINATRA, E. “Adixiones”. Grama. Pag. 187
100 |bidem 98 clase del 23/3/11.
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El S1 solo, repetitivo, que no puede adicionarse, que no llega a enlazarse al S2, que hace un
rodeo hdbil para hacerse de un auto-goce del cuerpo, se entiende en su forma de
funcionamiento como sinténico del adicto, pero el adicto pretende, a mi modo de ver, anular su
incidencia al reducirlo a la irrupcion de goce via un objeto.

|ll

Sinatra lee estas lineas de Miller ubicando la dimension del “sinthome ligada con el significante,
via el S1 solo, el Uno solo del goce, el auto-goce que se repite “en conmemoracion de lairrupcién
del goce inolvidable” sin Otro significante (52) que alcance al Otro con la ficcidn del saber...salvo
en el propio cuerpo como Otro. Se despliega asi el fundamento sinthomatico del goce
autoerdtico encarnado en “lo que damos en llamar adiccion”°?,

Sin embargo, surge la pregunta de si es la Unica manera de conceptualizar al sinthome, ya que
el hecho de reducirlo al Goce uno, no da pistas para pensar porque esa dimensidn serviria para
anudar los registros, como propondra Lacan a la altura del Seminario 23, en tano seria el cuarto
gue anuda.

Sinatra continda leyendo a Miller y se pregunta por el destino entonces del goce félico. Cita a
Miller, quien expresa: “Es el estudio de la sexualidad femenina el que permitié a Lacan correr la
punta del velo que recubre este goce desconocido. Es lo que desarrolla en el seminario Aln;
pero a partir de alli, mas tarde encontré, por supuesto, también para el varén. Esta presente en
él —aun mas oculta, diria yo- bajo las fanfarronadas del goce falico. Se manifiesta de manera
clara entre los hombres que eligen no pasar por el goce félico. Es el resultado de una ascesis en
los hombres misticos, por ejemplo; se manifiesta también en un caso como el de Joyce o el de
quienes instalan en el lugar del Otro, otra cosa que el cuerpo de la mujer, aquellos que instalan
en ese lugar a Dios o a la lengua, como lo hace Joyce, y toman la iniciativa de gozar de eso. Algo
constituye al menos la marca de que el goce como tal no guarda la menor relacién con la relaciéon
sexual”192,

Ideas que invitan a pensar para ver que puede extraerse. Pero nuevamente parece dibujarse
una diferencia entre lo que seria el goce Uno, que no hace relacion mas que con el propio
cuerpo, y esta reversion del goce falico, que si bien pareciera “ocultar bajo sus fanfarronadas”
algo del goce femenino, es claro que en los ejemplos mencionadas, si bien el goce félico podria
no ir en la via de la relacién sexual, si aborda y permite un lazo a algo Otro, sea Dios, Lalengua,
o el cuerpo de una mujer.

Sinatra refiere que Miller en “Sutilezas analiticas” sostiene que la teoria de la libido freudiana
cree en la relacién sexual, mientras que la teoria de las pulsiones de Lacan parte de la
inexistencia de la relacién sexual. ¢ Cual es la diferencia? Es que si se parte de que no hay relacién
sexual no hay un goce que una vez hubo y que estd perdido, sino que todos los goces son
equivalentes. Pero tampoco habria un goce que convendria ¢Y entonces que hay? Un goce, un
goce, un goce... la singularidad de una forma de vida: es decir, de lo multiple de las formas de
goce, de lo que el goce sexual es uno entre otros!®,

Ahora bien, éno podriamos distinguir igualmente las modalidades del goce que implican un
contacto con el cuerpo y algo del lazo al Otro, del goce Uno? ¢Sl todos los goces fueran
equivalentes, si ningln goce seria el que convendria, qué es lo que justifica la intervencion
analitica?

101 SINATRA, E. “Adixiones”. Grama. Pag. 188.
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“Lo real de las adicciones contintia siendo el cinismo del goce desencadenado, confinando cada
parlétre con el mas alla de la vida, no tan solo con el méas alla del padre”?®*. Es decir un goce que
en su desencadenamiento, arrasa con el goce en el cuerpo, con el goce de la vida.

Sinatra refiere que la posicion del toxicdmano, posicidn cinica en tanto no hay una creencia en
el Otro, hay que diferenciarlo del posible saldo cinico asociado al atravesamiento del fantasma.
Este atravesamiento es singular, implica aceptar la castracién, la falta mortal de goce que nos
afecta a todos por igual, con la consecuencia logica de la inexistencia de Otro goce mas que el
goce de uno, con minuscula, singularisimo, que cifra las condiciones eréticas de cada uno
conforme a la pulsién, que lleva la marca ademas de la inexistencia de la pretendida mismidad
de Uno. En cambio, “pareciera que en la posicidn cinica del toxicdmano, la castracion alcanzara
al Otro, mostrando su inexistencia, pero no al Uno, produciéndose un clivaje entre la creencia
en el Otro que no hay y la satisfaccidn obtenida en el cuerpo que se mantiene” %,

Miller nos recuerda que se requiere “no conformarse con ser hablado por su familia, sino a
reconocer su identidad sinthomal...ser su sintoma es librarse, después de haberlas recorrido, de
la escorias heredadas del discurso del Otro” %,

El toxicdmano pretende un cortocircuito mortifero, al establecer un corte radical con el Otro,
gue lo suspende en una reiteracion del Uno del goce, autoerético, sin acceder a librarse de las

escorias del Otro luego de haberlas recorrido®’.

Hay el Uno, fundamento del vacio original

Por lo planteando anteriormente consideramos fundamental indagar con mayores precisiones
lo que implica la dimensién tan insistente en la Ultima ensefianza del Hay el Uno. Lo que luego a
su vez nos llevara a intentar aproximarnos a la incidencia del trauma constituyente del parlétre.

Sinatra al abordar la lectura del Uno solo de Miller, introduce algunas aproximaciones mas, que
a mi entender profundizan esta distincién entre el goce Uno y el goce Uno propiamente
toxicdmano.

Miller expresa que es “el Uno a partir del cual solo ustedes pueden plantear y pensar cualquier
suerte de marca, porque es sélo a partir de este Uno que pueden plantear y pensar la falta. Es
la marca originaria a partir de la cual contamos segun la serie: uno, dos, tres, cuatro... A

condicién en primer lugar de pasar por su inexistencia”*%.

Sinatra establece algunos pasos 1%°:

1- Existencia (univoca): Hay el Uno del Significante: marca originaria del significante que
existe como real.

2- Inexistencia: a causa del borramiento del Uno —No hay el UNO-; surge la Falta: Se escribe
el Conjunto vacio.
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105 SINATRA, E. “éTodo sobre las drogas?”. Grama. Pag. 90

106 MILLER, J-A. “El ultimisimo Lacan”. Paidés. Pag. 140.

107 SINATRA, E. “Adixiones”. Paidds. Pag. 221.

108 MILLER, J-A. “El Uno completamente solo”. Inédito. Clase del 16/03/11
109 SINATRA, E. “Adixiones”. Grama. Pag. 209

31



3- A causa del Uno borrado surge la serie de los nimeros enteros naturales: con el
equivoco del cero nimero (equivalente del conjunto vacio).

Sinatra ubica la pretensién de la ciencia de dominar a lo real en este Ultimo punto, pretendiendo
“suturar” la incidencia de las marcas, “eclipsando” la incidencia del Uno original con Ia
introduccion de las cifras de la escritura cientifica, utilizando la tecnologia para “saturar con
objetos”, y donde podriamos ubicar a la toxicomania. En este sentido Miller refiere que “la légica
es la ciencia de lo real: al escribir lo que es posible cifrar de lo real, le confiere su legalidad”.

Es de destacar que “la ciencia también delira cuando pretende suturar con ficciones el vacio de
la no relacién”. Permanece lo real sin ley, ese Uno original que retorna, sin borramiento,
mostrando lo que la ciencia no podra jamas domesticar, ni descifrar.

El borramiento del Uno original es la condicién misma de lo humano, asociado a la dimensidn
de la castracién, que cava un vacio, marca que borra el Uno original, “trauma de la especie
escrito a partir de fixiones singulares de la libido en cada parletre”!'°,

El Uno borrado es el Otro. Lacan lo precisa: el Otro es el Uno en menos. De ahi se sigue la
inexistencia del Otro... desde el borramiento del Uno original del lenguaje. “Asi se instalan las
ficciones, los fantasmas. Ellos hacen existir objetos que escriben a partir de semantemas una
relacién donde no la hay: exactamente en el lugar de la no-relacion del Uno con el Otro, a partir
de la colaescencia del goce con el sentido”***,

110 |bidem
111 |bidem
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Capitulo 3

Los goces en la época: aproximaciones al goce toxicdmano.

“En el viraje del goce a la contabilidad, en el intercambio del goce por el Uno contable, queda lo
que llamamos a minuscula y que Lacan nombrd, revistio con la expresion plus de gozar. Una
vez que se paso del goce a la contabilidad y se lo remplazo por ella, todavia queda algo mds:

eso que no tiene precio”.

J-A.M. en “Los signos del goce” (pdg. 326)

Los objetos de la inexistencia.

Quizas el titulo suene algo abusivo. Sin embargo la actualidad nos confronta con una
proliferacion de objetos que apabulla. Una sobre oferta de objetos de lo mas diversos, capaces
de entrometerse aun en las resistencias mas férreas, con disfraces dificiles de descubrir. En
algunos casos atonta, duerme, en otros simplemente entretiene, inquieta o quizds hasta
entusiasma. Indudablemente criticar lo que sucede en cada rincdn del planeta no solo resulta
ingenuo, sino que se corre el riesgo de asumir una perspectiva que desde cierto pedestal no
lograria disimular su posicién moral, y por lo tanto, facil de desestimar.

Desde una perspectiva psicoanalitica es fundamental reconocer en las costumbres, habitos y
consumos que se instalan la motivacidn subyacente, es decir, el campo del goce. Ninguna
costumbre es sin una modalidad de goce.

El capitalismo es potente. No hay dudas. Mas no es absoluto. Sus engranajes simulan casi al
unisono lo que las grietas subjetivas esbozan, lo que permite ir con una calculada avanzada sobre
lo no reglado del goce humano. Con una clave a precisar: siempre hacia adelante, un mas que
hunde sus raices en la divisién subjetiva para buscar inocularla con un goce que nos lleva de las
narices.

Capta con universal y polifénica paleta las preferencias mas inhdspitas, igualdandolas en el
derecho y el empuje al goce, casi sin restricciones. Sin embargo no es que sea audaz, es mas
bien un buen predictor. Predica, pre-dicta, luego de sobre-leer lo que solo era un posible
garabato singular, ddndole una forma y contenido contundente que cachetea sin tregua a los
incautos no orientados. Podemos pensar que el capitalismo se sirvié del goce félico, en su
direccionalidad a la satisfaccidn concreta y puntual, pero reduciéndolo a la iteracidn del Uno,
cortocircuitando el recorrido que dibuja la satisfaccién falica al hacer del cuerpo del Otro la
metafora del objeto perdido, para reducirlo a su simple iteracidn, sin metafora y sin Otro.

Los objetos de la tecno ciencia quedan ubicados en esta gama de predicciones, enlazados y
encadenados a las falencias del dltimo modelo y a las lecturas que los propios usuarios
comparten de las modificaciones que se esperan, sin percatarse, en este movimiento, su
reduccion al motor mismo que energiza el ciclo inagotable. Podemos decir sin embargo que
estos objetos contentan... aunque escualidamente. Tan escudlidamente que la satisfaccion
nunca llega a asirse, aunque conservando con habilidad la certeza de haber rozado un goce
compacto y completo, cerca.... siempre cerca. Un goce que es pura recuperaciéon, que en el
“mas” que fascina, no calcula ni considera pérdida alguna. Pero sabemos, que cuando no se
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reconoce lo que se pierde en esta escalada, es porque muy probablemente la pérdida sea uno
mismo.

Miller expresa que quizas estamos desorientados desde que tenemos brujulast!?, una sutileza
que habrd que exprimir. Un objeto salvador, con atributos desmedidos, una dimensién que ha
avanzado sin detenerse, soslayando en un avance desmedido el saber que podria aprehenderse
al no irse el sujeto deslizando tan seductoramente por la tangente, cada vez mayor, de los
objetos a adquirir.

Del objeto causa “marca de lo singular” al objeto “plus de goce-para-todos”.

Hay un deslizamiento en Lacan en torno al objeto a como plus de goce que va desde su
dimensidn mds singular, a la posibilidad de que el mismo quede no sélo alojado en lo social, sino
como causando a los sujetos en forma colectiva. Vaya paradoja. Es el producto de lo singular,
pero puede tener connotaciones sociales. Lacan no solo llega a decir que el objeto a puede
“simularse”, “imitarse”!!3, y la tecnociencia no se priva de ello. Si no que da un paso mas, al

indicar que en la época habria un “ascenso al cenit social del objeto a”**.

Lacan al ubicar la dimensidn de objeto plus de goce introduce un nuevo paradigma del goce que
implica que el mismo quede en la drbita del discurso. El goce que antes quedaba en una
dimensidn un tanto inaccesible, adquiere la posibilidad de entrar en una contabilidad, entra en
la produccién propia de los discursos. Si bien perdurara en los discursos algo que no podra
absorber plenamente la pérdida, ubicandose un punto de fuga en la insistencia de la cadena
significante, esta dimensidn huidiza es lo que igualmente no evitara que del circuito haya efectos
de recuperacion. Efectos de recuperacién nunca a la altura de una satisfaccién que detenga,
empujando a una vueltita que quizas depare mayores satisfacciones, pero que nunca colmara el
movimiento.

Lacan si bien avanza en la construccién de los discursos viabilizando un goce que pareciera poder
entrar en lo social, no desconoce la dimensién de imposibilidad de reunir el goce con el
significante. Los cuatro discursos denotan intentos por afrontar la singularidad de una posiciéon
gue no se deja subjetivar del todo, enredando o taponando en mds o en menos, segin qué
discurso, esta discordia que emparenta a los seres hablantes.

Los discursos si bien enmarcan las modalidades de lazo social posible ante la ausencia de relacidon
sexual, no suturan del todo esta imposibilidad radical. No solo perdura la doble barra de la
imposibilidad, sino que el sujeto con su barra a cuestas circula por los discursos utilizando estos
modos para intentar un lazo posible.

Destaco esto, porque los discursos no dan cuenta de la constitucién psiquica. Dan cuenta del
modo de arreglo de un sujeto ya inscripto en la castracion del lenguaje. En este sentido, previo
al establecimiento de los discursos, Lacan refiere algunas ideas que merecen ponerse de
relevancia, para luego poder contrastar el lugar y el valor del objeto a como plus de gozar.

112 MILLER, J-A. “Una fantasia”, en 2012.congresoamp.com
13 LACAN, J. El Seminario 17, “El reverso del psicoanalisis”. Paidds. Pag. 86
114 | ACAN, J. “Radiofonia”, en Otros Escritos. Paidds. pag. 436.
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La huella, el objeto a y el Otro “en-forma de a”.

En el seminario 16, Lacan, sin pretender disolver el misterio en relacién al origen del lenguaje,
refiere casi al modo de una intuicién, la importancia de la dimensidn de la huella en el ser
hablante. Da cuenta de la huella como una marca inicial que luego se trasladaria a la dimension
significante. Menciona que “la huella pasa al objeto a segun las diversas maneras por las que se
borra. El sujeto es estas mismas maneras en las que, la huella, como impresion se encuentra
borrada”!'®. Un primer acontecimiento de marca, podriamos agregar traumatico, hendidura
singular, que queda sustituido por el objeta a al articularse la cadena significante, y es el
significante el que vehiculiza a su vez el objeto como perdido. El sujeto es estas mismas maneras
de borrar la huella, es decir que el sujeto lleva en si la marca de lo irremediablemente
inaccesible, al modo de un hacer, con el que se “encamina” al Otro.

La huella es la que dara en el ser parlante el empuje al Otro, adquiriendo para esto una precisa
formulacion cuando se entrelaza con el lenguaje, que se sustituye por el objeto a, que recorta al
Otro como “en-forma de a”*'¢, Otro moldeado por la “horma de a”.

Miller precisa que es el significante que entra en el cuerpo el que hace huella...”el significante
que afecta el cuerpo del ser hablante, que se vuelve cuerpo, que fragmenta el goce de este y
hace brotar el plus de gozar, que es alli virtual”*’. Virtual, quizds como un anticipo del objeto a
como semblante. Fundamental no perder esta articulacion ldgica con la huella y el Otro, y esta
dimensidn del plus de goce virtual, aunque no por eso menos efectivo ni real, ya que es lo que
da sustancia a los lazos del sujeto como extimidad.

El objeto a entonces resulta “una escritura ambigua que sirve a la vez para el positivo y para el
negativo del objeto, puesto que escribe en un modo casi indiscernible tanto el objeto como su
falta”!'®, También el objeto a es aquello que llega para cubrir el agujero del sujeto. Pero si es
puesto en secuencia logica, el ainscribe en primer lugar el lugar “hueco” del sujeto, “aquel vacio

contorneado por la cadena significante que osaria llamar, el real singular del sujeto” .

El seudo-discurso capitalista al introducir una variacién tramposa, altera lo que los discursos
intentaban cernir, introduciendo con esto consecuencias que debemos hacer sentir. Si los
discursos son los modos de lazo posibles, la trampa mencionada implica que se aparenta un lazo
enalteciendo un Yo pretendidamente auténomo, que rehusa de sus determinaciones
inconscientes, inocula (mds que forcluye, que seria determinante y estructural) la castracion, la
marca de singularidad del sujeto, y el Otro se diluye en una masa que no requiere ya de
interacciones. No debe leerse como la desposesidn de bienes, sino “como la desposesion para
todos del vinculo social, como el empuje al fuera-de-discurso que es la transformacién del
trabajo mercancia, ya no tener de qué agarrarse ni con qué agarrar a su prole”!?°,

El objeto a se independiza de su produccién légica a partir de la huella para sostener solo la
dimensidn social del objeto, los atributos conmensurables y cuidadosamente escogidos,
generandose un Otro que si absolutiza el intercambio social y el mercado de los bienes en tanto

115 LACAN, J. El Seminario 16, “De un Otro al otro”, Paidds. Pag. 285.

116 |bidem, pag. 274.

117 MILLER, J. “La experiencia de lo real”, pag. 397. Paidds

118 D] CIACCIA, A. “Sujeto y plus de gozar”, Revista digital de psicoanilisis, arte y pensamiento
Consecuencias. Edicidon N°8.

119 1bidem.

120 INDART, J.C. “La Hiperconexidn en el consumo y la produccién: éDénde estd la brizna del real sin ley?
Blog de la Seccidn La Plata. EOL
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el sujeto se identifica plenamente al consumidor como muleta irremediable de una existencia
fuera-de-si.

Miller hace una precisa distincidn entre la produccién acelerada del objeto a como plus de gozar
a modo de tapdn, es decir sostenida en el goce, y por el otro lado, “el buen objeto a, causa del
deseo”!?!, pero que pertenece a ese registro que se relaciona con la determinacién marcada por
“ese”, objeto que dara lugar a la condicionalidad de los gustos, las elecciones eréticas y los
modos de goce. Hacer esta distincidn, es lo que permite afirmar que la problematica en relacion
a los objetos nunca resultara intentando regular la oferta, sino buscando poner de relevancia el
valor de uso que adquieren determinados consumos, precisando las funciones que tienen en
cada economia psiquica, una por una. Eso que no tiene precio, que no se denigra a ningun
equivalente general, preservando un valor que pueda dar apertura a lo singular.

Orientacion a lo real. Sobre gustos No-todo esta escrito.

Siguiendo con lo anterior, podemos decir que si para el capitalismo en cuanto gustos “No hay
nada escrito”, es decir, vale todo en tanto se prescinde e inocula la marca de singularidad de las
elecciones, en psicoandlisis sin juzgar las elecciones de nadie, buscamos arribar a lo que empuja
desde cierta inscripcion. La posible subjetivacion del objeto a como causa de deseo implica
arribar a cierta advertencia de las condiciones erdticas de acceso al mundo, es decir, desde que
marcas, desde que modalidades de goce se relaciona el sujeto con los demds y con los objetos.

La experiencia analitica seria la oposicién ala operacién que tiende a recubrir este agujero. Lacan
llega a decir “nuestra intencidn no es ciertamente la de conducir a alguien a hacerse un nombre,
o bien, hacer una obra de arte” que son dos modalidades de recubrir el agujero. La ética del
psicoandlisis, en cambio, consiste en “incitar al analizante a pasar por el buen agujero de cuanto
le fue ofrecido, a él, como singular”, que pueda “leer su huella para que sea capaz de reinscribirla
en un lugar distinto de ese donde la habia producido primero. Lo llamare el que reemplaza sus
huellas por su firma”!?2,

La orientacidn por el sinthoma, introduce a su vez una vueltita mas, al no reducir el sintoma a
una pura modalidad de goce félico, fuera de cuerpo, y anudando otra satisfaccion en el cuerpo.
Podemos esbozar, que no todo el litoral de las marcas, del agujero, del traumatismo de lalangue,
puede escribirse en letras, es decir que no-todo puede escribirse, perdurando una vez
recortadas las mismas, las condiciones depuradas para el acceso a lo contingente, a lo
imprevisto, a lo no-todo. Pero también, permitiendo un contacto con la dimensién del goce que
se encuentra fuera de lo simbdlico, como “goce en el cuerpo”. El tratamiento del cuerpo por el
sinthoma, “es algo que logra anudar esas dos satisfacciones sin hacer de eso relacidon”. Quizas
una serenidad-para-con-los objetos, pueda ser una apertura a la recuperacién del goce en el
cuerpo, una “satisfaccion mas amiga de la vida que las satisfacciones pulsionales”'%,

121 MILLER, J-A“Todo el mundo es loco”, pag. 22. Paidds.
122 Ibidem 118.
123 INDART, J.C. “De lo nuevo en el mercado y en psicoandlisis”, Revista Virtualia 35.
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Capitulo 4

Traumay los goces

Llegados a este punto, decanta la necesidad de abrir interrogantes en relacién a lo fundante de
los modos de goce. El trauma, si bien no entré en los “conceptos fundamentales del
psicoanalisis”, podemos plantear que existe un claro consenso en que es una dimensién
ineludible de la clinica, indisociable a su vez de la emergencia del psicoandlisis. Podemos afirmar
desde el psicoandlisis que la vida humana no es sin trauma, ubicandose las estructuras clinicas
como modos de respuesta, por lo cual es preciso definir las consecuencias. Sin duda la dimensidn
traumatica, no siempre del todo precisable, introduce una discontinuidad en la existencia.

No es la intencidn realizar un recorrido por las amplias y diversas concepciones en relacion al
trauma, sino intentar apresar algo de su incidencia logica en el devenir de la distribucion de los
goces. En este sentido surgen disquisiciones en relacion al trauma y los modos de goce en juego:
éEsirrupcion de goce falico? ¢Es la dimensién del goce de lo real sin ley? éEs goce femenino?

En los recorridos podemos ubicar cuestiones que sin ser necesariamente contradictorias ubican
dimensiones y perspectivas claramente disimiles.

A modo de ejemplo, Kuky Mildiner citando a Miller refiere que “el acontecimiento fundador de
la huella de afecto es un acontecimiento que mantiene un desequilibrio permanente, que
mantiene (...) un exceso de excitacion que no se deja reabsorber”, lo que en términos del curso
El Uno solo se sitla bajo el concepto de goce femenino, “aquello que Lacan aislé en el goce
femenino, en la porcidn del goce femenino que es un puro acontecimiento del cuerpo, que no
resulta suceptible de Aufhebung”?*.,

Por otro lado Angélica Marchesini refiere que el cuerpo se constituye a partir del trauma,
especificando que “lo traumatico fue la entrada de ese Uno al cuerpo, que produjo la irrupcion
del goce félico”, siendo traumatico para lo imaginario porque es “fuera de cuerpo”!?.

Entendiendo que hay lecturas diversas, nos proponemos no precipitar conclusiones e intentar
hacer un rastreo en relacion a algunas cuestiones de “lo traumatico”.

Lo traumatico en Freud. Algunos aportes.

Haciendo pie en algunas idea de Freud, podemos referir que si bien terminé desechando la
teoria de la seduccidn, insistente en los casos de histeria, donde emergia un escena de seduccién
sexual en la infancia, por parte de un hombre de la familia, ubicé en estas coordenadas lo que
podemos ubicar como la respuesta ante el trauma, asociado a la emergencia de la dimensién
fantasmatica. Emerge el fantasma como una “interpretacion de lo que no pudo ser realmente
nombrado o simbolizado en el curso de la vida de un sujeto. Cada vez que se plantea un enigma
en relacién a un fendmeno de cuerpo, la primaria interpretacién que viene, para salir de lo

123 MILDINER, Kuky, “Acontecimiento de cuerpo y vivificacidon”, en Acontecimientos ¢El psicoanalisis
cambia? ¢Qué es lo nuevo? Grama. Pag. 122.

125 MARCHESINI, Angélica, “Acontecimiento de cuerpo”, en Acontecimientos ¢El psicoanalisis cambia?
¢Qué es lo nuevo? Grama. Pag. 135.
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oscuro, de lo impensable, es una interpretacién en términos de fantasma”?®. Aparece la
tendencia a atribuir en una escena, en un autor, siendo el fantasma lo que introduce una ficcién
gue organiza y enmarca la dimension “oscura” de esa vivencia de goce.

Podemos referir que esta dimensidn trauma-fantasma queda ligada a la perspectiva que ubica
al trauma como lo que escapa al sentido. El fantasma, no otorga sentido, sino que emerge como
un intento de respuesta que tapona, vela lo oscuro de lo acontecido, pero perdura esa
dimension insensata del trauma.

Lacan en el Seminario 11 dice “que el trauma es concebido como algo que ha de ser taponado
por la homeostasis subjetivante que orienta todo el funcionamiento definido por el principio del
placer".Y que "en el seno mismo de los procesos primarios, se conserva la insistencia del trauma
en no dejarse olvidar por nosotros". Contindia haciendo mencién al suefio que muchas veces
evidencia "si no su propio rostro, al menos la pantalla que nos indica que todavia esta detras"*?’.

Freud en la Carta 46 expone cuestiones de significativa relevancia a la hora de pensar la
dimensidén traumatica. Cito: “A la época /a (hasta los 4 afios) le corresponde el caracter de lo no
traducido, de suerte que el despertar de una escena sexual /a no da lugar a consecuencias
psiquicas, sino a unas realizaciones, a la conversion. El excedente de sexualidad impide la
traduccion”. A su vez “el excedente sexual por si sélo no puede crear todavia ninguna represion;
para ello hace falta la cooperacidn de la defensa. Ahora bien, sin excedente sexual la defensa no
produce neurosis alguna”. Continda y afirma que las diversas neurosis tienen “sus condiciones
de tiempos para las escenas sexuales: Histeria: ocurren en el periodo de la infancia, antes de los
4 aios, cuando falta a los restos anémicos su traduccién a representaciones-palabra”. Refiere
gue siempre “se genera histeria y ciertamente, conversién, pues la conjugacion de defensa y
excedente sexual impide la traduccidon”!®. Las escenas de las neurosis obsesivas pertenecen a
una época posterior, estan provistas de traduccion a palabra, lo que hace que se generen
sintomas psiquicos obsesivos.

Por otro lado afirma que la “histeria es la Unica neurosis en la que son posibles unos sintomas
quizds aun sin mediar defensa, pues en tal caso sigue subsistiendo el caracter de la conversion.
(histeria puramente somatica)”??°. En este sentido los recuerdos para su devenir consciente
requieren de un tiempo posterior, consistiendo en su admisidn en las representaciones-
palabras.

Esta idea asociada con la conjugacion de excedente sexual, quizds sin mediar defensa,
productora de sintomas conversivos, una histeria puramente somatica, quizas podria releerse
con la idea retomada por Indart de una “histeria metafisica”*%, asociada a la incidencia del
impacto de lalangue en el cuerpo, “cuerpo afectado por palabras sin sentido, pero que
gobiernan la sexualidad de cada cual”.

Freud puso de relieve la dimensién lo traumatico en dos tiempos. “El trauma, para ser
traumatizante o traumatico, tiene que despertar una marca anterior que no fue para nada
notada”, implicando la idea de un traumatismo “totalmente inconsciente, algo que produce una

126 BROUSSE, M-H. “¢Qué es lo traumatico?”, en Acontecimientos ¢El psicoanalisis cambia? éQué es lo
nuevo? Grama. Pag. 103.

127 LACAN, J. “El seminario 11, Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis”. P4g. 63. Paidds.
128 FREUD, S. Carta 46.

129 |bidem.

130 INDART, J.C. “La Histeria sin Nombre del Padre I”. Grama. Pag. 20
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marca, sin posibilidad, en principio, de que el sujeto la note”, lo que recién especificabamos con
lo no traducido®3?.

Decir que es intraducible es lo mismo que afirmar que no es transparente, que es opaco al
sentido. Por lo tanto hay una “disyuncion estructural entre el sentido y el goce producto del
encuentro traumatico”'*2, En este sentido, resulta esclarecedor que Freud sostuviera una
causalidad en dos tiempos y situara en el primero de ellos al trauma, es decir, lo que llamaba
“un excedente de sexualidad” o bien una “voluptuosidad sexual pre-sexual”, excedente que,
“activado a posteriori, introduce la compulsion inherente al sintoma, S (x)[5], la que hace que
éste no cese de repetirse”!®3,

Brousse en referencia a la anécdota de Lacan con su hijo cuando este rompe en llanto ante su
partida, ubica que es “en ese momento en que se vuelve sujeto hablante y no solamente hablado
por los otros, el padre tiene que irse y entonces no responde a este llamado precoz de la voz.
Eso es lo que él llama trauma. Una llamada al Otro, el Otro fundamental del nifio, aqui
paterno...”. Un poco mds adelante continda: “El pasaje del grito, del grito del dolor, grito de
hambre, de malestar; el pasaje del grito a la llamada es un momento fundamental en que el nifio
pone en el Otro su voz. Es en este momento particular que se puede producir un trauma”, es
decir en los momentos en que se trata de la inscripcidn del sujeto en el Otro.

El trauma tiene que ver con el momento de la separacidn, surgimiento del sujeto que hablay
que es hablado, y “el objeto que queda, que tiene que ser nombrado, organizado en las palabras,
para no quedar sin posibilidad de imaginarizar, nombrar, organizar”3*,

Por otro lado, el trauma a la altura del texto freudiano “Mas alla del Principio del Placer”, es
abordado como irrupcion pulsional o inundacién econdmica (capitulos Il y IV). Plantea que la
angustia sefial se sostiene de la representacién del sujeto. En cambio en la angustia traumatica,
en la medida en que se produce la inundacién econémica como emergencia pulsional no ligada,
va a implicar la caida de la escena psiquica, atravesando, perforando lo que Freud llama la
"barrera protectora antiestimulo", barrera ante la irrupcidn de lo pulsional. Osvaldo Delgado
refiere que la barrera antiestimulo es "la cadena de representantes psiquicos misma. Es la que
le permite al sujeto ligar la pulsién y mantener el equilibrio del Principio del Placer y de este
modo mantener la dimensién homeostdtica del aparato psiquico. Homeostasis paraddjica, ya
que incluye la tensién deseante"'*®. Esta irrupcién es algo ante lo cual el sujeto no puede
responder como habitualmente lo hace. Es una suspension de los recursos habituales del sujeto.

Esta idea en torno a lo que permitiria cierta ligazon de la pulsién, que cuando emerge alguna
irrupcion inesperada pueden producir una alteracién del funcionamiento, ubicando la barrera
antiestimulo como una cadena de representaciones, pienso que podrian quedar enmarcadas en
lo que implica la dimensidn fantasmatica y su posible vacilacion.

La irrupcién pulsional deja al sujeto sin escena psiquica. Plantea Delgado que "el suefio como un
ejemplo paradigmatico de escena psiquica. La escena psiquica que nombramos "suefo", se
sostiene siempre y cuando, los dos mecanismos fundamentales para la formacién de un suefio,
condensacion y desplazamiento, operen. Porque justamente cuando hay un fracaso de los

131 BROUSSE, M-H. “¢Qué es lo traumatico?”, en Acontecimientos ¢El psicoandlisis cambia? éQué es lo
nuevo? Grama. Pag. 108.

132 GOROSTIZA, L. “Noches preparatoria Jornada EOL.

133 |bidem

134 |bidem 131 pag. 111.

135 DELGADO, 0. “Angustia y Trauma”, en Revista Virtualia N° 23.
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operadores desplazamiento y condensacidn, operadores que ligan la pulsién al deseo y
mantienen el equilibrio del Principio del Placer, cuando fracasan, hay fracaso de la funciéon del
suefio, caida de la escena psiquica, suefio de angustia, despertar"%®,

En este sentido el deseo inconsciente, a través del trabajo del suefio, buscaria ligar laemergencia
perturbadora de lo pulsional, siendo el fracaso del suefio el despertar. En el Proyecto de
Psicologia para neurdlogos también Delgado recuerda que “el resto que deja la "experiencia de
satisfaccion" (el deseo), realiza el "tratamiento" de lo que dejo como resto "la experiencia de
dolor" (el afecto). Este es el antecedente de la diferencia: deseo-pulsion”.

De las ideas precedentes podemos destacar que en el funcionamiento psiquico operan
diferentes formas de satisfaccidn. De los ultimos planteos emerge una satisfaccion propia de lo
pulsional con su cara de tensién, pero también habria otra que es producto de una “experiencia
de satisfaccion”, en el sentido de cierta satisfaccién ligada a representaciones psiquicas
inconscientes.

El trauma como acontecimiento real, en el litoral del tiempo y el lenguaje.

Miquel Bassols nos impacta con una apreciacion algo inquietante: “El trauma no es tanto lo que
ocurrio, no es aquello que llegd a realizarse, por muy terrible que lo imaginemos o recordemos,
sino precisamente aquello que no cesa de no ocurrir, aquello que no cesa de no realizarse, tanto
en lo imaginario del recuerdo como en las representaciones del lenguaje con el que intentamos
simbolizarlo. Rasgo de lo traumdtico que permanece fuera del tiempo, parentesco del trauma
con lo real”*?’.

En el seminario 17 Lacan recuerda el mito del Padre de la Horda, como una “historia increible”.

El mito burdamente resumido, implica que los hermanos, todavia salvajes, deciden y
conmemoraran un acto trascendental: la muerte del padre, su elevacién a ley y, partir de alli,
cierta distribucién del goce. La cuestidn paraddjica, es que suponerlo en estos pasos ldgicos,
implica un cierto reconocimiento mutuo como hermanos, previo, anterior, a la inscripcion
inherente del lenguaje. Lacan refiere que en ese sentido, el mito seria el de “un enunciado de lo
imposible”.

“...si es verdad que sdlo habria acto en el contexto ya ocupado por todo lo que es la incidencia
significante, por su entrada en juego en el mundo, no podria haber ningun acto al principio... ”.

La clinica, sobre todo los testimonios del pase, permiten ubicar algunas veces, que el trauma no
es inicial. Es del orden de la emergencia, del acontecimiento. Ocurre en algun tiempo,
inmemorial. Se da en seres que ya se encuentran parasitados por el lenguaje, aunque algo, en
algin momento temprano, no del todo precisable, viene a conmemorar un “troumatisme”,
donde es la incidencia del agujero lo que se torna fundamental, siendo el impacto de lalangue
(hecha de S1 solos) sobre el cuerpo lo que vehiculiza el agujero traumatico de la no proporcion
— relacidén sexual y suscita goce (el significante como causa de goce).

En el Seminario 24, clase del 19 de abril del 77, Lacan desbarata lo que podria restar de sentido,
deshaciendo la historicidad del trauma, refiriendo en relacion al supuesto nucleo del trauma

136 |bidem.
137 BASSOLS, M. “La llamada perdida del trauma y la respuesta del psicoanalista”, en blog de la seccién
EOL La Plata.www.eol-laplata.org.
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freudiano “que ese susodicho ntcleo no tiene existencia- no hay... como lo noté al invocar a mi
nieto, sino el aprendizaje que el sujeto sufrié de una lengua entre otras, que es para él lalengua”.

Leonardo Gorostiza refiere que “hay siempre, en el encuentro con lo real en tanto agujero de la
relacion sexual, un troumatisme, un traumatismo-agujero, ante el cual el sujeto no hard otra
cosa que inventar diversas formas de defensa, ya que el encuentro con ese agujero va
acompaiado con un “excedente de sexualidad”, término freudiano que Lacan traduce como
“goce”'® un goce inasimilable.

Seria a partir de esta incidencia que el Otro, en tanto respuesta, en su articulacién S1 Y S2,
adquiere una dimensidn inédita para el sujeto, dando a su vez lugar a la emergencia del
inconsciente, del plus de gozar, del fantasma... Pero es dificil pensar que previo a eso no habia
goces en juego, ni incidencia del significante. Hay una dimensiéon del goce que es
antepredicativo, es decir lo que esta “mds aca de la predicacién, del sentido, en ldgica, del
predicado”**?, surge del impacto del significante solo sobre el cuerpo, la carne.

Quizas podamos pensar algo de lo traumdtico con las coordenadas presentes en el mito, en
tanto al aproximarnos a la dimensidn del trauma algo permanece inaccesible, se esboza algo del
“enunciado de lo imposible”. El trauma ubicaria al igual que el mito, ese borde de un
acontecimiento que marca el momento del consentimiento a la inscripcién del lenguaje, y por
eso redundaria en algo que si bien no escapa del todo a la rememoracién, se escabulle a la
aprehensién de su incidencia causal, perdurando en el borde de lo inaccesible a la palabra, por
ser de un tiempo légicamente previo, al instante donde el agujero, marca del consentimiento al
troumatisme, hace brotar el significante amo. El traumatismo ubicaria no la entrada al lenguaje,
sino el consentimiento al impacto de ese decir. Igualmente, es necesario diferenciar “trauma”,
gue es el impacto propiamente dicho, del “traumatismo” que emerge como la marca que queda
del encuentro traumatico inicial. El trauma no se recuerda, ya que siendo no traducible se sitta
en una anterioridad légica respecto de los recuerdos, pero del cual algunos “recuerdos
encubridores (pantalla)” privilegiados podran si constituir el indice de aquel encuentro
inmemorial con lalengua*.

¢Podriamos considerar que el trauma se localizaria en ese litoral que el mito muestra entre el
juego significante que operaria de manera presubjetiva y el consentimiento al juego de
inscripciones por incidencia de la marca del rasgo unario?

¢Podria considerarse que lo que el mito inaugura, mas que el asesinato del padre, es el
consentimiento a la dimensidon del sintoma, a una vida anclada en el sintoma? ¢Podriamos
considerar que el trauma, mas que ligado a lo causal, quede paradéjicamente ligado a la cuestion
del “consentimiento”, consentimiento inasible a un acontecimiento de cuerpo, que mas que
irrupcion de una causalidad podria ubicarse como un cefiimiento del nudo, hasta entonces algo
disperso, produciendo en ese acto una redistribucidon de los goces, inflando, perturbando,
desregulando los goces en el mismo acto de especificarlos?

Considerar lo contingente y singular de ese consentimiento inasible, permite enmarcar la
emergencia de que lo aparentemente inaudito del trauma tuvo la implicancia del cuerpoy cierta
dimensidn de acto, y que arribar al modo de constitucién de ese nudo permite comprender que
sin desarmar el mismo, es posible rectificar la distribucion defensiva que en algun instante se

138 Ibidem 132
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instald. Quizas esto otorgue una cierta direccionalidad en la clinica que permita, reintroducir la
dimensidn traumatica mas que como un hecho histérico acontecido, como un acto consentido
en el cuerpo.

Suzanne Hommel, al testimoniar de una intervencién de Lacan, comenta lo que conocemos:
hablando de un suefio, agrega que se despierta todos los dias a las 5 de la mafiana, hora en que
los nazis vienen (acentlo el presente) a llevarse a los judios de sus casas. Lacan interviene
rapidamente (“salta de su silla”) y en silencio, con una caricia “extremadamente gentil”, “gesto
verdaderamente tierno; debo decir extraordinariamente tierno”.

40 afios después, al relatarlo, Suzanne Hommel repite el gesto tierno en su mejilla, ese gesto
que “no puede terminar de calificar”. Ella ha leido, producido, un equivoco Gestapo/gest a peau.
El dolor no se ha borrado pero ahora viene enlazado a un goce de la caricia que es por lo que
testimonia.

Un gesto que no puede terminar de calificar, aunque con un impacto en su cuerpo.

Si bien se insiste en relacién a la “insondable decisidn del ser”, continuando con esta via que
proponemos, seria la posibilidad para suponer un consentimiento pero sin suponer un sujeto
gue consiente. Miller en este sentido refiere que si bien Lacan expresa que “de nuestra posicidn
de sujetos siempre somos responsables, lo que podria deslizarse hacia a pensar “el sujeto como
causa de la estructura clinica”, cuando en realidad, “si se puede decir, el goce elige al sujeto”***.

En este sentido quizas el trauma mds que como irrupcién de goce, podria pensarse como
cefiimiento del nudo, como un ajuste repentino de los registros, posible resultado al
consentimiento inasible al acontecimiento de cuerpo. Pensarlo en estas coordenadas, reubica
la causa, ya no en el Otro, pero tampoco en el sujeto que también es respuesta, quedando del
lado del acontecimiento de cuerpo. Lo que viabiliza un analisis seria la posibilidad de que el
sujeto pueda hacerse responsable de lo que su goce eligié sin saberlo, ubicando la dimensién
sujeto en el modo de respuesta a ese consentimiento inasible, es decir que la insondable
decision del sujeto se asentaria en un consentimiento al impacto inmemorial del traumatismo
de lalangue. Miller en su texto “Z(x)” en Matemas Il, desarrolla cdmo el Otro surge del goce: “Si
se aborda el inconsciente por sus formaciones, podemos decir que el partenaire del sujeto es el
Otro, Pero si se lo aborda por el sintoma, su partenaire es el a. Quiere decir que, desde este
punto de vista, el Otro estd sostenido por el objeto a. Entonces la cuestion es saber como llega
el Otro a sustituirse al objeto a, es decir, cdmo se convierte en su metéfora: no la metafora del
sujeto, sino cdmo a la letra viene a sustituirse el ser (Juego de homofonia entre lettre, “letra" y
I’étre, “el ser"), cdmo a la letra esencialmente sin A viene a sustituirse el significante que remite
al Otro, cdmo es posible que se pueda responder al sujeto desde ahi donde no era mas que
partenaire de su soledad en el goce del sintoma”. Nos indica que el gran Otro se hace a partir
del goce del sujeto, aclarando igualmente que “no de todo goce puede nacer un Otro; no nace
maés que si ya esta en el sintoma, si ya hay una brecha presente en el autismo de su goce” 142,

Es pensar la neurosis a partir del acontecimiento de cuerpo configurador de los modos de goce
singulares. Y quizds es lo que permita terminar de afirmar la incidencia del sinthome,
decididamente mas alld del Padre, quizds hasta en su funcién de acontecimiento de punto de

141 MILLER; J-A. “Patologias de la ética”, en Ldgicas de la vida amorosa. Pag. 83
142 MILLER, J-A. “3(x)” en Matemas Il. Pag. 171
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capitén en la economia de los goces, no en su incidencia simbdlica sino real en tanto cefiimiento
del anudamiento singular.

Quizas podriamos aproximarnos a la dimensién traumatica el ubicar en cierta secuencia légica
la presencia de los registros, el troumatisme como lo que cifie, y que en su ocasién configura la
forma de anudamiento, de la cual brotard, segun la diversidad clinica: para la neurosis, el S1,
gue en tanto inscripcidon simbdlica de la falta empuja a encadenarse con un S2, que es el que
permitira la inscripcién de la hiancia de la cual emergera el inconsciente, la verdad, el saber, el
plus de gozar, el fantasma; para la psicosis, el S1 solo, irrumpiendo desde lo real u holofraseado
con S2, dando lugar a los fenémenos de literalidad, certeza, pero a la vez con una no inscripcién
de la falta simbdlica y sus consecuencias, al no terminar de recortarse y extraerse el objeto a; o
para el autismo quizds como una conmocidn tan espectacular que deriva no en un agujero del
gue brota el S1 sino un rechazo del agujero a través del fortalecimiento de la burbuja autista, un
no consentimiento al troumatismo por una sensibilidad incrementada a las contingencias del
lenguaje.

En la neurosis habria ese consentimiento, en la psicosis habria un consentimiento que no llega
a inscribirse y perdura siempre pronto a emerger en forma disruptiva en lo real, y en el autismo
habria una cierta detencion en el momento del impacto.

Del trauma al troumatisme... una aproximacion a la letra.

Lacan pone el acento de manera particular en como se inscribe la palabra y el lenguaje en las
estructuras clinicas. Es lo que lo Ileva a mencionar en diferentes momentos por ejemplo, que el
autismo estd asociado a una detencidn temprana del lenguaje, producida en un momento
especial de la constitucién subjetiva, “el momento de eleccidn de la estructura”?*®, con efectos
sobre el anudamiento de los registros.

Lacan desde El Seminario 19 que avanza con la dimensidn del Uno, para arribar a una nocién de
lalengua previa a la constitucién del lenguaje. A modo sintético nos servimos de algunas
precisiones de Patricio Alvarez, que nos permiten avanzar en nuestro recorrido. Refiere que
lalengua, la letra y el lenguaje se constituyen en tres tiempos l6gicos'**:

-un primer tiempo de lalengua como ejambre de S1, definida como a-estructura sin sistema ni
separacion;

-uno segundo donde de lalengua se extrae o alza vuelo un S1 que no es cualquiera,
-y un tercer tiempo donde con eso se elucubra el saber, es decir, el tiempo del lenguaje.

Lacan en La Tercera se pregunta “¢Como puede lalengua precipitar en letra?”, continuado su
idea expresando que nunca se ha hecho nada serio acerca de la escritura. Podemos ubicar que
el como se inscribe la palabra y el lenguaje, queda en una primera instancia asociado al tiempo
dos, al como se extrae de lalengua un S1 que no es cualquiera a partir de su inscripcion. Este
tiempo es fundamental para pensar los modos de constitucion subjetiva.

Alvarez refiere que Lacan da la respuesta a esa pregunta en la clase 4 del seminario RSI a partir
de la nocidn de sintoma. Lacan dice en relacion a la funcion, que hay que entenderla como seria

143 ALVAREZ, P. “El Autismo, entre lalenguay la letra”. Grama. Pag. 58.
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su “formulacion matematica f(x)”, diciendo que esta x “Es lo que del inconsciente puede
traducirse por una letra en tanto en la letra la identidad de si a si esta aislada de toda cualidad.
Del inconsciente todo Uno, en tanto que sustenta el significante en el cual el inconsciente
consiste, todo Uno es susceptible de escribirse por una letra”!*>. Seminario 22. Clase 21-01-75

Alvarez continta en su lectura y precisa que el S1 se precipita para escribirse en letra mediante
“la escritura salvaje del sintoma”, acompafiando esta aproximacion con la cita de Lacan: “Lo
extrano es que el sintoma opere salvajemente. Lo que no cesa de escribirse en el sintoma resulta
ahi [...] larepeticion del sintoma es ese algo del que acabo de decir que salvajemente es escritura
[...] eso, para lo que es del sintoma, tal como se presenta en mi practica”*.

Alvarez nos traduce que salvaje remite al goce, “es un goce el que se escribe recortdndose de
lalengua, y ademas es un goce sin Otro” ¥,

Por lo tanto, “si el sintoma es la funcién f(x), y la x es la letra que se escribe salvajemente, todo
Uno de lalengua, es decir, cualquier S1, puede escribirse como letra, mediante la escritura
salvaje del sintoma”, y por escribirse, dejara de ser cualquiera para recortarse como “un Uno-
letra-tnico”.

Es a partir de esta escritura que quedara destinado a repetirse, constituyendo lo necesario del
sintoma, lo que no cesa de escribirse. Pero es importante destacar que esa letra no sélo es
simbdlica, sino que al articularse al sintoma es también real, introduciendo un modo de goce.
Esta escritura ubica una localizacién, que en la neurosis estd “ubicada en el sintoma, que es un
goce localizado”, asociado a lo que Freud pudo recortar como compulsion a la repeticion.

“La letra es entonces un tratamiento del goce de lalengua. La letra es también un goce- asi como
el goce que inyecta lalengua en el cuerpo-, pero un goce localizado”, diferente al goce de
lalengua. Lalengua queda asociada al impacto, a la entrada de goce en el cuerpo, el inicio del
goce, mientras que la letra implica localizacién, marca, recorte de un modo singular. “La letra es
marca de goce y modo de goce” %,

Es sdlo a partir de esta localizacidn, de este recorte, que a este S1 podra luego articularse a un
S2, donde lugar al pasaje al lenguaje, y donde el inconsciente puede definirse como la
“elucubracion de saber sobre lalengua”.

Alvarez ubica asi tres modos diferentes del Uno:
-el Uno de lalengua, que es un uno-entre-otros, enjambre indiferenciado, a-estructural;

-el Uno de la letra, que se escribe, se extrae, se recorta, que no es cualquiera, que localiza goce
y que estd destinado a la compulsidn a la repeticion, Uno asemantico, sin sentido;

-el Uno del lenguaje, que se articula al dos en la cadena significante, hace lazo con el Otro, a
diferencia del Uno de lalengua que por su definicidn es sin Otro.

145 LACAN, J. El Seminario 22, RSI. Inédito. Clase del 21/1/75.
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De la letra al troumatisme

El neologismo trabajado por Lacan implica la dimensidn de “agujero”. Es en la medida en que se
extrae el Uno, que se escribe la letra, también se escribe el agujero'®.

Es la escritura de la letra la que ubica un borde, una marca, que es lo que delimita un agujero.
La nocidén de letra en este sentido puede diferenciarse de lo que implica una impresién sobre
una superficie, para quedar especificada como el borde del agujero, mas como “cicatriz del
corte, el ombligo del suefio freudiano”*,

Para Lacan “lo primero es el goce de lalengua. La letra es segunda respecto de lalengua, esta en
un segundo tiempo ldgico y se constituye agujereando ese goce, vaciandolo, extrayendo el S1
del conjunto indiferenciado de unos de lalengua (...) La letra que el sintoma escribe salvajemente
como S1, agujerea el ejmabre de la lengua al delimitar un borde” 2.

Lacan a la altura del Seminario 19 referia que “una vez constituido el Hay Uno del sintoma, se
puede aislar el agujero del No hay relacion sexual, que designa mediante el cero. El Uno produce
el cero, retrospectivamente” 2,

Sin pretender trabajar en forma exhaustiva la dimensidon de “agujero”, recortamos algunas
precisiones fundamentales para continuar con las elaboraciones.

Lacan ubica la nocion de troumatisme asociada a la dimensién del No hay relacién sexual: “Todos
sabemos porque todos inventamos un truco para llenar el agujero (trou) en lo real. Alli donde
no hay relaciéon sexual, eso produce troumatisme: uno inventa”. A su vez Miller refiere que “El
troumatisme descubre la incidencia en el ser hablante, y con mas precision en su cuerpo. El
afecto esencial es el que traza la lengua sobre el cuerpo”.

Alvarez ubica entonces que el troumatisme consiste en la “operacién de agujereamiento de lo
real que constituye el Uno, y también el cero”, inscribiendo el cero y el Uno, produciendo el
borde del agujero y la marca en el cuerpo que es el sintoma. La dimensién de la inscripcidn, de
la marca que inaugura la repeticién del sintoma, podemos ubicarla como un acontecimiento de
cuerpo.

Es sélo a partir de esta incidencia que recorta, que inscribe el Uno que connota goce, dando
lugar al troumatisme, que luego podra darse el pasaje al lenguaje, a la cadena significante,
sostén a su vez de la dimensién fantasmatica que ubica un recubrimiento del goce y del agujero,
gue anuda al Uno con el Otro.

Reproducimos un breve esquema que realiza Alvarez que permite ubicar lo anteriormente
expuesto®®®:

1- Serie Lalengua Enjambre indiferenciado de Unos
2- Uno Letra Uno localizado, escritura salvaje, borde del
agujero
Cero Troumatisme Agujero, acontecimiento de cuerpo

149 |bidem 143, pag. 87
150 |bidem 143, pag. 89
151 |bidem 143, pag. 88.
152 |bidem 143, pag. 89
153 |bidem 143, pag. 95
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3- Dos Lenguaje Estructura, leyes de combinacién
significante.

La letra no solo designaria el borde, sino el agujero mismo, “en el sentido en que la inscripcion
de la letra implica un vaciamiento de goce que hace que a la letra inscribirse bajo el modo de
un equivoco (...) implica su propio borramiento para inscribirse, y en la medida que se inscribe
toma la forma de un equivoco que se desplazara en la cadena significante”, permitiendo su
articulacioén al lenguaje.

Eric Laurent refiere que “se olvida que primero es preciso tener un cuerpo, condicién para el
goce se inscriba en él. El goce se experimenta, eso se siente”, y tras ese sentir se producen los
efectos significantes en el cuerpo, abriendo la via del saber inconsciente. Se arranca con lo que
se experimenta, que es el goce, cuerpo marcado por los acontecimientos de goce, por los
traumas de goce, “vendran luego efectos inconscientes de sentido, que Lacan abordara como
efectos de saber”*,

A diferencia del sintoma, entendido como acontecimiento, el cuerpo aparece como algo de lo
que se tiene. Laurent refiere que “de entrada, hace falta el cuerpo como superficie, donde se
inscriba el goce, antes de la esfera. Luego, cuando la palabra haya pasado al decir vendran
efectos de significante, el saber que de ello se desprende”. Y distingue tres tiempos: “primero
hay una emergencia de goce, un “eso se siente” que es un traumatismo, impacto de goce que
se escribe como sintoma en la superficie del cuerpo abarrancada por las nubes significantes.
Luego una palabra pasa al decir, que no puede atrapar el tiempo primero sin equivoco, por lo
tanto, sin saberlo —la captacién del trauma estara siempre marcada por el hiato irreductible
entre escritura y palabra que sostiene la existencia de los equivocos. Después viene el tiempo
de saber...”*>,

154 Laurent, E. “El reverso de la biopolitica”. Grama. Pag. 67
155 |bidem pag. 75
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Capitulo 5

El sinthoma y los goces.

Como menciondbamos con anterioridad la orientacién por el sintoma, en tanto no queda
reducido a una pura modalidad de goce falico, fuera de cuerpo, anuda a su vez otra satisfaccién
en el cuerpo, permitiendo un contacto con la dimensidn del goce que se encuentra fuera de lo
simbdlico, como “goce en el cuerpo”. El tratamiento del cuerpo por el sinthoma, “es algo que
logra anudar esas dos satisfacciones sin hacer de eso relacién”.

Desde esta perspectiva, el sintoma tampoco podria quedar encarcelado en la dimensién del
goce Uno, que si bien ubica una dimensidn autista del goce, no pareciera ser la Unica, salvo en
circunstancias donde el lazo al Otro, o aun, al Otro como cuerpo propio, se encuentra
severamente dificultado, eclipsando esta modalidad de goce casi en forma plena la distribucidn
del nudo.

Podemos precisar que hay diversas perspectivas para abordar la dimensién del sintoma. Sin
pretender hacer un recorrido erudito ni totalizante, tomaremos algunas referencias para asir de
una manera mas ajustada las dimensiones del sinthoma.

Hay una dimension del sintoma que ubica lo “que no cesa de escribirse”. Miller refiere que esta
dimensidn queda emparentada a la perspectiva del Nombre del Padre, resultando equivalente
a un “saber en lo real”*®®,

Por otro lado podemos especificar que si hay sintoma para cada uno de los seres hablantes es
en tanto “hay un saber que no estd inscripto en lo real”, implicado en la sexualidad. No hay
instinto que dirija hacia el partenaire. Miller lo especifica en estos términos: “Si hay sintoma,
como lo que no cesa de escribirse para un sujeto, entonces hay correlativamente un saber que
no cesa de no escribirse”'®’. Es decir que si bien hay algo de lo escrito, perdura un cierto “no
estd escrito”, que da lugar a la contingencia. Tenemos un Hay y un No hay, donde podemos
ubicar la relaciéon sexual como imposible en tanto no cesa de no escribirse. En estas coordenadas
ubicamos el sintoma como lo que viene al lugar de la no relacién sexual.

III

Podemos ubicar lo necesario para cada uno ubicado en el “no cesa de escribirse del sintoma”, y
a su vez lo imposible del “no cesa de no escribirse”. Miller a su vez ubica lo contingente del
sintoma, asociado al “cesa de no escribirse” bajo dos formas: “el encuentro con el goce y el
encuentro con el Otro que podemos abreviar con el término amor”**8. Y aclara que la relacién

con el Otro, no se establece por ningun instinto, sino “mediado por el sintoma”**°.

Miller desarrolla que el sujeto lacaniano es impensable sin partenaire, luego de haber expresado
que “el partenaire tiene estatuto de sintoma”°. Cuando se establece lo que puede enmarcarse
como una relacion, siempre es una relacion sintomatica, escribiéndose la misma con “la forma
del sintoma”, ubicdndose el ‘sintoma como mediacién mas que como obstaculo. El sintoma

156 MILLER, J-A. “La teoria del partenaire”. En Revista Lacaniana de psicoandlisis N° 19. EOL. Pag. 32
157 |bidem pag. 32
158 |bidem pag. 33
159 |bidem pag. 34
160 |hidem pag. 39
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entendido de esta manera deja de quedar asociado a un disfuncionamiento, siempre en tensién
con un ideal, para emerger como un funcionamiento.

Esta doble dimension del sintoma Miller luego la ubica a nivel de la pulsién y del Otro: “Hay en
el sintoma lo que cambia y lo que no cambia, lo que no cambia es lo que hace del sintoma un
retofio de la pulsién” (...) “La constante del sintoma en esta dptica, es la atadura pulsional del
sintoma. La variable es su inscripcidon en el campo del Otro” 6%,

Y afirma Miller: “Considero que la buena orientacién en lo que concierne al sintoma es
orientarse por esta disyuncion, y al mismo tiempo trabajarla”, disyuncién que ubica entre las
pulsiones y el Otro sexual, entre la satisfaccidon pulsional asociada a la satisfaccion del cuerpo
propio, y “el problemético estatuto del Otro y del goce del cuerpo del Otro” 62,

La disyuncion del sintoma: del plus de gozar a su aparejo

Siguiendo con las coordenadas anteriores, podemos decir que la pulsidon estd programada,
escrita, mientras que la relacion sexual no lo esta. Y el sintoma seria un “un recurso para saber
qgué hacer con el otro sexo” ante la ausencia de una programacion.

Hay una dimensidn autista del sintoma, algo del goce que separa del campo del Otro, concernida
en la perspectiva del plus de gozar. Aunque podemos interponer que es no-toda. También hay
una dimensidn del sintoma que “apareja el plus de gozar”. Esta dimensidn ya estaba esbozada
al ubicar el objeto a en su doble asercidn, en tanto es a la vez lo que le falta a la pulsién en tanto
autoerdtica y lo que hace falta ir a buscar en el Otro. Es lo que ubica la verdad de la castracién
en tanto “hace falta pasar por el Otro para gozary ceder goce al Otro”. Los sintomas individuales
serian “aparejos para rodear y situar el plus de gozar”*®3,

Es decir que el Otro no queda reducido a la envoltura formal del sintoma, sino que tiene una
incidencia logica al permitir que el objeto se recorte como perdido, via la castracion. La
castracion “es la esperanza que una parte de este goce autista este perdido, y que se
reencuentre bajo la forma del objeto perdido en el Otro”, aunque no es evidente que esto “anule
el cada uno para si mismo del goce y su idiotez” %4,

Se recorta la castraciéon como “esperanza”, aunque por supuesto sin garantias de que esto derive
en un encuentro con lo heterogéneo.

Podemos preguntarnos si podria haber algin buen uso del sintoma, que no se reduzca a la
relacién sintomatica donde cada uno satisface su propio sintoma.

El sinthome no-todo.

Osvaldo Delgado nos recuerda que Freud sitla que “solo hay dos cosas que no hacen masa y
gue son disgregantes respecto de la masa: una, es el sintoma porque da cuenta de un modo
singular de goce. La otra, es el amor por una mujer”. El amor, que atraviesa, todas las épocas y

161 |bidem pag. 54.
162 |hidem pdag. 54-55
163 |bidem pag. 57
164 |bidem pag. 67
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formas sociales, tiene la misma légica que el sintoma en tanto “no hace masa y es disgregante
de la masa”1®°,

Si bien no se especifica la dimensidn del sintoma en tanto lazo, la dimensién de la masa no
guedaria ubicada exactamente a nivel del vinculo. La masa termina siendo algo donde la
dimensidn del lazo queda algo diluida en una idea de un conjunto fusionado, donde al no haber
singularidades, los lazos también quedan puestos en duda. Y esta dimensidn del sintoma queda
directamente asociada a la posibilidad del lazo, en tanto ubicarse una cierta sintonia entre el
sintomay “el amor por una mujer”.

Lacan ubica al sintoma en su referencia a una otredad, y la pregunta que se impone es si la
insistente referencia al Uno en la ultimo de su ensefianza, la modificaria.

Silvia Ons refiere que la elaboracion de la Lacan en “...o peor” resultan dificiles, pero sobre todo
“conlleva el riesgo de encarcelar al Uno en la Unica versién de un Uno cerrado, autoerdético,
hipostasiado y separado de la dimensidn temporal, con el consiguiente riesgo de conducir el
psicoandlisis a un mero solipsismo”. Es importante resaltar que el “Otro no desaparece, sino que
cambia su estatuto, de ser lugar de la verdad y de la interaccién dialéctica, se dibuja como
vacio®®®: “...el vacio que ofrece a la palabra es lo que llamo el lugar del Otro, a saber, ese en el
que se inscriben los efectos de la susodicha palabra”®®’.

En sus ultimos seminarios, Lacan enfatizé la importancia de la creencia en el sintoma, y vinculd
esa creencia con el amor: “Uno cree lo que ella dice: eso es lo que se llama el amor”*®8, Ons nos
recuerda que Lacan eligid para dar cuenta de la creencia en el sintoma a esta uUltima formula,
orientando la extimidad del sintoma con la de una mujer®®®,

Lacan, a la altura del Seminario 23 afirma igualmente que “el sintomas es precisamente el sexo
al cual no pertenezco, es decir, una mujer”*°.

La mujer es un sintoma para quien esta estorbado por su falo, refiere Lacan en el Seminario 22,
enlaclase del 21/01/75. Se desliza que para que esto suceda la condicidn es advertir que el Uno
falico debe quebrarse como Uno cerrado, en la medida en la que el hombre alli cree: “Uno cree
que ella dice efectivamente algo”. “No creer en una muijer, sino creer “alli”, es decir, creer que
hay un lugar éxtimo, creer incluso desde ese lugar”!’%.

En este sentido la mujer al igual que el sintoma adquieren una dimensién hétero con relacién al
sujeto. La mujer es sintoma de un hombre en tanto lo imposible de reducir a la generalizacién
fantasmadtica falocéntrica, en tanto no queda presa de una ldgica falica cerrada, tal como
pretende el hombre desde sus condiciones fetichistas.

Ons lo dice con precision: “El perverso pretende eliminar el acontecimiento imprevisto que hace
conmover su supuesto previo, su gusto por ultrajar la ley encubre su mas profundo anhelo:
sustituirse a ella. La sociedad sadiana es una sociedad codificada, pautada, reglada y carente de

165 DELGADO O. “Prélogo al libro El sexo del sintoma”, de Silvia Ons. Grama. Pag. 15
166 ONS, S. “Del amor al Uno”, en el Sexo del sintoma. Grama. Pag. 109.

167 LACAN, J. El seminario libro 19, ...0 peor”. Paidds. Pag. 104, citado por Silvia Ons.
168 | ACAN, J. El seminario libro 22, RSI, Inédito. Clase del 21/1/75.

169 |bidem 166, pag. 48.

170 LACAN, J. El seminario libro 23, El Sinthome”. Paidds. P4g. 99.

171 |bidem 166, pag. 33.
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erotismo, si entendemos por erotismo el lenguaje alusivo, ambiguo, sugestivo, que aloja lo
inesperado”!’2,

En cambio, la condicién erotdmana en la mujer nos habla de que, en ella, el goce supone el decir
del amor. La vertiente del amor femenino de estilo erotémano exige que el partenaire le hable.
Pero también la otra faceta: “Las afinidades de la mujer y el sintoma, no es solo que el sintoma
esloque nova (..). Eslo que es capaz de hablar. Este es el fundamento de la mujer sintoma. Lo

que eliges como mujer-sintoma es una mujer que te habla”*’3,

Eric Laurent nos recuerda que por eso Lacan sintoniza el creer en el sintoma y creer en una
mujer: “Es (...)un sintoma parlante y que reclama ser escuchado, incluso entendido. [Para] tener
una mujer como sintoma —[Unica forma de amarla]-, [...] es preciso escucharla, descifrarla”. En
este sentido el amor es lo que permite condescender el goce al deseo, pero también al
desciframiento, y ante la imposibilidad de escribir la relacién sexual, “queda por descifrar lo
particular del encuentro con el goce de una mujer”*’4,

172 Ibidem 166
173 MILLER, J-A., “El lugar y el lazo”. Paidds. P4g. 133
178 LAURENT, E., “El reverso de la biopolitica”. Grama. Pag. 80
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Capitulo 6

Aproximaciones al No-todo. Un rodeo por el amor, la mujer y el sinthoma...
De las condiciones fetichistas a lo innombrable: no-todo estd escrito.

Avanzar sobre la idea de amor real supone la necesidad de transcender lo imaginario y lo
simbdlico del amor, pensados como amor cortés y amor divino, pero este Ultimo también
asociado con el don de amor, para aproximarnos a la resonancia del decir del amor'’®, agrego,
en el cuerpo. En términos del seminario 22, no sélo la dimensidn “del amor-estima, esto de
ninguin modo incompatible con el amor-pasidn, ni tampoco con el amor-gusto; pero a pesar de
todo esto estd el amor mayor, es aquel que esta fundado sobre esto: es que uno la cree”. Lacan
acerca aqui esta version amorosa homologando una mujer a la dimensién de sintoma, en tanto
“decir”, decir que es del orden del acontecimiento: “él cree que el sintoma es capaz de decir
algo”, pero también “Uno cree lo que ella dice: es lo que se llama amor”. Termina esa clase
igualmente aclarando que eso puede deslizar hacia “creer que hay LA, LA que es completamente
una creencia falaz”. Entonces se trata de “saber qué sentido tiene creer alli”*’®.

De la mutilacion...

Lacan en el seminario 11 refiere: “Te amo, pero, porque inexplicablemente amo en ti algo mds
que tu, el objeto a minudscula, te mutilo”!”’. Aborda a esta altura las bases del amor que se
asienta en las condiciones eréticas propias del acercamiento al mundo, la mueca que permite
acceder a algo de lo femenino pero bajo la condicidn de a: acceder a la mujer via el objeto a, via
las condiciones fetichistas. La mutilacion es la reduccién de lo femenino al fetiche recortable,
advertible, que permite cierto acceso a algo del cuerpo de una mujer pero con la condicién de
reducirlo a un rasgo parcial. Desde aqui se desprende lo que Lacan dird en el Seminario XX, en
relacién a que el “goce del cuerpo del Otro no es signo de amor”’®, y que el hombre sélo se
relaciona con una parte del cuerpo de su partenaire.

Avanza Lacan un poquito mas al formular en el seminario 16, citando un viejo rey del Eclesiastés:
“Sin duda todo es vanidad- les dice- goza de la mujer que amas. Es decir, haz anillo de ese hueco,
de ese vacio que esta en el centro de tu ser .No hay prdjimo, salvo ese hueco mismo que estd
en ti, el vacio de ti mismo”?”°. Intenta reconocer lo que te causa para poder cernir de una manera
no tan predestinada tu eleccidon de objeto. Emerge esta dimensidon de hueco, aunque a esta
altura, recortado en su frontera por las condiciones escritas de satisfaccion. “Se ve entonces el
agujero que se abre cuando ya el Otro no funciona asegurando el egoismo del goce. Y cuando el
objeto mismo no cumple ya su funcién de mediacién”*°. Podemos esbozar que esta altura de la
ensefianza la dimensién del Otro goce o el goce de la vida, no encuentra donde alojarse. Es como
si a esta altura llegase hasta la escritura del borde en términos de condiciones eréticas, pero

175 LACAN, J., El Seminario 21, “Los no-incautos yerran”. Clase del 18/12/73. Inédito.

176 LACAN, J., El Seminario 22, “RSI”. Clase del 21/01/75. Version inédita.

77 LACAN, J., El Seminario 11. P4g. 271. Paidds.

178 LACAN, J., El Seminario 20. P4g. 12. Paidds

179 LACAN, J. El seminario 16. Pag. 24. Paidds

180 TARRAB, M. “El reverso del amor y una solucién a la angustia”. Testimonio, en www.eol.org.ar.
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restase la pregunta por como arreglarselas con lo femenino y el No hay relacién sexual, para lo
cual es necesario pasar de la logica de frontera a la “nocién de vecindad” 8%,

De las condiciones fetichistas a la condicidn informulable: una mujer

Es a la altura del seminario 22 que Lacan plantea que “Un padre sélo tiene derecho al respeto,
si no al amor, si el dicho respeto, el dicho amor....estd pere-versamente orientado, es decir hace
de su mujer el objeto causa de su deseo”'#2,

Esta férmula permite, a mi parecer, algunas derivaciones: primero, que haga de su mujer objeto-
causa es que no la reduzca a un mero objeto de deseo al que se apunta. Es fundamental hacer
una distincién entre un objeto agalmatico, que podria entrar igualmente en una ldgica
propiamente falica, como tantos otros objetos, que se ajustan y acomodan a las condiciones
erodticas de satisfaccidon sin comprometerlo demasiado. Y otra muy distinta es hacer de una
mujer objeto causa de su deseo. Es poder ubicar a la mujer no tanto por lo que tiene, sino en
calidad de causa, y por lo tanto de agujero.

Ubicar como causa a una mujer es ir mas alla de las condiciones erdticas escritas. Arreglarselas
con una mujer en calidad de causa, pareciera ubicar otra dimension, ir mas alla de los bordes de
la condicionalidad para hacer emerger un cierto contacto con el no-todo propiamente femenino.
Abordar la posiciéon del padre a partir de la causa implica una cierta dimensidn de acceso al no-
todo, lo que podria implicar un afrontamiento posible del goce de “una mujer”, un arreglo
posible con el objeto causa de deseo con apertura hacia lo femenino, es decir, una forma de
arreglo con un mas alla del goce falico. Ir de la estereotipia de la perversién macho a lo hétero
femenino. “La vecindad, natural al no-todo femenino, requiere en un hombre aceptar algo de
ese no-todo irreciproco que le viene de una mujer, porque si no, ni se entera de su ex —
sistencia”'®. Esta apertura al no-todo o le viene de una mujer o quizds también “de un
psicoandlisis”, lo que indica algo de su politica.

Sobre gustos no-todo esta escrito. El abrazo del sinthome.

“De la mutilacidon al abrazo: El trayecto del sinthome”, fue el titulo evocador, de la excelente
clase de Luis Tudanca como cierre del Curso de Especializacién de ACEP (Asociacion Cuyana de
Estudios Psicoanaliticos) en el Colegio de Psicdlogos de Mendoza.

Enmarcando estas reflexiones en las condiciones de la época, podemos referir que si bien para
el capitalismo en cuanto gustos “No hay nada escrito”, es decir, vale todo en tanto se prescinde
e inocula la marca de singularidad de las elecciones, en psicoandlisis sin juzgar las elecciones de
nadie, buscamos arribar a lo que empuja desde cierta inscripcién, arribar a cierta advertencia de
las condiciones eréticas, desde que marcas, desde que modalidades de goce se relaciona el
sujeto con los demas y con los objetos.

La experiencia analitica opera en tanto travesia del agujero sin pretension de recubrirlo. Es decir
gue no se apunta a la obtencidn de un nombre, ni de una insignia, ni siquiera del acceso de la
obra de arte, que serian modalidades de pretender recubrirlo. La ética del psicoanalisis, en

181 TUDANCA, L. “Una politica del sintoma”. Cap. La época de la vecindad. Pag. 101. Grama
182 ACAN, J. El Seminario 22. RSI. Clase 21/01/75. Inédito
183 TUDANCA, L. “Una politica del sintoma”. Pag. 106. Grama.
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cambio, consiste en “incitar al analizante a pasar por el buen agujero de cuanto le fue ofrecido,
a él, como singular”84,

El abrazo del sinthoma, pareciera ir mas alld de la advertencia del agujero, al no reducir el
sintoma a una pura modalidad de goce falico, fuera de cuerpo, entre simbdlico y real, y
anudando otra satisfaccion en el cuerpo. Podemos esbozar, que no todo el litoral de las marcas,
del agujero, del traumatismo de lalangue, puede escribirse en letras, es decir que no-todo puede
escribirse, perdurando una vez recortadas las mismas, las condiciones depuradas para el acceso
a lo contingente, a lo imprevisto, a lo no-todo. Pero también, permitiendo un contacto con la
dimension del goce que se encuentra fuera de lo simbdlico, entre imaginario y real, como “goce
en el cuerpo”. El tratamiento del cuerpo por el sinthoma, “es algo que logra anudar esas dos
satisfacciones sin hacer de eso relacién”. Quizas una serenidad-para-con-los objetos plus de
gozar, pero también con las insignias de pura vanidad'®®, pueda ser una apertura a la
recuperacion del goce en el cuerpo, una “satisfaccién mas amiga de la vida que las satisfacciones
pulsionales”*#,

...un amor real (algunas ideas sueltas)

La pregunta que surge con el titulo de la conferencia de Indart en Cuyo “Politicas del amor real
en psicoandlisis” es que relacién habria entre esta politica del amor real y, una orientacién un
poco mas trabajada en nuestra comunidad, la politica del sintoma.

En el seminario 21 Lacan refiere: “En cuanto al psicoandlisis, es preciso que éste corrija ese
desplazamiento, desplazamiento consistente en que, después de todo, no ha hecho mas que
seguir el viraje fuera del lugar del deseo; es preciso que el psicoanalisis sepa que si el
psicoandlisis es un medio, es en el lugar del amor que se sostiene”. Y que “es con lo imaginario
de lo bello que habra de enfrentarse, para franquear el camino de un reflorecimiento del amor
en tanto que "I'(a)mur" ("el (a)mor"), como alguna vez dije, al escribir el objeto a chica entre
paréntesis mas la palabra mur, ya que I'(@a)mour es lo que lo imita”.

En uno de los testimonios de Tarrab encontramos esta referencia: “Porque te amo, te mutilo...El
horror de reconocerse ahi, en ese goce que podia tocar todos los lazos desde el amor al sexual,
me separa de eso. Se separa el goce de la significacién. Por otra parte retener al Otro, al
partenaire, a la mujer, habia sido la manera de rechazar la heterogeneidad radical del Otro sexo
segln la ldgica del fantasma, légica que reduce al partenaire al objeto que le conviene y es lo
que infiltraba el amor. Atravesado el fantasma el amor deja su funcion de velo de la falta o de Ia
inexistencia del Otro, para volverse un anudamiento nuevo con esa diferencia incomparable que
hace a la mujer Otra”*¥,

Lacan refiere que “El amor es dos medio—decires que no se recubren”. “Es la division
irremediable... Es la conexidad entre dos saberes en tanto que ellos son irremediablemente

184 D| CIACCIA, A., “Sujeto y plus de gozar”, Revista digital de psicoanalisis, arte y pensamiento
Consecuencias. Edicidon N°8.

185 En su Seminario “Clinica de la No relacién sexual: La histeria y la muerte”, Juan Carlos Indart referia
“...necesitariamos mujeres que fuesen reales en su amor por un hombre y no identificadas al amo y su
castracion”, “amo que es mortifero para consigo y los demas. El amo es algo profundamente vinculado a
la muerte y la histérica por definicion tiene esa identificacion”. Inédito, Clase del 26/6/2000.

185 INDART, J.C. “De lo nuevo en el mercado y en psicoandlisis”, Revista Virtualia 35

187 TARRAB, M. El reverso del amor y una solucidn a la angustia. Testimonio. En www.eol.org.ar.

53



distintos. Cuando eso se produce, constituye algo... totalmente privilegiado”!. Unas clases
antes habia recortado “ese pedunculo de saber, corto por cierto”®, con el cual no hay chance
de escribir relacién sexual alguna. Doble agujero, a mi gusto: uno propio de cada uno de los
medio decires, limite de lo escrito y lo innombrable, y lo que no se recubre en la relacion-
partenaire, y que cierne lo real del amor.

Indart refiere que si bien psicoanalisis no inventa “nada nuevo dentro del orden de las
perversiones, podria inventar algo nuevo del orden del amor, es decir haciéndolo un conjunto
vacio”. “La transferencia y el amor de transferencia es donde esta toda la eficacia que hace sentir
mejor a un sujeto analizdndose y que no se explica por los logros del saber inconsciente y sus
determinaciones”.

“Entonces, como analistas podriamos empoderar, esta orientacién de Lacan, hay que airearse
un poco respecto del goce falico semidtico, interesarse en lo innombrable, lo innombrable tiene
una légica que Lacan se esforzd por inventar. Hacer valer con la interpretacidn la emergencia de
un conjunto vacio, eso no es prohibir, no es crear la falta por prohibicién, ni transmitir
universitariamente el saber de la falta, es hacer sentir en un cuerpo ese vacio”**°.

188 | ACAN, J. El Seminario 21. Clase 15/01/74

183 | ACAN, J. El Seminario 21. Clase 18/12/73

190 ZARZOZO, N. Resonancias “Noche de Consejo-La Escuela Hoy”, conferencia Indart, Juan Carlos, “Un
suelo para la ultima ensefianza de Lacan”
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Capitulo 7
Buscar el sintoma anudante...

“Caidos los semblantes discursivos, empezamos a constatar lo real del acontecimiento
sintomdtico como recurso. Escucharlo, de entrada, en los pacientes que recibimos, nos muestra
de inmediato el valor que tiene para ellos, para sostenerse en la vida, mds alld de cualquier
ideal. Vamos a ver si esta nueva perspectiva, el goce en lo imaginario y el sintoma como
anudante de eso, puede ayudarnos a intervenir, puntuar, y orientar mejor una clinica que ya no
puede ser sdlo, la de anudar el sintoma al inconsciente y al goce fdlico.”

J.C. Indart en “Sinthome e imagen corporal” (contratapa).

Una lectura del sintoma y el inconsciente desde el nudo.

Primero esta el sintoma, y luego el saber inconsciente. Lacan en el seminario 22 expresa que el
“Inconsciente es, para decirlo todo, lo que responde del sintoma..."** Para Freud la nocién
inconsciente es primera, es decir que el sintoma es una manifestacién del inconsciente.

Ante la desorientacion propia de los hablante-seres, en tanto un cuerpo no sabe cémo
orientarse en el medio ante la desaparicién de la dimensidn instintiva, “fue trascendente que
alguien diga hay un saber”. El inconsciente de Freud es pensable como saber, un saber
invariante, que hay que distinguirlo de la historia. Es fundamental ubicar un saber en lo real por
fuera de las variaciones del sentido. Indart nos referia que “pareciera que tenemos una historia
pero repetimos lo mismo”%2,

La idea freudiana es una hipdtesis con muchas conjeturas dificiles de demostrar. Es crear una
memoria, un lugar donde se impriman ciertas cosas, no tolerables, que a su vez se repriman
pero que queden en alguna parte. Emerge la idea de un agujero que queda. Pero surge la
pregunta de ¢donde se imprimen? ¢Como pueden estar en una memoria?

Y en este marco la repeticion. Freud arriba a ese residuo incurable que persiste a pesar del
develamiento de verdades ocultas. Eso que resiste no parece ser soluble en las formaciones del
inconsciente, adquiriendo un estatuto distinto, que parece acercarse a la dimension de real
incurable propio del sintoma.

Disponemos de significantes, mds o menos que nos vienen. ¢Pero esos significantes estaban en
la infancia? Indart refiere que hay que atreverse poco a poco a ir desmontando esa nocion de
inconsciente, que no implica no oir al analizante. Toma la idea de prescindir de la nocién de
inconsciente, a lo que podemos agregar que para los analizantes que cifran su malestar con esa
clave, seria prescindir en el sentido de “servirse de” “para ir mds alld”. Y plantea que pensar la
clinica desde esta perspectiva implica que pueden retomarse con la nocidn de sintoma.

Ubicar el funcionamiento del sintoma, como también lo referia Miller, en el orden de lo que
puede esbozarse como “lo Unico en lo que me va bien es lo que hago con el sintoma”, asociado
a la singularidad, que no se despliega hacia un desear saber.

191 L acan, J. El Seminario 22, R.S.I. clase del 10/12/74. Inédito.
192 |deas extraidas de la Conferencia: “Sintomas con y sin inconsciente” Jornadas del Delegacién La
Pampa. IOM 2. Octubre del 2020.
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El sintoma, en su dimensidn de acontecimiento adquiere una consistencia que va mas alld de la
causa, siempre escurridiza, como referimos, inmemorial. La dimensiéon del sintoma como
acontecimiento puede expresarse como lo que “simplemente me acontecié”. Aunque es desde
esa dimensidn de acontecimiento, de acontecimiento de cuerpo, “deviene sinthoma si adquiere
una funcién anudante”!3, Y desde ahi, si uno puede agarrarse de eso recortando su dimension
de funcionamiento, el saber hacer ahi podria desplegarse.

Con esta orientacién adquiere relevancia la nocién de la funcién del sintoma en tanto anudante,
mas alla de la dimensién de la causa que aparece siempre como algo encubridor. Lo que advino,
en forma contingente, es el sintoma, el cual no es explicable por los antecedentes. El sintoma
esta por fuera de la causa. Lo importante es lo que se hace con eso, sobre todo si es algo que
permite mantener unidos los registros.

Miller en la presentacion de la revista Ornicar, refiere, en sintonia con esta revisién de la
dimensidn causal del inconsciente, que el trauma “no es la pagina vergonzosa que uno olvida o
uno anula. Es un excedente de sexualidad del que uno se defiende”. Indart aclara que esto es
“desde que uno nace hasta que se muere”, y que “se requiere de sintoma para ver qué hacemos
con ese excedente”.

Ill

Arribar a estas consideraciones permite ubicar la nocién fundamental de nudo, el cual “no es un
elemento solidario de la idea de deconstrucciones infinitas”, sino, como sefiala Miller “del nudo
no se sale, no hay afuera, solo configuraciones mas o menos satisfactorias”***, anudando cuerpo

y goces de un modo siempre singular.

Ante cada nueva conmocién provocada por el choque de lalangue con el cuerpo, con su
disarmonia intrinseca, el anudamiento es puesto a prueba”, pudiendo surgir en forma
contingente “nuevos pliegues del nudo, una nueva forma o quizas...un nuevo empleo del mismo
anudamiento”?. Asi lo menciona Indart en el libro “Sinthome e imagen corporal”, comentando
un caso, donde refiere que el sintoma en primer lugar “anuda algo de un goce en su imagen. Y
punto dos, el primer efecto de ese acontecimiento es usarlo”, donde se resalta su posible
utilizacién como instrumento, su funcién de uso, situacién a constatar en cada presentacién
singular.

El acontecimiento del sinthoma emerge como un modo de “juntar tres partes que escriben, cada
vez, un-cuerpo donde los distintos goces se articulan de modos més o menos vivibles”.1% Esto a
su vez implica que el sinthoma que responda al trauma, no siempre se vuelve instrumento, y
quizds es lo que orienta en relacidn a la operacion analitica, buscando depurar un modo de
anudamiento que implique la posibilidad de cierta manipulaciéon pragmatica, menos padeciente,
y de alguna manera vivificante en tanto pueda asirse la dimension de satisfaccién singular que
alli se cierne.

De la homologacidn de los registros a una revision de lo imaginario

Esta dimensién anudante del sinthoma ubica su no limitacidn al goce falico, implicando a su vez
un goce fuera de la articulacion al inconsciente. La dimension del nudo implica introducir la
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cuestién imaginaria, que es otro goce. Esta consideracién a partir del nudo, implica que no es un
plano valorativo que lo imaginario se homologue en importancia, sino que es “tan importante
como las otras a nivel de lo real, en la estructura como nudo”?’.

Indart nos recuerda que Lacan a continuacion define lo imaginario como intuicién, asociado a
qgue “intuye lo que hay que simbolizar, lo que se puede masticar y digerir de ese simbdlico
enloguecedor que no contiene limite alguno”, por lo que hay que rapidamente “detener lo
simbdlico-real, y lo hace anudarle lo imaginario”. Esta dimension, ubica que lo que localizdbamos
como limite simbdlico en el NP y su metdfora, se desplaza hacia “la eficacia de la intuicién
imaginaria”.

Esta dimensidén imaginaria también tiene su real, distinto al real de lo simbdlico. Como
menciondbamos anteriormente al distinguir el goce falico fuera de cuerpo, vinculado a la
parasitacion de lalangue, del goce en el cuerpo, fuera de lo simbdlico, este fuera de lo simbdlico
equivale a decir que esta fuera del inconsciente. Si bien esta fuera del inconsciente, ese goce en
lo imaginario, no esta fuera del sintoma.

En la ultima nocidn de sintoma “no es el Uno simbdlico solo”, sino que “hay también lainmediata
relacién del sintoma con el goce en el cuerpo”, lo que no quiere decir que esté fuera de una
escritura que escande a lo simbdlico. Indart refiere que “en ese borde, el de qué puede ser una
escritura de un goce en lo imaginario, podriamos ir en la buena direccion, en mi opinién, hacia
lo nocion de sinthome. La escritura de un goce en lo imaginario, que hace de limite a la
parasitacion del lenguaje pulsional, ese que conocemos desde Freud como mortifero. Y asi
considerado, el sintoma, como escritura de goce en lo imaginario, se hace instrumento”'%.12

Como expresamos con anterioridad “la via practica para sentirse mejor”, recorta la dimensién
del sentir con una perspectiva inédita. Se siente en el cuerpo, es algo que escapa al
desciframiento mismo.

En este sentido, retomamos las ideas de que en la clinica mas que una negativizacién de goce
hay que pensar en términos de redistribucion, en una economia de los goces en juego. Emerge
qgue lo que puede limitar y regular la dimensidn de un goce, es “efectivamente, en lo real, es sélo
un goce lo que puede hacer de limite a otro, siendo el otro, como dijo Freud, pulsién de muerte.
éPor qué puede hacer de limite? Porque es un goce en lo imaginario”*®.

Estos planteos ayudan a entender, porque en su ultima ensefianza Lacan insista en que la
interpretacion debe ganarle terreno al goce fuera de cuerpo, al goce fédlico, para obtener
ganancia de goce en el cuerpo.

Es recién cuando comienza a hablar en términos de economia de los goces, a partir del nudo
borromeo, que puede formular que lo que se pierde en el campo del goce félico, se gana en el
territorio de ese otro goce al que Freud nombro como narcisismo.

Surge como orientacion que buscar el sintoma como anudante, ubicandolo ya no como retorno
de lo reprimido sin en su funcién de lo real del anudamiento. Desde la préactica podemos
considerar “que hay arreglos sintomaticos de mayor o menor alcance, anudamientos mas
flexibles o mas rigidos y fragiles”. En este sentido podemos referir, como lo hemos mencionado
anteriormente, que ante la disolucidn del nudo, o el desligamiento de lo imaginario, “el goce

197 INDART, J.C. “Sinthome e Imagen corporal”. Grama. Pag. 10
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falico proveniente de lalangue -presente en todo ser hablante- traumatizara de modo mas
exigente y parasitario aun”?%. Indart menciona que “si uno puede tener un buen goce en el
cuerpo, eso ayuda mucho a no sucumbir a la fragmentacién y a la intrusién del objeto a
producido por lalengua y sus voces”. Es con esta perspectiva, por ejemplo, que con la psicosis se
intenta cristalizar algun sintoma que anude lo imaginario. No habria diferencia en este sentido
en la funcién del sintoma en relacién a la dimensidn estructural, aunque quizas con implicancias
diferentes que insindan una diferencia de presentacién que no habria que descuidar.

“Algo comienza en tres”.

En la primera clase del seminario 22, Lacan refiere que la nocién de nudo borromeo parte del
tres, y expresa que “esta propiedad es por si sola lo que homogeiniza todo lo que hay de nimero
a partir de tres”, que algo comienza en tres, que “incluye a todos los numero por lejos
numerables”. Y mds adelante que el nudo borromeo, en tanto que se soporta del nimero tres,
es del registro imaginario, en tanto lo imaginario se enraiza de las tres dimensiones del espacio.

A su vez, podemos ubicar cémo Lacan para definir lo real no logra prescindir de la referencia a
lo imaginario, recordando la importancia del eidos de Platon para ubicar lo imaginario: “é¢Qué
quiere decir una imagen? El ha visto muy bien que sin el eidos no habia ninguna posibilidad de
que los nombres se peguen con las cosas. (...) La idea hacia para él consistencia de lo real”.

Leyendo ese parrafo Soria?®! ubica una redefinicién de lo imaginario que conlleva una nueva
apreciacion del mismo, pasando a tener un lugar fundamental en la practica analitica, no
reduciéndose a la imaginacidn, incluyendo lo que se fabrica e inventa, que a su vez tendra toda
su importancia en su definicién del fin de analisis en el seminario 24: “...la consistencia diré es
del orden de lo imaginario. (...) La consistencia para el ser hablante, es lo que se fabrica y que
se inventa. En este caso, es el nudo en tanto que se lo ha trenzado (...) Y es precisamente por
eso que yo creo que adelanto algo que puede ser Util en su practica a los analistas que me
escuchan; esto es que sepan que lo trenzan, que lo que trenzan de imaginario no existe menos,

que esta ex-sistencia es lo que responde a lo real”?%,

La cuestién del sintoma como anudante adquiere relevancia mas clara en el seminario 23, donde
Lacan plantea que el real propio del psicoandlisis es aquel que no se enlaza con nada, y es, por
lo tanto, sin ley, ubicando al sinthome como cuarto necesario para mantener unidos los
registros, ocupando en lo sucesivo un lugar central.

Los registros por lo tanto solo se anudan a partir de este cuarto, el sinthome, “que es un trozo
de real”. El sinthome en este sentido no resulta una formacion del inconsciente. Lacan ubica en
el sinthome dos funciones: anudar los tres registros y la de constituir el lazo al Otro.

|”

En este punto, podriamos hacer una distincién entre los sintomas, anclados en una dimensidn
padeciente, asociados con la norma falica, entre simbdlico y real, y la dimensidn del sinthome
anudante. Asi hay sintomas-goce que producen un desarreglo en el principio del placer —que
consiste en no tener nada singular- y el sinthome, como depuracidn donde se localiza lo singular,
gue requiere el cenimiento del nudo del sintoma. Esta dimensidn implica “no hay mas que el
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nudo del sintoma y que hay que sudar bastante para llegar a aislarlo”, orientacion que asume
nuestra practica incitando al analizante “a pasar por el buen agujero de lo que le es ofrecido, a
él, como singular”?%,

203 L ACAN, J. (1975) Intervencidn luego de la exposicion de André Albert sobre El placer y la regla
fundamental. Inédito.
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Capitulo 9
El Sintoma... saber desenmaraiiarlo.

“Conocer el propio sintoma quiere significa saber hacer con, saber desenmarafiarlo,
manipularlo. Lo que el hombre sabe hacer con su imagen, corresponde a esto bajo cierta
perspectiva y permite imaginar el modo en que nos las arreglamos el sintoma. Aqui estd en
juego el narcisismo secundario, que es el narcisismo radical; en este caso, el narcisismo
llamado “primario” estd excluido. Saber darse mafia con el propio sintoma: éste es el fin del
andlisis”.

Lacan J. en Seminario 24, clase 16/11/76, Revista Lacaniana de psicoandlisis N°29 (pdg. 11)

Hacia un buen uso del sintoma: Saber hacer ahi...

Al final de analisis podemos también ubicar lo que cambia y lo que no cambia. La pulsién no
cambia. Lo que pareciera emerger es un “establecimiento de otra relacién subjetiva con la
pulsion y la transferencia”, lo que también suele decirse como “saber hacer ahi con el sintoma”
(...) “Uno no se despierta. Solo se llega a manejar de otro modo con lo que no cambia. El saber
hacer ahi remite a aquello que el sujeto es capaz, justamente y si llega el caso en el orden de lo
imaginario. Se sabe mdas o menos hacer con su imagen”. Es decir que la cuestidn seria arribar a
un cierto saber hacer ahi con el sintoma con el mismo cuidado que tenemos por la imagen,
dibujandose asi la dimensién del “buen uso del sintoma”(...) “Poder obtener placer del propio
goce, de estar en sintonia con su goce”.(...) “Amar a su sintoma como se ama su imagen, e incluso

amarlo en lugar de la imagen”?%* .

Miller ubica una importante distincién entre el saber hacer y el saber hacer ahi. El saber hacer
ubica el saber hacer con lo que se conoce, cuando la cosa esta domesticada, cuando el concepto
logra atrapar la cosa. En cambio el saber hacer ahi tiene lugar cuando “la cosa se escapa” a la
captura conceptual, conservando algo de imprevisible, indémita, salvaje. “Cuando hay lo
singular solo hay saber hacer ahi”, que no es un saber en el sentido del saber articulado, sino
“un conocer, en el sentido de saber desembrollarse con”. En esta perspectiva el concepto de
“uso” se impone.

“Siempre nos embrollamos...El hombre se embrolla con lo real....Se embrolla también con lo
simbdlico. Es porque se embrolla con lo simbélico que hay algo real en lo simbélico....El hombre
se embrolla también con lo imaginario, y esa es la marca de que hay real en lo imaginario”?®.
Interesante la idea del parlétre embrollado en su nudo, con los diferentes registros, dando
cuenta de las particularidades de estructuray las singularidades del padecimiento, alojando este
real que rehusa su adoctrinamiento simbdlico e imaginario, pero a su vez, dando lugar a lo
vivificante del sintoma una vez ubicado en un cierto saber hacer ahi.

En estas coordenadas el bien al que puede arribarse implica un sujeto que llega finalmente a
“desembrollarse con lo real con el significante. Pero no mas que desembrollarse. Es hasta el
punto que Lacan en una definicion destellante, propone que lo real se encuentra en los
embrollos de lo verdadero”?%. Un andlisis llevado hasta su final podria dar cuenta de una
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reduccion a fendmenos fundamentales del anudamiento singular, como puede ser la dimensién
de letra, el nombre del sinthome, aunque sin dejar de evidenciarse que de la “neurosis uno no
se cura”, lo que implicaria un saber arreglarselas no sélo con lo real, sino también con lo
simbdlico, y con lo imaginario. Quizas pueda captarse esta dimension de desembrollarse como
una apropiacion sinthomatica de la verdad, con los registros suficientemente desinflados para
poder captar lo real de los anudamientos singulares.

El sintoma es ante todo, desde esta perspectiva, un hecho de embrollo. Hay sintoma cuando el
nudo perfecto falla, y siempre falla, es decir, hay lapsus del nudo. Pero al mismo tiempo, ese
sintoma hecho de embrollo es “también punto de basta y en particular punto de basta de la
pareja”. Se recorta como orientacion cémo arribar a la falla del nudo que cierna de una mejor
manera la singularidad en juego.

Entonces la dimensidn del sintoma, en una de sus caras, lo que no anda, pero en otra, la que
Lacan denomind sinthome, recurriendo a su etimologia, “es el Unico lugar donde para el hombre

que se embrolla, finalmente la cosa anda”?%’.

Arribar a ese estatuto, en tanto no hay liberacion del sintoma, permitiendo advertir qué estamos
enredados en él, no siempre de tan mala manera. Este enredado, entendido como cierto punto
de basta, implica un funcionamiento, aunque no siempre advertido ni consentido. Asi referia
Miller que “puede decirse legitimamente de las cosas que saben comportarse.(...) Y existe el
andlisis para tratar de hacer pasar un trumano a cdmo comportarse con el sinthoma”?,

Como nos recuerda Ons a su vez, “el saber hacer al que nos conduce el analisis es un saber hacer
con lo que no tiene utilidad, arreglarselas en definitiva con aquello que representa el colmo de
la inutilidad, el pardsito. La sabiduria de sentido comun —dice Miller de manera impecable-
consiste en ensefiarles que pueden vivir en acuerdo, estar en armonia, llevarse bien con el goce.
Esta otra sabiduria es una anti-sabiduria, una sabiduria subversiva que, por el contrario, nos
explica que hay un parasito ineliminable que solo podemos modificar, transformar, un goce que
no figura en el registro simbdlico como agujero, parasito que se agrega entre el cuerpo y lo
simbdlico, y si se quiere, es el quien los anuda”?®®. Hay una dimensién del sintoma que excede
las posibilidades de desciframiento, y cuando logran reducirse los sentidos hasta bordear el
agujero, ya no hay nada que analizar.
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Joyce y el anudamiento de sus goces

“éQué significa que haya traumatismo? Significa que la desarmonia es originaria, que el
sonido de lalengua jamds es armdnico, que no sintoniza con nadie. Significada que la
desarmonia no puede ser remediada, que no puede ser reparada, que no puede ser curada.
Lalengua hace del ser que la habita y que la hablard un enfermo, un discapacitado. Lo tinico
que pude hacer con lalengua es convertirla en obra. Ese seria entonces el ejemplo de Joyce: del
traumatismo de lalengua y de las consecuencias padecidas, hacer una obra”.

J-A. Miller. Piezas Sueltas (47)

Podemos preguntarnos entonces équé es hacer una obra?

Las referencias a Joyce permitirian ubicar algo de su psicosis en torno a su relacién con su
cuerpo, y por otro lado, en relacién a su escritura, lo que Lacan ubica como en la dimensién de
la palabra impuesta.

En relacién al cuerpo, emerge el episodio de la paliza recibida por parte el joven Joyce, ante la
cual constata que todo este asunto se “suelta como una cascara de un fruto maduro”. Lacan se
pregunta, qué nos indica esto, sino algo que concierne en Joyce a la relacidn con el cuerpo. Y un
poco mds adelante afirma que este “dejar caer la relacién con el propio cuerpo resulta
completamente sospechosa para un analista”?’°. Podemos ubicar en esta dimensién como lo
imaginario se suelta, se desprende de la cadena. Esta casi ausencia de afecto en reaccién a la
violencia fisica y esta puesta a distancia del cuerpo que parece el mismo separarse como la piel
de un fruto llaman la atencién.

A su vez Maleval menciona a su vez que por negligencia deja que su ojo derecho se calcifique
mas alld de toda posibilidad de salvarlo, al mismo tiempo que no se hara tratar la Ulcera que
estuvo en el origen de su muerte prematura.

Por otro lado, la dimensién de interpenetracién de lo simbdlico y real se presenta como un
sintoma de palabra impuesta, refiriendo Lacan que “no puede decirse que a Joyce no se le
impusiera algo con respecto a la palabra. Resulta dificil no ver (...) que cada vez se le impone
mas cierta relacidn con la palabra- a saber, destrozar, descomponer esa palabra que va a ser
escrita- hasta el punto en que termina disolviendo el lenguaje mismo...?'*”.

Ambas cuestiones parecen articularse, en tanto al soltarse lo imaginario, las palabras que se le
imponen comienzan a “invadir por las propiedades de orden esencialmente fonémico de la
palabra, por la polifonia de la palabra”?2. Pierde dimensidn el sentido que requiere de la
articulacién simbélico imaginaria.

Lacan refiere que en Joyce, la funcién del ego, en tanto figura del narcisismo que sostiene el
cuerpo como imagen, presenta una funcidn particular, indicando que algo falla en este punto.
Aunque luego emerge que Joyce, como artista, tiene un ego de naturaleza completamente
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distinta: “el ego como corrector de la relacidon faltante, es decir, lo que en el caso de Joyce no
anuda de manera borronea lo imaginario con lo que encadena lo real y el inconsciente”?3,

Joyce en este sentido, podemos ubicar que “gozaba de su imagen como “el artista” y sabia con
eso hacer arte de las voces y miradas que lo acosaban. Hay en ese “el artista” una especia de
fanfarroneria, un orgullo de Joyce como artista. Es su escabel, lo que lo mantiene erguido”?4,
Podemos inferir que el haber podido rearmar un imaginario corporal asociado a el “deseo de ser
el artista”, permitid a su vez un saber hacer con lo que se le imponia del lenguaje, pero en tanto
pudo recuperar algo del goce en el cuerpo y asi no sucumbir a los efectos de fragmentacion e
intrusién de lalangue en forma puramente parasitaria. “Joyce se hizo un cuerpo —no de entrada,
le llevo tiempo-, y cuando lo hizo, cuando sintié que tenia cuerpo en el imaginario sintomatico
El artista, lo usé hasta morir. Un caso ejemplar”?®>.

Ubicando algunas coordenadas para pensar este logro de Joyce, hay consideraciones que
merecen ubicarse. Klainer repasa datos de su obra, donde ubica algunas coordenadas que
resultan interesantes ubicar el acontecimiento que toma valor sintomatico. Haciendo alusién al
Ulises, refiere “que en el momento justo en que O’Molloy pronuncia las palabras “merece vivir”
se las dirige a Stephen quien siente una emocidn que se manifiesta en un “sonrojo”. Se ubica en
esto un “efecto de conmocién coporal ligado a ser “el artista”, que Aubert se ocupa de rastrear
en otras obras de Joyce, y del que dice que anudan para él “una validez y una certeza”??®,

Ill

Estos efectos, que podemos ubicar como acontecimiento de cuerpo, que para Joyce implicaron
la sensacién de tener un cuerpo, que le permitié a su vez sostenerlo frente a los efectos
intrusivos de lalangue que padecia.

Recortamos que el sintoma, en tanto acontecimiento de cuerpo, “tiene una funcién anudante
gue permite sostener el cuerpo frente a los embates mortificantes de lalangue, en tanto permite
anudar un goce en el cuerpo y asi hacer sentir que a ese cuerpo se lo tiene”?’,

Igualmente, es importante la aclaracidon que realiza Maleval, mencionando que Lacan se ve
llevado a diferenciar por primera vez entre el yo (moi) y el ego, definiendo a este ultimo como
siendo “la idea de si como cuerpo”. Pero aclara que “cuando la funcién narcisista opera
capturada por el nudo borromeo, el ego no se distingue del yo (moi). Pero, en Joyce, el ego
presenta la particularidad, si creemos en los episodios de la paliza y de las manos dolidas, de no
sostenerse en la imagen del cuerpo”. Continda y dice que “Lacan afirma que el hombre piensa
con su cuerpo, contrario a la filosofia. El sujeto no esta condenado a su conciencia sino a su
cuerpo, que instituye un obstaculo mayor a la captura del sujeto como dividido. La debilidad de
lo mental en cada uno de nosotros encuentra su fundamento en la adoracién del cuerpo. “La
cogitacion, insiste Lacan, permanece pegoteada de un imaginario que estd enraizado en el
cuerpo” (RSl 37). Sin embargo, para Joyce, el ego parece tener una funcion diferente a la
narcisista: él corrige, con el desfallecimiento del nudo, gracias a su “remedo” por la escritura,
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instaurando un segundo nudo entre lo real y lo simbdlico, que toma lo imaginario en su
trenzado, impidiendo de ahora en mas que este se deslice”?%8,

El ego de Joyce tiene una funcién distinta de la narcisista, “se constituye sin imagen del cuerpo
y gracias a la mediacién de un marco trazado por medio de la escritura, de manera tal que su
arte suple su parada [tenue] félica”.

Sin embargo, es de mencionar que este ensamblaje de Joyce conserva la huella del lapsus del
nudo no borromeo. La escritura de Joyce “no despierta simpatia en el lector: produce la
abolicion del simbolo, corta el aliento del suefio, le falta el elemento imaginario”?%°.

Resta quizds la pregunta de si fue su saber hacer con su arte lo que permitio la idea de si como
artista, o si esta idea fue adquiriendo relevancia afianzando su saber hacer ahi con lo que se le
imponia, y con su imagen. Lacan nos recuerda que Joyce “desde el principio él quiso ser alguien
cuyo nombre, precisamente el nombre, sobreviviera para siempre”??°,

218 MALEVAL, J.C. “Elementos para una aprehension clinica de las psicosis ordinarias”. En
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Capitulo 9

Lo que resta de una perspectiva estructural

Miller en la Conversacion de Arcachon designa esencialmente una gradacion dentro del gran
capitulo de las psicosis que no debe confundirse en una gradacién entre psicosis y neurosis.

Si bien habria una lectura que desliza hacia una dimensién de la forclusidn generalizada que
pareciera equiparar estructuras, lo que lleva a pensar el delirio generalizado, comun, igualmente
no habria que confundirlo con el delirio propiamente psicético. La forclusidn generalizada no se
escribe PO, sino que se escribe A/(Tachada). Esto es trans-estructural, asociado a “lo imposible
inherente a la causa, el vacio de referencia, la ausencia de un meta lenguaje”??*.

Podemos advertir que las mutaciones de la época tienen decididas incidencias en las
subjetividades, aunque Maleval despliega que es un error considerar “que el nombre del padre
pertenece al campo del Otro”, trabajando acerca del pasaje de axiomatica del Otro a la
“axiomatica del goce”. Esto para matizar que las variaciones de la época, no necesariamente
conllevan a variaciones en las estructuraciones psiquicas.

La clinica de la psicosis en la actualidad nos presenta una diversidad que engloba desde las
manifestaciones mas francas, en las que el diagndstico se torna evidente, hasta las mas sutiles,
donde la aproximacién estructural resulta difusa.

La construccion lacaniana, con su impronta clinica y practica, nos permite una elaboraciéon
estructural de las psicosis que resulta fundamental para orientarse en los modos actuales de
presentacion clinica, permitiéndonos pensar y ubicar los fenédmenos psicéticos, no solo para
arribar a un diagndstico diferencial en su manifestacién productiva, sino también poder cernir
una estructura psicética aun antes de su desencadenamiento, lo cual es esencial para desestimar
fendmenos que por su incidencia en la subjetividad conviene reservar al campo de las neurosis.

Podemos reconocer de este modo una clinica estructural, binaria y discontinua en Lacan, que
permitia distribuir en forma taxativa, de acuerdo a la presencia o ausencia del significante del
Nombre del Padre, dos grandes estructuras: psicosis y neurosis, donde la primacia de lo
simbdlico otorgaba al significante la potestad de delimitacién y ordenamiento. La hipdtesis
causal de la psicosis queda en relacién a una forclusion restringida, la forclusién del significante
del Nombre del Padre.

Con la pluralizacién de los Nombres del Padre, con las consecuentes variaciones a la hora de
pensar la clinica como efecto de haber puesto en primer plano el goce y sus tratamientos, con
la consideracidn de las diversas soluciones singulares que un sujeto puede encontrar en su
intento por arreglarselas con lo real -via que con Joyce Lacan puso claramente de relieve, yendo
mas alla del poder limitador del orden simbdélico sobre lo real-, las perspectiva clinica y practica
se confrontan con una significativa renovacion. Ante esto, siguiendo con los planteos
precedentes, surgen algunas preguntas: éipodemos ubicar diferencias cualitativas en las
soluciones que un sujeto encuentra en su cotidianeidad de las suplencias o arreglos subjetivos
producidos via trabajo analitico? ¢Podemos extraer elucidaciones acerca de lo que aporta la
funcidn del analista a las soluciones singulares o anudamientos de un sujeto psicotico?

221 BRODSKY, G. “Los nombres del padre en la dltima ensefianza de Lacan”, en Incidencias de la ultima
ensefianza de Lacan en la practica analitica”. Pag. 206. EOL-Grama.
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“Si a cada uno su forclusién, a cada uno su solucién; o mejor dicho su tratamiento, porque
solucién no la hay. Lo que hay es la clinica del sinthome generalizado. De aqui la ironia de Lacan:
“todo el mundo es loco, es decir, delirante”, lo cual no significa que seamos todos psicoticos sino
que “todos nuestros discursos son una defensa contra loreal”. Esto quiere decir que tomar como
guia la singularidad de respuestas sinthomaticas no exime de precisar la diferencia entre
neurosis y psicosis”?%2,

En consonancia con desarrollos posteriores de Lacan, en la orientacion lacaniana surge el
significante "psicosis ordinaria" como una categoria del orden de lo pragmdtico. Quizas una
buena manera de leerla es como una “categoria mas epistémica que objetiva”, que permite una
redefinicidn e investigacién de los “pequefios indices de forclusion”?%,

Esta clinica toma un sesgo mas pragmatico, que no anula ni contradice la clinica estructural; hay
que lograr hacer una fructifera tensién entre ambas. Es un trabajo clinico poder deslindar de las
maneras singulares de hacer con lo real, de las invenciones subjetivas mas instrumentales,
recortar los indices de forclusién que nos permitan reconducir las mismas a alguna forma clasica
de las psicosis, evitando hacer de esta concepcidon “un asilo de la ignorancia”. Poder pesquisar
los indicios del “desorden provocado en la juntura mas intima del sentimiento de la vida”,
verdadero indice diagndstico, asociado al efecto de la no inscripcion de la significacion falica,
localizados en tres registros: una externalidad social, una externalidad corporal y una
externalidad subjetiva. Sélo bajo transferencia estos signos discretos que nos plantean las
nuevas manifestaciones clinicas pueden ser localizados.

Subjetividades de la época

Ons nos recuerda que “el sujeto contempordneo es incrédulo pero aferrado a certezas, por ello
el mundo de hoy tiene afinidades con la paranoia”??*. El paranoico es el que no cree en algo
diferente a su yo, creencia que para que exista requiere de la divisidn subjetiva, es decir que el
yo admita un orden distinto que lo traspasa. Asi “la incredulidad contemporanea es paralela a
la egida del yo como punto de referencia de los acontecimientos. No hay creencia sino certeza
relativa a la malignidad de los otros...”?%.

Igualmente vale la aclaracidn de que “existen creencias en plural y sera el psicético quien creera
en las voces de manera directa, aproximandose al primer tipo de creencia en francés: aquella
donde no hay mediacidn sino objeto directo”?%. Lo que Lacan refiere en su seminario 22, donde
ubica “...Ia diferencia es sin embargo manifiesta, entre creer alli, en el sintoma, o creerlo (le
croire). Es lo que constituye la diferencia entre neurosis y psicosis. En las psicosis, las voces, todo
esta alli: ellos creen alli, no solamente creer alli, sino que las creen...”.

En la actualidad podemos ubicar un cierto empuje a la busqueda de identidades. No es
casualidad, los sujetos desbrujulados son quienes mds se aferran a la inflacion identitaria. Pero

222 Esqué, Xavier y Aromi Anna, Presentacidn “Xl Congreso de la AMP” Barcelona 2018, “Las psicosis
ordinarias y las otras, bajo transferencia”. https://congresoamp2018.com/el-tema/presentacion/
223 MILLER, J-A., “Efecto retorno sobre la psicosis ordinaria”. www.revistaconsecuencias.com.ar

222 ONS, S. “El sexo del sintoma”. P4g. 49. Grama.

225 |bidem pag. 59

228 |pidem pag. 47.
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quizas habria que matizar en algo este empuje a las locuras identitarias, que de alguna manera
proviene de lo social, y la inscripcidon o no del NP.

Maleval refiere que la “declinacién de la autoridad no es la declinacién del Nombre del Padre”.
Refiere que el “Nombre del padre constituye una existencia que hay que ubicar fuera del campo
del Otro”, anudandolo no en lo social sino en el “efecto primario del lenguaje sobre el parlétre,
gue es efecto no de mortificacién sino de goce, de instilacién de goce”, aclarando que en el seno
del Otro lo que estan son los ideales??,

Por lo tanto lo que podriamos ubicar en la época es una diversidad de ideales que insuflan cierta
desorientacion, y en relacion a esto, los que padecen mas vivamente estas variaciones en las
referencias son los psicoticos ordinarios. Cuando no se cuenta con el Nombre del padre, con el
fantasma fundamental como bruajula para orientarse, solo quedan los ideales, los cuales en las
psicosis adquieren un franco protagonismo al no contar con el anclaje de la castracién. Asi
Maleval ubica la proliferacion de los sintomas actuales no tanto como efectos de variaciones en
relacién a la inscripcién del NP, sino que las presentaciones de sujetos psicdticos se presentan
con estas manifestaciones ante la falta de referencias con las cuales orientar su existencia,
siendo si un fendmeno social la precariedad de los ideales.

III

imperativo de
goce lo que surge en la actualidad es un empuje a la literalidad”. Hay una asociacidn entre el
empuje a la satisfaccion inmediata y la deflacion de la capacidad metafdrica, lo que insinda un
vinculo claro con la declinacidn de la funcién del NP, ya que “padre no es otra cosa que la aptitud
para la metafora”?%.

Por otro lado Delgado refiere en relacidn a la época que cuando hablamos de

En esto perdura un cuestionamiento, en tanto no podria reconducirse a un hecho ambientalista,
socio-familiar, la inscripcién o no del NP, aunque se percibe en la actualidad manifestaciones
mas frecuentes de escasa orientacién subjetiva, fendmenos de abulia, desinterés, aflojamiento
de los lazos, que sin duda se asociaciéon a condiciones de subjetividad de la época, pero que no
podemos reducirlas a eso plenamente.

Para avanzar, tomaremos de referencia algunas cuestiones en relacién a la incidencia de la
inscripcion del NP en la subjetividad.

La funcion topoldgica del NP en la constitucidn del cuerpo

Parto de dos premisas para pensar su posible incidencia en la constitucién del cuerpo en la
psicosis: La forclusidon del NP y la no extraccidn del objeto a.

Nos preguntamos, écodmo se relacionan la forclusion del NP con la no extraccion del objeto a en
la psicosis?

De la perspectiva estructuralista emerge la causalidad de la psicosis en la forclusiéon del NP. Con
el primado de la funcidon simbdlica del NP, los demds registros obtendrian una cierta
estabilizacién. Lo imaginario no sdélo obtendria un estatus determinado por la incidencia de lo
simbdlico, sino que también se veria reducido en su tensién agresiva. Lo simbdlico obtendria un

227 Citado por BRODSKY, G, en “Los nombres del padre en la ultima ensefianza de Lacan”. Pag. 207. EOL-
Grama.
228 DELGADO, O. “Prélogo de El sexo del sintoma”. Pag. 20. Grama.
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ordenamiento a partir de la inscripcién del falo, dando por consecuencia no sélo la dimensién
de la significacion falica en el discurso, sino en el campo del deseo y en el cuerpo.

A su vezlo real, a pesar de conservar un resto irreductible e inasimilable en términos simbdlico-
imaginarios, quedaria ubicado en “un mas alla del falo”. Lo que reaparece en la neurosis retorna
siempre in loco, en el mismo lugar, ya sea a nivel inconsciente (formaciones del inconsciente) o
en el sintoma (retorno en el sintoma, y en lo que perdura como restos sintomaticos). Mas
adelante Lacan planteara que del cuarto nudo no se podria prescindir, nombrdndolo también
como “realidad psiquica” o “complejo de Edipo”??°, que se inscribe enlazando de manera
borromea los tres registros.

Sin oponerse a la perspectiva estructural, emerge una forma de anudamiento propia en la
psicosis: un anudamiento no borromeo?°, con la consecuente interpenetracion de los registros
y la posibilidad de que alguno se suelte.

El NP conserva su impronta en la forma de anudamiento, teniendo una funcién no sélo
metaférica o légica, sino pasando a tener una incidencia topoldgica, permitiendo el
anudamiento borromeo, que es el que permite recortar a nivel del calce del nudo al objeto a
como éxtimo a los tres registros. Esto no sucederia en el anudamiento no borromeo
caracteristico de la psicosis, donde la interpenetracion de dos registros tiene una consecuencia
directa, otorgdndoles a cada uno de los registros interpenetrados una yuxtaposicion de
elementos por no quedar mediados por una falta, por un vacio recortado.

Extimidad

Podemos decir que la incidencia topoldgica fundamental del NP del padre seria la nocién de
extimidad. La extimidad se precisa como una caracteristica propia del anudamiento borromeo,
y por lo tanto, una dimensidn propia de la neurosis. Podriamos concebirla como un lazo, con lo
real, que sin apresarlo nunca del todo, tampoco permite que eso se suelte en lo real. Desde este
concepto podriamos interpretar no sdélo la construccidon fantasmatica de la realidad, del deseo,
del indestructible deseo infantil que retorna poblando las mds variadas iniciativas adultas, sino
principalmente una relacién particularisima con el propio cuerpo.

Brodsky presentando el seminario extimidad refiere que “ese objeto, una vez extraido de su
cuerpo puebla su mundo, alimenta sus fantasmas, sus sintomas, sus sublimaciones, ese objeto
gue se mantiene a raya en la inhibicidn, que irrumpe en la angustia, pero mas radicalmente, que
le permite olvidar que el Otro no existe, ya que con el objeto lo alimenta, lo ama, sufre por él,
se enlaza con él. En sintesis, lo hace existir”?3..

En esta misma linea, José Maria Alvarez refiere que “la creencia y la duda se relacionan segtn el
modelo topoldgico de la banda de Moebius; en cambio, la certeza semejaria a una esfera
impenetrable, tanto para el sujeto en ella confinado como para sus semejantes....”?32. Para que
la realidad se torne moebiana, con la caracteristica de extimidad, la extraccién del objeto a es
una condicion ineludible.

223 LACAN, J. “El seminario 22, “RSI”. Clase de 13/01/75. Inédito.

230 SCHEJTMAN, F. “Ensayos de clinica psicoanalitica nodal”. Capitulo V.
231 BROSDKY, G. “Los envoltorios de la Extimidad”.

232 ALVAREZ, José Maria, “La certeza como experiencia y como axioma”.
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Agujeros simples en la psicosis. La experiencia de la exterioridad: lo que retorna en lo real.

El cuerpo en la neurosis y en la psicosis no difiere en cuanto a su composicion de cuerpo bolsa,
cuerpo interior y exterior, ain cuerpo constituido como unidad imaginaria. Maleval®*® tampoco
ubica la particularidad de la psicosis en los fenédmenos imaginarios del cuerpo. La diferencia se
desprende de una consecuencia directa de la forclusién del NP.

Ahi donde en la neurosis el NP instala no solo un agujero, sino principalmente la inscripcién de
un borde, un estigma, una cicatriz, del cual se desprenden hilachas que enredaran lo que entre
y salga, en la psicosis la perturbacién del lenguaje en el viviente no es redoblada con Ia
inscripcidn de esta marca en lo simbdlico. Al no introducirse la funcién légica de la castracidn,
el objeto no adquiere la consistencia légica de una nada. Los fendmenos de literalidad, pero
también de holofrase testimonian de esta no inscripcidon simbdlica de la falta. A su vez, los
fendmenos de palabraimpuesta, serian una consecuencia de la interpenetracién de lo simbdlico
y real, sin el recorte de un objeto—vacio que intermedie.

Nieves Soria propone considerar que hay un cuerpo simple, tipo bolsa, con bordes simples. Un
agujero simple que conecta sin mediacion el adentro y el afuera. La banda de la realidad no se
constituiria en forma moebiana, sino simple, con dos lados. “Hay un orden simbdlico que
organiza la distribucion del goce corporal alrededor de los agujeros del cuerpo. Al tratarse de un
borde simple, la relacién sujeto-objeto es de pura exterioridad”?**. Retoma lo que plantea Lacan
en relacion a Joyce, al ego, “es que hay una etapa de narcisismo primario que caracteriza, no
porque no haya sujeto sino porque no hay relacién del interior con el exterior”. Lo que es
excluido de lo simbdlico en la psicosis retorno in altero, con una presencia real, que por no
guedar anudado con los demds registro se torna puro, franco, y por lo tanto siempre un tanto
“persecutorio, amenazador, manteniéndose el cuerpo unidad a costa de una lucha cuerpo a
cuerpo con el objeto” %>,

|Il

Palomera refiere que el “sujeto psicético revela que el objeto a puede estar recortado, pero eso
no basta para soltarse de él”. Si lo perturbador en la psicosis es producto de esta relacién de
exterioridad simple con su cuerpo, con su realidad, ¢podriamos pensar la intervencién analitica
como un intento de localizar, de enredar con los artificios simbélico-imaginarios que surjan bajo
transferencia, ese objeto presencia real que retorna siempre algo inoportunamente?
¢Podriamos pensar que la orientacién en la psicosis es intentar introducir, de una manera
calculada, un artificio que haga las veces de extimidad entre el sujeto y el Otro?

No habria que olvidar el anticipo de la frase de Lacan que se repite con frecuencia: En la psicosis
el objeto es causa sui y el psicético lo lleva en el bolsillo ¢No podriamos considerar que para
gue se produzca cierta extraccion del objeto habria que apuntar a la posibilidad de un cierto
semblante de causa del objeto, que introduzca un intervalo entre el sujeto y el Otro, para que
lo que se impone pueda matizarse con alguna hipétesis causal? En el seminario 3 Lacan decia
gue habia que intentar escuchar un significante que pueda hacer las veces del NP, lo que
implicaria, una vez mas, precisar qué se entiende por funcion NP.

233 MALEVAL, J-C. “Locuras Histéricas y Psicosis disociativas”. Cap. La desestructuracion del cuerpo en la
neurosis y en la psicosis

234 SORIA, N. “Yo, cuerpo y realidad en las neurosis y psicosis”. Inédito

235 |bidem.
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Me resuena la idea de Gorostiza en su ultimo testimonio de que “el NP es un acontecimiento de
cuerpo”?®, lo que abre una via de investigacidn en relacién al acontecimiento de cuerpo y la
pulsidn, sin descuidar la distincion estructural de neurosis y psicosis.

Mazzuca dice que Lacan intento prescindir de ese cuarto nudo, sin embargo fue conducido a
ubicar alli la funcién del sintoma, y la funcion del padre, que quizds pueda afirmarse que fue mas
alla del padre significante todo amor, para cernir mejor al padre real que, a diferencia del padre
freudiano, resulta de su propia invencion .

Del padre al sinthome, quizds pueda también leerse como la sintomatizacion del padre. Padre
ya no entendido en sus versiones imaginaria, simbdlica o real, sino dibujando un empalme entre
la subjetividad y la singularidad sinthomatica. El padre perversamente orientado da cuenta de
un arreglo posible con el objeto causa de deseo de lo femenino, es decir, una forma de arreglo
con un mas alla del goce falico. éPodria leerse el sinthome entonces como la subjetivacidn
posible del objeto causa de deseo? éNo resulta imperioso en la época actual, poder realizar una
relectura de la experiencia del deseo en la cura psicoanalitica en tanto posibilitaria la
reemergencia de la experiencia subjetiva en los surcos dibujados por la letra en el cuerpo?

Un analisis pareciera consistir en una cierta travesia por los multiples acontecimientos histdricos
y de cuerpo que han ido entrelanzando verdad y real, travesia que permitiria desanudar
aspectos histoéricos de la incidencia en lo real del cuerpo, para poder aprehender que lo
aparentemente necesario fue contingente, y que esta misma contingencia es lo que permitiria
un relanzamiento de la dimensidn deseante ya no acompasada por la historia, pero sin dejar de
tener el marco de las condiciones reales de goce, de la condiciones eréticas de acceso al mundo,
al propio cuerpo y a los lazos

Un recorte clinico

“Cuando el hombre, en busca del vacio del pensamiento, avanza por el fulgor sin sombra del
espacio imaginario, absteniéndose hasta de aguardar lo que en él va a surgir, un espejo sin
brillo le muestra una superficie en la que no se refleja nada”.

J. Lacan. Acerca de la causalidad psiquicas

“Como analistas solamente podemos practicar el psicoandlisis tratando el goce del parlétre por
I'apparole, buscando que una existencia sea posible no sin las vias de algun deseo”.
(Argumento Congreso Mundial AMP 2018)

La fragilidad de la compensacion imaginaria.

Lacan en “Acerca de la causalidad psiquica” refiere que la historia del sujeto se desarrolla en una
serie mas o menos tipica de identificaciones ideales, poniendo en funcidon algo del orden de la
imago en la constitucion psiquica, pero salvaguardando la distincion entre el yo y el ser. Es asi
gue ubica el riesgo de la locura en el atractivo mismo de las identificaciones, en la pretension de
anulacién de esta distancia, al tomar un protagonismo estatico la funcién imaginaria del yo.

236 GOROSTIZA, L., “El padre después del pase”, en Revista Lacaniana de Psicoanadlisis N° 15. EOL
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Advierte, que toda resolucién de esa discordancia mediante una coincidencia ilusoria de la
realidad con el ideal debe resonar hasta las profundidades del nudo imaginario de la agresion
suicida narcisista, pero también en la posibilidad homicida. Pero sin llegar a los extremos, se
evidencia la fragilidad que una resolucidn de este tipo, luego nominada como compensacién
imaginaria del Edipo ausente, conlleva, al reducir “al hombre a su cuerpo, imaginario, sin poder
dejar de saber nada mas acerca de su ser”.

Ill

En el Seminario 21 Lacan refiere como el “nombrar para”, es una funcién que podria sustituir al
Nombre del padre, tomando lo social predominio de nudo, asemejandolo a un “orden de
hierro”, aunque quedando del lado del sujeto consentir identificarse a eso para la cual ha sido
nombrado, la insondable decisién del sujeto en la posibilidad de consolidar una existencia,
extrayendo de alli sentido y satisfaccion.

Juan tempranamente captd lo necesario de identificarse a los otros, porque si no se veia
expuesto a un vacio existencial, confrontado a un agujero ante sus gustos o deseos. Es asi que
se incluyd en el equipo de futbol, ubicdndose en el puesto que considerd menos exigente:
arquero. No lo recuerda con ningun placer, aunque el alivio de la respuesta adecuada lo
tranquilizaba, infiriéndose que se producia una cierta recuperaciéon de goce narcisistico que
permitia que algo de su cuerpo logre anudarse. En la infancia sabia qué habia que hacer.

Es el pasaje a la escuela secundaria lo que lo confronta con una exigencia devastadora en
términos académicos y en sus relaciones. Sometido a tener que responder a cuanta pretension
escolar se le demande, sin poder interponer ningun filtro, agobiado al extremo, recuerda haber
dicho “nos convierten en zombies”. A su vez las relaciones a esta altura lo confrontan con la
ausencia de significacidon falica: no entiende a sus compaiieros, los juegos insinuantes, las
seducciones. No hace mucho tuvo su primera experiencia sexual, por la explicita iniciativa de
una mujer, respondiendo a tal encuentro con una “desconexidn absoluta del pene y el cuerpo”,
que le duré varios dias, perdurando igualmente como una descripcion, sin cuestionamiento
alguno.

El aumento de exigencias o los cambios laborales son altamente perturbadores. A fin de
responder o aliviarse en que hizo lo que pudo, llega a la “extenuacion fisica”, trabajando dos o
tres horas mas de lo que le corresponde. Si no, lo complementa con la construccidon de su
burbuja: en su pieza, a oscuras, con auriculares. En otras ocasiones, refiere que emerge una
sensacion fisica como de borrachera y cansancio, donde al toparse con la guitarra, inventa
fragmentos de cancidn, especie de testimonio de lo devastador: “Si no me diera impresion
morirme, ya me hubiera muerto”. No es la primera vez que emerge, no la muerte, sino lo
estatico del tiempo, la fantasia de un instante o eterno presente quieto.

“Sumergido” es el significante que enmarca este modo de respuesta laboral, que por momentos
presenta morigeraciones. Igualmente, lo social laboral, en algin punto, evita la emergencia de
esa libertad que los fendmenos de orden melancdlico podrian aprovechar para paralizarlo
enteramente, asociados con dichos autodenigratorios que lo ubican del lado del “torpe, lento,
inutil”, dichos que no se confunden con el sujeto barrado, sino que enmarcan algo “mucho mas
radical que un simple atentado a la estima de si”, pudiendo ubicarse una “atraccion del no-ser,
una relacién con la nada”. Pero la suplencia que pueda hacerle vivir una vida no tan densificada
no pareceria ir del lado del Nombrar para, ya que segun sus palabras “seria una alienacion
completa de su ser”.

Maleval refiere que “cuando la marca del rasgo unario no recae sobre el goce del sujeto, en
virtud de la identificacidon del S1, la fijacidn del ser no esta asegurada, de modo que no dispone
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sino de mascaras labiles, para asentar su identidad. .... Pareciera que las identificaciones
imaginarias del psicdtico son mucho mds estables cuando su conexidn con lo real es estrecha”.

Queda un recorrido por intentar precisar las posibilidades de una existencia no reducida al puro
semblante, pero tampoco expuesta al vacio intimo.

Este ultimo punto considero que habré toda una via de pregunta y precisiones que la clinica
actual nos invita a profundizar, a fin de no quedar reducidos los analistas a compensaciones
|abiles, que resultan paraddjicamente funcionales a la l6gica neoliberal.
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Capitulo 10

Lo que los testimonios nos ensefan
Saber darse maina implica consentir a los goces del sintoma.

“El efecto de escritura se distingue del efecto de sentido en la medida en que la letra viene a
dibujar la huella de una ausencia de significacion. La letra es el memorial del encuentro del
imposible-de-decir al que reenvia el goce contingente que cada sujeto encuentra. Desde el
momento en que hay goce no hay vocablo para decirla. Serd necesario entonces forzar a la
lengua comun para que acoja la huella de lo que ha tenido lugar”.

Laurent, E. en Escritura<>Goce (21-03-20)

Una pasidn que siempre estuvo

Cecilia Gasbarro, en sus testimonios?*’, aborda un cierto pasaje de su sintoma por distintos
momentos y modalidades, de las que pensamos pueden recortarse dimensiones que ubican
coordenadas légicas de la depuracién del funcionamiento sinthomatico.

De sus testimonios se desprende una modalidad sintomatica que va variando a lo largo de su
recorrido analitico, pero que al final da cuenta de alglin modo, de una satisfaccién no reconocida
que, sin embargo, estuvo desde siempre.

Refiere un suefio al finalizar su escolaridad secundaria donde veia el suelo cubierto de sapos,
guedando paralizada, hasta que al tomarse de una compaiera emprende un largo salto, “a la
manera de un deslizamiento rasante”. Recorta de ese suefio una frase que enmarca su posicién
subjetiva fantasmatica, aunque sin dejar de generarle enigmas: “ser sapo de otro pozo”. Esto se
asocié tempranamente con su efecto de division subjetiva pero “sobretodo causando el anhelo
de que alguien diera algun saber que lo esclareciera”, situacién que la enlazé al psicoanalisis.
Posteriormente puede ubicar este “deslizamiento rasante”, como un recurso sintomatico, que
le permitia saltar hacia otras escenas con promesas de mejores condiciones, de que el préximo
pozo seria el de ella, que seria el bueno, aunque con la sensacidon de una no pertenencia, una
extranjeridad siempre emergente. Este sintoma-salto, también lo ubica tanto en su dimensidn
amorososa, como en su vida profesional y aun en su analisis, el cual si bien tuvo una precisa y
temprana direccidn transferencial, fue luego de algunos rebotes y desvios de largos afios que
asintié a dejar de “hacerse la tonta”. Antes de eso, el sintoma salto habia cedido sus recursos
en el amor, dando lugar al encuentro con “un amor inédito hacia ella”.

Del sintoma-salto al sintoma-cierre.

Cecilia ubica que cuando finalmente se encontré ante una eleccién real, “un hombre y un
psiconandlisis”, dejé de “predominar un sintoma para darle lugar a otro”. Ya habia ubicado una
insistencia en que sus escritos lograsen ser “textos compactos, sin fisuras”, pretendiendo
escribir “todo”. A esta dificultad con los textos analiticos se le agrega una dificultad en la vida

237 Trabajaremos en relacidn a los testimonios publicados en Revista Lacaniana de psicoanélisis N° 17 y
19: Testimonio 1y Otra Lengua, Otro goce respectivamente.
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con su partenaire, donde refiere que se “habia tornado toda para él, con la consecuencia de una
exigencia reciproca total a su amor y su deseo”. Esta modalidad de sintoma-cierre ya habia
tenido emergencia en su vida muy tempranamente bajo la forma de un “broncoespasmo, un
cierre en el cuerpo”. Refiere que esta polaridad salto-cierre predomind en gran parte de su
analisis.

Relata un suefio donde si bien se precisa el esclarecimiento respecto del sintoma cierre, a su vez
persiste una abertura hacia su mas alla. Brevemente el suefio: “Fue un suefio que fue mas alla
de lo que podria haberme hecho despertar. En él, la irrupcion subita de un pajaro entrando por
la ventana me aterra, por lo que hago un llamado que no tiene respuesta (Llamen a mi marido!).
Que el suefio prosiguiera lo hizo inolvidable”, aclarando que llevo afios su elaboracion en
analisis. Continua el relato del suefio: “El pajaro se convertia en papel plegable, que yo guardaba
en una caja. Luego abria la caja y desplegaba el papel, conformando una... en el relato del suefio
ocurre un blanco: écdémo se llama ese objeto que se usa para adornar, hecho de papel con cortes,
liviano, colorido?”. Refiere que solo dias después aparece la palabra “guirnalda”, y que muchos
afios después, “al borde del final del andlisis este significante se torné un equivoco
translinguistico: girl-land (tierra de nifias en ingles)”.

Se puede ubicar el empuje al dominioy la elaboracidn a la que el sintoma-cierre daba su energia,
pero también la ubicacién de algo que perford, indefectiblemente, la posibilidad de cierre.
Cecilia precisa con una sutileza impecable, que “producir en la vida lo que figuraba el final de
ese suefio —es decir la apertura y el despliegue a un goce no-todo- llevaria aflos y mucho trabajo
de analisis”. Producir en la vida es lo que podemos ubicar en las antipodas de la elaboracidn del

sintoma-cierre, ya no en el plano de ninguna significacion falica.

No sin escritura, pero en Otra lengua

La apertura del sintoma-cierre, podemos decir, no fue sin la direccidn a lo escrito. El suefio
anterior da cuenta de eso. Pero también trabaja otro suefio, en el cual se ciernen coordenadas
edipicas, enlazadas a la melancolia paterna y que a su vez tefiian algo de su lazo amoroso, un
no poder ausentarse sin sentir la presién de causar una tristeza enorme en el partenaire o en
ella.

Este suefio le mostrd una frase escrita en un pizarréon: “eyes dolorosos”. Refiere que sin angustia
alguna, para su sorpresa, “la frase ojos (en ingles) dolorosos escribian una versién del fanstasma
ya aislado, pero la homofonia permitia jugar con el equivoco, fuera de sentido: “ay!”. Este hay
hizo emerger una broma estupida completamente olvidada: “Ai spous q'nscn trsts”, frase que
pronunciada con una fonética similar a la lengua inglesa seria “Hay sapos que nacen tristes”.
Refiere Cecilia que recuperar esa broma permitié introducir una grieta en el destino, ya que si
hay sapos que nacen tristes, hay otros que no, como también ubicar que “sapo de otro pozo”
respondia a la ilusidn de relacidn sexual, la idea de que a cada sapo le correspondia su propio
pozo.

En el trabajo analitico comienza a recortarse con una precision notable la modalidad pulsional
en juego, donde podemos percibir la decantacidn de la proliferacion de significaciones a una
frase escrita, que luego permitird ain una mayor delimitacién.

“Eyes dolorosos”, con su juego homofdnico, permite deslindar la separacion de “la molécula del
fantasma en su dtomo de significancia y su atomo de goce”, haciendo estallar la significacion de
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la tristeza separada de un goce, que sin velo, era otra cosa: “alojaba un cierto vacio inédito, que
incidié fuertemente en otra manera de vivir el amor”.

Cecilia destaca que el “hecho de que se hiciera escritura y Otra lengua, es lo que seguiria de ahi
en mas tratando de bordear lo imposible de decir de lo femenino como tal”, y fue en esa época
de su analisis que volvid la guirnalda del suefio no del todo dicha en su dimensién de escrituray
otra lengua, la “girl-land”.

Muestra que la via de acceso a lo mas alla de lo falico, no es sin la dimensidn de lo escrito, que
reduce la plétora de significancias félicas al tallado de la letra, litoral del borde singular, y que es
solo luego que puede emerger esa Otra lengua, singular, que dara lugar a la produccién en la
vida, ya no en la significancia, de un modo de goce distinto.

La pasidn por el deslizamiento. Un goce desenmaraiiado en andlisis.

Desde el recorte del recurso sintomatico del “deslizamiento rasante”, de la busqueda del otro
pozo, del buen pozo, pero también de sus arreglos frente al broncoespasmo que ubico la
recomendacién de nadar, recortado subjetivamente como la adquisicién del dominio del cuerpo
en el “deslizamiento en el agua”, hasta la emergencia de otro suefio donde “una nifia se
deslizaba en patines por el medio de una avenida”, el susto por un posible accidente, y la
mutacion de la avenida “que deshace su linea recta y se convierte en un semicirculo- como una
pista de skate”, el peligro se desvanece ya que la nifia esta practicando. La elaboracidn del suefio,
las asociaciones la ubican de nifia, y en su triciclo. El analista interviene: “iPero claro! Es tu pasion
por el deslizamiento!”. Aclara Cecilia que esta pasion nunca fue un tema del andlisis como tal y
gue “escucharlo en ese momento me hizo pasar de un desconcierto inmediato a la confirmacion
de ese goce experimentado en el cuerpo, desde siempre”.

Cecilia especifica que hubo que separarse de la pretensién “todista” (tanto la del sintoma como
la del fantasma) para poder advertirlo, ya como “Otro goce, con la posibilidad de hacer un uso
diferente de él”, ubicando la salida de la dialéctica del sintoma por el lado del “consentimiento
a eso que se desliza”, ya no a los saltos ni al empuje al cierre, sino que el deslizamiento cierne
un goce que “liberado, apunta al sinthome”.

Es solo al final, una vez desinflado la pretensidn todista falica, que la modalidad sintomatica
puede ubicar un consentimiento con lo que “la pasién que siempre estuvo”, el goce del
deslizamiento.

Podemos ubicar una légica, que por supuesto es no toda, pero que enmarca la direccionalidad
hacia una deflacién de lo falico, Unico modo de que la dimensidn del goce en el cuerpo asuma
una consistencia ya no amortiguada defensivamente por lo padeciente de lo félico.
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La causa viene del futuro... pero el consentimiento acontecid, y en el cuerpo.

“Lacan llega a decir que el lenguaje no existe como tal, que es una ficcion, una

construccion. Es lo que se intenta saber con respecto a la funcion de la lengua”... “El
inconsciente deja de ser un dato inicial. Para tomar aqui un atajo, diré que el dato primitivo es
el sinthome”.

JAM, Piezas Sueltas. Pdg. 19

La dimensién del sintoma es inicial. Es a partir de aqui, si las condiciones lo permiten, que el
inconsciente exista a esta dimensidn, permitiendo con sus encadenamientos significantes,
empujar a un cifrado que contornee el vacio radical. No resolverlo, pero si quizas localizarlo, lo
qgue permitiria ubicar que lo aparentemente necesario fue contingente, y asi prestarse a que el
“inconsciente pueda ser responsable de la reduccion del sintoma”.

Miller aborda esta dimensién de la causa en su seminario “Causa y consentimiento”, deslizando
que es el propio trabajo analizante el que permite que algo de la causa se vaya cifrando y
descifrando. Si podemos arribar a la idea de que la causa viene del futuro, es tanto que la causa
es creada por el cifrado, en tanto se busca un sentido que pueda asociarse a lo que
insondablemente acontecié en el cuerpo. La dimensién de la causa adquiere su relieve en tanto
encubridora, con un matiz de envoltura formal, pero a su vez, en tanto vacia. El trabajo
analizante consistiria en intentar cernir un vacio radical pero al que sélo se alcanza vaciando los
sentidos por venir, de-consistiendo el empuje a intentar elaborar y subjetivar simbdlicamente
lo que acontecid en el cuerpo, sin un porqué.

Siempre hay consentimiento

Silvia Nieto presenta su testimonio “Consentir al reconocimiento”?*® dando cuenta de que si bien
al final accedié a un consentimiento a su posicién femenina, esto mismo podria leerse cémo un
dejar de consentir a lo mismo de siempre, dejar de consentir al falo, insistente, totalizante, pero
inexorablemente fallido.

Ubica una posicion sintomatica inicial, al ubicar algunas escenas infantiles. Una primera escena
con el padre que nomina “momentazo con el padre”, donde refiere que estando solos, “nadie
los ve”, ella con una coronita de reina, toman una misma patata frita de los extremos hasta que
se dan un beso. En la segunda escena, refiere que a los “5 o 6 afos, la sobreexcitacién o la
hiperactividad que comprometia a todo el cuerpo desde mi nacimiento”, se ve de algin modo
conmovida por el despertar sexual “que comprometeria al 6rgano sexual femenino”, para el cual
encontré un nombre: “castafiuela”. Citando a Miller expresa para ubicar este pasaje que “el goce
no espero al falo para tener un cuerpo, mas aun, el goce como tal es impensable sin un cuerpo
gue goza”. Continla y refiere que al decirle a su madre acerca de lo acontecido, que le
“palpitaba”, la madre la mira entre “seria, dura y atdnita”, retirdndole la mirada sin decir
palabra.

B8 NIETO, S. “Consentir al reconocimiento”, en Revista Lacaniana de psicoanalisis N° 26. EOL. Pag. 143.
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Silvia refiere que interpreté el deseo materno como un “private”, lo que derivé en la creencia
en que eso estaba prohibido, que concernia al dmbito de lo privado, lo que quedd a su vez
enmarcando una posicién de estar siempre en falta ante la mirada del Otro.

Lacan se preguntaba “¢ El goce sexual es tratable directamente? No lo es, y es por eso, que existe
la palabra. El discurso comienza porque ahi hay un hiato”?°,

Me detengo en este punto para intentar realizar algunas consideraciones. Puede ubicarse la
emergencia de un nuevo goce que conmueve la posicidn de la nifia. Es en este registro de un
goce que se va localizando que podemos ubicar la emergencia de una posicidn subjetiva, que no
solo consiente a que “eso existe”, sino que busca en el Otro las palabras que ayuden a cifrar esa
novedad. Y es claro que cuando el sujeto tiene la disposicidn de poder ubicar a un Otro, cualquier
cosa que reciba sera utilizada para cifrar lo que alli acontecid, asi sea la ausencia de palabrasy
el retiro de la mirada. Quizds, esta modalidad silenciosa le otorgue, alin, mds consistencia a las
elucubraciones por venir.

Miller haciendo una lectura de un temprano escrito de Lacan, “Los complejos familiares”, refiere
gue a propodsito de la castracidn, Lacan le resta importancia a la funcidn del falo, llevandolo a
una cuestidn del cuerpo, expresando que lo que cuenta en el asunto es el cuerpo, “conservando
el término complejo de castracidn, generaliza el falo al cuerpo, lo que a su vez equivale para
ambos sexos”. Y refiere que “el sujeto traduce en términos de atentado contra el cuerpo
imaginario todo surgimiento de angustia. En otras palabras, a la angustia que introduce el Edipo
el sujeto responde con un fantasma de mutilacidon corporal, o como expresa bellamente, con
una localizacién imaginaria de la tendencia —término equivoco, en el primer Lacan, entre
necesidad y pulsion”?%°. Y ubica que asi la angustia no deriva tanto de la amenaza paterna “como
de la inclinacidn por el objeto madre”.

Podemos ubicar como en el testimonio es la emergencia del cuerpo, en este caso a partir del
registro de una nueva modalidad de goce, que se va localizando y recortando del cuerpo, que el
sujeto se dirige al Otro. El consentir a la localizaciéon imaginaria de la tendencia es lo que empuja
a su vez a intentar cifrar lo que sucede, y es en ese acto que ubicamos un consentimiento a la
modalidad sintomatica centrada en el goce falico. Desde lo félico, intentar cifrar ese goce que
hasta ese momento era del cuerpo. No es pretensién ubicar qué es primero, sino que la
emergencia del goce localizado esta yuxtapuesta con el registro de la existencia del Otro. Pero
siendo fundamental ubicar en el recorte sintomatico que nos ofrece, que la dimensidn del
sintoma desde su inicio articula modalidades de goce, una que podemos ubicar en su dimension
de goce en el cuerpo, que no espero al falo, como recordaba Miller, y la otra, como esta
modalidad de goce falico, con la emergencia de la “castafiuela” recortada y en direccién al Otro,
tanto en la busqueda de referencia como en el acto de privarse de ser vista.

No debemos olvidar que los recuerdos son siempre encubridores. Pero a su vez, debemos
enfatizar que no es porque sean del registro de lo falso, sino porque son encubridores de algo
gue es inaccesible, encubren cifrando lo que seriainubicable de otro modo. Es en esta dimension
de cifrado que el vacio puede recortarse, ubicandose en estas coordenadas el consentimiento
inasible a las modalidades sintomaticas en cada estructura.

Silvia continda con su testimonio ubicando que estas coordenadas recortaron una modalidad
sintomatica del “goce en privado”, y la dimensién del Otro en su neurosis. Hacia el final de su

239 LACAN, J. “El seminario Libro 18, De un discurso que no fuera del semblante”. Paidds. P4g. 100.
240 MILLER, J-A. “De la naturaleza de los semblantes”. Paidds. Pag. 282.
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analisis ubica dos suenos que resultan paradigmaticos: “Tengo como un bultito en la pierna, con
tacto, intento ver qué es, y me encuentro sacando un pene de mi pierna. Comienzo a reir a
carcajadas junto a mis colegas, y pienso —en el suefio-: jqué bien, voy a tener mas movilidad!”.
Ubica este suefio como el pasaje de la posicidn histérica a la posiciéon femenina: “Extraerme de
la posicién que comportaba la identificacién falica daba paso a las carcajadas, a “estar como
unas castafiuelas”, aclarando que toma esa expresién “ya que compromete a todo el cuerpo, no
exclusivamente al érgano femenino”.

Podemos extraer como emerge nuevamente las diferentes modalidades de goce del sinthome,
pero esta vez restando protagonismo significativamente a lo falico. Podemos ubicar que lo
traumatico de esta experiencia, que se inscribid salvajemente en el cuerpo, al modo de “un
ajuste del nudo”, derivé en una localizacion de lo falico, el cual se enlaza a su vez en la neurosis
con la vertiente del sentido, con el empuje a interpretar propio de esta dimensidn, para dar
luego de su desinflamiento, lugar al goce en el cuerpo, aceptando “la castracién simbdlica de
que algo que pueda nombrar mi goce “eso faltara siempre”. La deflacién de lo falico introduce
una “movilidad” del semblante y permite una clara satisfaccién que asume un valor de
interpretacion en si, por fuera de cualquier deslizamiento de sentido. O para decirlo en términos
de Lacan, “el bien-decir satis-face”, aunque sea en este caso el decir del suefio.

El otro suefio, recorta un “Sefiora, que sirve”, que era valida, por fuera de la utilidad falica, por
fuera de una predicacién. Este “que sirve” da cuenta de un saber hacer y de un consentir a
ciertos semblantes que conciernen a la posicién femenina a la que tanto se negaba.

Es de destacar que estas vacilaciones subjetivas que permiten el atravesamiento de lo falico, son
luego de un consentimiento a la interpretacion del analisis, “No soportas el reconocimiento”.
Refiere sentirse ante esta interpretacién entre la espada y la pared, “habria de elegir entre un
goce u otro”. Ubica que es a partir del “acontecimiento de cuerpo como brujula, alli donde la
creencia en el Otro se revelaba ineficaz”, que solo fue posible. Podemos ubicar que es la
conmocién del Otro lo que permite que el acontecimiento de cuerpo pueda leerse desde un mas
alla de la clave falica. Es la vacilacién de la creencia en el Otro lo que a su vez derivara en su
inconsistencia, lo que permite la emergencia, sentida, de un acontecimiento en el cuerpo.

Miller refiere que “el sintoma, en el primer sentido de Lacan, se cura, pero el sinthome no: la
cuestidon es qué funcién encontrarle”?*. La cuestién de la funcién, ubica la cuestion ldgica,
relegando el lugar del sintoma como formacidn del inconsciente. El uso légico del sinthome se
opone a su uso de desciframiento, quedando algo depreciada la dimensidn de la verdad, y por
lo tanto de la causa. Apuntar a la verdad del sintoma equivale a alimentarlo.

241 MILLER, J-A. “Piezas sueltas”, Paidds, pag. 21.
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Conclusiones:

Algunas consideraciones finales a modo de conclusién... provisoria.

Abordar cuestiones conceptuales y clinicas en psicoanalisis implica una posiciéon de cierta
discrecién y moderacién. Estamos lejos de poder aseverar con certeza que las ideas que
emergen del presente trabajo son de cierta solidez como para armar una base. Mds bien resultan
pequeiios puntos de capitdn, de cierre provisorio de alguna significacion, para intentar cernir
algunos puntos de interés, para poder transitoriamente y con fines de transmisién, agarrar
algunos conceptos para trabajarlos desde cierta perspectiva, lo cual requiere de recortes y
aproximaciones que no dejan de ser un tanto caprichosas, subjetivas. Valgan las presentes ideas
desarrolladas como la experiencia singular de aprendizaje de un practicante que continuara
revisando y reelaborando las ideas temporalmente esbozadas en este trabajo. Las reflexiones y
revisiones continuaran...

En la ensefanza de Lacan podemos ir ubicando un interés légico que orienta su perspectiva
clinica y conceptual desde un primer momento, perspectiva légica que va acentudndose a lo
largo de los afios. Podemos ubicar solo a modo ilustrativo la reduccidn del Edipo a una métafora,
la construccion de los cuatro discursos, la construccion de las férmulas de la sexuacién, para mas
adelante ver florecer con mayor énfasis la nocién de los nudos y la topologia. Reduciendo
abruptamente sus desarrollos ubicamos un pasaje del mito a la estructura, del sentido a lo
escrito, de la anécdota a la ldgica. Es asi que a la altura del seminario 19 propone como
perspectiva el significante matemdtico, que a grandisimos rasgos ubica la pretension de reducir
la dimensién del sentido sexual, falico, a una ldgica escrita que daria una perspectiva a lo
inequivoco de un enlace. También es a esta altura donde nos incita a ubicar la castracidn en su
estatuto légico. Con algunos elementos posteriores podemos ubicarla como el pasaje de
lalangue al lenguaje, no sin la precipitacion de la letra, y un armado del nudo, via que hace
emerger como una concepcion de fundamental relevancia la nocidn de consentimiento, nocidn
gue decanta como de significativo valor clinico.

Sin embargo, podemos percibir que este tramado de ldgica indica mds una cuestién de
perspectiva que de alcance o hecho clinico, que indica cierta direccionalidad, pero que luego
Lacan parece ir matizando su pretensién con la definicion que hemos esbozado en varios lugares
de este trabajo: “el psicoanalisis es una via practica para sentirse mejor”.

A lo largo de los capitulos se ha ido dando cuenta de los aspectos que se considera importante
indicar en relacién al sinthome, y sus modos de goce, intentando poner de relevancia la via
practica que se desprende del psicoanalisis para apuntar a una redistribucion de los goces en
juego.

Desde la perspectiva tedrica-clinica que esbozamos, fundamentada en aportes de diversos
psicoanalistas, podemos ir ubicando que la dimensidn del sinthome no puede quedar reducida
a una Unica modalidad de goce, sino que la misma evidencia la manifestacién de distribuciones
diversas de los mismos. Es asi que consideramos que el hecho de advertir la dinamica y
distribucién de goces que implica la modalidad sinthomatica singular, ofrece un punto de mira
clinico que permite una orientacion mejor dirigida hacia un menor padecimiento subjetivo sin
desconsiderar las singularidades en juego.
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La apuesta por una pragmatica del sintoma no debe deslizarse en el sentido de la practicidad o
lo concreto, ni mucho menos leerse en clave de desubjetivizacion de los malestares. Implica
poder arribar a modos de funcionamiento psiquico que impliquen diversas maneras de
entrelazar los registros y los goces que alli se ciernen, pudiendo ubicar modos de intervencién
gue no sélo apunten a un trabajo desde lo simbdlico, sino considerar a partir de la homologacién
de los registros, las posibles incidencias de lo simbdlico, lo imaginario y lo real, en los modos de
goce.

En la practica analitica advertimos diversas formas de presentaciones clinicas, en las cuales
podemos ubicar modalidades diversas de distribucidn de los goces en la economia sinthomatica
singular. Asi, habra presentaciones donde el empuje al sentido, al desciframiento, sera un modo
subjetivo de intentar hacer con el malestar, intentando cifrar en clave inconsciente el mismo,
con una insistencia que no siempre estard dispuesta a agotarse, a pesar de no cernir
simbdlicamente lo real en juego. Habra otras donde la apuesta al ciframiento podra venir de
parte del analista, intentando perturbar la monomania del uno que se desliga de la historia, las
circunstancias y el cuerpo. Habrd otras donde la apuesta a hacer con lo pulsional desregulado
sea el intento de “trabar” con la dimensién imaginaria del cuerpo, que otro goce amenice lo
mortifero de lalangue y sus objetos.

Estas presentaciones, consideradas bajo transferencia, sentando las bases para que lo singular
no se eluda, podrdn derivar en las consideraciones en torno a los modos de intervencidn que se
estimen mas pertinentes.

Una pragmatica que resitiia el consentimiento

Siguiendo lo trabajado en los testimonios, ubicamos que siempre hay consentimiento, leido
desde siempre como al insondable decision del ser. El punto a desentrafiar es a qué modalidad
sintomdtica se consiente y lo que la perspectiva analitica podria introducir de inédito. Lacan en
el seminario 23 refiere que “Somos hablados, y debido a esto, hacemos de las casualidades que
nos empujan algo tramado. Hay en efecto, un tramo —nosotros lo lamamos nuestro destino”.
Dicho de otra manera: “de la contingencia hacemos necesidad, necesidad de una significacién
gue nos atraviesa, nos estremece, que dibuja una instancia que nos llamaria y que seria el

destino”?*2.

Esta necesidad podemos pensar que surge de agregar a los balbuceos iniciales la
intencionalidad, es el tramar las casualidades con la necesidad de otorgarles un sentido. Es la
enfermedad propia de la neurosis, aunque no exclusiva de esta. Asi como Lacan
tempranamente, en el seminario 3 define la neurosis como “una palabra que se encadena”,
podemos pensar a la neurosis como la intolerancia del Uno solo, lo que a su vez dificulta el
acceso a los significantes fundamentales sin un valor representacional.

Por eso en el registro del Uno se cuestiona el destinatario, y por lo tanto el efecto de destino,
aproximandose Lacan al enunciado de un simbdlico sin destinatario. Se pasa de un inconsciente
representativo e intencional a esta dimensién absolutamente separada del Uno. Lacan operd
una forma de intercambio entre Une-bévue (Una-equivocacion) en el lugar de Unbewusst
(Inconsciente). Se trata de una palabra puesta en lugar de otra a partir de una asonancia.

242 MILLER, J-A. “El ultimisimo Lacan”. PAIDOS. Pag. 136
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El inconsciente solo aparece en la une-bévue en la medida en que se agrega una finalidad
significante, en la medida en que se agrega una significacion.

“Cuando se agrega sentido o la significacion, cuando se agrega la intencién inconsciente,
entonces si, la bévue se vuelve efecto del inconsciente. Se invierte la sucesiéon normal, se coloca
la bévue después del inconsciente. Pero el forzamiento de Lacan en el psicoandlisis, la torsion
qgue le impone al analista en su practica consiste por el contrario en resituar la bévue antes del
inconsciente”?%,

Podemos ubicar en estas coordenadas la dimensidn inicial del sintoma, previa al despliegue del
inconsciente, del lado del acontecimiento de cuerpo y la precipitacidn de algo escrito. Si bien la
escritura para Lacan adviene légicamente después de la palabra, la escritura se separa de la
significacion imaginaria. Laurent*** ubica referencias lacanianas que refieren una eleccién de la
lengua que se habla, eleccién forzada que igualmente implica una adopciéon de la misma, a
través de la significacion personal y el equivoco personal, neologizandola a su manera.

Lacan referia que “Se crea una lengua en la medida en que en cualquier momento se le da un
sentido, se le hace un retoquecito, sin lo cual la lengua no estaria viva”?*. Laurent ubica que
estos retoquecitos, estos forzamientos sostienen una relacién particular con la moterialidad de
la letra, lo que nos acerca a una manera diferente de abordar la cuestion del inconsciente y su
poética, no sin el consentimiento del sujeto a asentir al impacto y la inscripcion singular del
lenguaje y sus consecuencias.

En los recorridos por las referencias en relacion al trauma, lo traumadtico, el troumatisme,
intentamos cernir que es lo que implica esta dimensidn en la economia de los goces, ubicando
esta dimensidn de litoral que se dibuja entre lo que podria recortarse como escrito, como letra,
germen del sentido que se encadenard, pero también con la dimensién fuera de lo simbélico,
como goce de la vida.

Aproximarnos a la incidencia del significante en el cuerpo y en los modos de gozar no resulta
sencillo. Si bien podemos servirnos de algunos testimonios, quizds también de algunas
cuestiones clinicas, no debemos dejar de considerar que por mas acceso a ciertas reducciones o
escrituras transmisibles, posibles matemas, letras, etc., lo real propio de la vida siempre conlleva
el efecto de la sorpresa, de cierta fugacidad inaprehensible, y dan cuenta en acto de lo
irreductible no sélo de la incidencia significante, sino de un resto real en perpetua ex -sistencia.
Que algo pueda escribirse es contingente. No hay escritura sin la experiencia de lo real, pero
tampoco garantias de que este encuentro produzca escritura, como tampoco de que tenga por
esto menor incidencia en el sujeto.

Con los testimonios trabajados pudimos cernir cuestiones del funcionamiento sinthomatico que
permiten enmarcar no sélo los efectos de una redistribucion del goce via |la practica analitica
sino la incidencia de la neurosis como respuesta, en su consentimiento, al empuje a cifrar los
goces en clave eminentemente félica, subyugando la multiplicidad de los goces a la
preponderancia del goce falico. Los testimonios igualmente no dejaron de transmitirnos con
claridad la presencia del goce del cuerpo que estuvo desde siempre a pesar de haber quedado
escotomizado por la neurosis.

243 |bidem pag. 142
244 LAURENT, E. “Escritura<>Goce”. En internet.
245 LACAN, J. “El seminario libro 23, El sinthome”. PAIDOS. Pag. 131
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Miller refiere la necesidad de elevar el psicoandlisis al estatuto de la cirugia, llevando la
operacion analitica, al “gesto quirdrgico del corte”. Gesto quirurgico del corte evidencia que el
corte es un artificio. Un artificio que de acuerdo a las consideraciones del analista podria
utilizarse tanto como para desinflamar o reducir lo téxico de la verdad, del empuje al sentido y
a la proliferacién de las causas del malestar, pero también quizas un artificio que en otras
circunstancias debera esperar que la inflamacidn ceda para que el gesto del corte pueda cernir
lo irreductible de una letra, o lo singular de los anudamientos.

En estas perspectivas habrd que igualmente considerar modos de acuerdo a las presentaciones
clinicas, y quizas, segun las presentaciones, continuar orientandose por la diferencia estructural
entre neurosis y psicosis. La psicosis, con su anudamiento no borromeo, permite a Lacan precisar
con cierta depuracién los registros: la consideracién de los registros que se sueltan permiten
reconocer fendmenos, pero también los fendmenos de interpenetracién de los registros, donde
la hiancia queda anulada.

Mauricio Tarrab nos testimonia que entre “el reldampago y la escritura”, puede situarse lo
esencial de la experiencia de un andlisis y aln de su final, perdurando ya no una historia sino
mas bien “fragmentos de escritura y trozos de real”. Esto igualmente implica un desplazamiento
gue supone no quedar a expensas del agujero que se abre frente a la inexistencia del Otro, y un
mejor arreglo y uso del sintoma. El final de andlisis y el pase testimonian igualmente, que es mas
bien mantener abierta la brecha entre inconsciente y sintoma, en tanto perdurard un resto no
sélo quizads por fuera de la transmisidn, sino también por fuera de la cifra, informulable,
manteniendo aun al final cierta distancia del sintoma reducido a un signo. “Es estar entre la
fugacidad del relampago que ya ha pasado, lo que ya se ha escrito y lo imprevisible que aun
debe escribirse”?4¢.

Si bien un andlisis llevado hasta su final podria dar cuenta de una reduccién a fenémenos
fundamentales del anudamiento singular, también hay algunas consideraciones que indican que
de la neurosis uno no se cura, lo que implicaria un saber darse mafia no sélo con lo real, sino
también con lo simbdlico, y con lo imaginario. Quizas solo queda una apropiacién sinthomatica
de la verdad, con los registros suficientemente desinflados para poder captar lo real de los
anudamientos singulares y un consentimiento, en la vida, a una modalidad de goce contingente
irreductible.

Por un lado lo que cesé de no escribirse, una cicatriz, una letra, un nombre de sinthome, pero
también la fugacidad del relampago, lo intransmisible, lo informulable, lo imprevisible, lo que
no cesa de no escribirse. Aspectos de lo real que considero perduran en cierta tensién hasta que
las reducciones e invenciones subjetivas via el trabajo analitico, alcancen a cernir, sin
pretensiones o intentos por recubrirlo en forma plena, pero a su vez entregando una forma de
satisfaccién inédita, no por novedosa, como pudimos ver en los testimonios, sino asociada a la
redistribucion de los goces y a un consentimiento distinto a lo irreductible del sinthome.

246 TARRAB, M. Testimonio del pase “Entre reldmpago y escritura”, Jornadas anuales de la EOL-seccidn
Cordoba, el 9 de junio del 2007.
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IV- Metodologia:

La investigacion que proponemos es de enfoque cualitativo, siendo una forma de aproximacién
a la comunidad desde un punto de vista humanitario, orientado por una perspectiva
fenomenolégica.

1. Hipétesis

Lacan refiere que no hay progreso, lo que se gana de un lado se pierde del otro. No hay
comportamiento humano a su vez que no impliqgue modalidades de goce, en plural, por lo
qgue inferimos que los efectos del andlisis apuntan no a una reduccién del goce, sino a una
redistribucion de los goces de un modo menos padeciente, asociado a la nocién de
funcionamiento sinthomatico.

2. Objetivos
1. Caracterizar brevemente las nociones de goce en la ensefianza de Lacan

2. Ubicar los desarrollos que conllevan a una pluralizacidon de goces, fundamentales para
pensar una posible redistribucién de los mismos.

3. Realizar una diferenciacidn entre los diversos modos de goce, su posible dindamica y
distribucidn.

4, Establecer las posibles implicancias de la equiparacidn de los registros y su incidencia en
los modos de goce.

5. Poder precisar aspectos en relacion a la dimensidn del sintoma, el trauma y los goces.

6. Aproximarnos a partir de los desarrollos a las variaciones en los modos de concebir la
interpretacion.

3. Fuente de datos

Los datos serdn obtenidos a través de una investigacion bibliografica en la obra de Lacan vy las
diversas producciones de psicoanalistas. Ademas se seleccionardn vifietas clinicas provenientes
de testimonios de analisis de AE publicados.

4. Tipo de disefio

El tipo de la investigacién que nos planteamos realizar es exploratorio. El propdsito es lograr un
acercamiento al tema planteado.

Un disefio de tipo exploratoria trata de una indagacién de problematicas o temas poco
abordados, que permita identificar diferentes perspectivas de abordaje que posibiliten un
desarrollo ulterior de posibles y futuras investigaciones.
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VI- indice

I-Planteo del problema

ll-Estado del arte:

-Breve aproximacién a los paradigmas del goce.

-El misterio del cuerpo hablante

-Sinthome y escabel...los goces en juego

lll-Marco Teédrico

Capitulo 1. Los Goces en el nudo de la Tercera.

-Del Gozoy al Se goza, y retorno...

-No escapamos del goce.

-Del saber enraizado en el cuerpo.

-Los registros en el nudo.

-Hacia una homologia entre los registros.

-El nudo de La Tercera y sus goces.

-El goce de la vida, un goce en el cuerpo.

-Aportes para pensar la redistribucién de los goces

Capitulo 2: Del goce Uno al goce falico y ruptura.

-Breve disquisicion del goce falico y del goce Uno.

-El goce Uno de las toxicomanias y el cuerpo.

-Lo que le da color al goce es el falo.

-Goce félico ¢sexual y fuera de cuerpo?.

-Goce Uno o ¢éel “desequilibrio” de los goces desnuda su ana-tomia?
-El Uno iterante y el sinthome.

-Hay el Uno, fundamento del vacio original.

Capitulo 3: Los goces en la época: aproximaciones al goce toxicOmano
-Los objetos de la inexistencia

-Del objeto causa “marca de lo singular” al objeto “plus de goce-para-todos”.
-La huella, el objeto a y el Otro “en-forma de a”.

-Orientacidn por lo real. Sobre gustos no-todo esta escrito.
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Capitulo 4: Trauma y goces

-Lo traumadtico en Freud. Algunos aportes.

-El trauma como acontecimiento real, en el litoral del tiempo y el lenguaje.
-Del trauma al troumatisme... una aproximacién a la letra.

-De la letra al troumatisme.

Capitulo 5: El sinthome y los goces

-La disyuncién del sintoma: del plus de gozar a su aparejo.

-El sinthome no-todo.

Capitulo 6: Aproximaciones al no-todo. Un rodeo por el amor, la mujer y el sinthome...
-De las condiciones fetichistas a lo innombrable: no-todo esta escrito.

-De la mutilacion...

-De las condiciones fetichistas a la condicion informulable: una mujer.
-Sobre gustos no-todo esta escrito. El abrazo del sinthome.

- ...un amor real (algunas ideas sueltas).

Capitulo 7: Buscar el sintoma anudante.

-Una lectura del sintoma y el inconsciente desde el nudo.

-De la homologacidn de los registros a una revision de lo imaginario.
-“Algo comienza en tres”.

Capitulo 8: El sintoma... saber desenmaraiiarlo.

-Hacia un buen uso del sintoma: Saber hacer ahi...

-Joyce y el anudamiento de sus goces.

Capitulo 9: Lo que resta de una perspectiva estructural.

-Subjetividades de la época.

-La funcién topoldgica del NP en la constitucién del cuerpo.

-Extimidad.

-Agujeros simples en las psicosis. La experiencia de la exterioridad: lo que retorna en lo real.
-Un recorte clinico. La fragilidad de la compensacion imaginaria.

Capitulo 10: Lo que los testimonios ensefian.

-Saber darse mafa implica consentir al goce del sinthome.

-Una pasion que siempre estuvo.

-Del sintoma-salto al sintoma-cierre.
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-No sin escritura, pero en Otra lengua.

-La pasion por el deslizamiento. Un goce desenmaranado en andlisis.

-La causa viene del futuro... pero el consentimiento acontecid, y en el cuerpo.

-Siempre hay consentimiento
Conclusiones:
-Algunas consideraciones finales a modo de conclusién... provisoria.

-Una pragmatica que resitua el consentimiento.

IV- Metodologia

V-Bibliografia
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