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INTRODUCCION

Formulacion del problema

Ante el nuevo tiempo inaugurado por la Pandemia, el mundo se vio forzado a
adelantarse algunos afios en lo que hace al uso de las tecnologias para la comunicacion,
modificando a su vez las practicas humanas, en tanto se hizo necesario recurrir al uso de
dispositivos virtuales, propios de la realidad virtual, para hacer posible los encuentros, para
dar continuidad a un mundo que parecia desgarrarse. Dentro de esos cambios en las practicas,
el psicoanalisis no quedo intocado, como muchos hubiesen querido, incluso imaginando que
el tiempo de pandemia no seria algo tan grave o algo que debiéramos prestarle demasiada
atencion. La practica clinica, asi como la formacion tedrica se fueron modificando, hasta el
punto de que, para muchos, se ha vuelto ya un viaje sin retorno el uso de diferentes

dispositivos remotos y virtuales para sostenerse en la practica.

Ahora bien, por mas presente que se hagan los dispositivos remotos y virtuales, nos
encontramos que lo virtual no es una novedad, sino que tiene una evolucién de mil afios. Es
por eso que podemos hablar de virtualidades de la clinica psicoanalitica, para dar cuenta de
una historia que excede el nuevo dispositivo de atencion y de formacion a través del uso de

diferentes dispositivos tomados de la realidad virtual.

Entonces, habiendo recortado el tema de la presente tesis, es posible formular algunas
preguntas orientadoras. ;Qué es a ciencia cierta lo virtual, y mas aun, lo virtual para el

psicoanalisis? ;Cudl es la relacion entre lo virtual y lo real? ;Es la realidad psiquica



elaborada por Freud una virtualidad? ;Lo es el método creado por el maestro vienés? ;Hay
una diferencia entre ficcion y virtual? jHay un inconsciente que podemos llamar
transferencial o virtual y otro real? ;Qué relacion establecer entre lo virtual y la verdad y la
mentira o entre lo verdadero y lo falso? ;Guarda lo virtual una relacion con el semblante? ;Es

posible pensar en una virtualidad real?

Los interrogantes que orientan el presente trabajo estdn dirigidos a ubicar las

diferentes formas que toma la virtualidad en la experiencia analitica.

Justificacion de la investigacion

A partir de la Pandemia que sacudidé al mundo en el ano 2020, producto de la
aparicion del virus Sars Cov 2, el encierro de la poblacion como medida sanitaria para evitar
la expansion del virus y por ende de la enfermedad, llevo a que se desarrollara y se impusiera
a gran velocidad el uso de dispositivos virtuales. La limitacion de los encuentros presenciales
implic6 una modificacion del modo de comunicacion en el mundo entero, transformando a su
vez las practicas humanas. Por tal motivo, el psicoandlisis no fue la excepcion, y también
debi6 agiornarse a las formas de comunicacion que se fueron gestando, tanto en lo que
respecta a la transmision de su teoria y clinica, como a la practica misma. Asi fue que
comenzo a dispararse el uso masivo de la tecnologia, y el empleo de dispositivos remotos,
también llamados virtuales. La palabra virtual comenzé a utilizarse asociada a las nuevas
tecnologias, y el correlato que trajo acompanada fue cierta disputa entre lo presencial y lo

virtual.

El objetivo de esta tesis es pescar al vuelo el uso del término “virtual”, la fecundidad
de la palabra “virtualidad” en la época, para llevarla a su fundamento, presente en el

psicoanalisis desde sus inicios, bajo diversos conceptos.



Eric Sadin, uno de los mas influyentes ensayistas franceses de la actualidad, realiza un
abordaje serio y claro sobre las virtualidades y virtudes de la época. Enfocandose en lo que
denomina “Humanidad aumentada”, lleva a cabo una lectura acerca de lo que denomina “la
administracion digital del mundo”. Dira Sadin que “El siglo XX se ha encargado de
deconstruir de un extremo al otro la pregnancia del antropocentrismo. La fisica cuantica y la
relatividad einsteniana exponen nuevos principios que escapan a la intuicion. Freud socava la
supuesta autonomia absoluta de la conciencia al revelar determinaciones estructurales
subterraneas. Wittgenstein y toda una parte de la lingiiistica afirman la constitucion del

precepto a través de las formas colectivas y heredadas del lenguaje” (Sadin, 2017, pags.

130-131).

El autor citado se ocupa de analizar los efectos que las nuevas tecnologias tienen
sobre la vida humana, en todos sus aspectos. Pero, ;Se trata de algo nuevo? Se trata en
realidad, y es lo que trataré de develar en el presente trabajo de investigacion, de un intento
de lectura de la desaparicion de lo real en pos de una virtualidad confundida con dispositivos
tecnoldgicos: “la omnisciencia artificial induce fendémenos de transparencia a la larga
integrales respecto de uno mismo, de los otros, de los hechos locales y globales, de acuerdo
con un esquema que busca que nuestra percepcion general de las cosas se extienda
indefinidamente, haciéndonos descubrir un real cada vez mas ‘puesto al desnudo’. Es una
derogacion de la distancia hasta ahora estructuralmente impuesta por la clausura de nuestro
cuerpo, para pasar a un compromiso en una plena inmanencia que nos inscribe en una suerte
de animismo globalizado, dentro del cual cada monada humana se encuentra vinculada, de
modo incesante, con cualquier otra fuerza susceptible de intensificar el curso de su presente
[...] En un mundo sobreinformado sobre si mismo, que quiere de modo continuo
determinarse en ‘plena conciencia’, sefialando el fin de una antropologia estructuralmente
marcada por la incerteza, el vacio, el accidente, segun los datos fundamentales juzgados hasta
ahora circunstanciales a la vida y que han determinado gran parte de las ciencias humanas

occidentales modernas” (SADIN, 2017, pags. 146-147).

En el texto “La escucha con y sin interpretacion”, publicado en la Revista Lacaniana
N° 31, Jacques-Alain Miller cuenta su experiencia con el dispositivo virtual al inicio de la
pandemia de Covid-19, al dar su segunda videoconferencia a los psicoanalistas rusos: “Esta
es mi segunda videoconferencia. Para mi, hablar requiere la presencia fisica. Necesito seguir

los efectos de mi discurso en el rostro de mis interlocutores. Presto especial atencion a los



ojos. Rapidamente reconocemos la mirada de alguien que no comprende, y me da un gran
placer ver los destellos de comprension que, por el contrario, logro suscitar en ellos. Yo
pensaba que esto no era posible en videoconferencia. jQué horror! Al revés: en la pantalla
vemos perfectamente el rostro de los interlocutores. Durante mi primera experiencia, ‘mi
fobia’ a las videoconferencias no solo desaparecid, sino que fue reemplazada por cierto

jubilo” (Miller, 2022, pag. 17).

Podemos observar, que lo virtual de la tecnologia, cuando lo vemos mas de cerca, no

implica algo tan sorprendente, algo tan novedoso.

Es alli que se dirige el presente trabajo, a vislumbrar que la virtualidad de la experiencia
analitica tiene ya un recorrido, y que éste se entrelaza con la historia y el fundamento de lo

virtual.

En el texto de Antoni Biosca 1 Bas de la Universidad de Alicante, cuyo titulo es “Mil
anos de virtualidad: origen y evolucién de un concepto contemporaneo”, el autor nos sumerge
en la historia de la etimologia, y nos muestra en principio que nuestra moda de lo virtual se
remonta a un tiempo atrds bastante considerable. Dice Antoni alli: “En ocasiones hemos oido
debates acerca del significado exacto del término virtualidad o preguntas acerca del origen de
esta palabra. En un primer paso hacia la resolucion de estas dudas, el lector curioso habra
leido que virtual procede del latin virtualis, y que este adjetivo latino procede a su vez del
sustantivo virtus, que significa virtud. Este planteamiento, que no es incorrecto pero si

inexacto, deja en el aire algunas cuestiones sin resolver” (Biosca 1 Bas, 2009, pag. 1).

Es decir que el autor llama la atencion sobre la equivocidad originaria del término virtual, e
intenta desandar ese camino para aclarar la relacion del origen del término con la manera en
que es usado en la actualidad, y alli descubriremos algunos puntos de contactos con la

experiencia analitica.

Parte el autor de la dificultad para relacionar los términos de virtud, de donde emerge
virtus, con lo virtual. Nos dird ademés que la “virtualidad” se articulard ya desde la
escolastica con aquello que puede ocurrir, es decir, con lo “virtualiter”, con lo virtualmente

posible.

En esa misma direccion, nos tracra Biosca i Bas una referencia clave, esto es, los

aportes de Santo Tomés de Aquino: “Las primeras referencias a la virtualidad y lo virtual se



remontan aproximadamente a un milenio atras, cuando fueron empleadas como conceptos
propios del lenguaje escoléstico. Suele atribuirse a Santo Tomés de Aquino, no de forma
necesariamente erronea pero si inexacta, como veremos, las primeras referencias a la

virtualidad” (Biosca i1 Bas, 2009, pag. 3).

Sin embargo, Biosca i Bas complejiza mas aun las cosas, puesto que nos llevara a
otras virtualidades. Nos informa que Virtus a su vez deriva de uir que significa varon,
hombre, en el sentido masculino, que se diferencia de homo, que se refiere a la especie
humana sin distincién de sexo. Uirtus era la cualidad de ser varén: “Por ello, en un mundo
notablemente masculino y militarista como era la Roma Antigua, no es extrafio encontrar este
término en narraciones bélicas para referirse al valor militar” (Biosca i Bas, 2009, pag. 5).
Acad encontramos ya un desplazamiento, de uirtus como una cualidad masculina al

3

significado de “valor”, que luego se articulard a virtud, ya que aquellos que mayor valor
tenian en las batallas eran considerados los mas virtuosos. Por lo tanto, virtual, primero
comienza vinculado a lo masculino para dar un paso a algo virtual como la virtud, también la
valentia. Luego, nos dice el autor, serda posible hacer un nuevo desplazamiento, de lo
masculino a lo femenino, puesto que si se trata de valentia, también algunas mujeres dan

cuenta de ello. Virtus asi comienza a ser utilizado como un valor o cualidad que puede poseer

cualquier persona.

Pero si del campo de batalla se trata, virtus serd también fuerza, y ello podra
desplazarse a los caballos en la lucha. Tampoco deberd pasar demasiado tiempo para que el
término se desplace hacia el Cristianismo, anclandose en la virtud cristiana como valor moral
o integridad de las personas: “Como vemos, la polisemia de uirtus es enorme [...] uirtus
puede referirse a la naturaleza humana de Cristo, a la robustez del cuerpo, al poder divino, al
poder terrenal, al tipo de angeles, a los evangelios, a los milagros, a los apodstoles o
predicadores, al efecto, al vigor y a las virtudes. En este contexto nacera el concepto de

virtualidad” (Biosca i Bas, 2009, pag. 18).

Volviendo sobre los aportes de Biosca i Bas, imprescindibles para el presente
proyecto, es que se torna necesario rastrear los pasos de Santo Tomas de Aquino, quien
“dividird los conceptos de virtualitas y virtuasitas, no solo por su uso, sino también por su
significado [...] Pero lo més llamativo es que no va a derivar el adjetivo virtualis de ninguno
de los significados de uirtus que hemos visto. Derivara de la concepcion de uirtus entendida

como fuerza, si, pero no como una fuerza negativa, destructiva y actual, sino entendida como
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la capacidad de que algo se convierta en lo que actualmente no es” (Biosca i Bas, 2009, pag.

25).

Esta idea extraida de Santo Tomas de Aquino, se encuentra vinculada al pensamiento
que nacerd con la ciencia moderna. Siguiendo los aportes de Koyré, podremos ver el
deslizamiento de “la capacidad de que algo se convierta en lo que actualmente no es” hacia la
instauracion de discursos que dardn el marco para la construccion de saberes en un campo de

virtualidades.

La matematizacion del pensamiento, no es ajena a ésta virtualidad que se abre con
fuerza en el nuevo mundo racional, y que Koyré expresa de forma clara: “La influencia del
pensamiento cientifico y de la vision del mundo que ¢l determina, no esta solo presente en
sistemas -tales como los de Descartes o Leibniz- que abiertamente se apoyan en la ciencia,
sino también en doctrinas —tales como las doctrinas misticas- aparentemente ajenas a toda
preocupacion de este género. El pensamiento cuando se formula como sistema implica una
imagen o mejor dicho una concepcion del mundo y se sitlia con relacion a ella: la mistica de
Boheme es rigurosamente incomprensible sin referencia a la cosmologia creada por

Copérnico” (Koyr¢, 2007, pag. 4).

Hipdtesis y objetivos

La hipotesis de la presente Tesis, es que el Psicoandlisis es virtual en tanto su
referencia no es la realidad empirica.

Los objetivos de la investigacion acerca de las virtualidades en la experiencia
psicoanalitica seran articular las referencias extraidas de diferentes campos del saber sobre lo
virtual con los conceptos psicoanaliticos, elucidar los conceptos ligados a la virtualidad en la
experiencia analitica, asi como explicitar las referencias freudianas, lacanianas, millerianas y

de otros autores sobre la virtualidad.
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CAPITULO 1

Una temprana exploracion freudiana de la virtualidad

1.1 - Consideraciones epistemologicas

Comenzaré el presente trabajo de tesis intentando ubicar las coordenadas freudianas
para demostrar la funcion de lo virtual en la experiencia psicoanalitica, tomando como punto
de referencia lo extraido del texto de Biosca i Bas, donde el autor, valiéndose de los aportes
de santo Tomas de Aquino, liga lo virtual a lo potencial, a lo que le falta aun para poder

realizarse.

Daré un rodeo epistemologico inicial para situar donde se asienta el decir freudiano.
Graciela Brodsky, durante una intervencion en el III coloquio seminario de la Escuela de la
Orientacion Lacaniana (seccion Rosario) denominado “La pregunta por la causa”, El
psicoanalisis entre la ciencia y la religion, plantea que “No podria haberse concebido un
sujeto del psicoanalisis si no a partir de ese sujeto que nace con el cogito como efecto, como
resultado de una operacion metddica que pone en duda todo saber previo, el que
proporcionan los sentidos, el que proporciona el intelecto, el de la razon, nada queda en pie
después de la duda metddica, y una vez reducido todo al estatuto de ficcion, o de engaio,
surge, en el horizonte, esa afirmacién que permite la reconstruccion del mundo: si pienso,
soy”. (Brodsky, 2014, pag. 34). Nos encontramos aqui con una articulacion entre la causa, el
sujeto, el efecto y la ficcion, que tiene su estructura en el cogito cartesiano, en tanto

condicién de posibilidad para pensar al sujeto del psicoanalisis ligado al sujeto de la ciencia.
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Y ademas, encontramos en esta referencia la puesta en funcion de la duda, pero no de
cualquier duda, sino la duda de aquello que se cruza en el puente que trazan el mundo y la

razdn, el mundo y los sentidos, el mundo y el pensamiento.

Ahora bien, la referencia a Descartes nos permite situar la antesala de lo virtual, en las
discusiones que introducen Platon y Aristoteles. Me serviré para ello de algunos planteos de
Alexander Koyré, a fin de establecer las bases epistemoldgicas donde asentar el discurso

freudiano y su articulacion con aquello que escapa a la referencia empirica.

Traer el recurso que nos acerca Biosca en relacion a Santo Tomas de Aquino, es
aproximarnos también a una epistemologia que Lacan conocia bien, esto es, los trabajos de
Koyré, compafiero suyo en el acercamiento a Kojeéve. En el texto “Orientacion y proyecto de
Investigacion”, Koyré nos plantea una relacion directa entre la filosofia, la religion y la
ciencia moderna: “Desde el comienzo de mis investigaciones he estado inspirado por la
conviccion de la unidad del pensamiento humano particularmente en sus formas mas
elevadas; Me ha parecido imposible separar en compartimentos estancos la historia del
pensamiento filoséfico y la del pensamiento religioso del que estd impregnado siempre el

primero, bien para inspirarse en €l, bien para oponerse a ¢é1” (Koyré, 2007, pag. 4).

La potencia introducida en la ciencia moderna de la mano del simbolo, inaugura un
espacio virtual donde se desarrollaran diversos discursos, dentro de los cuales esta el
psicoanalisis, en tanto construccion de una imagen del mundo, pero sin llegar a constituirse

en una cosmovision, gran idea de Freud, ni en un metalenguaje, advertencia precisa de Lacan.

Es importante detenerse en este punto, en esa relacion directa entre la idea de
construir un mundo, es decir, de introducir una virtualidad, y la creacion de sistemas para
explicarlos, también virtuales, donde lo real cobra un papel protagbnico en tanto

matematizable.

Contintia Koyré: “La astronomia de Copérnico no aporta solamente una nueva combinacioén
mas econdmica de los «circulosy», sino una nueva imagen del mundo y un nuevo sentimiento
del ser: el paso del Sol al centro del mundo expresa el renacimiento de la metafisica de la luz

y eleva a la Tierra a la categoria de los astros”. (Koyré, 2007, pag. 5).

Es ese pasaje, que se dirige de lo divino religioso a lo divino terrenal, lo que
constituye el programa virtual de estudios sobre las particularidades del universo, donde la

Tierra y por ende, luego la humanidad, se constituye en objeto de dichos programas.

13



Para Koyré¢, la filosofia antigua tiene un papel fundamental en la construccion de la
filosofia moderna y de las disciplinas a ellas ligadas. Marcara que sus problemas se articulan
a las cuestiones del saber y del ser, y que de acuerdo a las respuestas que intenten dar, seran
ubicados del lado del platonismo o del aristotelismo. Ya en la filosofia medieval, la obra de
Aristoteles cobra un significado especial, puesto que en principio fue el inico autor cuya obra
completa encontrd traducciones, no asi la obra de Platon. Vemos alli la influencia que tuvo
sobre Santo Tomas Aquino el pensamiento aristotélico. Para Koyré, en la obra de Aristoteles
se encuentra una verdadera enciclopedia del saber humano: logica, matematicas, fisica,
astronomia, metafisica, ciencias naturales, psicologia, etc. Platon en cambio, por la forma
dialogada de los textos, se ensefia mal. Sin embargo, a partir de los estudios sobre “el alma”,
la doctrina platénica encontrara sus referentes: “El alma: he aqui la palabra clave de los
platonicos, y toda filosofia platoniana esta siempre centrada en el alma” (Koyré, 2007, pag.

26).

Por un lado el saber universal sobre la naturaleza expuesto en la obra de Aristoteles,
principalmente lo ligado a los desarrollos de las matematicas, como a los desarrollos sobre
psicologia; por otro lado, lo elaborado por Platéon en torno al alma, a la verdad y al Ser;
configuran el mapa donde se asentara la epistemologia que dard lugar a otros autores como
Descartes, Spinoza o incluso Schopenhauer, y que delimitan el ambiente donde tendran lugar

las ciencias humanas del siglo XIX y XX.

Jacques- Alain Miller, en el texto “Como se inventan nuevos conceptos en
psicoanalisis” realiza un recorrido por los lugares que transita Freud para encontrar una
respuesta a sus interrogantes, ubicando a la “causa” de los padecimientos como el pilar
fundamental: “El punto de partida de Freud es el de las ciencias de la naturaleza. Porque se
trata de la naturaleza moderna, no de una naturaleza llena de dioses y diosas, de una
naturaleza encantada, repleta de lo Divino, de la que conservamos algunos recuerdos
literarios. No se trata de la del siglo XVI, cuando era todo posible en una naturaleza
fundamentalmente magica. Si hablamos de la naturaleza como referencia del psicoanalisis en
los tiempos de Freud, hablamos en tanto que transformada por la fisica matematica de
Galileo, Descartes y Newton. Una naturaleza donde, a partir de ellos, se sabe como buscar las

relaciones de causalidad” (Miller, 2007, pag. 97).

Volviendo a la polisemia de uirtus en tanto permite encontrar un lugar para lo virtual

mas alla de la forma en que se entiende en el presente, la idea de fuerza divina que deriva en
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espiritu y alma se torna fundamental para este recorrido: “Asi, mientras el alma platonica se
captaba ella misma inmediata y directamente, el alma aristotélica llega a conocerse solamente
por el razonamiento; por una especie de razonamiento causal del efecto a la causa, del acto al
agente” (Koyré, 2007, pag. 33). Freud por su parte, supo lidiar muy bien con estas dos
posiciones, ya que su descubrimiento y su teoria, pudieron enlazar esa fuerza virtual que
emerge y produce efectos, pero que la medicina de su época escapaba por intentar una

explicacion organicista de la causa.

Koyré va trazando el mapa, el suelo donde impregnaré el pensamiento freudiano, en
ese intersticio que se abre entre el mundo y su explicacion, y mas alld, su demostracion. La
pulsion y el deseo inconsciente seran los pilares de una construccion que va mas alla de lo
racional, pero sin dejar de intentar explicarlo por un método que se pretende siempre

cientifico.

1.2 - Origenes pulsionales y etiologia sexual

En el libro “Efectos de la experiencia analitica”, Oscar Zack dedica un capitulo al
concepto de Pulsion, pasando por los desarrollos freudianos, lacanianos y los aportes de
Miller. Plantea que “tres ensayos para una teoria sexual” de Freud es el punto de partida para
los desarrollos sobre la pulsion: “Para dar cuenta del mismo utiliza la palabra alemana 7rieb
que significa «empuje», pero éste deberia ser diferenciado del concepto de instinto que ha
sido utilizado por algunos traductores, produciendo de esta forma una significativa desviacion
del concepto”. (Zack, 2005, pag. 53). Podemos realizar, a través de este aporte, una
separacion, necesaria para la presente tesis, entre pulsion e instinto, ya que nos lleva a ubicar
las diferencias entre una supuesta naturalidad y una construccién propia de lo humano, es
decir, una virtualidad. Cuestionando a psic6logos experimentales y estudiosos de la conducta,
Zack plantea que no es posible extrapolar nociones o experiencias de animales a lo
propiamente humano: “Se atreven a desdibujar los limites que separan al hombre del animal
al adjudicarles a éstos algunas caracteristicas humanas, como sentimientos. Los mas audaces,
los consideran incluso capaces de amar. Esto podria ser verosimil en animales domesticados,
es decir afectados por el lenguaje, de tal forma que es posible encontrar en ellos algunas

caracteristicas que no se encuentran en su estado natural: control de esfinteres, sumision a la
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palabra del amo y condicionamientos en sus conductas que los hacen proclives a cierta

humanizacion”. (Zack, 2005, pag. 53).

Oscar Zack propone entonces que la emergencia del lenguaje, el impacto de éste sobre
algunos organismos, rompe la naturalidad del instinto, introduciendo una dindmica diferente,
un circuito atrapado en la virtualidad del lenguaje. La palabra del amo permite un
movimiento particular para el animal, que desde alli podra ser nombrado como

“domesticado”.

Otorgarle sentimientos a los animales, incluso como dice Zack, la facultad de amar, es
una de las ficciones que habilita el lenguaje y la funcion del simbolo, en su cara virtual. Asi,
lo animal se desnaturaliza, pero aquello es ya una segunda desnaturalizacion, puesto que el

poder clasificatorio de la palabra es lo primero que se juega.

Ahora bien, no se trata de negar ciertas particularidades a lo natural, presente también
en lo humano, pero lo que el concepto de Pulsion introduce es un empuje que no responde a
dicha estructura. No hay nada natural en tropezar dos veces con la misma piedra, tal como es
la metafora de lo humano. Por eso, continia Zack: “Evidentemente seria ingenuo y
desorientado tratar de negar en el hombre una dimension fisioldgica o bioldgica, negar la
existencia del organismo, o si se quiere esa especie de dimension animal en el sentido del
sustantivo y no del adjetivo: incluso hasta se podria pensar la dimension instintual del hombre
y el destino del mismo. No se trata de negarlo, sino de darle su justo lugar” (Zack, 2005, pag.
54). Sin embargo, “El efecto del lenguaje sobre el viviente subvierte al instinto, mutandolo en
pulsion, y hace del organismo un cuerpo” (Zack. 2005, Pag. 55). Dicha subversion solo puede
ser entendida por las propiedades del lenguaje, que abren una dimension virtual, donde otro
juego es posible, incluso donde el juego es posible. Lo instintivo queda reducido a programas
cuyo ritmo es siempre el mismo, y cuyo desenlace implica un éxito. La pulsion por su parte
implicara una temporalidad cuya repeticion, mas que de un éxito, da cuenta de un fracaso. A
eso se le llamara sintoma, y es lo que Freud descubre en sus investigaciones. Por eso Zack
plantea que “el psicoandlisis fue la primera disciplina que se interesd por los cuerpos que
desobedecen al llamado saber natural y cuya enfermedad se ubica en esa tension entre lo

simbolico y lo real”. (Zack, 2005, pag. 56)

La idea de instinto se puede equiparar al de necesidad, donde vemos que para lo
humano, la necesidad no responde a un programa determinado, justamente a partir de las

innumerables ficciones que son posibles construir para subvertirla. Y ello es asi, en tanto que
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el lenguaje ha excavado su funcion para devenir pulsion, cuya satisfaccion no responde a un
programa inmutable, aunque su sed de satisfaccion se torne inmutable. Para ello, Zack nos
propone pensar la pulsion como una fuerza constante: “Si la necesidad es una fuerza
momentanea, la caracteristica de la pulsion es que posee una fuerza constante, constancia que
impide que se la asimile a una funcidn biologica que siempre posee un ritmo. Es una fuerza
constante que no tiene dia o noche, primavera u otono, subida o bajada”. (Sack, 2005, pag.

58).

Freud, en sus inicios, llega a establecer una nociéon de aquella fuerza constante,
justamente intentando separar sintomas que responderian a fendémenos “naturales” y sintomas
que implicarian el pasaje por ficciones. En 1895 Freud publica el texto “Sobre la justificacion
de separar de la neurastenia un determinado sindrome en calidad de «neurosis de angustia»”.
La neurastenia, enfermedad cronica de los nervios, remitia a sintomas cuya etiologia debia
buscarse en afecciones del sistema nervioso, es decir, en la biologia y fisiologia de éste.
Podriamos decir que se trataba de la busqueda de una causa “natural”, inscripta en la

naturaleza del organismo, en las fallas del programa dispuesto por los sentidos.

Pero Freud, a partir de sus estudios sobre las afecciones nerviosas, va encontrando
sintomas que no responden a ningun disfuncionamiento neuronal, lo que le va a permitir

esbozar algunas ideas acerca de una etiologia virtualmente novedosa.

Para ello parte del trabajo realizado por Beard para luego mostrar una etiologia
diferente para sintomatologias comunes. Fernando José Ferrari, en el texto “Historia cultural
de la psiquiatria en Cordoba, Argentina: recepcion y decadencia de la neurastenia,
1894-1936” da cuenta del lugar del concepto de neurastenia en los tiempos de Freud: “La
neurastenia emerge a mediados de 1860 con las investigaciones del médico neoyorquino
George Miller Beard (1838-1883), quien habia publicado desde la década de 1870 una serie
de trabajos en los que exponia el cuadro clinico y sus posibles intervenciones terapéuticas. La
época de mayor impacto de la categoria comienza en 1880, cuando Beard publica ‘A
practical treatise on nervous exhaustion (neurasthenia)’, seguido por ‘American nervousness:
its causes and consequences’ en 1881. El declive de la enfermedad comienza desde la década
de 1920 en adelante, dependiendo de las condiciones locales en donde se despliega. La
categoria describia y delimitaba una serie de sintomas de un modo poco preciso: agotamiento
general, irritacion espinal y corporal, adormecimiento localizado y periférico, dolores de

dificil localizacion, dolores de cabeza, paralisis temporales, desérdenes géstricos como la
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dispepsia y la disfagia, neuralgias, insomnio, dificultades para concentrarse, irritabilidad
general, fobias y conductas obsesivas. El principal sintoma era la fatiga cronica y la dificultad
para recuperar la energia. La nueva enfermedad respondia a los canones de objetividad de la
medicina de la época: una teoria que explicaba el comportamiento irregular de los nervios a
partir de la electricidad y el evolucionismo social derivado de la teoria de la degeneracion,
que permitia entender la enfermedad como efecto de la herencia de caracteres adquiridos.
Esto ultimo llevo a Beard a comprender la enfermedad como efecto del ajetreo de las
sociedades modernas, cuyos principales damnificados eran las clases altas. La etiologia de la
enfermedad —no obstante ser una enfermedad funcional— era, en Ultima instancia,

organica”. (Ferrari, 2014, pag. 291)

Freud trata de explicitar su interés de producir una especie de claridad respecto de la
neurastenia, y para ello se servird de los sintomas de la neurosis de angustia. Por eso, para
Freud era “dificil obtener sobre la neurastenia enunciados de validez universal mientras ese
rotulo nosologico signifique todo lo que Beard incluy6 en él. Para la neuropatologia, opino,
no puede redundar sino en su beneficio que uno intente separar de la neurastenia propiamente
dicha todas las perturbaciones neurdticas cuyos sintomas, por una parte, muestran un mas
firme enlace reciproco con los sintomas neurasténicos tipicos (como la presion intracraneal,
la irritacion espinal, la dispepsia con flatulencia y constipacion), y, por la otra, permiten
discernir en su etiologia y su mecanismo diferencias esenciales respecto de la neurastenia

tipica”. (Freud [1894-1895] 2013, pag.91)

Su propésito, es, a través de un rodeo breve por la neurastenia, introducir sus
formulaciones respecto a lo que llamara neurosis de angustia, cuya sintomatologia describira
minuciosamente, y cuya etiologia quedard ligada a la sexualidad: “En algunos casos de
neurosis de angustia no se discierne etiologia alguna. Cosa notable, en ellos no es nada dificil
comprobar una grave tara hereditaria. Ahora bien, toda vez que hay razones para considerar
adquirida la neurosis, tras un examen cuidadoso encaminado a esa meta, uno halla como
factores de eficiencia etiologica una serie de nocividades y de influjos que parten de la vida

sexual”. (Freud, [1894-1895] 2013, pag. 99)

Aqui nos encontramos con un factor fundamental para la presente tesis, pues se trata
de una de las primeras construcciones etiologicas donde se pone en juego el aparato virtual

que Freud ira desarrollando a lo largo de su obra, esto es, una causal de origen sexual. Es de
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alli mismo que hara derivar el concepto de Pulsion como una fuerza constante, aunque en

1894 todavia no la nombre de esa manera:

“la psique cae en el afecto de la angustia cuando se siente incapaz para tramitar,
mediante la reaccion correspondiente, una tarea (un peligro) que se avecina desde afuera; cae
en la neurosis de angustia cuando se nota incapaz para reequilibrar la excitacion (sexual)
endogenamente generada. Se comporta entonces como si ella proyectara la excitacion hacia
afuera. El afecto, y la neurosis a €l correspondiente, se sitlan en un estrecho vinculo
reciproco; el primero es una reaccidon ante una excitacion exogena, y la segunda, la reaccion
ante una excitacion enddgena analoga. El afecto es un estado en extremo pasajero, en tanto
que la neurosis es cronica; ello se debe a que la excitacion exdgena actia como un golpe
unico, y la endégena como una fuerza constante. El sistema nervioso reacciona en la neurosis
ante una fuente interna de excitacion, como en el afecto correspondiente lo hace ante una

andloga fuente externa”. (Freud, [1894-1895] 2013, pag. 112)

Dicho peligro que se avecina desde afuera para luego constituirse como fuerza
endogena constante no es otra cosa que el lenguaje, que subvierte lo instintivo e introduce lo

pulsional en el cuerpo viviente.

En los “Fragmentos de la correspondencia con Fliess”, Freud ya comenzaba a
establecer un patron para la neurastenia. En el “Manuscrito B. la etiologia de las neurosis”
plantea que “la neurastenia es siempre solamente una neurosis sexual” (Freud, [1892-1899]
2017, pag. 217). Y en la “Carta 18” avanza en la consideracion de los mecanismos que
actuan: “Tengo todavia centenares de lagunas grandes y pequefias en el asunto de las
neurosis, pero me aproximo a un panorama de conjunto y a unos puntos de vista generales.
Tengo noticia de tres mecanismos: el de la mudanza en afecto (histeria de conversion), el del
desplazamiento de afecto (representaciones obsesivas), y 3) el de la permutacion de afecto
(neurosis de angustia y melancolia). En todos los casos debe haber una excitacion sexual que
ingrese en esas trasposiciones, pero el envidon hacia ello no se sitiia en todos los casos dentro
de lo sexual, es decir, en todos los casos en que las neurosis son adquiridas, lo son por
perturbaciones de la vida sexual, pero hay gente con una conducta hereditariamente
perturbada de los afectos sexuales, que desarrollan las formas correspondientes de las

neurosis hereditarias”. (Freud, 2017 [1892-1899], pag. 227)
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La pregunta ahora es acerca de qué es aquello a lo que Freud denomina “sexual”, en
tanto excitacion. Asi como, de qué manera conectar lo sexual con los sintomas. Ello derivara

en sus elaboraciones metapsicologicas virtualmente fecundas.

Ya en sus investigaciones sobre la hipnosis y la sugestion, asi como posteriormente en
su trabajo sobre el tratamiento psiquico, en las denominadas publicaciones prepsicoanaliticas,
comenzara a establecer un marco de referencia a sus preocupaciones, introduciendo los
margenes donde se encuadrard su teoria de lo pulsional, de la sexualidad, y més adelante del

deseo inconsciente.

Tratando de despegarse del saber médico de la época, pero adhiriéndose a ¢él, busca
encontrar el recoveco para hacer ingresar aquello que escapa a la neurologia y a sus
explicaciones. La época daba lugar entonces a partir de las insuficiencias para explicar todo
los fenomenos que aparecian en el cuerpo. Y la necesidad de encontrar tratamientos eficaces,
que den respuestas a las sintomatologias existentes, va dando paso a las elaboraciones
freudianas. Heredero de Charcot, a quien denomina su maestro, Freud intenta encontrar el

mecanismo por el cual la palabra cumple una funcién en la curacion de los enfermos.

Para entonces la practica de la hipnosis es uno de los recursos de la medicina de su
tiempo. Y con ello las interrogaciones sobre su eficacia y sobre la funcion sugestiva de
aquella se hacen presente. Son los inicios de una practica donde luego se asentara el concepto

de transferencia, una de las mas fecundas virtualidades elaboradas por Freud.

En los “Trabajos sobre hipnosis y sugestion”, resalta en primer lugar el prologo
elaborado a propoésito de un trabajo de Bernheim, De la Suggestion. Freud parte de la idea de
que el libro del autor citado “constituye una excelente introduccion al estudio del hipnotismo,
disciplina esta que el médico ya no tiene permitido descuidar” (Freud [1888-1889] 2017, pag.
81). Freud intenta sacar del “halo de absurdidad” en la que se ubicaba a la sugestion,
principalmente por carecer principalmente de una explicacion que encuentre asidero en la
realidad. Para ello, buscara las formas de enaltecer la préactica de la hipnosis, como puntapié
para sus posteriores desarrollos: “El logro de Bernheim (y de sus colegas de Nancy que
trabajan en el mismo sentido que €l) consiste, justamente, en despojar las manifestaciones del
hipnotismo de su rareza [...] En la segunda parte del libro se ofrecen pruebas de que la
aplicacion de la sugestion hipnética brinda al médico un potente método terapéutico —que por
anadidura, parece el mas adecuado para combatir ciertas perturbaciones nerviosas, el que

mejor responde a su mecanismo” (Freud [1888-1889] 2017, pag. 81). Freud resalta su trabajo
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de lectura, que lo acerca a su practica, a través del uso de un dispositivo que en su rareza
busca conquistar el campo del saber médico, o al menos no ser rechazado, ubicando el
sustento de “realidad objetiva” que encuentra también en otros trabajos, como los de Charcot.
Es importante destacar este juego de Freud, donde busca insertar de lleno en la realidad
objetiva lo que pertenece a un campo por entero extraiio, raro. Y para ello también destaco el
origen de tales fendmenos hipnéticos y sugestivos, localizando la funcion del sistema
nervioso, ya sea partiendo de la influencia que ejerce el influjo exterior sobre el encéfalo por
un lado, o por las alteraciones fisiologicas, los desplazamientos de excitabilidad dentro del

sistema nervioso, por el otro.

Y justamente, el ulterior concepto de transferencia ligado a la practica analitica, tiene
su antecedente en estas investigaciones freudianas, en la aplicacion de la sugestion hipnética
en casos de histeria: “Hiickel expresa su convencimiento de que la primera transferencia
{Transfert} (transferencia {Ubertragung}de la sensibilidad [de una parte del cuerpo] sobre la
parte correspondiente del lado opuesto) le fue sugerida al enfermo en cierta oportunidad
historica, y que desde entonces los médicos siguieron produciendo de continuo, por
sugestion, este sintoma supuestamente fisiolégico” (Freud [1888-1889] 2017, pag. 84). La
creacion de ésta virtualidad, el supuesto sintoma fisiolégico, da razones a Freud para
adentrarse en el poder de la accion sugestiva. Mas adelante, esta transferencia de la
sensibilidad, podra ser ubicada en la transferencia de amor al médico, a través de la idea de

falso enlace.

Pero, ;qué es a ciencia cierta la sugestion para Freud? ;Cudl es su origen? ;Qué
realidad porta? ;Donde se asienta? Veremos como se deslizan, se esbozan algunas ideas que
van enmarcando al supuesto, al sujeto de sus formulaciones, introduciendo una hiancia
fundamental por donde construir todo un aparato conceptual: “Creo que el oscilante y
multivoco de la palabra «sugestion» crea el espejismo de unas tajantes oposiciones que en
realidad no existen. Conviene indagar a qué es licito llamar, en verdad, «sugestion». Por ella
se entiende, ciertamente, una variedad del influjo psiquico, y yo diria que la sugestion se
singulariza frente a otras modalidades del influjo psiquico —la orden, la comunicaciéon o
ensenanza, y otras— por ser despertada a raiz de ella, en un segundo cerebro, una
representacion cuyo origen no se somete a examen, sino que se acoge como si se hubiera
generado espontaneamente en ese cerebro” (Freud [1888-1889] 2017, pag. 88). Qué es
entonces ese segundo cerebro, donde emerge una representacion que no se somete a examen,

pero qué tiene un efecto sobre el influjo psiquico. Adonde nos lleva Freud con sus

21



postulados, sino a ingresar a un campo virtual donde otra logica vendra a constituirse. Nos
lleva primero a volcar todo aquello que se presenta como raro al campo de la objetividad de
la realidad, con su asiento en el sistema nervioso, para luego escaparse de ¢€l, creando un
lugar diferenciado a explorar y desarrollar: “No poseemos criterio alguno que permitiera
separar con exactitud un proceso psiquico de uno fisiolodgico, un acto en la corteza cerebral de
un acto en las masas subcorticales; en efecto, la «conciencia», sea ella lo que fuere, no
corresponde a toda actividad de la corteza cerebral, ni siempre en la misma medida a cada
una separadamente; no es algo ligado a una localidad dentro del sistema nervioso” (Freud

[1888-1889] 2017, pag. 91).

Si no es una localidad del sistema nervioso ;Donde la ubicariamos? ;{No es acaso el
sistema nervioso el lugar privilegiado para la medicina para dar sus fundamentos? Segundo
cerebro, proceso psiquico, sin localizacién en el sistema nervioso, trazos de un camino

potencial donde se inscribiran los conceptos con los que opera un analista.

Otro trabajo que nos permite acercarnos a nuestro objeto de tesis es “Tratamiento
psiquico (tratamiento del alma)”. Volverd a emerger aqui la pregunta por la localizacién, la
ubicacion, la realidad de aquello que Freud ubica como animico o como proviniendo del
alma. Encontramos en este texto un basamento fundamental para retomar la etimologia de
virtual en tanto fuerza, espiritu, alma: “Psique es una palabra griega que en aleman se traduce
«Seele» {alma}. Segun esto, tratamiento psiquico es lo mismo que tratamiento del alma.
Podria creerse, entonces, que por tal se entiende tratamiento de los fenomenos patologicos de
la vida animica. Pero no es este el significado de la expresion. «Tratamiento psiquico» quiere
decir, més bien, tratamiento desde el alma —ya sea de perturbaciones animicas o corporales-
con recursos que de manera primaria e inmediata influyen sobre lo animico del hombre”

(Freud [1890] 2017, pag. 115).

Esa relacion entre lo animico y lo corporal serd lo que de fundamentos a Freud para
elaborar el concepto de Pulsion, esbozado al principio del presente capitulo. Pero estamos en
su antesala. Freud va instalando su idea, a la par que va tejiendo con el saber de la época un
entramado para no salirse de €1, pero para separarse de ¢él. Por tendrd que sostenerse en el
movimiento de la ciencia de su época: “Tras un periodo bastante infecundo en que dependio
de la llamada «filosofia de la naturaleza», la medicina, bajo el influjo de las ciencias
naturales, hizo maximos progresos como ciencia y como arte [...] Todos esos progresos y

descubrimientos concernian a lo corporal del hombre [...] los médicos restringieron su interés
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a lo corporal y dejaron que los filosofos, a quienes despreciaban, se ocuparan de lo animico
[...] la relacion entre lo corporal y lo animico (en el animal tanto como en el hombre) es de
accion reciproca; pero en el pasado el otro costado de esta relacion, la accion de lo animico
sobre el cuerpo, hallé poco favor a los ojos de los médicos. Parecieron temer que si concedian
cierta autonomia a la vida animica, dejarian de pisar el seguro terreno de la ciencia” (Freud

[1890] 2017, pag. 115-116).

La tierra segura de la medicina entonces se fue constituyendo a partir de las
investigaciones del sistema nervioso, delimitando un cuerpo sustentado por lo orgénico. Eso
seria cabalgar en tierra firme. Pero Freud traza un camino cuya fuerza deberd comprobar, un
camino mas virtual que apegado a la realidad objetiva, tal como lo pensaba la medicina. Sin
embargo, dice Freud “el estudio del cerebro y de los nervios de los enfermos de esta clase (se
refiere a los enfermos nerviosos) no ha permitido descubrir hasta ahora ninguna alteracion
visible, y aun muchos rasgos de su cuadro patolégico nos disuaden de esperar que alguna vez,
con medios de examen mas finos, pudiéramos comprobar alteraciones capaces de provocar la
enfermedad [...] Por lo demas, la indagacion del cerebro (tras la muerte del enfermo) ha sido
infructuosa también [...] Los médicos se vieron en la tarea de investigar la naturaleza y el
origen de las manifestaciones patoldgicas en el caso de estas personas nerviosas o neuroticas
llegandose a este descubrimiento: al menos en algunos de estos enfermos, los signos
patoldgicos no provienen sino de un influjo alterado de la vida animica sobre su cuerpo. Por
tanto, la causa inmediata de la perturbacion ha de buscarse en lo animico” (Freud [1890]

2017, pag. 117-118).

Hay una clara insistencia de Freud por introducir el mundo animico al campo del
saber. Se sirve de la medicina para prescindir luego de ella. Sera en los recovecos del saber
médico, en sus fallas, en sus limitaciones, que extendera el armazon de su teoria. La virtud de
crear esta virtualidad, es decir, lo que sera el psicoandlisis, no deja de tener conexion con la
historia de la medicina, con las formas en que la humanidad fue dando lugar a los
padecimientos. Y Freud serd sensible a aquello: “Los médicos practicaron tratamiento
animico desde siempre, y en tiempos antiguos en medida mucho mas vasta que hoy. Si por
tratamiento animico entendemos el empefio por provocar en el enfermo los estados y las
condiciones animicos favorables para su curacion, esta clase de tratamiento médico es
histéricamente la mas antigua. Los pueblos de la antigiiedad apenas disponian de otro
tratamiento que el psiquico; jamas dejaban de reforzar el efecto de pdcimas y medidas

terapéuticas mediante un enérgico tratamiento animico. Los notorios recursos a las formulas
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de ensalmo, a los bafios purificadores, a sonsacar suefios oraculares haciendo dormir al
enfermo dentro del recinto del templo, etc., solo por via animica puede haber influido
terapéuticamente. La personalidad misma del médico se rodeaba de un halo de prestigio que
provenia directamente del poder divino [...] ahora comenzamos a comprender el
<<ensalmo>> de las palabras. Las palabras son, sin duda, los principales mediadores del
influyjo que un hombre pretende ejercer sobre los otros [...] Desde que los médicos han
reconocido con claridad la importancia del estado animico para la curacion, se les ocurrid la
idea de no dejar ya librado al enfermo el monto de solicitacion (Entgegenkommen) animica
que pudiera producir, y de conseguir el estado animico favorable buscandolo concientemente
con los medios apropiados. De esta manera nace el moderno tratamiento animico” (Freud

[1890] 2017, pag. 123-124).

Es posible establecer un orden en el recorrido freudiano, que nos permita avanzar
hacia la experiencia analitica como una virtualidad. Partimos de los sintomas neuroticos y las
insuficiencias de la medicina para dar una respuesta, pasamos a la sensibilidad de lo humano
a la sugestion, para encontrar alli el asidero de lo animico. Actuando sobre él, se producen
modificaciones sobre el cuerpo que ya no responde Uinicamente al sistema nervioso. Para ello,
la palabra del médico queda envuelta en un halo de poder otorgado por su figura, habilitando
un espacio para la curacion. Todo ello no es mas que un escenario virtual, con efectos sobre
la supuesta realidad objetiva, la cual queda subvertida. Si retomamos ahora el concepto de
Pulsion tal como lo ofrece Freud en 1915, podremos palpar que la preocupacion por dar un
asiento a aquello que se esfuma del razonamiento, es algo que permanece en su obra y que
mas adelante también serd duplicada. Pero en “Pulsion y destino de pulsiones” presenta una
conclusion: “Si ahora, desde el aspecto bioldgico, pasamos a la consideracion de la vida
animica, ‘la pulsion’ nos aparece como un concepto fronterizo entre lo animico y lo somatico,
como un representante (Reprdsentant) psiquico de los estimulos que provienen del interior
del cuerpo y alcanzan el alma, como una medida de la exigencia de trabajo que es impuesta a
lo animico a consecuencia de su trabazon con lo corporal” (Freud [1914-1916] 1993, Pag.
117). Esa trabazon que ya viene siendo elaborada desde los inicios de sus investigaciones, va
cobrando relevancia y se va imponiendo. Freud encuentra una manera de hacer entrar el
representante psiquico en el interior del cuerpo, y con ello establece el marco virtual donde se
localiza lo que determina la vida humana, o mas precisamente, los sintomas que le interesan

explorar en los neuréticos.
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A la par del concepto de Pulsion, ird desarrollando sus trabajos sobre lo inconsciente y
sobre el deseo, y para ello deberd recurrir en principio a toda una ingenieria virtual,
apostando primero por la imagineria de los suefios, para pasar luego a psicopatologia inmersa
en lo cotidiano y finalmente al witz, como entramados comunes donde se posa lo inasimilable

pulsional.
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CAPITULO 2

Fantasia <> Realidad ;Una disyuncion?

2.1 - El estatuto de la realidad psiquica

El 21 de septiembre de 1897, en la Carta 69 de la correspondencia con Fliess, Freud
confiesa un tropiezo, pero del cual se siente orgulloso, pues dara un giro a su teoria del
trauma. Intentando encontrar una explicacion al recuerdo de lo vivenciado en la infancia por
sus pacientes, alcanza un lugar de saber: “Y enseguida quiero confiarte el gran secreto que
poco a poco se me fue trasluciendo en las tultimas semanas. Ya no creo mas en mi
neurdtica’”. A ello afiadira una fisonomia de lo inconsciente, “la inteleccion cierta de que en
lo inconsciente no existe un signo de realidad, de suerte que no se puede distinguir la verdad
de la ficcion investida con afecto” (Freud [1886-1899] 2017, pag. 301-302). Ya plantear un
signo de realidad es hacer entrar la realidad en el mundo del signo, y es lo que permitira hacer
del inconsciente una verdad diferente de la realidad objetiva, pues lo libidinizado serd la
ficcion ligada a un afecto. La investidura no es otra cosa que una forma de nombrar lo
pulsional, que actia articulado a una ficcion. Por lo tanto, tenemos el terreno para pensar que
la satisfaccion pulsional no puede sino enlazarse a un campo virtual que se separa de la
realidad objetiva. Alli donde la neurdtica miente, hay una realidad virtual que sera preciso

esclarecer.
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Dos afos antes de publicar “La interpretacion de los suefios” donde mostrara un mecanismo
de funcionamiento de lo que llamara el aparato psiquico, Freud ya tiene elaborada una teoria
causal de las neurosis, cada vez mas separado de las concepciones sobre la neurastenia. La
sexualidad ya tiene para entonces un lugar preponderante, avenida de diversas formas, pero
principalmente a partir del relato de los pacientes. Pero se trata de una sexualidad que puede
prescindir del cuerpo, incluso del acto sexual, y se integra mas bien a un elemento virtual
como lo son los recuerdos de las vivencias infantiles. ;Qué estatuto de realidad tienen estos
recuerdos? ;Por qué les da el contenido de sexual? ;Qué es entonces para Freud lo sexual? Se
trata de recuerdos que por un “efecto retardado” (nachtréglich) sobrevienen en una época
diferente a lo vivenciado. Esta primera aproximacion freudiana nos da la clave para ubicar
por qué el psicoanalisis siempre fue virtual, en tanto la vivencia nunca sera una experiencia
empirica, sino mas bien el recuerdo de una vivencia. Sin embargo, cuando se trate de una
vivencia actual, ésta no sera algo novedosa, en principio, sino un reconformacion de algo ya
vivenciado. Pero Freud ya en 1898 introduce esta variable: “Este efecto retardado arranca,
como no podria ser de otro modo, de las huellas psiquicas que las vivencias sexuales
infantiles han dejado como secuela. En el intervalo entre vivenciar estas impresiones y su
reproduccion (o, mas bien, el reforzarse los impulsos libidinosos que de aquella parten), no
solo el aparato sexual somatico sino también el aparato psiquico ha experimentado una
sustantiva plasmacion, y por eso a la injerencia de esas vivencias sexuales tempranas sigue
ahora una reaccion psiquica anormal: se generan formaciones psicopatoldgicas” (Freud
[1893-1899], 2013, pag. 273). Hay entonces un vivenciar, un intervalo y de alli sobreviene
luego, pasado el tiempo, la reproduccion. Aquel intervalo abrird para Freud una gran
virtualidad, donde podra realizar sus desarrollos metapsicoldgicos. Incluso en aquel texto ya
asoma la interpretacion de los suefios, que pronto dara Freud a conocer, como una estructura
similar a la del sintoma: “En un libro que estoy preparando sobre ‘interpretacion de los
suefios’ [...] Y es que el suefio pertenece a la misma serie de formaciones psicopatologicas
que la idea fija histérica, la representacion obsesiva y las ideas delirantes [...] Como los
fenomenos de las psiconeurosis se generan por el efecto retardado de unas huellas psiquicas
inconscientes, so6lo seran asequibles para una psicoterapia que en esto debe transitar otros
caminos que los de la sugestion con o sin hipnosis, Unicos hasta ahora recorridos. Basindome
en el método catartico indicado por Breuer, he llegado a desarrollar casi por completo en los
ultimos afios un procedimiento terapéutico que llamaré ‘psicoanalitico’” (Freud [1893-1899],

2013, pag. 273-274).
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Podemos ver que este momento en sus desarrollos tedricos es crucial, porque ya tiene
en carpeta el psicoandlisis como método, pero que no es algo desarticulado de sus
concepciones sobre la sexualidad, sobre el estado animico y sobre el aparato psiquico. El
procedimiento terapéutico es el lugar donde tendra existencia su teoria, y a la inversa, su
teoria encontrara explicacion en el desarrollo de aquella virtualidad que es el procedimiento,
que ya anticipa, sera de “interpretacion”. Es fundamental rescatar esta elaboracion dialéctica,
si precisamos que el dispositivo creado por Freud contendra una estructura inédita: dos
personas que conversan, uno habla mas que otro, uno de ellos, interpreta, pero al mismo
tiempo quien habla también interpreta, todo ello con el uso de otro objeto singular que sera el
divan, constituyendo una virtualidad donde lo sexual emergerd a través de la palabra

articulada a los recuerdos.

2.2 - Lo sexual es arena en las manos

Pero retomando la pregunta acerca de qué es la sexualidad para Freud, Hervé Castanet
nos clarifica que la sexualidad forma parte del axioma fundante del psicoanalisis, donde dice,
pareciera que todo es sexual. Sin embargo, Castanet aclara que lo sexual para Freud va
mucho mas alla: “Pero la minima lectura de Freud aleja ese clisé pansexualista con el que un
C.G,Jung, su antiguo discipulo, se regoded con sus arquetipos sexuales inmemoriales. En
primer lugar, la sexualidad freudiana no se reduce a las practicas sexuales observables —a lo
que se consigue durante el encuentro de dos cuerpos en una cama. Nunca es bruta, aislable en
un laboratorio, sino inseparable de una ficcion, de una ‘teoria sexual’ —este término freudiano
designa las teorias que los nifios elucubran para explicarse los enigmas de la concepcion, del
nacimiento y de la diferencia de los sexos. Luego, lo sexual se distingue de lo genital. Freud
ha desbaratado la creencia de una sexualidad unificada bajo el primado de la genitalidad con
miras a la reproduccion que la expresion instinto sexual acredita para el mundo animal”
(Castanet, 2014, pag. 15-16). Es clave ubicar esa ficcion, esa teoria sexual que enmarca el
relato, “desbaratando” con sus peripecias, lo propiamente sexual. Asimismo, lo inobservable
de tales teorias, puesto que no se trata de constatar en la “realidad objetiva”, se vuelven
palpables, tienen su efecto, en tanto comandadas por el aparato psiquico. De alli que Castanet

apunte ain mas aquella idea de que “una sexualidad natural, como la que se observa en los
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animales con su ritmo, sus periodos, su sistematicidad, su fijeza repetitiva del instinto, es un
mito” (Castanet, 2014, pag. 17). Y ese mito, evidentemente dice el autor, genera fascinacion.
Es por ello que tal vez se intenta brindar una y otra vez alguna férmula que vendria a resolver
el enigma de la sexualidad, ya sea por la vida de alguna practica sexual, o por los caminos de
la farmacologia, asi como de las teorias neuronales y hormonales, donde creen localizar el
asiento verdadero y real de lo sexual. El psicoanalisis en cambio, lleva lo sexual al campo de
una virtualidad, donde complejos procesos, mecanismos singulares, experiencias inauditas,
conforman un espiral donde la realidad, una vez que se cree encontrarla, da lugar a alguna
pérdida. Asi, lo sexual se vuelve arena en las manos, principalmente en las manos de la razoén
y el entendimiento. Sin embargo, no se trata de una irracionalidad. Freud lo aclara por
ejemplo al hablar acerca del suefio como cumplimiento de deseo, donde destaca que se trata
de un fendmeno psiquico de pleno derecho: “El suefio no es comparable al sonido
desordenado de un instrumento que no pulsa el ejecutante sino que es golpeado por un poder
externo; no carece de sentido, no es absurdo, no presupone que una parte de nuestro tesoro de
representaciones duerme al tiempo que otra empieza a despertar. Es un fendmeno psiquico de

pleno derecho, mas precisamente un cumplimiento de deseo” (Freud [1900] 2017, pag. 142).

Poco a poco, Freud va avanzando en la construccidon de sus conceptualizaciones, lo
que va dando lugar a la aparicion de nuevos conceptos, nuevas ideas que no hacen
desaparecer las primeras, sino que las va complejizando. Asi podrd edificar un aparato
psiquico en un momento determinado con sistemas (preconsciente, consciente e
inconsciente), para luego estructurarlo en base a instancias (Ello, Yo y Super-yo) donde
quedaran incluidos los sistemas. O respecto de las pulsiones, estableciendo el primer
dualismo pulsional (Pulsiones yoicas - pulsiones de objeto / pulsiones yoicas — pulsiones
sexuales) y posteriormente el segundo dualismo pulsional (pulsiones de vida — pulsiones de

muerte).

En el afio 1926, le solicitan a Freud la realizacion de un texto para la Enciclopedia
Britanica. Avido por verse publicado en un lugar afiorado, con gusto envia un trabajo cuyo
titulo sera “Psicoanalisis”. Alli intentara plasmar un recorrido amplio del psicoandlisis en
pocas palabras, destacando principalmente dos significados, el del tratamiento de las
neurosis, y el de la psicologia de lo profundo, en tanto ciencia de los procesos animicos

inconscientes.
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Alli se expresa que “El psicoandlisis como psicologia de lo profundo considera la vida
animica desde tres puntos de vista: el dinamico, el econdémico y el topico” (Freud
[1925-1926] 2013, pag. 253). Si bien emergen aqui algunas confusiones, en tanto por un lado
Freud ubica a la pulsion como de naturaleza organica, dird enseguida que se trata de algo mas
bien aun oscuro. Pero dara cuenta tanto de la dinamica y economia de la vida pulsional, asi
como ubicara los procesos inconscientes en relacion por ejemplo al complejo de Edipo. Y en
cuanto a la terapéutica, dara un valor fundamental a la transferencia, donde destacara el
desarrollo de un vinculo afectivo del neuroético con su médico, vinculos tiernos y hostiles que
no se fundan en una relacion real. Asi, sera el manejo de la transferencia lo que permitira
superar las resistencias internas y cancelas las represiones, mecanismo psiquico inconsciente

esencial de las neurosis.

Resalto entonces el recorrido que podriamos establecer, desde el vinculo que se
establece entre paciente y terapeuta, cuya fundacion no es una relacion real, sino una
virtualidad que se engendra como producto de procesos inconscientes, motivados por la
represion, y cuya fuerza es tomada de una oscura entidad como lo es la pulsion. Cabe
destacar el profundo interés de Freud de hacer entra al psicoanalisis en el mundo de la ciencia
de su época, pero sin embargo, a poco que comienza a adentrarse en la teoria de las pulsiones,
deberd recurrir a la mitologia para su dilucidacion, dando un papel protagénico a las
pulsiones de vida y de muerte, es decir, a Eros y Tanatos, sin ninglin correlato con alguna

supuesta naturalidad, aunque no deja de intentar ubicar sus procesos.

2.3 - El papel de las fantasias

Ahora bien, retomando lo inicialmente planteado en torno a las fantasias, es que
veremos el hilo conductor hacia lo virtual de la experiencia analitica en tanto no responde a la
realidad empirica. En 1908, Freud establece una conexién directa entre sintomas histéricos y
fantasias. Dando un rodeo por los suefios diurnos como formas de la fantasia para
posteriormente causar los suefios nocturnos, dird que se trata en todos los casos de
cumplimientos de deseos. Ello nos lleva nuevamente a preguntarnos ;Cudl es el estatuto de
realidad de esos deseos? Si esos deseos se encuentran ligados a las fantasias, y por ende, a las

construcciones imaginativas asi como a los procesos inconscientes, queda claro que dichos
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deseos de ninguna manera encuentran un asidero en la realidad empirica. Nuevamente la
potencia de lo virtual se impone, y obliga a la realizacion de deducciones. Por ello, se
configura un recorrido que implicard encontrar sistemas de funcionamiento, elementos y
relaciones. Ello llevara, mas adelante, a Lacan a utilizar innumerables recursos de las

matematicas para abordar los postulados freudianos.

Dice Freud en 1908: “de estas fantasias, las hay tanto inconscientes como conscientes,
y tan pronto como han devenido inconscientes pueden volverse también patogenas, vale
decir, expresarse en sintomas y ataques [...] Las fantasias inconscientes pueden haberlo sido
desde siempre, haberse formado en lo inconsciente, o bien —caso mas frecuente— fueron
una vez fantasias conscientes, suefios diurnos, y luego se las olvid6 adrede, cayeron en lo

inconsciente en virtud de la «represion»” (Freud [1906-1908] 1992, pag. 142).

Lo novedoso aqui serd la idea de la existencia de fantasias que siempre fueron
inconscientes, vale decir, que se trata de algo por completo extrafio y ajeno a la consciencia.
Vemos en esto un parangdn con lo planteado por Lacan a la altura de su Seminario 10, La
angustia, cuando expresa que en el deseo se trata de algo articulado, pero de ninguna manera

articulable.

Freud establecera también en el texto “las fantasias histéricas y su relacion con la
bisexualidad” el concepto de soldadura entre el acto masturbatorio y la fantasia,
estableciendo una virtual fijeza que serd mas real que la realidad objetiva para cualquier
neurotico: “Originariamente, la accidon era una empresa autoerética pura destinada a ganar
placer de un determinado lugar del cuerpo, que llamamos erdgeno. Mas tarde esa accion se
fusiond con una representacion-deseo tomada del circulo del amor de objeto y sirvid para
realizar de una manera parcial la situacion en que aquella fantasia culminaba. Cuando luego
la persona renuncia a esta clase de satisfaccion masturbatoria y fantaseada, la fantasia misma,
de consciente que era, deviene inconsciente. Y si no se introduce otra modalidad de la
satisfaccion sexual, si la persona permanece en la abstinencia y no consigue sublimar su
libido, vale decir, desviar la excitacion sexual hacia una meta superior, estd dada la condicion
para que la fantasia inconsciente se refresque, prolifere y se abra paso como sintoma
patologico, al menos en una parte de su contenido, con todo el poder del ansia amorosa”
(Freud [1906-1908] 1992, pag. 142). Cuerpo erogeno, representacion-deseo, circulo de amor
de objeto, fantasia, satisfaccion sexual. Se trata de un circulo, en tanto hay una articulacion

directa entre satisfaccion sexual y cuerpo, pero que no es sin pasar por la fantasia como
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representacion-deseo ligada al objeto de amor. En un pérrafo vemos desfilar las dimensiones

del amor, el deseo y el goce, tal como los articulara Lacan en su elaboracion teorica.

Lo patégeno en relacion a las fantasias, se ligard a la imposibilidad de hacerle frente
desde la consciencia a los deseos inconscientes. Entonces, en principio lo patogeno se liga a
una cuestion de tipo moral, y por ende, a una culpabilidad, que Freud sabra desarrollar de la
mejor manera, incluso al hablar del Mito de Totem y Tabu. El horror por el acto, en tanto
mitico, instaura una virtualidad donde se asentara el sujeto originariamente culpable. Es por
ello que el psicoanalisis tendrd que vérselas con las fantasias de los neuroticos, a fin de poder
establecer los nexos entre sintoma y responsabilidad. Es una de las grandes dificultades que
surgiran para Freud, pesquisar si tener conocimiento de la causa, conlleva la desaparicion o
no del sintoma. Obviamente es un lugar de detencion en la obra de Freud, mas alla de sus

elaboraciones tedricas, y lo que le permitird a Lacan avanzar a partir de su teoria del Pase.

Es, por otro lado, lo que mas adelante Freud elaborard de manera minuciosa en torno
al complejo de Edipo y el complejo de Castracion. Freud debe recurrir una vez mas al mito,
para explorar aquella virtualidad que supone subyace en el inconsciente del neurético. Es una
apuesta que lo llevard a universalizar una estructura que luego sera cuestionada, por ejemplo,

por las teorias feministas del siglo XXI.

Ahora bien, retomando las conexiones entre los sintomas histéricos y las fantasias
inconscientes, es fundamental remitirse al trabajo que realiza Freud en torno al caso Dora.
Alli vuelve sobre lo que habia propuesto en sus elaboraciones teoricas de 1895 y 1896, donde
habia destacado el papel de los procesos psiquicos en la patogénesis de la histeria. Interesado
en mostrar principalmente la relacion entre los suefios y los procesos inconscientes, extiende
un poco mds su estudio, para mostrar los suefios en un caso de histeria, o como ¢l prefiere
llamarlo, en un fragmento de un caso. Pero su interés principal serd mostrar los suefios que
emergen en ese tiempo de tratamiento con Dora: “El presente fragmento del historial de
tratamiento de una muchacha histérica estd destinado a ilustrar el modo en que la
interpretacion del suefio se inserta en el trabajo del analisis. Al mismo tiempo, me permitira
exponer al publico por primera vez, con una amplitud que ya no deje lugar a mas
malentendidos, una parte de mis opiniones sobre los procesos psiquicos y las condiciones

organicas de la histeria” (Freud [1905] 1992, pag. 15).
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Del caso, Freud dird que su paciente, de 18 afios, a la que llamara “Dora”, sufria de
neurosis ya desde sus 8 afios. La ve por primera vez a los 16 afios, cuando la joven presentaba
como sintomas tos y afonia. Alli, luego del diagnoéstico, le indica un tratamiento. Cuando
vuelve a ver a Freud, los principales sintomas de Dora son una gran desazon y una alteracion
del caracter, que se suman a la tos y a la afonia. Mas alla de la ligazon sintomatica a los
hechos que Freud extrae de la relacion del padre de Dora con la Sra. K, el Sr. K y Dora
propiamente dicha, intentara buscar en la infancia la construccion de los caminos psiquicos
que generaron los sintomas. Veremos coémo, para Freud, el relato de hechos, la realidad
empirica en juego, no da cuenta cabalmente de los sintomas en juego, e incluso, esos hechos
que alarman principalmente al padre de Dora, esto es, el vinculo de Dora con el Sr. K., son
artificios cuya causa ha de hallarse en otro lugar. El “Fragmento de un caso de histeria” es un
ejemplo cabal de que mas alla del relato de hechos por parte de un paciente, un analista lee
aquello desde otra perspectiva, buscando los trazos causales que determinan el relato,
abriendo un campo virtual entre lo dicho y lo que se presenta como causa. Sin embargo,
Freud da rienda suelta al relato, adentrandose en los pormenores de la historia, en detalles de
hechos, de situaciones que dan un marco a lo que le interesa investigar. Realiza hipotesis, las
modifica, busca por unos senderos, y cuando se encuentra con obstaculos, dirige su atencion
hacia otros. Sin embargo, al llegar a la causalidad, dira que el sintoma histérico precisa de dos
partes: la solicitacion de un organo y la intencionalidad que deviene de lo psiquico, es decir,
su sentido sustraido de la consciencia: “los sintomas se solucionan en la medida en que se
explora su intencionalidad psiquica. Una vez que se ha removido lo que puede eliminarse
mediante un psicoandlisis, es posible formarse toda clase de ideas, probablemente acertadas,
acerca de las bases somaticas, por lo general organico-constitucionales, de los sintomas”

(Freud [1905] 1992, pag. 37).

Asi, Freud establece una conexion directa entre la tos de Dora y algunas fantasias ligadas a
los acontecimientos que se van enarbolando: “Muy pronto se presentd, la oportunidad de
atribuir a la tos nerviosa una interpretacion de esa clase, por una situacion sexual fantaseada
[...] con su tos espasmddica, que, como es comun, respondia al estimulo de un cosquilleo en
la garganta, ella se representaba una situacion de satisfaccion sexual per os entre las dos

personas cuyo vinculo amoroso la ocupaba tan de continuo” . (Freud [1905] 1992, pag.

42-43),
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Freud se refiere aqui al vinculo entre el padre de Dora y la Sra. K., pero también se halla
articulado al asco por el beso del Sr. K. Finalmente, emerge la fantasia inconsciente vinculada
a la vida infantil de Dora, y que se ligaria a lo suscitado en sus sintomas, ya desde los 8 afios:
“No es asombroso, entonces, que nuestra histérica de casi diecinueve afos tuviera
conocimiento de la existencia de esa clase de comercio sexual (la succion del miembro viril),
hubiera desarrollado una fantasia inconsciente de esa indole y la expresara a través de la
sensacion de estimulo en la garganta y la tos. Tampoco seria asombroso que sin
esclarecimiento externo hubiera llegado por si sola a esa fantasia, como lo he comprobado
con certeza en el caso de otras pacientes. En efecto, un hecho notable proporcionaba en ella la
precondicion somadtica para la creacidn autdbnoma de una fantasia que coincide, por otra
parte, con el obrar de los perversos. Recordaba muy bien que en su infancia habia sido una
«chupeteadora». Asimismo, el padre se acordaba de haberle quitado esa costumbre,
mantenida por ella hasta su cuarto o quinto afio de vida. La propia Dora conservaba clara en
la memoria una imagen de sus afos de infancia: estaba sentada en el suelo, en un rincon,
chupandose el pulgar de la mano izquierda, mientras con la derecha daba tironcitos al 16bulo
de la oreja de su hermano, que estaba ahi quieto, sentado. Esta es la manera completa de
autosatisfaccion por el chupeteo, que también otras pacientes —después anestésicas e

histéricas— me han contado”. Freud [1905] 1992, pag. 46).

El sentido llama a la interpretacion, y ella busca la causa. Esa duplicidad de la
realidad hace que sea factible para Freud encontrar una via que muestre que un sintoma se
articula a una fantasia inconsciente. Por supuesto que esto nos remonta a la cuestion de la
causa, tan presente en Platon como en Aristoteles, y que recorrerd toda la filosofia y luego las
ciencias humanas. En la medicina, las causas quedan relegadas al organismo, con sus infinitas
funciones, pero también ficciones, cuando intentan explicar aquello que se liga al lenguaje.
Las explicaciones neuronales u hormonales del amor, el odio, o fendmenos como el autismo,

para nombrar algunos, suelen caer siempre en saco roto.

Ahora bien, pareciera que en el sintoma se evidencia una repeticion que haria caer la
ficcion de las fantasias, por ejemplo, ese vinculo entre la satisfaccion del chupeteo de Dora y
los sintomas corporales. Pero ello sélo es posible ubicar en un contexto virtual que se liga a la
palabra y se desprende del hecho, con el doble sentido del término. Desprendimiento en tanto

separacion, pero también en cuanto direccion, inicio de un movimiento. Solo por el
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establecimiento del dispositivo analitico como una virtualidad, es palpable el encuentro con

una causa que se vuelve real para el sujeto, enredada en la ficcion del lenguaje.

Ahora bien, la pregunta que emerge es ;/Por qué es necesario producir esa particion de
las cosas? ;Por qué la realidad no alcanza a sostenerse y es preciso crear ficciones? Freud, en
“la pérdida de la realidad en la neurosis y la psicosis” brindara un fundamento preciso: “la
neurosis se limita regularmente a evitar el fragmento de realidad de que se trate y protegerse
contra todo encuentro con €l. Pero la precisa diferencia entre la neurosis y la psicosis queda
mitigada por el hecho de que tampoco en la neurosis faltan las tentativas de sustituir la
realidad indeseada por otra mas conforme a los deseos del sujeto” (Freud [1924] 1996, pag.
2747). Vemos aqui por un lado una confusion entre realidades, la que es verdadera y la que se
quiere evitar, y por otro lado, una realidad indeseada y otra méas conforme con el deseo del
sujeto, cuando justamente lo que se trata de evitar se articula a dicho deseo. Vemos lo dificil
que resulta para Freud poder establecer de qué realidad se trata. Por eso continta: “Semejante
posibilidad es facilitada por la existencia del mundo de la fantasia, un dominio que al tiempo
de la instauracion del principio de la realidad, quedé separada del mundo exterior, siendo
mantenida aparte, desde entonces, como una especie de ‘atenuacion’ de las exigencias de la
vida, y aunque no resulta asequible al yo, s6lo conserva con €l una relacion muy laxa. De este
mundo de la fantasia extrae la neurosis el material para nuevos productos optativos,
hallandolo en ¢l por medio de la regresion a épocas reales anteriores mas satisfactorias”

(Freud [1924] 1996, pag. 2747).

Es una gran virtualidad hablar en términos de mundo exterior, exigencias de la vida y
el yo como una instancia vinculada, por un lado a dicha realidad, pero con una pata, aunque
laxa, con el mundo de las fantasias. La neurosis serd entonces una estructura defensiva para
separar esos nuevos productos optativos mas reales y satisfactorios que el principio de
realidad viene a querer derribar. El mundo de las fantasias se torna, entonces, lo temido, pero
por otro lado el lugar desde donde el neurético extrae el material para sobreponerse a las
exigencias. Lo paraddjico se torna presente en Freud, puesto que no se sabe qué se quiere
evitar, lo que lo llevara a hablar de los vasallajes del yo, y la idea de que no se puede servir a

dos amos al mismo tiempo.

Entre 1916 y 1917, Freud dard las “conferencias de introduccion al psicoanalisis”, y
en la conferencia 23, denominada “Los caminos de la formacion de sintoma” planteard una

metafora que muestra a claras el lugar que le da a las fantasias, donde se encuentra aquello
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mas real del neurdtico. Con términos tales como energia psiquica o investidura energética,
vemos la apuesta Freudiana por lo virtual, destacando aquella raiz etimologica que la acerca a

fuerza y energia, de donde parte su ligazon con espiritu y alma.

Partamos de la concepcion de Freud de sintoma en dicha conferencia: “Los sintomas
-nos ocupamos aqui, desde luego, de sintomas psiquicos (o psicdégenos) y de enfermedades
psiquicas- son actos perjudiciales, o al menos, inutiles para la vida en su conjunto; a menudo
la persona se queja de que los realiza contra su voluntad, y conlleva displacer o sufrimiento

para ella” (Freud [1917] 2013, pag. 326).

Si alguien recurre a un psicoanalista, es en primera medida por el hecho de que el
sufrimiento estd presente en su vida, y es por ello que busca como primera medida que haya
alguien que lo alivie de lo que sufre. Pero ;Donde encuentra alivio el neurético segiin Freud?
Esta idea de sintoma lo llevara a determinar el lugar preciso donde se encuentra aquello real
que alivia del sufrimiento. Dira entonces que el sintoma es un retofio de un cumplimiento de
deseo libidinoso inconsciente desfigurado de multiples maneras, fijados a las practicas y
vivencias sexuales infantiles, asi como a los objetos resignados de la nifiez. Lo abandonado
por las exigencias de la realidad, retorna para que el neurdtico abandone justamente la

realidad, cuya exigencia reclama alivio.

Asi, Freud vuelve a encontrarse con la paradoja de la realidad: “Tras breve reflexion
comprendemos con facilidad lo que tanto nos confunde en este estado de cosas. Es el
menosprecio por la realidad, el descuido por la diferencia entre ella y la fantasia” (Freud
{1917} 2013, pag. 326). Y refiriéndose al enfermo: “Cuando €l nos presenta aquel material
que, por detras de los sintomas, lleva hasta las situaciones de deseos calcadas de las vivencias
infantiles, al comienzo no podemos menos que dudar sobre si se trata de realidades o
fantasias [...] También ellas poseen una suerte de realidad: queda en pie el hecho de que el
enfermo se ha ocupado de esas fantasias, y dificilmente ese hecho tenga menor importancia
para su neurosis que si hubiera vivenciado en la realidad el contenido de las fantasias. Ellas
poseen realidad psiquica, por oposicion a la realidad material, y poco a poco aprendemos a
comprender que en el mundo de las neurosis la realidad psiquica es la decisiva”. (Freud

[1917] 2013, pag. 335-336).
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2.4 - Un patrimonio indispensable para las neurosis

Acto seguido, Freud las llamard “patrimonio indispensable de las neurosis”, para
luego utilizar la metafora extraida de Theodor Fontane, de las fantasias como ““construcciones
auxiliares”, similares a su idea de “nuevos productos optativos”. Dicha metafora explora de
forma tajante el mundo virtual donde se sitia: “la creacion del mundo de la fantasia dentro
del alma halla su cabal correspondiente en la institucion de ‘parques naturales’, de ‘reservas’,
alli donde los reclamos de la agricultura, el comercio y la industria amenazan alterar
velozmente la faz originaria de la Tierra hasta volverla irreconocible. El parque natural
conserva ese antiguo estado que en todos los otros lugares se sacrifico, con pena, a la
necesidad objetiva. Ahi tiene permitido pulular y crecer todo lo que quiera hacerlo, aun lo
inutil, hasta lo dafiino. Una reserva asi, sustraida del principio de realidad, es también en el

alma el reino de la fantasia”. (Freud [1917] 2013, pag. 339).

El mundo de la fantasia entonces, se convierte en el lugar del alma donde es posible
hacer crecer lo que sea, creando una virtualidad donde lo inutil tiene una utilidad. Ahora es
posible comprender ademas, que la realidad virtual no es una novedad, y que los anteojos de
realidad mixta, por ejemplo, las denominadas gafas de Vision Pro de Apple, donde lo real se
mezcla con lo virtual, no seria posible sin ese reservorio que Freud destaca en el reino de la
fantasia. La diferencia quizd esté en arrancarle al sujeto la posibilidad de crear su propia
reserva natural, despojandolo del lugar de causa, para pasar a depender del gadget, tal como
lo nomina Lacan: “Desde entonces hemos hecho algunos pequefios progresos, pero ;/qué es lo
que la ciencia brinda, a fin de cuentas? Nos brinda en qué hincar el diente, en lugar de lo que
nos falta en la relaciébn de conocimiento, lo cual, para la mayoria de las personas —en
particular, todas las que estdn aqui-, se reduce a gadgets: la television, el viaje a la luna. Y
ustedes ni siquiera hacen el viaje a la luna —solo algunos, seleccionados—, sino que lo ven por
television” (Lacan [1974] 2022, pag. 142).

El psicoanalisis creado por Freud a partir del descubrimiento del Inconsciente se vislumbra
como una construccion de virtualidades donde es posible localizar aquello real que causa el
padecer del sujeto, pero por donde también esta su alivio. El dispositivo analitico, la sesion
analitica, y lo que alli acontece, es una virtualidad cuya virtud es la de buscar una ldgica que

dé cuenta de su estructura, su funcionamiento y de su por qué y para qué.
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CAPITULO 3

Tres virtualidades en Lacan: L.o imaginario, lo simbdlico y lo real

3.1 - La realidad humana es tripartita

Comenzaré el presente capitulo introduciendo algunas referencias lacanianas, a fin de
avanzar con el proposito de la tesis, localizando en la triparticioén de lo real, lo simbolico y lo
imaginario, el espacio virtual donde se juega la partida del psicoanalisis, a distancia de la

realidad empirica.

Lacan comienza realizando una triparticion de la realidad humana, virtualizando su

estructura, complejizando lo dado en la simpleza del sentido comun.

En una intervencion del afio 1953, titulada “lo simbolico, lo imaginario y lo real”,
inmediatamente anterior al informe de Roma sobre “Funciéon y campo de la palabra y del
lenguaje en psicoanalisis” Lacan presenta lo que luego llamard sus tres registros, para
explicar lo que constituye la realidad humana. Alli intentara “decir algunas palabras sobre lo
que significa la confrontacion de esos tres registros muy distintos que son los registros
esenciales de la realidad humana y que se llaman: lo simbdlico, lo imaginario y lo real”

(Lacan [1953] 2006, pag. 15).
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Desde esta perspectiva, el concepto de realidad se vuelve difuso, y era algo
que ya advertia Freud con su idea de realidad psiquica. Pero es que el término realidad, al

igual que virtual, tiene una larga historia.

Como plantea German Marquinez Argote, “Realitas no tiene muy noble cuna, ni una
brillante historia de la que se pueda enorgullecer. Su origen se remonta a la polisémica res,
que en latin cldsico tenia ‘un uso casi infinito para significar todo lo que se puede hacer, decir
o pensar’. Este magno espacio semantico es cubierto hoy en las lenguas romances por la
palabra cosa” (Marquinez, 2006, pag. 146). Realidad entonces tiene un vinculo primario con
res, y rapidamente podemos escuchar alli las resonancias cartesianas de la res cogitans y la
res extensa. Descartes inaugura la modernidad con una duplicidad donde luego se podra
insertar el psicoandlisis. Lacan dird incluso que el sujeto del psicoanalisis es el sujeto
cartesiano o el sujeto de la ciencia, en tanto sujeto que no se cierra sobre si mismo, sino que

parte de su apertura, expresada desde el inicio por la duplicidad que instaura Descartes.

A lo largo de los siglos, se van produciendo mutaciones, modificaciones, con nuevos
usos y sentidos de las palabras. La palabra realidad o real no serd la excepcion, y justamente
es lo que vemos en la obra de Freud, donde emerge la diferencia entre realidad material u
objetiva y realidad psiquica, o en Lacan entre realidad y real, o incluso en las relaciones entre
real y racional, donde implicard también una lectura diferente del ser y de la existencia. Por
ejemplo, para Lacan, la idea de falta en ser tendra un valor fundamental para ubicar al sujeto
del inconsciente, mientras que el ser, sera leido en otro momento de su ensefanza en relacion
al Uno, y mas aun, en relacion al si-mismo. La idea de la presente tesis, es que aquello no es
posible sin repensar la virtualidad, en tanto espacio, donde los términos pueden moverse,
combinarse, mutar. Incluso, para el psicoanalisis tal como lo articula Lacan, la presencia del
analista (término mas que realista) no es la persona de carne y hueso de la supuesta realidad
material en la que creemos estar insertos. De la definicion de que el analista es al menos dos,
se extrae que no puede ser solo eso. Incluso un analista es una cosa (res - realidad) en una
sesion, o en un momento de la sesion analitica, y otro en otra. Asi también lo serd frente a un
analizante y frente a otro. Pero lo mismo sucedera con el analizante, al que se supone ademas
mas cambiante. Por eso mismo Lacan se dirige a encontrar en un momento una definicion del
analista por su acto, y ni siquiera por ¢él, sino por las consecuencias del mismo. Lacan rescata
para el uso practico del andlisis lo virtualmente virtuoso de esa potencia que es el
descubrimiento freudiano del Inconsciente y su articulacion a las Pulsiones, para depurarlo de

imaginarizaciones a través de la implementacion de un sistema simbolico que habilite una
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forma de atrapar lo real que se escapa, justamente por participar de una experiencia cuya
racionalidad esta en lo profundo del lenguaje, pero cuya superficie es topoldégicamente
accesible, captable en lalengua. Vemos entonces que los desplazamientos que se producen en
uirtus, raiz de lo virtual, pasando de una fuerza al vigor, y de éste al espiritu, para terminar
siendo aquello que potencialmente puede llegar a ser, se engarzan con las formas en que se
presentan los conceptos en Psicoandlisis, intentando cercar un real que solo es posible asir
mediante matemas, tal como los abordara Miller. La experiencia de lo real, parafreseando al
titulo de uno de los Cursos impartidos por Jacques-Alain, solo es deducible en su articulacion
conceptual, donde lo real es el obstaculo, pero también el motor, es una direccion a seguir,
pero de ninguna manera algo palpable, demostrable en una experiencia concreta, sino situable
entre formulas y palabras. Por eso, como dice Antonio Machado “Bueno es recordar las
palabras viejas, que han de volver a sonar”. Lo virtual en nuestro tiempo tiene su singularidad
de la mano de la tecnociencia, con sus multiples dispositivos donde se ponen juego otras
relaciones entre la imagen y el simbolo, y a la que habrd que buscarle su real, si es preciso.
Pero no por eso el Psicoandlisis deja de consistir, en la ambigiiedad del término, en una

practica virtual.

Alguien se cae en la calle y se lastima la pierna. Es un hecho, o para ubicarlo en
términos filosoficos, es un fenomeno. Pero ;es real para el psicoandlisis? Esa caida, si es
leida como tal por el sujeto, podra sostenerse en una imagen del cuerpo y del espacio que
dardn una forma yoica a la escena, tal como Freud se referia a que el yo era una superficie
corporal. Pero esa caida podrd ser ingresada también en la historia del sujeto por haber
llegado tarde a causa de la caida, o haberse reido como lo hacia con sus padres, o por llorar
del dolor como cuando muri6é su hermano. Es decir, tendrd una significacion, supongamos
para el caso, falica. Pero alli también podrd leerse un real, un imposible que escapa al
entendimiento, pero que con el andlisis serd reconducido a su punto mas irreductible. Ese real
entonces tendra una funcion, que sale del campo de la significacion falica. Todo ello serad
posible en el espacio virtual que crea la experiencia analitica, donde analista y analizante son
ficciones reales que van y vienen del sentido al fuera-de-sentido, de la mentira a la verdad
como su reverso, del amor y el odio a la ignorancia. Por supuesto que no se confunden
analista y analizante, y es mas conveniente para ese juego, que el analista haya estado en el

lugar del analizante, y que de su caida encuentre su funcion en la cura.
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3.2 - Primacia de lo simbdlico

Retomando el texto de 1953 donde presenta sus registros, vemos que para Lacan la
cuestion del andlisis parte de un real que se escapa, y que se le escapaba al mismisimo Freud,
verificable en las presentaciones de sus historiales clinicos. Por eso Lacan se pregunta “;Qué
se pone en juego en un andlisis? ;jEsa relacion real con el sujeto, a saber, reconocer su
realidad de cierto modo y segin nuestros parametros? [...] Ciertamente no, se trata
indudablemente de otra cosa” (Lacan [1953], 2006, pag. 17). Es importante destacar aqui la
idea de parametro, ya que es alli donde se produce la ruptura con cualquier tipo de realidad
empirica u objetiva. Si puede cuestionar el ideal que implicaria una supuesta realidad, es
porque de lo que se trata es de otra cosa, y lo que se pone en juego en un analisis es algo muy
diferente de una experiencia de hechos concretos: “Desde hace afios, la elaboracion de la
doctrina analitica apunta a responder esta pregunta. El hombre comun, el hombre publico, no
parece sorprenderse mucho por la eficacia de esta experiencia que transcurre entera en
palabras [...] Hablar ya es introducirse en el sujeto de la experiencia analitica. Aqui, en
efecto, conviene preguntarse qué es la palabra, es decir, el simbolo [...] si solo vemos en los
elementos y los resortes propiamente técnicos del analisis instrumentos destinados a
modificar, por una serie de acercamientos, las conductas y las costumbres del sujeto,
répidamente desembocamos en cierto nimero de dificultades y atolladeros” (Lacan [1953]
2006, pag. 18). Lacan destaca de que si seguimos esa linea, la de tratar de modificar una
supuesta realidad material, a través de una experiencia empirica, como seria en ese caso el
analisis, todo desembocaria en una “experiencia que parecerd mas irracional de lo que
realmente es” (Lacan [1953], 2006, pag. 19). Pero ;qué sera entonces la experiencia de la
palabra en este momento inicial de su ensefianza? Lacan dara un rodeo por la etologia, para
intentar circunscribir lo imaginario, tomando como campo de referencia los trabajos
experimentales donde se evidenciaban el comportamiento de los animales en el plano sexual,
y que trasladados al campo del comportamiento humano, este se hace evidente cuando puede
desplazarse fuera del ciclo que asegura la satisfaccion de una necesidad “natural”. Sin
embargo, Lacan dice que esto no se puede confundir con lo analizable, y que lo analizable
debe buscarse en otro lugar. Los comportamientos, envueltos en velos fantasmaticos, habran
de querer decir otra cosa, y es alli donde lo simbolico comienza a jugar su partida. Por eso,
“asi se trate de sintomas reales, actos fallidos, y todo lo que se inscriba en lo que encontramos

y reencontramos incesantemente, y que Freud definid como su realidad esencial, se sigue
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tratando y se tratard siempre de simbolos organizados en el lenguaje, luego, que funcionan a
partir de la articulacion del significante y el significado, que es equivalente de la estructura
del lenguaje mismo” (Lacan [1953], 2006, pag. 28). Lacan comienza a delimitar cual sera su
programa de investigacion. Parte de los espejismos de lo imaginario y de las fantasmaticas
elaboradas en torno a las causalidades vislumbradas por Freud y llevadas al extremo por sus
discipulos, al punto de hacer caer las causas en metalenguajes delimitados por la realidad del
analista. German Garcia, en el libro “Actualidad del trauma”, nos ilustra acerca de esta
desviacion del psicoandlisis: “Voy a empezar a poner en cuestion un lugar comun, que
consiste en creer que lo que escuchamos, cuando alguien habla, es un lenguaje que podriamos
descifrar mediante un codigo [...] Por ejemplo, si en los suefios aparecia un ledn, ellos
interpretaban, deduciendo mecénicamente, que se trataba de alguien que temia a sus instintos,
dejando de lado que, a lo mejor, se trataba de alguien que tenia un tio con ese nombre, Leon.
Por esa razon, la mayoria de las veces la pasion metalingiiistica termina en grandes
caricaturas. Explica tanto que no explica nada, concluyendo en afirmaciones del estilo: ‘jal
fin y al cabo todo se reduce al Complejo de Edipo!’ [...] Cierto descrédito del psicoanalisis,
especialmente en el mundo anglosajon, es consecuencia de haberse convertido en una teoria
teleologica, finalistica...” (Garcia, 2005, pag. 5). El cédigo sera lo que Lacan ird
desarticulando en su funcion en el campo del lenguaje, haciendo parar alli las construcciones
fantasmaticas finalistas que el propio analista crea en su construccion, deviniendo
resistencias. Lacan hace de entrada intervenir al analista como ocupando una funcion esencial
en la trama, inicialmente intersubjetiva, quien sera el responsable de no caer en los
espejismos de las idealizaciones construidas por el analizante. La referencia al significante y
al significado, dan cuenta de la influencia de la Lingiiistica de Saussure en sus primeras
elaboraciones. Pero como lo menciona Lacan, sus elaboraciones parten de comenzar a separar
lo que es del campo de lo imaginario, esa virtualidad construida por Freud y que dan cuenta
de la constitucion del yo y de sus relaciones libidinales y fantasmaticas, que habian
culminado en el andlisis de la contratransferencia por los posfreudianos, para arribar a una
nueva virtualidad donde aquello se enmarca, es decir, en el campo de lo simbolico, donde

otras relaciones se van a estructurar.

Jean-Claude Milner, en el texto “De la lingiiistica a la Lingiiisteria” muestra como el
recorrido de Lacan que se inicia en el afio 1953 marca una nueva epistemologia, dando por
tierra las anteriores. Para Milner, la Lingiiistica como disciplina “al tomar al lenguaje como

dominio (gracias a los refinamientos que Saussure aporta a las definiciones) [...] estableceria
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propiedades ignoradas antes por ella” (Milner, 2003, pag. 19). Para luego ratificar que “A los
ojos de Lacan, se trata de una ciencia galileana tal como Koyré la define; tiene su objeto

empirico y radicalmente contingente, como la fisica...” (Milner, 2003, pag. 20).

Lo que destaca Milner es una postura decisiva de Lacan que lo ubicard en una
posicion diferente de sus contemporaneos: “Lo que llamo el primer clasicismo de Lacan se
inscribe enteramente alli. El programa cientificista de Freud es entonces retomado sobre
bases nuevas. La relacion del psicoandlisis a la ciencia de la naturaleza es reexaminada, salvo
que la nocion de naturaleza ha cambiado y que el concepto de ciencia es redefinida” (Milner,
2003, pag. 23). Lacan “como Hércules en el cruce de caminos, encontraba, articulando el
inconsciente al lenguaje, dos vias ante ¢él: la via de la logica, entendida como medicina que
reduce los paralogismos, las oscuridades, en nombre de la significacion salvada, y la
lingiiistica, entendida como ciencia galileana, impasible e imparcial entre significacion y

no-significacion” (Milner, 2003, pag. 28).

Freud habia abierto una nueva virtualidad al explorar lo que se escapa a la conciencia
y que denomind inconsciente. Pero aquello pronto devino un sinfin de demonios oscuros y
predecibles, lo que llevd a Lacan a bautizarla como mitologia freudiana, principalmente lo
ligado a las pulsiones, es decir, a su teoria de la libido. Enmarcado, tal como lo sittia Milner,
en una nueva epistemologia, emerge una forma diferente de pensar la realidad humana,

principalmente con el registro de lo simbdlico.

En “Elementos de Epistemologia”, Jacques-Alain Miller establece una lectura precisa
de la forma en que Lacan se inmiscuye en el registro de lo simbdlico, a partir de la caida del
psicoanalisis después de Freud en el oscurantismo de la significacion pansexualista: “Lo que
genera la ilusion pansexualista, me parece, es que toda la significacion en tanto imaginaria es
fundamentalmente sexual. Todo lo que se dice y hace sentido termina, siempre, revelando no
apuntar sino hacia una significacion tnica que ocupa el lugar de la referencia, referencia que
no existe en el lenguaje natural, en la lengua materna, la lengua vulgar, y esta significacion,
que ocupa el lugar de la referencia que falta, es fundamentalmente falica” (Miller, 2006, pag.
44). No me adentraré en las particularidades de la significacion falica, pero es importante
destacar que ella se encuentra articulada a la falta, de referencia, pero falta también
estructural para la elaboracion del registro simbodlico. Lacan busca desprenderse de las
fantasmagorias donde estaba inserto el psicoanalisis para estructurarlo a la altura de la ciencia

de la época. Por eso Miller brinda algunas apreciaciones orientadoras, diciendo que “Lacan
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intentd formalizar la estructura que sostiene la fenomenologia de la experiencia analitica.
Evidentemente es una estructura compleja, porque los fendmenos que se producen en la
experiencia andlitica dan, a primera vista, la impresion de que no pueden estar estructurados,
y no obstante la metafora puede estar estructurada, la metonimia puede estar estructurada, la
funcion del Otro en la delimitacion del sentido puede estar estructurada. Es una hazana si se
quiere, en esta hazafia que consiste en captar con el discurso de la ciencia un campo que la
ciencia estaba dispuesta a dejar al oscurantismo, es decir, a dejar como refugio de los
fantasmas del conocimiento sexual [...] La ciencia supone la disyuncion de lo simbélico y de
lo imaginario, del significante y de la imagen [...] En este sentido, la teoria cientifica exigio
aferrarse del significante en tanto separado de toda significacion imaginaria” (Miller, 2006,

pag. 46-47).

Pero no so6lo los registros de lo simbolico y lo imaginario estaran expresados en los
usos que da del psicoanalisis a partir de la influencia de la lingtistica y la logica, sino que alli
comenzara a delinearse un lugar para lo real. Continlia mas adelante Miller: “Por un lado, en
el discurso de la ciencia, el significante no quiere decir nada en la naturaleza: pero por otro, el
significante estd alli en la naturaleza organizado segun leyes: es por ello que la ciencia
siempre estd ligada a la idea de que hay un saber en lo real, una red articulada de significantes
que funcionan en lo real independientemente del conocimiento que podamos tener de ellos
[...] Se comprueba por ejemplo, que ciertas plantas disponen sus hojas segun las series de
Fibonacci, seglin el ordenamiento regular de esta serie de numeros inventada en el siglo XII.
(Saben de matematicas las plantas? Todo lo que la fisica-matematicas nos ensefia es a

constatar que hay alli un saber que funciona en lo real” (Miller, 2006, pag. 50).

En el ultimo capitulo retomaré la cuestion de lo real, para articularlo al semblante. Por
ahora es posible decir que si para la ciencia hay saber en lo real, para el psicoanalisis se
presenta un real en el saber, saber inconsciente. Dicho saber se estructura por completo para
Lacan segun las leyes del lenguaje, esto es, las de la metadfora y de la metonimia, que
quedaran enlazadas a las de la condensacion y el desplazamiento elaboradas por Freud
respecto de las formaciones del inconsciente. Asi comienza su enseflanza en el seminario
sobre los escritos técnicos de Freud, contemporaneo del discurso de Roma, intentando hacer
entrar aquella fractura inaugurada por Freud en una trama simbdlica que se caracteriza por su

incompletud.
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La estructura simbolica que desarrollard Lacan tiene como escenario 1dgico el quiebre
que representa la cogito cartesiano, donde se inscribe luego el inconsciente freudiano. El
viraje metafisico que introduce Descartes hace que el saber se distinga de la opinion. El
mundo que nos rodea, el campo empirico de la experiencia, la realidad, no seran lo mismo
desde la introduccion de la incertidumbre de la existencia. Entonces la ciencia sera aquello
que se propone calcular la cifra que determina el mundo. Lo que se pone en tension con esto
es nada mas y nada menos que el yo, en tanto lugar central. Con el descubrimiento del
inconsciente se produce el descentramiento de esa figura especular, de la que Lacan
rapidamente dara su forma de estructuracion y su lugar de desconocimiento, y es lo que abrira

las puertas hacia lo simbolico, con sus reglas y funciones.

3.3 - La realidad del yo y del Otro

Asi comienza esa articulacion de lo imaginario y lo simbolico, donde en los primeros
afios de la ensefianza de Lacan predominard el segundo, pero sin desatender lo imaginario.
Lacan denuncia la deriva en la que es posible caer si no se tiene en cuenta esa diferencia de

registros.

En su “Discurso de Roma”, ubicando el objetivo de la ciencia en su historia, al
intentar delimitar lo irreductible del hecho a investigar, dira que “no es la preeminencia del
hecho lo que se manifiesta asi, sino la de un sistema simbolico que determina la
irreductibilidad del hecho en un registro constituido -el hecho que alli no se traduce de
ninguna manera no sera considerado un hecho-. La ciencia gana sobre lo real reduciéndolo a
sefal. Pero ella reduce también lo real al mutismo. Ahora bien, lo real con el que el analisis
se enfrenta es un hombre al que hay que dejar hablar. Es en la medida del sentido que el
sujeto le aporta efectivamente cuando pronuncia el “yo” [je] como se decide si €l es 0 no

aquel que habla” (Lacan [1953] 2012, pag. 150-151).

La diferencia entre el hecho y el acto de la palabra se establece por el sistema
simbdlico donde se inscribe, y eso es extensivo, o mejor dicho, esto se extrac del
psicoanalisis mismo. Lo real no puede ser captado sino en lo racional, donde resuena la
influencia de Hegel. Pero contintia Lacan: “Oigamoslo: escuchemos ese “yo” [je] inseguro,

por cuanto tiene que ponerse a la cabeza de esos verbos por los cuales debe hacer mas que
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reconocerse en una realidad confusa, debe hacer reconocer su deseo asumiéndolo en su
identidad: yo amo, yo quiero [...] no depende del sujeto que su ser en consecuencia haya
entrado en el engranaje de las leyes del bla-bla-bla [...] a ese orden y a ningln otro pertenece
el fendmeno del inconsciente, descubrimiento sobre el cual Freud funda el psicoanalisis”

(Lacan [1953] 2012, pag. 151).

En pocas lineas es posible entrever como Lacan establece una diferencia y relaciones
entre hechos de la “realidad” y el sistema donde aquello se inscribe. El yo habla, pero
principalmente es hablado por el inconsciente, por haberse éste estructurado en un lugar
donde lo que predomina son leyes que escapan a la voluntad. Pero ademas, en el acto de
hablar, se produce una duplicacion, en principio entre el que habla y el que escucha. Eso es lo
que permitird instaurar la funcion del analista, en tanto posibilidad de devolver a su lugar la
accion de la palabra del sujeto, su verbo. De alli la interrogacion Lacaniana por aquel lugar, al
que ird construyendo como el lugar del Otro, con mayusculas, donde la realidad se duplicara
en una relacion imaginaria entre el yo y su imagen, y entre el sujeto y el Otro: “Porque
(Donde situar, por favor, las determinaciones del inconsciente si no es en los marcos
nominales en los que se fundan desde siempre, en el ser hablante que somos, la alianza y el
parentesco, en esas leyes de la palabra donde los linajes fundan su derecho, en ese universo
de discurso donde se mezclan la tradiciones?” (Lacan [1953] 2012, pag. 151). El psicoanalisis
entonces no se enmarca en una historia de hechos que hay que constatar por medio de
investigaciones policiales, sino de determinaciones inconscientes que es preciso precisar en el
acto de la palabra, donde al analista se supondra un saber acerca de aquello. Ahi es donde se
torna fundamental la relacion con la ciencia, puesto que el psicoanalisis podra tener ese lugar
en la cultura en tanto haga validar su saber. Entonces, para Lacan “Los conceptos del
psicoandlisis se captan en un campo del lenguaje, y su dominio se extiende tan lejos como
una funcién de aparato, como un espejismo de la conciencia, como un segmento de un cuerpo
o de su imagen, un fenomeno social, una metamorfosis de los simbolos mismos pueden servir
de material significante para lo que el sujeto del inconsciente tiene para significar. Tal es el
orden esencial en el que se sitia el psicoandlisis, y que llamaremos de aqui en adelante el

orden simbdlico” (Lacan [1953] 2012, pag. 153).

Predominio de lo simbolico entonces, en los inicios de la ensefianza de Lacan, lo que
se sostendra de sus investigaciones filosoficas y antropoldgicas, asi como en su entusiasmo
por sus estudios de matematica, ldgica, y todo aquello de cuanto pudo servirse para hacer

avanzar al psicoandlisis. Es esto lo que constituyd el potencial, donde resuena la raiz de lo
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virtual, para que el psicoandlisis se sostenga en un lugar preponderante como saber en la
cultura, mas alla de las incesantes formas en que iba apareciendo una psicologia que se
pretendia, y lo hace atn, més realista, como ser la psicologia conductista, donde al
comportamiento humano, despojando a la conciencia como tabula rasa, es necesario
controlarlo mediante acciones “reales”. En ese lugar vendra mas adelante la teoria cognitiva,
que de la mano de las neurociencias, intentara ubicar en el cerebro, las determinaciones que
se escapan al entendimiento. Ya en sus inicios, en su “Discurso de Roma”, Lacan sitia que no
se trata de un acto de conciencia, de hacer consciente lo inconsciente, de darle claridad a las
profundas oscuridades que habitan en la realidad, sino de estructurar lo que se escapa en un
acto de palabra, para cifrar lo que se pierde. También debatird con el psicoanalisis de su
época: “Buena parte de una psicologia pretendidamente analitica ha sido construida sobre
esta confusion (se refiere a la confusion entre las formas de desciframiento y la
sobredeterminacion de los sintomas): la primera propiedad sin embargo esta ligada
esencialmente a la plurivalencia de las intenciones de la frase determinada por su contexto; la
otra, al dualismo del significante y del significado en tanto que repercute virtualmente de
manera indefinida en el uso del significante” (Lacan [1953] 2012, pag. 154). No dejaré de
destacar el uso de la palabra “virtualmente” que realiza Lacan en ese parrafo, puesto que,
lejos de forzar el sentido, permite vislumbrar el lugar hacia donde se dirige esta tesis, es decir,
a separar la experiencia del psicoandlisis de una experiencia que se reduzca a la realidad
pretendidamente empirica. En el recurso a la Lingiiistica de Saussure ya hay una duplicacion
de la realidad entre significado y significante, que luego le permitird a Lacan establecer la
primacia del significante. Pero la idea de “imagen acustica” para dar cuenta del significante
en Saussure ya vislumbra en su estructura una virtualidad de lo actstico. Ello redoblado por

el significado, al que se le dara lugar de concepto.

Pero lo que Lacan concluye es que el psicoandlisis no puede ir por el camino de
extinguir las necesidades regresivas por vias imaginarias, sino en la resolucion de las
exigencias simbdlicas que Freud descubre en el inconsciente. Y ello se producira restituyendo
a su lugar, el valor de la palabra. Palabra que no quedara recubierta en su empiria a constatar,

sino en un campo de lenguaje donde encontrara su resorte.

Por otro lado, lo que llama la atencion de Lacan es la vuelta de los psicoanalistas a
una “realidad presupuesta” plagada de supersticion. Y es por haber encontrado ese sendero
por el que transitaba la practica analitica, que puede explicitar el lugar de lo imaginario y de

lo simbolico: “la nocion de yo, que Freud demostrd especialmente en la teoria del narcisismo
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como resorte de todo enamoramiento y en la técnica de la resistencia en tanto soportada por
las formas patentes de la denegacion, muestra de la manera mds precisa sus funciones
irrealizantes: espejismo y desconocimiento. Lo completaba con una génesis que claramente
sitia al yo en el orden de las relaciones imaginarias y muestra en su alienacion radical la
matriz que especifica como esencialmente intrasubjetiva la agresividad interhumana” (Lacan

[1953] 2012, pag. 157).

Espejismo y desconocimiento, se ligan a la agresividad. formas de paroxismos del
sujeto que comienza a emerger en las conceptualizaciones lacanianas, en ese desdoblamiento
virtual de la realidad, estableciendo los dos pares del primer tiempo de su ensefhanza:

a-a’/sujeto-Otro.

Oscar Masotta, quien supo introducir la ensefianza del psicoanalisis lacaniano en la
Argentina, en una lectura introductoria, comienza por establecer ese vinculo entre lo
imaginario y lo simbdlico, haciendo hincapié en como el esfuerzo de Lacan es mostrar, a
través de su interés por las disciplinas de la época, el necesario uso de lo simbolico para
explicar el inconsciente y el dispositivo analitico. En referencia al uso del significante
lacaniano, Masotta dird que “Lacan llama la atencidon sobre las propiedades del lenguaje
humano y cuando emplea la palabra ‘mensaje’ se refiere al grupo de relaciones que definen el
campo de aplicacion de su doctrina. En su nucleo esas relaciones no se refieren a las que
unirian enunciado con objetos empiricos. En Lacan, como en Freud, el ‘examen de la
realidad’ es correlativo de un desdoblamiento, de una duplicacion del campo de las
representaciones” (Masotta, 1999, pag. 16). No se trata entonces de objetos empiricos, sino
de un campo virtual donde se pueden hacer lectura de las relaciones. Hay una separacion de
la palabra y el objeto, asi como para Freud habia una separacion entre representacion de
palabra y representacion de cosa, pero al hablar de representacion ya establecia una distancia
potencial que es lo que interesa para esta tesis. Por eso, retomard Masotta, el objeto es mas
bien el objeto perdido. Pero vuelve a la pregunta de quién habla y a quién habla, punto ya
formulado por Lacan en el Discurso de Roma. El desdoblamiento que Masotta refiere es la de
lo imaginario y lo simbolico: “Jamas se llegaria a comprender la repeticion simbolica -ensefia
Lacan- si no se abandona el pensamiento del dos hacia el tres [...] El postulado que engloba
todos los teoremas del algebra lacaniano afirma que el pasaje del dos al tres (o a un tres que
incluye al dos) arrastra un cambio de registros: el abandono del registro imaginario por el
registro de lo simbolico” (Masotta, 1999, pag. 26-27). Es importante resaltar lo que Masotta

destaca de Lacan, puesto que es posible que una vez introducidos los conceptos, nos
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olvidemos que responden a una necesidad. Porque, como dice Masotta, “no se trata de
describir las propiedades constitutivas del objeto de la experiencia, ni de averiguar de qué
estd hecho, sino de tomar distancia con respecto al campo de la experiencia (percepcion e
imaginacion caen, para el caso de Lacan, en el interior de sus limites) para acceder mas bien a

las reglas y al régimen que hicieron posible su aparicion” (Masotta, 1999, pag. 36).

Se refiere Masotta a la introduccion del registro de lo simbdlico, donde “El
desdoblamiento del otro en otro (con minusculas) y Otro (con mayusculas) comenta el
cambio de registro. el Otro es desde entonces el Otro simbolico. ;Pero quién o qué es este
Otro Simbolico? [...] el Otro es en primer lugar la estructura [...] El Otro es asi un lugar, esto

es, un sitio no espacial” (Masotta, 1999, pag. 71).

3.4- Pregnancia de lo imaginario

En el Seminario 1 “Los escritos técnicos de Freud”, Lacan dedica una parte
importante a explicitar lo que llamard “la topica de lo imaginario”, donde el “yo” y su
relacion a la imagen y al narcisismo serd lo primordial. Para ello recurrird a un modelo
virtual, al esquema 6ptico, para demostrar como es que se construye la imagen en la que el yo
se constituye y se refugia como lugar de desconocimiento. Y ya en esta pequena introduccion
emerge la duplicidad de lo real y lo virtual, expresado en la constitucion de la imagen, asi
como el esbozo de lo que luego sera el sujeto. Lacan parte de los estudios de etologia, ligados
a las formas en que se entremezclan las especies en sus formas de reproduccion, lo que
conduce a las formas de presentacion de lo sexual. De alli llegara al estudio del instinto, y
comenzara a trasladar esas preguntas al campo de la psicologia. En la clase del 24 de marzo
de 1954, titulada “Los dos narcisismos”, emerge una pregunta: “;Cual es en efecto el soporte
del instinto sexual en el plano psicologico? [...] No es la realidad del compafiero sexual, la
particularidad de un individuo, sino algo que tiene una estrecha relacion con lo que acabo de
llamar el tipo: a saber, una imagen [...] El embrague mecanico del instinto sexual esta
cristalizado entonces, esencialmente, en base a una relacién de imagenes, en base a una
relacion —llegd aqui el término que esperaban— imaginaria [...] La pulsion libidinal esta
centrada en la funcion de lo imaginario” (Lacan [1953-1954] 2004, pag. 188). Hay algunas

cuestiones a destacar de esta cita. Por un lado, la separacion entre el individuo y la imagen, lo
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que introduce una distancia. Luego, la introduccion, que Lacan marca como esperada por los
oyentes del seminario, de lo imaginario. Y en tercer lugar, la direccién que toma lo pulsional

freudiano al quedar ubicado en una funcidén imaginaria.

Para explicar la funcion de lo imaginario, Lacan recurrira a la virtualidad del esquema
optico, donde hard uso del florero y el espejo, para abordar el fendmeno del ramillete
invertido. en el llamado esquema de los dos espejos. Intentando diferenciar un primer y un
segundo narcisismo, el primero ligado a una mitica relacion del sujeto con su organismo
organizando su mundo, marcando lo que seria para Lacan, el sentimiento que tiene el ser
humano con su propio cuerpo. Sin embargo, en la relacion del sujeto con los otros, utiliza ya
no la imagen real que se proyecta en el espejo, sino mas bien la imagen virtual que resulta de
la experiencia en el espejo: “En el hombre, por el contrario, la reflexién en el espejo
manifiesta una posibilidad noética original, introduce un segundo narcisismo. Su pattern
fundamental es de inmediato la relacion con el otro. El otro tiene para el hombre un valor
cautivador, dada la anticipacidén que representa la imagen unitaria tal como ella es percibida
en el espejo, o bien en la realidad toda del semejante, El otro, el alter ego, se confunde en
mayor o menor grado, segin las etapas de la vida, con el Ich-Ideal, ese ideal del yo
constantemente invocado por Freud. La identificacion narcisista —la palabra identificacion,
indiferenciada, es inutilizable— la del segundo narcisismo es la identificacion al otro que, en
el caso normal, permite al hombre situar con precision su relacion imaginaria y libidinal con
el mundo en general” (Lacan [1953-1954] 2004, pag. 193). El patrén entonces de la
identificacion narcisista, esa virtualidad que introduce Lacan en la estructuracion del yo, es la
relacion especular con el otro. La identificacion implica ademas que salen del campo todo
tipo de referencia empirica, puesto de lo que se trata no es de una realidad objetiva sino de la

construccion de una imagen que habilitard un funcionamiento del yo.

En el afio 1955, a la altura de su segundo seminario, Lacan introduce, a través de un
esquema que llevari el titulo de esquema L., la diferencia entre la funcidén imaginaria del yo y
el discurso del inconsciente. De a poco, por cuestiones didacticas, Lacan se sirve de
diferentes esquemas, luego seran modelos o grafos, para intentar dar cuenta de la estructura
de lo subjetivo en su relacion con la experiencia analitica. Asi como Freud habia recurrido a
esquemas para intentar dar cuenta, por ejemplo del suefio, utilizando el denominado
“esquema del peine”, donde expresaba su modelo del aparato psiquico, Lacan recurre primero
al modelo del esquema Optico para expresar sus ideas en torno a la construccion de la imagen

y del narcisismo, y luego comenzara a experimentar con el esquema L. Vemos que necesita
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recurrir a una virtualidad para explicar lo que arroja la experiencia analitica, y de donde
surgird algo que va mas alld de cualquier tipo de experiencia empirica, esto es, a la

construccion de la relacion entre el sujeto y el Otro (con mayusculas).

Casi hacia el final del segundo seminario, dedicado al Yo en la teoria de Freud y en la
técnica psicoanalitica, en el capitulo XIX, haré la “introduccion del gran Otro”, donde retoma
el esquema L. Lacan abre el paraguas para decir que va a proponer un pequefio esquema que
ilustra los problemas, destaquemos éste término, los problemas suscitados por el yo y el otro
y por la palabra y el lenguaje, es decir, lo que habia abordado en profundidad en su Discurso
de Roma. Pero, dice Lacan, “Este esquema no seria un esquema si presentara una solucion.
Ni siquiera es un modelo. Es s6lo una manera de fijar las ideas, que una imperfeccion de
nuestro espiritu discursivo reclama” (Lacan [1954-1955] 2004, pag. 364-365). Intenta
despejar lo imaginario y lo simbolico, y para ello localiza al yo, por entero, en lo imaginario.
No dice que el yo es tal cosa palpable, experimentable. Se plantea la pregunta: “;Qué
sabemos respecto al yo? (Es real el yo, es una luna, o una construccion imaginaria? [...] es
una construccion imaginaria [...] Si no fuera imaginario no seriamos hombres, seriamos
lunas. Lo cual no significa que basta con que tengamos ese yo imaginario para ser hombres”.
(Lacan [1954-1955] 2004, pag. 365). Y alli introduce el esquema, haciendo el reparto de
elementos. Y con ello da cuenta de aquello otro que falta para que seamos hombres, el
lenguaje y la palabra. Primero indica que se trata de la funcion del sujeto analitico como un
sujeto que no es total, sino més bien una abertura, un sujeto que no sabe lo que dice, pero que
se ve como un yo, a partir de la construccion de su imagen como proyeccion de otra imagen,
de la imagen del otro: “Tenemos, pues, el plano del espejo, el mundo simétrico de los ego y
de los otros homogéneos. De ¢l debe distinguirse otro plano, que llamaremos el muro del

lenguaje” (Lacan [1954-1955] 2004, pag. 366).

La idea misma de “personas reales” entra en cuestion a partir de las construcciones
que, tomando las referencias acerca de la identificacion que ya habia elaborado Freud,
comienza a introducir en esa relacion entre el yo y los objetos, entre el yo y sus semejantes,
ya que “no pudiendo saber lo que hay en el campo donde se sostiene el didlogo concreto, se
las ve con cierto numero de personajes [...] El sujeto no sabe lo que dice, y por las mejores
razones, porque no sabe lo que es. Pero se ve [...] a causa de la indole fundamentalmente
inacabada del Urbild especular, que no sélo es imaginario sino ilusorio” (Lacan [1954-1955]
2004, pag. 366-367). El trabajo del andlisis entonces sera, en este primer tiempo de la

ensenanza de Lacan, algo que permitird ir hacia el otro lado del muro del lenguaje, al
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encuentro de un Otro verdadero, a través de lo que llamard “la vivencia inefable”. Lejos
estamos de cualquier forma de realidad empirica posible. Ese Otro se constituye como una
virtualidad, pero no sobre una realidad, sino sobre otra virtualidad: “Si se forman analistas es
para que haya sujetos tales que en ellos el yo esté ausente. Este es el ideal del andlisis, que,
desde luego, es siempre virtual. Nunca hay un sujeto sin yo, un sujeto plenamente realizado,
pero es siempre lo que hay que intentar obtener del sujeto en analisis”. (Lacan [1954-1955]

2004, pag. 369).

A partir del esquema Optico y del esquema L, Lacan ird utilizando diferentes
esquemas, en principio para dar cuenta de como y de qué manera se juega la escena analitica.
Justamente, hablar de escena andlitica nos saca de una vertiente de realidad empirica. Asi
llegarda mas adelante a la elaboracion de grafos, hasta comenzar a usar los modelos

topologicos que multiplicaran las formas de exponer el lazo del sujeto al Otro y a lo real.
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CAPITULO 4

En torno a la ficcion

4.1 - Un Otro ficcional

Entrelazado con el movimiento inaugurado por Freud a partir del descubrimiento del
inconsciente, abordado entre otras cosas por las fantasias, tal como fue situado en el primer y
segundo capitulo, para luego encontrar una forma en lo que respecta a la realidad humana
como la articulacion entre lo imaginario, lo real y lo simbodlico, es que avanzamos hasta ese
lugar que carece de identidad con cualquier realidad material que se le quiera otorgar, y que
ya en el esquema L. de Lacan, constituye el lugar del Otro. Se trata de un Otro virtual, presto
a funcionar en el campo del lenguaje en su relacion con la palabra. Ya no se trata aqui del

espejismo del yo, sino de una estructura marcada por la falta y por la falla.

En el seminario sobre las psicosis, Lacan dira que “antes de hablar del otro como algo
que se coloca o no a cierta distancia, que somos o no capaces de abrazar, de estrechar, incluso
de consumir en dosis mas o menos rapidas, se trataria de saber si la fenomenologia misma de
la forma en que las cosas se presentan en nuestra experiencia no obliga a un abordaje
diferente y, precisamente, el que adopto cuando digo que el Otro debe ser considerado
primero como un lugar, el lugar donde se constituye la palabra” (Lacan, 1955-1956, 1995,

pag 391).

Continuard luego su recorrido a lo largo de los seminarios, explorando a ese Otro en
tanto lugar de la palabra, pero también en tanto estructura significante. Expresiones tales
como tesoro de los significantes o el significante de la falta en el Otro, dan cuenta de una
estructura que presenta una particularidad: no ser completa. Mas adelante en su ensefianza,

Lacan dird también que no hay Otro del Otro.
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Para los fines de la presente tesis, es importante detenerse en el juego al que Lacan
nos introduce, porque desde estos esquemas, donde el Otro comienza a tener un
protagonismo asi como el sujeto, comenzo luego a incursionar con figuras mas complejas,
tomadas de las matematicas, principalmente de la topologia. Una de ellas serd el uso de la
teoria de grafos, a la cual se abocard de lleno en el Seminario 6 “El deseo y su
interpretacion”. La teoria de grafos cuenta con una explicacion didactica en el libro de Claudi
Alsina “Mapas del metro y redes neuronales”, donde plantea que “la extraordinaria belleza de
los grafos reside en su simplicidad, ya que se trata de unos puntos y unas lineas entre esos
puntos. Pero lo realmente sorprendente es la potencia que la reflexion sobre estos esquemas
puede tener” (Alsina, 2011, pag. 13). Es lo que hace Lacan, utilizar un Grafo, al que va
construyendo de a poco, punto por punto, desplegando las lineas, para volcar alli sus

conceptos psicoanaliticos: deseo, pulsion, castracion, fantasma, etc.

El primer modelo de grafo se retrotrae a 1736, donde el matematico Leonhard Euler
intenta explicar el armado urbano de Konigsberg, ciudad que estaba dividida en cuatro partes,
conectada por siete puentes, por donde pasaba un rio. El desafio del matematico era dilucidar
de qué manera una persona podia caminar por los siete puentes sin pasar en ningiin momento
por un mismo lugar. Para ello delinea un sistema a base de puntos y lineas para armar el
trazado, constituyendo el principio de una teoria matematica, la teoria de grafos. Dice Alsina:
“A lo largo del siglo xx la teoria de grafo se desarrolld enormemente tanto en el ambito
matematico como en el de sus aplicaciones en todos los campos, desde la investigacion
operativa para hallar soluciones 6ptimas a los problemas de planificacion, hasta las ciencias
sociales, la arquitectura, el urbanismo, la ingenieria y muy especialmente las ciencias de la
computacion, la telecomunicacion, etc. Matematicamente, los grafos estan ligados hoy a la
combinatoria, a la llamada matematica discreta, a la topologia, a la teoria de los algoritmos, a
la teoria de los nudos, etc.” (Alsina, 2011, pag. 18). Habria que agregar entonces que la teoria
de grafos también fue importante para un psicoanalista como Jacques Lacan, quien extendio
también su interés por las citadas ciencias de la computacion, la topologia y la teoria de los

nudos.

El grafo utilizado por Euler sitlia claramente el interés de ésta tesis, puesto que se trata
del uso de una virtualidad para explicar algo que podriamos llamar una realidad. Sin
embargo, cabria la pregunta también del uso de los puentes como la construccion de un
objeto que se suma a cierta naturalizacion de la realidad. Es por eso que seria dificil situar la

experiencia analitica simplemente como un encuentro entre dos personas donde se habla,
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intentando hacer de ello una realidad. La experiencia analitica precisa de otro tiempo,
incluido, el analisis del analista y su formacion tedrica, asi como el tiempo de lectura de la

experiencia.

Para Freud, el abordaje analitico del inconsciente implicaba acercarse a ese montaje
que llamard la Otra escena. Esa otredad, abierta principalmente en las vias que conducen al
sueflo, y que luego permitird su desplazamiento al chiste y a los actos fallidos, es una
virtualidad antecedente del concepto de gran Otro en Lacan. Ese mundo de ficciones que
copan la escena analitica, encontraran una estructura articulada al concepto de significante. Si
el Otro es el lugar constitutivo de la palabra como funcion, es porque ella se halla ligada a la

estructura significante, donde el sujeto hallara también su lugar.

Tomaremos algunas referencias de Lacan de los Seminarios 6 y 7, “El deseo y su
interpretacion” y “La ética del psicoanalisis”, respectivamente, para abordar el modo en que
lo ficticio se articula al Otro, donde emergera la referencia a la cosa freudiana por un lado, al

Otro en tanto estructura y al deseo articulado al sujeto, para concluir en el Fantasma.

El Seminario 7 de Lacan esta dedicado a trabajar la ética del psicoanalisis, en la cual
el deseo cobra un lugar preponderante. Pero no se trata de cualquier deseo, sino del deseo del
analista. Sin embargo, para ello debera llevar a cabo un recorrido por lo que implica una
experiencia analitica. Las figuras de analizante y analista, por momentos se confunden,
puesto que para estar en el lugar de analista habrd que primero hacer la experiencia de

analizante, para asi estar advertido de las ficciones que comandan la vida.

4.2 - Una ética realmente ficcional

En el programa que se propone Lacan en el seminario 7, incluido dentro de la primera
clase, plantea que la ética del psicoandlisis se halla intrinsecamente relacionada con la
demanda del enfermo y con la respuesta que se espera, y que ello presenta problemas
morales: “Nuestra experiencia nos condujo a profundizar, mas de lo que nunca se habia hecho
hasta entonces, el universo de la falta” (Lacan [1959-60] 2005, pag. 10). Parte de “la falta”,
que en el campo juridico se liga a la ley y a la culpabilidad, tal como Freud habia trabajado el

sufrimiento del neur6tico, principalmente el del obsesivo. Repercuten alli la idea de castigo,
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asesinato, obligacion e ideal. Esto conduce entonces al sentimiento de culpa: “Ciertamente, si
no formamos parte de quienes intentan amortiguarla, desdibujarla, atenuarla, es porque
instantaneamente nos vemos referidos, remitidos a ella, por nuestra experiencia cotidiana. Sin
embargo, el andlisis sigue siendo la experiencia que volvio a dar al méximo su importancia a

la funcion fecunda del deseo como tal” (Lacan [1959-60] 2005, pag. 11-12) .

Lacan traza una linea que va de la Demanda, de la respuesta que se espera, al deseo.
Dird que “Para delimitar la originalidad de la posicion freudiana en materia de ética, es
indispensable destacar un deslizamiento, un cambio de actitud en la cuestion moral como tal”
(Lacan [1959-60] 2005, pag. 20). Haciendo un rodeo por el concepto de Soberano Bien de
Aristoteles y de lo que llama “la ficcion hegeliana” del amo y del esclavo, llega al concepto
de ficticio de la mano de Bentham. Siguiendo a éste ultimo, Lacan aclara que siempre se
quiso oponer ficticio a real en las tradiciones filosoficas, pero plantea que para el
psicoanalisis, siguiendo a Freud, las cosas se presentan de otra manera. Dice entonces que
“Fictitious no quiere decir ilusorio, ni, en si mismo, engafioso. Estd lejos de poder ser
traducido por ficticio [...] Fictitious quiere decir ficticio, pero en el sentido en que ya articulé
ante ustedes que toda verdad tiene una estructura de ficcion. El esfuerzo de Bentham se
instaura en la dialéctica de la relacion del lenguaje con lo real para situar el bien [...] del lado
de lo real. En el interior de esa oposicion entre la ficcion y la realidad viene a ubicarse el
movimiento de vuelco de la experiencia freudiana [...] Lo ficticio, en efecto, no es por esencia
lo engafioso, sino, hablando estrictamente, lo que llamamos lo simbdlico” (Lacan [1959-60]

2005, pag. 22).

Una vez mds ponemos a prueba cualquier realidad que se pretenda verdadera, y
separamos también la ficcidon de lo engafioso. Destacaremos y retomaremos mas adelante ésta

idea que se presenta con claridad para Lacan, de que la verdad tiene una estructura de ficcion.

La pregunta por la respuesta del analista entonces sera situada en funcion de la idea de
inconsciente que podamos instituir. En esto Lacan es preciso: “Que el inconsciente esté
estructurado en funcion de lo simbolico, que lo que el principio del placer haga buscar al
hombre sea el retorno de un signo, que lo que hay de distraccion en lo que conduce al hombre
sin que lo sepa su conducta, o sea lo que le da placer porque es de algin modo una eufonia,
que lo que el hombre busca y vuelve a encontrar, sea su huella a expensas de la pista —es esto
aquello cuya importancia toda hay que medir en el pensamiento freudiano, para poder

también concebir cudl es entonces la funcion de la realidad” (Lacan [1959-60] 2005, pag. 22).
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Buscando un signo se encuentra una pista, virtualizando la respuesta, sin que por ello lo real
desaparezca. Es por esa huella donde lo ficticio se constituird, ligado a un concepto que viene
a retomar, pero para realizar un uso diferente, las ideas freudianas de fantasia trabajadas en

los primeros capitulos, esto es, el concepto de fantasma.

4.3 - Das ding

Finalizando la presentaciéon del programa del seminario 7, Lacan destaca que las
formas en que se organizan las ficciones del deseo permiten dar cuenta de las formulas del
fantasma, articulado al deseo como deseo del Otro, tal como lo habia explicitado en su
seminario 6. Vayamos entonces a algunas referencias de dicho seminario, para percibir la
articulacion que vamos trazando entre ficticio, verdad, deseo y fantasma, midiendo la funcion

de la realidad, y de lo virtual que instaura la experiencia analitica.

El apartado denominado “La dialéctica del deseo”, comienza con el capitulo XX,
cuyo titulo es “El fantasma fundamental”. Recordemos que el Seminario 6 esta dedicado al
armado del grafo del deseo, mencionado anteriormente, donde Lacan va estableciendo una
estructura virtual donde hace jugar los conceptos del andlisis. En el capitulo XX encontramos
algunos indicadores de lo que hara avanzar en su seminario 7. Nos dice alli: “La cosa
freudiana es el deseo. Asi es al menos, como nosotros la enfocamos este afo, por hipotesis,
pero sostenidos como estamos por la marcha concéntrica de nuestra busqueda precedente”
(Lacan [1958-1959] 2014, pag. 396). Lacan realiza un planteo respecto de “la cosa freudiana”
y la liga al deseo, pero en el Seminario 7 dard algunos pasos para introducir una gran
virtualidad del psicoanalisis lacaniano, el goce. Luego de presentar su programa sobre “la
¢tica del psicoanalisis”, llevara a cabo una “Introduccion de la Cosa”. Retornando a una
lectura del “Proyecto de una Psicologia para Neurdlogos” de Freud, donde extraera el
concepto de Das Ding, Lacan expondra qué tipo de realidad es la que Freud aborda. Se
pregunta entonces: “;Se trata de la realidad cotidiana, inmediata, social? ;Del conformismo
con las categorias establecidas, con los usos aceptados? ;De la realidad descubierta por la
ciencia o de aquella que aun no lo esta? (Es la realidad psiquica?” (Lacan [1959-60] 2005,
pag. 31). La respuesta sera que la realidad que le interesa al psicoanalista estd en la realidad

psiquica, y que la misma se halla ligada a la verdad y al deseo: “En primer término, se puede
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decir que la busqueda de una via, de una verdad, no estd ausente de nuestra experiencia.
(Pues qué es lo que buscamos en el analisis si no una verdad liberadora? [...] Si la verdad que
buscamos es una verdad liberadora, es una libertad que vamos a buscar en un punto de
ocultamiento de nuestro sujeto. Es una verdad particular” (Lacan [1959-60] 2005, pag.
34-35). Se trata del deseo como voto, como Wunsch. “Ese Wunsch lo encontramos en su
caracter de particular irreductible, como una modificacion que supone como Unica
normativizacion la de una experiencia de placer o de pena, experiencia ultima de la que brota
y a partir de la cual se conserva en la profundidad del sujeto bajo una forma irreductible”
(Lacan [1959-60] 2005, pag. 35). Dos cosas importantes son necesarias sefialar. Por un lado,
que se trata de la busqueda de una verdad, sin descuidar que dicha verdad tiene estructura de
ficcion. Por otro lado, la realidad que a Freud le interesa es la del deseo, o el deseo

considerado como una realidad.

Ahora bien, el capitulo IV del seminario 7 lleva como titulo “Das Ding”. Asi como
habia planteado en el seminario 6 que la cosa freudiana era el deseo, aqui albergara un lugar
diferente para la cosa, para llevarla al campo de la satisfaccion, es decir, del goce. Das Ding,
La Cosa, permitira mostrar de qué manera el principio de realidad del que habla Freud nada
tiene en comun con la realidad material o concreta en la que creemos estar inmersos, y ubica
alli La Cosa, en tanto “El hombre tiene que ver con trozos escogidos de la realidad [...] Ese
mundo exterior es la cosa con la que tiene que arreglarselas y con la cual, desde que hay
hombres, que piensan e intentan una teoria del conocimiento, intent6 arreglarselas " (Lacan
[1959-60] 2005, pag.62). Asi Lacan establece una diferencia fundamental, en tanto ird
ubicando el deseo del lado del principio del placer, y Das Ding, en tanto experiencia de
satisfaccion, queda ligada al principio de realidad, haciendo emerger la paradoja del goce a

través de la accion moral.

Pero retomemos el camino iniciado por Lacan en el capitulo del seminario 6, dedicado
al Fantasma Fundamental. El deseo alli es explorado como un trastorno, como un tormento,
como un accidente, contrario a todo hedonismo: “Bajo ninglin concepto podemos considerar
que el deseo funcione de manera reducida, normalizada, conforme a las exigencias de una
suerte de preformacion organica que llevaria por vias trazadas con antelacion y a las cuales
habriamos de reconducirlo cuando se aparta de ellas [...] Al revés de lo que una idea
armonica, optimista, del desarrollo humano podria a fin de cuentas llevarnos a suponer, no
hay ningtin acuerdo preformado entre el deseo y el campo del mundo™. (Lacan [1958-59]

2005, pag. 397-398). Nos encontramos con una manera de presentar al deseo como
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disruptivo, rompiendo con la realidad, con el mundo. Es lo que méas adelante hara cambiar de
rumbo, cuando introduzca la satisfaccion vinculada a Das Ding. Lo delimitard muy bien el
matema que Lacan utiliza para enmarcar el Fantasma: $<>a. La pregunta que surgira
entonces es /Qué queda del lado del principio del placer y qué queda del lado del principio de

realidad?

Ahora bien, estamos en un momento bisagra de la conceptualizacion lacaniana
respecto de ir diferenciando qué es la realidad ligada al deseo, pero también como ubicar ahi

lo imaginario, lo real y lo simbdlico.

Por eso Lacan en el Seminario 6, en el capitulo antes sefialado dedicado al Fantasma
Fundamental, buscara encarrilar su lectura principalmente hacia lo simbdlico, algo que ya
venia realizando desde sus primeros seminarios, pero ahora localizando un elemento que

luego tendrd una vuelta, esto es, el objeto a.

Y en primer lugar, cuestiona los planteos realizados en el campo del psicoanalisis
hasta ese momento, que proponian una cierta “realidad” del deseo, una especie de
maduracion, tomando como modelo lo planteado por Freud desde “Tres ensayos para una
teoria sexual” respecto a una supuesta evoluciéon de la libido. Dice Lacan: “Cuando
consideramos que la realidad conoce un desarrollo paralelo al de los instintos —y ésta es sin
duda la posicion més cominmente aceptada—, desembocamos en extraias paradojas que no
dejan de tener repercusiones en la practica” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 402). ;Cuales son
esas repercusiones de las que nos habla Lacan? No pueden ser otras que las de confundir el
deseo con alguna especie de naturalidad inherente a la materialidad mas concreta de las
cosas: “Decir que el deseo se inscribe en un orden del mismo género que el de la realidad,
que es del mismo orden que la realidad, que es por entero articulable y asumible en términos
de realidad —formulaciones, todas éstas, que hoy en dia se encuentran en la teorizacion
analitica mas cotidiana—, implica la siguiente paradoja, a saber, que la maduracion del deseo
es lo que permite al mundo culminar en su objetividad. Esta proposicion forma parte, en

mayor o menor medida, del credo de cierto analisis” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 402).

Es importante la referencia al credo, puesto que esa pretendida objetividad no hace
mas que hacer entrar al psicoanalisis en el campo de las creencias, es decir, lleva a ubicarlo
en las vias de una religion. Podriamos preguntarnos en este punto si no se trata también de
una virtualidad, en tanto toca la idea potente de Dios. La cuestion entonces es ver cOmo se

mueve un psicoanalista en la virtualidad de su practica para no caer en las tentaciones del
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credo. Es por eso que Lacan va realizando cuestionamientos a sus planteos, emergiendo
nuevas vias cada vez con una complejidad diferente, pero evitando siempre quedarse en

lugares absolutos.

4.4 - Aproximacion al objeto

Respecto de la realidad, planteara que la complejidad se halla en el abordaje de lo que
llamamos “objeto”, y la relacién que puede establecer el sujeto con dicho objeto. Y se adentra
de lleno en la “féormula simbdlica” que da forma a lo que denomind “fantasma fundamental”.
Entonces vemos coémo para Lacan “esa es la forma verdadera de la pretendida relacion de
objeto, y no la manera en que ésta ha sido articulada hasta aqui [...] En €l se encuentran dos
términos, cuya doble relacidon entre uno y otro constituye el fantasma. Esa relacion se
complejiza en la medida en que el sujeto se constituye como deseo en una relacion tercera
con el fantasma” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 405). Si hay una forma de instaurar una
virtualidad para el psicoandlisis, podria ser justamente ésta donde el sujeto se constituye
como deseo en el fantasma. Es decir, se constituye en la perspectiva de la falta. Y ademas en
una relacion tercera, puesto que también juega su partida el Otro, en tanto “la cuestion se basa
por entero en lo que ocurre en el Otro, en la medida en que ése es para el sujeto el lugar de su
deseo” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 406). El Otro, en tanto virtualidad, puesto que no lo
encontramos en ninguna realidad tangible, es el lugar donde la falta se constituye para el
sujeto: “Ahora bien, en el Otro, en ese discurso del Otro que es el inconsciente, algo falta al
sujeto” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 406). Entonces en este interjuego se adiciona el
inconsciente como discurso del Otro. Asi como para Freud, mas alla de sus pretendidos
esquemas para darle algun sostén real, lo inconsciente es un sistema en cuyo funcionamiento
se articula el deseo, para Lacan, se halla también ligado a un sistema simbdlico: “Por la
estructura misma que instaura la relacion del sujeto con el Otro en calidad de lugar de la
palabra, algo falta en el nivel del Otro. Lo que alli falta es precisamente lo que permitiria al
sujeto identificarse como el sujeto del discurso que €l sostiene. Por el contrario, en la medida
en que ese discurso es el discurso del inconsciente, el sujeto desaparece en ¢éI” (Lacan
[1958-59] 2014, pag. 406). Lo que permitiria al sujeto un lugar de identificacion, para
convertirse en amo de lo que dice, amo del discurso que sostiene, seria encontrar un elemento

que diera lugar a una verdad, a una realidad incuestionable, tangible, concreta. Pero sin

60



embargo, lo que Lacan deja en claro, es que el sujeto mas que producir su discurso, es

producto de €l. Y que en el discurso del inconsciente, desaparece en tanto tal.

Sin embargo, Lacan intentard ubicar algo que se constituya como real, pero real dira
en tanto vivo, algo que no sea un sujeto para designar al sujeto. Y para hacer ingresar eso
diferente al sujeto recurrira al concepto de castracion: “El sujeto, al pagar el precio necesario
para esa localizacion de si mismo en calidad de desfalleciente, es introducido asi a la
dimension siempre presente cada vez que estd en juego el deseo: tener que pagar la
castracion” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 406). Entonces, el “si mismo” del sujeto es
desfalleciente, sin fuerza, caido. Y en ¢l se juega la pérdida. Pero ;Qué pérdida? Dicha
pérdida quedara articulada a otra virtualidad, es decir, al falo. Pero antes de llegar a ese
punto, es necesario pasar por aquello diferente del sujeto, aquel elemento real del sujeto que
es el objeto a: “En el plano del inconsciente [...] Esa a, que no es un simbolo sino un
elemento real del sujeto, es lo que interviene para sostener el momento -en el sentido
sincronico- en que el sujeto no logra designarse en el nivel de la instancia del deseo” (Lacan
[1958-59] 2014, pag. 407). Queda por despejar qué seria ese elemento real, y de qué tipo de
real se trata, puesto que no se trata de la realidad en tanto experiencia empirica, sino algo que
se juega en relacion al Otro. Para Lacan se trata de algo real, cuyo influjo se juega en una
relacion imaginaria, pero que es elevada a una funcion significante. Entonces diferencia el
objeto a como efecto de la castracion, y lo que es elevada a una funcién significante, del
objeto de la castracion, el falo, como lugar de la falta: “Lo vemos aparecer en lo que la vez
pasada denominaba la falofonias artificiales del andlisis. También alli el analisis revela haber
sido una experiencia original, absolutamente unica, ya que no hubo en el pasado ninguna
especie de alquimia, terapéutica o no, en la cual hayamos visto aparecer el falo. En Jeronimo
Bosch vemos toda clase de miembros dislocados. O también esta el flatus, nada menos que
oloroso, en que Ernest Jones crey6 tener que encontrar el prototipo del Espiritu Santo. Todo
es exhibido en iméagenes de lo mas manifiestas, pero ustedes pueden observar que no se ve el
falo con frecuencia. Nosotros lo vemos, y también captamos que no es facil designar que esté
aqui o alla” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 407). No es facil entonces ubicar, en el discurso del
sujeto, donde se localiza la falta, donde se localiza aquello que es efecto de la castracion y
que se articula al falo como objeto de la castracion. Por eso, el lugar donde podremos verlo es
en esa formula simbdlica que es el fantasma, en este momento de la ensefianza de Lacan: “En
la medida en que el sujeto es deseo, estd ante la inminencia de la relacion castradora. Lo que

da su sostén a la posicion de ese sujeto es, como les dije, el objeto en el fantasma, que es la
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forma més acabada del objeto” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 409). En el Capitulo 3 hemos
abordado la manera en que Lacan ubica la realidad humana, con sus tres registros, lo
imaginario, lo simbdlico y lo real. Hemos visto la preeminencia que da a lo simbolico por
sobre lo imaginario, dejando un poco de lado lo real, que va entrando en escena a lo largo de
su ensefianza. En éste capitulo hemos podido comprobar como ingresa lo real al campo del

significante, elevado a estatuto de significante por la operacion de la castracion.

Para establecer la emergencia del objeto a, Lacan se ve forzado a utilizar una
estructura diacrdnica, pero aclarando que no se trata de una génesis evolutiva, sino mas bien
de una dialéctica entre el sujeto y el Otro como lugar de la palabra, articulado a la Demanda.
El Otro real, dir4, de ninguna manera puede responder de forma exacta o complementaria a la
necesidad (virtual) del sujeto, sino que el “Otro se manifestara al sujeto, a lo largo de toda su
existencia, por medio de dones o de negativas” (Lacan [1958-59] 2014, pag. 412). ;Qué
quiere esto decir? Que lo que el Otro tiene para dar es algo que de ninguna manera saldara,
tapara, recubrira la falta que el significante introduce en tanto tal. La definicion misma de
significante serd lo que representa a un sujeto para otro significante, es decir, que el sujeto

encuentra su lugar en esa logica desfalleciente, caracterizado por su desaparicion.

Esto quiere decir que la tension ultima del sujeto para encontrar su objeto en tanto
diferente a ¢él, s6lo se hara por un duelo, duelo por el falo que se pierde. En el agotamiento de
la demanda dirigida al Otro, lo que se encuentra es un residuo, pero representada como falta.
Lacan llega hasta un limite: “Nuestro recorrido de hoy nos hace ver —y no es la menor cosa
que nos aporta— que el camino en que el sujeto se embarca para recuperar su vida, en todo
caso va a presentarle lo que ¢él acepta perder, a saber, el falo [...] La @ mintscula es un
término oscuro, un término opaco, que participa de la nada, a la cual se reduce. Mas alla de
esa nada, el sujeto buscard la sombra de su vida primeramente pérdida” (Lacan [1958-59]
2014, pag. 413). Es decir que para recuperar su vida, el sujeto no debe encontrar una idea o
una imagen comun, concreta, no debe hacer una experiencia empirica con una realidad que le
brinde sentido, materialidad a una vida ideal, basada en conceptos preformados. A lo que
Lacan apunta es a un detenimiento del encadenamiento significante, posibilitado por el falo

como lugar de la falta, para encontrarse con un residuo, una virtualidad, una nada.
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4.5 - La funcion del fantasma

Entonces, el fantasma en tanto ficcion es una articulacion significante, con algo que
comienza a perfilarse como real, pero sin embargo se confunde con lo imaginario. Dicha
ficcion tiene ademas su punto de contacto con otra ficcion freudiana, esto es, al Complejo de

Edipo. De alli extrae Lacan la logica falo-castracion.

En la “Significacion del falo” Lacan vuelve a abordar la nocion de significante en el
campo del psicoandlisis, planteando que su pasioén es aparecer marcando el significado, lo
cual quiere decir que en lo significado es posible verificar la existencia del significante. Eso
no va de suyo, sino que se trata de la accion del analista, en tanto las “falofonias” forman
parte de la estructura subjetiva, que seran leidas por el analista, en tanto “eso habla”: “Esta
pasion del significante se convierte entonces en una dimension nueva de la condicion
humana, en cuanto que no es unicamente el hombre quien habla, sino que en el hombre y por
el hombre ‘ello’ habla”. (Lacan [1958] 2003, pag. 668). ;Pero qué es ese “ello” que habla en
el hombre y por el hombre? ;Cémo lo podemos encontrar? ;Cual es su realidad, su
materialidad? “Ello habla” implica que no se trata de la relacién del hombre con el lenguaje
en cuanto fendmeno social, ni de una psicogénesis como la de las fases de desarrollo
psicosexual, ni tampoco de los afectos como lo “concreto” de nuestras experiencias, sino de
lo que se trata es “de encontrar en las leyes que rigen ese otro escenario (eine andere
Schauplatz) que Freud, a proposito de los suefos, designa como el del inconsciente, los
efectos que se descubren al nivel de la cadena de elementos materialmente inestables que
constituye el lenguaje: efectos determinados por el doble juego de la combinacion y de la
sustitucion en el significante, segiin las dos vertientes generadoras del significado que
constituyen la metonimia y la metafora: efectos determinantes para la institucion del sujeto”
(Lacan [1958] 2003, pag. 669). Lo virtual acé tiene el nombre de “la Otra escena” donde
juega su partida el inconsciente. El Otro, como lugar de la palabra, se constituye en una
anterioridad logica a todo tipo de significado. lo que otorga su lugar, no es una cosa tangible,
sino mas, la falta como necesidad constitutiva. Pero Lacan ird aiin mas lejos, para esclarecer
la funcién del falo: “El falo en la doctrina freudiana no es una fantasia, si hay que entender
por ello un efecto imaginario. No es tampoco como tal un objeto (parcial, interno, bueno,
malo, etc...) en la medida en que ese término tiende a apreciar la realidad interesada en una

relaciéon. Menos atn es el 6rgano, pene o clitoris, que simboliza [...] el falo es un significante,
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un significante cuya funcion, en la economia intrasubjetiva del andlisis, levanta tal vez el velo
de la que tenia en los misterios” (Lacan [1958] 2003, pag. 669). Lo fundamental aqui es que
Lacan no recurre a un dato de la realidad para determinar la funcion del falo, sino que
virtualiza aiin mas su conceptualizacion, al introducir un elemento simbolico que rompe con
cualquier misterio que podria caber en el inconsciente, pero sin darle una entidad empirica.
Tampoco sera la supuesta maduracion genital, ni un estado de ternura lo que dé en la tecla de
la ultima verdad respecto del deseo, articulado al significante: “Esta verdad estd en el
corazon, en la vida sexual, de todas las malformaciones posibles del campo del psicoanélisis.
Constituye también en ella la condicion de la felicidad del sujeto, y disimular su hiancia
remitiéndose a la virtud de lo ‘genital’ para resolverla por medio de la maduracion de la
ternura (es decir del recurso unico al Otro como realidad), por muy piadosa que sea su

intencidn, no deja de ser una estafa” (Lacan [1958] 2003, pag. 671).

La estafa estd justamente en hacer de una supuesta realidad empirica la verdad ultima
del sujeto, y es por ello que cobra sentido la idea de Lacan de que la verdad tiene estructura

de ficcion.

Al remitirnos a la funcion légica que implica la lectura del fantasma fundamental,
donde el término de sujeto dividido ($) tiene un lugar esencial ligado al significante, y al
develar la existencia de ese objeto real en calidad de resto, es que podemos precisar
justamente un real diferente de la realidad. Decir real en este caso, vinculado al encuentro con
un objeto que luego devendra traumatico, es lo que nos permite esbozar la idea de que el
fantasma en tanto ficcion, delimita un abordaje de lo traumatico en juego. No haremos entrar
todavia la categoria de goce que implica el fantasma, lo que ird introduciendo Lacan de a
poco, al trabajar el concepto de Das Ding primero, y luego al darle un estatuto real al objeto

a, comprometido en la angustia.

Ubicar al fantasma en el plano de la ficcion y hacer jugar alli la verdad, tiene una
implicancia epistemoldgica primordial, y permite ubicar al psicoanalisis en un lugar donde la

experiencia empirica pierde su valor de referencia.

Koyré da un ejemplo claro al mostrar la imposibilidad de ver a un cuerpo desplegar
un movimiento rectilineo uniforme independientemente tal como lo pretende el principio de
inercia: “un movimiento rectilineo uniforme es absolutamente imposible y no puede
producirse mas que en el vacio” (Koyré, 1977, pag. 169). Esto nos lleva a distinguir realidad

de real. Si definimos a la realidad como una experiencia sensible capaz de ser percibida por el
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hombre, lo real, en tanto imposible, permite explicar la realidad a partir de una estructura de
ficcion, y desde alli poder dar una referencia de un cuerpo que puede mantenerse
indefinidamente en el vacio, en tanto la ley de inercia no se origina en datos empiricos del

sentido comun.

4.6 - Estructura ficcional de la verdad

Lo mismo podriamos decir de las nociones y de los conceptos psicoanaliticos. No
pueden sino montarse en una estructura de ficcion y, por ello, la verdad, como enuncia Lacan,

solamente puede ser mediodicha.

Laurent Dupont plantea que lo que denominamos regla fundamental del psicoanalisis,
esto es, que el paciente diga todo aquello que se le pasa por la cabeza, implica una diferencia
con la verdad, por ejemplo, del campo juridico. Dice Dupont: “Decimos diga todo lo que se
le pase por la cabeza, no nos importa si el paciente dice la verdad o no. Si el paciente quiere
mentirnos, que nos mienta, porque, de hecho, se miente a si mismo porque recibe su mensaje
de forma invertida en el analisis, esa es la frase de Lacan [...] La pregunta de la verdad no
estd ahi [...] La verdad esta en otra parte, en el inconsciente. El descubrimiento de Freud, el
descubrimiento del inconsciente, es la verdad en la otra escena. Lacan va a formalizar esto en
su primera ensefianza. Y después, va a decir que hay un resto, es el objeto a, Entonces hay
otra verdad para ir ain mas lejos. Una verdad que no se enuncia con palabras. Se trata de
cernirla, de captarla, de localizarla [...] mas all4 del fantasma” (Dupont, 2023, pag. 139). Al
no poder nombrar lo verdadero, sino que es algo que se capta, esa verdad entonces solo puede
mediodecirse. No puede decirse el objeto que la marca como tal, sino que justamente se

puede decir en el limite del decir, en su imposibilidad. Es alli que se conecta con lo real.

Miller, en “Sutilezas Analiticas” plantea que “Un psicoanalisis es sin duda una
experiencia que consiste en construir una ficcion (y ya puede encontrar su sentido en la
introduccion del sujeto supuesto saber), pero al mismo tiempo, o a continuacidon, en una
experiencia que consiste en deshacer esta ficcion. De modo que el psicoanalisis no es el
triunfo de la ficcidn, la cual es més bien puesta a prueba en relacion con su impotencia para
resolver la opacidad de lo real” (Miller, 2011, pag. 135). Podemos articular aqui dos

virtualidades, la ficcion y lo real, mediatizadas por el concepto de transferencia, en tanto pone
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en juego al sujeto supuesto saber. Por eso para Miller un analista en principio seria alguien
que pudiera distinguir entre verdad y real. Miller articula el término ficcion con la expresion
de Lacan acerca de la verdad mentirosa: “A mi entender, no se trata de oponer una verdad
mentirosa a una verdad veridica, sino de considerar esencial, constitutiva, la alianza entre la
verdad y la mentira [...] la verdad mentirosa, tal como la entiendo, expresa algo pese a todo
mas radical, indica que la verdad misma es una mentira” (Miller, 2011, pag. 140). Esto lleva
a Miller a articular mas bien los efectos de verdad que se desprenden de la palabra, del decir.
Y plantea que la idea de verdad implica una superposicion de lo simbdlico y lo real: “Lo
simbolico, lo real, que cito, que me sirven para pensar, y me obligan también a hacerlo, son
dos dimensiones que como tales resultan homogéneas, aunque por naturaleza sean
heterogéneas. Lo simbolico es un orden [...] Pero nunca se trat6 de un orden real, y es que lo
real no es un orden, sino mas bien un caos, ya que estd hecho de elementos dispersos,
desparejos. De alli, por contraste, irradia el esplendor de lo simbolico” (Miller, 2011, pag.
141). Es decir, que para ubicar la cuestion de la verdad, hay que entrelazar lo simbdlico con

lo real, més all& de su existencia separada.

Este cruce entre simbolico y real nos permitird avanzar entonces, tomando la idea de
verdad mentirosa, hacia un lugar donde emerge lo que no engafia. Si la verdad tiene
estructura de ficcidn, si ésta se articula a la verdad mentirosa, entonces se hace necesario
encontrar aquello que deshace la ficcion, pero no para encontrar una verdad, sino mas bien

para localizar lo real. Esto implica una introduccion a las paradojas del goce.
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CAPITULO 5

Lo que engafia y lo que no engaiia

5.1 - Paradojas del goce

El recorrido realizado hasta aqui nos permitié trazar ciertas coordenadas del
psicoanalisis en tanto virtual, ligado a las conceptualizaciones del deseo, del inconsciente, de
la pulsion y de los registros propuestos por Lacan para situar la realidad humana, esto es, lo
simbolico, lo imaginario y lo real. Luego, con el término ficcidon intentamos acercarnos a lo

virtual por la via de la verdad y del fantasma.

La construccion tanto del grafo del deseo como la del matema del fantasma, le
permiten a Lacan establecer una 16gica basada en su conceptualizacion del significante y del
sujeto, donde los términos quedan subsumidos bajo un mecanismo de significantizacion. Sin
embargo, tanto en el grafo del deseo como en la formula del fantasma, emergen dos términos,
que luego devendran heteronimos con el significante: el término de Goce que aparece en el
grafo y el de objeto a que se introduce en la relacion del sujeto con el objeto, aunque hasta el
Seminario 6 dicho objeto mantiene el estatuto de imaginario. Por otro lado, también el

registro de lo real comienza a esbozarse, despojado de toda naturalidad y realidad empirica.

Las preguntas de Lacan en sus textos y seminarios pueden leerse como intentos de
encontrar en el analisis, aquello que puede resultar engafioso, para de tal manera dirigirnos
hacia lo que no engafia y buscar una localizacion donde atrapar algo verdadero. Ya desde los
primeros tiempos de Freud emerge esa pregunta, pues fue Freud mismo quien habia
anunciado que sus histéricas le mentian. Ahora bien, el mismo hecho de nombrar a la verdad
como contenida en una estructura de ficcidn, nos permite continuar en ese naufragio de lo

enganoso.
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Sin embargo Lacan, siguiendo a Freud, no dejé de volver una y otra vez sobre sus
huellas para ubicar aquello donde se localiza lo verdadero. Al mismo tiempo, se va
produciendo un movimiento del significante al cuerpo, como lugar donde se asienta aquello
verdadero, que necesitard de la ficcién pero que en un punto se separard, y que trataremos de

explicitar en los proximos capitulos.

Tomaremos entonces, para comenzar a intentar diferenciar lo engafioso de aquello que
no lo es, avanzar sobre el término goce, con sus diversas variantes a lo largo de la ensefianza

de Lacan, sirviéndonos de aquellos pasajes que nos resulten utiles para la presente tésis.

En principio diremos que el goce no puede ser presentado sino como una paradoja.
Es un término potente, ligado a lo que Freud denominé por ejemplo, el “para qué” de un
sintoma. Ese “para qué¢” implica un salto a la pregunta del “por qué”, ligado a los
mecanismos inconscientes. El “para qué” se articula fundamentalmente en Freud al término
“satisfaccion”. Se trata entonces de la satisfaccion de algo que no son los mecanismos
inconscientes, pero que precisa de aquellos para encontrar una via. Dicha satisfaccion no es
otra cosa que la satisfaccion de la pulsion. Freud expresa que la meta de la Pulsion es la
satisfaccion. Es en “Pulsion y destinos de pulsiones” donde madas claramente vierte su
conceptualizacion de la Pulsion, aunque ésta necesite diversas vias para alcanzar su fin: “La
meta (Ziel) de una pulsion es en todos los casos la satisfaccion que solo puede alcanzarse
cancelando el estado de estimulacion en la fuente de la pulsion. Pero si bien es cierto que esta
meta ultima permanece invariable para toda pulsion, los caminos que llevan a ella pueden ser
diversos, de suerte que para una pulsion se presentan multiples metas mas proximas o

intermedias, que se combinan entre si 0 se permutan unas con otras” (Freud, [1915] 1992,

pag. 118).

Si avanzamos un pequefio tramo en su obra, en las “Conferencias de introduccion al
psicoanalisis”, en su conferencia numero 18, denominada “la fijaciéon al trauma, lo
inconsciente”, delimita la diferencia mencionada entre el “por qué” diverso y el “para qué”
fijo, del sintoma. Es un avance en su conceptualizacion sobre las formaciones de sintomas.
Dira entonces que “En el ‘sentido’ de un sintoma conjugamos dos cosas: su ‘desde donde’ y
su ‘hacia donde’ o ‘para qué’, es decir, las impresiones y vivencias de las que arranca, y los
propositos a que sirve. El ‘desde donde’ de un sintoma se resuelve, pues, en impresiones
venidas del exterior, que necesariamente fueron una vez concientes y después pueden haber

pasado a ser inconcientes por olvido. El ‘para qué’ del sintoma, su tendencia, es todas las
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veces, empero, un proceso endopsiquico que puede haber devenido al principio, pero también
puede no haber sido conciente nunca y haber permanecido en el inconciente” (Freud,

[1916-17] 2013, pag. 260).

En el libro “Introduccion a la Clinica Lacaniana” de Jacques-Alain Miller, en
el Seminario sobre las vias de formacion de sintomas” realizado en Barcelona, el autor
trabaja las “Conferencias de introduccion al psicoandlisis” de Freud, para ubicar las formas
en que se articulan significante y goce, leidos desde Lacan. le llamara alli el binario sentido-
goce. Dice Miller alli: “Estamos en un lugar fundamental de la obra de Freud y de la
ensefianza de Lacan. Hay que puntualizar el valor del binario —sefialado por Lacan— formado
por las conferencias XVII y XXIII [...] El capitulo XVII, como su titulo ‘El sentido de los
sintoma’ indica, se trata del sentido. parece sencillo, dado que Freud mismo lo dice —Der Sinn
der Symptom—, pero verlo resulta menos evidente, hay cierto efecto de ‘Carta robada’.
Mientras que en el capitulo XXIII, ‘Los caminos de la formacién del sintoma’, trata de la
libido, de la Befriedigung, de la satisfaccion, del goce. Ese es el camino de Freud en su
segundo ciclo de conferencias: va del sentido al goce del sintoma”. (Miller, 2007, pag.

455-456).

El término “goce” tiene una cabal importancia en los desarrollos de Lacan, y si bien
su uso es diverso, y no fue considerado un concepto fundamental, aunque si la pulsion ligada
a ¢€l, su uso implica que se trata de un elemento clave para desandar el recorrido de un

analisis.

El uso que hace Lacan en los primeros afios de ensefianza dan cuenta de una
generalidad y hasta la puesta en juego del sentido comun del término, y por ello puede hablar
del goce o de los goces sin demasiada precision. Sin embargo, en la elaboracion del Grafo del
deseo, en su seminario 6, el goce ocupa un lugar en el piso superior, sin llegar a desarrollarlo
de forma exhaustiva. Ahora bien, en el seminario 7, luego de abordar lo atinente a Das Ding,
Lacan llevara su investigacion al plano de la sublimacion. Alli dira, con una idea que
conectaremos con lo trabajado a la cuestion del fantasma, que “En el analisis, el objeto es un
punto de fijacion imaginario que brinda, cualquiera sea el registro en juego, satisfaccion a una
pulsion” (Lacan, [1959-60] 2005, pag. 140). Este planteo Lacan lo realiza para distinguir, en
el plano de la sublimacion, la meta del objeto de la pulsion. Y es en torno a esa diferencia que
luego comenzard a bordar la relacion de la satisfaccion en el sintoma. Para Lacan, a la altura

del seminario 7, “El sintoma es el retorno, via sustitucion significante, de lo que esté en el
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extremo de la pulsion como su meta. aqui la funcidon del significante adquiere todo su
alcance, pues es imposible, sin hacerla intervenir, distinguir el retorno de lo reprimido y la
sublimacion como modo de satisfaccion posible de la pulsion. Es una paradoja -la pulsion
puede encontrar su meta en algo diferente a su meta, sin que se trate de la sustitucion
significante que constituye la estructura sobredeterminada, la ambigiliedad, la doble
causalidad, de lo que se llama el compromiso sintomadtico [...] Freud tempranamente nos hace
notar que conviene no confundir la nocién de la meta con la del objeto” (Lacan, [1959-60]
2005, pag. 136-37). Tenemos entonces, por un lado la diferencia entre meta y objeto, que
Lacan nos recuerda, y por otro lado, la doble causalidad, la del sentido y la del goce, o para

decirlo en términos freudianos, la del “por qué” y la del “para qué”.

Es asi que llegamos al apartado del seminario 7 cuyo titulo es “La Paradoja del
Goce”. En el primer capitulo del apartado se propondra demostrar la relacion del goce con la
deuda, utilizando la instancia superyoica tal como la presenta Freud en el “Malestar en la
cultura”, asi como lo elaborado en “Totem y tabu”, donde vemos que Freud recurre al mito
para mostrar una realidad que escapa a toda empiria: “Entonces, para que algo del orden de la
ley sea transportado, es necesario que pase por el camino que traza el drama primordial
articulado en Totem y tabu, a saber, el asesinato del padre y sus consecuencias; asesinato en
el origen de la cultura, de esa figura sobre la que nada puede decirse, temible, temida, aunque
también dudosa, la del personaje omnipotente semianimal de la horda primitiva, asesinado
por sus hijos [...] Todo el misterio es este acto. Esta destinado a ocultarnos el hecho de que no
solo la muerte del padre no abre la via hacia el goce, que su presencia supuestamente
prohibia, sino que refuerza su interdiccion” (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 213-214). El
goce en tanto satisfaccion, separada de cualquier idea de placer o de displacer, o incluyendo
aquello en su paradoja, implica de entrada una conexion entre ley, en tanto interdiccion y
transgresion: “Llegamos en este punto a la férmula segln la cual una trasgresion es necesaria
para acceder a ese goce y que, para retomar a San Pablo, para esto muy precisamente sirve la
Ley. La transgresion en el sentido del goce solo se logra apoyandose sobre el principio
contrario, sobre las formas de la Ley. Si las vias hacia el goce tienen en si mismas algo que
amortigua, que tiende a ser impracticable, es porque la interdiccion le sirve, si me permiten
decirlo, de vehiculo apto para todo terreno, de tanque oruga de transmision, para salir de esos
lazos que vuelven a llevar siempre al hombre, girando en redondo, hacia el camino trillado de
una satisfaccion corta y estancada”. (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 214-215). Se trata de una

forma diferente de tratar lo real, tal como lo habia anunciado en una clase anterior de su
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seminario, de que lo real es lo que vuelve siempre al mismo lugar. Nos hallamos en ese punto
de juntura entre lo real y el goce. Esa ficcion, dudosa por cierto, del padre totémico, donde la
ley se articula a la trasgresion, permite llevar las cosas a una repeticiéon que se torna un
obstaculo para el sujeto. Si lo podemos enlazar al fantasma en tanto relacién de un sujeto
dividido y un objeto, vemos que dicho objeto comienza a separarse de una funcion placentera
o displacentera, y comienza a articularse a una satisfaccion cuya funcién, mas que enganar, es

sefialar un lugar estancado de satisfaccion, donde la cadena se detiene.

El capitulo que lleva como titulo “El Goce de la Transgresion”, se articulara al
siguiente, denominado “La Pulsion de Muerte”. Si hay algo que Freud trabaja en el “Malestar
en la cultura” es la promesa de felicidad, que es retomada una y otra vez por Lacan, desde el
inicio del Seminario 7. Pero en el “Goce de la Transgresion”, le servira para elaborar su idea
del goce. Volviendo a la Ley sefialada para hablar de la transgresion, dird que dicha Ley se
funda en el Otro. Lejos de hacer desaparecer al Significante, vuelve sobre €l para encontrarle
un final: “Este es entonces la problematica de la que partimos. En ella se desarrolla el signo
que les proponia en el grafo bajo la forma de S (A). Ubicandose, como saben donde, en la
parte superior a la izquierda, se indica la respuesta tltima a la garantia demandada al Otro del
sentido de esa Ley articulada en lo mas profundo del inconsciente. Si no hay mas que falla, el
Otro, desfallece y el significante es el de su muerte” (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 233).
Detengdmonos un instante, para percibir el alcance de éste parrafo y su relacion con el
analista. ;Qué se le pide a un analista? Podriamos decir la curacién, pero con miras a la
felicidad. Por alli se ingresa a un analisis, lo sepa o no el paciente. Primero se le demandara
un sentido que, utilizando las vias del inconsciente, ira abriendo lugares, en funcion del juego
de aperturas que realice el analista. Pero aquello llegard a su final en un momento, que se
producird, como lo plantea Lacan, como el encuentro con el significante del Otro
desfalleciente. Pero también hay otra lectura. Un sujeto llega al andlisis en tanto, por la via
del sintoma, se encontré con el desfallecimiento del Otro como lugar donde las demandas
obtenian respuestas. Y es por eso ademas que se puede enlazar el principio con el final del

analisis.

Vamos acercandonos a ese punto donde encontraremos lo que no engafia, para lo que
Lacan volvid sobre el término de la angustia en su Seminario 10, pero que ya se perfila en su
construccion del fantasma. La pregunta por el deseo del Otro, en su punto culmine, delimita
la funcion del fantasma y su trastoque, pero es en el seminario 7, donde sentard las bases de

aquello.
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Tomando como referencia al marqués de Sade, utilizara su fantasma y el
franqueamiento por la via de la escritura como formas de encontrar el objeto en tanto parcial
y en tanto vacio. Sade es quien imagina qué hay mas alla del limite de la Ley, ubicando al
otro como una fuente de bondad basado en el mandamiento religioso. El franqueamiento de
ese limite se visualiza en la doctrina de Sade como un goce destructivo que busca el mal: “No
lo franquea, obviamente en el fantasma, y esto determina su caracter fastidioso, si no en la
teoria, en la doctrina proferida en palabras que son, segiin los momentos de su obra, el goce
de la destruccion, la virtud propia del crimen, el mal buscado por el mal y, en Gltimo
término[...] el Ser—supremo—en—maldad” (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 238). El mal, es
aquel limite que creemos encontrar en el otro pero que nos vuelve como un boomerang,
alcanzando por esa via la pregunta por el Otro, en tanto es alli donde buscaremos su causa.
Dice Lacan: “Cuando se avanza en direccion a ese vacio central, en tanto que, hasta el
presente, el acceso al goce se nos presenta de esta forma, el cuerpo del projimo se fragmenta.
Haciendo la doctrina de la ley del goce como pudiendo fundar no sé qué sistema de sociedad
idealmente utopica, Sade se expresa de este modo en italicas [...] Présteme la parte de su
cuerpo que pueda satisfacerme un instante y goce, si eso le place, de la del mio que pueda
serle agradable [...] Podemos ver en el enunciado de esta ley fundamental [...] el nombre de

objeto parcial (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 244).

En el siguiente capitulo denominado “La Pulsién de Muerte”, Lacan se adentra en ese
campo cerrado de goce donde emerge el significante del desfallecimiento del Otro. Y lo hace
nada mas y nada menos que por las vias del deseo, para explicar la experiencia del analisis en
tanto determinada por la articulacion significante donde el deseo se engarza. Si la
subjetividad esta capturada en el campo del inconsciente, “ese campo, en tanto que desde el
vamos esta organizado logicamente, entrafia una Spaltung, que se mantiene en todo el
despliegue de su desarrollo, y en relacion a esta Spaltung debe articularse en su funcion de
deseo como tal. Ese deseo presenta asi ciertas aristas, cierto punto de tropiezo y es
precisamente aquello en lo cual la experiencia freudiana complica la direccion dada al
hombre de su propia integracion” (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 252-253). Esto implica el
lugar del objeto parcial que concedera una version diferente del fantasma, donde el objeto ira
mutando de imaginario a resto real. También alli Lacan refuerza la idea de la imposibilidad
de una integracion, madura incluso podriamos decir, para vivir sanamente en la cultura, ideal
de por mas cuestionado por la experiencia analitica. Ese problema de integracion por las vias

del deseo, tendiente a encontrar un objeto que lo colme, se torna imposible, por lo que Lacan
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lo denomina “problema del goce”, en tanto campo opaco, inaccesible, cerrado para el sujeto,
y que la formula del fantasma $<>a viene a mostrar. En tanto el deseo no es la necesidad, y
por ello mismo no es posible satisfacer una necesidad por la via del deseo, y de lo que se trata
es del encuentro con un vacio central, un lugar inaccesible, un desfallecimiento del Otro, lo
que hay es la satisfaccion de una pulsion, lo que nos devuelve al objeto parcial. Y es por ello
que la pulsién entraia una dimension historica, la dimension fantasmatica que se desarrollara
en un analisis. Asi Lacan hace ingresar la Pulsion a la cadena significante, por la via de la
pulsion de muerte, en tanto significante del desfallecimiento del Otro, y por ello mismo,
posibilidad de un nuevo inicio. Se trata de una “Voluntad de destruccion. Voluntad de
comenzar de cero. Voluntad de Otra-cosa, en la medida que puede ser puesto en causa a partir
de la funcién del significante” (Lacan, [1959-1960] 2005, pag. 256). Comienza a configurarse
un nuevo piso, ya expuesto en el grafo del deseo, donde el goce es una habilitacion hacia lo
nuevo, un recomenzar. Al pasar de imaginario a resto real, como veremos mas adelante, el
objeto de la pulsidn marca un limite en la cadena, y al mismo tiempo muestra lo engaioso de

la cadena significante.

Cualquier referencia a una supuesta objetividad se rompe, se quiebra, asi como
cualquier forma de encontrar una dimension de realidad objetiva donde enmarcar la
experiencia analitica: “Si todo lo que es inmanente o implicito en la cadena de los
acontecimientos naturales puede ser considerado como sometido a la pulsion llamada de
muerte, esto es asi solo en la medida en que hay cadena significante. Es exigible, en efecto,
en ese punto del pensamiento de Freud, que aquello de lo que se trata sea articulado como
pulsion de destruccion, en la medida en que pone en duda todo lo que existe. Pero ella es
igualmente voluntad de creacion a partir de nada, voluntad de recomienzo” (Lacan,
[1959-1960] 2005, pag. 256-257). El encuentro con el S (A) es adonde conduce entonces la
pulsion, y por ende, implica destruccion, ;jde qué?. De todo lo que existe dice Lacan,
poniendo en duda todo lo que existe, para recomenzar. Pero eso que existia no esta en

sintonia con la naturaleza y la realidad, sino con lo fantasmatico y la cadena significante.

Encontramos en el libro de Diego Coppo “Una satisfaccion paradojal: El goce en la
clinica Lacaniana un complemento de lo trabajado: “El goce conlleva pues como una de sus
dos caracteristicas, la de ser el aspecto de la satisfaccion cuyo destino es, por la exigencia que
lo empuja, la eliminacion del deseo. Esa exigencia es el producto de la pretension de
consagrar la satisfaccion narcisista que, en tanto tal, se opone a la cura. Sin embargo, la

comprobacion de la inexistencia de la ‘satisfaccion plena’ anunciada por la imposibilidad de
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‘resolucion por entero’ del sintoma, abre la pregunta acerca de como extraer de la exigencia
pulsional la orientacion a la vida, la otra caracteristica del goce en lo que es su economia”

(Coppo, 2023, pag. 24).

Por lo tanto, para “orientarse en la vida” a través de un analisis, serd fundamental
despejar aquello del deseo que conduce al encuentro con el objeto pérdido y por lo tanto
imposible, para buscar aquello de la pulsion que conduce a su fracaso y a un nuevo

recomenzar. Y a aquello podriamos darle el nombre del encuentro con un real.

5.2 - Del agalma al objeto de la angustia

Ahora bien, llegado a este punto, podriamos trazar un corte. Asi como Lacan en los
primeros tiempos de su ensefanza establece una diferencia entre palabra vacia y palabra
plena en el campo del lenguaje, diferenciandolas en funcion del valor que cada una tenia para
el andlisis, también va realizando distinciones en torno al objeto, principalmente respecto del

objeto a.

Luego de sus desarrollos en torno a Das Ding y al objeto parcial, objeto fetiche,
durante el seminario 7, trabajara el afio siguiente el concepto de transferencia, realizando una
lectura del Banquete de Platon, poniendo al amor en el centro. Alli emergera otra forma de
nombrar al objeto, una forma que liga lo enigmatico y el saber en el lugar del analista.
Podemos visualizar que una vez mas no es posible ubicar al analista como la persona de la
realidad empirica, sino que se constituye como objeto agalmatico, con funciones dentro del

dispositivo analitico.

El capitulo X del Seminario 8 de Lacan lleva como titulo “Agalma”. Alli Lacan
plantea: “Si nos encontramos en un punto central, debe de haber muchas avenidas que nos
lleven hasta aqui. Pero en fin, he tomado, para convertirla en eje de mi explicacion, esta
palabra, agalma. No vean en ello ningln interés rebuscado, so6lo que, en un texto al que le
suponemos el mas extremo rigor, el de E/ Banquete, hay algo que nos conduce a este punto
crucial” (Lacan, [1960-1961] 2004, pag. 161). La referencia serd ese lazo particular entablado
entre Alcibiades y Socrates de donde Lacan extrae el término dgalma, para vincularlo de

algin modo al lugar que tiene el analista para el analizante. Y Vamos a encontrar el recurso a
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la topologia para definir ese objeto cuya apariencia encierra algo en su interior: “Lo
importante es lo que hay en el interior. Agalma puede perfectamente significar ornamento o
adorno, pero aqui es, ante todo, joya, objeto precioso -algo que esta en el interior. Y asi es
como Alcibiades nos arranca de la dialéctica de lo bello, que hasta ahora habia sido la via, la
guia —la forma de captura— en la via de lo deseable. Nos desengafia, y esto a proposito de
Socrates” (Lacan, [1960-1961] 2004, pag. 164). Vemos aqui que la indicacion de Lacan es
desengafiarse respecto del objeto, y precisar, delimitar, el valor central de lo que hay en el
interior de la cascara. Ya en el Seminario 7 habia recurrido al término “extimidad” para
establecer una topologia de lo que se presenta en la experiencia analitica como lo exterior que
se vuelve intimo, en el Seminario 8, con el término “dgalma” nos trae algo que se encuentra
en el interior de los camuflajes de la imagen. Pero ademas, éste objeto le permite cuestionar
los desarrollos psicoanaliticos que intentaban darle a la madurez genital un lugar primordial
en la “normalidad” subjetiva. No es posible hablar de un objeto total encontrado en el otro, y
es por ello que Lacan abordara al objeto en tanto parcial, y vinculado mas bien al Otro, en el

campo del lenguaje.

Por eso el agalma tendré que ver con el “sentido brillante, del sentido galante, porque
este término viene de gal, brillo en francés antiguo. En una palabra, ;de qué se trata? — sino
de aquello cuya funcion hemos descubierto nosotros, analistas, bajo el nombre de objeto
parcial”. (Lacan, [1960-1961] 2004, pag. 169). Lacan dir4 que quien es objeto amor, también
es objeto de deseo para el sujeto, en tanto el amor so6lo es posible articularlo a su amarre, a su
centro de gravedad, que es el objeto del deseo. Por eso dird Lacan que “Es preciso acentuar el
objeto correlativo del deseo, porque el objeto es esto, no el objeto de la equivalencia, del
transitivismo de los bienes, de la transaccion de las codicias. Es algo que es la meta del deseo
en cuanto tal, que destaca un objeto entre todos los demés como imposible de ser equiparado
con ellos. A este relieve del objeto corresponde la introduccion en andlisis de la funcidn del

objeto parcial” (Lacan, [1960-1961] 2004, pag. 172).

Pero no solamente este objeto agalmatico, parcial, se articula al analista, sino, que
ademas, tiene una estrecha relacion con el fantasma, y vemos de qué manera ya hay en estas
elaboraciones lo que luego ubicard como al analista formando parte del concepto de
inconsciente, tal como lo elaborara en el Seminario 11: “ Este objeto privilegiado del deseo
culmina para cada cual en aquella frontera, en aquel punto limite que les he ensenado a
considerar como la metonimia del discurso inconsciente. Este objeto desempefia alli un papel

que he tratado de formalizar en el fantasma [...] Este objeto, cualquiera sea la forma en que
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hablen de ¢l en la experiencia analitica, llamenlo el pecho, el falo o la mierda, es siempre un

objeto parcial”. (Lacan, [1960-1961] 2004, pag. 173).

En la dialéctica andlitica, no se trata de una relacion de persona a persona, sino que el
analista y el analizante conforman un lazo, via la transferencia, donde se conjugan el $ y el q,
unidos en esa relacion inconsciente que es el fantasma. Nuevamente nos hallamos ante una

virtualidad, cuya potencia radica en la operatoria que introduce la intervencion analitica.

Partiré de la ultima cita, para destacar aquello que se presenta como “la frontera”, el
“punto limite” del deseo, para embarcarnos hacia la diferencia entre lo que engafa y lo que
no engafia. Si de la formula del fantasma, el $ es lo que representa al significante para otro
significante, el $ (sujeto dividido) es engafioso, puesto que da cuenta de combinaciones y
sustituciones cuyo detenimiento pasa por algin otro lado. Hacia ese punto nos lleva Lacan
con el término de objeto a. Lo que se presenta como engafioso o no, Lacan lo va
construyendo también en torno a su interés por las matematicas, donde lo que se pone en
juego es un discurso donde los términos carecen de sentido. Lo dice ya en el Seminario 8: “si
todos los términos de los que ustedes se sirven cuando hacen metafisica estuvieran
estrictamente definidos, si s6lo tuviera cada uno de ellos una significacion univoca, si el
vocabulario triunfara —eterna finalidad de los profesores— ya no habria por qué seguir
haciendo metafisica, porque ya no tendrian nada que decir. Entonces se percatarian de que
son muy preferibles las matematicas —alli se pueden esgrimir signos dotados de un sentido

univoco, porque no tienen ninguno” (Lacan, [1960-1961] 2004, pag. 173).

Ese detenimiento del sentido que le interesa a Lacan para dar cuenta de la experiencia
analitica, cuyo modelo extrae de las matematicas, tendrd un desarrollo fecundo en su
Seminario dedicado a la angustia. Si el Significante se torna engafioso, sera preciso recurrir a
un elemento heterogéneo al significante para dar cuenta de ese movimiento. Y tiene a mano

lo elaborado en el fantasma en torno al objeto a.

En una lectura del Seminario 10 de Lacan, Miller plantea que “es cierto que lo que
llama angustia connota el pasaje de la realidad a lo real, y de este modo, es correlativo de un
desfallecimiento del significante” (Miller, 2007, pag. 30). Miller plantea que Lacan, al
trabajar la angustia, va hasta las referencias ultimas de la historia, més alla del embarazo del
significante, va hacia el nacimiento y el desamparo originario del sujeto. Un elemento
fundamental que tomara Miller para delimitar el término “angustia” como lo trabajara Lacan,

es plantear que la angustia no es sin objeto, diferenciando lo planteado por Freud de que la
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angustia era algo sin objeto. Para Miller se trata en ese Seminario de otro Lacan, donde lo
elaborado hasta ese momento en torno al significante abrird nuevas puertas: “la clave que
ofrece Lacan es la de una division del Otro por la interrogacion del sujeto” (Miller, 2007, pag.

39).

Esa division implica que al sujeto del significante se le agrega un elemento
heterogéneo, como es el objeto a. Pero en realidad la pregunta es si ese objeto se liga al sujeto
o al Otro. Miller dird, como primera medida que “La angustia es una via que apunta a lo real,
utilizando para ello algo que no es el significante”. Nos encontramos entonces en un
momento de la ensefianza de Lacan donde lo real comenzara a plantearse en otros términos, y
es lo que habilitara su incursion en la topologia. Para Miller entonces “lo que esta en juego en
a, es decir, el goce, aparece en el régimen de la excepcion. Este Seminario muestra y
demuestra que en la estructura del lenguaje hay algo que no puede reducirse al significante,
que se asimila, pues, groseramente al cuerpo viviente, y emerge en primer lugar como esta

suerte de resto de la operacion subjetiva concerniente al Otro” (Miller, 2007, pag. 42).

Otro elemento que destaca el autor es el surgimiento del objeto en tanto érgano, que
de alguna manera permite la desmitificacion de la experiencia analitica. Asi como para Freud
el limite de la experiencia analitica era la angustia de castracion y su correlato en el Edipo,
para Lacan, a partir del Seminario sobre La angustia, serd otro factor que entrara a contar:
“En este punto, es preciso subrayar que ¢l hace de la detumescencia del 6rgano, de su
carencia, de la desaparicion de la funcion falica en el acto sexual, el ‘principio de la angustia
de castracion [...] Demos todo su valor al término principio. Lacan encuentra en el
funcionamiento de un o6rgano el principio, la raiz, la causa, de lo que se elabora en el
psicoanalisis, en las coordenadas edipicas. Pero tratindose en ese nivel del 6rgano y de su
funcionamiento, que es el del principio, se borra la dramaturgia edipica si se toma en serio el
término principio; es decir que el principio esta en el nivel del 6rgano como tal. De aqui que
el principio de la angustia de castracion no esté en el nivel de ninglin agente de castracion, de

ningun Otro que profiere amenazas, no se inscribe en el Edipo” (Miller, 2007, pag. 61).

“Ningin Otro que profiere amenazas”, enmarca que tampoco se trata de un otro de
carne y huesos presente en el analisis, sino que se trata de lo que un analizante puede llegar a
introducir en su discurso en base a sus recuerdos. Esto implica al menos una duplicidad de la
virtualidad, en tanto ademads, eso Otro que se lee en el andlisis es ya una simbolizaciéon de la

experiencia. La realidad, podriamos decir, es que alguien habla, pero desde donde y para qué,
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sitia coordenadas diferentes. Y eso hace de la experiencia analitica algo diferente de una
realidad empirica. De ahi que un analista no precise constatar los dichos del analizante en su
vida cotidiana yendo a su contexto de vida, ni verificar su credibilidad, culpabilidad o

inocencia. Se trata de un trabajo de lectura.

Lacan hace pasar entonces al psicoanalisis de la mitologia a la topologia. Y alli
encuentra lugar el objeto a como resto real que no engana. Asi como la transferencia es el
amor, y con ello queda implicado todo un halo de sugestion, que es justamente por donde
habia comenzado Freud para localizar el procedimiento analitico en otro lugar; el deseo
hallard espacio articulando al goce como su causa, es decir, al objeto a como causa.
Tendremos dos estatutos del objeto, como resto de la operacion analitica, como residuo del
Otro, como goce, limite, y por otro lado, en un movimiento que propicia el analisis, como
causa de deseo. De alli el aforismo Lacaniano de que solo el amor permite al goce

condescender al deseo.

Miller plantea que en el Seminario de La Angustia nos encontramos con una
descripcion “naturalista, del cuerpo y sus 6rganos, extremadamente sofisticada, basada pese a
todo en el recorrido de varios tratados de anatomia, de embriologia, pero que tiene el valor de
poner distancia respecto mas bien de la embriologia que de la mitologia edipica” (Miller,
2007, pag. 67). Es necesario remarcar la idea de “poner distancia”, puesto que no se trata de
los 6rganos como partes de una realidad constatable, sino anclados en una logica articulada a
la pérdida del objeto, a la separacion del objeto de goce. Por eso continua Miller: “La
angustia es la via —es lo que el Seminario establece— que permite acceder a lo que es anterior
al deseo y a su objeto [...] El objeto real, cuyo paradigma es el seno, el objeto oral” (Miller,

2007, pag. 69).

Vamos viendo de qué manera Lacan, siguiendo la lectura de Miller, va complejizando
ideas ya elaboradas afios anteriores sobre la cuestion del objeto, donde va ubicando o
estableciendo diferencias respecto de los registros imaginario, simbolico y real. Términos
como el fantasma o Das Ding, donde aparecia la relacion al objeto, cobran otra dimension,

que va a posibilitar de ahi en mas el recurso a la matematica al ligarlas a lo real.

Por eso, Miller va aclarando ese pasaje de formas muy precisas: “Y en el Seminario
de La angustia, 1a respuesta rechaza la respuesta significance, para decir: s6lo puede tratarse
de que en alguna parte haya goce [...] se necesita como garantia del érden significante, de la

cadena significante [...] un pedazo de cuerpo, la libra de carne, es decir que es preciso
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entregar un organo”. (Miller, 2007, pag. 74). Salir de la mitologia edipica como causa, por la
via de la amenaza de castracion donde el agente es el Otro, implica encontrar un elemento
que habilite pensar la separacion entre el significante y el goce, al mismo tiempo que muestra
su enlace, ese elemento serd ese recurso a la anatomia, a los 6rganos que Lacan lee como

pasibles de ser separados del cuerpo, los objetos a, pluralizados.

Y asi Miller nos conduce en su lectura del Seminario 10 hacia los puntos que tienen
que ver con el engafio: “la formula es (qué es lo que engaria? Por supuesto, el amor es
engafiador y engafiado. El deseo es engafiado y embaucado. Todo lo que es del orden de lo
imaginario siempre puede oscilar, segun la perspectiva, en reflejos, sombras y centelleos, y lo
simbolico ya se revela en su dimension de semblante y de ficcion. Por supuesto, la angustia
es lo que no engaiia, pero lo que no engafia es lo que no se deja significantizar, lo que no se
deja atrapar en la Aufhebung, es, pues, el resto real [...] Este resto real es el goce en la medida
en que no se deja capturar por el significante, el goce irreductible al principio del placer [...]
La funcion esencial de la angustia no es su relacion con el decir, sino su relacion con lo real
[...] Y la angustia, si no engafia [...] designa la Cosa, das Ding, designa lo real, el goce, en la
medida que lo imaginario y lo simbodlico s6lo pueden girar a su alrededor” (Miller, 2007, pag

74-75).

Si la etimologia de lo virtual nos abri6 la puerta para pensar al psicoanalisis como una
experiencia que se distancia de la realidad empirica, lo elaborado en el Seminario de La
angustia pareceria que nos devuelve a una realidad en tanto se recurre al cuerpo, a lo vivo del
cuerpo y su relaciéon con los drganos. Sin embargo, de la mano de la Cosa, del objeto a,
vemos que se trata mas bien de una complejidad inabordable desde lo empirico. Nadie va con
el seno de la madre al consultorio, ni con el escibalo a cuestas. La voz y la mirada se
engarzan en la realidad psiquica, no estan alli presentes para el analista como fendémenos
extraidos de la realidad. Tal vez en algunos casos de psicosis esos objetos puedan emerger de
forma encarnada, en la encopresis, en la alucinacién, en la paranoia. Sin embargo no
pertenecen al registro de la realidad material, sino psiquica. Ningin paciente psicotico trae en
un frasco la alucinacion, y aunque pueda traer un trozo de cuerpo desmembrado, eso no vale
en tanto materia para un analisis quimico, sino como material para que se deslice la palabra

hasta lograr alguna significacion.
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5.3 - Del significante al goce, real

Es en el Seminario 10 de Lacan donde encontraremos la introduccion de la diferencia
de lo que engafia y aquello que no engafa, en tanto afecto de angustia. El capitulo 5 de dicho
Seminario lleva por titulo “Lo que engafia”, donde Lacan comienza por ciertas
particularidades del significante, luego de haber introducido el enigma por medio de
diferentes medios, principalmente recurriendo a la figura de la Esfinge, en tanto oraculo y
enigma. Utiliza una forma singular para hablar del significante, en tanto lo dira que se trata de
una huella, pero una huella que esta borrada, retomando ademas su idea del significante como
diferente del signo: “El significante, les dije en otro momento decisivo, se distingue del signo
en el hecho de que el signo es lo que representa algo para alguien, mientras que el
significante es lo que representa a un sujeto para un ser significante” (Lacan, [1962-1963]
2006, pag. 74). Lacan intenta diferenciar, tomando referencias de la etologia, las formas en
que los animales y los humanos hacen huellas, para destacar que lo que puede generar una
distancia entre ellos es mas bien el hecho de operar con significantes. Y una vez establecida
esa diferencia, destacando la funcion de la huella, introduce al sujeto en tanto huella vacia
que se dirige, para su nacimiento, al Otro, y en tanto se trata de una huella como vacio, se
trata, dice Lacan, de una “pretension” de que el Otro no sepa. Dice Lacan: “hay pues, de
entrada, un a, el objeto de la caza, y un A, en el intervalo de los cuales el sujeto S surge como
nacimiento del significante, pero como tachado, como no-sabido. Toda la orientacion ulterior
del sujeto se basa en la necesidad de una reconquista respecto a este no-sabido original”
(Lacan, [1962-1963] 2006, pag. 76). Ese no-sabido introduce un movimiento de busqueda,
una articulacion significante sostenida por la falta de garantia para encontrarse con ese objeto
que daria la respuesta. y de esa manera, el fantasma ($<>a), queda articulado en una logica
donde el objeto es en primera medida una ausencia que repercute en el sujeto. Lacan articula
en este punto la demanda al deseo, ya que “toda demanda, aunque sea la mas arcaica, siempre
tiene algo de engafioso respecto a lo que preserva el lugar del deseo” (Lacan, [1962-1963]
2006, pag. 77). Sin embargo, Lacan plantea que el problema emerge cuando hay algo que
colme esa demanda que mientras no tiene respuesta, sostiene el lugar del deseo. Por eso
recomienda que no se tome la demanda al pie de la letra, aunque responda a la logica
significante. Lacan recurre a la topologia, a la figura del guante dado vuelta, para explicar que
se trata de una relacion entre el interior y el exterior introducido por el lenguaje. Sin embargo

“hay algo que no sufre ésta inversion, en cada etapa queda un residuo que no es invertible, ni
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tampoco significable, en el registro articulado” (Lacan, [1962-1963] 2006, pag. 78). Mientras
en el fantasma el objeto preserva su lugar de vacio, sin colmarse por un objeto que detenga el
movimiento de busqueda, nos mantenemos en el plano del engafio, de “la cadena indefinida

de las significaciones que se llama destino” (Lacan, [1962-63] 2006, pag. 79).

En el siguiente capitulo del Seminario 10, cuyo titulo es “Lo que no engafia”, nos
encontramos con el punto determinante, indicativo, de lo que podremos denominar como
“goce”, y que implica un movimiento fundamental para la experiencia analitica, pues implica
un franqueamiento, un movimiento hacia una virtualidad diferente, es decir, hacia lo real. A
partir de hallar ese lugar de angustia, cuando la demanda es colmada por una respuesta que
detiene el movimiento engafioso del significante, es que lo real entra a jugar su partida. Dice
Lacan: “Los significantes hacen del mundo una red de huellas, en la que el paso de un ciclo a
otro es pues posible. Lo cual significa que el significante engendra un mundo, el mundo del
sujeto que habla, cuya caracteristica esencial es que en ¢l es posible enganiar” (Lacan,
[1962-1963] 2006, pag. 87). Pero luego algo es pasible de detener ese deslizamiento, algo que
se presenta de golpe, de manera subita: “La angustia es ese corte — este corte neto sin el cual
la presencia del significante, su funcionamiento, su surco en lo real, es impensable —, es este
corte que se abre y deja aparecer lo que ahora entenderan ustedes mejor, lo inesperado, la
visita, la noticia, lo que expresa tan bien el término presentimiento, que no debe entenderse
simplemente como el presentimiento de algo, sino como el pre-sentimiento, lo que esta antes
del nacimiento de un sentimiento [...] Lo que esperdbamos a fin de cuentas — y ésta es la
verdadera sustancia de la angustia —, es ese lo que no engaria, lo fuera de duda” (Lacan,
[1962-1963] 2006, pag. 87). Con esto llegamos a un momento bisagra en la ensefianza de
Lacan, asi como a un limite en el desarrollo de la presente tesis, puesto que podriamos
suponer que hemos llegado a un techo, a un final para obtener que lo que no engana tampoco
entrafa una realidad empirica constatable. Sin embargo, llegar a este punto es llegar a un real,
en el sentido de lo imposible. La angustia es el detenimiento en un “no puede decirse”, en un
imposible de decir y un imposible del decir. Estamos en el nivel en donde no hay mas

palabras y en el que la palabra halla un limite en la significacion.

Ese limite infranqueable, que habiamos anticipado del lado lado del fantasma, marco
de la angustia, ese limite permite introducir la idea de lo real, registro que habiamos
desarrollado poco hasta aqui, en tanto los postulados de Lacan habian privilegiado lo

imaginario y lo simbolico. Sin embargo, Lacan plantea que “la conquista freudiana, por su
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parte, nos ensefia que lo inquietante es que, en lo irreal, lo que nos atormenta es lo real”

(Lacan, [1962-1963] 2006, pag. 90).

Nos detenemos ahora para avanzar en el siguiente capitulo con algunas formas en que
aparece lo real en la experiencia analitica, a partir de introducir lo real por la via de lo

imposible.
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CAPITULO 6

Virtualmente imposibles

6.1 - Construccion de lo real

En el capitulo anterior pudimos vislumbrar como Lacan va construyendo su idea
sobre el goce, y como, a partir de dicha construccion, lo real comienza a tomar otro color,
para diferenciarse de lo imaginario y de lo simbdlico. Sin embargo, lo real de ninguna manera
implicara una separacion absoluta de los otros dos registros, sino que precisara de ellos para
constituirse en tanto tal. Recordemos que es uno de los registros a los que Lacan articulo la
realidad humana. Luego de su Seminario sobre la angustia, y en un momento bisagra de su
ensenanza, que implico lo que llamé su “excomunidon”, volvera sobre los conceptos

freudianos, para ubicar sus cuatro conceptos fundamentales.

Tomar como referencia el registro de lo real, implica una articulacion fundamental a
la ciencia, algo que Lacan no dejard de destacar. Lo real ademas, puede ser pensado por la
referencia a la logica y a las matemadticas, de las que Lacan hizo usos desde muy temprano en

Su ensenanza.

En el Seminario 11 “Los cuatro Conceptos Fundamentales del Psicoanalisis”,
encontramos la pregunta Lacaniana por el psicoanalisis como ciencia, y la necesidad de estar
a la altura de su tiempo, esto es, de la necesidad de formalizacion de la teoria. Pero, dice
Lacan “;Basta esto para definir las condiciones de una ciencia? No lo creo para nada. Se
puede formalizar una falsa ciencia, igual que una ciencia de verdad. El asunto no es simple,
entonces, ya que el psicoandlisis, como supuesta ciencia, aparece bajo aspectos que podrian
calificarse de problematicos” (Lacan [1964] 2001, pag. 18). Los interrogantes van girando en

torno a los conceptos y a sus usos, en tanto los avances del psicoanalisis se habian tornado
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confusos, e incluso obsoletos, remitidos a veces a experiencias ancladas en la realidad
empirica, confundiendo los registros que Lacan se proponia diferenciar para darle claridad a
la teoria. Emergen entonces algunos interrogantes: “;A qué se refieren las formulas en
psicoanalisis? ;Qué motiva y modula ese deslizamiento del objeto? ;Hay conceptos
analiticos formados de una vez por todas? El mantenimiento casi religioso de los términos
empleados por Freud para estructurar la experiencia analitica, ¢a qué se debe? ;Se trata de un
hecho muy sorprendente en la historia de las ciencias, del hecho de que Freud seria el
primero, y seguiria siendo el unico, en esta supuesta ciencia, en haber introducido conceptos
fundamentales? [...] ;Son conceptos en evolucion, en movimiento, por revisar?” (Lacan
[1964] 2001, pag. 18-19). La pregunta es entonces respecto al objeto del psicoandlisis, que
implica un equivoco. Objeto en tanto fin del psicoandlisis, pero que de alguna manera
también toca a su teoria del objeto, y en esto, del objeto que trabajamos en el capitulo
anterior, el objeto a. Por eso Lacan contintia: “Creo que en este asunto se puede sostener que
ya ha habido un avance, por una via que s6lo puede ser de trabajo, de conquista, y que tiene
como meta resolver la pregunta de si el psicoandlisis es una ciencia. En verdad, el
mantenimiento de los conceptos de Freud en el centro de toda discusion tedrica dentro de esa
cadena cansona, fastidiosa, repelente —que nadie lee aparte de los analistas— que se llama la
literatura psicoanalitica, no impide que se esté muy rezagado respecto a estos conceptos, que
la mayoria estén falseados, adulterados, quebrados, y que los que son demasiado dificiles son
pura y simplemente dejados en un cajon” (Lacan [1964] 2001, pag. 19). Podemos observar
aqui la llegada a un punto limite, no so6lo de sus desarrollos, como lo vimos en el capitulo
anterior, como un limite al significante, sino un punto de quiebre respecto a los postulados
freudianos tal como habian sido abordados hasta ese momento. De hecho el capitulo II del
Seminario 11 lleva como titulo “El inconsciente Freudiano y el nuestro”, mostrando un

momento de inflexion.

Pensar la cuestion del objeto, es comenzar a delimitar la cuestion de la Causa. Si el
psicoanalisis es una ciencia o no, ;Cémo delimitarlo? ;Qué hace que exista el psicoanalisis?
(Qué lleva a una persona a consultar a un analista? ;Cémo existe un analista en la cultura?
[para qué? Preguntas que giran en torno a la causa, y que es el motor de la experiencia
analitica. Esa causa puede asociarse a una verdad. Una fractura en un brazo tendra como
causa un golpe o una falta de calcio, una herida en la piel podréa deberse a un corte, asi como
una hemiplejia a una lesidon en las vias nerviosas. Sin embargo, sabemos justamente que un

corte en la piel lo puede producir una persona atentando contra su integridad, una fractura en
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el brazo puede ser el resultado de un movimiento inapropiado, y una hemiplejia puede
responder a un exceso en la alimentacion o en dificultades para dormir y sobreexigirse. Alli,
cuando otros discursos no pueden responder por la causa, el psicoandlisis encuentra su lugar.
Y es asi desde Freud que, ante el fracaso de las técnicas utilizadas por la medicina de su
€poca para tratar la locura, encuentra en la palabra y en un método, una respuesta posible para
abordar la causa. Por eso dird Lacan en el Seminario 11 que “s6lo hay causa de lo que cojea”

(Lacan [1964] 2001, pag. 30).

La construccion del concepto de Inconsciente llevard a Lacan hacia lo real: “Y es que
el inconsciente nos muestra la hiancia por donde la neurosis empalma con un real; real que
puede muy bien, por su parte, no estar determinado” (Lacan [1964] 2001, pag. 30). Y luego
ubicard a lo inconsciente mas bien del lado de lo no nacido, méas que de una estructura que
determina algo. El inconsciente comienza a emerger mas como vehiculo que como causa.
Lejos incluso de ubicar la causa en alguna aparente realidad, o en alguna cosa tangible, la
ubica en lo no realizado. Cosa enigmatica que pone al psicoanalisis en un campo virtual,
potencial, donde algo vendra a producirse. Y volviendo a Freud, dird que se trata, en esa
hiancia por donde el inconsciente empalma con un real, del tropiezo, la falla que se vuelve un
hallazgo, y hasta un re-hallazgo, ;de qué? de la dimension de la pérdida, tal como lo
habiamos desarrollado anteriormente al hablar del objeto en tanto perdido. La cuestion de lo
real se presenta como una dificultad, al ser conjugada con la funcion del sujeto. Por eso
Lacan hard un movimiento fundamental para pensar aquello que implica un inconsciente
logico: “Para el analista, jhabra algo que pueda corroborar en el sujeto lo que sucede en el
inconsciente?. Freud, para localizar la verdad — ya se los mostré al estudiar las formaciones
del inconsciente— se atiene a una suerte de escansion significante. Esta confianza la justifica
una referencia a lo real [...] Lo real es el soporte del fantasma, el fantasma protege a lo real”

(Lacan [1964] 2001, pag. 48-49).

Podemos encontrar aqui cémo el objeto del psicoanalisis traza su surco por el
inconsciente, ubicando al fantasma, en tanto inconsciente, como defensa ante lo real.
Habiamos dicho que el fantasma es una relacion entre el sujeto dividido y el objeto a, que en
el Seminario 10 devino objeto ligado a la angustia, y al mismo tiempo como detenimiento de
la cadena significante, momento de impasse. Por eso dira Lacan que lo real es lo que vuelve
siempre al mismo lugar, el lugar de limite para el pensamiento. Es una primera medida para

poder enfatizar luego que lo real es lo imposible.
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Al tomar las formas aristotélicas de la repeticion, Automatdn y Tyche, Lacan volverd
a la funcion del trauma elaborada por Freud para articular lo real como encuentro: “la funcién
de la tyche, de lo real como encuentro —e¢l encuentro en tanto que puede ser fallido, en tanto
que es, esencialmente, el encuentro fallido— se presentd primero en la historia del
psicoandlisis bajo una forma que ya basta por si sola para despertar la atencion— la del

trauma” (Lacan [1964] 2001, pag. 63).

Lacan se refiere en este punto al trauma en tanto accidente, donde se presentifica algo
de lo inasimilable, y es por eso que puede ser tomado como una presentacion de lo real. Y por
otro lado, ubica una diferencia sustancial respecto de donde situar ese real, en relacion a qué
ligarlo: “Estamos aqui en el meollo de lo que puede permitirnos comprender el caracter
radical de la nocion conflictiva introducida por la oposicion entre el principio del placer al
principio de realidad —aquello por lo cual no cabe concebir al principio de realidad como
algo que, por su ascendiente, tuviera la ultima palabra” (Lacan [1964] 2001, pag. 63). El
conflicto entonces, no es con la supuesta realidad, ni mucho menos con algin tipo de
experiencia objetiva, puesto que lo real se presentifica a veces ante lo insolito, ante el vacio
del aburrimiento, lugares donde lo que encuentra un punto limite es el sentido. Por eso Lacan
concluye que “el sistema de la realidad, por més que se desarrolle, deja presa en las redes del
principio del placer una parte esencial de lo que, a pesar de todo, es sin ambages lo real”
(Lacan [1964] 2001, pag. 63). Esas redes de las que habla no son mas que las redes de la
logica significante, del encadenamiento cuya funcién se liga al efecto de significacion. Pero
dicha cadena encuentra un limite ante la presencia de lo real. Es por ello ademas, que
avanzando en el seminario, Lacan articulara de una manera singular a la transferencia con la
presencia del analista. Ya no se trata solamente de un artificio, pero tampoco de una realidad
carnal, no es la persona del analista. En “La direccion de la cura”, Lacan ya afirmaba que el
analista paga con su persona “en cuanto que, diga lo que diga, la presta como soporte a los
fendomenos singulares que el analista ha descubierto en la transferencia [...] el analista cura

menos por lo que dice y hace que por lo que es” (Lacan [1958] 2003, pag. 567).

En el capitulo del Seminario 11 dedicado a la “Presencia del analista”, Lacan ira
hilvanando transferencia e inconsciente, y éste al lugar y a la funcion del analista: “La propia
presencia del analista es una manifestacion del inconsciente [...] Esto brinda un acceso rapido
a la formulacion que he destacado, la de un movimiento del sujeto que sélo se abre para
volver a cerrarse en una pulsacion temporal —pulsacion que distingo como mas radical que la

insercion en el significante” (Lacan [1964] 2001, pag. 131-132).
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Es decir que, como anterioridad logica, la pulsacion temporal ligada a lo real es
anterior a la insercion del sujeto en el significante. De ese juego de apertura y cierre depende

lo que se producira a nivel del sujeto, y la presencia del analista viene justamente a ese lugar.

En el texto “Psicoterapia y psicoanalisis” Miller destaca que “es aqui donde el analista
es Jano —en ese punto de A mayuscula— donde puede cerrar o abrir la puerta del andlisis. O
lleva al sujeto al cortocircuito de la identificacion o abre un segundo circuito que ustedes
encontrardn en el grafo del deseo de Lacan y cuya puerta de entrada esté en el lugar del Otro.
Esto quiere decir que el analisis depende de la posicion que adopte el analista” (Miller, 1996,
pag. 3/6). Si el analista forma parte del concepto de inconsciente, lo hace no por su persona,
por su existencia en el mundo cotidiano y de las costumbres, sino en tanto objeto, en el
campo del Otro, que abre o cierra la puerta del deslizamiento significante. En eso constituye

una virtualidad que pone en juego un Otro lugar, convocando ademas una Otra escena.

Pero con la idea de presencia ligada a una pulsacion temporal, lo que prima es la
cuestion de lo pulsional, es decir, la satisfaccion, ya no entendida en un sentido coloquial
como disfrute, sino en tanto goce paradojal que conduce al encuentro con lo real. En la
transferencia estd en juego la pulsion, y de lo que se trata es de realizar un desmontaje de la
misma. Lacan advierte que la satisfaccion siempre es paradojal, como habiamos mencionado
anteriormente, y que dicha paradoja permite que entre “en juego algo nuevo —la categoria de
lo imposible” (Lacan [1964] 2001, pag. 174). Y acto seguido agrega: “Esta categoria, para
los fundamentos de las concepciones freudianas, es absolutamente radical. El camino del
sujeto —y aqui pronuncio el Unico término en relaciéon al cual puede situarse la
satisfaccion—, pasa entre dos murallas de imposible” (Lacan [1964] 2001, pag. 174). Lacan
apunta, una vez mas, a una nueva radicalidad, a lo real en tanto es la raiz por donde cobra
sentido el detenimiento de la cadena, y es un limite para el analisis, desplazando al complejo
de castracion. Es mas, si bien se trata de un detenimiento, no quiere decir que alli terminen
las cosas, sino que alli recién comienzan. Lo real es la certeza que brinda el tropiezo, que
hace imposible el principio del placer, le pone un obstaculo. Lacan llega entonces en este
punto a la conclusion de que no hay objeto que satisfaga la pulsion, asi como el deseo se
caracteriza de estar causado por un objeto que nunca se alcanza, es en ese punto en que

pulsion y deseo, pulsion e inconsciente y pulsion, inconsciente y transferencia se entrecruzan.

Llegamos hasta aqui para trazar lo que nos interesa para la presente tesis, esto es,

introducir lo real en un nuevo campo virtual que se abre a través de lo imposible, y que Lacan
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fue desarrollando a lo largo de su ensenanza de diversas maneras, hasta alcanzar mayores
certezas. Hablo estrictamente de tres componentes de lo imposible: No hay metalenguaje, La

mujer no existe y no hay relacion sexual.

6.2 - No hay metalenguaje

Comenzaremos por la via ligada al discurso en tanto estructurado por la falta, lo que
conlleva la imposibilidad de constituirse como un todo, aunque exista tal pretension desde la
logica del falo. En un texto de Lacan publicado por primera vez en L Evolution psychiatrique
en 1956, explica que “El sentido de un retorno a Freud es un retorno al sentido de Freud. Y el
sentido de lo que dijo Freud puede comunicarse a cualquiera porque esta incluso dirigido a
todos, cada uno se interesara en ¢él: bastard una sola palabra para hacerlo sentir, el
descubrimiento de Freud pone en tela de juicio la verdad, y no hay nadie a quien la verdad no
le incumba personalmente [...] Pregunto sin embargo si no esta inscrita en el corazon mismo
de la practica analitica, ya que ésta vuelve a ser constantemente el descubrimiento del poder

de la verdad en nosotros y en nuestra carne” (Lacan [1956] 2003, pag. 388).

Ya abordamos la verdad ligada a la ficcion en un capitulo anterior, y ahora nos servira
de puente para llegar al punto de basta que implica el “no hay metalenguaje”. Estamos en el
texto “La Cosa Freudiana o Sentido del retorno a Freud en Psicoanalisis”. La verdad se halla
en el corazén de la experiencia analitica y serd abordada aqui a través de una compleja
prosopopeya, que marca el rumbo donde la verdad se disfraza y se aleja de cualquier realidad
tangible. Sin embargo, Lacan no deja de referirse a otra realidad, enmascarada, pero que si no
se la toma por el camino indicado, se torna un laberinto sin salida. Es por eso que el
descubrimiento freudiano implica una relacién a lo verdadero como salida de ese pantano.
Para Lacan el psicoanalisis ocupa un lugar ligado a la ciencia, pero una “ciencia de los
espejismos” que se establecen en el campo del lenguaje. Asi como Freud, al estudiar los
suefos, despoja todas las interpretaciones hechas en la historia referidas al sentido de
aquellos, para articularlos de una manera mas precisa al deseo inconsciente, Lacan hace lo

propio con los espiritus o los signos venidos de otros mundos para explicar lo verdadero.

Y recurre entonces a la prosopopeya mencionada: “Soy pues para vosotros el enigma

de aquella que se escabulle apenas aparecida, hombres que sois tan duchos en disimularme
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bajo los oropeles de vuestras conveniencias. No por ello dejo de admitir que vuestro azoro es
sincero, porque incluso cuando hacéis mis heraldos, no valéis mas para llevar mis colores que
esos habitos que son los vuestros y semejantes a vosotros mismos, fantasmas, que eso es lo
que sois [...] Pero para que me encontréis donde estoy, voy a ensefiaros por qué signo se me
reconoce. Hombres, escuchad, os doy el secreto. Yo, la verdad, hablo” (Lacan [1956] 2003,
pag. 391). Yo, la verdad, hablo, sera solidaria de “ello habla”, remitiendo a la instancia
freudiana donde las pulsiones encuentran su asiento. Pero alli, mas que remitirse a una
naturaleza o un cédigo, lo que respondera serd el Otro como lugar de la palabra, pero Otro
también en tanto se encuentra ligado a los imposibles a los que Freud se enfrentaba: educar,
gobernar, psicoanalizar: “Pues la verdad se muestra alli compleja por esencia, humilde en sus
oficios, y extrafia a la realidad, insumisa a la eleccion del sexo, pariente de la muerte y, al fin
de cuentas, mas bien inhumana” (Lacan [1956] 2003, pag. 418). Es decir que el lenguaje
encuentra diferentes puntos de falla, de fracaso, de hiancia, que no podra subsumir en un
todo, puesto que la verdad se muestra insumisa, rebelde, opaca. No hay un Otro garante,

puesto que lo que la verdad viene a mostrar es justamente la falta de garantias.

La construccion de Lacan en torno al gran Otro sera la de ir ubicando su
inconsistencia, su estructura en torno a la falta, su division. Sera al localizar la incompletud
que precisara de ese elemento heterogéneo al significante que sera el objeto a. Pero también,
al articular el significante al Otro, alcanzara la falta en ser que constituye al sujeto, y que
precird en “La instancia de la letra en el inconsciente o la razéon desde Freud”: “Ese juego
significante de la metonimia y de la metafora, incluyendo y comprendiendo su punta activa
que clava mi deseo sobre un rechazo del significante o sobre una carencia de ser, y anuda mi
suerte a la cuestion del destino, ese juego se juega, hasta que termine la partida, en su
inexorable finura, alli donde no soy porque no puedo situarme” (Lacan [1957] 2003, pag.
497). La verdad hundida en la falta en ser, y articulada al Otro como incompleto, da cuenta de
un imposible de decir, de un impasse en la cadena. Por eso, ya méas avanzando en su

ensefanza, volvera sobre ello.

Lacan inicia el Seminario 19, “...o peor”, justamente introduciendo el lugar vacio y su
relacion directa con el “no hay metalenguaje”. Plantea que la Uinica manera de decir algo con
ayuda del lenguaje, es guiandose por el vacio. Estamos ante un Lacan que se sirve de manera
precisa de la logica: “Ustedes saben: desde que la logica llegod a enfrentarse con algo que
soporta una referencia de verdad, produjo la nocién de variable [...] Hablo de la variable

aparente. La variable aparente x estd constituida por esto: que la x marca un sitio vacio en lo
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que esta en juego. La condicion para que eso funcione es que se ponga el mismo significante
en todos los sitios vacios reservados. Es el tinico modo en que el lenguaje llega a algo, y por
eso me expresé con ésta formula: no hay metalenguaje’” (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 12).
Pero planteara que se trata de una paradoja, en tanto toda logica precisa de la elaboracion de
una ficcion, del metalenguaje como estructura donde se insertard, en el interior de su
discurso, un lenguaje-objeto, cuya meta serd la de establecer una division que introduciré lo
imposible. Pero este imposible, en realidad es anterior a la construccion de la imposibilidad, y
lo delimitara como una verdad: “No hay relacion sexual se propone entonces como verdad.
Pero de la verdad ya dije que solo puede semidecirse [mi-dire] [...] Cuando digo que no hay
relacion sexual propongo muy precisamente esta verdad de que el sexo no define ninguna

relacion en el ser hablante” (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 12-13).

Por ahora no proseguiremos con esa juntura entre el “no hay metalenguaje” y el “no
hay relacion sexual”. Ya volveré a éste ultimo, pero primero iré hacia la clase del 3 de febrero
de 1972, denominada “Topologia de la palabra”. Alli da una nueva version de los lugares que
habia establecido en los cuatro discursos. En el lugar del agente ubica al semblante, en el
lugar del saber al goce, en el lugar del producto al plus-de-gozar y, finalmente, mantiene el
lugar de la verdad. Pero se pregunta acerca de la funcion de la palabra, para decir que ésta
“consiste en ser la unica forma de accidén que se plantea como verdad” (Lacan, [1971-1972]
2012, pag. 67). Y luego establece una diferencia entre hablar y decir: “No solamente yo
hablo, ustedes hablan, y hasta eso habla, como lo dije, eso funciona por si solo, es un hecho,
e incluso diria que es el origen de todos los hechos, ya que algo no adquiere el rango de
hecho mas que cuando es dicho”. (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 67). Para aclarar la
diferencia mencionada, parte de una dificultad, es decir, de establecer cuiando algo se
constituye verdaderamente en un hecho: “hay cierta diferencia entre hablar y decir. Una
palabra que funda el hecho es un decir, pero la palabra funciona aun cuando no funde hecho
alguno. Cuando da ordenes, cuando ruega, cuando injuria, cuando expresa anhelo, no funda
hecho alguno” (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 67). ;{Qué seria entonces fundar un hecho
para que se constituye el decir? Lacan planteard que hay una logica, que se articula alrededor
del falo, en tanto significacion, y donde juega su carta la funcion x. Dice entonces que “la
palabra, en efecto, no siempre se aplica a denotar hechos [...] La mayor parte del tiempo ella
sirve también para compensar el hecho de que la funcion falica sea justamente lo que hace
que no haya en el hombre mas que las relaciones que ustedes ya saben —malas— entre los

sexos” (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 68). Entonces podemos ver que las palabras andan
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muy bien, “sobre ruedas” dice Lacan, mientras algo de la relacion entre los sexos no se pone
en juego. Es alli donde Lacan plantea que lo que hace tropezar dicha relacion se vincula al
objeto a, punto limite para el sentido, y es lo que permite que no haya metalenguaje,
articulando en ello el deseo y el discurso: “El objeto a es aquello mediante el cual el ser
hablante, cuando es captado en discursos, se determina [...] El objeto a sigue siendo [...] ese
que corre a lo largo de lo que se despliega como discurso, discurso méas o menos coherente,
hasta que tropieza y todo el asunto se va al carajo” (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 71). Esto
lleva a Lacan a ubicar lo real, mas alla del muro del lenguaje, pero a partir del imposible que
se introduce en los seres hablantes a partir del “no hay relacion sexual”, de donde parte el
limite al metalenguaje. Y ese real fue articulado en la ciencia: “Un discurso denominado
ciencia encontrd el medio para construirse detras del muro. Pero lo que creo deber formular
claramente, y en ello creo estar de acuerdo con todo lo que la construccion cientifica tiene de
serio, es que estrictamente es imposible dar una sombra de sentido a lo que sea que se articule
en términos algebrdicos o topologicos” (Lacan, [1971-1972] 2012, pag. 74). Es fundamental
recalcar aqui lo que diferencia Lacan y a lo que volveremos en el ultimo capitulo de la tesis,
cuando abordemos lo atinente a lo real y al semblante. Lacan dird que delante del muro estan
los discursos, y lo real es lo que se presenta franqueando ese muro, y es hacia donde la
ciencia conduce. Incluso, es el motivo por el cual, el objeto a, al cual articulaba en su
momento a lo real, y que al elaborar los discursos queda atrapado en los lugares de su

circulacion, no serd mas que semblante.

6.3 - No hay relacion sexual

Retomando entonces la direccion mencionada al inicio del capitulo, donde ubicamos
los imposibles, seguiremos pues, al llegar al punto donde se cruzan el deseo y los discursos,
al “no hay relacion sexual”. Lacan dice en el inicio del Seminario 19, que se trata del punto
de llegada de su Seminario del afio anterior, En el Seminario 18 “De un discurso que no fuera
del semblante”, en la clase que lleva como titulo “El Hombre y la Mujer y la Logica”, Lacan
destaca que “la relacién sexual no es inscribible, fundable, como relacion™. (Lacan, [1971]
2009, pag. 121). Ya habiamos abordado la cuestion de lo que funda el decir. Aqui tenemos su
corolario. Freud mismo parte de cierta empatia que luego quedara articulada al inconsciente,

para designar aquello imposible de inscribir como relacion logica. En el texto “Sobre la
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justificacion de separar de la neurastenia un determinado sindrome en calidad de «neurosis de
angustia»”, Freud plantea que en el acto sexual, en el coito, siempre se presenta una dificultad
para la satisfaccion, lo que deviene en angustia ya sea para el hombre o para la mujer. Si el
hombre es presa de la eyaculacidon precoz, quien no accede a la satisfaccion es la mujer, pero,
por otro lado, si el hombre espera la satisfaccion de la mujer, debe postergar su satisfaccion,
haciendo imposible el encuentro. Para Freud, no hay posibilidad de que exista un encuentro
que no sea fallido. Las causas serdn diversas, pero por alguna razén el modelo es el coitus
interruptus, en la medida en que no hay forma de alcanzar una temporalidad compartida.
Ahora bien, aunque con el avance de métodos y objetos de mercado se pueda suponer una
satisfaccion compartida, la no complementariedad serd situada por Lacan en otro punto, que
nada tendra que ver con una muestra empirica: “en el momento de decir que el lenguaje no da
cuenta de la relacion sexual, preguntémonos precisamente de qué no da cuenta. No da cuenta
de que no puede hacer que la inscripcion que es capaz de comentar sea lo que defini como
inscripcion efectiva de lo que seria la relacion sexual en la medida en que pondria en relacion
los dos polos, los términos que se llamarian hombre y mujer” (Lacan, [1971] 2009, pag. 122).
Y de éstos dira que el hombre se constituye en la funcion félica en tanto “todo hombre”, o
mas precisamente, como fodohombre, como significante. Mientras que la mujer ocupa su
lugar como una mujer, en tanto, afirma Lacan, no hay toda mujer. Es por ello que, al no poder
inscribirse la relacion sexual, es que se parlotea, se habla de amor. Y es ese justamente, el
fundamento por el cual un psicoanalista puede tomar el lugar que tiene en la cultura. Sin
embargo, es por la ficcion, por la ilusion del encuentro y del metalenguaje, que se abren las
puertas del analisis. Si el pesimismo actual en torno al amor estd en primera plana, ello
mismo esconde la “forclusion” reinante, al hablar de la no relacion, algo que hasta entonces
era ubicado en relacion a la psicosis, como forclusion de un significante privilegiado como el
Nombre-del-Padre. Dice Lacan: “;Pero qué es la forclusion? Seguramente ella debe ubicarse
en un registro diferente al de la discordancia. Debe ubicarse en el punto donde hemos escrito
el término llamado funcion.Aqui se formula la importancia del decir. No hay forclusion sino
del decir, si no es de algo que existe pueda ser dicho o no [...] Y a partir de que algo no pueda
ser dicho, solo se podria desembocar en una interrogacion sobre lo real” (Lacan, [1971-1972]

2012, pag. 22).
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6.4 - La mujer no existe

En el libro “Del Edipo a la Sexuacion”, libro 3 de la coleccion del Instituto Clinico de
Buenos Aires, Marie-Héléne Brousse realiza una explicacion sucinta de lo planteado por
Lacan, pero trayendo a colacién el otro elemento que constituye la 16gica de los imposibles
que trabajamos en éste capitulo, esto es, el de “La Mujer no existe”, extraido del Seminario
20. Dice alli la autora: “La continuaciéon del proceso de formalizacion del psicoanalisis
implica abandonar definitivamente la perspectiva simétrica y complementaria entre uno y
otro sexo, aun cuando se mantenga la defincion de la sexualidad a partir de la funcién falica,
aun cuando se mantenga la primacia de la castracion simbdlica. Partimos, pues, de la
proposicion de Lacan de E/ seminario 20, que en su tiempo produjo escandalo en Milan: «La
Mujer no existe ». Segundo escdndalo, después del freudiano a propodsito del falo. La
formulacion no sorprende menos por sus efectos cuando adquiere mayor precision como «no
hay significante de La Mujer». En efecto, si la formula se presenta como un aforismo teérico,
implica deducciones definitivas acerca de la clinica de las posiciones femeninas. El
significante idoneo especifico para la mujer [...] falta en el inconsciente. Esta falta es
considerada segun el esquema fundamental de cada falta simbolica: la forclusion™ (Brousse,

2005, pag. 60).

Es lo que Inés Sotelo marca de una forma precisa al trabajar la cuestion de “Lo
femenino en Debate": “Entre centro y ausencia ubica Lacan a La Mujer, afirmando que no
existe, ya que no hay mujer-ruisefior, es decir, en clave Miller, no hay mujer que represente a
la especie, la mujer es una por una, aunque hagamos el esfuerzo por hacer existir la

comunidad alli donde el Otro no existe” (Sotelo, 2020, Pag. 40).

Ahora bien, ;qué quiere decir, siguiendo lo hasta aqui postulado respecto de la mujer,
del tomarla una por una, la de establecer lo femenino entre centro y ausencia, respecto de la
operacion analitica y lo imposible en tanto lo real? Esto habilita, para el analista, determinar
el lugar donde la significacion félica, donde el deseo se halla capturado, encuentra su limite,
para que desde alli se produzca una orientacion a lo real y por lo real. Que “la mujer no
existe”, implica que el todismo falico, callejon sin salida del deseo, encuentra un rumbo que
desde alli queda articulado al final del analisis. Se comienza por la ficcion y se termina por el
encuentro del no-todo. ;Para qué? para operar desde ese lugar hacia donde el goce del

sintoma conduce, a fin de cuentas.
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En el libro “Lo femenino, entre centro y ausencia”, Miquel Bassols lleva la pregunta
por el analista y lo femenino a un campo ligado a la transferencia: “;hay analista sustituto de
lo femenino? Podemos intentar ya una respuesta: no hay sustituto de lo femenino porque no
hay metafora que no sea falica, hay en todo caso metonimia infinita del lado de lo femenino.
No hay metafora de la mujer, solo metonimia infinita en lo incontable del goce que no se deja
atrapar por el simbolo félico [...[ Hay ahi, en efecto, un cherchez la femme, pero es un
cherchez infinito que no la encuentra. ‘La mujer es mas recondita que el camino por donde en
el agua pasa el pez’, dice una preciosa frase de Oscar Masotta” (Bassols, 2017, pag. 39). Por
eso, Bassols avanzara en esa articulacion inarticulable entre lo masculino y lo femenino, entre
el goce falico y el goce no falico, para integrarlo a la funcion del analista: “La diferencia
entre goce falico y goce no falico no sigue la légica del significante, de la diferencia y
reciprocidad entre S: y S, donde si se puede establecer esa reciprocidad. Sigue la logica del
objeto, que es una logica de no reciprocidad, de modo que en este espacio entre goce falicoy
goce no falico, no hay dos espacios con una frontera significante trazada en su interior, como
era el caso de los paises extranjeros, uno para el otro y otro para el uno. Son en todo caso
paises extranjeros para si mismos, para ese si mismo en el que se autoriza el analista
precisamente, cuando decimos por ejemplo que ‘el analista s6lo se autoriza en si mismo’. Se
autoriza en lo mas extranjero de si mismo, en los mas Otros de si mismo, no en la impostura
de su yo, de su persona. Son paises extranjeros para si mismos en la medida en que estan
habitados por un goce no falico, en la medida en que estan habitados por este elemento que

llamamos ‘lo femenino’” (Bassols, 2017, pag. 47).

Es necesario destacar, como lo indica la referencia a Bassols, que no se trata
justamente de la persona, de la impostura de lo que denominamos “yo”. No se juega esto en
la escena analitica méas que como preambulo y disfraz: las personas que se dan la mano o se
saludan al ingresar al espacio analitico, la persona que llama por teléfono o la que estd detras
de la pantalla del teléfono o la computadora, no son mas que formas de la impostura
necesaria para poner en juego, en esa relacion entre goce y significante, la emergencia de lo

real.

Por otro lado, lo femenino no responde aqui a ninguna costumbre de mujeres, ninguna
referencia al género, ninguna imagen atrapada en un cuerpo. Un goce no falico, es decir,
femenino, es aquello que no se deja atrapar, pero que por eso mismo permite el recurso al

matema, el pasaje a la ciencia de lo real.
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En el capitulo VIII del curso de Miller “Todo el mundo es loco”, expone con claridad
el porqué Lacan hace entrar a jugar lo real a partir de lo simbodlico, para brindar las
coordenadas de su relacion con la ciencia. Dice alli: “Lacan construy¢ esta relacion sexual de
tal manera que, como sabemos, seria imposible escribirla. ;Por qué camino llegd a
caracterizarla asi? En la perspectiva de extraer real a partir del lenguaje [...] Esta nocion de
extraer real a partir del lenguaje lo llevo a privilegiar la disciplina de la 16gica-matematica y,
mas particularmente, a privilegiar las demostraciones de imposibilidad. Con la logica hay
produccion de una necesidad propia al discurso, y podemos hacer de la lo6gica, decia Lacan,
un arte de producir una necesidad de discurso, pero conlleva a la vez como correlato tropezar

con imposibles, que permiten entonces asignar real” (Miller, 2015, pag. 172).

Para Miller esto implica el pasaje de lo simbodlico a lo real. ya no se trata de la
medida, integrada a la medida de lo falico, sino a otro orden. El recurso a la topologia es
introducir un espacio que no es métrico. Y si habldbamos anteriormente del matema, es
porque lo real y su relacion a la l16gica-matematica lo condujo a la escritura de los imposibles.
Aqui la virtualidad que engendra el camino de la escritura es situada por Miller con el
ejemplo de la biologia, disciplina que intentan ubicarla como las mas realista de todas:
“Luego, respaldado por el privilegio acordado a lo real proveniente del lenguaje via la
escritura, Lacan decia por ejemplo: lo bioldgico no es real y hoy podriamos usar esta
demostracion como golpe inesperado y fatal a las pretensiones de la ciencia de la vida
psiquica fundadas en lo neurobioldgico. Es un uso del término real que le permite decir que
lo bioldgico no es real, sino que es —lo dice en el Seminario 19 — el fruto de la ciencia que se
llama biologia. Lo real es otra cosa: es lo que esta en relaciéon con la funcién de la

significancia, es lo que esta en relacion con el campo del lenguaje” (Miller, 2015, pag. 172).

No podemos dejar de mencionar aqui, por un lado, la tendencia del mismo Freud,
empujado por el positivismo de su época, a encontrarle un asidero biologico a las pulsiones.
Y por otro lado, al intento de sutura de las teorias de género, que en su busqueda de salir de
las fronteras de lo félico, lo extienden en categorias que podrian no tener fin, pero donde no
se logra atrapar aquello que hace que un ser hablante tome la palabra. Nieves Soria, en el
libro “la sexuacion en cuestion”, luego de un exhaustivo trabajo en torno a las principales
referentes del feminismo contemporaneo como Judith Butler o Rita Segato, poniendo como
linea de lectura principalmente el seminario 19 de Lacan trabajado en este capitulo de la
presente tesis, llega a un punto conclusivo que se articula a lo que venimos abordando en

tornos a los imposibles. Dice Soria alli: “hay un real del que partimos, que es el real de
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nuestra practica. Lo encontramos en el sufrimiento de sujetos que nos consultan planteando
cuestiones tales como la indefinicion respecto de una posicidon sexuada, un rechazo a la
diferencia sexual, un rechazo del cuerpo que les toc6 en suerte, etc. En los casos de los
sujetos que nos consultan encontramos que su posicion les depara un sufrimiento que, en
estos casos, no encuentran un alivio en los discursos de género —por mas embanderados que
ellos estén—. hay un real del cual partimos, el real especifico de nuestra practica: el real del
sintoma, aquello que estorba la marcha de las cosas [...] El discurso amo capitalista dice: si no
te gusta tu cuerpo, lo cambiamos; si no te gusta tu sexo anatomico, lo cambiamos. Sin
embargo, hay algo que estorba que las cosas marchen de este modo; hay una repeticion, un
sintoma insiste. Esa insistencia del sintoma habla de un real: el sexo no se resuelve en el
hablante ni por lo imaginario ni por lo simbolico, ya que hay algo que insiste como un real”

(Soria, 2020, pag. 239-240).

Vamos llegando al final del presente capitulo, donde pudimos abordar y articular tres
imposibles que enmarcan al psicoandlisis en un campo virtual donde se conjugan, como lo
habias mencionado en capitulos anteriores, los registros de lo imaginario, lo simbdlico y lo
real. Priorizamos en éste capitulo el registro de lo real, en tanto es que nos lleva mas alla de
los muros del lenguaje, para ubicar lo imposible. Precisamos que es por la via de la escritura
del matema por donde lo real puede ser apresado, bordeando lo que no puede decirse. Esto
finalmente nos conduce a afinar la lectura, para intentar dilucidar a qué se refiere Lacan con

las diferencias y cercanias entre el semblante y lo real.

96



CAPITULO 7

Entre lo real y el semblante

7.1 - La transferencia y el semblante

Vamos a comenzar éste ultimo capitulo de la presente tesis, abordando el concepto de
“transferencia” en psicoandlisis, para luego articularla al tema que nos interesa destacar que

es la relacion y las diferencias entre el semblante o los semblantes, y lo real.

En el Seminario 11 “Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis”, Lacan
ubica a la transferencia como uno de esos cuatro elementos que dan cuerpo a la teoria
psicoanalitica desde Freud, pero para dar algunos virajes. Sin embargo, parte de la idea
freudiana del amor, en tanto sentimiento engafnoso, del cual habria que extraer sus
consecuencias: “Freud formuld6 muy pronto la pregunta sobre la autenticidad del amor tal
como se produce en la transferencia. Para decirlo de una vez, se tiende por lo general a
afirmar que se trata de una especie de falso amor, de una sombra de amor. Para Freud, al
contrario, la balanza de ningiin modo se inclinaba hacia ese lado. Tal vez uno de los puntos
mas interesantes para nosotros de la experiencia de la transferencia es que ella suscita, de

manera quizd mas decisiva que nunca, la pregunta por el llamado amor auténtico” (Lacan,

[1964] 2001, pag. 129-130).

Si tomamos la obra de Freud en retrospectiva, visualizamos que el concepto de
transferencia si bien ocupa un lugar en sus desarrollos sobre la técnica, se encuentra rezagada
respecto de las teorizaciones acerca del aparato psiquico o respecto del tema de las pulsiones.
Sin embargo, es de una operatividad sustancial para la practica analitica, y sitia uno de los
fundamentos del concepto de semblante desarrollado por Lacan. Que el analista esté en el

lugar de semblante del objeto, sera una de las elaboraciones que tomara Lacan, al mismo
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tiempo que ira introduciendo la idea de un discurso que no seria del semblante, que da titulo a

uno de sus seminarios.

Ahora bien, la pregunta por la autenticidad o por la falsedad, se encuentra desde
temprano en Freud, debido justamente a su teorizacion del psiquismo. Si tomamos la idea de
la transferencia como falso enlace, que encontramos tempranamente en Freud para hablar de
la relacion humana que se establece entre paciente y terapeuta, vemos que instala la idea de lo
falso, despojandola de cualquier tipo de autenticidad. Posteriormente, al trabajar las series
complementarias, al establecer que el analista ocupa un lugar en las series psiquicas del
paciente, delimita un lugar posterior, articulado a imagos antiguas. Es decir que al establecer
una anterioridad en la experiencia, puesto que el vinculo con los padres, hermanos, etc, es
anterior a cualquier vinculo exogamico, el amor apareceria siempre como siendo parte de un
tiempo posterior. Eso introduce también el concepto de repeticion, puesto que si hay algo que
se repite, sera siempre la repeticion de algo que es lo mismo. Aqui ya podriamos ir
anticipando la relacion entre el semblante y lo real, ubicando qué es lo que se repite. Si lo que
se repite es una imago, el amor no seria otra cosa que semblante de algo anterior. Pero, si lo
que se repite, es un modo de gozar, es decir, si ligamos la repeticion a un agujero, o a un
encuentro contingente, nos encontramos con algo que tiene mas bien la logica de lo real. Esto
ultimo equivaldria a que ya en las primeras articulaciones con el Otro, de lo que se trata es de
cubrir un agujero, mas que de valorizar el velo. Es lo que llevd a Freud a pensar diferentes
formas de la pulsion, como la pulsion objetal y la del yo, luego sumando las pulsiones
sexuales, para finalizar en el dualismo pulsion de vida y pulsion de muerte. Y atraviesa, por
otro lado, la problematica de la identificacion, puesto que la pregunta que subyace no es tanto
por qué se produce la identificacion, sino para qué. Y la identificacion estd muy ligada al
amor y al deseo. Podriamos preguntarnos entonces ;Por qué la libido necesita desplazarse
hacia un objeto? Es decir, ;Qué toma la pulsion del objeto, de donde se agarra? ;Es la pulsion
una cosa? Estas preguntas vienen en la linea de lo que pretende ésta tésis, es decir, de
demostrar que el psicoandlisis se sostiene en virtualidades que nada tienen que ver con la
experiencia empirica. Si hay una realidad que se pone en juego en la transferencia, Lacan la
destaca en el Seminario 11 como “la puesta en acto de la realidad del inconsciente” (Lacan,
[1964] 2001, pag. 152). Ya en el Seminario 20, al articular el amor al significante, dira que el
lenguaje funciona para suplir la relacion sexual que no existe, es decir, que lo real queda en
primer plano, ligado al ser, pero en tanto imposible. Por eso en el Seminario 11 la realidad del

inconsciente es la realidad sexual, esa relacion sexual imposible de escribirse, pero que el
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amor intenta escribir. Vemos alli esa emergencia de la autenticidad o no de ese amor, de
cualquier amor en realidad, en tanto si lo pensamos temporalmente, siempre es posterior a
otro elemento. Por ejemplo, si ubicamos al gran Otro como anterioridad al sujeto, es
necesario ubicar al goce como anterioridad del gran Otro. Se trata de tiempos 16gicos, que no

se ajustan a criterios de realidad.

En “Cinco Conferencias Caraquefias sobre Lacan”, en la conferencia sobre la
transferencia, en el afio 1979, Miller, ubicando al “caso Dora” como parametro, plantea que
“La transferencia en sentido psicoanalitico se produce cuando el deseo se aferra a un
elemento muy particular que es la persona del terapeuta” (Miller, 2015, pag. 177). Es decir
que la persona del analista se presenta como un elemento enigmatico. Por eso continta
diciendo que “Quiza puedan ver en cortocircuito que esta persona no es exactamente una
persona. Esta persona, como quizas lo han entendido, espero, por el analisis precedente, es
mas bien el significante del analista que su persona [...] El psicoandlisis estd hecho,
precisamente, para hacernos dudar de que las personas sean tan verdaderamente a fin de

cuentas ” (Miller, 2015, pag. 177).

El andlisis “precedente” al que se refiere Miller es a la lectura que viene realizando de
un elemento que nos llevard al punto central de la cuestion del semblante, es decir, el Sujeto
supuesto Saber. Para Miller, Lacan introduce una funcioén inédita de la transferencia, que no
estaba presente en Freud, al abordarla desde la perspectiva del Sujeto supuesto Saber. Lacan
delimita que se trata de un término “pivote” sobre el que giran diversos elementos ligados a la
transferencia. Para Miller, “Pivote es una palabra interesante que puede designar ese trozo de
metal o de madera sobre el cual gira algo, y en el fondo, en forma figurada, sefiala el sostén
principal de algo, de una cosa que gira en torno” (Miller, 2015, pag. 172-173). La referencia
primera del Sujeto supuesto Saber puede ser ubicada entre los afos 1964 y 1965 en la
ensefianza de Lacan. Dicha referencia puede mal entenderse si se sigue el pensamiento de que
lo que se pondria en juego seria algo del orden del saber del analista, en tanto es alguien culto
que ha leido cosas y tiene una experiencia producto de su practica. Esto, dice Miller, no es

mas que una vulgata que no dice demasiado sobre la idea que quiere establecer Lacan.

En primer lugar habria que plantear que la transferencia como Sujeto supuesto Saber
se articula a la presencia del analista como significante: “Digamos que el analista como
significante forma parte de la economia psiquica [...] Me atreveria a decir que es imposible

hacer la teoria del psicoanalisis si no se admite que el psicoanalista es una formacion del
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inconsciente. Esta es una tesis general” (Miller, 2015, pag. 178). Miller articula la
transferencia a la repeticion, primero como emerge en Freud, como imago materna, paterna o
fraterna, que se repiten, como reimpresiones en la vida de una persona, y que quedan alojadas
en la persona del analista, que “es captado en esos estereotipos, el momento en que la carga
libidinal introduce al médico en una de estas series psiquicas que el paciente ha formado en el

curso de su existencia” (Miller, 2015, pag. 181).

Otro elemento que se articula a la cuestion de la transferencia es la resistencia, en
tanto “el analista ejerce una presion sobre el inconsciente, por la oferta misma que hace de
escuchar al paciente; escucharlo en la medida en que dice cualquier cosa. Y sabemos que
nunca es cualquier cosa, y esa cualquier cosa lo conduce hacia la zona que imaginamos en el
trasfondo, donde su libido estaria escondida” (Miller, 2015, pag. 182). Lo que encuentra
Miller en la lectura de Lacan, es que éste, a diferencia de los Posfreudianos que habian dejado
de creer en el inconsciente, tenia confianza en él, creia en el inconsciente. Esto tiene que ver
con esa idea de falsedad que estd desde el inicio ya como falso enlace, si eso es lo que se
pone en juego, entonces no hay nada para creer. Pero la conceptualizacion de Lacan sobre el
inconsciente, luego ligado a la pulsion, llevara hacia otro registro de creencia, ligada a lo real.
El camino para ello sera partir del Sujeto supuesto Saber como una ldgica que se introduce en
la clinica a partir del establecimiento de la regla fundamental, a partir de la invitacion del
analista a que el paciente diga todo lo que se le ocurra, en desorden, sin retener nada, sin
preocuparse por la moral o las costumbres. Pero el Sujeto supuesto Saber “no es de ningiin
modo, como se cree, que el psicoanalizante, el que viene a pedir un psicoanalisis, imagine
que el psicoanalista sabe todo” (Miller, 2015, pag. 191). Agrega Miller que “No se trata,
entonces, de pensar que el Sujeto supuesto Saber se encarnaria en la presencia fisica del
analista y supondria que el paciente le atribuye la omnisciencia”. (Miller, 2015, pag. 191). No
va por ese camino el pivote de la transferencia, no es la localizacion del saber en un lugar de
la persona del analista, y por eso mismo, no se trata de cuanto sabe en términos teoricos, en
términos académicos, aunque ello pueda funcionar para algunos analizantes como semblante.
El analista, ofrece un lugar de confianza en tanto ofrece que todo lo que se diga, todo lo que
se le ocurra al analizante, quiere decir algo, tiene un fundamento en el lenguaje. Es lo que
define al inconsciente estructurado como un lenguaje. Es la apertura al metalenguaje,
semblante que luega trastabillard. Por eso Miller sittia esa oferta en el lugar de la impostura

del analista: “Da al paciente la garantia de que no habla a pura pérdida. Garantiza el
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psicoanalisis. Y hay que decir que alli, fundamentalmente, hay una impostura, una impostura

consustancial al psicoandlisis, una impostura en obra” (Miller, 2015, pag. 192).

El origen del Sujeto supuesto Saber es entonces un obrar del analista atado a la
impostura para garantizar el despliegue significante. Por eso es pivote de la transferencia,
pero ésta va mas alla. Sin embargo, podemos decir que si el analista invita a decir todo lo que
se ocurre y que eso querra decir algo, esta estructura nos conduce a la cuestion de la verdad.
En principio, de lo que se trata, es de descubrir la verdad escondida detras de los dichos.
Miller dice que en la asociacion libre, se trata de buscar lo verdadero sobre el deseo y se
realiza una pregunta “;Donde busca la verdad? La busca, dice Lacan, al cabo de su palabra, y
el cabo de su palabra estd alli, en el analista en cuanto gran Otro, oyente fundamental que
decide la significacion” (Miller, 2015, pag. 199). Por eso serd también fundamental el
silencio, puesto que ello implica no atormentarse con brindar la respuesta que colme esa
pregunta. Vemos entonces que se trata de sostener la hiancia que abre la dimension del
analisis, mas que buscar darle cuerpo de sentido a las palabras. Abrir las preguntas iniciales
es ya una respuesta, y eso, implica la impostura inicial del analista que cree en el

inconsciente.

Una nueva pregunta emerge una vez que se otorga la palabra al analizante para que
despliegue su discurso y que da cuenta del lugar del analista: ;Por qué alguien necesita hablar

de lo que le sucede ante un otro?

7.2 - Lo que el semblante no cubre, el vacio.

Mauricio Tarrab, en su libro “El decir y lo real”, plantea que lo que moviliza la
palabra es un vacio. Se trata de un vacio que hay “entre los discursos y los cuerpos [...] asi
como hay un vacio entre los sexos. Pero también hay un vacio entre el sujeto y el sexo... Y
finalmente, para decirlo de otro modo, hay un vacio en el parlétre mismo entre el sujeto y su
cuerpo” (Tarrab, 2023, pag. 78). Eso es lo que habilita la palabra, lo que hace emerger la
palabra como una virtualidad, esto es, siguiendo a lo elaborado por Biosca i bas, como lo que
estd en potencia, aquello ya articulado por santo Tomés de Aquino. Y ese vacio, lo
encontramos también en un texto fundamental para trabajar la cuestion del semblante. La

13

referencia precisa sera el curso de J.-A. Miller, denominado “ De la naturaleza de los
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semblantes”. Pero antes, me gustaria introducir una referencia filoséfica fundamental,
homoénima del texto Milleriano. Se trata del texto de Lucrecio, denominado “De la naturaleza
de las cosas”, escrito en el siglo I a. C. . Alli, el autor expone que “Todo lo que la Naturaleza
es en si, esta constituido por los cuerpos y por el vacio en que aquellos se hallan y se mueven:
los sentidos, que son fundamento de certeza y auxiliar de la razon, porque sin ellos ésta se
veria envuelta en numerosas dificultades para expresarse las causas de los fendmenos, dan
testimonio de que los cuerpos existen por si; y la reflexion demuestra que todos esos cuerpos
tienen precisa colocacidon y necesariamente se mueven con distintas direcciones en un lugar o
espacio al que denominamos vacio, como antes he dicho” (Lucrecio, 2021, pag. 16). Es
fundamental el lugar que le da al vacio para que las cosas ocupen un lugar, lo que lleva a
ubicar la funcién del vacio en lo psiquico. Lacan afirmaba que el sujeto dividido es vacio, no
tiene sustancia, pero tampoco la tiene el cuerpo, salvo porque en ¢l habita la sustancia
gozante, que de ninguna manera se puede confundir con una cosa tangible en la experiencia.
Lucrecio refiere ademas que “el vacio se formo al quedar separados los cuerpos; antes no
existia, y cuando lo hubo se llend de aire, y no antes. Ni del modo que se imaginan algunos el
aire puede producirse, ni dado el supuesto de que asi pudiera condensarse, el hecho se
efectuaria sin la mediacion de espacios vacios. Necesario es, pues, confesar, que el vacio
existe en la Naturaleza”(Lucrecio, 2021, pag. 15-16). Lucrecio se refiere al espacio entre las
cosas, donde el aire es un elemento mas que existe en el vacio. Es Francois Cheng, con quien
Lacan estudiaba chino, quien también trabaja la cuestion del vacio, pero esta vez en el Tao,
en la relacion que se establece entre el yin y el yang. En el texto “Lacan y el pensamiento
chico” Cheng intenta explicar el origen de la palabra Tao que quiere decir “Via”. Marca que
el interés de Lacan estuvo puesto en que “el Tao significa pues un orden de la vida al mismo
tiempo que un orden de la palabra” (Cheng, 2003, pag. 153). Ademas ubica la funcién del
soplo, ese vacio que se encuentra entre el yin y el yang, como un elemento fundamental de la
vida: “El Tao de origen designa el Vacio original de donde emana el soplo primordial que es
el Uno. El Uno se divide en dos soplos vitales que son el Yin y el Yang. El Yang que
concierne al principio de la fuerza activa, y el Yin, que concierne al principio de la dulzura
receptiva, estan virtualmente en estado de engendrar los Diez-Mil seres” (Cheng, 2003, pag.
155). El Vacio central, para el pensador Chino se torna fundamental y sin ¢él, el Yin y el Yang
se vuelven estériles. Es importante destacar el estado virtual, en potencia, que engendra el
Vacio. Retomando lo mencionado por Mauricio Tarrab, el vacio se presentifica en el parlétre,

€s una parte constitutiva.
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En la conferencia de apertura de la V° Jornada de la EOL Seccion La Plata, que lleva
por titulo “Esplendor de los cuerpos y de los discursos”, el término “esplendor” quedara
situado para el autor dentro de la orbita de los semblantes. Planteara que cuerpos y discursos
“Nos sirve para vincular lo que a veces es dificil vincular, o tender un puente entre dos
litorales que no se sabe bien como conectar [...] entre cuerpos y discursos mas que una ‘y’,
hay un vacio, y que la ‘y’ denota, alude, propone, en esa ‘y’ residen, las multiples
modalidades, intentos, esfuerzos, por hacer existir entre ellos una o varias relaciones”
(Tarrab, 2023, pag. 68).. Lo real emerge aqui como lo imposible de que cuerpos y discursos
encuentren una conformidad. Sin embargo, podriamos decir que de entrada los cuerpos
quedan apresados por los discursos, el infante, al ingresar al mundo, ingresa a un mundo del
lenguaje, baio de lenguaje le llamaba Lacan, donde debera articularse como sujeto. Pero ello
implica por un lado una pérdida, en tanto lo natural se vuelve mito; y por otro lado, hay algo
que los discursos no pueden recubrir de ese cuerpo, hay algo que se pierde, que se escapa.
Alli ubicamos lo real, y Tarrab lo plantea afirmando que “todo discurso tiene un real que

desconoce” (Tarrab, 2023, pag. 71).

Alertando sobre los fendmenos que emergen en el campo social en nuestra época,
Tarrab va a situar la funcion del semblante y lo que éste de alguna forma vela, desde una
perspectiva que implica que el analista adopte una posicion modesta: “quizas lo unico que los
psicoanalistas pueden aportar a la politica de las cosas, es lo que puede deducirse de saber,
que bajo el semblante, bajo todo esplendor, opera la pulsion de muerte”. (Tarrab, 2023, pag.

72).

7.3 - El semblante y los discursos

Es en el Seminario 18, denominado “De un Discurso que no fuera del semblante”,
dictado por Lacan en el afio 1971, donde aparecen articulados dos términos, discurso y
semblante. El Seminario anterior habia estado dedicado a trabajar los cuatro discursos, el del
amo, el de la histeria, el universitario y el del psicoanalista. Pero en el Seminario 18, partira
de la estructura del discurso, esto es, que todo discurso esta ligado al inconsciente, intentando
localizar un mas alla, es decir, un real, en tanto imposible, localizado en la estructura misma

de los discursos. No es otra cosa lo que plantea Tarrab al decir que todo discurso tiene su real.
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Descartando que se trate de un sistema filosofico, para Lacan los discursos implican la
puesta en juego de un “artefacto” donde no se puede hablar de todo: “Asimismo, es muy
claro que no hablo de todo. Y, ademas, en lo que enuncio, algo se resiste a que se hable de
todo. Es algo que se palpa a diario. Que yo no diga todo incluso sobre lo que enuncio es otro
asunto, como sefalé, que obedece a que la verdad no es mas que medio-decir” (Lacan, [1971]

2009, pag. 12).

Podemos destacar, en funcion de la presente tesis, el lugar de la verdad, ya trabajada
en los capitulos anteriores, y ese “algo” que se resiste a ser captado por la palabra, incluso

que resiste a que el discurso sea una totalidad.

Lacan da inicio al Seminario teniendo en cuenta que la posicion del analista en el
discurso se articula al objeto que denomina, extraido ya del Seminario del afio anterior, como
plus-de-gozar. Esto es, una nueva vuelta de tuerca sobre el objeto a. Y agrega que de lo que
se trata es del discurso en tanto hecho, pero no en cuanto a una realidad material del hecho,
como pretende el Derecho, sino en tanto que todo hecho, en tanto que se enuncia, es un hecho
discursivo: “no hay ningin hecho mas que por el hecho de decirlo. El hecho enunciado es a la
vez hecho de discurso. Esto es lo que designo con el término artefacto. En efecto, si hablo de
artefacto, no es para hacer surgir la idea de algo que seria distinto, una naturaleza” (Lacan,
[1971] 2009, pag. 12). La via entonces no es encontrar una naturaleza detras del hecho de
discurso, en tanto ésta no puede ser otra cosa que mitologia, algo que también cuestiona

respecto de las pulsiones freudianas cuando son elevadas a la categoria de instinto.

7.4 - Las mujeres y el semblante

Habiamos abordado en el capitulo anterior las relaciones entre verdad y “no hay
metalenguaje”, asi como la introduccion del no-todo, ligado a la inexistencia del significante

de La mujer.

Jacques-Alain Miller se refiere de forma irénica a “La raza de las mujeres”, ironica en
tanto decir aquello es una falacia, pero sin embargo, retomard elementos histéricos para
validar su idea. Dice Miller en el texto “Semblantes entre los sexos”: “Hesiodo fue

probablemente el primero en hablar, en su 7Teogonia, matriz de una enorme cantidad de mitos,
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de la raza de las mujeres: genos gynaikon. A partir de este autor en la literatura griega de la
Antigiiedad, se habla de las mujeres en términos de ikelon, que significa semblante, copia,; de

dolos, que significa trampa” (Miller, 2022, pag. 20).

Entre copia, trampa y semblante, nos encontramos con una nueva forma de lo virtual,
de aquello que no es, pero podria serlo, estando en potencia. Y ello, como dice Miller, en
tanto “La mujer no existe no significa que el lugar de la mujer no exista, sino que ese lugar
permanece esencialmente vacio. El hecho de que ese lugar quede vacio no impide que se
pueda encontrar algo ahi. En ese lugar, no se encuentra mas que mascaras, mascaras que son
mascaras de nada, suficientes para justificar la conexion entre las mujeres y los semblantes”

(Miller, 2022, pag. 20).

En el texto citado anteriormente, Miller propone una definicién de Semblante. Dice:
“lA qué llamamos semblante? Llamamos semblante a lo que tiene la funcion de velar la
nada. Por eso el velo es el primer semblante. Como lo testimonia la historia y la antropologia
velar, cubrir a las mujeres, es una constante preocupacion de la humanidad [...] llamamos
mujeres a esos sujetos que tienen una relacion esencial con la nada. Utilizo esta expresion con
prudencia, pues todo sujeto, tal como Lacan lo define, tiene una relacioén con la nada, pero en
cierto modo, esos sujetos que son las mujeres tienen una relacion mas esencial, mas proxima

con la nada”. (Miller, 2022, pag. 21).

Luego, trayendo el enunciado lacaniano de que hay “verdaderas mujeres”, Miller
opone esto a “La mujer no existe”. Ya habiamos trabajado la cuestion de la verdad como
mediodecir en un capitulo anterior, y ahora podemos articularlo a la cuestion del semblante:
“Entendemos que mujer y verdad puedan tener algo que ver, ya que la verdad es distinta del
saber, la verdad tiene estructura de ficcion y depende por ello del semblante. También se
entiende que las mujeres puedan ser ubicadas como la verdad de un hombre, en la medida en
que ellas reducen las sublimaciones masculinas a mentiras y encarnan, en tanto que la mujer

no existe, el fracaso de su concepto”. (Miller, 2022, pag. 26)”.

7.5 - Lo real de la experiencia analitica

En el libro “Coémo orientarse en la clinica” de UFORCA, Miller establece una linea de
trabajo que va en direccidon a la presente tesis, y que se engarza con lo que denomina

“orientacion lacaniana”. Habiamos partido de la transferencia, para localizar el Sujeto
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supuesto Saber como su pivote. Pero vimos también que el saber supuesto constituye un lugar
de semblante. Por eso Miller dird que se trata de un camino hacia lo real: “El uso de los
semblantes es vano, inoperante, incluso profundamente nocivo, si se pasa por alto lo real que
esta en juego. Hay real en la experiencia analitica. La inexistencia del Otro no es antindmica
de lo real, sino correlativa” (Miller, 2019, pag. 9) No se trata de desacreditar los semblantes,

de tirarlos a la basura, sino de percatarse de que la orientacion no es por alli, sino por lo real.

Se trata de lo real del inconsciente, lo que introduce una paradoja. El inconsciente
estructurado como un lenguaje implica una logica donde es el significante el que tiene la
prioridad, pero al introducir lo real, se trata de otra l6gica, donde emerge un inconsciente real,

articulado a lalengua.

En “La naturaleza de los semblantes”, Miller trabaja la cuestion de los discursos, para
detenerse en el discurso del amo. Lacan ubica en dicho discurso al S: en el lugar del agente,
al Sz en el lugar del saber, al $ en el lugar de la verdad y al objeto a en el lugar del producto.
Miller dird que “el objeto a surge como lo que resiste la captura del amo o del significante
como amo, y en este sentido es una categoria solidaria de la castracion” (Miller, 2009, pag.
85). Alli comienza a formularse algo que se torna resistente a la significacion, algo ya
trabajado ademads en el seminario sobre la angustia, como sefial de lo que no engafia. Sin
embargo, luego el objeto a también caerd bajo la orbita del semblante: “Y asi, poco después
de haber formulado que el objeto a rechaza al semblante [...} Lacan encontr6 en su Seminario
Aun valiéndose, por el contrario, de la pertinencia de ese objeto a la dimension del
semblante” (Miller, 2009, Pag. 86). Miller se pregunta acerca de la supervivencia del
psicoanalista, principalmente en lo articulado a su lugar como semblante de saber. Llega a
decir, a cuestionar, si el inconsciente mismo no es un semblante de saber. Tanto el objeto a
como el saber inconsciente no son mas que semblantes, de los cuales se sirve el analista para
su funcién: “Sin embargo, la perspectiva que el propio Lacan abridé en ese movimiento de
superacion permanente, de autorrefutacion que es su ensefianza implica que el objeto a, no
menos que el falo, es semblante. No es sustancia, aun cuando pueda servir a sustancia
episodicas, como expresa en la ‘nota italiana’. Las sustancias episddicas tienen nombre (el
seno, las heces) y recibieron de Lacan la precision, el complemento de la voz y la mirada.
llamarlas de ese modo traduce muy bien la nocidn posfreudiana de fase o estadio, puesto que
son episodios y, segun los capitulos, el objeto a sirve a una u otra de estas supuestas
sustancias sin confundirse en su funcién con ninguna. El objeto no es, pues, una sustancia;

seria llevar muy lejos el uso de la categoria de semblante” (Miller, 2009, pag. 86).
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Que sean semblantes, no quiere decir que son categorias inutilizables, asi como decir
virtual, no implica quedarse en una abstraccion del pensamiento, sino que por el contrario,
invita a darles un lugar vinculado a lo real, en tanto lo real es lo que puede escribirse. Esa es

la orientacidn lacaniana, orientarse por lo real y hacia lo real.

Aqui podriamos decir que no es el mismo real del sintoma por el cual alguien llega al
analisis, es decir, la emergencia de un imposible que hace emerger la busqueda en la palabra.
Alli es necesaria la presencia de las ficciones, de los semblantes que enmarcan lo real, y es lo

que Lacan denominaba la envoltura formal del sintoma.

Y a medida que el analisis va llegando a su final, ese real toma otra perspectiva, una
vuelta de tuerca, articulandose al matema, a la operacion reduccion que el andlisis habilita. Se

trata de una reduccion a una frase, a una gramatica donde lo imposible juega su partida.

7.6 - Lo real matematizable

En la clase denominada “El saber y la verdad” del Seminario 20, Lacan nos da las
formulas que dan cuenta de que un andlisis puede finalizar, focalizando la funcion del goce.
Asi como éste es producto del significante, también es un limite: “Algo mas nos tiene
maniatados en cuanto a la verdad, y es que el goce es un limite. Ello se debe a la estructura
misma que evocaban, en la época en que los construi para ustedes, mis cuadripodos: el goce
solo se interpela, se evoca, acosa o elabora a partir de un semblante. El amor mismo, subrayé
la vez pasada, se dirige al semblante. Y, si es cierto que el Otro se alcanza juntandose, como
dije la ltima vez, con el a, causa del deseo, igual se dirige al semblante de ser. nada no es ese
ser. Estd supuesto a ese objeto que es el a” (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 112). Al marcar

que el amor se dirige al semblante, delimitara sus dos fronteras: la del saber y la del objeto a.

Pero de esa suspicacia Lacan distinguira lo real: “Lo real no puede inscribirse sino
como un impasse de la formalizacion. Por ello he creido poder trazar su modelo a partir de la
formalizacion matematica, en tanto es la elaboracion mds avanzada de la significancia que
nos haya sido dado producir. Esta formalizacion matematica de la significancia se hace a lo
contrario del sentido, iba a decir a contrasentido. El eso no quiere decir nada respecto de las

matematicas, lo dicen en nuestros tiempos los filosofos de las matematicas, ain siendo
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también matematicos, como Russell. (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 112). Lacan habia
trabajado ya la cuestion del Uno fuera de sentido en su Seminario 19, pero ahora, con ayuda
de las matematicas, ubica lo real como el encuentro con un elemento del discurso que se

presenta como no queriendo decir nada.

Por eso Lacan prosigue en relacion a ese detenimiento, a ese limite que implica el
goce, que hace que el saber se reduzca al semblante: “El andlisis presume que el deseo se
inscribe a partir de una contingencia corporal” (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 113). Se
refiere a una contingencia donde se produce un encuentro entre el significante y el cuerpo. Y
prosigue: “Les recuerdo qué soporte doy a ese término de contingencia. Al falo [...] la
experiencia analitica cesa de no escribirlo. En este cesa de no escribirse radica el filo de lo
que he llamado contingencia” (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 113). Lo que Lacan intenta
mostrar, es que para pasar del semblante a lo real, es necesario que algo se escriba. Pero
plantea que “la experiencia analitica encuentra ahi su término, pues lo mas que puede
producir, segiin mi grama, es Si. Pienso que recordaran el rumor que logré introducir la
ultima vez designando a este significante S1, como el significante del goce, aun el mas idiota,
en ambos sentido del termino, goce del idiota, que ciertamente tiene aqui su funcién de

referencia, goce también singularisimo™ (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 113-114).

Finalmente, si lo imposible como real, es que la relaciéon sexual no existe, el
psicoanalisis permite que el falo cese de no escribirse, en tanto contingencia. Que lo falico
cesa, implica que hay un lugar para el contrasentido, o para lo fuera de sentido, que se escribe
en el matema al final del analisis. Esto, dice Lacan, muestra la correspondencia “que hacen de
los real un abierto entre el semblante, que resulta de lo simbolico, y la realidad tal como se
sostiene en lo concreto de la vida humana: en lo que mueve a los hombres, en lo que siempre
los hace lanzarse por las mismas vias, en lo que hace que nunca lo atn-por nacer dara mas
que lo atn-nato” (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 115). Lacan juega aqui con la homofonia
entre encore-a-naitre (aun por nacer) y encorné (encornado que suena como aun-nato en
francés). Lo aun-nato no es otra cosa que el goce. Se trata de lo que hay, y no de lo que se
encontrara. Por eso el saber se constituye como medio de goce, en tanto busqueda. El objeto
a, dird Lacan, solo se sostiene en su fracaso, en tanto no puede dar la talla en el abordaje de lo
real. Lo verdadero se alcanza por vias torcidas dird Lacan: “Apelar a lo verdadero, como nos
vemos llevados a hacer corrientemente, es sencillamente recordar que no hay que engafiarse y
creer que ya se esta siquiera en el semblante. Antes del semblante, con que todo se sostiene,

en efecto, para rebotar en el fantasma, debe hacerse una distincion severa de lo imaginario y
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de lo real. No ha de creerse que en modo alguno sostengamos nosotros al semblante. Ni
siquiera somos semblante. Somos en ocasiones lo que puede ocupar su lugar y hacer reinar
ahi, ;qué? —el objeto a” (Lacan, [1972-1973] 2006, pag. 115). El analista es quien pone al
objeto a en el lugar del semblante, para de ese modo interrogar como saber, lo que atafie a la
verdad. Y alli lo real cobra su sentido por hallarse por fuera del sentido, en una formalizacion
que el analista habilita por su acto y se verifica en una experiencia que tiene sus fundamentos
en la logica de una Escuela, tal como la articuld Lacan en la “Proposicion del 9 de octubre de
1967 sobre el psicoanalista de la Escuela”, donde el dispositivo del Pase vendra a constituirse

como el lugar propicio para verificar en acto la escritura de un real.

Miller, en un trabajo para la apertura de un seminario sobre el fin de analisis, dado en
Caracas en 1992, desarrolla el tema del semblante y lo real. Se pregunta justamente si el final
del andlisis es un hecho o una ficcion, ya que era algo que preocupaba tanto a Freud como a
Lacan, pero aclara que ubicarlo en un lugar de hecho, como diferente de lo ficcional, es un

poco arriesgado.

Plantea que un hecho es siempre dicho, lo que nos permite recordar acerca de la que
verdad tiene estructura de ficcion. En el final de anélisis, dira Miller, de lo que se trata es de
“un efecto de verdad que se da en lo real” (Miller, 2015, pag. 280). Esto implica una
modificacion en el modo de gozar. Por eso, dice Miller, no hay que situar al pase entre hecho
o ficcidn, sino entre semblante y real. Para ello sera necesario pasar de la impotencia que
implica que no todo puede decirse, a lo real que se puede escribir como lo imposible de decir.
Entonces Miller aclara que “llamamos real a un tal imposible, pero es un imposible, un real,
relativo al significante organizador del sistema [...] No es un real absoluto; es un imposible
relativo a esa consistencia significante, la cual, es en gran medida arbitraria” (Miller, 2015,
Pag. 288). Pero luego ese real relativo se va cifiendo, hasta volverse cada vez méas absoluto,

hasta que finalmente sea la materializacion de una ausencia.

Un andlisis comienza con la demanda del analista de que “todo” sea dicho. En su
transcurso, los imposibles emergen de diversas maneras. Hasta que un real emerge como un
imposible de decir, pero en el decir mismo. Por eso no se trata de una llegada al mutismo, o al

absoluto silencio. Sino del encuentro con un fragmento de discurso donde lo real se escribe.
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CONCLUSIONES

En el recorrido de la presente tesis intentamos plasmar las diferentes formas que toma
lo virtual en la experiencia analitica, donde la realidad tangible y empirica se disuelve, dando
lugar a un marco conceptual sostenido en un discurso que hace uso del semblante para

enmarcar lo real.

Términos como pulsioén, deseo, inconsciente, fantasia, fantasma, sujeto, objeto a,
imaginario, real, simbolico, ficcion, etc., dan cuenta de las virtualidades que se presentan en

la clinica psicoanalitica.

¢

Habiendo extraido lo “virtual” en su etimologia, y establecido un uso singular del
mismo, ligado a lo sexual por un lado, y a lo que esta en potencia por otro, en lo trabajado por
Biosca i Bas en relacion a su lectura de Santo Tomas de Aquino, donde destaca aquello que
no ha sido realizado atn, es que pudimos ubicar los elementos necesarios para dar cuenta de
que si bien un andlisis se da entre personas en un tiempo y en un espacio, éstos no son de
ninguna manera los del sentido comun, atribuyendo una verdad a la realidad material de los

hechos, sino en tanto habitantes de una realidad que se constituye entre lo imaginario, lo

simbdlico y lo real, en términos del psicoanalisis.

La imposibilidad de hacer encajar la palabra con la cosa, por el hecho mismo de que
la palabra ya es una forma de representacion de la cosa, y que por lo tanto, en el momento
que se la nombra, también se produce un llamado a un innombrable presente en la cosa
misma, todo ello hace que la naturaleza se pierda como tal para lo humano, o para decirlo con

Lacan, se pierde para el parlétre.

Siguiendo esta logica, lo que Freud denominaba “primera vivencia de satisfaccion”,
de la cual no queda mas que una huella que es ausencia, da cuenta de lo inaugural que es ese

agujero que se introduce por el lenguaje. No hay manera de comprobar aquello, traumatico
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para el hablante, mas que a través del recuerdo, siempre encubridor, de una verdad que se
escapa. Es por ello que la apuesta de Lacan serd intentar recurrir al matema para escribir
aquello que no cesa de no escribirse, haciendo posible una conexiéon con lo real en tanto

ligado a lo imposible.

No poder establecer una naturaleza para lo humano, o que su naturaleza se inscriba en
lo real en tanto ligado a lo simbolico, no ha dejado de ser un fundamento para que algunos
discursos, principalmente el bioldgico, hayan arremetido con sus causales sobre lo subjetivo.
El ejemplo cabal ha estado ligado a la cuestion de las infancias, donde ya sea a partir de un
intento de diagndstico de autismo, o de algun otro diagndstico de trastorno otorgado por la
psiquiatria a nifias y nifios, se ha intentando encontrar el correlato neurolégico, genético u
hormonal para explicar sus causas. Pero como no hay tomografia ni electroencefalograma de
la palabra, hasta el momento los estudios de alguna naturaleza organica de las afecciones
subjetivas, no han encontrado sustento. Ello no quita que el buen uso de farmacos sea
imprescindible para diversos tratamientos de las estructuras clinicas, principalmente las

vinculadas a las psicosis.

Pero para retomar el punto conclusivo del trabajo de investigacion emprendido,

resulta apropiado traer a escena algunos testimonios de experiencias analiticas realizadas.

Ram Mandil, en su libro “La bolsa, (el vacio) y la vida. Una experiencia de analisis”,
ubica parte de su andlisis en torno al “saco y al vacio”. Dice alli: “En verdad mi posicion
subjetiva podia ser desdoblada en tres versiones: la del esclavo, como aquél que trabaja para
obturar, y al mismo tiempo sostener la falta del Otro; la version masoquista, a través de la
constitucion de una escena en la cual el Otro, como agente del tormento, pudiera satisfacerse
a través de mi sufrimiento infinito; y la version de tonalidad melancoélica, por la cual —a
través de una identificacion al objeto perdido— la tnica salida vislumbrada parecia ser la de
salirse de la escena” (Mandil, 2017, pag. 14). Ram Mandil condensa esas tres posiciones en
un lugar comin, la que llama posicién del clandestino, un lugar donde se da a ver y se
esconde del Otro, Estd adentro y afuera al mismo tiempo. Ubica una funcion primordial a un
objeto con el cual solia moverse, su “mochila”. hasta que su analista le sefiala “He aqui la
mochila del clandestino, siempre pesada” (Mandil, 2017, pag. 15). Mandil marca que en esa
frase estan articulados el sintoma, el fantasma y el goce, encerrados en la mochila. Mandil
con el uso de su mochila, y agregando objetos embolsados al modo de separadores dentro de

la mochila. intenta responder a las demandas del Otro. Vincula los significantes mochila y
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bolsa a otro significante, “saco”, articulado a un recuerdo traumatico de una cirugia testicular,
donde necesitaba corregir una criptorquidia (cripto —caverna, escondite— y orquis— testiculo).
Y plantea: “Percibo, en analisis, que de una contingencia yo habia tejido un destino tragico,
cuyo derrotero era ese: hay un vacio en el saco, esta imagen es insoportable, la cirugia no
habia corregido el problema, por lo tanto ella debera ser repetida indefinidamente y eso
finalmente llevara a la muerte” (Mandil, 2017, pag. 15). Al llegar a ese punto de saber,
donde el clandestino es aquel que habita un saco, percibe también que es alguien que mira el
mundo desde aquel agujero, instalando una mirada. La intervencion del analista permite la
emergencia del sujeto, el efecto de vaciamiento inaugura un nuevo tiempo y una nueva
satisfaccion: “vacio mi mochila y comienzo a circular con ella més liviana. Y eso empieza a
dar un placer intenso” (Mandil, 2017, pag. 16). Y se produce una nueva relacion al vacio,
donde emergen otras formas de presentacion mas alld del clandestino: “En esta nueva
relacion con el vacio, vislumbro lo que puede ser del orden del sinthoma y su reaccion con el
deseo del analista. Me doy cuenta de que es justamente el vacio en el saco que permite que ¢l
pueda adquirir formas variadas, es el vacio en el saco que permite su plasticidad, y eso me

parece fundamental para poder accionar el discurso analitico” (Mandil, 2017, pag. 16).

“Marcas de una historia. Relato a relato: un Psicoanalisis Lacaniano”, es el titulo del
libro de Angélica Marchesini, donde la autora da cuenta de su travesia, los caminos que tomo

su analisis.

En el capitulo 4, denominado “El suefio de la extraccion del objeto. El fantasma”, del
testimonio presentado en las XXVI Jornadas de la EOL, Angélica Marchesini ubica un suefio
para dar cuenta de lo que denominard la extraccion del objeto. Inicialmente, su fantasma se
hallaba articulado a un Otro cuya marca era su respiracion, donde “la construccion del
fantasma transcurrio entre distintas versiones de aires y desaires” (Marchesini, 2019, pag.
57). Ello se articulaba a la funcion de la voz materna que ordenaba ser su respiro. Ubica la
posicion del fantasma en un recuerdo de sus seis afios: “En esa ocasion habia regresado a mi
casa sin que mis padres me oyeran. la puerta de su habitacion estaba cerrada. Apoyé¢ la oreja
sobre la puerta, de modo de espiar con las orejas. Una nebulosa: lo unico nitido fue que,
sacudida por un espasmo abdominal, quedé¢ arrodillada de dolor, junto a la puerta. Del otro

lado escuché una respiracion fuerte, y vi todo rojo” (Marchesini, 2019, pag. 58).
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Marchesini delimita aqui una construccion fantasmatica para tratar el goce, ligada a
una frase: “el Otro me da la espalda”, en tanto si el Otro le daba la espalda, estaba protegida

de su voz y su mirada.

Luego plantea que “El momento memorable en la construccion de mi fantasma, el
ultimo peldafio en esa construccion, fue a consecuencia de un suefio que irrumpid por
sorpresa” (Marchesini, 2019, pag. 60). Vemos aqui que ubica una virtualidad, algo que se
construye en una logica discursiva. Y prosigue con el suefio: “En la casa paterna toda la
familia estaba sentada en torno a la mesa. Mi madre se atraganta, debido a que no logra
coordinar la deglucion con la respiracion. Mientras la inclino hacia adelante, la sostengo con
una mano en el centro del pecho y le doy una fuerte palmada sobre la espalda, gritandole con
fuerza: “Respira”. Me despierto envuelta en mi propio grito”. (Marchesini, 2019, pag. 60). Al

dia siguiente cuenta el suefio a su analista quien interviene: “Es el reverso de Padre no ves
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que ardo”. Ubica al grito como “una afirmacion desesperada de la vida: ‘Respird
(Marchesini, 2019, pag. 60). El suefio habilita un pasaje, dejar de ocuparse de dar aire al Otro,
para recuperar el objeto para si: “De ese modo, fue como lograr vaciar el sentido gozado de

las palabras” (Marchesini, 2019, pag. 61).

En el nimero 34 de la “Revista Lacaniana de Psicoanalisis”, encontramos un
testimonio de Jorge Assef, denominado “Deseo del analista. Pase y Escuela”. Articulando la
eleccion del analista a la practica del control, donde emerge el significante “el gran
psicoanalista”, localiza un tiempo donde la posicion de goce sufre una modificacion. Del
control refiere: “Mientras relataba el caso, escuchaba mi modo de presentarlo, me di cuenta
de algo y lo digo en voz alta: ‘me parece que lo que me pasa con este caso es que yo pienso
que este sujeto podria ser un gran psicoanalista. y entonces estoy en la misma posicion que su
padre’. La supervisora se para y me dice: ‘jBravo! Esta clarisimo el obstaculo en la direccion
de la cura’, el control terminé alli, pero cuando me despide en el marco de la puerta con una
sonrisa me pregunta ‘;y cuando volvemos a ver al gran psicoanalista?” (Assef, 2023, pag.
112). Luego, esta experiencia se articulard a dos cuestiones, por un lado una fantasia de
“hacer que al otro le vaya bien” ligada a su practica, y por otro lado, la ubicacion en el
entramado familiar donde el padre ocupaba un lugar de excepcion. habiendo crecido en una
familia donde todos, menos su padre, hablaban de psicoandlisis: “el unico que no iba al
analista era justamente el acusado de las desgracias familiares, el que descuidaba sus
negocios y cada tanto terminaba en la bancarrota”. Entonces, “hacer que al otro le vaya bien”

era el fundamento neurdtico del deseo del analista, “por alli se colaba el intento de cubrir la
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falta del padre; ‘si se hubiese analizado no habria fracasado en los negocios™ (Assef, 2023,
pag. 114). Pero ademas, la fantasia precisaba el intento de hacer existir la relacion sexual que
no existe, buscando hacer funcionar lo que no funcionaba para su madre. Assef concluye
entonces que “Ese momento de descubrimiento fue iluminador, entender que el malestar en
torno a la clinica tenia que ver con la exigencia de verificar permanentemente que yo era el
‘agente reparador’ de aquel que me consultaba, me permiti6 reubicarme en la practica, e ir
mas alla de la preocupacion terapéutica que ponia al yo del analista como el protagonista del
dispositivo dejando en segundo plano el trabajo del analizante” (Assef, 2023, pag. 114).
Podemos entonces observar, que el lugar del analista, es decir, su deseo, se liga a la
experiencia donde las virtualidades se conjugan y donde la historia, las fantasias y sus goces

se entrelazan.

Habiendo realizado un recorrido por la obra de Freud, la ensefianza de Lacan y la
elucidacion que lleva a cabo Miller, ademas de los demas autores citados, para dar cuenta de
las virtualidades que se ponen en juego en la experiencia analitica y que constituye su clinica,

es necesario delimitar el alcance de hacer una lectura de este tipo para la practica analitica.

En principio es posible afirmar que ligadas a las virtualidades que se ponen en juego,
una experiencia analitica implica que se produzcan cambios en la vida de un sujeto, o tal vez,
que esos cambios dejen de producirse. Esto quiere decir en primer lugar, que la experiencia
analitica se produce en una clinica del uno por uno. En segundo lugar, se puede plantear que a
veces es necesario logicamente que se produzcan cambios, y en otros, €s mejor que se

sostenga la estructura.

Luego es verificable que la experiencia analitica tiene momentos, los del inicio, los
del andlisis propiamente dicho y los del final. En cada uno de esos momentos puede haber
cambios en la vida de una persona, de acuerdo a las modificaciones que se van produciendo
por los efectos sobre el goce y sobre el deseo. Es decir, que hay efectos sobre la vida de las
personas. Cambian de trabajo, consiguen trabajo o incluso lo abandonan; emerge el amor, hay
emparejamientos y rupturas de pareja, o simplemente bisquedas inconclusas; hay discusiones
en el analisis entre analizante y analista, o recuerdos de escenas de peleas, discusiones en el
escenario familiar o social; hay decisiones politicas, cambios de rumbo en las elecciones,
frustraciones y nuevos cauces. Y la lista podria ser interminable. Ademas, hay efectos sobre
lo que Lacan denominaba el sentimiento de la vida. Hay tristezas, angustias, alegrias,

malhumores, dolores, incluso enfermedades organicas, muertes de seres queridos, viajes
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inconclusos y viajes inolvidables. Finalmente, un andlisis produce alivio subjetivo,
recuperacion del sentimiento de la vida, sentimientos de bienestar y, por qué no, finalmente,

algin momento de felicidad.
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