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INTRODUCCION

La investigacion “El amor y los tres registros en la ensefianza de Jacques Lacan”
estd movilizada por el interés en ubicar lo que el psicoanalisis puede decir sobre el
amor. El amor se presenta, en alguna de sus facetas, en todo sujeto y concierne siempre
a una parte fundamental de su vida. El mismo sostiene las relaciones entre los seres
hablantes, tanto en el aspecto intimo sentimental como a nivel social, pues les posibilita
a estos ultimos salir del autismo de su goce. Las problematicas del amor forman parte
de los sintomas que llevan a un andlisis, lugar en donde el analizante avanzara también
en torno al amor que se presenta en la transferencia, y cuyo recorrido dependera de las
maniobras que realice el analista, asimismo, con el amor. Algunas de las preguntas que
nos guian son: ;De qué forma participa el amor en la realidad de los seres que padecen
del lenguaje y como lo hace en el dispositivo psicoanalitico?, ;Cuales son los
mecanismos inconscientes que se ponen en juego en la eleccion de los objetos de amor?,
(De qué depende que algunos busquen en el partenaire algo de si mismos mientras
otros soportan el lazo a pesar de la diferencia?, ;Qué hace posible el ejercicio del amor
0, por el contrario, cual es el motivo del aflojamiento de sus lazos?, ;Porqué en algunos
el amor viene a dar cuenta de lo que no funciona y en otros es, justamente, el amor lo

que les provee de cierto equilibrio?

Para empezar, los registros. Lo imaginario, lo simboélico y lo real constituyen
para Lacan las herramientas a través de las cuales construye su ensefianza. Lacan ubica
el comienzo de la misma en 1953, afio en el que pronuncia en Roma su Discurso
“Funcion y campo de la palabra y del lenguaje en psicoanalisis”. (Cf. 75, p. 385) Alli
posiciona su ensefianza como un retorno a Freud ligado con la introduccion de los
registros, pues considera que nada puede comprenderse sin esos tres sistemas de
referencia. Ahora bien, es en 1932 cuando Lacan escribe su tesis de doctorado sobre el
caso Aimée. Desde ese momento y hasta los "50 Lacan se centra en el estudio del
registro imaginario en el hombre. Lo explicita é] mismo cuando en “De nuestros
antecedentes”, escrito breve con el que comienza el apartado de Los Escritos que retine
los textos establecidos en este periodo inicial, expone “No es pues ceder a un efecto de

perspectiva el ver aqui ese primer delineamiento de lo imaginario, cuyas letras,



asociadas con las de lo simbolico y de lo real, vendran a adornar mucho mas tarde, justo
antes del discurso de Roma, los potes, para siempre vacios por ser todos tan simbdlicos,
con que haremos nuestra triaca para resolver los azoros de la cogitacidon psicoanalitica.”

(2,p.76)

Entonces, podemos decir que los tres registros han acompafiado a Lacan en todo
su recorrido, pero el interés en cada uno de ellos no ha sido siempre el mismo. En los
anos ‘50 hay en Lacan una fuerte prevalencia de la estructura de la palabra y el
lenguaje. Lacan hace de esta Ultima el eje de la experiencia psicoanalitica, pues lo
imaginario no puede explicar por si solo la diversidad de fenémenos propios de los
seres humanos. La marcada primacia otorgada al registro simbdlico puede considerarse
una correccion de la desviacion de los posfreudianos que, al perderse en lo imaginario,
se alejaron de las conceptualizaciones de Freud. (Cf. 75. p. 390) No obstante, en la etapa
intermedia y en la Ultima ensefianza Lacan se orientd6 por lo real. Lacan sefiala,
nuevamente, esta progresion a la altura del Seminario 22, RSI (1974-75). Al hacer
referencia a la idea que Freud podria haber tenido sobre lo simbdlico, lo imaginario y lo
real, dice “El hecho de que yo los haya podido extraer de €I, con el tiempo, sin duda, y
con paciencia, que haya comenzado por lo Imaginario y que después de eso haya debido
masticar bastante esta historia de lo Simbolico con todo esa referencia lingiiistica sobre
la cual efectivamente no he encontrado todo lo que me hubiera servido, y luego ese
famoso Real que termino por sacarles bajo la forma misma del nudo, hay en Freud una

referencia a algo que ¢l considera como lo Real.” (30, p. 45)

Es a la altura del Seminario 7, La ética del psicoanalisis (1959-60), el momento
en el que el registro real formaliza su entrada a la teoria psicoanalitica. Lo hace por
medio de la conceptualizacion sobre el objeto que Lacan, primero, denomina “la Cosa”.
La misma constituye el resto de la operacion a partir de la cual adviene el sujeto como
efecto de la marca del significante sobre el viviente y da cuenta de lo que queda del
goce que no termina de ser expulsado del campo de lo simbolico. A partir del Seminario
10, La angustia (1962-63), y con varios cambios en su nocion, lo real se centra en el
objeto a. En los afios 70 Lacan modifica de modo radical la idea de lo real y, también,
el modo de pensar la relacion entre los registros. (Cf. 75. p. 389) Ahora los considera
equivalentes y sostiene dicha equivalencia en el nudo Borromeo. En el Seminario 21,
Les Non- dupes Errent 6 Les Noms Du Pére (1973- 1974), Lacan enfatiza “yo te bautizo

Real, a ti, en tanto que tercera dimension... yo te bautizo, Real, porque si no existieras



habria que inventarte. Por eso lo inventé.” (29, p. 38) Lo real es, finalmente, concebido
como aquello imposible de gobernar por lo simbdlico y se deduce de un imposible
l6gico. En el Seminario 22 lo real aparece como lo que hace agujero (Cf. 30, p. 4)
permitiendo el anudamiento de los tres registros y en el Seminario 23, El Sinthome
(1975-76), Lacan lo define como “sin ley”. (31, p. 135)

A continuacion, el amor. Durante la etapa inicial de su ensefianza, y en
continuidad con el trabajo llevado a cabo durante los antecedentes, Lacan articula que la
conformacién imaginaria permite concebir el vinculo libidinal con el mundo y brinda el
marco primordial de todo erotismo. Retoma los tipos de eleccién de objeto descriptos
por Freud, los cuales se corresponden con una inversion de identificacion. Diferencia la
eleccion de tipo anaclitica de la eleccion de tipo narcisista. Con respecto a esta ultima
dice “Existe ante todo, en el campo de la fijacion amorosa, de la Verliebtheit, el tipo
narcisistico. Esta fijado pues se ama primero, lo que uno mismo es, vale decir, como
Freud lo precisa entre paréntesis, uno mismo; segundo, por lo que uno ha sido; tercero,
lo que uno quisiera ser; y cuarto, la persona que fue una parte del propio yo. Es el
Narzissmustypus.” (8, p. 201). Sin embargo, al avanzar en los afios 50 Lacan define,

fuertemente, el amor como don.

En el Seminario 4, La relacion de objeto (1956- 57), para tomar un ejemplo,
Lacan refiere “Lo que interviene en la relacion de amor, lo que se pide como signo de
amor, es solo algo que siempre vale como signo y como ninguna otra cosa. O, por ir
todavia mas lejos, no hay mayor don posible, mayor signo de amor, que el don de lo que
no se tiene.” (11, p. 142) En el ser hablante los objetos no valen en tanto objetos de la
satisfaccion de las necesidades sino en tanto “objetos de don” (11, p. 70), signo del
amor del Otro que puede no responder. El amor como don sélo es posible en un
universo simbodlico conformado en torno al falo, efecto de la operatoria de la metafora
paterna en la estructuracion subjetiva de un sujeto, que cava la falta a raiz de la cual se
moviliza el deseo. Si lo que se da en el amor es algo que sélo vale en tanto signo, lo que
se busca en la persona amada también es un signo. La relacion entre amor y falo se
presenta, asimismo, desde esta perspectiva. Por eso, Lacan sefiala “En el punto mas
extremo del amor, en el amor més idealizado, lo que se busca en la mujer es lo que le

falta... el objeto central de toda economia libidinal, el falo.” (11, p. 112)

Unos afios después, en el Seminario 7, La ética del Psicoanalisis (1959-60),

Lacan estudia el amor cortés, que gira en torno a la construccion, fechable



historicamente, de la figura de la Dama y, en linea con el analisis que realiza del
concepto de sublimacion, explica que esta forma del amor resulta de la elevacion de un
objeto “a la dignidad de la Cosa.” (20, p. 138) Debido a que “la Cosa” constituye un
vacio central, aquel objeto innombrable que no puede ser simbolizado, al sujeto no le
queda mas que contornearlo para concebirlo, yendo en este intento mas allad de la
imagen narcisista. (Cf. 24, p. 212) Al afio siguiente, en el Seminario 8, La transferencia
(1960-61), Lacan examina en El Banquete de Platon la buasqueda que el sujeto realiza
del objeto, que ahora llama “agalma”, en el Otro que causa el deseo y el amor. (Cf. 21,
p. 164) Dicho mecanismo explica, por una parte, una forma de amar que no toma en
cuenta la diferencia sexual y, por otra parte, el fenomeno de la transferencia. Dos afios
después, en el Seminario 10, La angustia (1962-63), Lacan propone el siguiente
aforismo “Solo el amor permite al goce condescender al deseo.” (22, p. 194) De esta
forma el amor aparece como medio entre el goce, que se satisface de forma autoerdtica,
y el deseo -cuya causa es un objeto, ahora denominado objeto a- que, articulado a la

falta, conduce al sujeto a un partenaire.

En los afios 70 Lacan define el amor teniendo en cuenta la incompatibilidad a
nivel del goce entre un hombre y una mujer, es decir, plantea el amor a partir sostener
que “no hay relacion sexual”. (28, p. 17) Si el goce del hombre es “todo” falico, el de
una mujer es “no todo”. Contemplar la sexuacion conlleva incluir el sexo en el asunto.
En el Seminario 20, Aun (1972-73), Lacan dice “lo que suple la relacion sexual es
precisamente el amor”. (28, p. 59) En el contexto de lo que no puede escribirse, el amor
es lo que “si hay”, una suplencia. Asimismo, destaca que “Todo amor encuentra su
soporte en cierta relacion entre dos saberes inconscientes” (28, p. 174), definicidén que
tendra continuidad al afio siguiente. En el Seminario 21, Les non-dupes errent o Les
noms du pére (1973-74), Lacan parte del nudo borromeo para pensar el amor. Indica
“solo porque contamos tres podemos llegar a contar dos.” (29, p. 40) Propone versiones
del amor en funcién del registro que hace de medio en relacion con los otros dos
registros. En el amor divino el amor esta en el lugar del deseo. El mismo es el resultado
de sostener, a partir de lo simbdlico, lo real de la muerte, por una parte, y lo imaginario
del cuerpo vaciado de goce, por la otra. En el amor cortés el amor est4 en su lugar, “el
que tuvo desde siempre.” (29, p. 55) Aqui lo imaginario vincula la palabra de amor y la
muerte. El masoquismo, lo maximo del goce que da lo real (Cf. 31, p.76), constituye un

saber hacer que se inventa para unir el goce sexual y el cuerpo. Por otra parte, Lacan



define el amor como “dos medio decires [mi- dires] que no se recubren” (29, p. 79), se

trata de dos decires que son efecto de una encarnacion distinta del sexo.

En el Seminario 22 Lacan sefiala “Es el amor de las mujeres, en tanto, es decir,
que es verdadero que, una por una, ellas ex-sisten, ellas son reales... ellas ex-sisten
como sintoma cuya consistencia provoca este inconsciente.” (30, p. 111) Si no hay para
el ser que habla un lazo que resulte pleno o ideal, no hay posibilidad de relacionarse con
otro mas que de modo sintomatico, sintoma que se extrae de la letra de goce que toca el
cuerpo del parlétre. Cada sexo no esta al otro anudado, por eso requieren “como
necesario ese tres elemental.” (30, p. 187) La falta de anudamiento inicial de los
registros vuelve necesaria la mediacion de lo simbolico, lazo que otorga el partenaire
devenido sintoma del parlétre. (Cf. 30, p. 176) Por el contrario, en el Seminario 23
Lacan dice “Me he permitido afirmar que el sinthome es precisamente el sexo al que no
pertenezco, es decir, una mujer.” (31, p. 99) Lacan ahora considera que la reparacion del
lapsus estructural del nudo requiere de un cuarto elemento, que no es necesariamente
simbolico. Lo denomina sinthome y lo vuelve equivalente a la nominacion. Lacan
reduce, a esta altura, el Nombre del Padre a la funcion de “dar un nombre a las cosas”.
(Cf. 30, p. 105). Hay sinthome cuando no hay equivalencia sexual. Si hay sinthome, hay
relacion. (Cf. 31, p. 99) Mientras la pareja como sintoma viene a dar cuenta para el ser
hablante de lo que no anda, la pareja al funcionar como sinthome produce cierta

estabilizacion.

(Son las diversas definiciones del amor que Lacan propone en su recorrido
resultado del modo en el que en cada periodo concibe los registros?, ;Podemos,
finalmente, teniendo presente la ultima ensefianza, afirmar que en cada forma del amor
estan presentes los tres registros, aunque alguno siempre se manifieste de forma

prevalente?



MARCO TEORICO

El primer momento que consideraremos para esta investigacion corresponde a la
etapa que Lacan denomin6 como la que antecede a su ensefianza. Comienza en 1932
con su tesis de doctorado y se prologa hasta inicios de los "50. Comprende la
elaboracion de una serie de articulos anteriores a considerar la estructura del lenguaje en
el inconsciente. Se destaca un fuerte trabajo con el registro imaginario. La teoria del
estadio del espejo que Lacan elabora permite precisar el papel del orden imaginario en
la conformacién del yo, el cuerpo y la realidad. Antes de contar con el dominio de su
cuerpo el nifio reconoce su imagen en el espejo y anticipa, por medio de la
identificacion con ella, su cuerpo como unidad. Al adelantarse, de este modo, a la
maduracion de sus posibilidades, la instancia del yo queda situada en una linea de

ficcion que establece al conocimiento humano como esencialmente paranoico.

El amor es articulado, durante este momento, con la relaciéon imaginaria. Dicha
conformacién permite concebir el vinculo libidinal con el mundo y provee el marco
fundamental del erotismo. Lacan diferencia el tipo narcisista de eleccion de objeto de
amor del tipo anaclitico. En el primero el objeto es modelado en base a la imagen
narcisista del sujeto. En el segundo el sujeto se ubica en una situacién primitiva -a
consecuencia de la dependencia de la madre falica- y ama a la mujer que alimenta y al
hombre que protege. Ambos casos se corresponden con una inversion de identificacion.
Por otro lado, el odio también se juega en la relacion especular. Su propia constitucion
conduce al yo a una tension agresiva con el otro. No obstante, en el ser humano el
registro imaginario estd articulado al orden simbdlico que permite la regulacion de las

relaciones.

El caso de la joven homosexual de Freud le permite a Lacan precisar el amor
como pasion imaginaria. Tras una decepcion en relacion con su padre se produce en la
joven una identificacion con €él. Desde esta posicion, se aferra al pene que no tiene, toma
a una dama como objeto de amor y le demuestra al padre como amar. EI amor como
pasion imaginaria constituye para el sujeto un sacrificio total al otro que se lleva a cabo

sistematicamente y comprende una técnica espiritual con sus formas particulares, donde

10



se mezcla la sensualidad y la castidad. Empero, el caso serd retomado luego para

destacar en el amor, asimismo, la participacion de los registros simbdlico y real.

El segundo momento concierne a lo que Lacan ubicé como el comienzo de su
ensefianza propiamente dicha en los afios "50. La estructura de la palabra y el lenguaje
como e¢je de la experiencia analitica dan cuenta de la primacia del registro simbolico. El
inconsciente es conceptualizado como estructurado como un lenguaje y sus formaciones
solo se resuelven en ese orden. Lacan modifica el signo linglistico: separa el
significante del significado, hace prevalecer el primero sobre el segundo y deshace la
relacion biunivoca entre ellos. Un significante solo no significa nada. Es en el efecto
retroactivo de la articulacion significante donde aparece un significado. El sujeto es

definido como lo que representa un significante para otro.

Mientras la cadena significante insiste a nivel del retorno de lo reprimido, lo
imaginario resiste. Es decir, la pareja del yo con el semejante se interpone en el camino
de una palabra que intenta pasar. Por otro lado, los esquemas Opticos le posibilitan a
Lacan mostrar el modo en que lo simbolico sostiene y regula las relaciones imaginarias.
El registro real, por su parte, es abordado por Lacan desde diversas perspectivas.
Principalmente, lo real es para Lacan aquel registro desde el cual retorna lo forcluido en
lo simbdlico. Cada sujeto inscribe determinados elementos y rechaza otros. Lo que ha
sido inscripto en lo simbdlico reaparece en este mismo registro y puede ser, luego,
reprimido y expresarse en los sintomas. Lo no simbolizado reaparece en lo real, es

decir, por fuera de la cadena simbolica del sujeto.

Lo anterior permite distinguir estructuras. Mientras la inscripcion del
significante del “Nombre del Padre” en lo simbdlico da lugar a la conformacion de las
neurosis -y las perversiones-, su rechazo conduce a las psicosis. El padre como funcion
simbdlica permite, por medio de la instauracion de una falta, regular el goce, encausar el
deseo y promover el amor. Lacan reduce el Edipo freudiano a los puntos de apoyo
simbdlicos. Muestra en la metafora paterna como el significante del “Deseo de la
Madre” resulta un S1 aislado que es recortado e interpretado por el significante del
“Nombre del Padre”. Como consecuencia de la operatoria de la metafora resulta la

significacion félica y la falta es nombrada como castracion.

Lacan propone tres formas de la falta de objeto: frustracion, privacion y
castracion. En el marco de la dialéctica de la frustracion, las alternancias entre la

presencia y la ausencia materna dan lugar a una primera oposicion significante. La

11



demanda es producto del paso de la necesidad por los desfiladeros del significante. La
necesidad queda perdida y deviene pulsion. Si la madre frustra al nifio se convierte para
¢l en una potencia. A partir de alli, los objetos que ella otorgue ya no seran objetos de la

necesidad sino objetos de don, el testimonio de su amor.

Al vislumbrar el nifio la falta fundamental en la madre, su deseo de falo, intenta
hacerse ¢l mismo el objeto falaz. Dicha relacion imaginaria tramposa puede entrar en
una dialéctica por medio de la intervencion del padre. Este Gltimo prohibe a la madre
colmar su falta con el nifio y fuerza la aniquilacion momentanea del pene del pequetio,
lo que le permitird mas tarde adquirir una funcion viril plena. El modo en el que un
sujeto tramita el complejo de castracidn tiene consecuencias sintomaticas y
estructurales. Dicho complejo regula el goce, orienta la posicidon sexual en relacion al
deseo y repercute en el amor. Si el nifio no acepta la falta en la madre, a consecuencia
de la falla en la interdiccion paterna, queda fijado al objeto primitivo. Lacan ubica en el
caso “Juanito” de Freud como el armado de una fobia sustituye la carencia del
castrador. La identificacion con la hermana, que le posibilita a Juanito comenzar a

dominar a la madre, marcara toda su vida amorosa.

Por el contrario, si el pequeio acepta la castracion materna puede avanzar hacia
la salida del Edipo. Deja de ser el falo con la promesa de tenerlo y se identifica con el
padre dador y potente. La nifia, por su parte, sabe donde esta el falo y se dirige hacia
quien lo tiene, aun asi no obtiene por este medio una posicion propiamente femenina.
De todas formas, Lacan considera al falo como el patron de medida para adquirir una
posicion sexual. Los semblantes identificatorios -mascarada e impostura- permiten la
atraccion sexual. El deseo es causado por la intervencion de un parecer que protege al
hombre de la posibilidad de perder aquello que €l tiene y que enmascara en la mujer la

falta. Solucion que no puede ser mas que fallida.

Lacan articula en los "50 el amor con el falo, es decir, lo sitia en relacidén con el
deseo. Define al amor como un don, “dar lo que no se tiene”. Para dar en el amor el
hombre a la mujer lo que no tiene debe haber atravesado la castracion. No obstante, el
resto de ligazon al objeto incestuoso puede llevarlo a la escision entre amor y deseo
desarrollada por Freud: a amar a una mujer idealizada y a gozar de otro objeto que
represente el falo. Su eleccion de objeto es fetichista. En el caso de la mujer Lacan sitaa,
en un principio, una convergencia entre amor y deseo. Luego cuestiona lo anterior y

ubica también en ella una division. Si en el amor el partenaire le da lo que no tiene, en

12



el plano de su deseo ella quiere recibir lo que ¢l tiene, el falo. Su eleccion de objeto es
erotomaniaca, ella busca hacerse amar. El hombre le sirve a la mujer de relevo para

convertirse en Otra para si misma como lo es para ¢él.

También, la salida del Edipo puede traer complicaciones que repercuten en el
ambito amoroso. Lacan sefiala que la orientacion normal de la mujer de obtener un hijo
del padre, en su paso por el complejo de Edipo, cae abruptamente en el caso de la joven
homosexual cuando su madre recibe un hijo real. Decepcionada, se identifica al padre y
toma como objeto de amor a una dama. Se verifica el orden simbdlico en el que se juega
el amor. La joven ama a la dama, por una parte, por su propia falta y, por otra parte, por
el falo que en la dama existe como ausencia. El caso Dora, asimismo, muestra como la
falta de renuncia al falo paterno como objeto de don imposibilita a la mujer el paso
hacia otro hombre. Dora construye el amor a su padre en torno a la carencia paterna. Su
interés gira en saber qué tiene la Sra. K que pone en marcha el deseo de su padre y, en
consecuencia, convierte a esta ultima en objeto de su propio deseo. El Sr. K cumple la
funcién de reintegrar en este circuito el elemento masculino. Dora ubica en él su yo para

preguntarse a distancia por lo femenino. Equilibrio, que en algin momento, se rompe.

El tercer momento comienza con el ingreso formal de lo real a la teoria
psicoanalitica en los anos "60 por medio de la conceptualizacion sobre el objeto que
Lacan primero denomina “la Cosa”. El efecto de mortificacion que el viviente sufre por
su insercion en el mundo del lenguaje tiene como resultado la extraccion del goce del
organismo y la constitucion del sujeto. Sin embargo, parte del goce que el lenguaje no
termina de matar queda centrado en un objeto relegado a las zonas erdgenas del cuerpo.
Dicho objeto, aunque rechazado, no deja de estar inmerso en lo simbolico. Es éxtimo.
Aparece siempre como objeto perdido y orienta las representaciones que, dentro del
principio de placer, van en la bisqueda del mismo como anhelo de reencuentro. El
caracter de imposibilidad de acceso al objeto le permite a Lacan hablar del registro real.

Lacan articula durante este periodo el amor y el vacio.

El amor cortés constituye para Lacan la invencion historicamente fechada del
amor como sublimacion, elevacion de un objeto a la dignidad de la Cosa, lo que pone en
juego el vacio central. El caso de la joven homosexual puede ser retomado desde esta
perspectiva. El poeta cortesano redobla la inexistencia de la mujer al ubicar en la Dama,
que es presentada como inaccesible, el objeto, velando, asi, lo real. El modo neurdtico

de trasladar el objeto -propia modalidad de goce del sujeto- al Otro y alli demandarlo
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permite explicar tanto la atraccién sexual como el fendémeno de la transferencia que
Lacan aborda en su trabajo sobre El Banquete de Platon. La metafora del amor se
produce cuando el amado sustituye al amante. No obstante, lo que le falta a uno no es lo

que el otro tiene, no hay objeto que colme el deseo.

Un poco después, Lacan centra lo real en el “objeto a”, el cual comprende un
goce que puede ser elaborado por el significante. Situado en posicion analoga al falo en
el campo de lo no representable, dicho objeto causa el deseo. Sin embargo, la
presentificacion del mismo en la realidad, sostenida por el (-¢), provoca angustia. La
articulacion del sujeto con el objeto en el fantasma, ($ ¢ a), repite para el primero una
modalidad fija de goce. En este contexto, Lacan define al amor como aquello que
permite al goce condescender al deseo. Si el goce no es mas que goce del uno, solo el
amor posibilita un enlace al otro a partir de la puesta en juego de la falta. A esta altura,
Lacan ubica lo real como aquello que resiste a la simbolizacion y causa el trabajo del
inconsciente en el intento de tramitarlo. Distingue automaton y tyché. El primero da
cuenta del retorno de lo reprimido en el orden simbolico. El segundo implica lo

traumadtico del encuentro con lo real, donde se ubica la compulsion a la repeticion.

El cuarto momento corresponde a la tltima ensefianza de Lacan en los afios "70.
En esta etapa, por un lado, la nocion de real sufre un cambio importante, por otro lado,
se modifica la forma de pensar la relacion entre los registros. (Cf. 75. p. 389) El trabajo
con los discursos conduce a Lacan a poner en cuestion el caracter de real del objeto a.
Dicho objeto, que circula en el formalismo logico significante, es ahora pensado como
semblante y situado entre simbdlico y real. Lacan vislumbra un real de otro estatuto,
imposible de gobernar por lo simbolico, que se deduce de un imposible logico. Alli
situamos lo femenino y la relacion sexual en tanto no existe. Como consecuencia, el

goce del hombre no hace pareja con el goce de una mujer.

Las formulas de la sexuacion ordenan posiciones de goce con respecto al falo
como funcion. Del lado hombre la funcidon félica es universal. Una excepcion —la
funcién del padre- da consistencia al conjunto desde afuera. El goce es completamente
regulado por el falo. Se situa entre simbdlico y real y por fuera del cuerpo. Dicho goce
es el obstaculo que tiene el hombre para acceder al cuerpo de una mujer. Por eso, el
amor macho marcha sin decir. Sin embargo, el hombre puede, via el fantasma, enlazarse

al objeto causa de su deseo recortado en el cuerpo de una mujer, acto de amor que

14



constituye su perversion polimorfa. También, sera capaz de hacer el amor, pero sélo si

ha pasado por una castracion.

El lado de las mujeres es un conjunto abierto, ellas son una por una. No hay
excepcion que sostenga la clase. Una mujer esta de lleno en el falo, pero ella es “no
toda” alcanzada por el mismo. Su goce propiamente femenino es en el cuerpo, entre
imaginario y real, y por no estar limitado promueve la infinitud. No obstante, el modo
de acceder a dicho goce es por medio de la relacion al hombre. Aun asi, su amor es “no
todo”, le queda una parte de goce corporal. En este contexto, el amor es lo que “si hay”
y puede, por ello, ser pensado como suplencia. El amor anuda dos modos de goce y dos
medio decires que no se recubren. Se produce por un encuentro contingente, y conduce,

luego, a volver la relacion necesaria.

Lacan termina suponiendo homogéneos los registros. El nudo borromeo le
permite sostener dicha homogeneidad y asentar su idea “no hay relacion sexual”. Lacan
propone versiones del amor en funcidn del registro que hace de medio en relaciéon a los
otros dos registros. Sitiia el cuerpo en lo imaginario, el goce en lo simbolico y la muerte
en lo real. En el amor divino lo simbolico hace de medio, en el amor cortés lo
imaginario y en el masoquismo lo real. El registro real como medio le sirve, asimismo,
para pensar la transferencia. El amor que no se engafa de lo real es un amor apasionante
sometido a reglas. El mismo, por una falla en la funcidon simbolica, esta en decadencia
en la época actual. Ante la caida de la funcion del padre falta la traduccion del nombre

por un no. Entonces, basta la madre sola para indicar a su hijo el camino.

Lacan cuestiona, al principio, la necesidad en Freud de contar con un cuarto
elemento para mantener unidos los tres registros. Sin embargo, vuelve luego sobre sus
planteos para exponer que del Nombre del Padre no se puede prescindir. Propone que el
padre no sea ya excepcion sino modelo de la funcidn, para lo cual tiene que anadir a sus
sintomas el de la perversion -hacer de una mujer el objeto a que causa su deseo. Lacan
reduce el Nombre del Padre a la nominacion, cuarto elemento que se introduce y hace
agujero posibilitando el anudamiento de los tres registros sueltos. La misma no es sélo
privilegio de lo simbdlico. El Nombre del Padre es el agujero que lleva en si el Otro. Es

alli donde Freud designa lo que de la identificacion tiene que ver con el amor.

El amor como lazo con el otro puede constituir sintoma de la relacion sexual en
cuanto no existe o ser el sinthome, elemento cuarto, que permite mantener compensado

a un sujeto. Como sintoma el amor viene a dar cuenta de la falta de relacion y de la
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propia modalidad de goce. Como sinthome el amor otorga cierto anudamiento. (Cf. 76,

p. 107)
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HIPOTESIS

Hipdtesis general:

Es posible considerar que las diversas presentaciones del amor en la ensefanza
de Lacan son el resultado de un modo de anudamiento en el que estan en juego los tres

registros.

Hipotesis especificas:

A partir de conjeturar que las disimiles definiciones acerca del amor que Lacan
precisa en los distintos momentos de su ensefianza responden al modo en el que él
conceptualiza en cada etapa los registros y sus relaciones, proponemos las siguientes

hipotesis especificas:

1. Antes del inicio de su ensefianza propiamente dicha, Lacan estudia el registro
imaginario en torno a la teoria del estadio del espejo, establece el vinculo de
dicho registro con el orden simbdlico y define el amor en este marco. Asi, es
posible concebir que:

a. La agresividad es efecto de la propia constitucion del yo.

b. La conformacion especular brinda el marco primordial de todo erotismo,
los tipos de eleccion de objeto de amor narcisista y anaclitico resultan de
una reversion de identificacion.

c. El caso de la joven homosexual de Freud puede entenderse a partir del

amor como pasion.

2. En el comienzo de su ensefianza propiamente dicha en los afios "50, Lacan hace
prevalecer el registro simbolico, analiza la relacion del mismo con lo imaginario,
esboza las primeras ideas acerca del registro real y conceptualiza el amor a partir

de estos desarrollos. Asi, es posible admitir que:

a. Amor y funcion paterna tienen intima relacion: la instauracion de la

castracion da lugar a la puesta en juego del falo que permite abrir la
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dimension del amor en torno a la falta -ademas de posibilitar un

posicionamiento sexual y la relacion entre los sexos alrededor del deseo.

b. En funcion de la dialéctica de la frustracion se establece el objeto como
objeto de don, lo que permite definir al amor como “dar lo que no se

tiene.”

c. El modo en el que un sujeto tramita el complejo de castracion conlleva
consecuencias sintomadticas y estructurales: tanto la fijacion al objeto
primitivo como las dificultades en la salida del Edipo marcan la vida

amorosa de un sujeto.

3. En la etapa intermedia de su ensefianza en los afios 60, Lacan introduce
formalmente lo real en la teoria psicoanalitica por medio de la conceptualizacion
sobre el objeto —primero “la Cosa”, luego “objeto pequefio a”-, estudia el
vinculo del mismo con los otros dos registros y piensa el amor en esta

perspectiva. Asi, es posible considerar que:

a. El amor cortés constituye la invencién historicamente fechada del amor
como sublimacion. El mismo eleva la Dama a la dignidad de la Cosa, lo

que pone en juego el vacio central.

b. El modo neurético de trasladar el objeto -propia modalidad de goce del
sujeto- al Otro y alli demandarlo permite explicar tanto la atraccioén

sexual como el fenomeno de la transferencia.

c. La propuesta lacaniana de que “solo el amor permite al goce
condescender al deseo” resulta de precisar el goce que no requiere de un
otro a menos que a partir de la falta se ponga en juego el deseo, cuya

causa es el objeto a que el sujeto busca en un partenaire.

4. En su ultima ensefianza en los afios "70, Lacan vislumbra un real de otro estatuto
que se deduce de un imposible ldgico, considera que los tres registros son
homogéneos, estudia las relaciones entre ellos en el nudo borromeo que le

b
permite asentar su idea “no hay relacion sexual” y analiza el amor en funcion de

esta ordenacion. Asi, es posible pensar que:
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a. Ante la incompatibilidad a nivel del significante y del goce entre un

hombre y una mujer el amor es lo que suple la relacion sexual.

b. En todas las presentaciones del amor se pueden ubicar los tres registros

en juego anudandose de forma singular.

c. Si el lapsus del nudo es estructural, el amor puede ser tanto un sintoma
de la relacion sexual que no puede escribirse, y entonces viene a dar
cuenta de que hay algo que no funciona, como un sinthome que mantiene

a un ser hablante compensado.
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OBJETIVOS

Obijetivo general:

Examinar el modo en el que en la ensenanza de Lacan los tres registros se ponen

en juego en las diversas presentaciones del amor.

Objetivos especificos:

1. Estudiar el registro imaginario en los antecedentes de la ensefanza lacaniana y el
vinculo de dicho registro con el orden simbolico. Precisar si es posible concebir
que las definiciones acerca del amor que Lacan formula en este periodo se

derivan de estas consideraciones.

2. Analizar la prevalencia del registro simbolico en el comienzo de la ensefianza
propiamente dicha de Lacan en los afios 50, la relaciéon del mismo con lo
imaginario y las primeras ideas acerca del registro real. Inquirir si se puede
admitir que el modo de dar cuenta del amor durante esta etapa responde a ese

marco.

3. Investigar el ingreso formal de lo real en la teoria psicoanalitica por medio de la
conceptualizacion sobre el objeto en la etapa intermedia de la ensefianza
lacaniana en los afios '60 y el vinculo de lo real con lo simbdlico y con lo
imaginario. Considerar si las ideas sobre el amor que Lacan propone en este

momento resultan de dichos desarrollos.

4. Indagar como Lacan concibe lo real en su ultima ensefianza en los afios 70 y la
equiparacion entre los tres registros y sus relaciones en el nudo borromeo.
Sondear si frente a la ausencia de relacion sexual es posible pensar el amor como
un modo suplencia que pone en juego, en sus diversas presentaciones, una forma
singular de anudamiento de lo imaginario, lo simbolico y lo real, y examinar,

finalmente, si el mismo puede constituir un sintoma o un sinthome.
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ESTADO DEL ARTE

Jacques Alain Miller en Logicas de la vida amorosa estudia las “Tres
contribuciones a la psicologia de la vida amorosa” de Freud y propone pensar el texto
“La significacion del falo” de Lacan como la cuarta de esas contribuciones. Miller ubica
que amar no es solo gozar a partir de un objeto. El amor necesita que ese objeto sea
encontrado en una persona. Las condiciones de amor para los dos sexos se inscriben en
el lugar exacto donde no hay relacion sexual. Mientras en la primera contribucion hay
conjuncion entre la significacion de la madre y la de la puta, en la segunda hay
disyuncion. Esto se debe a que el significante de la mujer no existe. Recién en la tercera
contribucion se introduce la tematica de la castracion que Lacan retoma en “La

significacion del falo”.

En la primera contribucion se requiere que la mujer sea de otro hombre y que sea
una mujer de mala reputacion. Freud da una interpretacion edipica, para €l se trata de
salvar a la mujer. Otra interpretacion posible es que el sujeto necesita la interdiccion del
Otro, para que el Otro pueda mostrarle el camino al goce. “Cuando se dice Dirne se trata
de la siguiente condicidon: que la mujer en cuestion no sea toda para el sujeto.” (71, p.
28) La separacion entre propiedad y goce es una separacion entre el significante
(derecho) y aquello que escapa a la captura de lo simbodlico. En el nivel del goce la
mujer se escapa. La mujer como tal es no- toda para el Uno, en la soledad ella es
partenaire de su goce. “La mujer del otro” es una manera de intentar acercarse a la

mujer como Otra.

En la segunda contribucion Freud distingue en la divergencia entre el objeto
sobreestimado y objeto rebajado la corriente tierna y la corriente sensual. Mientras
Freud realiza un desciframiento edipico de las condiciones de amor, Lacan distingue el
desciframiento edipico del desciframiento falico y termina por considerar que el Edipo
es un mito, “una anécdota presentada por Freud para hacer entender, para dar cuenta de
la pérdida de goce y del simbolo de la pérdida del goce, el falo.” (71, p. 39) En “La
significacion del falo” Lacan utiliza la misma légica atributiva. Para la mujer, la via
predominante es la convergencia de amor y deseo en el mismo objeto. Para un hombre

la divergencia de amor y deseo hacia dos objetos. Sin embargo, se trata de que en la
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mujer el desdoblamiento del objeto estd velado: el mismo objeto masculino debe
sostener los dos valores contrarios. La tercera contribucion no se juega entre el objeto
rebajado y el sobreestimado, sino, directamente, entre el hombre y la mujer. La tesis de
Freud es que la unién de los sexos no puede hacerse sin una pérdida, lo que ilustra el
famoso gesto de Judith. ;Por qué hay tabu de la virginidad? Porque la mujer es Otra. La

mujer no existe.

En El amor en las psicosis Miller recuerda que Lacan llegd a decir que el amor
era posible en las psicosis pero se trataba de un amor muerto. Este caracter mortificado
esta ligado al hecho de que alli, mas que en otra parte, el sujeto solo se ama a si mismo,
0 ama a un ideal por el que sustituye la realidad del partenaire. El amor en las psicosis
no es simplemente imaginario, es bien real y es capaz de demostrarnos lo real incluido
en el amor. En las psicosis la disyuncion de lo imaginario y lo simboélico, como efecto
de la forclusion, hace imposible la simbolizacion de lo sexual en el falo. Lacan ubica las
consecuencias en el registro imaginario: el sujeto no puede representarse por la imagen
falica, la negatividad ya no marca el 6rgano para permitir la mutacion en falo, el goce
deja de ser localizable y el anudamiento entre vida y muerte es imposible. No hay
posibilidad de suplir la falta con el semblante. Si falta el complejo de castracion que da
acceso al falo como significacion, el sujeto no puede identificarse con el tipo ideal de su
sexo ni responder a las necesidades de su partenaire en la relacion sexual. “La extincion
del brillo falico de la imagen pone de manifiesto lo que ¢l vela, el status real del sujeto
como objeto, incluso desecho, siempre listo a dejarse absorber en las tinieblas de la

muerte, sin defensas frente al goce infinito del Otro.” (70, p. 15)

En las neurosis es posible diferenciar un amor vivo y un amor muerto. El amor
puede vivir con la condicién de aceptar que una falta se pone de manifiesto. Asi son los
amores que proceden del deseo y lo real. “Estos implican otro punto de vista sobre la
falta, que desestima la dimension imaginaria del amor (complementariedad, fusion,
encuentro ideal, etc.) La falta propia de un amor vivo participa de la palabra y de lo
real.” (70, p. 57) Ademas de la falta que se origina en lo real, estd el sexo que la hace
resonar al no reabsorberse en la representacion. El sexo perturba la relacion amorosa,
desestabiliza toda imagen del amor que pretenda remediar la falta, se ordena en torno de
un goce que, en lo fundamental, separa del Otro. Ahora, ;como hablar del amor en la

psicosis? Es necesario que el amor se inscriba en un dispositivo que supla la ausencia de
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defensas contra el deseo del Otro y que permita un tratamiento del goce desregulado. El
amor en las psicosis es, en ocasiones, un modo de suplencia, apenas un anudamiento
porque falta el semblante para actuar como cuarto anillo. Se trata mas bien de un

mantenerse unido.

En Los objetos de la pasion Eric Laurent sitia como el tema de la pasion recorre
toda la ensefianza de Lacan. A diferencia de Freud quien opuso el afecto al
pensamiento, Lacan precisa al decir pasion que “no hay idea, que no hay
representacion... sin la presencia de un afecto.” (69, p. 8) Siempre que en el analisis hay
una manifestacion del inconsciente hay “la produccion de una huella, de un residuo, que
Lacan denominé objeto pequetio a.” (69, p. 8-9) Toda la clinica psicoanalitica depende
enteramente de la transferencia y la transferencia despliega toda la gama de la pasion.
Lacan opuso pasiones del alma y pasiones del ser. Las pasiones del ser son las pasiones
de la relacion con el Otro: el amor, el odio y la indiferencia. Decir pasiones del ser se
inscribe también en el momento en que Lacan define al sujeto del inconsciente como
falta en ser. En la pasion el sujeto va a buscar en el Otro aquello que colme su falta. Las
pasiones del ser son experimentadas ante todo desde que el sujeto pone en

funcionamiento la falta en ser, es decir, a partir de la entrada en anélisis.

En la salida del analisis la puesta en juego central ya no es el sujeto barrado sino
el objeto, relacion entre el objeto y el Otro. El propio analisis permite al sujeto separarse
de sus significantes amos, de sus identificaciones. Es el objeto el que domina todos los
ideales. “El sujeto, al final de su andlisis, debe encontrar el punto de ausencia de
garantia, el punto donde debe autorizarse por si mismo.” (69, p. 43) Del encuentro con
la falta de garantia queda para el sujeto el deber de medir la distancia entre su deseo y su
fantasma. A partir de los 70 el sujeto es definido como parlétre, nocion que pone en
juego la relacion del sujeto con el cuerpo. En 1976 en el Seminario sobre Joyce, Lacan
precisa que el ego de Joyce es lo contrario del estadio del espejo. El estadio del espejo
es un dispositivo que permite entender que el sujeto jamas esta solo. Es necesario un
punto exterior para fijar la relacion imaginaria entre el cuerpo y su imagen. El eje del
narcisismo pasa por un descentramiento simbolico. En esta operacion el cuerpo
permanece escondido y lo que aparece es la imagen. El inconsciente como un saber
sobre el goce articula un cuerpo y la pulsion. “O bien el sujeto tiene una relacion con su

cuerpo como imagen... o bien tiene una relacion con su cuerpo por el goce proveniente
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de las zonas erdgenas, zonas pulsionales que son agujeros.” (69, p. 69) En Joyce la
relacion narcisista es con lo que falta de la imagen, con lo que hace agujero en el
cuerpo. Por eso, “Joyce es el verdadero nombre de la pasion del alma para la

experiencia del psicoanalisis: la pasion del a.” (69, p. 74)

En Sinthome, ensayos de clinica psicoanalitica nodal, Fabian Schejtman analiza
la introduccion, estabilizacion y vicisitudes de la nocion de sinthome en Lacan. Toma
distancia de la manera en la que la han abordado distintos comentadores y estudiosos de
la obra. Dice “en general, se la ha entendido en franca oposiciéon a la dimensién
metaforica del sintoma, constituyendo su vertiente real, o bien se ha destacado que es el
producto de un analisis llevado hasta su término.” (76, p. 16) Constata que Lacan hizo
del sinthome “el elemento cuarto responsable del anudamiento de sus tres registros —
real, simbolico e imaginario-. Y que, lejos de considerar al sinthome un producto
exclusivo del fin de analisis, cuando tuvo que referirse a algun caso... opto... por el de
uno que jamas se psicoanalizo: James Joyce.” (76, p. 18) La relacion de Joyce con su

mujer es abordada a partir de esta nocion.

El autor examina las dos versiones fundamentales del sintoma que se hallan en la
obra de Lacan para pasar, luego, a distinguir y articular sintoma y sinthome. El sintoma
letra, a diferencia del sintoma metafora, no se localiza entre simbolico e imaginario sino
entre simbolico y real. En ¢l se subrayan sus efectos de goce. Schejtman destaca que la
funcion de sintoma, tal como Lacan lo establece en el Seminario 22, es hacer ex-sistir al
inconsciente. Del inconsciente todo Uno es susceptible de escribirse por una letra. El
inconsciente- cadena significante produce efectos de significacién que, ordenados por el
nombre del padre, adjetivan esa significacion como falica. Este inconsciente esta
“encadenado por la logica del todo y la excepcion, y de su lado —lado hombre de las
formulas de la sexuacion- el conjunto se cierra.” (76, p. 53) Por su parte, la nueva
version del inconsciente, el “hay del Uno”, “impugna la cadena haciendo enjambre de
los S1 sueltos, y su efecto es menos de significacion que de goce.” (76, p. 53) Esta
ultima version supone una logica Otra, la de la ausencia de excepcion y el no- todo,

quedando del lado mujer de las formulas de la sexuacion, es un conjunto abierto.

Schejtman analiza la modificacion sustancial que Lacan realiza en su
consideracion de la funcion paterna, “pasandose asi del “nombre del padre” —al que

Lacan se refirio desde el comienzo de su ensefianza- “al padre del nombre” o, incluso, al
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“padre como nombrante”. De este modo llega a afirmar que reduce “el nombre del
padre a su funcidn radical que es la de dar un nombre a las cosas...” (76, p. 73) Durante
el Seminario 22 la responsabilidad de anudar a los tres registros independientes recae
sobre la funcion de la nominacion la cual, sobre el final de dicho seminario, no es solo
privilegio de lo simbdlico. Lacan eleva los componentes del trio freudiano de 1925 —la
inhibicion, el sintoma y la angustia- a la categoria de cuarto elemento responsable del

encadenamiento de los registros.

Lacan introduce el término sinthome en la conferencia “Joyce el sintoma”. Es “el
cuarto anillo que enlaza a los tres registros de modo borromeo, otro nombre para el
padre del nombre.” (76, p. 82) La misma linea se prosigue en el Seminario 23, “aunque
ya refiriéndose a la nominacién paterna como “pere- version” o “version [version]
hacia [vers] el padre [pére].” (76, p. 82) El sinthome se vuelve la clave de la clinica
nodal. Es la reparacion de “lapsus del nudo” cuando la misma se produce en el lugar del
error. Schejtman precisa “mientras el sintoma supone... un goce que se basta a si
mismo, es decir, si el sintoma comporta cierto desenganche del Otro, incluso de la
relacion con los otros, lo que Lacan llama sinthome, instituye un orden de re-

encadenamiento, de re- anudamiento de ese lazo.” (76, p. 107)

En el articulo “Una introduccion a los tres registros” del libro Psicopatologia:
clinica y ética Fabian Schejtman aborda la triada lacaniana de lo simbolico, lo
imaginario y lo real. Considera al famoso trio como “un tripode, ya que sostiene la
ensefianza de Jacques Lacan desde su inicio mismo.” (75, p. 384) Si el comienzo de la
ensefianza en el campo del psicoandlisis es fechado por Lacan con su Discurso de
Roma, sus tres registros son introducidos muy poco antes, en la conferencia del 8 de
julio de 1953 a la que llamd, justamente, “Lo simbodlico, lo imaginario y lo real”.
Posiciona la ensefianza como un retorno a Freud. Dicho retorno, “que Lacan impulsa
sobre todo a partir de los afios "50, es propuesto en el seno mismo de la desviacion que

se produce a partir de lo que se llama el posfreudismo.” (75, p. 386)

Lacan no plantea del mismo modo las relaciones entre sus tres al inicio de su
ensefianza “que como lo hace, por ejemplo, mds de veinte afios después, en un
seminario al que titula justamente “RSI” —real, simbolico e imaginario, se entiende, pero
también “herejia” (en francés “RSI” suena igual a hérésie, herejia).” (75, p. 389) Los

registros y las relaciones sufren notables modificaciones. En los afios '50 hay una
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evidente supremacia de lo simbolico respecto de lo imaginario y lo real. Dicha
prevalencia hay que cargarla en la cuenta de la correccion de la desviacion
posfreudiana. “Veinte afios después, en “RSI”, mas bien termina suponiendo a los tres
registros como homogéneos: ninguno debe considerarse ni como previo, ni
prevaleciendo sobre los otros dos. Tal homogeneidad queda refrendada, seguramente,
por un hallazgo... el nudo borromeo.” (75, p. 391) En la cadena borromea los eslabones
estan engarzados de forma tal que si se suelta alguno de ellos se sueltan todos. Ninguno
de los redondeles penetra al otro y, sin embargo, se mantienen encadenados. Lacan “se
vale del anudamiento borromeano para sustentar aquel que sera un pilar de su

pensamiento de esta época: su conocido “no hay relacion sexual”. (75, p. 392)

Schejtman estudia en los afios 50 en Lacan: la insistencia de lo simbdlico y la
resistencia de lo imaginario; la relectura del estadio del espejo a partir del trabajo con
los esquemas Opticos que permite precisar el modo en el que lo simbdlico sostiene y
regula las relaciones imaginarias; la metafora paterna; y la nocion de real y realidad.
Ademas, indaga en un desarrollo intermedio en Lacan -antes de hacer un salto a los afios
“70- lo real como aquello que resiste a la simbolizacion y causa el trabajo del
inconsciente; la distincion entre automaton y tyché; la funcion del objeto a; y los efectos

de la estructura del lenguaje sobre el viviente.

En Los nudos del amor Nieves Soria Dafunchio aborda la estructura del
anudamiento entre los seres hablantes en el campo del amor. Refiere que los seres
hablantes quieren anudar su cuerpo sin conseguirlo, “de modo que el amor es el nudo
imposible entre el cuerpo de un hombre y el cuerpo de una mujer.” (78, p. 11) El
desarrollo que realiza le permite examinar particulares modos de anudamiento en
hombres y mujeres, analizar los nudos del amor en casos clinicos y ubicar sus

transformaciones a lo largo de la vida del sujeto o a causa del tratamiento analitico.

El amor es un espacio que se abre a partir de una funcion simbolica que es
vehiculizada por el Nombre del Padre. La relacion intima entre amor y Nombre del
Padre hace a lo que es el amor en Occidente. Desde sus primeros seminarios Lacan le da
a la funcioén paterna una funcion de nudo. En su ultima ensefianza, ubica la funcion
paterna como un cuarto que anuda los tres registros. Para Lacan la relacion entre amor y
funcién paterna es una relacion entre amor y nominacion, dimension del anudamiento

que Lacan indaga en el Seminario 22. En el mismo seminario Lacan interroga qué hace
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que un padre sea digno de amor y pone el acento en la posicion del padre como hombre,
en tanto su deseo es causado por una mujer como objeto a. Se trata de una funcién de
modelo que se diferencia de la funcion de excepcion. Implica una nueva concepcion de
la perversion. Es una pére version, unica garantia de su funcion, la cual es, ademas,
funcién del sintoma. Si una mujer para un hombre es un sintoma, el hombre para la

mujer no lo es.

La relacion entre amor y funcion paterna desliza hacia la relacion entre amor y
castracion. En la “La significacion del falo” e “Ideas directivas para un congreso sobre
la sexualidad femenina” Lacan lleva a un maximo de formalizacién lo que se desprende
de la teoria freudiana. Es un intento de dar cuenta de la diferencia entre los sexos con el
unico operador l6gico del significante falico. Las relaciones entre los sexos giran
alrededor de un ser y un tener que, por referirse a un significante, dan realidad al sujeto
en ese significante pero irrealizan las relaciones. Lacan plantea en el segundo escrito
que el hombre le sirve a la mujer como relevo para que ella se convierta en ese Otro
para si misma como lo es para ¢€l, lo que podria indicar la funciéon de un hombre para

una mujer.

La relacion entre amor y vacio ubica la invencion del amor como sublimacion
histéricamente fechada. En el Seminario 7 Lacan aborda el amor cortés. Define la
sublimacion como la elevacion de un objeto a la dignidad de la Cosa que pone en juego
el vacio central. Esa sublimacion inventa lo femenino como un imposible, eleva a la
Dama a un ideal, en una época en la cual la mujer era un objeto de posesion. “En ese
momento se inventa el amor, y también se inventa la inexistencia de lo femenino en
tanto tal”. (78, p. 16) El objeto femenino se introduce por la puerta de la privacion. El
amor cortés es una manera refinada de suplir la ausencia de relacion sexual fingiendo

que somos nosotros los que la obstaculizamos.

En el Seminario La transferencia Lacan realiza una lectura de “El Banquete de
Platon”. Es un texto absolutamente centrado en el amor homosexual griego, deja de lado
la diferencia entre los sexos. Lacan subraya la disparidad subjetiva de los dos términos
que operan en la metafora del amor: el amante y el amado (érastés y erémenos) Entre
ambos se produce una sustitucion que no implica complementariedad. Es un encuentro
en el desencuentro que Lacan define como dar lo que no se tiene a alguien que no lo es.
Las faltas no se recubren. Hay amor mientras esta viva la falta. En la Ldgica del

fantasma Lacan empieza a formalizar que el drama del ser hablante es que entra en la
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relacion sexual, el acto sexual, en equivalencia con el falo. En ese punto no hay
diferencia entre los sexos. Donde la funcion falica suple la falta se juega la equivalencia

en la dimension del encuentro entre los cuerpos.

En el Seminario 20 Lacan da una segunda gran vuelta por la cuestion del amor.
Centra todas sus consideraciones sobre la diferencia entre los sexos, la sexuacion. “De
lo que se trata en los nudos del amor es de como se anudan dos que son distintos, que
son diferentes, por eso decia que el amor lacaniano es el amor entre un hombre y una
mujer.” (78, p. 17) Distingue dos lados. Edipo va a estar del lado izquierdo, lado
macho. De este lado encontramos el cuantificador de la excepcion “existe una x para la
cual no se cumple la funcion falica” que da lugar al cuantificador del para todos, del
universal. Es la logica por la cual el sujeto entra en el discurso. Abajo a la izquierda
Lacan ubica al sujeto y al falo. Una flecha que va del lado izquierdo al derecho muestra
la formula del fantasma. El a es el modo en que se aborda lo femenino desde el lado
edipico. Implica una reduccién de lo real del Otro sexo, mal- dice lo femenino, da una
consistencia (objeto a) a lo femenino en respuesta a lo que no tiene respuesta. Esto hace
obstaculo al acceso al Otro sexo. Cuando la mujer es histérica va a estar ubicada del
lado izquierdo. La posibilidad de que el macho goce del cuerpo de una mujer, que haga
el amor, es el paso por la castracién que le permite aceptar que no todo el goce que se

juega en el encuentro pasa por el falo.

Del lado derecho de las férmulas Lacan va a ubicar la l6gica femenina. El punto
de partida es la inexistencia de la excepcion, no hay un significante de lo femenino. La
consecuencia es el “no todo”. “El nudo femenino, a diferencia del nudo viril, no esta
centrado en el complejo de castracion.” (78, p. 51) Una mujer en posicion femenina va a
quedar desdoblada en su goce. Va a gozar del falo del hombre en el plano del deseo,
como respuesta a la palabra de aquel que le hable seglin su fantasma fundamental, y va
a gozar, a su vez, de una ausencia, Otro goce propiamente femenino. No se puede cerrar
el conjunto de las mujeres. No se llega a la categoria de lo universal. No es lo mismo

estar de cada lado con un cuerpo que con el otro.

En el Seminario 21 Lacan ensaya distintos tipos de nudos, en los cuales va
ubicando el amor en distinta relacion con lo registros imaginario, simbdlico y real. Entre
los Seminario 22 y 23 Lacan concluye que el lapsus del nudo es estructural. “El
anudamiento de los tres registros en el ser hablante nunca configura un perfecto nudo

borromeo, siempre hay alguna falta que dara lugar al sintoma, o al sinthome.” (78, p.
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159) El lapsus en el nudo indica la necesidad de una reparacion, es ese otro lazo el que
va a dar lugar al partenaire en una relacion siempre sintomatica. En el ser hablante los
registros imaginario y real no estdn anudados de entrada, de alli que se vuelva necesaria
la mediacion de lo simbolico. En el Seminario 23 Lacan plantea que si la reparacion se
produce en el mismo lugar del lapsus constituye un sinthome. Cuando el otro sexo esta
sostenido por un sinthome, no hay equivalencia entre los sexos y hay relacion. Pero,

cuando hay equivalencia con el falo, no hay relacion.

Luis Dario Salamone en su libro EI amor es vacio estudia como las coordenadas
del trabajo analitico permiten captar una dimension inédita del amor desde el principio
hasta el final. Al comienzo aparece lo que Freud denomin6é amor de transferencia, al
final emerge aquello que Lacan llamd un amor sin limites. “En el medio, el amor a la
pareja, a los hijos, a los otros; pero también el odio, los celos, las envidias, las
infidelidades, tanto como las soledades, le permiten al sujeto poner en juego aquello que
Lacan denomin6 la comedia entre los sexos, y que en oportunidades deviene en
tragedia.” (74, p. 13) El trabajo analitico permite cavar un vacio, le otorga al sujeto la
oportunidad de tramitar algo de su imposibilidad de completar al Otro y le ofrece la
posibilidad de una invencion. El psicoandlisis preserva el lugar del vacio que busca ser
tapado, a veces, con el amor. “Plantear, como lo ha hecho Lacan que el amor es vacio,
es una forma de denunciar los espejismos, a la vez que de capturar una dimension del

amor que suele permanecer aplastada.” (74, p. 14)

El amor conlleva una dimension de engafio. Una de las verdades mas ignoradas
con respecto al tema es que el amor es vacio. Desconocer esta verdad lleva a una serie
de espejismos, en los cuales los sujetos se las arreglan como pueden. “Una de las vias
para pensar esta cuestion radica en la inexistencia de un significante que represente a La
mujer.” (74, p. 17) Mientras el deseo tiene un sentido, el amor no es mas que una
significacion. El trabajo que realiza Lacan en el seminario sobre la ética comprueba que
“el amor es vacio”. Entre los siglos XI y XII surge en Francia, para extenderse luego a
otros paises, el fine amour. No se trata solo de una modalidad de amor, es también una
creacion literaria. Es un paradigma de sublimacion en tanto para Lacan estd en
referencia a das Ding, esa cosa que Freud aislo como el primer exterior en torno al cual
se organiza el andar del sujeto con relaciéon al mundo de sus deseos, objeto que por

naturaleza esta perdido. La sublimacion eleva un objeto a la dignidad de la Cosa.
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El amor cortés tiene que ver con la sublimacién del objeto femenino. Se
organiza a partir de una construccion significante en torno a un vacio. Revela como el
amor era un arte en el sentido antiguo, una técnica. “El amor cortesano guarda relacion
con un decir verdadero que se escapa por los poros al pretender suplir lo imposible de
escribir de la relacion entre los sexos.” (74, p. 22) La figura de la Dama resulta central.
Se trata de contornear esa mujer cuyas condiciones consisten en representar un vacio. Se
le puede cantar, pero siempre hay en ella una barrera que la aisla. Hay un punto que no
debe ser franqueado. El objeto esta separado, como el hombre de la mujer. Por
representar el objeto, la Dama puede presentar caracteristicas inquietantes, crueles. En
el seminario Aun Lacan presenta el amor cortés como una refinada forma de suplir la

ausencia de relacion sexual.

En “Introduccién del narcisismo” Freud realiza una distincion entre amor
narcisista y amor anaclitico. El amor narcisista es un amor a lo mismo. El amor
anaclitico tiene que ver con un otro que se ubica en otra dimension, un Otro del cual se
depende. Ese Otro tiene dos caras. En el desamparo se evidencia la cara de un Otro que
tiene. El Otro de la dependencia de amor es el Otro que no tiene, que esta privado de lo
que da. Esto es simbolizado en el mito de Eros; sus padres son Poros y Penia, el que
tiene recursos y la que no tiene. “La falta en el Otro, la castracion resulta esencial a la
hora del amor. De acuerdo a como uno se relacione con la falta en el Otro le va air a la

hora de amar.” (74, p. 31)

Un amor por fuera del amor edipico y de la repeticion es un amor que contempla
la falta, que no pretende colmarla, velarla, que se articula al deseo y no lo aplasta. Para
Lacan se trata de un “amor nuevo”. Si no queremos hablar del amor como algo solo
engafioso, debemos hablar de un amor que no se juega solamente en el terreno del
narcisismo. El andlisis lleva a los sujeto a saber que lo que los une no pasa por
completar al Otro, sino por transmitir la falta que da lugar al deseo de estar juntos, a
soportar lo que puede llegar a anudarlo, es decir, aquello con lo cual puede relacionarse

intersintomaticamente.

Mientras el amor de transferencia empuja por un camino enganoso, el analizante
se encuentra con el analista ubicado en el lugar de a que maniobra, por medio de la
transferencia, para mantener una distancia entre el punto I -desde donde el sujeto se ve
amable- y el a -desde donde el sujeto se ve causado como falta por el objeto. El analisis

aisla el objeto a y lo sitia lo mas lejos posible del I, es para ello que el analista sirve de
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soporte al objeto. Al descubrir el objeto a, mas alla de su idealizacion como agalma,
llega a su fin el engafio que desde la transferencia producia el cierre del inconsciente.
Recién cuando el sujeto es confrontado al significante primordial y se percata de la
sujecion a ¢€l es posible que surja la significacion de un amor sin limites, fuera de lo
limites de la ley, Unico lugar donde se puede vivir. Asi el amor no queda fijado en el
objeto en tanto que narcisista, se confronta con lo real de su causa y va mas alla de los
limites de las identificaciones. “En ese enfrentamiento a lo imposible que define lo real
se pone a prueba el amor... una prueba de amor que, como tal, implica el

reconocimiento de un real.” (74, p. 172)

En su libro Sexualidad y significante Diana Rabinovich examina la conjuncion
del orden simbolico y la sexualidad humana en los distintos momentos de la obra de
Lacan. En los primeros seminarios, el objeto surge como el objeto del deseo del otro. La
plena satisfaccion se logra cuando el deseo, mas alla de los fantasmas imaginarios, se
realiza en el reconocimiento. Lo simbdlico permite la mediacion. A nivel de la
genitalidad, la normativizacion de la posicion del sujeto depende del complejo de
Edipo. El Nombre del Padre es el soporte de la ley simbdlica. La disimetria en el Edipo
en los dos sexos, dada por la falta de simbolizacion del sexo femenino, introduce la
prevalencia de la castracion para ambos y marca el comienzo de la importancia del falo
en la ensefianza de Lacan. De una clinica del reconocimiento Lacan pasa a una clinica
del falo “que organiza alrededor de una légica atributiva del falo: el dilema se plantea
entre serlo y tenerlo.” (73, p. 35) Asi, en el Seminario 4, y luego de trabajar las tres
formas de la falta de objeto, Lacan precisa que el sujeto desea ser el falo. Pero, tenerlo
implica la renuncia a serlo. El valor de falo como significante es el “punto mitico de la
union entre sexualidad y significante.” (73, p. 40) Con el Seminario La ética del
psicoanalisis se abre la investigacion de lo real, inseparable del concepto de goce. Sobre
el complejo del nebenmensch freudiano, Lacan delimita la Cosa. La funcion del juicio
primario se desglosa en dos: el das Ding -componente inasimilable- y todo lo que en ¢l
projimo es cualidad, el atributo. El das Ding delimita un primer exterior que orienta la
marcha del sujeto en relacion al mundo de sus deseos. Esta ahi pero perdido. “Esa Cosa,
éxtima, esta siempre en el mismo lugar, por eso es real, y en torno a ella se despliega el
movimiento de las representaciones inconscientes, pero guardando siempre con ella una

distancia regulada.” (73, p. 59) Confluyen a partir de la ética dos dimensiones: el Uno,
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que pertenece a la esfera del significante y hace contrapunto con la imposibilidad de
hacer de dos Unos Uno en la conjunciéon sexual, y la Cosa, que conducird a la
dimension de objeto (a) como causa de desco. En La logica del fantasma y El acto
analitico Lacan dice que no hay acto sexual, el sujeto no puede incluirse como sexuado
en relacion al otro sexo sin la mediacion de un tercer elemento -el falo o los objetos (a).
Lo real culmina en una logica cuantificacional de la sexualidad y la redefinicion de la
estructura del lenguaje del inconsciente como lalengua. “La sexualidad esta en el centro

de todo lo que acontece en el inconciente en la medida en que es una falta.” (73, p. 94)

En EI concepto de objeto en la teoria psicoanalitica Diana Rabinovich analiza
tres grandes dimensiones del objeto en la obra freudiana. El primer objeto en ser
deslindado en Freud fue el objeto del deseo, el objeto perdido de la experiencia de
satisfaccion alucinatoria. En 1905, se suma el objeto de la pulsion parcial, inseparable
del autoerotismo y el cuerpo. En 1911, se introduce la serie de la eleccion de objeto
desde el autoerotismo, el narcisismo, hasta la eleccion de objeto heterosexual. Por su
parte, el falo desempefia un lugar excéntrico. Estas dimensiones del objeto son el punto
de partida de dos series: la serie pulsional y la serie de la eleccion de objeto. Ambas
confluyen en 1923 en la fase félica: las pulsiones parciales se reunen bajo la primacia
del falo, permitiendo el acceso a la “sexualidad adulta”. El complejo de castracion es el
articulador de ambas series y de las mismas con el complejo de Edipo. El punto de
convergencia y divergencia de ambas series se sitia en torno al objeto primero, la
madre. Por un lado es ese Otro inolvidable. Por otro, se articula con la pulsion parcial y
con el complejo de Edipo en tanto “persona” amada. Hay tres pérdidas diferentes: la
pérdida de la satisfaccion de la necesidad y el surgimiento de la realizacion del deseo, la
pérdida del objeto real y la estructura del autoerotismo y la pérdida del objeto como
objeto de amor. Cada una de estas tres pérdidas apuntan a tres términos que siempre se
mezclan: deseo, pulsion y amor. En “Introduccion del narcisismo”, Freud ubica que el
ser humano tiene primitivamente dos objetos sexuales originarios, el mismo y la mujer
que lo cri6. El primero funda la eleccion narcisista, el segundo la eleccion anaclitica. A
partir de estos desarrollos freudianos, Lacan establece que el estatuto del objeto en
psicoanalisis es la falta de objeto y estudia las tres formas de la falta en el Seminario 4.
Ubica en la dialéctica de la frustraciéon que la demanda es basicamente demanda de

amor. Cuando la madre no responde al llamado deviene una potencia real y el objeto se
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transforma en simbdlico: objeto de don. El don implica un circuito de la circulacion de
dones, el intercambio. “En ese marco de esa legalidad particular dar, sobre todo, es dar
lo que no se tiene. La definicion del amor en Lacan se articula con esta formulacion:

amar es dar lo que no se tiene.” (72, p. 130)

En La maldicion sobre el sexo Colette Soler liga aquello que no funciona entre
los hombres y las mujeres a la falta que habita en el inconsciente. Explica, “En el fondo
es un problema de nudo —sin equivocos-; pienso mas bien en el nudo del amor. El
problema es conectar, anudar el goce al otro, un semejante, y ademas otro sexuado.”
(77, p. 9) “La maldicién sobre el sexo” es una expresion de Lacan en “Television”, pero
¢l atribuye la tesis a Freud, quien advierte que el trastorno de la relacion entre los sexos
es esencial en el nivel del amor. La traduccidon en términos légicos de lo que Freud
califica de maldicion es lo imposible. “La maldicion del inconsciente que condena a la
sexualidad a ser sintomatica obedece al hecho de que el inconsciente dice mal: dice mal
el sexo.” (77, p. 25) El inconsciente no conoce mas que al Uno falico. La culpa en el ser
hablante esta vinculada a aquello que en el inconsciente no puede escribirse. Debido a
eso la existencia cuestiona. Lo simbdlico efectua una operacion de corte dando como
resultado un goce menguado. La culpa signa la impotencia del amor para reducir las
divergencias del goce. “El goce contradice al amor... En principio, porque el amor
aspira... al Uno de la fusion. El goce no aspira a nada, realiza el Uno que no es de
fusion, es de soledad... El amor es asociativo, el goce es disociativo. Por tltimo, tercera
oposicion, el amor instituye al Otro... El goce hace la operacion inversa.” (77, p. 76-
77) Soler encuentra que el amor esta en crisis en la época actual porque los semblantes
también lo estan. “Los nudos del amor cldsico son nudos de tres... almohadillas de a
tres, lo real, lo imaginario y lo simbolico. El héroe moderno... estd mas bien fuera de la
cadena, solo con su goce.” (77, p. 101) A la multiplicacion de semblantes que no tienen
poder unario, se suma la ideologia contractual del siglo. El discurso capitalista deja de
lado el sexo. Frente a ello, Soler propone que la exigencia del amor, que se atribuye
especialmente a las mujeres, es el principio que une, que une no las masas, sino uno a
uno o uno a una. Se distinguen dos estados del sintoma, seglin el goce que éste fija pase
o no por la mediacién del semejante. Mientras el sintoma autista cortocircuita la
relacion -conecta lo real del goce y lo simbolico de la lengua sin la mediacion

imaginaria-, el amor sexuado anuda el sintoma autista a un partenaire humano,
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anudando R, S a I. El vinculo entre los tres registros conduce a la cuestion del padre. El
padre, modelo de un sintoma, da el ejemplo de como amar a una mujer con todo lo que
eso implica en relacion con la castracion. El amor “estd estructurado como un sintoma:

el que anuda el sintoma autista a un semejante sexuado.” (77, p. 137)

Mario Fischman y Alicia Hartmann en Amor, sexo y... féormulas estudian la
formalizacién del amor y el sexo en psicoanalisis. Retoman los conceptos de pérdida de
objeto y suplencia, el hombre y la mujer como valores sexuales, la relacion entre ambos
profundamente determinada por la falta del significante de “La mujer”, la funciéon de
nudo del complejo de castracion en la estructuracion de los sintomas y en la instalacion
en el sujeto de una posicion inconsciente a partir de un Unico significante, el falo. La
légica que gobierna en una primera etapa de la ensefianza de Lacan, en linea con los
desarrollos freudianos, es la ldgica de la atribucion: ser o tener. Valor excluyente que
sera superado en la ldgica de la sexuacion con la ldgica de la cuantificacion, pero que no
desecha la anterior. En los primeros afios de la década del 70 Lacan avanza en la
formalizacién logica y topoldgica de la experiencia psicoanalitica. Esto le exige un gran
esfuerzo de rigor que encuentra su término en el viraje que se produce en la teoria de los
nudos. Se orienta por dos cuestiones. El axioma “no hay relacion sexual” de ahi en mas
rige toda consideracion sobre el inconsciente. La sexualidad esta en el centro de todo lo
que sucede en el inconsciente en tanto es una falta. Aparecen los impasses de la logica
en el lugar de la escritura de la relacion sexual. La referencia a Godel, quien en su
famoso teorema logra demostrar un imposible de demostrar, le permite a Lacan situar lo

real de la experiencia psicoanalitica.

“Las formulas de la sexuacion son la culminacion de un vuelco tedrico
fundamental.... El concepto que se va desplegando progresivamente es el de goce.” (68,
p. 81) Las formas de goce constituyen una teoria de la sexualidad que ya no tiene como
eje al falo como significante del deseo y que intenta traspasar el mayor impasse
freudiano, la sexualidad femenina. Apoyandose en Frege, Lacan define el vacio de la
sexualidad en el inconsciente considerando el concepto de funcion. “Lacan plantea las
formulas de la sexuacion haciendo un uso original de la 16gica de la cuantificacion, y el
falo como funcién de una variable: ®x.” (68, p. 66) Cada ser hablante, mas alla de su
sexo biologico, responde a dicha funcién como modo de suplir lo que no hay. Ubica las

universales en el piso inferior y las particulares en el superior. Encontramos una sola
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universal: el “para todo”, que estd escrita del lado macho. Pero no es el universo del
todo sino un universo acotado. En el lugar de la universal negativa estd el no-todo.
Lacan niega con la barra el cuantor universal, cosa que como ¢l aclara no se hace en
logica. Introduce, ademas, la 16gica modal aristotélica pero ubicando también de manera
diferente lo contingente, necesario, posible e imposible. “Se articula entonces la logica
modal con la logica de los cuantores y otra forma de la l6gica modal que es temporal en
términos de “cesar o no” de “escribir 0 no”, es decir que se piensa el problema desde

tres logicas distintas.” (68, p. 91)

Los ultimos seminarios van produciendo en relacion con la escritura de la

sexuacion una reinterpretacion de la teoria del amor:

“Haciendo una rapida sintesis del concepto de amor, podriamos decir
que: en el Seminario 1 encontramos el amor narcisista, el amor imaginario y un
esbozo no claramente definido de lo que Lacan llama el amor simbolico, que es
un antecedente del amor ligado al don. En el Seminario 4, aparece como don
simbolico “dar lo que no se tiene” y su relacion es con el falo como patréon de
medida; en el Seminario 7, el acento estd puesto en el amor cortés. En La
transferencia el amor griego permitird el estudio del agalma en relacion con el
amor de transferencia y en estos ultimos seminarios, intentando replantear a la
relacion entre amor, deseo y goce, trata Lacan de definir los aspectos reales del
amor.” (68, p. 97)
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METODOLOGIA

Modos de acceso al objeto de investigacion:

Euentes:

Se designa con este término el conjunto de los textos de Jacques
Lacan (escritos, seminarios y registros de diversas intervenciones orales) que atafien al
tema de la investigacion y constituyen la materia basica que sera elaborada en esta

investigacion.

Se distinguen cuatro grupos:

1. Fuentes I: se trata de los escritos, seminarios y registros de diversas
intervenciones orales de Lacan, referidos al tema a investigar, anteriores a 1953
[1 a 6]. Constituyen las fuentes que anteceden al inicio propiamente dicho de la
ensefianza en las que abrevaremos para examinar la conformacion del registro
imaginario, la relacion del mismo con el registro simbodlico y el amor en ese

marco.

2. Fuentes II: se trata de los escritos, seminarios y registros de diversas
intervenciones orales de Lacan, concernientes al tema de la investigacion, de los
afios "50 [7 a 19]. Conforman las fuentes que refieren al inicio de la ensefianza
propiamente dicha en la que nos detendremos para investigar la prevalencia del
registro simbolico, su relacion con los otros dos registros y el amor en esa

perspectiva.

3. Fuentes III: se trata de los seminarios de Lacan, relativos al tema de la
investigacion, de los afios ‘60 [20 a 27]. Comprenden las fuentes que
representan la etapa intermedia en la que nos interesaremos para estudiar el
ingreso formal de lo real en la teoria psicoanalitica a través del objeto, su

relacion con los otros dos registros y el amor en ese eje.

4. Fuentes IV: se trata de los seminarios de Lacan, relativos al tema de la

investigacion, de los afios 70 [28 a 35]. Son las fuentes en la que nos
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inmiscuiremos para indagar la conceptualizacion de lo real y la relacion entre los

tres registros en la tltima ensefianza y el amor en esa linea.

Se proponen dos tiempos:

1. Busqueda y recopilacion de las fuentes, en especial de las inéditas. Se buscaran
y recopilaran las fuentes sobre los antecedentes (fuentes I), los textos del inicio
propiamente dicho (fuentes II), el material correspondiente a la etapa intermedia
(fuentes III) y los seminarios que conciernen a la Gltima ensefianza (fuentes IV).
Se revisardn tanto sus trabajos escritos como sus intervenciones orales
(seminarios, jornadas, congresos, etc.). En cuanto a los seminarios, se

confrontardn las diferentes versiones disponibles.

2. Una vez reunidas las fuentes se procederd a su ordenamiento y clasificacion
para, finalmente, establecer un indice que de cuenta de los antecedentes (fuentes
I), del inicio propiamente dicho (fuentes II), de la etapa intermedia (fuentes III)

y de la ultima ensefianza (fuentes I'V).

Referencias:

Se designan con este término los textos de otros autores [36 a 67] que son
mencionados en las fuentes, ya sea para adoptar conceptos o hipotesis alli expuestos o
para criticarlos y oponerles otra posicion, pero que, en cualquiera de esos casos,
constituyen un apoyo en la argumentacion y contribuyen a esclarecer las tesis que Lacan
desarrolla. Nuestra experiencia indica que un buen conocimiento de las referencias

resulta absolutamente necesario para el analisis de los textos de Lacan.

Se proponen tres tiempos:

1. Identificacion de las diferentes referencias. No se trata del mero registro. Implica
cierto trabajo, ya que muchas veces Lacan cita o discute la idea de un autor sin
identificar el texto o el lugar en que es expuesta. La referencia fundamental es,
sin duda, la obra de Freud. Sin embargo Lacan da relevancia a otros autores a los

que se les prestara propia atencion.
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2. Lectura y ordenamiento de las referencias.

3. Seleccion y determinacion de las mas significativas en relacion con el objeto de

la investigacion.

Obras sobre el tema:

Se entiende por obras a los libros y articulos sobre el tema de la investigacion
escritos por otros autores [68 a 78]. Se procederd en este punto segun las normas
metodoldgicas mas habituales destinadas a precisar las coincidencias, delimitar las
discrepancias y sefialar los temas donde se producen confusiones o que permanecen con
escasa definicion, o aun las lagunas en relaciébn con los textos de las fuentes.
Eventualmente podrian surgir nuevos problemas no tenidos en cuenta en el status
quaestionis inicial. Se ampliara, si resulta conveniente, la bibliografia propuesta

inicialmente.

Andlisis de textos:

Se entiende por andlisis de textos la tarea de lectura, interpretacion, comparacion
y ordenamiento de los textos, que constituye el principal instrumento para el desarrollo
o refutacion de las hipotesis planteadas. Implicard, entre otros, el uso de los siguientes

recursos:

1. Aplicacion de lo obtenido en las referencias y obras sobre el tema a la lectura de

los textos fuentes.
2. Seriacién de los diferentes momentos del estado de la teoria.

3. Aunque se establece una sucesion de estas cuatro modalidades de trabajo, el
analisis de textos requiere un continuo movimiento de las fuentes a las
referencias y obras y viceversa, de modo que, luego de un momento de analisis
de textos, convendra volver, por ejemplo, a las obras sobre el tema con el fin de

encontrar las razones que den cuenta de las diferencias entre los autores.

4. Identificacion de los problemas no resueltos.
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CAPITULOI:

PASION DE AMOR
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1.1. El valor de la imagen

Lacan ingresa en el campo psicoanalitico casi dos décadas antes de lo que ¢l
ubica como el inicio de su ensefianza. Durante estos anos se produce para él el
encuentro entre la psiquiatria y el psicoandlisis, y el camino a Freud se presenta como
una necesidad. Esta etapa empieza con su tesis de doctorado sobre el caso Aimée, en
1932, y concluye a inicios de los "50, cuando puede precisar la estructura del lenguaje
funcionando en el inconsciente y es capaz de releer los escritos técnicos de Freud a
partir de la herramienta conceptual que constituyen sus tres registros. Al recopilar sus
escritos en 1966, Lacan junta en el apartado “Dos” del libro los articulos establecidos en
dicho periodo. Comienza con un breve texto titulado “De nuestros antecedentes”,
creado para la primera edicion francesa. En relacion a ellos dice “No es pues ceder a un
efecto de perspectiva el ver aqui ese primer delineamiento de lo imaginario, cuyas
letras, asociadas con las de lo simbodlico y de lo real, vendran a adornar mucho mas
tarde, justo antes del discurso de Roma, los potes, para siempre vacios por ser todos tan
simbolicos, con que haremos nuestra triaca para resolver los azoros de la cogitacion
psicoanalitica.” (2, p. 76) En este apartado, ubicaremos los desarrollos que Lacan realiza

inicialmente en funcion de este registro.

En la primera parte, nos serviremos del escrito “Mas alla del principio de
realidad” para ubicar la puesta en juego del registro imaginario en el dispositivo
psicoanalitico. Examinaremos: el otro imaginario con el que el sujeto dialoga, el lugar
desde el cual el analizante se expresa, el proceso de la identificacion en la conducta del
sujeto, la nocioén de “complejo” y la critica de Lacan al principio de realidad freudiano.
Indicaremos en el Seminario 1 y en el Seminario 2 el modo en el que Lacan retoma

estos planteos.

En la segunda parte, nos detendremos en la teoria del estadio del espejo,
comunicada por Lacan por primera vez en 1936. Para abordar este punto, tomaremos el
apartado “Los efectos psiquicos del modo imaginario” del escrito “Acerca de la
causalidad psiquica” y el texto “El estadio del espejo como formador de la funcidon del
yo [je] tal como se nos revela en la experiencia psicoanalitica”. Estudiaremos: la
introduccion del narcisismo a la teoria libidinal, la nueva accion psiquica que constituye

la identificacion imaginaria, los efectos formativos de la Gestalt en los animales y el
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valor de anticipacion funcional que toma la imagen en el hombre. Indagaremos como

Lacan vuelve sobre alguna de estas articulaciones en el Seminario 1y en el Seminario 3.

En la tercera parte, nos interesaremos en el escrito “Acerca de la causalidad
psiquica”. Analizaremos: la concepcion general del aparato psiquico que propone
Lacan, donde lo patoldgico se explica segin modo en el que se juega lo imaginario; la
critica que Lacan realiza a la teoria del 6rganodinamismo de Henry Ey; la causalidad de
la locura a partir de la atribucion de sentido; el desconocimiento de la manifestacion del
propio ser en el desorden del mundo que conlleva la locura; y la causacion de la locura

como resultado de una identificacion sin mediacion.

1.1.1. Lo imaginario en la experiencia psicoanalitica

Cuando la estructura del lenguaje y la palabra constituyan el eje de la
experiencia y el andlisis tome una direccion hacia el Otro con mayuscula, el orden
imaginario serd considerado el registro que obstaculiza el despliegue de lo simbolico,
desde el que se espera la llegada de una palabra reveladora. (Cf. 8, p. 84) Sin embargo,
muy tempranamente Lacan se percata de la presencia de lo imaginario en el dispositivo
psicoanalitico y de la importancia en saber maniobrar con ¢€l, pues piensa que la cura
depende del destino que se les dé a esos fenomenos. En el texto “Mas alla del principio
de realidad” Lacan explica que en el analisis el sujeto se dirige al oyente en condicion
de interlocutor. Convoca al analista a mantener la situacion en los términos de una
conversacion, pero este ultimo se rehusa. Ahora bien, en los casos en los que el paciente
continia el relato, es posible percibir que el sujeto, lejos de dirigirse a quien esta
presente, se dirige “a algun otro, imaginario, pero mas real: al fantasma del recuerdo, al
testigo de la soledad, a la estatua del deber, al mensajero del destino.” (6, p. 90) Es
decir, en la medida en que el sujeto despliega sus temas, va ubicando a ese otro

imaginario con el que dialoga.

El sujeto, habitualmente, habla con su yo y, a medida que lo hace, no solo
manifiesta ese otro con quien habla, al mismo tiempo revela el lugar desde el cual se
expresa. Es decir, mientras el analizante habla deja ver la imagen o las imagenes que lo
sustituyen a ¢l mismo, pues no es univoco. Lacan explica “Con su imploracion, con sus
imprecaciones, con sus insinuaciones, con sus provocaciones, y sus ardides, con las

fluctuaciones de la intencidon que le dirige y que el analista registra, inmovil, pero no
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impasible, comunica a éste el dibujo de esta imagen.” (6, p. 90) Lacan recuerda que fue
Freud quien, primero, supo hacer un uso genial de la nociéon de imagen. Este ultimo
mostro esa funcidon al descubrir en la experiencia el proceso de la identificacion. En
funcioén de ella, un hombre puede desarrollar, por ejemplo, una identificacion parental y,
asi, transmitir en su conducta no solo los rasgos que dan cuenta de la forma particular de
sus relaciones humanas sino también la situacion actual en la que se hallaba en ese
momento el progenitor con quien se ha identificado que, entre otras, puede ser de
conflicto o de inferioridad. (Cf. 6, p. 95) Debido al hecho de que el sujeto desconoce la
imagen que presenta con su conducta, la tarea del analista consiste en actuar de modo tal

que el sujeto se anoticie de ella. (Cf. 6, p. 91)

Lacan concluye de lo anterior que, la personalidad de un hombre refleja las
identificaciones que ha realizado en su vida. El comportamiento individual lleva,
entonces, la marca de relaciones psiquicas tipicas en las que se expresa una estructura
social. (Cf. 6, p. 95) Dichas relaciones psiquicas fundamentales han sido definidas
“complejos” y por esta via “se instauran en el psiquismo las imagenes que informan a
las unidades mas vastas del comportamiento, imagenes con las que el sujeto se
identifica una y otra vez para representar, actor unico, el drama de sus conflictos.” (6, p.
95) Con el titulo que da nombre al escrito, “Mas alla del principio de realidad”, Lacan
alude a la metapsicologia freudiana, la cual critica. El “principio de realidad” freudiano
no da cuenta del modo de estructuracion del mundo. Pues la realidad en la que
concuerda universalmente el conocimiento del hombre se conforma del mismo modo
que el yo, es decir, a partir de la serie de identificaciones imaginarias constituidas. Por
lo tanto, la creacion de la realidad es correlativa del establecimiento del primer objeto.

(Cf. 6, p. 97- 98)

En el Seminario 1 Lacan vuelve, aunque desde otra perspectiva, sobre algunos
de estos planteos. Establece que la relacion hablada, flotante, con el analista tiende a
producir en la imagen de si del analizante variaciones suficientemente repetidas,
suficientemente amplias, aun cuando sean infinitesimales y limitadas, como para que el
sujeto perciba las imagenes cautivantes que se encuentran en la base de la constitucion
de su yo. (Cf. 8, p. 269) Ubica que la primera fase del andlisis consiste en el paso de lo
que del yo le es desconocido al sujeto. (Cf. 8, p. 275) Se trata de realizar en el analisis
“el naimero de vueltas necesarias para que aparezcan los objetos del sujeto, y para que

su historia imaginaria sea completada.” (8, p. 293) Ademas, en el Seminario 2 Lacan
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dice “Hay una inercia de lo imaginario que vemos intervenir en el discurso del sujeto,
inercia que enturbia este discurso y hace que no me de cuenta de que, cuando le deseo el
bien a alguien, le deseo el mal, cuando lo amo, es a mi mismo a quien amo, o cuando
creo amarme, en ese preciso momento amo a otro.” (9, p. 452- 453) Ahora bien, a lo
planteado en los inicios, Lacan agrega, una vez establecida su ensefianza propiamente
dicha, que “una vez nombrados y reintegrados los deseos sucesivos, tensionarios,
suspendidos, angustiantes del sujeto, sin embargo, no todo estd terminado.” (8, p. 293,
294) E indica que lo imaginario “debe trasladarse al sistema completado de los

simbolos. Asi lo exige la salida del analisis.” (8, p. 294)

1.1.2. El estadio del espejo

Lacan elabora su teoria del “estadio del espejo” a partir de una relectura del
concepto freudiano de “narcisismo”, cuya elaboracion comienza en el texto
“Puntualizaciones psicoanaliticas sobre un caso de Demencia paranoides escrito
autobiograficamente” y culmina en “Introduccion del narcisismo”, cuando el narcisismo
queda incluido en la teoria libidinal. Freud pudo demostrar que el ser hablante no nace
con un yo. El mismo se constituye, al igual que el cuerpo y la realidad. Retomando estos
planteos, Lacan expone “Una unidad comparable al yo no existe en el origen, nicht von
Anfang, no esta presente desde el comienzo en el individuo, y el Ich debe desarrollarse,
entwickeln werden. En cambio, las pulsiones autoeréticas estan alli desde el comienzo.”
(8, p. 178) Se trata de tiempos 16gicos, no cronoldgicos. Durante el autoerotismo las
pulsiones parciales se satisfacen de forma autarquica en las zonas erégenas del cuerpo.
En una etapa posterior, y antes de pasar a la eleccion de objeto en una persona ajena, el
sujeto se toma a si mismo como objeto de amor. El yo es el primer objeto. Se constituye
en la fase del narcisismo, momento en el cual las pulsiones se unifican como anhelo de
unidad. El narcisismo comprende “una nueva accion psiquica” (45, p. 74) que Lacan

situa en términos de identificacion imaginaria.

Con el objetivo de ubicar los efectos formativos de la Gestalt, Lacan toma como
base experimentaciones biologicas. Precisa el papel fundamental que la imagen cumple
en el desencadenamiento de los ciclos de alimentacion y apareamiento en animales. En
el caso de la paloma, por ejemplo, Lacan explica que la ovulacion esta determinada por
la vision de la forma del congénere, excluida toda otra forma sensorial de la percepcion,

y no es necesario que se trate de la vision del macho. Ubicadas en el mismo espacio con
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individuos de ambos sexos, pero en jaulas en las que no se pueden ver, aun pudiendo
percibir sus gritos y su olor, las hembras no ovulan. Sin embargo, es suficiente que dos
sujetos puedan verse, aunque mas no sea a través de una placa de vidrio, para que el
fenomeno de la ovulacion se desencadene. Lacan sitla un punto aun mas notable. La
sola vision de su propia imagen en el espejo basta para desencadenar la ovulacion. El
segundo ejemplo es sobre los saltamontes peregrinos, llamados vulgarmente langostas.
Hay dos variedades, el tipo solitario y el tipo gregario. El paso de la primera variedad a
la segunda variedad depende de la vision, durante los primeros periodos larvarios, de

otros individuos de la especie.

Ahora bien, ;cudl es la particularidad de la funcidén especular en el hombre?
Lacan compara el comportamiento de un infante ante la imagen en el espejo con el de
un chimpancé. A partir de los seis meses de edad, momento en que el animal atin supera
en inteligencia instrumental al ser humano, a diferencia del primero el nifio al mirarse
en el espejo rebota “en una serie de gestos en los que experimenta ludicamente la
relacion de los movimientos asumidos de la imagen con su medio ambiente reflejado, y
de ese complejo virtual con la realidad que reproduce, o sea con su propio cuerpo y con
las personas, incluso con los objetos, que se encuentran junto a €l.” (3, p. 99) El jabilo
que acarrea dicho reconocimiento da cuenta de la ilusion de unidad que conlleva la
constitucion del yo. El fenémeno se explica a partir de la prematuracion del nacimiento
en el hombre. Durante los primeros meses de vida el neuroeje se encuentra incompleto y
atrasado en el desarrollo. Esto da lugar a la incoordinacion motriz y del equilibrio. Sin
embargo, y aqui va el punto esencial, a partir de dicho retraso la maduracion precoz de
la percepcion visual adquiere en el ser humano un valor de anticipacion funcional. El
niflo es capaz de reconocer, precozmente, la forma humana y la identificacién con esa
forma constituye en el hombre lo que Lacan destaca como el “nudo imaginario,
absolutamente esencial” (1, p. 183), que se corresponde con aquello que psicoandlisis

designa con el nombre de narcisismo.

Las identificaciones realizadas revelan para Lacan la funcion de la imago, “esa
forma definible en el complejo espacio-temporal imaginario que tiene por funcidon
realizar la identificacion resolutiva de una fase psiquica, dicho de otro modo, una
metamorfosis de las relaciones del individuo a su semejante”. (1, p. 185) Por su modo
de estructuracion, el yo no puede concebirse como sintético o exento de contradiccion -

como algunas concepciones lo entienden- y tiende a manifestar un transitivismo normal
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que se emparenta con el conocimiento paranoico. El transitivismo es un fendmeno que
se produce a partir de la captacion por la imagen. Se trata de una ambivalencia
primordial que se presenta en espejo, “el sujeto se identifica en su sentimiento de Si con
la imagen del otro, y la imagen del otro viene a cautivar en ¢l este sentimiento.” (1, p.
178) El transitivismo es la matriz de la Urbild del Yo y domina de manera significativa
la fase primordial en la que el nifio toma conocimiento de su individuo, al que su
lenguaje traduce en tercera persona antes de hacerlo en primera. Esto lleva al nifio, por
ejemplo, a atribuirle a su compafero recibir de €l el golpe que ¢l le dirige. Para que se
produzca, es condicion que la diferencia de edad entre los compafieros no supere cierto
limite. Un parecido genérico es requerido para el reconocimiento. Lacan concluye que
el primer efecto de la imago es, entonces, “un efecto de alienacion del sujeto.” (1, p.

179)

En el Seminario | Lacan revisa la funcion del registro imaginario en el hombre.
Establece que el proceso de maduracion fisioldgica permite, en un momento, integrar
las funciones motoras y acceder a un dominio real del cuerpo. No obstante, antes de que
se alcance, el sujeto toma conciencia de su cuerpo como totalidad debido a que “la sola
vision de la forma total del cuerpo humano brinda al sujeto un dominio imaginario de su
cuerpo, prematuro respecto al dominio real. Esta formacion se desvincula asi del
proceso mismo de la maduracion, y no se confunde con é1.” (8, p. 128) Y agrega “El
sujeto anticipa la culminacion del dominio psicoldgico, y esta anticipacion dard su estilo
al ejercicio ulterior del dominio motor efectivo.” (8, p. 128) El hecho de que, por
primera vez, el hombre se experimente, se vea y se conciba como otro de lo que ¢l es va
a estructurar el conjunto de su vida fantasmatica. En el Seminario 3 Lacan destaca que
toda cautivacion erdtica del otro como tension agresiva se establece por medio de la
imagen. Precisa “Esta imagen es funcionalmente esencial en el hombre, en tanto le
brinda el complemento ortopédico de la insuficiencia nativa, del desconcierto, del
desacuerdo constitutivo, vinculados a la prematuracion del nacimiento.” (10, p. 138) Y
continua “Su unificacion nunca sera completa porque se hace por una via alienante, bajo

la forma de una imagen ajena, que constituye una funcidén psiquica original.” (10, p.

138)
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1.1.3. La identificacion imaginaria como causa psiquica

En el texto “Acerca de la causalidad psiquica” Lacan propone una concepcion
del aparato psiquico donde la locura es consecuencia del modo de las identificaciones
que ha realizado el sujeto. El mismo comienza con una dura critica a la teoria
organicista de la locura que plantea Henry Ey, su organo- dinamismo. Por muy
dindmica que sea su doctrina de la perturbacién mental es para Lacan incompleta y
falsa, ya que se reduce al juego de los aparatos constituidos en el cuerpo. El punto
crucial es que ese juego “descansa siempre, en Ultimo andlisis, en una interaccion
molecular dentro del modo de la extension partes extra partes en que se constituye la
fisica clasica... una relacion entre funcion y variable, que es lo que constituye su
determinismo.” (1, p. 152) Lacan considera que la cuestion de la verdad condiciona al
fenomeno de la locura y eludirlo es no tomar en cuenta la significacion que refiere,
especificamente, al ser mismo del hombre. Por su parte, el 6rgano- dinamismo de Henry
Ey “no tiene los caracteres de la verdadera idea” (1, p. 153), segin la nociéon de lo
verdadero que ha dado Spinoza. Una idea verdadera debe estar de acuerdo con lo que es
ideado por ella. Dicha doctrina presenta una creciente contradiccion. Mientras rechaza
toda idea de psicogénesis, va recargando sus desarrollos con una descripcion estructural
referida a la actividad psiquica y pretende explicar los fenémenos del orden del sentido

en funcion de hechos organicos.

La concepcion de la locura que tiene Henry Ey lo lleva a exponer que “las
enfermedades mentales son insultos y trabas a la libertad, no son causadas por la
actividad libre, es decir, puramente psicogenética”. (1, p. 157) Para Ey la locura
testimonia de la desaparicion de la libertad de la razon. Sin embargo, no puede ubicar
un orden de causalidad que no sea el propio del organismo. En cambio, Lacan sittia un
nivel de causalidad en el campo de la subjetividad, el campo de la libertad. El mismo
corresponde a la atribucion del sentido, que escapa al determinismo y concierne a una
decision del sujeto. Lacan concluye que “el fendémeno de la locura no es separable del
problema de la significacion para el ser, en general, es decir, del lenguaje para el
hombre.” (1, p. 164) Retoma el “caso Aimée” y recuerda que al golpear con asesina
intencion a la Ultima de las personas en las que ella habia identificado a sus
perseguidoras cae su creencia delirante. Tomando a Hegel, Lacan expone que el loco
desconoce en el desorden del mundo la manifestacion de su ser, €l quiere imponer alli la

ley de su corazén. El rival se le aparece como su propia imagen en el espejo y “al
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asestar su golpe contra lo que se le presenta como el desorden, se golpea a si mismo por
via de rebote social.” (1, p. 170) En la furia contra el otro lo que el sujeto intenta es

alcanzar el kakon de su propio ser.

El riesgo de la locura se mide, en esta perspectiva, por el modo de las
identificaciones que se han realizado. Lacan explica que “las primeras elecciones
identificatorias del nifio, elecciones “inocentes”, no determinan otra cosa, en efecto —
dejando aparte las patéticas “fijaciones” de la “neurosis”-, que esta locura, gracias a la
cual el hombre se cree un hombre.” (1, p. 184) En este contexto se entiende que “el
momento de virar lo da aqui la mediacion o la inmediatez de la identificacion, y para
decirlo de una vez, la infatuacion del sujeto.” (1, p. 169) La locura testimonia del ser del
sujeto coagulado en una identificacion ideal. Lacan aclara que lejos de ser la locura el
hecho contingente de las fragilidades del organismo, “es la permanente virtualidad de
una grieta abierta en su esencia.” (1, p. 174) La hiancia propia de la estructura del yo es
en el loco recubierta por la coincidencia ilusoria del yo con la imagen, es decir, por la
captura en lo imaginario del yo ideal. De esta forma, el loco realiza una identificacion
inmediata, es decir, sin mediacién simbolica. Esa grieta, esa falla, que Lacan sefala en
el ser del hombre, en vez de determinarlo, lo coloca ante la posibilidad de la eleccion.
Por eso, la identificacion sin mediacion o infatuada demuestra la relacion del ser con su
libertad. No se vuelve loco quien quiere. Lacan desplaza la causalidad de la locura hacia
esa “insondable decision del ser”. (1, p. 175) El loco no tiene la posibilidad de regular el

vinculo especular mediante el dominio de la ley.

1.2. La otra cara del amor

De la teoria del estadio del espejo formulada por Lacan se desprende que la
tension entre el yo y el otro, la agresividad y los celos forman parte de todo vinculo de
caracter narcisista. Pues los mismos resultan de la identificacion al semejante a partir de
la cual el hombre, ain inmaduro durante los primeros meses de vida, se concibe por

primera vez como unidad. Durante este apartado examinaremos dichos fenomenos.

En la primera parte, nos serviremos de los escritos “El estadio del espejo como
formador de la funcién del yo [je] tal como se nos revela en la experiencia

psicoanalitica” y “La agresividad en psicoanalisis” y de algunos parrafos del Seminario
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1, del Seminario 2 y del Seminario 3 para analizar: el valor fundamental que la imagen
visual adquiere en el hombre permitiendo la constitucion del yo, el cuerpo como unidad
y la realidad; las consecuencias en el hombre de conformar, por primera vez, una unidad
afuera, es decir, en el semejante; la estructura general del conocimiento humano; la
tension “yo o el otro” propia de todo vinculo de caracter especular; y el orden de la

palabra estableciendo una mediacion.

En la segunda parte, tomaremos el articulo “La agresividad en psicoanalisis” y
algunos parrafos del escrito “De nuestros antecedentes” y del Seminario 1 para indagar:
la agresividad puesta en juego en el dispositivo analitico, la agresividad que se observa
en el comportamiento del nifio a causa del transitivismo, la agresividad propia de todo
lazo imaginario, la competencia agresiva y el deseo de eliminacion que conlleva el
deseo del sujeto determinado por el objeto del deseo del otro, y la regulacion que provee

el orden simbolico.

En la tercera parte, nos interesaremos por la temdtica de los celos. En el escrito
“Los complejos familiares en la formacion del individuo” estudiaremos: los celos en el
marco del complejo de la intrusion; la identificacion mental en la base de los celos; la
fusién, que a menudo se da, entre amor e identificacion; y la pasion de los celos

amorosos en el adulto.

1.2.1. “Yo o el otro”

A partir de su teoria del estadio del espejo Lacan ubica el valor fundamental que
la imagen visual adquiere en el hombre, teniendo en cuenta el retraso en el desarrollo
del organismo al momento del nacimiento y durante los primeros meses de vida. Lacan
pone énfasis en el espectdculo que constituye el encuentro del lactante con su imagen.
Explica “no tiene todavia dominio de la marcha, ni siquiera de la postura de pie, pero...
supera en un jubiloso ajetreo las trabas de ese apoyo para suspender su actitud en una
postura mas o menos inclinada, y conseguir, para fijarlo, un aspecto instantaneo de la
imagen.” (3, p. 99- 100) La identificacion imaginaria que el nifio establece le permite el
paso desde la insuficiencia -de la constitucion real de su organismo- a la anticipacion de
una totalidad. Es este el modo en el que se crea el yo. Ahora bien, Lacan sefala que “El
ser humano solo ve su forma realizada, total, el espejismo de si mismo, fuera de si

mismo.” (8, p. 213) Y esto no es sin consecuencias.
b
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Al mismo tiempo que el sujeto conforma su yo constituye también su cuerpo. En
el Seminario 1 Lacan hace referencia al imaginario corporal e indica “El hombre se
aprende como cuerpo, como forma vacia del cuerpo, en un movimiento de bascula, de
intercambio con el otro.” (8, p. 253) Recuerda que cuando Freud habla del ego, no se
refiere, en absoluto, a algo incisivo, determinante. Freud sefiala que el ego tiene una
relacion muy estrecha con la superficie del cuerpo. Lacan explica “No se trata de la
superficie sensible, sensorial, impresionada, sino de esa superficie en tanto esta reflejada
en una forma.” (8, p. 253) Dicha forma “no le es dada sino como una Gestalt, es decir,
en una exterioridad donde sin duda esa forma es mas constituyente que constituida.” (3,
p. 100) Si bien esa Gestalt simboliza la permanencia mental, al mismo tiempo prefigura

la alienacion.

Ahora bien, de la conformacion del yo y del cuerpo depende la creacion de la
realidad, pues “el objeto siempre estd mas o menos estructurado como la imagen del
cuerpo del sujeto.” (9, p. 253) Si el principio de toda unidad percibida por el sujeto es la
imagen de su cuerpo, la conformacion y la consistencia del mismo va a incidir en el
establecimiento de una realidad singular, que del mismo modo que se construye puede
desarmarse. Al respecto Lacan refiere en el Seminario 2 “A causa de esta relacion doble
que tiene consigo mismo, sera siempre en torno a la sombra errante de su propio yo
como se estructuraran los objetos de su mundo. Todos ellos poseeran un caracter
fundamentalmente antropomorfico, digamos incluso egomorfico.” (9, p. 252) Y
contintia, “El hombre evoca una y otra vez en esta percepcion su unidad ideal, jamas

alcanzada y que se le escapa sin cesar.” (9, p. 252)

Por lo anterior, la estructura general del conocimiento humano es
fundamentalmente paranoica. Esto conduce a una tendencia agresiva, que se revela
esencial en las psicosis paranoicas y paranoides, pero también en todo tipo de vinculo
narcisista mas alld de las estructuras clinicas. (Cf. 4, p. 115) Lacan compara su teoria de
estadio del espejo tanto con concepciones filos6ficas como con las nociones propuestas
por Freud y concluye “A estos enunciados se opone toda nuestra experiencia en la
medida en que nos aparta de concebir el yo como centrado sobre el sistema percepcion-
conciencia, como organizado por el “principio de realidad” en que se formula el
prejuicio cientificista mas opuesto a la dialéctica del conocimiento.” (3, p. 105) En lugar
de comenzar desde el conocimiento, se trata para Lacan de partir de la funcion de

desconocimiento.
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En el escrito “El estadio del espejo como formador de la funcién del yo [je] tal
como se nos revela en la experiencia psicoanalitica” Lacan analiza la tension constante
del yo con el otro, que es €l mismo, propia de todo vinculo especular y dice “El sujeto,
presa de la ilusion de la identificacion espacial, maquina las fantasias que se suceden
desde una imagen fragmentada del cuerpo hasta una forma que llamaremos ortopédica
de su totalidad —y hasta la armadura por fin asumida de una identidad alienante, que va
a marcar con su estructura rigida todo su desarrollo mental.” (3, p. 102- 103) Por
establecerse por una via alienada, la instancia del yo queda situada en una linea de
ficcion. Lo anterior constituye una discordancia primordial, una hiancia en el ser que no
se podra colmar. Su consistencia no serd nunca completa y la imagen del otro tendra

para €l siempre un valor cautivador.

En el Seminario 2, Lacan sefiala que toda la relacion imaginaria se produce en
una especie de ti o yo entre el sujeto y el objeto. En la medida en la que el hombre
reconoce su unidad en un objeto se siente en relacion a €l en malestar. (Cf. 9, p. 256)
“Si el objeto percibido afuera posee su propia unidad, ésta coloca al hombre que la ve
en estado de tension, porque se percibe a si mismo como deseo, y como deseo
insatisfecho. Inversamente, cuando aprende su unidad, es por el contrario el mundo el
que para €l se descompone.” (9, p. 252- 253) Debido a las caracteristicas de los lazos
narcisistas, se requiere de una ley que regule las relaciones y otorgue a los objetos
estabilidad, de la que carecen en el instante fugaz de la captacion especular. Ahora bien,
debido a que el sujeto estd en el mundo del simbolo, ¢l puede nombrar a los objetos,
logrando que los mismos subsistan en una cierta consistencia. (Cf. 9, p. 257) El orden
de la palabra posibilita una mediacion en relacion al callejon sin salida al que conduce
la relacion imaginaria. En el Seminario 3 Lacan sefiala “El complejo de Edipo significa
que la relaciéon imaginaria, conflictual, incestuosa en si misma, estd prometida al
conflicto y a la ruina... hace falta una ley, una cadena, un orden simbdlico, la
intervencion del orden de la palabra, es decir, del padre. No del padre natural, sino de lo
que se llama el padre. El orden que impide la colision y el estallido de la situacion...”

(10, p. 139)

1.2.2. La agresividad

Lacan comienza el escrito “La agresividad en psicoanalisis” precisando el modo

en el que la agresividad se manifiesta en el contexto de la experiencia psicoanalitica.
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Para analizar dicho fendmeno, propone pasar de la subjetividad de la intencidon -que nos
deja en el plano de la fenomenologia de la experiencia- y centrarnos en la nocion de una
tendencia a la agresion. La agresividad del sujeto hacia la persona del analista
constituye la transferencia negativa. Lo que se transfiere sobre el otro es una de las
imagenes mas o menos arcaicas que se formaron a partir de una identificacion. Asi, “el
mas azaroso pretexto basta para provocar la intencidon agresiva, que reactualiza la imago
en el plano de sobredeterminacion simbolica que llamamos el inconsciente del sujeto.”
(4, p. 113) El titulo del ultimo punto del escrito expresa “La agresividad es la tendencia
correlativa de un modo de identificacion que llamamos narcisista y que determina la
estructura formal del yo del hombre y del registro de identidades caracteristico de su

mundo.” (4, p. 114)

El hecho de que el desarrollo precoz de la funcion visual le permita al hombre a
partir de una identificacion especular constituirse como unidad de forma anticipada a
sus posibilidades reales conlleva, como consecuencia, una cierta indiferenciacion entre
¢l mismo y el semejante. Por eso, el comportamiento del nifio durante aproximadamente
los primeros dos afos de vida da lugar a manifestaciones emocionales que testimonian
de un transitivismo normal. Al confrontar dos nifios de edades similares los gestos de
uno siguen y se confunden con los del otro, “es en una identificacion con el otro como
vive toda la gama de reacciones de prestancia y de ostentacion, de las que sus conductas
revelan con evidencia la ambivalencia estructural, esclavo identificado con el déspota,
actor con el espectador, seducido con el seductor.” (4, p. 117) Alli se juega cierta
agresividad, pues “las retaliaciones de palmadas y de golpes no puede considerarse
unicamente como una manifestacion ludica de ejercicio de las fuerzas y de su puesta en

juego para detectar su cuerpo.” (4, p. 116)

En el Seminario 1 Lacan senala “existe una dimensién imaginaria del odio pues
la destruccion del otro es un polo de la estructura misma de la relacion intrasubjetiva. Se
trata de lo que Hegel reconoce como el callejon sin salida de la coexistencia de dos
conciencias.” (8, p. 403) Hegel deduce de la misma su mito de la lucha por puro
prestigio y deriva del conflicto del amo y del esclavo todo el progreso de nuestra
historia al hacer surgir de esas crisis las sintesis que dan cuenta de las formas mas
elevadas de la persona. Lacan indica “Si el amor aspira al desarrollo del ser del otro, el
odio aspira a lo contrario: a su envilecimiento, su pérdida, su desviacion, su delirio, su

negacion total, su subversion. En este sentido el odio, como el amor, es una carrera sin
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fin.” (8, p. 403) Ahora bien, no es solo la unidad del yo lo que el sujeto reconoce en el
semejante, pues este ultimo aprende a reconocer invertido en el otro también su deseo.
Al principio el deseo tnicamente se juega en el plano de la relacion imaginaria del
estadio especular. Reconocemos la relatividad del deseo humano respecto del deseo del

otro en toda relacion donde hay rivalidad. (Cf. 8, p. 222)

En el escrito “De nuestros antecedentes” Lacan refiere “sea lo que sea lo que la
imagen cubre, esta no centra sino un poder engafioso de derivar la alienacidon que ya
sitlia el deseo en el campo del Otro, hacia la rivalidad que prevalece, totalitaria, por el
hecho de que el semejante se le impone con una fascinacion dual.” (2, p. 78) En la
relacion narcisista, el deseo del sujeto solo puede confirmarse en una competencia
absoluta con el otro por el objeto hacia el cual el deseo tiende. Solo el orden simbdlico
permite hacer pasar el deseo por la mediacion del reconocimiento, establece la
regulacion de las relaciones e imposibilita tanto la completa captacion por la imagen
como la tentativa feroz de destruccion del semejante, en el que se agotarian los lazos
humanos. Por eso, cada vez que nos aproximamos en un sujeto a esa alienacion
primordial, y falla la regulacion que provee el registro de la palabra, se genera la
agresividad mas radical: el deseo de la desaparicion del otro, en tanto el otro soporta el
deseo del sujeto. La destruccion del otro es uno de los polos de la estructura misma de

la relacion intrasubjetiva.

1.2.3. Los celos

En el texto “Los complejos familiares en la formacion del individuo” Lacan se
dedica a la cuestion de los celos en el marco del complejo de la intrusion, el cual
“representa la experiencia que realiza el sujeto primitivo, lo mas a menudo cuando ve a
uno o varios de sus semejante, participar con ¢l de la relacion doméstica, dicho de otra
manera cuando se entera de que tiene hermanos.” (5, p. 47) El punto critico que revelan
las investigaciones psicoanaliticas para Lacan es que “los celos en su fondo representan
no una rivalidad vital sino una identificacion mental.” (5, p. 47) Para introducir el tema
de los celos, Lacan recuerda la experiencia que nombra San Agustin sobre los celos
infantiles “He visto con mis propios ojos, dice San Agustin, y observado atentamente a
un nifio muy pequefio presa de los celos: todavia no hablaba, y no podia, sin palidecer,

fijar su mirada en el amargo espectaculo de su hermano de leche.” (5, p. 47)
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Si se confrontan niflos pequefios por parejas cuando entre ellos no hay una
notable diferencia de edad, cada uno confunde la patria del otro con la suya propia y se
identifica con él. Al mismo tiempo, aparece el reconocimiento de un rival, o sea, de un
“otro” como objeto. Para comprender esta estructura, Lacan propone detenerse un
instante en el nifio que se ofrece como espectaculo y en aquel que lo sigue con la mirada
y se pregunta “;cual de los dos es el mas espectador? O si no obsérvese al nifio que
prodiga hacia otro sus tentativas de seduccion: ;donde esta el seductor? Finalmente
acerca del nifio que goza de las pruebas de dominacioén que ejerce y acerca de aquel que

se complace en someterse a ¢él: preguntémonos cudl es el mas avasallado.” (5, p. 48)

La estructura de los celos surge de la mezcolanza imaginaria y es, a menudo, el
hermano el objeto electivo de las exigencias de la libido en el estadio del que nos
estamos ocupando. Con lo cual, se funden alli dos relaciones afectivas: el amor y la
identificacion. Dicha ambigiliedad se vuelve a encontrar en el adulto y donde mejor se la
puede captar es en la pasion de los celos amorosos. El interés que el sujeto otorga a la
imagen del rival, aunque se afirme como odio, debe interpretarse como el interés
esencial y positivo de la pasion. Alli se confunde la identificacion y el amor, “y el hecho
de no aparecer sino en el registro del pensamiento del adulto no confiere menos a la
pasion que ¢l sostiene esta irrefutabilidad que lo emparenta con la obsesion.” (5, p. 49)
La agresividad maxima que se encuentra en las formas psicoticas de la pasion, para
Lacan, se explica mejor a partir de la negacion de dicho interés que por la rivalidad que

parece justificarla.

Antes de que afirme su identidad, el yo se confunde con la imagen que lo forma.
A partir de lo cual “conservara de este origen la estructura ambigua del espectaculo...
esta intrusion primordial permite comprender toda proyeccion del yo construido, ya sea
que se manifieste como mitomaniaca en el nifio, cuya identificacién personal todavia es
vacilante, o como transitivista en el paranoico, cuyo yo regresa a un estadio arcaico, o
como comprensiva cuando estd integrada a un yo normal.” (5, p. 53) Ahora bien, en el
drama de los celos se trata de la introduccién de un objeto tercero, que sustituye a la
confusion afectiva y a la ambigiiedad espectacular por la competencia de una situacion
triangular. (Cf. 5, p. 54) Los celos, en consecuencia, implican la introduccion de un

tercero por el que se compite a partir de una indiferenciacion entre el yo y un semejante.
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1.3. El amor pasién

Hemos recorrido algunos de los principales textos iniciales de Lacan con el
objetivo de dilucidar el papel que el registro imaginario cumple en el hombre,
incidiendo en la constitucion del yo, el cuerpo como unidad y la realidad. A partir del
analisis del material, nos detuvimos en “la otra cara del amor”, es decir, el odio que se
desprende del vinculo especular y que se manifiesta en la tension con el semejante, la
agresividad y los celos, para nombrar algunas de sus facetas. Con el proposito de situar,
en esta instancia, el modo en el que se juega el amor en el marco de la relacion
narcisista, nos serviremos de algunos de sus primeros seminarios. Si bien es imposible
analizar el amor, solamente, a partir de vinculos imaginarios, pues el hombre vive en un
mundo de otros que hablan, indagaremos qué sucede cuando los lazos narcisistas

dominan el tipo de relaciones que se establecen.

En la primera parte de este apartado, leeremos el texto de Freud “Introduccion
del narcisismo” para ubicar los tipos de eleccion de objeto en el hombre. A continuacion
indagaremos en el Seminario 1 y en el Seminario 4: el amor narcisista en torno a la
imagen de uno mismo, el amor anaclitico en relacion al Otro del cual uno depende, las
criticas que Lacan realiza a las ideas de Freud y la eleccion del tipo del apuntalamiento

a partir del concepto de falo imaginario.

En la segunda parte, nos interesaremos en el amor pasion. Nos serviremos de
algunos capitulos del Seminario 1 y Seminario 3 para precisar: la diferencia entre la
pasion imaginaria y el don activo del amor; la distincion entre la pasion amorosa y las
manifestaciones del amor que pueden presentarse en las psicosis; y la locura que

constituye la captura en el puro espejismo de la imagen.

En la tercera parte, ubicaremos el amor pasion en el caso de la joven homosexual
de Freud, tal como Lacan lo despliega en el Seminario 4. Son varios los ejemplos que la
literatura analitica nos provee sobre vinculos sostenidos en la captura especular o en el
amor ideal: el hombre de las ratas y su dama o el padre de Juanito y su mujer. Ahora
bien, el caso elegido nos posibilitard situar, a medida que avancemos, los tres registros
en juego: el amor como pasion imaginaria, el don de amor que se juega en el registro

simbdlico y el amor en torno a un vacio real que no se puede simbolizar.
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1.3.1. Eleccién de amor narcisista, eleccién de amor anaclitica

En el punto 3 del articulo “Introduccion del narcisismo” Freud propone como
tercera via de acceso al estudio del narcisismo la vida amorosa del ser humano. Indica
que el nifio y el adolescente elijen sus objetos sexuales a partir de sus vivencias de
satisfaccion, que parten en principio de aquellas funciones vitales que sirven a la
autoconservacion. Freud nombra a este tipo de eleccion de objeto como el tipo del
apuntalamiento o el tipo anaclitico. Dicho apuntalamiento se demuestra en el hecho de
que las personas encargadas de la crianza, sobre todo la madre o su sustituto, devienen
los primeros objetos sexuales. (Cf. 45, p. 84) Segun el tipo del apuntalamiento, el sujeto

ama a la mujer nutricia o al hombre protector. (Cf. 45, p. 87)

La investigacion analitica descubre otro tipo de eleccion de objeto que se
distingue del anterior y Freud precisa que se encuentra en personas cuyo desarrollo
libidinal experimentd una perturbacion. En este ultimo caso, los sujetos no eligen su
objeto de amor segtn el modelo de la madre, sino segun el de su propia persona. Freud
denomina a este tipo de eleccion de objeto narcisista. (Cf. 45, p. 85) Segun esta
condicion, el sujeto ama a lo que ¢l mismo es, a lo que ¢l mismo fue, a lo que ¢l querria
ser o a la persona que fue una parte de su si mismo propio. (Cf. 45, p. 87) Cada ser
humano tiene la posibilidad de optar por uno u otro de los caminos, es decir, tiene dos
objetos sexuales originarios, ¢l mismo y la persona que lo crid. Esto le permite a Freud
suponer un narcisismo primario en todo ser humano que puede, ocasionalmente,

manifestarse en su eleccion de objeto.

A continuacion, Freud explica que el tipo de eleccion de objeto presenta
caracteristicas especificas en hombres y mujeres, aunque no necesariamente se opta por
la tendencia mas frecuente. Mientras la eleccion de objeto del tipo del apuntalamiento es
propia del hombre, la eleccion de objeto del tipo narcisista se presenta principalmente
en las mujeres. En el primer caso, la sobreestimacion sexual del objeto, con el
consecuente empobrecimiento yoico, proviene del narcisismo originario del nifio. (Cf.
45, p. 85) En el segundo caso, el acrecentamiento del narcisismo originario se explica a
partir del desarrollo puberal. La complacencia consigo misma obstaculiza, en el caso de
la mujer, la constitucion de un objeto de amor externo. Dichas mujeres se aman a si
mismas de modo similar a como lo hace el hombre que las ama. Calman su necesidad
siendo amadas mas que amando. Este tipo de personas suelen desplegar gran atraccion

sobre otras en quienes el narcisismo propio no es tan preponderante. (Cf. 45, p. 85- 86)
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En el Seminario 1 Lacan retoma los desarrollos freudianos y los amplia. Precisa,
ante todo, que la conformacién imaginaria primordial permite situar la relacion libidinal
con el mundo y brinda el marco fundamental de todo erotismo. (Cf. 8, p. 259) La
cautivacion del otro por la imagen tiene un gran papel en la eleccion del objeto de amor.
Si bien Lacan ubica que ambos tipos de eleccion de objeto propuestos por Freud se
corresponden con una inversion de identificacion, pues el vinculo de amor se establece
tras una identificacion de caracter especular, Lacan marca una diferencia entre ambos a

partir de los registros que se ponen en juego en cada caso.

Lacan expone “Existe ante todo, en el campo de la fijacion amorosa, de la
Verliebtheit, el tipo narcisistico. Esta fijado pues se ama primero, lo que uno mismo es,
vale decir, como Freud lo precisa entre paréntesis, uno mismo; segundo, por lo que uno
ha sido; tercero, lo que uno quisiera ser; y cuarto, la persona que fue una parte del
propio yo. Es el Narzissmustypus.” (8, p. 201) También se da la modalidad de amor de
tipo anaclitico, en este caso “el sujeto se ubica entonces en una situacion primitiva. Ama
a la mujer que alimenta y al hombre que protege.” (8, p. 201) El amor anaclitico tiene
que ver con otro, un otro que se ubica en otra dimension. Se trata de un Otro del cual se
depende, por eso Lacan lo escribe con mayuscula. Ese Otro tiene dos caras: la cara del
desamparo y la de la dependencia de amor. Mientras el primero evidencia la faceta de
un Otro que tiene, el segundo da cuenta de un Otro que no tiene, que estd privado de lo

que da, pues el amor solo puede darse a partir de la falta.

En el Seminario 4 Lacan retoma los tipos de relacion libidinal en el adolescente.
Refiere “Freud distingue dos tipos de objeto de amor, el objeto de amor anaclitico, que
lleva la marca de una dependencia primitiva respecto de la madre, y el objeto de amor
narcisista, modelado en base a la imagen narcisista del sujeto...” (11, p. 85) Sin
embargo, esta vez, lo hace desde una mirada critica acerca de los planteos freudianos.
Establece que no le parece adecuado el término “anaclitico” que propone Freud, lo
considera mal elegido. En Freud la relacién anaclitica constituye una necesidad de
apoyo que desemboca en una relacion de dependencia. En griego dicho término no tiene
este sentido que Freud le da, sino que significa “relacion de apoyo contra” (Cf. 11, p.

85), lo cual lleva para Lacan a malos entendidos.

Ademas, Lacan halla contradicciones en la forma en la que Freud formula los
dos modos de relacion. Mientras Freud plantea que en la relacion narcisista hay una

necesidad de ser amado mas que de amar, aunque no deja de atribuirle el deseo de amar,
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por el contrario, Lacan encuentra un elemento de actividad inherente al comportamiento
del narcisista, este ultimo siempre ignora al otro. Por otra parte, la relacion anaclitica en
su persistencia en el adulto es considerada una prolongacion de una posicion infantil,
que en su articulo sobre los tipos libidinales Freud llama erotica. (Cf. 11, p. 85)
Tomando en consideracion ambos tipos, Lacan sefiala que la relacion anaclitica es
la posicion mas abierta, es decir, la misma da mayor posibilidad para intervenir sobre

ella.

Durante el Seminario 4 Lacan se interesa por el papel que el falo cumple en la
relacion preedipica del nifio con la madre y la funcidon del padre como mediador.
Explica que en los modos de eleccion de objeto de tipo anaclitica se verifica la
dificultad que tuvo el sujeto en abandonar la posicion de falo imaginario en el deseo de
la madre, lo que lo deja enlazado a su objeto originario. En la medida en la que el
hombre es investido con el falo en la relacion simbdlica como algo que le pertenece y
gjercita, se convierte para la mujer, objeto sucesor del objeto materno, en portador del

falo, objeto del deseo. (Cf. 11, p. 85, 86)

Esta relacion se convierte en anaclitica si la mujer se muestra dependiente del
falo que el hombre ahora detenta. A partir de la identificacién con el partenaire, el
hombre sabe que le resulta indispensable a ella, que es el unico que la satisface por ser
el depositario del objeto que es el objeto del deseo de la madre. Lacan establece que
“una parte de la vida erotica de los sujetos que participan de esta vertiente libidinal estéa
totalmente condicionada por la necesidad por parte del Otro, la mujer maternal, de
hallar en ¢l su objeto, el objeto falico, necesidad que ellos experimentaron en alguna

ocasion y asumieron.” (11, p. 86)

1.3.2. Articulaciones en torno al amor pasioén

En el Seminario 1 Lacan establece que si bien la relacion objetal debe someterse
al marco narcisista e inscribirse en €l lo trasciende, de modo tal que resulta imposible su
realizacion en el plano imaginario, se requiere “una referencia al mas alla del lenguaje, a
un pacto, a un compromiso que la constituya, hablando estrictamente, como otra,
incluida en el sistema general, o mas exactamente universal, de los simbolos
interhumanos. No hay amor que funcionalmente pueda realizarse en la comunidad

humana si no es a través de un pacto.” (8, p. 259) Unas clases después, en el mismo
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seminario, Lacan distingue el amor del deseo. Considera, a esta altura, al deseo como la
relacion limite que se establece entre todo organismo y el objeto que lo satisface. El
mismo se diferencia del amor cuyo objetivo no es la satisfaccion, sino el ser. Por eso,

solo podemos hablar de amor alli donde existe la relacion simbolica. (Cf. 8, p. 401)

El amor de quien desea ser amado es esencialmente una tentativa de capturar al
otro en si mismo, de capturarlo como objeto. La particularidad del amante no es tenida
en cuenta. Tampoco lo es la del sujeto, pues a este ultimo no le interesa ser amado por
su bien, sino que exige serlo por todo. Si hay en el deseo de ser amado un predominio
de las caracteristicas especulares, el don activo del amor conlleva la puesta en juego del
orden simbolico. Amar implica hacerlo més alla de lo que parece ser. Como don activo
el amor “apunta al otro, no es su especificidad, sino en su ser.” (8, p. 402) El mismo se
dirige, mas alld de la captura imaginaria, a la particularidad del sujeto amado. Implica
tener en cuenta sus debilidades y rodeos y admitir hasta sus errores. Para poder hacer

del amor un don activo se requiere de la palabra.

En el Seminario 3 Lacan se sirve del amor cortés para ubicar la forma que toma
el amor en las psicosis, pues lo que sucede en el psicotico presenta analogias con “el
caracter de degradacion alienante, de locura, que connotan los desechos de esta
practica.” (10, p. 364- 365) En la Edad Media se marcaba una diferencia entre la teoria
fisica y la teoria extatica del amor. En el segundo caso, lo que se plantea es la cuestion
de la relacion del sujeto con el Otro absoluto. Lacan se pregunta “;Qué diferencia a
alguien que es psicdtico de alguien que no lo es? La diferencia se debe a que es posible
para el psicético una relacion amorosa que lo suprima como sujeto, en tanto admite una
heterogeneidad radical del Otro. Pero ese amor es también un amor muerto.” (10, p.
363) El amor extatico es un amor vivo que consiste en amar a Otro radicalmente Otro.
Entonces, la condicion mortifera del amor en las psicosis, el sacrificio subjetivo, se
cumple solo en determinado momento, “donde la palabra esta ausente, alli se situa el

Eros del psicotico, alli encuentra su supremo amor.” (10, p. 365)

Si la abolicidon subjetiva en las psicosis se corresponde con la ausencia de la
palabra, la misma implica el agujero en el lugar de la significacion falica que surge en
dicha estructura clinica a consecuencia de la forclusion del significante del Nombre del
Padre. Eso hace que en la psicosis el amor no pueda jugarse a partir de la mediacion del
orden simbolico ni inscribirse bajo la definicion que Lacan propondra para el amor en

los 50, es decir, como “dar lo que no se tiene.” (12, p. 359) Por otro lado, Lacan se
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encuentra elaborando el doble estatuto del otro: el Otro con mayuscula y el otro
imaginario. Lo que sucede en las psicosis es que la relacion con el Otro radical se
manifiesta a partir de una situacion en espejo. Lo que se relaciona con el Otro con

mayuscula se le presenta al psicotico a nivel del orden de lo imaginario. (Cf. 10, p. 363)

El amor cortés es una respuesta que se ha dado en un lugar y un momento
preciso de la historia frente al problema de cémo dar forma al amor. Dicho “amor ideal”
se caracterizaba por un sacrificio total de un ser al otro llevado a cabo sistematicamente.
Comportaba una técnica especial con sus modos y sus registros y con una mezcla de
sensualidad y castidad, en el cual el contacto fisico era infrecuente o nulo. (Cf. 10, p.
364) Lacan hace referencia a la cuestion de los patterns y propone una linea que
conduce hasta el amor roméntico. Precisa “en el curso de la evolucion historica el amor-
pasion, en la medida en que es practicado en ese estilo que se llama platonico o idealista
apasionado, se vuelve cada vez mas ridiculo, o lo que comiunmente se llama, y con
justeza, una locura.” (10, p. 364) Este tipo de amor que ligaba al sujeto con una “bella”
o una “dama” se realiza en la actualidad con una imagen en la pantalla. (Cf. 10, p. 364)
Lacan ubica, en cualquier caso, como “locura” la dimension del puro espejismo que este

modo del amor conlleva. (Cf. 10, p. 364)

1.3.3. El amor pasién en la joven homosexual

En el Seminario 4 Lacan estudia el caso de Freud de la joven homosexual que,
en este momento, abordaremos desde la perspectiva de la fascinacion imaginaria.
Aunque el mismo admite, también, ser trabajado a partir del orden simbolico, si
consideramos la falta puesta en juego en el amor en su doble vertiente -el amor como
don y el falo como lo que se desea en la persona amada-, y desde el registro real, si
tomamos en cuenta el objeto a oculto bajo la imagen, vacio real que no se puede
simbolizar. Durante este seminario, Lacan se interesa por la practica del amor cortés, a

la que ya aludi6 en el Seminario 3 y la cual trabajara, fuertemente, en el Seminario 7.

El amor cortés es una modalidad del amor que rein6 en la Edad Media, la misma
“implica una elaboracion técnica muy rigurosa del contacto amoroso, con largas
permanencias conteniéndose ante el objeto amado, para alcanzar la realizacién de ese
mas alld buscado en el amor, mas alla propiamente erdtico.” (11, p. 90) Es decir, algo se

alcanza por fuera del contacto fisico, del cuerpo a cuerpo, y para alcanzarlo “se hace un
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uso deliberado de la relacién imaginaria propiamente dicha.” (11, p. 90) Estas técnicas,
que puede parecerles perversas a un ingenuo, no son mas que cualquier otro reglamento
del acercamiento amoroso en una esfera definida de las costumbres. (Cf. 11, p. 90) El
caso de la joven homosexual se encuentra dentro de esta vertiente amorosa. Se trata de
una muchacha vienesa de buena familia. Su caso es explicado por Freud a partir de la

orientacion normal de la mujer, en su paso por el Edipo, de obtener un hijo del padre.

Algo se decide en el caso cuando, en algin momento de su juventud, la joven
sufre una decepcidn en relacion con el objeto de su deseo. Fantaseaba con la posesion
de un hijo imaginario del padre y, causada por dicha necesidad, se satisfacia en el plano
simbolico cuidando un nifio, hijo de unos amigos de sus padres. En este contexto, el
padre da a la madre un hijo real. Freud explica que tras el desengafio la joven se idéntica
con el padre y desempefia su papel, lo que implica una regresion al narcisismo. Desde
esta posicion, convertida ella misma en el padre imaginario se aferra al pene, objeto que
no tiene, y se vincula con una dama a quien ama. Le demuestra, de esta forma, al padre
como se puede amar -seglin la nocidén de amor que Lacan establece en los 50, es decir,

como dar lo que no se tiene.

En funcion de la forma en la que la joven manifiesta su amor por la dama, Lacan
refiere “Esta relacion de la chica revela ser, a medida que transcurren los
acontecimientos, verdaderamente pasional.” (11, p. 105) Segun Freud se trata del amor
platéonico en su mayor exaltacion. Lacan refiere “Es un amor que no pide mas
satisfaccion que servir a la dama. Es verdaderamente el amor sagrado, por asi decirlo, o
el amor cortés es su aspecto mas devoto.” (11, p. 111) Dicha relacion se sitia “en el
grado mas elevado de la relacion amorosa simbolizada, planteada como servicio, como
institucion, como referencia.” (11, p. 111) Y contintia, “No se trata simplemente de una
atraccion o de una necesidad, sino de un amor que en si mismo no solo prescinde de
satisfaccion, sino que apunta muy precisamente a la no satisfaccion. En este orden

puede precisamente desarrollarse un amor ideal.” (11, p. 111)

El amor de la joven por su amada se despliega en la devocion. Su apego aellay
su anonadamiento estdn elevados a un grado supremo. Se trata de una pasion
devoradora. Constituye un tipo de amor que Freud reserva al registro de la experiencia
masculina y se desarrolla, en general, en una relacion cultural muy elaborada e
institucionalizada. (Cf. 11, p. 112) Lacan sefala que la joven trata a la dama “en un

estilo altamente elaborado de las relaciones caballerescas y propiamente masculinas, es
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una pasion que se entrega sin exigencia, ni deseo, ni esperanza siquiera de reciprocidad,
como un don, proyectandose el amante mas alld de cualquier manifestacion de la
amada.” (11, p. 124) El enlace entre la pasion imaginaria y el don del amor sera nuestro

puente hacia el préximo capitulo.
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CAPITULO II:

DON DE AMOR
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2.1. Los tres reqistros en los inicios

Lacan fecha el inicio de su ensefanza en 1953, afio del discurso de Roma
titulado “Funcién y campo de la palabra y del lenguaje en psicoanalisis”, del seminario
sobre los escritos técnicos de Freud y de la conferencia del 8 de julio llamada “Lo
simbdlico, lo imaginario y lo real”. Establece que la estructura de la palabra y el
lenguaje debe ser el eje de la experiencia psicoanalitica. Los posfreudianos se apartaron
de las ideas de Freud al guiarse por lo imaginario. (Cf. 75, p. 385- 386) Lacan vuelve a
ellas pues dicho registro no puede explicar por si solo la diversidad de fendmenos
propios de los seres humanos. A continuacion, sefialaremos las caracteristicas con las
que Lacan define a los tres registros durante los afios "50, para desplegar, luego, el

modo en el que concibe, a esta altura, al amor.

En la primera parte de este apartado, nos serviremos de la conferencia “Lo
imaginario, lo simbodlico y lo real” para sefialar: el lenguaje en tanto desprovisto de
significacion y la experiencia analitica centrada en la via del significante. En el texto
“Funcion y campo de la palabra y del lenguaje en psicoandlisis” estudiaremos: la
palabra como medio del progreso de la cura, la anticipacion freudiana de los desarrollos
de la lingiiistica moderna y la resolucion de las formaciones del inconsciente por la via
significante. En “La instancia de la letra en el inconsciente o la razon desde Freud”
exploraremos: las variaciones realizadas por Lacan sobre signo lingiiistico de Saussure,
y la metafora y la metonimia como funciones del lenguaje que participan de la

produccion de sentido.

En la segunda parte, tomaremos el Seminario 1 para examinar: la relacion entre
los registros simbodlico e imaginario en el marco del despliegue de un andlisis; la
transferencia -en el eje simbolico- y la resistencia -en el eje imaginario-; el ejemplo
célebre que Freud trabajo en “Psicopatologia de la vida cotidiana” a propodsito del
olvido de nombres; el uso que Lacan hace de los esquemas Opticos para mostrar lo
simbolico sosteniendo y regulando el eje imaginario; y la funcion que cumplen las
instancias del yo ideal y del ideal del yo. Nos serviremos del Seminario 2 para delimitar
el entrecruzamiento de los registros en el esquema L y del Seminario 3 para mostrar el

despliegue de la neurosis bajo la forma de una pregunta realizada con el yo.
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En la tercera parte investigaremos la conceptualizacion de lo real en los afios
’50. Nos centraremos, principalmente, en la lectura que Lacan lleva a cabo, en el
Seminario 1 y en el Seminario 3, del comentario que Jean Hyppolite realiza sobre el
texto “La negacion” de Freud. Destacaremos la diferencia de niveles entre la bejahung,
la afirmacion, y la verneinung, la negacion, que conduce a Lacan a contraponer a la
primera el término verwerfung, forclusion. Ejemplificaremos con el suefio de la
inyeccion de Irma, trabajado por Lacan en el Seminario 2, el retorno de lo rechazado en
las neurosis y con la alucinacién del dedo cortado del hombre de los lobos, abordado

por Lacan en el Seminario 3, el retorno en las psicosis.

2.1.1. La estructura de palabra v el lenguaje

En la conferencia “Lo simbolico, lo imaginario y lo real” Lacan presenta la
triada que lo acompanaré a lo largo de todo su recorrido. Es una conferencia inicial que
precede inmediatamente la redaccion del informe de Roma. En ella Lacan medita sobre
la funciéon del lenguaje y destaca, a partir de dos ejemplos, que “el lenguaje esta
particularmente desprovisto de significacion.” (19, p. 31) El primer ejemplo es la
contraseia, una de las formas mas primitivas del lenguaje, en las que interesa que uno
pueda hacerse reconocer por medio de ellas. El segundo ejemplo es lo que Lacan
denomina “el lenguaje estupido del amor”, que consiste en calificar al partenaire sexual

con €l nombre de una hortaliza o de un animal.

En la misma conferencia, Lacan indica la necesidad de centrar la experiencia en
la via del significante. Encuentra en los sintomas neuroticos la presencia de una palabra
amordazada. El sujeto, por no poder realizar el orden del simbolo de una manera viva,
“realiza imagenes desordenadas que lo sustituyen.” (19, p. 33) Cuando hay algo que el
analizado no puede decir, invita al analista a entrar en su juego imaginario, es decir,
intenta realizar, en el aqui y ahora con ¢él, la imagen o las imagenes de la experiencia
precoz. A esta altura, Lacan ya ubica la resistencia, en torno al registro imaginario, y la
transferencia, motor del andlisis, a partir de la relacion del sujeto con el sistema entero

del lenguaje.

Siguiendo la misma orientacién, en “Funcién y campo de la palabra y del
lenguaje en psicoanalisis” Lacan destaca que “el psicoanalisis no tiene sino un medium:

la palabra del paciente.” (13, p. 240) Hace hincapi¢ en que la técnica psicoanalitica no
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puede ser comprendida si se desconocen los conceptos que la fundan, y dichos
conceptos toman para €l su pleno sentido orientandose en el orden simbolico. Define al
inconsciente como un “capitulo censurado” (13, p. 251), y concibe la posibilidad de la
asuncion por el sujeto de su historia, y con ella de su propio deseo, a partir de volver a
encontrar la verdad alli escrita. El sintoma aprisiona un sentido que se libera al alcanzar
una palabra plena. (Cf. 13, p. 271) Por eso, el analista debera evitar todo vinculo dual y

servirse de la interpretacion simbolica.

En los textos “La interpretacion de los suefios”, la “Psicopatologia de la vida
cotidiana” y “El chiste y su relacion con lo inconsciente” Lacan ubica la anticipacion
realizada por Freud respecto de los desarrollos de la lingiiistica moderna. El aporte
freudiano en relacion al suefio, por ejemplo, no es que el suefio porta un sentido, sino
que el mismo se descifra como se descifra un jeroglifico. Las formaciones del
inconsciente —suefios, lapsus, sintomas, etc.- son hechos del lenguaje y se resuelven en
relacion con este registro. (Cf. 75, p. 390) Pues “el inconsciente esta estructurado como
un lenguaje.”(23, p. 28) Fue Freud quien primero descubri6 la incidencia en el hombre
de las relaciones con el orden simbdlico, universo de reglas que rigen los intercambios.
Los simbolos envuelven la vida del sujeto de forma total. Un sujeto es hablado por el
Otro desde antes de su nacimiento y las palabras con las que se lo nombraron marcaran
su destino. En consecuencia, un andlisis llevado hasta su término da lugar a la
realizacion subjetiva del ser- para- la- muerte que permite escapar del mismo. (Cf. 13, p.

269)

En el escrito “La instancia de la letra en el inconsciente o la razén desde Freud”
Lacan describe las caracteristicas de la estructura del lenguaje que la experiencia
psicoanalitica descubre en el inconsciente. Define la letra como el “soporte material que
el discurso concreto toma del lenguaje.” (17, p. 463) Realiza variaciones sobre el signo
lingiiistico elaborado por Ferdinand de Saussure. Propone que el significante es
independiente y prevalece sobre el significado. La barra que coloca entre ambos implica
la separacion tajante de éstos dos ordenes. Los fonemas, elementos diferenciales
ultimos, estan sometidos a leyes de un orden cerrado, conforman “anillos cuyo collar se
sella en el anillo de otro collar hecho de anillos.” (17, p. 469) Ninguno de los elementos
de la cadena da por si solo lugar a una significacion. La misma insiste en la cadena y
emerge de forma retroactiva a partir de un punto de capiton. El significando es un efecto

que se localiza en lo imaginario. La cadena del discurso no es lineal ni se emite por una
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sola voz, sino que todo discurso implica varias lineas como pentagramas de una
partitura. Por lo cual, esta estructura puede utilizarse para significar otra cosa que lo que

ella dice. (Cf. 17, p. 472)

Lacan ubica en las formaciones del inconsciente el juego significante de la
metonimia y de la metdfora. La metonimia es la conexion palabra a palabra y “permite
la elisién por la cual el significante instala la carencia en ser en la relacion de objeto,
utilizando el valor de remision de la significacion para investirlo con el deseo que
apunta hacia esa carencia a la que sostiene.” (17, p. 482) La metafora es la sustitucion
de un significante por otro y “produce un efecto de significacion que es de poesia o de
creacion, dicho de otra manera, el advenimiento de la significacion en cuestion.” (17, p.
482) En este momento, el sintoma es delimitado como aquel que viene a sustituir en una
cadena significante actual al significante enigmatico del trauma sexual. (Cf. 17, p. 485)
Es decir, se concibe como propiamente metaforico, pues lo reprimido es un significante,
no un sentido. Se trata en un andlisis de ubicar en la estructura del discurso el lugar del

sujeto. Para alcanzar la verdad no queda sino seguir los caminos de la letra.

2.1.2. Lo imaginario vy lo simbdlico

Desde el Seminario 1 Lacan distingue lo que ¢l denomina la palabra plena y la
palabra vacia. La transferencia favorece la aparicion de la palabra plena, la misma se
asienta en el eje del registro simbolico y es el motor del andlisis. “La palabra plena...
realiza la verdad del sujeto.” (8, p. 84) En contraposicion, la palabra vacia es la del
discurso corriente. Mantiene al ser hablante en al ambito del desconocimiento en el que
se despliega toda relacion del yo con el semejante y es la que resiste al paso de la
palabra reveladora. (Cf. 8, p. 84 — 85) En el Seminario 3 Lacan explica que la palabra
plena estd fundada en la estructura de la palabra, es decir, “el sujeto recibe su mensaje
del otro en forma invertida”. (10, p. 57) Como ejemplo da dos formas: la palabra
fundante y la palabra mentirosa. La primera es la palabra que se da. Al decirle a alguien
“Th eres mi mujer” o “Tu eres mi amo”, el sujeto establece su propia posicion. La
segunda es el fingimiento. Estamos en presencia de un sujeto cuando podemos suponer
que lo que dice y hace puede ser para engafiarnos, aun asi sea diciendo la verdad para

que creamos lo contrario. (Cf. 10, 57- 58)
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Lacan ilustra lo anterior mediante el ejemplo que Freud publicé en
“Psicopatologia de la vida cotidiana” a proposito del olvido de nombres. Freud buscaba
el nombre del autor del célebre fresco de la catedral de Orvieto, pero no lo podia
encontrar. Por la conexién con las ideas en torno a las historias sexuales de los
musulmanes y el tema de la muerte, lo habia reprimido. Lacan precisa que por no
haberlo dicho, Freud en su conexién con su interlocutor solo podia acceder a desechos
de esa palabra. (Cf. 8, p. 81) La palabra vacia se relaciona con lo que sucede en ese
momento con el analista. Se trata de la vertiente de la resistencia que ofrece la
transferencia. Lacan explica “En efecto, la resistencia se encarna en el sistema del yo y
del otro. Alli es donde surge en tal o cual momento del andlisis. Pero parte de otro lado,
a saber, de la impotencia del sujeto para llegar hasta el final en el ambito de la

realizacion de su verdad.” (8, p. 85)

En los capitulos agrupados bajo el titulo “La topica de lo imaginario” del
Seminario 1 Lacan se sirve de los esquemas Opticos para mostrar el modo en que lo
simbolico sostiene y regula la identificacion imaginaria constitutiva del yo y propia del
vinculo del yo con los objetos. Para comenzar, mediante el uso de un espejo esférico
demuestra que es posible dar lugar a la constitucion de una imagen real. Realiza,
entonces, la experiencia del “ramillete invertido”. Coloca en el centro de la semiesfera
una caja hueca en el lateral que mira hacia el espejo. Sobre la caja pone un florero y por
debajo un ramillete de flores. Debido al hecho de que a cada punto de un rayo luminoso
que viene de un punto cualquiera del objeto, por convergencia de los rayos reflejados
sobre la esfera, le corresponde en el mismo plano otro punto luminoso, se podra ver el
ramillete en el cuello del florero. (Cf. 8, p. 125) A continuacién, Lacan propone
modificar las condiciones. Realiza la experiencia del “florero invertido”. Pone el florero
abajo y las flores arriba de la caja. Ahora, es posible ver la imagen real del florero que
rodea el ramillete y le da unidad. La intencion de dicha experiencia es representar con el
ramillete los instintos y deseos 6 pulsiones parciales y con el florero la constitucion del
cuerpo por medio de una imagen. (Cf. 8, p. 129) La imagen se ve donde estd mientras el
0jo se encuentre en un lugar apropiado, en el campo de los rayos que ya se han cruzado.

Si el ojo esta fuera del cono vera las cosas como son, la caja y las flores. (Cf. 8, p. 129)

Dando un paso mas, Lacan se pregunta qué sucede si los rayos impresionan el
ojo en sentido contrario. Se sirve, en este caso, de la utilizacion de un segundo espejo.

Esta vez, se requiere un espejo plano. Un espejo plano produce una imagen virtual. De
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esta forma, Lacan muestra que la imagen real -que se formd segin la experiencia
realizada previamente- puede verse en un espejo en estado de imagen virtual. La imagen
virtual es una imagen que se ve en el espejo, ahi donde no estd pero en Optimas
condiciones como si estuviera alli. (Cf. 8, p. 192) Mientras la constitucion de imagen
real con sus caracteristicas da cuenta de la funcidon de lo imaginario para todo animal, lo
que sucede a partir de la utilizaciéon del espejo plano concierne al entrecruzamiento en el
hombre del registro imaginario con el orden del lenguaje. La conformacion de la imagen
real —o del yo- depende de la inclinacién del espejo plano y la inclinacion de dicho
espejo esta dirigida por la voz del otro. (Cf. 8, p. 213) Es decir, se trata de una funcion,
propiamente, simbdlica. Esto tltimo no existe a nivel del estadio del espejo, sino que se

ha realizado en nuestra relacion con el orden significante.

El ojo es para Lacan el simbolo del sujeto. Lacan refiere “lo que el sujeto [...] ve
en el espejo es una imagen, nitida o bien fragmentada, inconsistente, incompleta. Esto
depende de su posicion en relacion a la imagen real. Demasiado cerca de los bordes se
ve mal”. (8, p. 213) Y concluye “la regulacién de lo imaginario depende de algo que
esta situado de modo trascendente —como diria Hyppolite- siendo lo trascendente en esta
ocasion ni mas ni menos que el vinculo simbolico entre los seres humanos.” (8, p. 213)
Lacan ubica que es el ideal del yo, I(A), la instancia simbolica que regula y sostiene la
identificacion imaginaria, tanto en la constitucién del yo como en las relaciones del yo
con sus objetos. El ideal del yo “dirige el juego de las relaciones de las que depende
toda relacion con el otro, y de esta relacion con el otro depende el cardcter mds o menos
satisfactorio de la estructuracion imaginaria.” (8, p. 214) Por su parte, el yo ideal, i(a)’,
es la imagen amable que, perteneciendo al registro imaginario, se ofrece al yo desde el

lugar simbolico del ideal del yo para que el yo se constituya.

En el Seminario 2 Lacan expone el entrecruzamiento entre los registros en el

esquema L:
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El plano imaginario esta constituido por el yo y el otro. El yo es una
construccién imaginaria y ve a su semejante bajo la forma del otro especular
superponible a ¢l, por eso se los designa como a 'y a’. En general el sujeto habla con sus
semejantes por medio de su yo. De €l debe distinguirse otro plano, el plano simbolico
que conforma la relacion del sujeto, S, con el verdadero Otro, A —a ésta altura sin
tachar. Durante este tiempo, Lacan concibe que lo reprimido insiste por hacerse oir. En
el momento en que la palabra no dicha surja, al quebrar el muro del lenguaje, es decir, la
chéachara de la palabra vacia, el sujeto podré percibir que mas que hablar ¢l es hablado

por el Otro. (Cf. 9, p. 369- 370)

En el Seminario 3 Lacan precisa que la estructura de la neurosis es
esencialmente una pregunta, que el neurdtico se formula por no contar en el
inconsciente con los elementos simbolicos que den cuenta de la sexualidad femenina y
la muerte. El punto a tener en cuenta es que el sujeto la plantea por medio de su yo, lo
cual, teniendo en cuenta lo expuesto previamente, equivale a no hacerla. (Cf. 10, p. 249)
Realizar la pregunta con el yo conlleva la acentuacion del fantasma que impide el
desarrollo de la pregunta, que de desplegarse conduciria hasta el lugar donde la misma
no tiene respuesta. Dicha pregunta coagulada es la que hay que desplegar en un anélisis.
Por eso, Lacan sefiala “el analisis debe apuntar al paso de una palabra verdadera, que

retna al sujeto con otro sujeto, del otro lado del muro del lenguaje.” (9, p. 369)

2.1.3. El registro real

La conceptualizacion de lo real va tomando distintas perspectivas a lo largo de la
ensefianza de Lacan. Una de las formas de abordarlo, al inicio, es definirlo como
aquello previo a la instauracion del lenguaje —suponiendo que esto pueda ser
considerado. Por ejemplo, Lacan dice en el Seminario 1 que el lenguaje “s6lo puede ser
concebido como una trama, una red que se extiende sobre el conjunto de las cosas,
sobre la totalidad de lo real. Inscribe en el plano de lo real ese otro plano que aqui
llamamos simboélico.” (8, p. 381) Desde otra perspectiva, Lacan dice en el Seminario 2
que el sentido que el hombre dio siempre a lo real es “algo que volvemos a encontrar en
el mismo lugar, hayamos estado ahi o no.” (9, p. 439) En este sentido, lo real es lo que
no engafia. Para Aristoteles las esferas celestes aseguraban en la naturaleza la no

mentira del Otro y la referencia a un Dios no engafioso en el seno de la tradicion
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judeocristiana permitid, por su parte, la constitucion del mundo de la ciencia. (Cf. 10, p.

96)

Sin embargo, para analizar como concibe Lacan lo real en los inicios nos
detendremos en la lectura que €l hace del comentario que Jean Hyppolite realiza sobre
el texto “La negacion” de Freud. En el Seminario 1 y en el Seminario 3 Lacan plantea
una diferencia de niveles entre la bejahung, la afirmacion, y la verneinung, la negacion.
Para que algo pueda ser negado primero debe haber sido inscripto. Se trata de
momentos ldgicos que no se corresponden. De este modo, Lacan ubica como el proceso
de verwerfung 6 forclusion -que él ira elaborando- estd implicito en el articulo
freudiano. Segiin Freud “en el origen suponemos todos los ellos, objetos, deseos,
instintos, tendencias, etc. Se trata pues de la realidad pura y simple, que en nada se
delimita, que no puede ser aiin objeto de definicion alguna; que no es ni buena ni mala,
sino a la vez cadtica y absoluta, originaria.” (8, p. 128) El juicio de existencia es la
primera aprehension de la realidad por parte del sujeto: o bien es o bien no es. (Cf. 8, p.
128) No obstante, eso es solamente posible por la anterioridad que implica el juicio de
atribucion, primera division de lo bueno y lo malo. (Cf. 10, 218) Si algo es bueno
quedara incluido en el aparato, si es malo serd rechazado. Si estd en el aparato existe

para el sujeto. Si ha sido expulsado fuera no existe.

Cada sujeto inscribe en su aparato psiquico -en palabras de Freud- 6 simboliza -
en términos de Lacan- determinados elementos, mientras rechaza otros. El Otro esta,
ahora, barrado, S(#A), es decir, no contiene todos los elementos. Lacan reserva el
término ausstossung, al que hace referencia Freud, para dar cuenta de la expulsion del
objeto, y utiliza el término verwerfung para hacer alusion al rechazo de un significante.
Los significantes no inscriptos en el campo de las neurosis son los relativos a la
sexualidad femenina y la muerte. El significante rechazado en el campo de las psicosis
es el significante del “Nombre del Padre”. Ahora bien, lo que ha sido inscripto en lo
simbdlico reaparece en este mismo registro, puede ser reprimido y expresarse luego en
los sintomas y demas fendmenos articulados en la cadena simbolica del sujeto. En
cambio, lo no simbolizado se manifestara en lo real, es decir, por fuera de la cadena.

(Cf. 10, p. 119)

En el campo de las neurosis, por ejemplo, la aparicién del objeto da lugar a
experiencias de extrafiamiento y despersonalizacion. En el Seminario 2 Lacan analiza el

suefio de Freud de la inyeccion de Irma. Detras de Irma de lo que se trata para Freud en
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el suefio es de su relacion con lo femenino y la muerte. Habiendo conseguido que Irma
abra la boca, Freud ve al fondo unos cornetes recubiertos por una membrana blancuzca.
Es un descubrimiento horrible, la carne que jamas se ve, el fondo de las cosas, carne
sufriente que por si misma provoca angustia. Se trata de algo innombrable, la “aparicion
angustiante de una imagen que resume lo que podemos llamar revelacion de lo real en
lo que tiene de menos penetrable, de lo real sin ninguna mediacioén posible, de lo real
ultimo...” (9, p. 249) Dicho real “es aprendido mas alla de toda mediacion, imaginaria o
simbdlica.” (9, p. 265) El suefio, que culmina una primera vez en este punto y con una
descomposicidon imaginaria, culmina, en un segundo momento, con una formula escrita,

una palabra que logro pasar.

En el Seminario 3 Lacan se sirve del término verwerfung para destacar que en
las psicosis se trata “del rechazo, de la expulsion, de un significante primordial a las
tinieblas exteriores, significante que a partir de entonces faltara a ese nivel” (10, p. 217)
Algunos antecedentes freudianos le posibilitan a Lacan su elaboracién. En el texto
acerca del presidente Schreber, y luego de abandonar la proyeccion como mecanismo
patognomonico de la paranoia, Freud dice que “lo rechazado [...] retorna del exterior”.
(10, p. 72) También, Freud utiliza el término verwerfung para hacer mencion a la
alucinacioén del dedo cortado del hombre de los lobos. Volviendo sobre dicho caso,
Lacan sitia en la estructura de este hombre un rechazo. Siempre fue como si el plano
genital literalmente no existiese para ¢l. No sabe nada de la castracion, ni siquiera en el
sentido de lo reprimido, pues la represion es un modo de saber. (Cf. 10, p. 24) Entonces,
hay que considerar que en lo inconsciente no todo esta reprimido “sino que hay que
admitir, detras del proceso de verbalizacion, una Bejahung primordial, una admision en
el sentido de lo simbolico que puede a su vez faltar.” (10, p. 23) Lo que no ha existido
para este sujeto reaparece bajo la forma del menique cortado. Una gran catéstrofe lo
invade, no puede hablar. En relacion al fenomeno Lacan ubica “ya no hay otro, existe
algo asi como un mundo exterior inmediato, manifestaciones percibidas en lo que

llamar¢ un real primitivo, un real no simbolizado.” (8, p. 97)
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2.2. Amor al padre

En este apartado nos interrogaremos por la nocion de padre en psicoanalisis,
concretamente por el modo en el que Lacan lo define en el inicio de su ensefanza.
Examinaremos los efectos de la intervencion del padre en la estructuracion subjetiva de
un sujeto. Desplegaremos el amor al padre en las neurosis como marca que traumatiza
al mismo tiempo que humaniza. Analizaremos la significacion falica como efecto de la
operatoria de la metafora paterna y, con ella, la regulacion del goce por los caminos de
la ley, la puesta en juego del deseo y el ejercicio del amor a partir de la falta.

Distinguiremos la significacion falica del falo como significante.

En la primera parte, nos centraremos en ¢l Seminario 5 y en el escrito “De una
cuestion preliminar a todo tratamiento posible de las psicosis” para estudiar: la metafora
paterna, la significacion félica, la diferencia entre el “Nombre del Padre” y el padre de
la realidad de cada uno, y las psicosis como resultado de la imposibilidad de realizar el
significante padre a nivel de lo simbolico. Tomaremos el capitulo IV del articulo
“Totem y Tab” de Freud y el capitulo sobre la carretera principal del Seminario 3 para
situar los antecedentes que le posibilitan a Lacan establecer alguna de las anteriores
elaboraciones. Analizaremos el concepto de identificacion primaria tal como Freud lo
establece en el capitulo VII de “Psicologia de las masas y analisis del yo”, y nos
interesaremos en el modo en el que Lacan lo retoma en “La direccion de la cura y los

principios de su poder” y en el Seminario 8.

En la segunda parte, indagaremos en el Seminario 4: el papel del falo en la
relacion preedipica del nifio con la madre, la intervencion paterna a través del complejo
de castracion y las consecuencias de la persistencia del sujeto en la identificacion al falo
imaginario. Nos serviremos del Seminario 5 para retomar lo anterior en los términos de
los “tiempos del Edipo”. Consideraremos las posiciones sexuales “hombre” o “mujer”
como resultado de una determinada identificacion al falo simbdlico. Delimitaremos la

forma en la que Lacan retoma algunos de los anteriores planteos en el Seminario 17.

En la tercera parte, nos preguntaremos qué es el falo. Interrogaremos la
construccion de dicho concepto en Lacan. A partir del Seminario 3 sefialaremos la
prevalencia de la Gestalt falica en la realizacion del Edipo y los desarrollos relativos a

la sexualidad femenina que se desprenden de alli. Tomaremos el Seminario 5 y los
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escritos “De una cuestion preliminar a todo tratamiento posible de las psicosis”, “La
direccion de la cura y los principios de su poder” y “La significacion del falo” para
precisar la elevacion del falo al estatuto de significante. Relacionaremos el falo y el
deseo, por un lado, y los conceptos de necesidad, demanda y deseo, la demanda como
demanda de amor, el deseo como condicion absoluta y el deseo como deseo del Otro,

por otro lado.

2.2.1. Lo que del padre tiene que ver con el amor

En los inicios de su ensefianza, Lacan responde a la interrogacion acerca del
estatuto del padre en psicoanalisis ubicando su funcion en la operatoria de la metafora
paterna. La misma constituye la formalizacion del complejo de Edipo freudiano,
realizada por Lacan entre el Seminario 5 y el escrito contemporaneo “De una cuestion
preliminar a todo tratamiento posible de las psicosis”. En dicha metafora el significante
“Nombre del Padre” sustituye al significante “Deseo de la Madre”, primer significante
introducido en la simbolizacion, dando como resultado la significacion falica. El
significante “Nombre de Padre” se corresponde con la nocién de padre simbdlico,
soporte de la ley, y nada tiene que ver con el padre de la realidad de cada uno. Es decir,
con la metafora paterna Lacan se contrapone a las posiciones ambientalistas. En esta
linea, las carencias del padre no deben buscarse en las fallas del padre en la familia sino
en su funcion en la metafora, que de hecho puede operar ain si el padre no estd

presente. (Cf. 12, p. 173)

El nifio ingresa al mundo como subdito, sometido al capricho de la persona de la
que depende. La ley de la madre es una ley incontrolada y su deseo es opaco, oscuro,
cerrado para el sujeto. Esta ultima va y viene, constituyendo para ¢l el primer esbozo de
simbolizacion. (Cf. 12, p. 187) El nifio se pregunta por el significado de las alternancias
de la madre, por lo que ella quiere, que para €l es un enigma, esto es, un S1 (significante
1) aislado. Ahora bien, en este contexto el significante del padre fija en el falo la razén
del deseo materno, es decir, le indica al pequeiio qué es lo que ella quiere. En otras
palabras, el Nombre del Padre en lo simbolico funda la posicion del falo en el plano
imaginario. (Cf. 12, p. 189) Dicha operatoria consiste en el redoblamiento de la falta, ya
presente en la estructura debido al hecho de hablar, y su designacion como castracion, y
conlleva la ordenacion del goce en los carriles de la ley, la motorizacion del deseo y la

puesta en juego del amor en funcion del orden simbolico. No obstante, hay situaciones
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en las que el sujeto se encuentra ante la imposibilidad de realizar el significante padre a
nivel de lo simbolico, “es en un accidente de este registro y de lo que en él se cumple, a
saber, la preclusion del Nombre- del- Padre en el lugar del Otro, y en el fracaso de la
metafora paterna, donde designamos el defecto que da a la psicosis su condicion
esencial...” (7, p. 550) La carencia del efecto metaférico provoca un agujero

correspondiente en el lugar de la significacion féalica. (Cf. 7, p. 552)

Algunos antecedentes freudianos y previas elaboraciones propias le permiten a
Lacan construir la metafora paterna. En 1913 Freud escribe “Tétem y Tabu”. A partir
del estudio acerca del totemismo, las zoofobias de la infancia y la horda primitiva
expuesta por Darwin, Freud se interroga acerca del paso de la naturaleza hacia las
primeras formas de institucion social y hace una construccion. El punto de viraje desde
una organizacion mitica dominada por un macho fuerte y celoso -que se reserva todas
las hembras para si y expulsa a los mas jovenes- a una sociedad donde rigen la
prohibicién del incesto y del parricidio esta dada por el asesinato y la incorporacion del
padre. A partir del acto cometido los hijos, por arrepentimiento y sentimiento de culpa,
se identifican con el padre convertido en simbolo. Este Gltimo se vuelve mas fuerte
muerto de lo que fue en vida. Por obediencia de efecto retardado, lo que ¢l les prohibia
con su presencia ahora se lo prohiben ellos mismos. (Cf. 57, p. 145) Freud concluye que
el padre muerto es el que instituye la ley y Lacan expresa “el padre como quien
promulga la ley es el padre muerto, es decir, el simbolo del padre.” (12, p. 150) En el
Seminario 3 Lacan examina las consecuencias en un sujeto de contar con el significante

¢

que, en ese momento, designa como significante “ser padre”. Establece que dicho
significante hace de “carretera principal” para un sujeto en varios sentidos: da lugar a la
polarizacion de las significaciones y la retroaccion significante; permite la orientacion
en la realidad; y, al participar de la realizacion del Edipo, determina la posibilidad de un
sujeto de relacionarse con un partenaire. Es decir, el mismo incide a nivel de los tres

registros. (Cf. 10, p. 416 y 418)

El sujeto nace en un universo simbolico y es hablado por el Otro desde antes de
su nacimiento. La marca del deseo del Otro sobre el viviente incide en su destino,
aunque el sujeto atn en proceso de constitucion es ya responsable de consentir o no a la
identificacion con los significantes del Otro, constituyendo lo que en el escrito “Acerca
de la causalidad psiquica” Lacan precisa como la “insondable decision del ser.” (1, p.

175) En esta operatoria primera se pone en juego el amor. En el capitulo VII de
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“Psicologia de las masas y andlisis del yo” Freud establece una primera identificacion
con el padre, previa a toda eleccion sexual de objeto, en la que se toma al padre como
ideal. Dice “El psicoanalisis conoce la identificacion como la mdés temprana
exteriorizacion de una ligazon afectiva con otra persona. Desempefia un papel en la
prehistoria del complejo de Edipo. El varoncito manifiesta un particular interés hacia su
padre... toma al padre como su ideal.” (50, p. 99) Esta identificacion con el padre es la
precursora de la génesis del ideal del yo, que se consolida en un segundo momento a

partir del abandono de las investiduras de objeto del complejo de Edipo.

En sus inicios, Lacan considera la identificacion primaria como una
identificacion simbolica, identificacion con los significantes de la omnipotencia del
Otro con los que el viviente se encuentra al verse llevado a hacer pasar sus necesidades
por los carriles de la demanda. En el texto “La direccion de la cura y los principios de su
poder” Lacan se refiere a ella en los siguientes términos, dice “conviene recordar que es
en la mas antigua demanda donde se produce la identificacion primaria, la que opera por
la omnipotencia materna, a saber, aquella que no solo suspende del aparato significante
la satisfaccion de las necesidades, sino que las fragmenta, las filtra, las modela en los
desfiladeros de la estructura del significante.” (16, p. 589) La marca del lenguaje sobre
el organismo es mortificante, pues extrae el goce e introduce en lo real un agujero, atin
asi dicha marca humaniza. Ahora bien, aunque la identificacion primaria es para Lacan,
por momentos, mas una identificacion con la madre, cuando se refiere a los conceptos
de Freud destaca el rasgo que la describe como viril y su papel en el origen del ideal del
yo, como asi también tiene en cuenta las elaboraciones freudianas de "Totem y Tabu"

que asimilan esta identificacion a un proceso de incorporacion.

En el Seminario 8, Lacan reafirma los desarrollos freudianos y expone que la
identificacion primaria “implica, incluso antes de que se esboce la situacion del Edipo,
una primera identificacion con el padre en cuanto tal.” (21, p. 394) Se pregunta, ;Le
daba ya vueltas por la cabeza el padre? y dice “Freud le permite al sujeto una primera
etapa de identificacion con el padre, y desarrolla en este punto todo un refinamiento
terminologico, llamandola exquisit mannlich, exquisitamente viril. Esto ocurre en el
desarrollo, no me cabe duda.” (21, p. 394) Y continta, “No es una etapa ldgica, sino una
etapa del desarrollo que se situa antes de que se entable el conflicto del Edipo, hasta tal
punto que Freud llega a escribir que a partir de esta identificacion primordial surgiria el

deseo por la madre y, como un efecto de retorno, el padre seria considerado un rival.”
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(21, p. 394) —en la ultima ensefianza Lacan reducird el “Nombre del Padre” a la
nominacion (Cf. 30, p. 105), es decir, al agujero sin el cual no hay anudamiento posible

y propondréa que la misma puede ser imaginaria, simbodlica o real. (Cf. 30, p. 193)

2.2.2. El paso por el Edipo

En el Seminario 4 Lacan propone la hipodtesis de que el niflo nunca esta solo con
la madre. Hay que tener en cuenta la situacion fundamental en lo referente al falo en la
relacion preedipica. (Cf. 11, p. 225) El pequeio interviene como sustituto, como
compensacion, en una referencia a lo que le falta esencialmente a la mujer. La mujer
sale del Edipo marcada por una falta fundamental que tratard de llenar. Con respecto a
dicha falta, el hijo le aporta una satisfaccion sustitutiva. (Cf. 11, p. 243) Al vislumbrar
el deseo de falo en la madre, el nifio se identifica con el objeto imaginario de ese deseo
y asi le asegura que puede colmarla. Lacan ubica que se trata de una “relacion
imaginaria tramposa” (Cf. 11, p. 226), ptes ni el niflo es el falo ni la falta sera saturada.
En algin momento de la evolucion del Edipo, este tltimo debera aceptar dicha falta y
descubrir en ella el deseo de algo mas alla de €l mismo, lo que le permitira tomar cierta
distancia. La madre puede favorecer la salida u obstaculizarla. No da igual si el nifo es
metafora del amor de ella hacia el padre o metonimia de su deseo de falo, que no tiene y
no tendra nunca. (Cf. 11, p. 244) Esta situacion es estructurante, pues en torno a la
necesidad del pene en el Otro, Lacan articula, por ejemplo, la relacion del fetichista con

su objeto, el travestismo y la homosexualidad.

La unica salida de la situacion en relacion a la madre gira en torno al complejo
de castracion. El falo es imaginario para el nifio, pero su valor dentro del sistema
significante de la madre es simbolico. El nifio ha de advertir el valor simbolico del falo,
su funcion de mediacidn y, para eso, tiene que intervenir el padre. Lacan expone “Por
una parte, es preciso que el verdadero pene, el pene real, el pene valido, el pene del
padre, funcione. Por otra parte, el pene del nifio, que se sitia en comparacion con el
primero, en una Vergleichung, ha de adquirir su misma funcién, su realidad, su
dignidad. Y para conseguirlo, es preciso pasar por esa anulacion llamada complejo de
castracion.” (11, p. 366) El padre debe prohibir al nifio hacer uso de su pene en el
momento en el que el mismo comienza a manifestarse, lo que le permitira acceder,

luego, a una funcidn viril plena. Por eso, Lacan destaca, en este punto, la importancia de
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la presencia real del padre, aunque siempre aparezca para el nifio como padre

imaginario en su funcién de padre castrador. (Cf. 11, p. 366, 367)

En el Seminario 5 Lacan caracteriza “los tres tiempos del Edipo”, tiempos
logicos en los cuales se despliega la metafora paterna. Cada uno de ellos conlleva un
modo determinado de relacion entre el nifio, la madre y el falo, y un plano particular de
intervencion del padre. En el primero el nifio busca satisfacer el deseo de su madre, es
un deseo de deseo. Lacan refiere “El sujeto se identifica en espejo con lo que es el
objeto del deseo de la madre. Es la etapa falica primitiva.” (12, p. 198) La metafora
paterna actia en si por estar la primacia del falo instaurada en el mundo por el orden del
lenguaje. La instancia paterna se introduce bajo una forma velada. Lo efectivo en cuanto
al padre no es su intervencion real sino la del significante del Nombre del Padre, la
inscripcion de dicho significante en lo simbolico. (Cf. 12, p. 187) El nifio solo capta el
resultado, es decir, que para gustarle a la madre tiene que ser el falo. Sefialamos que un
sujeto no siempre logra instalarse comodamente como objeto del deseo del Otro. Esto
depende de la legalidad que tengan las idas y venidas de la madre y de la forma en la

que ese Otro primordial aloje al sujeto.

En el segundo tiempo el padre interviene desde el plano imaginario como
privador de la madre. Mientras en el Seminario 4 Lacan acentia que la castracion recae
sobre el nifio, ahora ubica que la misma recae sobre la madre. El padre priva a la madre
de algo que ella no tiene y que solo lo tiene porque lo hace existir en cuanto simbolo. Al
respecto Lacan dice “Este es el fundamento, el principio del complejo de Edipo, es ahi
donde el padre estd vinculado con la ley primordial de la interdiccion del incesto.” (12,
p. 173) Con la intervencion del padre el nifio encuentra en el Otro a su propio Otro, es
decir, su propia ley. Por su parte, el sujeto debera registrar dicha privacién. La
aceptacion de la castracion materna conlleva el alejamiento respecto de la posicion de
falo imaginario. Con lo cual, la cuestion que se plantea para él es “ser o no ser, to be or
not to be el falo.” (12, p. 191) Para cumplir su funcion es fundamental que el padre
tenga y que sea ¢l quien dicta la ley. Lacan destaca que es esencial que la madre
fundamente al padre como mediador, que haga caso de su palabra. Pues, si lo que vale
para el nifo es la ley incontrolada de la madre la crisis no se produce y el niflo queda en
posicion de stbdito, sometido al capricho materno. La no aceptacion de la privacion del
falo en la madre da lugar a la posicion perversa a nivel clinico. Ambos sexos deberan

abandonar dicha identificacion para poder tomar, mas tarde, una posicion sexual.
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Del tercer tiempo depende la salida del complejo de Edipo y el material con el
que cada sujeto contard, luego, para adquirir una identificacion sexual. En este momento
es fundamental la intervencion del padre como real y potente. Lacan indica “Si la etapa
del segundo tiempo ha sido atravesada, ahora es preciso, en el tercer tiempo, que lo que
el padre ha prometido lo mantenga.” (12, p. 199) El padre se presenta como aquel que
tiene el falo y lo puede dar. Reinstaura al falo como el objeto deseado por la madre y no
solo como aquel objeto del que ella es privada. Lacan ubica que es el componente del
amor al padre el que proporciona el final. El varon “se identifica con el padre en la
medida en que lo ama, y encuentra la solucion terminal del Edipo en un compromiso
entre la represion amnésica y la adquisicion de aquel término ideal gracias al cual se
convierte en el padre.” (12, p. 175) No sera de ahi en mas un pequefio vardn, pero tiene

“todos los titulos para usarlos en el futuro.” (12, p. 201)

Por su parte, la nifia no tiene inconvenientes en preferir al padre en tanto
portador del falo, ya que “sabe donde esta eso y sabe donde ha de ir a buscarlo.” (12, p.
201) Convierte al padre en su Ideal del yo y, asi, reconoce que ella no tiene falo. Ambos
sexos reconocen no tener en el momento de la salida: el nifio lo que tiene, la nifia lo que
no tiene. La solucidon mds prometedora implica para ambos sexos la posibilidad de la
pérdida. Esto les posibilitard, luego, al nifio, convertirse en un hombre a partir de decidir
tener, y, a la nifia, volverse una mujer a partir del parecer ser. El paso por el Edipo
soluciona la falta en ser del sujeto mediante una identificacion sexual en torno al falo,
unico elemento simbolico para marcar dos posiciones. No obstante, el falo como
medida no alcanza a dar cuenta de lo femenino. Por dicha razon, en su conferencia “La
feminidad” Freud indica que el Edipo no cierra para la mujer y Lacan dice “Las

verdaderas mujeres, eso siempre tiene algo de extravio.” (12, p. 201)

En el Seminario 17 Lacan vuelve sobre el papel del deseo de la madre sobre el
nifio y el goce que alli se juega y dice “La mujer le permite al goce osar llevar la
mascara de la repeticion. Se presenta aqui como lo que es, como institucion de la
mascarada. Le ensefia a su pequefio a pavonearse. Conduce hacia el plus de goce porque
ella, la mujer, como la flor, sumerge sus raices en el mismo goce.” (25, p. 83) El deseo
de la madre no es algo que pueda soportarse tal cual. Lacan dice que siempre produce
estragos, “es estar dentro de la boca de un cocodrilo, eso es la madre. No se sabe qué
mosca puede llegar a picarle de repente y va y cierra la boca.” (25, p. 118) Sin embargo,

hay algo tranquilizador que viene desde la funcion del padre. “Hay un palo, de piedra
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por supuesto, que esta ahi, en potencia, en la boca, y eso la contiene, la traba. Es lo que
se llama el falo. Es el palo que te protege si, de repente, eso se cierra.” (25, p. 118) Para
poder responsabilizarse por una modalidad propia de goce y adquirir una posicion
sexuada como hombre o mujer, que nada tiene que ver con una diferencia orgéanica, se
requiere que el sujeto “haya renunciado al goce cerrado y extrafio, a la madre.” (25, p.

83)

2.2.3. ;Qué es el falo?

El falo es un concepto central para el psicoandlisis. El mismo cumple un papel
fundamental en la constitucion subjetiva, en el complejo de Edipo, en el devenir de la
sexualidad y en la relacion de un sujeto con un partenaire. Si bien, desde los inicios
Lacan consider?6 el estatuto significante del falo, en algunos momentos acentio su valor
imaginario. En el Seminario 3 Lacan ubica, siguiendo a Freud, que la razén de la
disimetria fundamental en la realizacion del Edipo para ambos sexos no debe buscarse
en la anatomia sino a nivel simbodlico. Aun asi destaca que lo anterior se debe a la
prevalencia de la gestalt falica, expone “Hablando estrictamente no hay, diremos,
simbolizacion del sexo de la mujer en cuanto tal... Y esto, porque lo imaginario s6lo
proporciona una ausencia donde en otro lado hay un simbolo prevalente.” (10, p. 251)
Lo anterior fuerza a la mujer a tomar el rodeo de la identificacion al padre y a seguir,
durante un tiempo, los mismos caminos que el varén. No es de sorprender que, en esta
linea, Lacan presente la falta de representacion de lo femenino en el inconsciente como
un inconveniente para la mujer, es decir, como obstaculo, defecto, para lograr una
identificacion sexual. Lacan dice “El sexo femenino tiene un caracter de ausencia, de
vacio, de agujero, que hace que se presente como menos deseable que el sexo masculino
en lo que este tiene de provocador.” (10, p. 252) Esto sera cuestionado luego. Por una
parte, porque tampoco el hombre logra una identificacién adecuada, ya que la neurosis,
en general, es referida a una falta de identificacion. Por otra parte, en su ultima
ensefanza, al darle otro estatuto al registro real, Lacan planteara la posibilidad de hacer

un uso positivo de la ausencia.

Mas tarde, Lacan retoma la falta de identificacion en términos de identificacion
falica, lo que lo conduce a establecer, luego, el estatuto significante del falo. En el
escrito “De una cuestion preliminar a todo tratamiento posible de las psicosis”, y en

correspondencia con lo planteado en el Seminario 5, Lacan refiere “el nifio, en su
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relacion con la madre, constituida en el analisis, no por su dependencia vital, sino por su
dependencia de amor, es decir, por el deseo de su deseo, se identifica con el objeto
imaginario de ese deseo en cuanto que la madre misma lo simboliza en el falo.” (7, p.
531) Sin embargo, ain cuando la vertiente imaginaria del falo estd concernida, si la
madre lo hace existir en el nifio es porque el mismo constituye un significante. En “La
direccion de la cura y los principios de su poder”, tomando otra perspectiva, Lacan
ubica que el momento en que lo vivo se convierte en signo “estd asediado por la forma
de un jirén sangriento: la libra de carne que paga la vida para hacer de ¢l el significante
de los significantes, como tal imposible de ser restituido al cuerpo imaginario; es el falo

perdido del Osiris embalsamado.” (16, p. 599)

Ahora bien, en direccién a elevar el falo a nivel significante, Lacan descarta las
facetas imaginarias del mismo. En el escrito “La significacion del falo” explica “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)... Menos
aun es el 6rgano, pene o clitoris, que simboliza. Y no sin razéon tomo Freud su referencia
del simulacro que era para los antiguos.” (18, p. 657) Y en el Seminario 5 refiere “el
falo no es ni un fantasma, ni un objeto, ni siquiera parcial o interno, es un significante.”
(12, p. 381) Y continua, “Que sea un significante es lo unico que nos permite concebir y
articular las diversas funciones que adquiere en los distintos niveles del encuentro
intersexual... Un significante, no basta con decir que es un significante. ;Cual? Es el
significante del deseo.” (12, p. 381, 382) Por efecto de la presencia del significante en el
hombre la necesidad queda perdida y forzada a entrar en los carriles de la demanda. Sin
embargo, la misma no recubre la necesidad por completo y arroja un resto. Este resto es
lo que constituye el deseo, el deseo “no es ni el apetito de la satisfaccion, ni la demanda
de amor, sino la diferencia que resulta de la sustraccion del primero a la segunda.” (18,
p. 658) Lacan lo caracteriza como “paradojico, desviado, erratico, excentrado, incluso

escandaloso” (18, p. 658) y precisa que se afirma como condicidon absoluta.

El deseo estd en el intervalo que cava la demanda mas acd y mas alla de ella
misma. Mas acd de las necesidades que el Otro puede colmar, la demanda no es mas que
demanda de amor. El sujeto por su carencia en ser se ve llevado a demandar al Otro su
complemento, pero al Otro también le falta su ser y lo que puede dar es amor, el “don de
lo que no tiene.” (18, p. 658) Es demanda incondicional de la presencia y la ausencia.

Pero el deseo también se produce en el mas alld de la demanda, lo cual remite a la
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metonimia del deseo. Por eso, el mismo no va a ser satisfecho en la respuesta que se le
pueda dar, siempre se desea otra cosa que lo que se articula con significantes. Ademas,
hay que considerar que si el deseo se constituye en el agujero abierto por los
significantes de aquellos que representan para un sujeto al Otro y hay que fundar la
nocion del Otro como lugar del despliegue de la palabra, “hay que concluir que... el

deseo del hombre es el deseo del Otro.” (16, p. 598)

2.3. El amor entre los sexos

Durante los afios "50 Lacan propone su clasica definicion del amor que se
entrama, fuertemente, con el orden simbodlico, al que le otorga en este tiempo una
marcada primacia. Conceptualizar el amor como “dar lo que no se tiene” (12, p. 359)
implica enlazar el amor a la falta y al deseo que comporta la existencia del falo en la
estructura. Poder hacer uso del falo en tanto elemento simbdlico frente al cual, por un
lado, adquirir una identificacion sexual como hombre o mujer, y, por otro lado, hacer
girar la relacion entre los sexos en el campo del deseo es el resultado de la aceptacion de
la castracion materna en algin momento de la evolucién del Edipo. Ahora bien, si la
dialéctica del deseo a la que ingresan los partenaires a partir de su posicion sexual no
gira mas que en torno al falo la relacion entre los sexos no comporta sino una comedia

en la que, también, jugara su parte el amor.

En la primera de este apartado, nos serviremos del Seminario 4 para examinar: el
estatuto del objeto en psicoandlisis; las diferentes formas de la falta de objeto: la
castracion como deuda simbolica, la frustracion como dafio imaginario y la privacion
como ausencia real; la conformacion del objeto como objeto de don en torno a la
dialéctica de la frustracion; el don como signo del amor del Otro; y la transicion desde

la frustracion hacia la castracion o la privacion.

En la segunda parte tomaremos, una vez mas, el Seminario 4 con el objetivo de
estudiar la simbolica del don en la sexualidad humana. Ubicaremos las dificultades de
ambos sexos frente al falo y, en cada uno de ellos, el ingreso y la salida del Edipo a
partir de la percepcion de la falta de falo en la madre y la direccion hacia el padre. En

linea con los planteos realizados por Levi Strauss, consideraremos el intercambio de
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dones, en los que circula el falo, a partir de determinadas reglas. Para terminar,

analizaremos el amor como “don de lo que no se tiene”. (11, p. 142)

En la tercera parte nos centraremos en el Seminario 5 y en los escritos “La
significacion del falo” e “Ideas directivas para un congreso sobre la sexualidad
femenina” para situar: el complejo de castracion como “nudo” y su papel fundamental
en el destino sexual, la impostura y la mascarada como identificaciones sexuales
adquiridas a la salida del Edipo, la comedia entre los sexos en la dialéctica del deseo, el
entramado del amor y del deseo en los hombres y en las mujeres, el papel del falo en la

sexualidad masculina y los antecedentes del “Otro goce” en la sexualidad femenina.

2.3.1. Don de amor

En el Seminario 4, cuando todavia no ha establecido la metafora paterna, Lacan
ya analiza la relacion entre la madre, el nifio y el falo, y sitiia la importancia del cuarto
elemento, es decir, el padre como mediador y ordenador de la situaciéon. En
contraposicion con los analistas que hacen prevalecer la teoria de la relacion de objeto,
Lacan destaca que el conjunto de fenomenos que aparecen en la experiencia analitica no
pueden ser reducidos a una relacion dual. Hay que ubicar la posicion del sujeto en
relacion con el Otro. (Cf. 11, p. 12) En este contexto, Lacan establece el estatuto del
objeto en psicoandlisis: el objeto es un objeto perdido. El mismo no puede ser
considerado desde la perspectiva del objeto satisfactorio, objeto armonico, que responde
a la maduracion del sujeto en una realidad adecuada. Cuando Freud teoriza la evolucion
de la pulsién indica que lo que se busca es un objeto perdido al cual se adhirieron las
primeras satisfacciones, motivo por el cual el sujeto respondera con nostalgia ante la

evidencia de que lo que encuentra ya no es lo mismo. (Cf. 11, p. 15)

Lacan analiza las diferentes formas de la falta de objeto: castracion, frustracion y
privacion. Al respecto, refiere “Deuda simbdlica, dafio imaginario y agujero o ausencia
real.” (11, p. 39) Se interesa, particularmente, por la nocidén de castracion, por pensar
que es a partir ella que hay que abordar el andlisis de las neurosis. La misma estuvo en
Freud, de entrada, relacionada con la posicion central atribuida al complejo de Edipo,
elemento esencial de articulaciéon de la evolucion de la sexualidad. Constituye un
entramado simbolico que implica, a partir de la funcion del padre, la trasmision de la ley

y la puesta en juego del falo. (Cf. 11, p. 63) AuUn asi, para articular algo sobre la
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castracion, hay que aislar, primero, la nociéon de privacion. Esta Gltima toma como base
la aprehension en lo real de la ausencia de pene en la mujer. La privacion implica la
simbolizacion de dicho objeto. Los analistas posfreudianos han detenido su interés en
dicho concepto -lo que constituye una desviacion. La frustracion es remitida a la
primera edad de la vida, estd vinculada con experiencias provenientes de la etapa
preedipica. Sin embargo, no es exterior al Edipo sino que constituye su terreno

preparatorio, su base y su fundamento. (Cf. 11, p. 63)

La frustracion comprende un conjunto de impresiones reales, vividas por el
sujeto en un periodo del desarrollo en el que su relacion con el objeto real se centra
habitualmente en la imago del seno materno. En relacion con ella se forman en ¢l las
primeras fijaciones, aquellas que permiten describir los tipos de los diferentes estadios
libidinales. (Cf. 11, p. 64) Desde el origen hay en la frustracion dos vertientes
entrelazadas. Por una parte estd el objeto real, el mismo empieza a ejercer sus
influencias en el sujeto antes de ser percibido como objeto. En esta relacién entre el
objeto y la falta de objeto, Lacan introduce la nocion de agente. En este caso, el agente
es la madre. La madre es algo distinto que el objeto primitivo. No aparece desde el
inicio, sino a partir de esos primeros juegos de ocultacion que describid Freud. A partir
de los seis meses un niflo es capaz de tirar un objeto, indiferente en si mismo y sin
ninguna clase de valor bioldgico, fuera de su cuna para recuperarlo luego. Este par,
presencia- ausencia, entrafia un primer esbozo del orden simbdlico y del establecimiento
del agente de la frustracion. (Cf. 11, p. 69) Dicha escansion esta articulada en el registro
de la llamada, que se produce cuando la madre se halla ausente -y cuando estd presente
es rechazada. La llamada es el primer tiempo de la palabra. Si bien ain no esta
constituida la estructura de la palabra, que implica que el sujeto reciba desde el lugar del
Otro su propio mensaje en forma invertida, la llamada no puede sostenerse aisladamente

y exige enfrentarse con su opuesto.

Si el agente simbolico, el término esencial de la relacion del nifio con el objeto
real, no responde cae. Es decir, se convierte en real, en una potencia. (Cf. 11, p. 70)
Esto, dice Lacan, es el esbozo de la estructuracion de toda la realidad. La realidad se
crea en la medida en que al dirigirse hacia el objeto que se desea el sujeto se encuentra
con algo distinto. Correlativamente se produce un cambio en la posicion del objeto.
Dichos objetos, “que hasta entonces eran pura y simplemente objetos de satisfaccion, se

convierten por intervencion de esa potencia en objetos de don.” (11, p. 70) El don

83



cuando surge hace desvanecer al objeto como objeto. A partir del momento en que los
objetos entran en la connotacidon presencia- ausencia pasan al orden simbdlico.
Entonces, los objetos que el nifio quiere guardar junto a €l ya no son mas los objetos de
la satisfaccion de las necesidades sino los objetos como dones, el testimonio de amor
del Otro que puede no responder. (Cf. 11, p. 70) En funcién de lo anterior, Lacan
distingue frustracion de goce y frustracion de amor. Es esta tltima la que participa de

todas las relaciones intersubjetivas.

La frustracién es un momento evanescente. Sin embargo, no da igual que la
demanda haya sido satisfecha o no. Durante esa etapa Lacan ubica un equilibrio y una
compensacion entre los dones como signos de amor y los objetos de la necesidad que la
madre da al nifio bajo la forma de su pecho y explica que si el nifio se aferra al pecho es
porque la madre le falta. (Cf. 11, p. 177) Si la demanda no fue atendida, el sujeto
reivindicard, posteriormente, el objeto, lo exigird por derecho, poniendo en juego el area
narcisista de sus pertenencias. La frustracion tiene importancia porque a partir de ella el
nifio desemboca en la castracion o la privacion, es decir, lo anterior se proyecta sobre
otra cosa, “o bien en la articulacion de la cadena simbolica de los dones, o bien en el
registro cerrado y absolutamente inagotable del narcisismo.” (11, p. 103) Solo la
castracion, operada a partir de la funcidn paterna, trasciende la frustracion y la instaura
en una ley que le da otro valor. Esto le permite al nifio percibir lo que hay detras del
otro, esto es, la cadena simbdlica humana en la que circulan los objetos como dones y

aceptar como existentes determinadas privaciones. (Cf. 11, p. 103)

2.3.2. Dar lo que no se tiene

Dentro de un entramado simbolico el amor constituye un don, es decir, algo que
vale en tanto signo. El sujeto se introduce en la simbdlica del don por medio del falo,
que aunque significante aparece como elemento imaginario. (Cf. 11, p. 125) Desde
temprano, ambos sexos se encuentran con dificultades en relacion a ¢él. Las mujeres
porque no cuentan con un correlato real del mismo y eso deriva en nostalgia. Los
hombres porque, a pesar de poder consolarse con tener de ¢l alguna realidad, deberan
asumir cabalmente su uso, lo que es algo muy distinto. (Cf. 11, p. 72) Antes del periodo
de latencia, el sujeto, tanto masculino como femenino, llega a la fase falica de la
organizacion genital infantil desarrollada por Freud. El predominio del falo conduce a

establecer para el sujeto dos tipos de seres en el mundo: los que lo tienen y los que no lo
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tienen. A los segundo se los considera castrados. (Cf. 11, p. 124) Decir que la nifia no
tiene falo conlleva situar un elemento imaginario en una dialéctica simbolica. En esta
ultima lo que no se tiene existe tanto como todo lo demads, s6lo que marcado con un

signo menos. (Cf. 11, p. 125)

La nifa ingresa al complejo de Edipo para encontrar el falo que no posee. El
padre es el objeto de su amor. A través de su falta, ella se ve conducida hasta él. Dicho
objeto de amor es el que se convierte, luego, en dador del objeto de satisfaccion, el nifio.
A continuacidn, solo se requiere la sustitucion del mismo por alguien que desempefie
igual papel, es decir, que sea un padre que de un hijo. (Cf. 11, p. 205) La mujer
encuentra satisfaccion en el nifo, justamente porque halla en él algo que calma su
necesidad de falo. (Cf. 11, p. 72) El nifio como real ocupa para la madre una funcion
simbolica de su necesidad imaginaria. Sin embargo, no satura por completo su deseo de
falo, algo permanece irreductible. Serd decisivo para el sujeto captar el término
imaginario que es como falo para la madre, ubicar que a ella le falta algo, que es

deseante. (Cf. 11, p. 73)

El nifio sale del complejo de Edipo cuando ubica que el falo puede faltar. A la
salida se espera la identificacion del sujeto con su propio sexo y la obtencion simbolica
del falo. Para lo anterior, ¢l debera experimentar y asumir, primero, la amenaza de
castracion proveniente de la instancia paterna. Lacan dice “La identificacion viril que se
encuentra en la base de una relacion edipica normativa, se funda aqui en el plano
simbdlico, es decir, en el plano de una especie de pacto, de derecho al falo.” (11, p. 84)
A partir de alli podra tener en reserva lo que se requiere para ser un hombre y estar en
condiciones de hacer don de lo que tiene. El falo es un objeto simbdlico, un elemento
que circula. El intercambio de dones se establece de acuerdo a determinadas reglas. En
sus planteos, Lacan retoma los desarrollos realizados por Levi Strauss en Las
estructuras elementales del parentesco. Es posible ubicar en ellas la circulacion del falo
entre lo que da y lo que recibe cada uno de los partenaires en una relacion: la mujer se
da en tanto falo, recibe simbodlicamente del hombre el falo y a cambio da un hijo,

también, equivalente del falo. (Cf. 11, p. 155- 156)

A partir del trabajo con las nociones de “objeto de don” y “don de amor”, por
una parte, y del falo en juego en la simbolica del don en la relaciéon entre los sexos, por
otra parte, Lacan arriba a su clasica definicion del amor. Dicha definicion es la que

recorre toda la primera época de su enseflanza y surge a partir de la articulacion del
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concepto de amor con el entramado simbdlico que lo hace posible. Lacan refiere “Lo
que interviene en la relacion de amor, lo que se pide como signo de amor, es solo algo
que siempre vale como signo y como ninguna otra cosa. O, por ir todavia mas lejos, no
hay mayor don posible, mayor signo de amor, que el don de lo que no se tiene.” (11, p.
142) La dimension del don solo existe con la introduccion de la ley. En la relacion de
amor el don se da por nada, de forma gratuita. Tras lo que un sujeto da esta todo lo que
le falta. Asimismo, lo que un sujeto ama en otro estad mas alld de ese otro y concierne,

también, a lo que al otro le falta, es decir, el falo.

2.3.3. La comedia entre los sexos

La relacion entre los sexos en el hombre se establece en el campo del deseo y es
alli donde se va a jugar el amor. Sin embargo, el sujeto ingresa en dicha dialéctica a
partir de ubicarse como hombre o mujer, posicion sexual que se toma en torno al falo
como Unico elemento simbolico. Ahora bien, la posibilidad de hacer uso del falo en
tanto significante depende del transito del sujeto por el complejo de castracion. En el
escrito “La significacion del falo” Lacan explica que dicho complejo cumple una
funcién de nudo. Por un lado, participa en la estructuracion de los sintomas y en la
constitucion de las estructuras psicopatologicas y, por otro lado, tiene un papel
fundamental en el destino sexual. (Cf. 18, p. 653) De ¢l depende “la instalacion del
sujeto en una posicion inconsciente sin la cual no podria identificarse con el tipo ideal
de su sexo, ni siquiera responder sin graves vicisitudes a las necesidades de su partener
en la relacion sexual, e incluso acoger con justeza las del nifio que es procreado en
ellas.” (18, p. 653) Por ser un significante, el sujeto accede al falo desde el lugar del
Otro. Aunque no se encuentra alli sino velado, como razon del deseo del Otro. (Cf. 18,

p. 660)

En algiin momento del Edipo el sujeto se encuentra con la falta de falo en la
madre. Si puede aceptar la castracion y ubicar que la madre es deseante puede, también,
reconocer que €l no es el falo, el objeto imaginario del deseo de ella, al que precozmente
se identificé. El sujeto responde a dicho encuentro con la amenaza o la nostalgia de la
carencia de tener, modalidades por medio de las cuales se asumen los atributos de la
sexualidad. (Cf. 18, p. 661) Por el lado de la impostura de tener o del parecer ser el
hombre y la mujer se construyen un ser para convocar el deseo del otro y acceder al

encuentro con un partenaire. La relacion entre los sexos se juega en el ser hablante en el
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campo del deseo -que el falo posibilita a partir del vacio que cava- y es alli donde se
entraman las cuestiones del amor. Por eso, en el escrito “La significacion del falo”
Lacan refiere “el sujeto, lo mismo que el Otro, no pueden bastarse por ser sujetos de la
necesidad, ni objetos de amor, sino que deben ocupar el lugar de causa del deseo.” (18,
p. 659) No obstante, por ser el falo el unico elemento simbolico para dar cuenta de dos
posiciones, mas alld de la ilusion de relaciéon, no hay mas que malentendido y
desencuentro. La intervencion del semblante, al tiempo que posibilita las relaciones,
tiene el efecto de “proyectar enteramente en la comedia las manifestaciones ideales o
tipicas del comportamiento de cada uno de los sexos, hasta el limite del acto de la

copulacion.” (18, p. 661)

En lo que respecta a la mujer, Lacan indica en el Seminario 5 que ella “se
encuentra sujeta a la necesidad que implica la funcion del falo, en determinado grado
variable, de serlo, dicho falo, en tanto que es el propio signo de lo deseado.” (12, p. 358)
A esta altura, Lacan destaca que “todo lo que muestra de su feminidad esta relacionado
precisamente con esa identificacion profunda con el significante falico.” (12, p. 358) La
mujer se hace mascara e indica detras del velo algo que se presenta al deseo, sin que se
pueda acceder alli porque no se lo va a encontrar. Justamente, el significante del deseo
no es mas que una ausencia. En relacion a este punto Freud articul6 en el “Tabu de la
virginidad” el “horror basico a la mujer”. (41, p. 194) Ahora bien, en lo que respecta a
su propio deseo la mujer alcanza su satisfaccion por las vias sustitutivas del falo a donde
van, en primer lugar, el pene del hombre y, luego, el nifio. No accede a algo “tan
natural” como la maternidad sino de forma sustitutiva. (Cf. 12, p. 358) Por ser el pene el
sustituto de aquello de lo que ella se ha visto, primero, frustrada, el mismo se encuentra
en el origen de toda clase de conflicto de celos y la infidelidad de la pareja es percibida

como una privacion real. (Cf. 12, p. 357)

En “La significacion del falo” Lacan ubica, primero, en la mujer una
convergencia entre amor y deseo. Dice “convergen sobre el mismo objeto una
experiencia de amor que como tal la priva idealmente de lo que da, y un deseo que
encuentra en ¢l su significante.” (18, p. 661). Dicha concordancia explica para Lacan la
tolerancia en la mujer de la falta de satisfaccion sexual —tema que sera retomado en
elaboraciones posteriores en los términos de un goce Otro, distinto y suplementario al
goce falico. A continuacion, Lacan reconsidera sus planteos y ubica en la mujer un

desdoblamiento. Explica “el Otro del Amor como tal, es decir, en cuanto que esta

87



privado de lo que da, se percibe mal en el retroceso en que se sustituye al ser del mismo
hombre cuyos atributos ama.” (18, p. 662) Si en el plano del amor la mujer quiere que
su partenaire le de lo que no tiene, en el ambito de su deseo ella quiere recibir de €l lo

que si tiene.

En lo que respecta al hombre, Lacan plantea en el Seminario 4 que “si el ideal de
la conjunciéon conyugal es monogamico en la mujer... o sea que quiere el falo para ella
sola, no ha de sorprendernos... que el esquema de partida de la relacion del nifio con la
madre tienda siempre a reproducirse por parte del hombre... le hace fundamentalmente
bigamo.” (11, p. 215- 216) Para aquellos varones que no han abandonado del todo al
objeto incestuoso —que no lo han abandonado suficientemente, pues el sujeto no lo
abandona nunca del todo- suele divergir el amor y el deseo: si ama no puede gozar y si
goza del objeto no lo puede amar. En lo que respecta a la cuestion del amor, el hombre
da a la mujer que ama eso que ¢l no tiene. El amor es eso, es “de acuerdo con la propia
definicion del amor, dar lo que no se tiene, es de dar lo que no tiene, el falo, a un ser
que no lo es.” (12, p. 359) No obstante, en el plano del deseo el sujeto es conducido
hacia otra mujer. Ya Freud nos habia hecho notar que en algunos hombres se juega “la
mas generalizada degradacion de la vida amorosa”, titulo que propone para el articulo
que dedica a esta cuestion. Es en otra mujer, distinta de la amada, donde aparece el
significante falo de diversas maneras, ya sea como virgen o prostituta. Es decir, el
objeto para ¢l estd quebrado en dos mitades irreconciliables, “por un lado [...] el objeto
sustitutivo, la mujer como heredera de la funcion de la madre y desposeida, frustrada del
elemento del desco. Por otro lado, este mismo elemento del deseo, vinculado a otra cosa
extremadamente problemadtica y que se presenta también con un caracter de mascara y

de marca, con un caracter, digamos la palabra en cuestion, de significante.” (12, p. 336)

En “Ideas directivas para un congreso sobre la sexualidad femenina” Lacan
precisa las caracteristicas diferenciales en hombres y mujeres con respecto al tipo de
eleccion de objeto. Dice “Si la posicion del sexo difiere en cuanto al objeto, es con toda
la distancia que separa a la forma fetichista de la forma erotomaniaca del amor.” (14, p.
696) En el hombre la eleccion de objeto es fetichista, trata de encontrar en el partenaire
algin rasgo con valor falico que cause su deseo. En los objetos elegidos el hombre
tramita su propio deseo de falo, el falo deseado por la madre. En el caso de la mujer la
eleccion de objeto es erotomaniaca. Ella busca hacerse amar por un partenaire que,

debido al hecho de que “no hay virilidad que no sea consagrada por la castracion, es un
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amante castrado o un hombre muerto” (14, p. 696) Aunque en el ambito de su deseo,
como mencionamos, ella quiere recibir aquello que €l si tiene. La satisfaccion para el
hombre queda regulada por el significante falo. Soluciona su falta en ser mediante la
impostura de quien lo tiene y de esta forma intenta despertar el deseo en la mujer a la
que se dirige. Da en el amor lo que no tiene a un ser que no lo es y, en el plano de su
deseo, se dirige hacia quien encarna el falo de alguna forma. Las condiciones eroticas,
nombradas de acuerdo a determinados significantes, le permiten relacionarse con una

mujer.

Por su parte, a la mujer el falo le permite ordenar la cuestion del amor y del
deseo. No obstante, Lacan vislumbra en ella otra vertiente de lo pulsional que no
termina por satisfacerse a este nivel. En los textos que estamos estudiando Lacan sita
algunos antecedentes de lo que, en su Ultima ensefianza, nombrara “Otro goce”. En “La
significacion del falo” Lacan propone que “es para ser el falo, es decir, el significante
del deseo del Otro, para lo que la mujer va a rechazar una parte esencial de la
feminidad, concretamente todos sus atributos en la mascarada” (18, p. 661) y comienza
“Ideas directivas para un congreso sobre la sexualidad femenina” interrogandose por las
vias de la libido en el caso de la mujer, lo que da cuenta de que podria haber para ella
algo mas allé del falo, que regula la cuestion del deseo. La medida falica no agota en la

mujer lo pulsional. (Cf. 14, p. 689)

En este ultimo escrito mencionado, retomando a Freud Lacan propone “no
reducir el suplemento de lo femenino a lo masculino al complemento del activo al
pasivo.” (14, p. 694) No hay complemento en lo que respecta a los sexos y hay una idea
de suplemento en lo referente a la feminidad. Lacan plantea que un hombre es para una
mujer el relevo que le permite a ella convertirse en “ese Otro para si misma como lo es
para ¢L.” (14, p. 695) Y un poco mds abajo agrega “Todo se puede poner en la cuenta de
la mujer en la medida en que, en la dialéctica falocéntrica, ella representa el Otro
absoluto.” (14, p. 695) Precisa, ademas, que si bien todo lo que es analizable tiene su
significacion tltima en torno al falo, hay un aspecto sexual propiamente femenino que
escapa al discurso. Se trata de “un goce envuelto en su propia contigiiidad (de la que tal
vez toda circuncision indica la ruptura simbdlica) para realizarse a porfia del deseo que

la castracion libera en el varon dandole su significante en el falo.” (14, p. 698)
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2.4. Del Edipo al amor

Del desarrollo anterior se desprende que la singularidad en la que cada sujeto
ejercita el amor, es decir, su forma de amar, depende fuertemente del modo en el que ha
transitado por el complejo de Edipo. La entrada del amor en una dialéctica simbdlica es
consecuencia de la asuncion por un sujeto de la castracion, que conlleva la puesta en
juego del falo en tanto elemento significante. Entonces, para ser capaz de “dar lo que no
se tiene” (12, p. 359) como de admitir el amor de un partenaire, el vardn tiene que
haber superado el Edipo y la mujer haber abandonado al padre como objeto de amor.
Examinaremos la lectura realizada por Lacan de algunos de los historiales freudianos
para ubicar las vicisitudes en el amor como consecuencia del vinculo inconsciente del

sujeto con los primeros objetos.

En la primera parte de este apartado, tomaremos el Seminario 4 para analizar el
destino sexual de Juanito y las particularidades en el amor a partir de la fijacion al
objeto materno. Indagaremos: las caracteristicas del padre de Juanito por las que Lacan
lo describe como carente, el conflicto que surge en el nifio con la maduracion genital, la
fobia como sustituto del padre real, la via alternativa por la que el sujeto asume su sexo,
el papel central que cumple su hermana y la vertiente predominantemente imaginaria en

la que establece y establecera sus relaciones amorosas.

En la segunda parte, nos serviremos, también, del Seminario 4 para interrogar la
posicion sexual y la forma de amar de la joven homosexual a consecuencia de su lazo al
padre. Estudiaremos: la sustitucion del vinculo de amor hacia el padre por una
identificacion con é€l, el lazo amoroso que establece con la dama convertida ella misma
en el padre, las caracteristicas del don de amor en su caso y el falo como aquello que es

amado en el Otro mas alla del partenaire.

En la tercera parte, nos detendremos en el caso Dora. Ubicaremos en el
Seminario 3: el despliegue de la neurosis bajo la forma de una pregunta, la pregunta
histérica, el verdadero objeto de amor de Dora y la funcidon que cumple para ella el Sr.
K. En el Seminario 4 situaremos: el amor en Dora a partir de su ligazon al padre, la
funcioén del padre en relacion con la falta de objeto, los accidentes histéricos como la
manifestacion del amor por un padre enfermo, la descompensacion de Dora y la

reivindicacion del amor del padre. En el Seminario 5 examinaremos: el deseo
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insatisfecho en la histeria, el deseo como deseo del Otro, la identificacion viril en Dora
y la caida de la construccion histérica. En el Seminario 8 indicaremos la consagracion

de Dora a hacer existir el falo, bajo la forma imaginaria, para apuntalar al Otro.

2.4.1. Del Edipo al amor en Juanito

En el Seminario 4 Lacan precisa el papel central del falo en la relacion
preedipica del nifio con la madre. Al ubicar el deseo de falo en la madre, se hace ¢l
mismo el objeto falaz. Aunque dicho deseo no pueda ser saciado, el nifio intenta
engafarlo. Lacan llama a este momento en el caso Juanito “el paraiso del sefiuelo”. (11,
p- 228) Al principio de la observacion, Juanito cuenta con las atenciones de su padre y
es objeto de los mas tiernos cuidados de su madre que todo se lo permite. La madre
admite cada mafiana a Juanito en el lecho conyugal como tercero, a pesar de las quejas
del padre. Este ultimo esta fuera de juego en la situacion. Juanito se encuentra en la
etapa falica imaginaria. El falo imaginario est4 en todas partes. (Cf. 11, p. 227) Juanito
lo busca en los juegos de escondite, aunque nunca estd donde se lo busca ni donde se lo
encuentra. Luego afade a esa dimension el modelo materno. En la fantasia de las “dos
jirafas” Juanito presenta dos imagenes homogéneas, aunque sea una mayor que la otra.
Lacan ubica la introduccion de la imagen materna como ideal del yo. Hace de la madre

un doble de si mismo. (Cf. 11, p. 264)

El complejo de Edipo en Juanito transcurre en el plano imaginario, vinculado
con la primera dialéctica simbdlica, la de la presencia o de la ausencia. El nifio entra en
el Edipo en una rivalidad casi fraterna con el padre -la agresividad se juega en la
relacion especular- y permanece fijado a la madre, convertida en objeto real tras las
primeras frustraciones. El vinculo permanente del sujeto con el objeto real que es la
madre como frustrante da cuenta de lo que Freud articuld respecto de la degradacion de
la vida amorosa. Todo objeto femenino sera para €l tan solo un “objeto desvalorizado,
un sustituto, una forma quebrada, refractada, siempre parcial, con respecto al objeto
materno primero.” (11, p. 209) Lo esperado es que se produzca en algin momento el
pasaje al plano de la relacion simbdlica, que la madre pase al lugar del Otro con
mayuscula -en vez de ser solo alguien que el nifio llama y vuelve a llamar- y que el
objeto deje de ser el objeto imaginario con el que se puede hacer trampa. Es en este

punto que la castracion juega un papel esencial.

91



Para elevar el falo a objeto simbolico se requiere, primero, que el pene del nifio
sea momentaneamente anulado por el padre, quien luego lo devuelve en caracter de
simbolo. Por eso Lacan sefala “Solo partiendo del hecho de que, en la experiencia
edipica esencia, es privado del objeto por quien lo tiene y sabe que lo tiene, el nifio
puede concebir que ese mismo objeto le serd dado algun dia.” (11, p. 211) Se trata del
juego de que gana el que pierde. (Cf. 11, p. 211) La asuncion del signo de la posicion
viril tiene como punto de partida la castracion. La presencia real del padre es
fundamental -aunque siempre se encuentre bajo la forma imaginaria de padre terrorifico.
El mismo satisface, por un lado, el goce de la madre, le da a ella aquello que estuvo en
juego en la privacion falica, y, por otra lado, al cumplir en lo imaginario el papel del
castrador, permite al nifio salir de la encrucijada en la que se encuentra frente al deseo
materno. No obstante, lo que complica a Juanito es que su padre es carente. (Cf. 11, p.
401) No es ¢l sino la madre quien dicta la ley al nifio. La madre no hace caso de su
palabra. (Cf. 11, p. 224) Lacan ubica al padre de Juanito dentro de esa clase de hombres
que aman demasiado a la mujer, estableciendo un tipo de amor idealizado,

marcadamente imaginario, que conduce al sujeto a cuestionar la potencia paterna.

La crisis llega con la maduracion genital. La pulsion interviene bajo la forma de
una irrupcion perturbadora y a Juanito le resulta ain mas dificil soportar su pene real,
precisamente, porque no estd amenazado. (Cf. 11, p. 367) En ese punto surge la
angustia. El nifio se confronta con la hiancia que hay entre cumplir con una imagen, ser
todo lo que la madre quiere, y tener algo real para ofrecer. (Cf. 11, p. 228) Hay una gran
diferencia entre aquello por lo que ¢l es amado y lo que ¢l puede dar. Esto ultimo se le
antoja como miserable y seguir siendo el objeto de placer de la madre lo deja en estado
de pura pasividad. Si el padre interviene provee el orden de la ley y el asunto ya no
queda en manos del nifio. El problema es que en el caso de Juanito no se produce nada

parecido.

El nacimiento de su hermana es otro elemento real que complica a Juanito.
Desde su llegada, ¢l se siente desplazado de la situacién en la que se encontraba en
relacion a sus padres. (Cf. 11, p. 259) En ambos casos, Juanito responde con la
construccion de fantasmas vy, asi, resitua los elementos intolerables, una vez elevados al
nivel significante, en el registro imaginario. (Cf. 11, p. 261) El armado de la fobia y su
analisis le posibilitan al nifio agujerear a la madre (Cf. 11, p. 407) para poder tomar

distancia con respecto a ella. Para lograrlo, Juanito se sirve de una identificacion
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imaginaria que establece con Ana. Primeramente, hace de ella un objeto presente desde
siempre. En cuanto es una idea, un ideal, Juanito hace a su hermana montar a caballito
sobre el caballo de la angustia. Si Ana doma al caballo, ¢l también podra hacerlo. (Cf.

11, p. 371)

El caballo es, en parte, la madre. Cuando Juanito ubica que no puede seguir
satisfaciéndola, supone que ella va a satisfacerse como €l lo hace cuando ella le rehtsa
el amor, es decir, lo va a morder. (Cf. 11, p. 361) No obstante, para Lacan el caballo es,
principalmente, el padre. Al no contar con un padre que muerda, que castre, Juanito se
inventa uno. El mordisco es tanto deseado como temido. El objeto fobico desempena el
papel que, por una carencia real, no desempefia el padre. El caballo juega un papel
metaforico. (Cf. 11, p. 401) Con respecto a Ana, Lacan ubica que la relacion de Juanito
con ella dara su estilo y su tipo a toda su vida amorosa. Ella representa para ¢l “ese
término alejado, mas allé de lo que le resulta accesible al amor, que es el objeto de amor

idealizado, a saber, esa girl- phallus que fue el punto de partida.” (11, p. 279)

Juanito asumiré su sexo de una forma marcada por una deficiencia, ya que no ha
pasado por el complejo de castracion, sino que ha quedado identificado al objeto del
deseo materno. Su vinculo con las mujeres serd de caracter imaginario. Lacan dice “Sin
duda, Juanito amard a las mujeres, pero en su caso seguirdn fundamentalmente
vinculadas con una especie de puesta a prueba de su poder. Por eso mismo precisamente
todo nos indica que nunca dejard de temerlas. Por asi decirlo, ellas seran sus duefias.”
(11, p. 338- 339) Juanito es un creador, inventa nifias de su suefio. La mujer estara para
¢l vinculada al fantasma de esas hermanas- hijas alrededor de las cuales gird su crisis
infantil, “el partener femenino no se habra engendrado a partir de la madre, sino a partir
de los hijos imaginarios que ¢l puede hacerle a la madre, herederos a su vez de ese falo
alrededor del cual ha girado todo el juego primitivo de la relacién de amor, de captacion
de amor, con la madre.” (11, p. 387) Sobre el final, Juanito se sitGia en una paternidad
imaginaria, sustituye a su madre y como ella él también tiene hijos. Es la abuela la que

aparece proveyendo el tercer término, lo minimo necesario, para equilibrar la situacion.

2.4.2. Del Edipo al amor en la joven homosexual

En el Seminario 4 Lacan aborda el caso de la joven homosexual analizado por

Freud. Lacan recuerda que se trata de una muchacha vienesa de buena familia y
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reconoce que para una familia de esta clase de la Viena de 1920 mandarle alguien a
Freud era dar un paso considerable. Los padres se deciden a consultar porque la nifia de
18 afios, guapa, inteligente y de clase social muy elevada, segin la describen, iba detras
de una persona diez afios mayor que ella. Esta tltima era considerada mujer de mundo o
“mundana”. La relacion que la chica mantiene es verdaderamente pasional, lo que hace
dificil su relacion con su familia. Lacan destaca que este Ultimo punto no es un dato
menor, ya que el enfurecimiento del padre por el asunto es el motivo por el cual la chica
lleva la relacion como la lleva. Frecuentar a la dama, exhibirse como lo hace, constituye

una especie de tranquilo desafio hacia ¢él. (Cf. 11, p. 105)

En su actitud de jugar con el peligro, la joven solia pasearse con la dama casi
debajo de la ventana de su casa. Lacan ubica el momento critico de la situacion cuando
“un dia el padre sale y las ve. Como hay gente, les lanza una mirada fulminante y se va.
La dama le pregunta a la chica quién es esa persona —Es papd, no parece muy contento.
Entonces, la dama se lo toma muy mal.” (11, p. 106) La dama, que habia mantenido con
la joven una actitud muy reservada y no tenia ganas de meterse en complicaciones, le
dice que en esas condiciones no iban a continuar viéndose. Inmediatamente, la chica va

y se tira desde un cercano puente hacia el ferrocarril. Cae. (Cf. 11, p. 106)

Hasta ese momento, segun Freud, la chica habia tenido un desarrollo
aparentemente normal. Parecia bien orientada. Hacia los trece o catorce afos cuidaba a
un nifio pequeno, hijo de unos amigos de sus padres. Freud explica el caso a partir de la
orientaciéon normal de la nina de su deseo de obtener un hijo del padre. Ya en su
infancia pudo apreciar, con respecto al mayor de sus dos hermanos, la diferencia. Ella
era carente del objeto deseable. El deseo de pene se sustituye en la nifia por el deseo de
hijo. La joven elije en la adolescencia la via de una toma de posesion del nifio y se
ocupa de ello. Lacan aclara que haber encontrado en un nifio real un sustituto al pene
imaginario, del que estd fundamentalmente frustrada la mujer, da cuenta en esta joven
de la acentuacion de la necesidad y del dramatismo del caso. (Cf. 11, p. 131) El
problema es que durante este tiempo el padre da realmente un nifio, pero no a ella sino a

su madre. Ahi se detiene esa especie de amor maternal que la chica desplegaba.

A partir de alli hay una inversion en la orientacion sexual del sujeto. Empieza a
frecuentar mujeres. Freud considera el fendomeno como reactivo. Aparece el
resentimiento contra el padre, se muestra agresiva contra ¢él. Lacan dice que se trata de

uno de esos casos en que “la decepcion debida al objeto del deseo se traduce por una
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inversion completa de la posicion —el sujeto se identifica con dicho objeto, lo que
equivale, como Freud lo articula en una nota, a una regresion al narcisismo.” (11, p.
107) La tentativa de suicidio, que surge luego de que el objeto de su apego homodlogo
se le opone, constituiria una vuelta hacia el sujeto de la agresion sentida hacia el padre.
La situacion se reduce a los objetos que estan verdaderamente en juego. Caer del
puente, niederkommt, simboliza, segiin Lacan, la caida de un nifio en el parto, es decir,

representa un nacimiento. La caida da cuenta de que la joven ya no puede sostener nada.

Lacan ubica en el centro de la escena la institucion de la falta en la relacion con
el objeto. Por un lado, se ubica la referencia al objeto imaginario, el deseo de obtener un
hijo del padre. Por otro lado, esta el objeto real, el hijo que el padre da a la madre.
Lacan aclara que es en el plano simbolico, y no ya en el plano imaginario, donde la
joven se satisfacia con ese hijo. Esto la sostenia en la relacion entre mujeres porque
estaba instituida la presencia paterna, el padre fundamental, el padre que serd siempre
cualquier padre que de un hijo. Ahora bien, Lacan sefala “La presencia del hijo real, el
hecho de que el objeto se encuentre ahi, real por un instante, y se haya materializado al

tenerlo su madre, junto a ella, la hace volver al plano de la frustracion.” (11, p. 112)

En ese punto, la joven entabla su relacion con la dama. Se trata de un amor
apasionado, platonico. Se dedica a servirla, le entrega su pasion como un don. Es un
amor ideal, que prescinde de la satisfaccion. Freud reserva este tipo de amor, que vive
en la devocion, al registro de la experiencia masculina. Lacan se pregunta, en este
punto, qué es lo que se desea mas alla del objeto amado, pues el amor apunta a algo
distinto. Lo que se desea propiamente en la mujer amada es lo que le falta, el objeto
primordial que el sujeto busco primero en el hijo. Lacan concluye, “En el punto mas
extremo del amor, en el amor mas idealizado, lo que se busca en la mujer es lo que le
falta. Lo que se busca mads alla de ella misma, es el objeto central de toda economia

libidinal —el falo.” (11, p. 112)

Lacan toma el esquema Z para ubicar las posiciones en juego:

95



Madre imaginaria Niflo real

Pene imaginario Padre simbolico

El padre, que era simbolico, a partir de la crisis pasa a lo imaginario. Desde esta
posicion, es decir, desde la identificacion de la joven con el padre, ella ama a la dama.
La ama como hombre, en posicion viril. Por su parte, la dama ha sustituido al objeto de
amor de la joven que era el nifio. En lo simbdlico queda ubicado el pene que, en
principio, se encontraba en el plano imaginario. Es el pene simbdlico lo que en el amor,
en su punto mas elaborado, estd mas alla del sujeto amado. Lacan explica que lo que
estaba articulado de forma latente en el Otro con mayuscula empieza a articularse de
forma imaginaria, motivo por el cual se arma la relacion al modo de la perversion. “La
joven se identifica con el padre y desempefia su papel. Se convierte ella misma en el
padre imaginario. Se queda igualmente con su pene y se aferra a un objeto que no

tiene.” (11, p. 131)

Nifo Dama real

Padre imaginario Pene simbdlico

Centrar el amor en lo que el objeto no tiene ubica, para Lacan, el corazon de la
relaciéon amorosa. Sin embargo, no se puede pasar por alto que la particularidad en la

que se juega el amor en el caso de la joven homosexual esta, de todas formas, dirigida al
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padre. En el inconsciente de la joven se mantiene la promesa de recibir un hijo de él y
en su amor por la dama le ensefa al padre el modelo del amor absolutamente
desinteresado, el amor por nada. Es como si la chica quisiera mostrarle al padre qué es
un verdadero amor, el amor que ¢l le ha negado. Ella pretende dar a ver como se puede

amar a alguien, no por lo que tiene, sino por lo que no tiene. (Cf. 11, p. 147)

2.4.3. Del Edipo al amor en Dora

Freud escribe “Fragmento de andlisis de un caso de histeria” en 1901. Lacan
analiza el material en varios momentos de su ensefanza, destacando algun punto cada
vez. En el Seminario 3, haciendo un contrapunto con la psicosis, Lacan sefiala que la
neurosis toma la forma de una pregunta, a partir de la falta de material significante para
decir sobre lo femenino y la muerte. En el caso de la histeria, la misma toma la siguiente
forma: ;qué es ser una mujer? o ;coOmo goza una mujer? Ahora bien, la particularidad
que tiene la pregunta neurética es que se formula desde el yo. (Cf. 10, p. 249) La
relacion del narcisismo es la relacion imaginaria central para el vinculo entre los seres
humanos. Es el medio por el cual se logra toda cautivacion erotica del otro. Es asi,
también, la base de la tension agresiva. Por eso, la hiancia de la relacion imaginaria
exige la regulacion que otorga el orden simbolico. En este contexto, la derivacion
neurética hacia el circuito imaginario, al tiempo que implica la acentuacion de la
relacion fantasmatica, impide al sujeto llegar hasta el lugar donde la pregunta no tiene

respuesta. (Cf. 10, p. 248)

Lacan precisa que Freud tarda en ubicar la duplicidad subjetiva implicada en
Dora. Se pregunta qué es lo que ella desea, antes de preguntarse quién desea en Dora. El
objeto que verdaderamente le interesa a Dora es la Sra. K, la amante de su padre. Ella es
el objeto de su amor, pues constituye para Dora la pregunta acerca de lo femenino. El
Sr. K, por su parte, le sirve a Dora de yo. Ella esta identificada a él. A partir de alli sus
sintomas cobran sentido. Debido a la ausencia a nivel significante para decir sobre lo
femenino, la nifia necesita tomar la imagen del otro sexo como base de identificacion.
Cuando Dora se pregunta qué es ser una mujer, intenta simbolizar el 6rgano femenino.
La identificacion imaginaria al hombre, portador de pene, le sirve de instrumento en su
intento de acercarse a lo que no puede representar. (Cf. 10, p. 254) Se trata de la
identificacion viril en la histeria. La histérica es alguien cuyo objeto es homosexual y

aborda el objeto homosexual por identificacion con alguien del otro sexo. La mediacion
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del Sr. K es lo que le permite a Dora mantener con la Sra. K una relacién soportable.
Por eso el equilibrio de la relacion se rompe cuando el Sr. K dice “Mi mujer no es nada
para mi”. Si su mujer no es nada para €I, entonces €l ya no cumple para Dora la funcion
que tenia. A partir de ese momento, la situaciéon se descompensa y ella arma un

sindrome de persecucion vinculado a su padre.

En el Seminario 4 Lacan indaga el amor en Dora. Compara a Dora con la joven
homosexual. En ambos casos tenemos los mismos personajes. En principio, un padre,
una hija y una dama alrededor de la cual todo gira. Una intencion de suicidio acaba
alarmando a la familia y el singular equilibrio en el que se habia mantenido el conjunto
social se rompe. Dora, el padre, la Sra. K y el Sr. K sostienen una especie de cuarteto.
La madre esta ausente de la situacion. Lacan da cuenta de la posicion de Dora en el
amor en funcion de la forma en la que ha transcurrido para ella el Edipo y de su vinculo
con el padre. Explica, “Dora es una histérica, es decir, alguien que ha alcanzado la crisis
edipica y que, al mismo tiempo, ha podido y no ha podido franquearla. Hay una razén
para ello —es que su padre, al revés que el padre de la homosexual, es impotente. Toda la

observacion descansa en la nocion central de la impotencia del padre.” (11, p. 141)

Con Dora Lacan ejemplifica la funcion del padre en relacion con la falta de
objeto. En torno a la dialéctica de la frustracion, el objeto de satisfaccion deviene objeto
simbdlico, es decir, solo vale como don en tanto signo de amor del Otro -que puede o no
responder. En este contexto, es el padre de quien la nifia espera, luego, recibir
simbolicamente el objeto faltante. Ahora bien, el padre de Dora es impotente, motivo
por el cual no da lo que esta en juego en la frustracion. No lo da porque no lo tiene y
esto es para Dora constitutivo de su posicion. (Cf. 11, p. 142) Ella sigue muy vinculada
al padre de quien no recibe el falo. Por ello, su historia empieza a la edad de la salida
del Edipo. Lacan explica que los accidentes histéricos son manifestaciones del amor por
un padre enfermo y, en relacion con este caso, dice “El amor que Dora le tiene a ese
padre es en tal caso estrictamente correlativo y coextensivo de su disminucion.” (11, p.

142)

Dora indaga qué es el amor a partir de la relacion de su padre con la Sra. K, se
pregunta qué es lo que el padre ama en la Sra. K, qué ama mas alld de ella misma. Se
aferra a lo que el padre ama en otra en la medida en que no sabe lo qué es. (Cf. 11, p.
143) Proyecta en la Sra. K la pregunta acerca de lo femenino y manifiesta dicha

pregunta en sus sintomas. Si un sujeto ama a partir de su falta, es decir, da en el amor
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aquello que no tiene, lo da de forma gratuita, lo que ama en un partenaire esta, también,
estrechamente vinculado con la falta, con lo que al Otro le falta, el falo simbolico que
existe en tanto ausencia. (Cf. 11, p. 144) Lacan explica que Dora se situa en algun lugar
entre su padre y la Sra. K y se siente satisfecha con que se mantenga esta posicion. El
padre suple el don simbodlico con dones materiales que se reparten entre su amante y su
hija. Sin embargo, como con esto no alcanza, por intermedio del Sr. K Dora reintegra en
el circuito el falo y considera, a partir de su propio interés, que este ultimo participa de

la adoracion de la Sra. K. (Cf. 11, p. 145)

La situacion se descompensa no cuando el Sr. K le dice que la ama, sino cuando
¢l dice que junto a su mujer no hay nada. Dora tolera ser amada por el Sr. K en la
medida en que la Sra. K sea algo para ¢€l. Pero, no puede tolerar que ¢l sdlo se interese
por ella. Si este ultimo solo esté4 interesado en ella, su padre sélo se interesa por la Sra.
K. Ella le da una bofetada. Lacan recuerda que, segtn el principio de la institucion del
intercambio y de la ley, la mujer es un objeto de intercambio. No obstante, “si ella no a
renunciado a algo, es decir, al falo paterno como objeto de don, no puede concebir nada,
subjetivamente hablando, que haya de recibir de otros, es decir, de otro hombre. En la
medida de su exclusion de la primera institucion del don y de la ley en la relacion
directa del don de amor, s6lo puede vivir esta situacion sintiéndose reducida pura y
simplemente al estado de objeto.” (11, p. 146) A partir de este momento, Dora comienza
a reivindicar, de forma extremadamente intensa, el amor del padre, amor que hasta ese
momento consideraba que recibia por mediacion de otra. (Cf. 11, p. 147) Dora no solo
habia estado siempre al tanto de dicha relacidon, sino que se mostraba mas que

complaciente hasta que se le vuelve intolerable.

En el Seminario 5 Lacan realiza un contrapunto entre ¢l deseo en la histeria y en
la neurosis obsesiva. Recuerda que para el neurdtico es necesario que haya un deseo
mas alld de la demanda. En el caso de la histeria, el sujeto necesita crearse un deseo
insatisfecho para que el mismo no sea del todo capturado por la palabra del Otro. El mas
alla de la relacion con la palabra se introduce a partir del falo. Lacan ejemplifica con
Dora como se produce en estado puro el deseo del Otro. Antes del analisis Dora
encuentra una feliz solucion. Por un lado, dirige a su padre su demanda de amor, y eso
va bien porque su padre tiene un deseo insatisfecho por ser impotente. Por otro lado,
apoya el deseo del Otro. El deseo de la histérica no es el deseo de un objeto sino el

deseo de un deseo. Donde ella convoca su deseo encuentra el deseo del Otro. Lacan
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explica que la Sra. K es el objeto del deseo de Dora porque es el deseo del padre. (Cf.
12, p. 376) Para el mantenimiento de este equilibrio es necesario que Dora consiga en
alguna parte una identificacion de si misma que le proporcione un equilibrio y le
permita saber donde estd. La identificacion en la histeria es con un otro con mintscula,
es decir, un objeto. (Cf. 12, p. 377) En la medida en que reconoce en otro los indices de
su deseo, cuando ubica que ella o €l se encuentran frente al mismo problema de deseo
que ella o ¢l, se produce la identificacion. En este caso, Dora se identifica con el Sr. K

que, a diferencia del padre, es otro en posicidon de satisfacer el deseo.

Todo se sostiene mientras haya un deseo que no pueda satisfacerse ni para Dora
ni para el padre. En este eje, Dora no puede tolerar cuando el Sr. K dice que su mujer no
es nada para ¢l. En ese momento se hunde su construccion histérica, estructurada de
forma homosexual. (Cf. 12, p. 378) Ella estaba identificada con las insignias del Otro,
con las insignias masculinas que le ofrece el Sr. K y no su padre. Ella no lo ama pero ¢l
le es indispensable y es indispensable que ¢l desee a la Sra. K. Una vez que esto cae,
“vuelve entonces a la demanda pura y simple, a la reivindicacion del amor de su padre,
y entra en un estado casi paranoico cuando se concibe como lo que ella es mucho mas
objetivante para su padre, o sea como un objeto de intercambio.” (12, p. 378) En ese
momento, Dora vuelve al nivel primitivo de la demanda y le exige al padre que se ocupe

de ella, que le de amor, todo lo que no tiene.

En el Seminario 8 Lacan considera el caso Dora desde la perspectiva del falo en
tanto presencia real. El mismo detiene la remisién que tiene lugar en la cadena de los
signos. Es alrededor del falo que se elaboran los efectos sintomaticos del complejo de
castracion. (Cf. 21. p. 279) El Sr. K es el objeto a, es decir, el lugar donde se encuentra
el fantasma en tanto soporte del deseo. Sin embargo, Dora apunta a otra cosa, al Otro
absoluto en el que ella cree. La Sra. K es la encarnacion de la pregunta ;qué es una
mujer? Entonces, la pregunta ;Qué soy yo? tiene para Dora un sentido. Ella encuentra
ahi, sin saberlo, el ®@ respondiendo. Por eso recurre a todas las formulas de sustituto de
ese signo. Su padre es impotente con la Sra. K, ella hara la copula, se consagrara a ello.
Y como todavia no es suficiente, hard intervenir la imagen que la sustituye a ella del Sr.
K. Por eso, al decirle mi mujer no es nada para mi, a saber, no me la pone tiesa,
entonces, qué es ¢l para ella. Lacan subraya “Porque para Dora la cuestion, como para
toda histérica, es ser la procuradora de este signo en su forma imaginaria... Ella

intercambia su deseo contra este signo... Es lo unico que le importa, y por eso,
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identificandose con el drama del amor, se esfuerza en reanimarlo, a ese Otro, en volver

a apuntalarlo, a repararlo.” (21, p. 281)
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CAPITULO III:

EL AMOR EN TORNO A UN VACIO
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3.1. El reqgistro real en los "60

En el Seminario 7, La ética del psicoanalisis, el registro real formaliza su
entrada a la teoria psicoanalitica por medio de la conceptualizacion sobre el objeto que
Lacan, primero, denomina “la Cosa”. La misma constituye el resto de la operacion a
partir de la cual adviene el sujeto como efecto de la marca del significante sobre el
viviente y da cuenta de lo que queda del goce que no termina de ser expulsado del

campo de lo simbdlico. Para este apartado nos serviremos de dicho seminario.

En la primera parte, precisaremos: la articulacion del registro real por medio de
“la Cosa”, la nocién de extimidad, la particularidad del goce que la Cosa conlleva y la

disyuncion entre los registros simbolico y real en esta etapa.

En la segunda parte, estudiaremos los antecedentes freudianos del término la
Cosa. Analizaremos: el “mas alld del principio de placer”, que se opone tanto al
principio de placer como al principio de realidad freudiano; la division original de la
experiencia que constituye el “complejo del proéjimo”, a partir del cual Freud propone el
término Ding; el objeto perdido como guia del deseo; la cobertura edipica del objeto que

Lacan expone en este momento; y la intervencion paterna en relacion al goce.

En la tercera parte, ubicaremos: la conceptualizacion freudiana sobre el malestar;
el mal contenido en el nucleo del sujeto que se presentifica en el otro, la ética del
psicoandlisis orientada por el campo de la Cosa y el deseo, la ética de Kant instaurada a
partir de la pura aplicacion de una maxima universal y la ética de Sade regida por el

goce erigido en imperativo.

3.1.1. “La Cosa”

Como efecto de su insercion en el mundo del lenguaje, el viviente sufre un
efecto de mortificacion. El lenguaje fragmenta el cuerpo, lo quiebra segun la
articulacion significante dando lugar a la aparicion de un sujeto que se constituye
dividido por un significante para otro significante. Como consecuencia de esta
operacion, el cuerpo queda poblado de significantes pero limpio de goce. Sin embargo,
este ultimo no logra ser expulsado del todo. El resto de goce no sacrificado queda

ubicado en un campo reservado que Lacan denominado, en este momento, vacuola. (Cf.
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20, p. 184) Anteriormente, Freud ya habia situado las zonas erdgenas como zonas de
borde de goce. A esta altura Lacan define a “La Cosa” como aquello que de lo real, un
real que todavia no tenemos que limitar, lo real en su totalidad, “aquello que, de lo real

primordial... padece del significante.” (20, p. 146)

Si bien el objeto ha sido expulsado del cuerpo de lo simbdlico no deja de estar
inmerso en ¢€l, esta en el centro pero excluido. Por eso en relacion con él Lacan dice es
“ajeno a mi estando empero en mi nacleo” (20, p. 89), lo que constituye cierta paradoja.
Se trata de un objeto extrafio que habita en el Otro que es el sujeto para si mismo desde
el momento que habla. Por estar al mismo tiempo afuera y adentro, constituye un goce
que no es vivido del todo como propio. Para dar cuenta de la exterioridad intima que
conlleva dicho objeto Lacan usa la palabra “extimidad.” (20, p. 171) La misma
manifiesta la particular relacion del significante y del goce o, en otros términos, de lo
simbodlico y de lo real. Dichos registros se encuentran para Lacan disjuntos a esta altura.
No hay posibilidad alguna de acceder a “la Cosa”, la misma conlleva un limite
imposible de franquear —aunque algunos sujetos hagan repetidos intentos de
transgresion. (Cf. 20, p. 231) Por eso, en este momento de su ensefianza, Lacan ubica
que el problema del goce se presenta “envuelto en un campo central, con caracteres de
inaccesibilidad, de oscuridad y de opacidad, en un campo rodeado por una barrera que

vuelve su acceso al sujeto mas que dificil.” (20, p. 253)

Para construir su concepto, Lacan se sirve del término Ding que toma, en gran
parte, de Freud. Das Ding constituye aquello con lo que el sujeto se relaciona antes de
toda represion, aquello que no va a entrar en el campo del significante y, por eso,
aparece como objeto perdido, primer exterior en el interior mismo del campo de las
representaciones. En sus elaboraciones, Lacan también toma en consideracion los
desarrollos acerca del objeto interno realizadas por Melanie Klein. La doctrina kleiniana

coloca en el lugar de la cosa el cuerpo de la madre. (Cf. 20, p. 145)

3.1.2. Objeto perdido freudiano

La introduccion del término real tiene relacion con el movimiento que atraviesa
todo el pensamiento de Freud. Este ultimo parte de una primera oposicion entre
principio de placer y principio de realidad para, a partir de una serie de oscilaciones,

culminar al final de sus desarrollos acoplando ambos principios a los que opone el “Mas
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alla del principio de placer” —titulo que da nombre a una de sus obras mas trascendentes
escritas en 1920- donde se manifiesta lo que Freud llama instinto de muerte. (Cf. 20, p.
31) El principio de realidad, finalmente, no es mds que una prolongacidon, una
aplicacion, del principio del placer. Lo que surge “més alla” es lo que gobierna el
conjunto de la relacion del hombre con el mundo. (Cf. 20, p. 31) Este “mas alla del
principio del placer”, es decir, de lo que puede ser soportado por la constitucion
simbolico-imaginaria de la realidad —en términos de Lacan- es lo que se relaciona
directamente con el registro real y esta ligado a ese objeto perdido al que quedo ligado

el sujeto en su goce.

Ya en el texto “Proyecto de una psicologia para neurdlogos”, redactado en 1895,
es posible ubicar el modo en el que Freud entrevid dicho real. Alli se interroga por la
primera aprehension de la realidad por parte del sujeto. Para ello, plantea lo que él
denomina “el complejo del projimo”. El mismo se separa en dos partes. Una de ellas se
impone como un aparato constante que permanece unido como cosa. De este lado queda
el Ding, “el elemento que es aislado en el origen por el sujeto, en su experiencia del
Nebenmensch, como siendo por naturaleza extranjero, Fremde.” (20, p. 67) Del otro
lado, tenemos todo lo que en el objeto es cualidad y puede ser formulado como atributo,
cae dentro del proceso secundario y constituye las representaciones primitivas. A partir
de ellas se jugara el destino de lo que podra ser reglado segun el principio de placer
displacer. Se trata de una division original de la experiencia de la realidad. (Cf. 20, p.

67)

El projimo es para el recién nacido un Otro no tomado atn por el significante y
que para Freud representa a la madre o, mejor dicho, a ese Otro prehistdrico. Por ser
previo a la simbolizacion se trata de un elemento extrafio, elemento aislado en el origen
como siendo extranjero. Fue la primera cosa que pudo separarse de todo lo que el sujeto
comenzd a nombrar y articular. (Cf. 20, p. 103) Este elemento desde siempre perdido
da, por su parte, lugar a la constitucion del campo de las representaciones y produce un
empuje constante en direccion al mismo. Tomando a Freud, Lacan explica “El Ding
como Fremde, extranjero e incluso hostil a veces, en todo caso como el primer exterior,
es aquello en torno a lo cual se organiza todo el andar del sujeto.” (20, p. 68) Pues dicho
objeto se identifica con “la tendencia a volver a encontrar que, para Freud, funda la
orientacion del sujeto humano hacia el objeto.” (20, p. 74) El Ding es la referencia en

relacion al deseo. El objeto da la ley y el principio de placer indica los trayectos. A nivel
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de las representaciones la Cosa no estd, aparece como ausente. No existe objeto bueno y
objeto malo, explica Lacan, existe lo bueno y lo malo y después la Cosa. Lo bueno y lo
malo ya entran en el orden de las representaciones y orientan la posicion del sujeto
segun el principio de placer en relacion a lo que nunca serd mas que representacion. (Cf.

20, p. 80)

Todo lo que fue desarrollado en la linea de la interpsicologia madre- hijo es para
Lacan un inmenso desarrollo del caracter esencial de lo materno, dice “la madre, en
tanto que ocupa el lugar de esa cosa, de das Ding” (20, p. 84) El correlato de la madre
en el lugar de la Cosa es el deseo del incesto, el gran hallazgo freudiano. El deseo del
incesto es el deseo mas fundamental y su interdiccion el principio de la ley primordial,
la introduccion del significante y su combinatoria. Detras del deseo del incesto de lo que
se trata es de la relacion inconsciente con la Cosa. Lacan indica “El deseo por la madre
no podria ser satisfecho pues es el fin, el término, la abolicion de todo el mundo de la
demanda.” (20, p. 85) La interdiccion del incesto es la condicion para que subsista la
palabra -en su ultima ensefianza, Lacan desligara lo real de la cobertura edipica,
propondrd pensarlo en términos logicos y lo definira a partir de lo imposible de

simbolizar.

Lacan expresa “solo tuve conocimiento de la Cosa por la ley... yo estaba vivo
antafio sin la ley. Pero cuando el mandamiento llego, la Cosa ardid, llegé de nuevo,
mientras que yo encontré la muerte.” (20, p. 103) La ley es aquello que le llega al sujeto
desde la intervencion paterna. Esta ultima, al redoblar y nombrar como castracion la
falta presente en la estructura por el hecho de habitar el lenguaje, sefiala como prohibido
aquello que es imposible. Entonces, si bien el lenguaje mortifica, porque quita al
viviente el goce del cuerpo, la articulacion al falo que el padre otorga con su operatoria
permite al sujeto el encausamiento del resto de goce en los carriles del deseo. La ética
psicoanalitica es, justamente, una ética que tiene como orientacion el deseo del sujeto.
La misma, en linea con la funcién paterna, otorga la posibilidad de regular lo mortifero

ineliminable y de hacer transitar el goce en las sendas del deseo.

3.1.3. ;Qué ética?

Lacan entiende que es Freud quien se acerco al problema del mal mas que

cualquier otro, al ubicar el empuje de la pulsion mas alla del principio de placer. (Cf. 20,
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p- 129) Desde el inicio de sus desarrollos, Freud entrevid algo que se presenta con un
caracter muy particular de maldad. (Cf. 20, p. 111) A partir de su segunda topica,
trabajada en “El yo y el ello”, se percata de que para seguir el camino de su satisfaccion
el hombre debe contornearla, es decir, mantenerse dentro de cierto limite. (Cf. 20, p.
119) Lo delimita cada vez mas y lo articula con mayor precision en “El malestar en la
cultura”, articulo publicado en 1930. Alli diferencia la satisfaccion de un goce en estado
primero de las formas desviadas de satisfaccion que propone la civilizacion. Si
seguimos el malestar en la cultura ubicamos que el goce es un mal. Es un mal porque
entrafia el mal del prdjimo. Por eso, Freud se horroriza del mandamiento que indica
“ama al projimo como a ti mismo”. Ahi surge la presencia de esa maldad fundamental.
Lacan se pregunta “;Y qué me es mas proximo que ese projimo, que ese nucleo de mi
mismo que es el del goce, al que no 0so aproximarme? Ples una vez que me aproximo a
¢l... surge esa insondable agresividad ante la que retrocedo.” (20, p. 225) En tanto la
mediacién de la ley falta, el projimo presentifica la agresividad inconsciente que
contiene ese nucleo temible que pertenece al sujeto. Este ultimo retrocede en amar a su
préjimo como a si mismo en la medida en que en ese horizonte hay algo que participa
de una intolerable crueldad. (Cf. 20, p. 234 y 235) Al término de su pensamiento Freud
ubica, en la misma linea, la reaccién terapéutica negativa. El malestar resulta

ineliminable.

El campo de la Cosa, es decir, el vinculo del sujeto con el objeto y el modo de
tratamiento del mismo, que conlleva en el horizonte la relacion del sujeto con el deseo,
define para el psicoanalisis su ética. Por eso, Lacan dice “Propongo que de la tinica cosa
de la que se puede ser culpable, al menos en la perspectiva analitica, es de haber cedido
en su deseo.” (20, p. 379) Y luego agrega “Lo que llamo ceder en su deseo, se
acompafia siempre en el destino del sujeto- lo observaran en cada caso, noten su
dimension- de alguna traicion. O el sujeto traiciona su via, [0] se traiciona a si mismo.”
(20, p. 381) No obstante, Lacan examina en el Seminario 7 otras éticas: la ética de Kant
y la ética de Sade. Desde perspectivas muy disimiles, ambos entrevieron la funcion de
das Ding. Mientras para el primero la moral se transforma en pura y simple aplicacion
de una maéaxima, la actitud ética del segundo consiste en realizar al extremo la
asimilacion con el mal absoluto. No existe el Soberano bien, el bien como objeto de la
investigacion filoséfica en lo concerniente a la ética es negado por el psicoandlisis.

Tampoco es posible establecer el goce como imperativo y acceder al espacio del
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projimo. Tanto Kant como Sade sitGan un imposible en donde Lacan reconoce la
topologia del deseo en relacién a un vacio. Si “al tu debes de Kant, se sustituye
facilmente el fantasma sadiano del goce erigido en imperativo” (20, p. 375), Lacan

concluye que uno es el reverso del otro.

Kant vislumbro la funcién de das Ding por las vias de la filosofia de la ciencia.
La ley moral que propone es pura y simple aplicacion de una méxima universal, una
trama significante pura despojada de toda relacion con los individuos. En sus textos “La
critica de la razon pura” y “La critica de la razon practica” Kant propone una moral que
se desprende de toda referencia a un sujeto cuando explica que ningin wohl, objeto de
una pasion cualquiera, debe entrar en la finalidad de la misma. Su definicién de la
accion moral establece “haz de modo tal que la maxima de tu accion pueda ser
considerada como una maxima universal”. (20, p. 95) No toma en cuenta que no se
puede actuar segun un universal cuando la subjetividad esta implicada. Dicha maxima
ha tomado a lo largo de la historia, por la insistencia de la ciencia, un caracter
extremista e insensato. (Cf. 20, p. 96) El Gute, das Ding, es el objeto mas alla del
principio del placer que comanda la maxima, en tanto, el wohl es el objeto que designa
el bien del sujeto, el confort, y regla la distancia con el primero. Mientras la moral
tradicional se instalaba en lo que se debia hacer en la medida de lo posible, “Kant nos da
el franqueamiento cuando plantea que el imperativo moral no se preocupa por lo que se
puede o no se puede. El testimonio de la obligacion, en la medida en que nos impone la
necesidad de una razén préctica, es un tu debes incondicional.” (20, p. 375) Para Lacan
la paradoja de la conciencia moral es que “se muestra mucho mas exigente en la medida
en que es mas refinada —tanto mas cruel cuanto menos la ofendemos de hecho- tanto
mas puntillosa en la medida en que la forzamos, mediante muestra abstencioén en los

actos a ir a buscarnos en la intimidad de nuestros impulsos y deseos.” (20, p. 112)

Sade, por su parte, permite ubicar el esfuerzo del perverso en intentar franquear
el limite para poder reencontrase con el objeto. En su obra “La filosofia en el tocador”
Sade propone, luego de la caida de la monarquia, el advenimiento de una verdadera
republica que consistiria en tener el “derecho a gozar de cualquier prdjimo como
instrumento de nuestro placer.” (20, p. 98) Esto ultimo constituye una maxima que
invierte punto por punto de los imperativos fundamentales de la ley moral, es el revés
de lo que se considera como el minimo vital de una vida soportable. Su solucion a la

perspectiva del campo de la Cosa es el Ser-supremo-en-maldad. Sade ensefia, dice
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Lacan, la tentativa de traspasar el umbral y descubrir las leyes del espacio del projimo.
No de nuestro semejante que transformamos en nuestro reflejo, sino de “lo mas yo
mismo de mi mismo, lo que estd en el nicleo de mi mismo y mas alla de mi [...] ese
interior, ese vacio que ya no se si es el mio o el de alguien...” (20, p. 239) Cuando se
avanza en direccion al goce, a ese vacio central, el cuerpo del prdjimo se fragmenta,
aparece bajo la forma de objeto parcial. El mundo sadista es concebible, aun cuando sea
su envés y su caricatura, como una de las realizaciones posibles de un mundo gobernado

por una ética radical como lo es la ética kantiana.

3.2. El objeto en el amor

La idealizacion del amor, que se presenta en el amor pasion, esconde que, detras
de la captura narcisista, es el objeto a minuscula el soporte que liga al sujeto al
partenaire. El mismo, en tanto resto de la constitucion subjetiva, constituye, al mismo
tiempo, la causa del deseo. Analizaremos en este apartado la puesta en juego de dicho

objeto en el amor.

En la primera parte, nos interesaremos en el concepto de sublimacion.
Estudiaremos en el Seminario 7: la lectura realizada por Lacan del concepto de
sublimacion en Freud; la relacion que Lacan establece entre la sublimacion y das Ding,
considerando principalmente los desarrollos de la segunda tdépica freudiana; la
construccion de la obra de arte alrededor del vacio; y la particularidad de la imagen de
la anamorfosis. Analizaremos como Lacan retoma la estructura de la anamorfosis en el

Seminario 11 con el objetivo de dar cuenta de la funcion de a en la mirada.

En la segunda parte, indagaremos en el Seminario 7: el analisis realizado por
Lacan del amor cortés a partir del concepto de sublimacion; la construccion de la figura
de la Dama, fechable histéricamente, en el lugar de la Cosa y sus caracteristicas; la
conducta ejemplar del amante en relacion a ella constituyendo el principio de una
moral; el uso particular del significante dando lugar a cierto ejercicio poético; el
redoblamiento de la imposibilidad misma de nombrar a lo femenino a partir de situar a
la Dama como intocable. Indicaremos el modo en el que Lacan retoma el amor cortés a

la altura del Seminario 16.
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En la tercera parte, revisaremos el caso de la joven homosexual de Freud -
trabajado previamente en la perspectiva del amor pasién y del don de amor- teniendo en
cuenta, en esta oportunidad, algunos desarrollos que Lacan realiza acerca del objeto a
durante el Seminario 10. Sefnalaremos: la conducta de la joven hacia la Dama como
soporte de aquello que falta en el campo del Otro, la promocién del falo absoluto al
lugar del a y la diferencia que Lacan establece en su caso entre el pasaje al acto y el

acting out.

3.2.1. La sublimacién

En el Seminario 7 Lacan analiza el concepto de sublimacion y, para ello,
comienza por situar dicha nocién en Freud. La sublimacion es otra faz de la exploracion
que Freud realiza de las raices del sentimiento ético, en la medida en que se impone
bajo la forma de interdicciones, de conciencia moral. (Cf. 20, p. 109) Freud introduce
dicho término para dar cuenta de un modo de satisfaccion pulsional que no se
corresponde con la satisfaccion sintomatica, es decir, no se realiza por medio del retorno
de lo reprimido, via sustitucion significante con su correspondiente sobredeterminacion,
sino de forma directa. (Cf. 20, p. 137) Se trata de un proceso psiquico mediante el cual
areas de la actividad humana que, aparentemente, no guardan relacion con la sexualidad

se transforman en depositarias de la pulsion.

Durante su primera tdpica, principalmente en “Tres ensayos para una teoria
sexual”, Freud define la sublimacion como un desvio de libido hacia una nueva meta
desexualizada. En “La moral sexual cultural y la nerviosidad moderna”, ubica que la
misma tiene la “facultad de permutar la meta sexual originaria por otra, ya no sexual,
pero psiquicamente emparentada con ella.” (47, p. 168) En funcidén de establecer la
direccion en la cual quiere dirigir sus comentarios, Lacan dice “La sublimacion que
aporta al Trieb una satisfaccion diferente de su meta es precisamente lo que revela la
naturaleza propia del Trieb, en la medida en que este no es puramente el instinto, sino
en la medida en que se relaciona directamente con das Ding, como tal, con la Cosa en
tanto que es diferente del objeto.” (20, p. 138) Entre los ejemplos que Freud propone
como nuevos destinos de la pulsion sexual estd lo artistico y lo intelectual. El arte, la
religion y la ciencia, entre otras, son tareas creativas donde la pulsion puede realizarse.
Freud hace hincapié en el prestigio social que conllevan. Se trata de objetos que se

distinguen por ser socialmente valorados, objetos de utilidad publica. (Cf. 20, p. 117)
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Con la introduccion de su segunda topica Freud piensa la cuestion de la
sublimacion en torno al mas alla del principio del placer y el das Ding. (Cf. 20, p. 118)
En “Introduccion del narcisismo” Freud articula el problema de la relacion con el
objeto. Es posible distinguir el objeto de la relacion narcisista, intercambiable con el
amor que tiene el sujeto por su propia imagen, y el objeto al que apunta en su horizonte
la pulsion, el das Ding. Lacan propone pensar la sublimacion en el espacio que se situa
entre ambos. Si bien la nocion de sublimacion incluye en el nucleo “la Cosa”, el objeto
de la sublimacion es inseparable de las elaboraciones imaginarias y culturales. ;Qué es
lo que sucede con eso? La colectividad, precisa Lacan “encuentra en ellos el campo de
distincion gracias al que puede, en cierto modo, engafarse sobre das Ding.” (20, p. 123)
Los artistas, artesanos, proveen a los hombres de objetos que permiten recubrir el objeto
inalcanzable, mentirse sobre el mismo en sublimaciones colectivas, socialmente
aceptadas y, de esta forma, mantenerse a distancia de €l. (Cf. 20, p. 123) “El objeto esta
instaurado en cierta relacion con la Cosa destinada a la vez a delimitarla, presentificarla,

a autentificarla.” (20, p. 174)

En el capitulo “El amor cortés en anamorfosis” del Seminario 7 Lacan se ocupa
del arte e indica, justamente, que la obra de arte designa el lugar del objeto. El artista
construye su obra alrededor de ese vacio, envuelve y cifie el objeto indecible. (Cf. 20, p.
160) Ahora bien, la particularidad de la imagen de la anamorfosis, de la cual Lacan se
sirve para estudiar la sublimacion, es que permite localizar lo que permanece impreciso
en la perspectiva narcisista. (Cf. 20, p. 173) Si bien el espejo implica los mecanismos
del narcisismo cumple, ademas, otro papel, un papel limite respecto de lo que no se
puede franquear. (Cf. 20, p. 185) El marco de la realidad cubre el objeto que, aunque no
puede ser simbolizado, organiza lo que percibimos. En contrapunto, el objeto de la
anamorfosis es una construccion hecha de forma tal que, por trasposicion Optica,
organiza en una imagen, algo que primeramente no es visto. (Cf. 20, p. 173) El artista
en la anamorfosis invierte la utilizacion de la ilusion del espacio, es decir, hace un uso

invertido de la perspectiva, y ubica el soporte de la realidad que a menudo esta oculto.

En el Seminario 11, Lacan estudiar las diversas formas en las que se presenta el
objeto a. Una de ella es la mirada. Lacan afirma “el interés del sujeto por su propia
esquizia esta ligado a lo que la determina —a saber, un objeto privilegiado, surgido de
alguna separacion primitiva, de alguna automutilacion inducida por la aproximacion

misma de lo real, que en nuestra algebra se llama objeto a.” (23, p. 90) En su interés por
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destacar la funcion de la mirada, Lacan retoma la estructura de la anamorfosis y
menciona el cuadro “Los embajadores” de Holbein, al que habia también aludido en el
Seminario 7, para ejemplificar el fendmeno. Si la dimensién geometral permite
vislumbrar como el sujeto esta atrapado en el campo de la vision, en la anamorfosis, en
cambio, es posible captar el objeto que hace caer en la trampa al que mira. En dicho
cuadro aparece, mas alld de la ostentacion del ambito de la apariencia, una calavera,

justamente, el objeto que refleja nuestra propia nada. (Cf. 23, p. 93)

Ademas de la sublimacion, Lacan analiza en el Seminario 7 diversos modos de
intentar traspasar el limite que impide el acceso a das Ding. Por ejemplo, ciertos
excesos pasionales, que pueden leerse en los marcos de la perversion, conllevan una
aspiracion a transgredir la barrera que marca el principio del placer. Lacan también se
interesa por la sublimacién del objeto o exaltacion del amor que se evidencia en la
practica del amor cortés. En este ultimo caso, el acento de la libido recae més sobre el
objeto que sobre la tendencia. Al igual que la perversion, la sublimacion implica un
modo de relacion con el deseo que conduce a Lacan a plantear “un registro de la
moralidad que esta dirigido hacia lo que hay a nivel de das Ding” (20, p. 136), es decir,
del lugar del deseo ya sea perverso o sublimado. Lacan establece la idea de que la

sublimacion “eleva un objeto... a la dignidad de la Cosa.” (20, p. 138)

3.2.2. El amor cortés

El examen acerca de la sublimacion le sirve a Lacan para entender la promocion,
en una época localizable historicamente, del objeto femenino a cierta funcion ideal. Es
posible explicar la exaltacion de la Dama que se presenta en la teoria de la Minne o del
amor cortés a partir de la relacion del sujeto con das Ding. El analisis de Lacan sobre
esta modalidad del amor permite dar cuenta del objeto, y el goce que el mismo conlleva,
oculto en la captura narcisista. Debido a que “la Cosa” constituye un vacio, aquel objeto
innombrable que no puede ser simbolizado, no queda mas que contornearlo para
concebirlo. En estos términos Lacan analiza la construccion de la figura de la Dama y el
comportamiento del amante en relacion con ella. El amor cortés surgi6 a inicios de S XI
y se prolongo en los siglos siguientes en algunos paises de Europa. Los poetas fueron
nombrados de distintos modos segun el lugar en el que desplegaron su arte: trovadores
en el sur de Francia, troveros en el norte, minnesdnger en Alemania. También se

extendio por algunas ciudades de Italia, Espafia e Inglaterra. (Cf. 20, p. 178)
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Lacan destaca que el amor cortés “fue el principio de una moral, de toda una
serie de comportamientos, de lealtades, de medidas, de servicios, de ejemplaridad de la
conducta.” (20, p. 178) Se trata de una organizacion extremadamente refinada y
compleja que afectd sensiblemente a circulos cortesanos, a nobles que ocupaban una
posicion social elevada. (Cf. 20, p. 179) Dichos ideales persisten hasta nuestros dias e
inciden en la organizacion sentimental del hombre actual. (Cf. 20, p. 182) En el
Seminario 7 Lacan menciona el arte de amar de André de Chapelain y el tratado de
Ovidio como textos representantes de la época. También se refiere a los escritos
realizados por Michael de Nostre- Dame en el S XVI acerca de la jurisdiccion de las
Damas sobre casuistica amorosa. Por su parte, el circulo de las preciosas y preciosos, a
inicios del Siglo XVII, que ponen en primer plano el arte de la conversacion en la
época, seria su ultima manifestacion. Lacan indica que, al respecto, todos los
historiadores estan de acuerdo en que “el amor cortés era en suma un ejercicio poético,
un modo de jugar con cierto numero de temas convencionales, idealizantes, que no
podian tener ningun equivalente real concreto.” (20, p. 182) La poesia cortesana refleja

un “uso sistematico y deliberado del significante como tal.” (20, p. 182)

El amor cortés es un “amor desgraciado.” (20, p. 180) Los favores de la Dama
son obtenidos segun ciertas normas que reglan el intercambio de los partenaires. Se
trata de un rito singular “de recompensa, clemencia, gracia —Gnade- felicidad.” (20, p.
180) El objeto femenino se introduce por la puerta de la privacion. Ella aparece aislada,
intocable. “No hay posibilidad de cantar a la Dama, en su posicidon poética, sin el
presupuesto de una barrera que la rodea y la aisla.” (20, p. 183) A menudo, ella es
invocada con el término masculinizado “mi sefior”, lo que da cuenta de su presentacion
en términos despersonalizados, vaciados de toda sustancia real. Es por eso que todos los
poetas parecen dirigirse a la misma mujer. La Dama, en el lugar de la Cosa, denota el
vacio cruel y aparece como objeto enloquecedor, “un partenaire inhumano.” (20, p.
185) Es sorprendente la época historica en la que surge, debido a que no puede hablarse
en aquel momento de una promocién de la mujer. Su posicion efectiva era, mas bien, la
que indican las estructuras elementales del parentesco, “tan solo un correlato de las
funciones de intercambio social, el soporte de cierta cantidad de bienes y signos de
poder.” (20, p. 181) En una sociedad feudal la mujer cumple una funciéon social que no

deja lugar a su persona.
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El amor cortés redobla la imposibilidad misma de nombrar a “La mujer”, y con
ello de relacion plena entre los sexos, a partir de confinar una zona prohibida que
preserva la distancia entre un hombre y una mujer. El poeta del amor cortés acentia las
dificultades en el acceso al objeto velando, de este modo, que la distancia es imposible
de ser reducida por estructura. Por ello, en el Seminario 20 Lacan establece que el amor
cortés es “una manera muy refinada de suplir la ausencia de relacion sexual fingiendo
que somos nosotros los que la obstaculizamos.” (28, p. 85) Si bien las técnicas en juego
en el amor cortés son técnicas de suspension con respecto al orden sexual en sentido
estricto y se relacionan con lo que Freud articula acerca de los placeres preliminares, a
partir de ellas una tension sexual subsiste en oposicion a la direccion que marca el
principio del placer. De este modo, los rodeos e inconvenientes hacen aparecer el
dominio de la vacuola y conllevan cierta trasgresion del deseo poniendo en juego el

erotismo. (Cf. 20, p. 184)

Con el interés en dar cuenta de la insercion del objeto —ya conceptualizado como
objeto a- en lo simbolico, Lacan titula el Seminario 16 “De un Otro al otro”. En el
mismo, ubica que del sexo el sujeto nada sabe porque no hay huella para establecer el
significante de la relacion sexual. No hay acoplamiento significante. Hay en el
inconsciente un Unico elemento, el falo, para marcar dos posiciones: una macho, la otra
hembra. Sin embargo, el falo solo representa el goce sexual por cuanto esta fuera del
sistema. Dicho significante es la marca de la interdiccion del goce y no del goce como
tal. El falo domina todo el registro relativo a la relacién de lo sexuado, es una funcién
tercera que “representa ya sea lo que se define en primer lugar como lo que falta, esto
es, estableciendo el tipo de la castracion como lo que instituye el de la mujer, ya sea, por
el contrario, lo que del lado del varén indica de manera muy problemadtica lo que se
llamaria el enigma del goce absoluto.” (24, p. 291) En torno a estas elaboraciones,
Lacan trae a cuenta un poema que indica que hay cuatro cosas que no dejan ninguna
huella. De ellas, solo recuerda tres. Lacan dice que no hay huella de “el pie de la gacela
sobre el pefiasco, el pez en el agua y —lo que mas nos interesa- el hombre en la mujer.”

(24, p. 291)

No hay un significante sexual para nombrar lo femenino. Lacan refiere “La
Muyjer en su esencia si es algo, y no sabemos nada al respecto, esta tan reprimida para la
mujer como para el hombre. Y lo estd doblemente. En primer lugar porque el

representante de su representacion estd prohibido, no se sabe qué es la Mujer y, porque,

114



a continuacion, si se recupera este representante, es objeto de una verneinung.” (24, p.
208) Si no hay la Mujer, el hombre no se relaciona con ella sino con la Cosa —lo que da
cuenta de la modalidad propia del macho de vinculo con el partenaire, segun lo
propondrd Lacan en las férmulas de la sexuacion. La Cosa no es sexuada, esta es la
razén por la que se puede hacer el amor con ella, sin saber lo que es la Mujer como
Cosa sexuada. (Cf. 24, p. 211) En este contexto, Lacan retoma el amor cortés para
destacar que el mismo es “un homenaje que rinde la poesia a su principio, a saber, el
deseo sexual. En otras palabras, mas alld de lo que se diga en el texto de Freud que,
fuera de las técnicas especiales, el amor solo es accesible con la condicion de ser
siempre estrechamente narcisista, el amor cortés es la tentativa de ir mas alla.” (24, p.

212)

3.2.3. El objeto en el caso de la joven homosexual

En el Seminario 10 Lacan retoma el caso de la joven homosexual para dar
cuenta del papel que en dicho caso cumple el objeto a. La joven se comporta como un
caballero que todo lo soporta por su dama. Se conforma con las atenciones minimas, no
consigue mas que eso. Esta lejos, por su amor, de recibir una recompensa y eso la lleva
a sobreestimar aun mas a la dama. Cuando el rumor publico le impone el hecho de que
la conducta de su amada es de las mas dudosas- como lo plantea Freud en uno de los
textos sobre la vida amorosa- ella refuerza su amor por el objetivo agregado de salvarla.
(Cf. 22, p. 123) La joven, cuya decepcion respecto al padre por el nacimiento de su
hermano menor habia sido el punto de cambio en su vida, se habia dedicado a hacer de
su castracion lo que hace el caballero con su dama, “ofrecerle precisamente el sacrificio
de sus prerrogativas viriles, lo cual, por inversion de dicho sacrificio, hacia de ella el
soporte de aquello que falta en el campo del Otro, o sea, la garantia suprema de que la
ley es ciertamente el deseo del padre, de que se estd seguro de ello, que hay una gloria

del padre, un falo absoluto, @.” (22, p. 124)

Entonces, es a causa de su decepcion en su apego al padre, por no haber podido
ser ella su mujer ni su objeto, que la joven toma a la dama y se dedica a ser quien
sostiene la relacion idealizada con aquello que de ella misma fue rechazado por
insuficiente. Hay cierta promocion en ella del falo al lugar del a. Ahora bien, la
muchacha se mostraba en una actitud de desafio dirigida al padre. La relacion finaliza

con un encuentro dado por una mirada cargada de irritacion por parte de este ultimo. La
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amada le dice a la joven que lo dejen ahi y, acto seguido, la chica se arroja de un puente,
en otras palabras, se deja caer -nierderkommen. Hay una cierta analogia con el parto, la
puesta en relacion del sujeto con lo que €l es como a. (Cf. 22, p. 124) Lacan explica que
esta es la razon por la que el sujeto melancdélico tiene una propension a arrojarse por la
ventana. La ventana recuerda el limite entre la escena y el mundo. Al salirse de la
escena el sujeto retorna a aquella exclusion fundamental en la que se siente. En este
caso se cumplen dos condiciones del pasaje al acto. Por una parte, la identificacion
absoluta del sujeto con el a al que se reduce. Por otra parte, la confrontacion del deseo y
la ley. (Cf. 22, p. 125) El deseo del padre, en base al cual se construye toda su conducta,

se confronta, en aquel momento, con la ley que se presentifica en su mirada.

Lacan diferencia en este caso el pasaje al acto del acting out, dependiendo de la
funciéon que cumple el a en dos momentos distintos. Mientras que “la tentativa de
suicidio es un pasaje al acto, toda la aventura con la dama de dudosa reputacion elevada
a la funcion de objeto supremo es un acting out... El acting out es esencialmente algo,
en la conducta del sujeto, que se muestra.” (22, p. 136) En el acting out lo que se
muestra es el objeto resto. Ella habria querido un hijo del padre, pero este querer no
tiene nada que ver con una necesidad maternal. Queria ese nifio en tanto que falo, como
sustituto de algo que cae en la dialéctica del corte y de la falta. Tras fracasar en la
realizacion de su deseo, lo realiza de otra manera, como erastés. En otros términos, “se
exige en aquello que ella no tiene, el falo, y para demostrar bien que lo tiene, lo da.”

(22, p. 137)

3.3. Amor vy transferencia

Lacan titula el Seminario 8 “La transferencia”. Alli propone abordar la
transferencia en su disparidad subjetiva, lo que implica ir contra la idea de la
intersubjetividad. (Cf. 21, p. 11) Pues el encuentro entre analista y paciente no conforma
una relacion dual e imaginaria. El dispositivo analitico, establecido en términos
simbolicos, estd conformado por un solo sujeto, el analizante. Siguiendo la concepcion
del amor propuesta en los afios "50, Lacan refiere “pretendo partir del extremo de lo que
supone el hecho de aislarse con otro para ensenarle, ;qué? — lo que le falta.” (21, p. 24)

Ahora bien, la novedad que Lacan introduce a esta altura, a partir de su lectura sobre “El
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Banquete” de Platon, es el papel del objeto en juego en el amor y en la transferencia.

Durante los primeros tres apartados nos centraremos en el seminario mencionado.

En la primera parte, ubicaremos: el tipo de amor que se presenta en “El
Banquete”, las caracteristicas del amante y del amado, la operatoria de la metafora del
amor, la falta de coincidencia entre los términos de la metafora y el lugar hacia el cual

apunta el deseo del analista.

En la segunda parte, indicaremos: los aportes realizados por Fedro, Pausanias,
Eriximaco, Aristofanes, Agaton y Didtima, participantes del Banquete, en torno al tema
“ & si bi ?”; el moti 1 1L id

(para qué sirve ser sabio en amor?”; el motivo por el cual Lacan considera que
Sécrates hace hablar a Diotima en su lugar; el mito del nacimiento del amor que esta
ultima propone; y el giro decisivo que Sdcrates realiza al presentar la falta en el corazon

de la cuestion del amor.

En la tercera parte, analizaremos: la posicion de Alcibiades “entre dos” en el
Banquete, la necesidad de ser tres para amar, la triplicidad en juego a partir de la
relacion del sujeto con lo simbdlico, el agalma que Alcibiades ubica en Socrates, la
dialéctica de la totalizacion hacia la cual la escuela norteamericana de psicoanalisis
desvio la cuestion del objeto parcial, la respuesta de Socrates a Alcibiades, y el lugar del
analista como el del “deseante puro”. (21, p. 410) Para esto ultimo tomaremos, también,

algunos parrafos del Seminario 10.

En la cuarta parte, estudiaremos la nocion de transferencia a la altura del
Seminario 11. Examinaremos: la idea de inconsciente, la transferencia entendida en
términos de Sujeto supuesto Saber y el deseo del analista, la transferencia como
obstaculo a partir de la faz pulsional, el motor del analisis de lado de la vertiente
simbolica de la repeticion, la diferencia entre automaton y tyché, y lo real como la

condicién misma de la cadena significante.

3.3.1. La metafora del amor

El Banquete es una ceremonia con reglas, una especie de rito intimo entre gente
de elite, en el cual cada uno aporta una pequefia contribucion sobre un tema, es decir, se
desarrolla mediante la sucesion de discursos. Esta vez el tema es “;para qué sirve ser
sabio en amor?” El Banquete esclarece, para Lacan, no tanto la cuestion de la naturaleza

del amor como la cuestion de la relacion del amor con la transferencia. Por eso, Lacan
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dice, “El problema del amor nos interesa en la medida en que nos permitird comprender
qué ocurre en la transferencia —y, hasta cierto punto, a causa de la transferencia.” (21, p.
47) Para ubicar lo que esta en juego Lacan indica captar el momento de bascula, a partir
de la respuesta de Socrates a Alcibiades, donde de la conjuncion del deseo con su objeto
en tanto que inadecuado, surge la significacion que se llama amor. La modalidad de
amor que presenta el texto se centra en el amor homosexual griego. No se puede dejar
de mencionar que el mismo deja de lado la diferencia entre los sexos que Lacan

estudiara, fuertemente, en su Ultima ensefianza.

El amor griego permite aislar en la relacion de amor los dos participantes, en
neutro. Articula lo que ocurre en el amor en el plano de la pareja formada por el amante
y el amado. El amante, erastés, aparece como el que no tiene, es el sujeto del deseo. El
amado, eromenos, es el Ginico que en la pareja tiene algo. Aquello que este ultimo tiene,
y tiene escondido, se hace presente en la relacion de amor constituyendo el atractivo.
Para dar cuenta del objeto que causa el deseo Lacan traec a cuenta unas imagenes de
aquella época. Mientras el exterior representaba un satiro o un sileno, habia “en su
interior, como en las mufiecas rusas, otra cosa encajada, no sabemos muy bien qué, pero
seguramente cosas preciosas.” (21, p. 49) La cuestion es saber si lo que el segundo tiene
guarda relacion con lo que al primero le falta. Sin embargo, entre los dos términos no
hay ninguna coincidencia, ya que lo que le falta a uno no es lo que esta escondido en el
otro. La estructura no es de simetria ni de retorno. Ese es el motivo por el cual “se

encuentra a cada paso el desgarro, la discordancia.” (21, p. 51)

El amor como significante es una metafora que implica sustitucion de términos —
Lacan ya habia utilizado previamente la metafora para pensar la operatoria paterna. En
este contexto, la significacion del amor se produce “en la medida en que la funcién del
erastés, del amante, como sujeto de la falta, se sustituye a la funcion del erdomenos, el
objeto amado -ocupa su lugar.” (21, p. 51) Lacan compara el deseo que inicia el
movimiento que estd en juego en el acceso al otro que nos da amor, “con la mano que se
adelanta para alcanzar el fruto cuando esta maduro, para atraer hacia si la rosa que se ha
abierto, para atizar el lefio que de pronto enciende.” (21, p. 64) Para completar su
imagen, Lacan sitia que el amor se da “cuando en ese movimiento de alcanzar, de
atraer, de atizar, la mano ha ido ya hacia el objeto lo bastante lejos, si del fruto, de la
flor, del lefio, surge entonces una mano que se acerca al encuentro de esa mano que es la

tuya.” (21, p. 65) Esta imagen es un mito y como todo mito se relaciona con lo
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inexplicable de lo real. Es inexplicable que algo responda al deseo, pues el objeto que

enciende el deseo no constituye mas que un vacio, vacio que ningin objeto va a saturar.

Si nos centramos en el dispositivo analitico, ubicamos que el que viene a vernos
no sabe lo que tiene. Es esta la implicacion del inconsciente, el “no sabe” fundamental.
Lo que sabe es que algo le falta, dicha falta caracteriza esencialmente al amante.
Entonces, en su direccion al analista, y por la instalacion de la trasferencia, lo que el
sujeto va a encontrar en el analisis, en lugar de aquello que busca, es lo que le falta, el
objeto causa de su deseo. Por eso, Lacan explica “Es en el tiempo —definido en el doble
sentido, cronolédgico y topologico, de la eclosion del amor de transferencia- donde se
debe leer esta inversion que convierte la busqueda de un bien en la realizaciéon de un
deseo.” (21, p. 81) El deseo en su raiz y en su esencia es el deseo del Otro, aqui esta el
resorte del nacimiento del amor que se pone en juego en la transferencia. Para cumplir
su funcion el analista tiene que ocupar el lugar que le corresponde, “definido como
aquel que le debe ofrecer, vacante, al deseo del paciente para que se realice como deseo

del Otro.” (21, p. 125)

3.3.2. Discursos sobre el amor

En el elogio del amor Socrates afirma que si algo sabe es en las cosas del amor.
Sin embargo se trata de un saber interno al juego del significante. La autonomia de la
ley del significante que ¢l destaca prepara el terreno para entender como se despliega un
psicoandlisis. E1 mismo se apoya en la ley significante pero excluyendo el saber o, lo
que es lo mismo, constituyendo el saber como saber inconsciente, es decir, no sabido. El
Banquete es comico, pues es irrisorio abordar los problemas del amor a partir del
discurso. Lacan destaca “Este fatigante preguntoén que es Sdcrates, al parecer desconoce
que su boca es de carne.” (21, p. 122) En el transfondo de toda la obra de Platon aparece
la esperanza de encontrar bajo la garantia del discurso la forma ultima de asir lo real -

correlativa para Lacan, a esta altura, de la Cosa y el goce que la misma conlleva.

El primer discurso sobre el amor en el Banquete es el de Fedro. El introduce el
amor desde la perspectiva de la religion o del mito. Considera el amor como un gran
dios. Por su parte, Lacan concibe los dioses como una manifestacion de lo real.
Entonces, todo paso de esta manifestacion a un orden simbdlico nos aleja de la

revelacion de lo real. Es lo que hace la ciencia y también la religion al desplazar el dios
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hacia el Verbo. El segundo discurso es el de Pausanias. Es un discurso de sociologo,
basado en la diversidad de las posiciones en el mundo griego. El mismo se elabora en
funcién de una cotizacion de los valores. Cuanto mds se avanza mdas se afirma la
psicologia del rico. El amor queda reducido a la posesion del amado como un bien. Para
Platon este discurso es irrisorio. Durante el discurso de Pausanias Aristofanes se estuvo
partiendo de risa. Ahora tiene hipo. Entonces, Eriximaco habla en lugar de €I, lo hace
desde un punto de vista médico. La medicina siempre se creyo cientifica y ahi ha
mostrado sus debilidades. La idea de la salud es problematica, al igual que los medios
que se usan para recuperarla. Eriximaco promueve la armonia, aunque sefiala la
paradoja en poder definirla. Dice que la medicina es la ciencia de las erdticas del

cuerpo, lo que para Lacan define al psicoanalisis.

El Unico que habla de amor convenientemente es un bufon, Aristofanes. Hace
una observacion de seres imaginarios, cortados en dos como un huevo duro, que tienen
el aspecto de tener todo lo necesario, pero estan aplanados de tal manera que parecen la
mitad de un ser completo. Cada uno de ellos debe buscar su otra mitad. Pero moriran de
impotencia por no poder reunirse. La irrision, lo que se presenta bajo esa forma ridicula,
es el carécter esférico del personaje inventado. La esfera se encuentra por todas partes
en el pensamiento. Lacan se pregunta si lo que esta en juego en estas formas en las que
nada sobresale y nada se deja agarrar no tiene su fundamento en la estructura
imaginaria. (Cf. 21, p. 112) Y destaca que la adhesion a estas formas se corresponde con
“la Verwerfung de la castracion.” (21, p. 112) Luego continia Agaton. En su
perspectiva el amor ni comete injusticia, ni la sufre por parte de un dios, ni por parte de
un hombre, ni respecto a un hombre... El amor es lo que esta en el origen de las leyes
de la ciudad y tiene que identificarse con la posicion de templanza. Agaton se divierte
con el discurso macarrdnico del tragico y propone que el amor se da cuando se terminan
las bofetadas. Identifica al amor con la calma, la inmovilidad y el aburrimiento. Es lo
que trae el suefio en medio de las preocupaciones. El discurso de Agaton es, en verdad,
una burla. Produce el mismo efecto de ironia que en un poeta tragico. El mismo “no

tiene mas sentido que subrayar que el amor es lo verdaderamente inclasificable.” (21, p.

129)

A continuacion le corresponde hablar a Socrates, pero él hace hablar a Didtima
en su lugar. Mientras algunos comentaristas creen que es para no quedar en una

posicion de magisterio frente al discurso de Agaton, Lacan piensa que lo hace porque,
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tratindose del amor, con su método interrogativo las cosas no pueden ir mas lejos, “hay
algo que al saber de Sécrates se le escapa.” (21, p. 142) Por eso, se borra y hace que una
mujer hable por €1, “hace hablar, por qué no, a la mujer que hay en ¢€1.” (21, p. 142)
Algo escapa al saber constituido por el universo simbolico que rige la l6gica masculina.
Al hacer hablar a Didtima Socrates muestra que, “en lo referente al amor, sélo hay
discurso partiendo del punto donde ¢l no sabia.” (21, p. 157) Dioétima, por su parte,
hablara sin saber. Esta ultima introduce el mito del nacimiento del amor -mito que solo
existe en Platon pero que es el que se ha conservado con mas popularidad. En el mismo
participan Aporia y Poros. Aporia, como su nombre lo indica, es pobre, carente. Poros,
por el contrario, es quien tiene recursos. Ambos acuden a las fiestas por el nacimiento
de Afrodita, la diosa bella. Sin embargo, Aporia, por no tener nada que ofrecer, no entra
en la sala del festin y, por una cuestion jerarquica, se mantiene cerca de la puerta. Lo
bueno de las fiestas es que ocurren cosas que trastocan el orden habitual. ;Qué sucede?
“Poros se duerme. Se duerme porque estd borracho, y esto le permite a Aporia hacerse
embarazar por ¢l y tener a ese vastago llamado Amor, cuya fecha de concepcion
coincidird, con la fecha del nacimiento de Afrodita. Por eso precisamente, nos explican,
“el amor siempre tendréd una oscura relacion con lo bello.” (21, p. 145) Lacan sefiala que
el amor es engendrado en el momento en que él no sabia. En este caso falta la metafora

que restituye el amante al amado.

En el punto de interés maximo del didlogo, Socrates introduce un giro decisivo.
Presenta la falta en el corazon de la cuestion del amor. Lacan dice “El amor, en efecto,
solo se puede articular en torno a esta falta, por el hecho de que, de aquello que desea,
solo puede tener su falta.” (21, p. 149) Si con su interrogacion Socrates apunta a la
coherencia del significante, Lacan destaca el parentesco entre la sustituciéon que
comprende dar la palabra a Didtima y la falta en el corazon del problema del amor.
Diotima se pregunta ;qué le falta al que ama? y responde que el que ama lo hace para
gozar de los bienes. No obstante, no todo aspirar a los bienes es amor. Ella introduce la
tematica del amor de lo bello. Lo bello no tiene relacioén con el tener sino con el ser, y
propiamente, con el ser mortal. Es lo que ayuda a franquear pasos dificiles en el penoso
camino de todo lo que es mortal hacia aquello a lo que aspira, la inmortalidad. Asi, la
belleza se articula como un espejismo fundamental. Aqui hay una referencia primordial
a la muerte. El afio anterior, Lacan habia abordado lo bello como defensa, “destinado a

velar el deseo de muerte en tanto que es imposible aproximarse a ¢l.” (21, p. 152)
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Dio6tima produce un deslizamiento de lo bello como transicién hacia lo bello como
persecucion de un fin. Lo bello se convierte en el objetivo del recorrido y el objeto,
presentado al principio como el soporte de lo bello, se convierte en la transicion hacia lo
bello. La definicion del amor tal como la desarrolla Didtima coincide con lo que Lacan
definié como funciéon metonimica del deseo. La finalidad ya no estd en el plano del
tener sino en el plano del ser y, en este proceso, hay un devenir del sujeto, una
identificacion ultima con aquello supremamente amable, “cuando mas desea, mas se
convierte ¢l mismo en deseable.” (21, p. 154) Asi, el Eros platonico, no se reduce a lo
que reveld el Agape cristiano, pues el amante apunta a su propia perfeccion. Propone
una relacion dual cuyo fin es la identificacion con el soberano bien, que Lacan puso en

tela de juicio el afio anterior.

3.3.3. Agalma en el Otro

La secuencia de discursos ordenados, prefigurada en el programa del banquete,
se rompe con la irrupcion de Alcibiades. Entra, arma un verdadero alboroto, y se ubica
en la posicion entre dos, entre Socrates y Agaton. Alli se puede apreciar como siempre
es preciso ser tres para amar. Ahi estamos nosotros en el dispositivo analitico, en “el
punto donde el debate oscila entre el juego de aquel que sabe, y sabiendo, muestra que
debe hablar sin saber, y aquel que, no sabiendo, ha hablado sin lugar a dudas como un
pavo, pero aun asi ha hablado bien.” (21, p. 158) Alcibiades se atribuye autoritariamente
la presidencia. En adelante, no se hard ya el elogio del amor, sino del otro y, en
particular, de cada vecino de la derecha. Si se va a tratar de amor, ello se haré en acto.
El elogio del otro sustituye no al elogio del amor sino al amor mismo. El elogio tiene
una funcidon simbolica, y precisamente metaforica. Lo que expresa tiene entre el que
habla y aquel de quien se habla una especie de funcion de metafora del amor. (Cf. 21, p.
178) Alcibiades se propone desenmascarar a Socrates. Entra en todos los pormenores de
su aventura con €l. Sabe que Socrates siente deseo por €l, pero quiere un signo, que le
manifieste su deseo. Realiza una confesion publica a medio camino entre una

declaracion de amor y una difamacion.

En su respuesta, a Sécrates no se le escapa que ahora como minimo son tres y
dice “No es para mi para quien has hablado, sino para Agaton.” (21, p. 162) La
triplicidad en juego puede explicarse a partir del descubrimiento analitico. Dicha

topologia resulta de la relacion del sujeto con lo simboélico y, mas alla de la captura
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imaginaria, pone en juego la funcidon de la falta -a partir de la cual en el amor ya no
habra armonia ni convergencia hacia lo bello. Alcibiades retoma la célebre comparacion
del sileno. Lacan destaca “el sileno no es solo la imagen que se designa con este
nombre, es también un embalaje que tiene el aspecto habitual de un sileno, es un
continente, una forma de presentar algo. Debian ser pequenos instrumentos de la
industria de la época, pequenios silenos que servian de joyero o como embalaje para
ofrecer regalos.” (21, p. 163) Es una indicacién topoldgica esencial. “Agalma puede
perfectamente significar ornamento o adorno, pero aqui es, ante todo, joya, objeto
precioso —algo que esta en el interior.” (21, p. 164) No se dice qué son esos agalmata.

Pero, provocan una subversion, te hacen caer bajo las érdenes de quien los posee.

Alcibiades encuentra en Socrates agalmata, un tesoro, un brillo que guarda en su
interior, y que causa su deseo y su amor. “Ahi hay un hallazgo, el del aspecto
fundamentalmente parcial del objeto como eje, centro, clave, del deseo humano.” (21, p.
170) La escuela norteamericana de psicoandlisis orientd la parcialidad del objeto hacia
una dialéctica de la totalizacion, donde el amor alcanza el punto maximo como amor
genital en el objeto total. No hay para Lacan objeto redondo, completo, esférico. La
suma de un monton de objetos parciales que el otro constituye como objeto del deseo no
lo hace un objeto total. Lacan indica no olvidar que “el sujeto con quien, de entre todos
los sujetos, tenemos el vinculo de amor es también el objeto de nuestro deseo.” (21, p.
172) El objeto apasiona, justamente, “porque ahi dentro, oculto en €I, esta el objeto del
deseo, agalma.” (21, p. 173) No es por su bien o por su mal que Alcibiades quiere eso
que no es comparable con nada y que encuentra en Socrates, lo quiere porque lo quiere
sea su bien o su mal —en la ultima ensefnanza, la reduccion del partenaire al objeto causa

del deseo constituird para Lacan la modalidad propia de goce del hombre.

En la medida en que lo que desea Socrates Alcibiades no lo sabe y se trata del
deseo del Otro, este ultimo es poseido por un amor que Socrates designar como amor de
transferencia. Socrates le responde “Todo eso tan extraordinario que acabas de decir, tan
inaudito en su impudor, todo lo que acabas de revelar hablando de mi, lo has dicho por
Agaton.” (21, p. 177) Le dice “desengéfiate... alli donde ta ves algo, yo no soy nada”
(21, p. 182) y “Ocupate de tu alma.” (21, p. 185) La respuesta de Sdcrates constituye
para Lacan una interpretacion. Si admitiria ser el amado se produciria la metafora del
amor. Pero, precisamente porque sabe qué es el amor, Socrates lo rechaza. Sabe que su

esencia es un vacio, un hueco, que encarna la funcion esencial de ese objeto, el 4galma,

123



que constituye la meta del deseo y a ella lo remite. El objeto privilegiado, aquel con el
que se conforma el fantasma fundamental del sujeto, es el que permite detener el
deslizamiento indefinido de los significantes en la cadena inconsciente y designa el

deseo del sujeto.

Ya en los esquemas Opticos Lacan habia distinguido y ubicado los elementos
presentes cada vez que se constituye lo que esta en juego al final de la dialéctica
Socrética, es decir, lo esencial del enamoramiento: el soporte simbolico del ideal del yo,
la funcioén imaginaria del yo ideal y el registro real soportado por el &galma del objeto
parcial. Lacan define el lugar del analista como el lugar del “deseante puro.” (21, p.
410) Para sostenerse en dicho lugar el analista tiene que “abstraerse, escamotearse €l
mismo en la relacidon con el otro, de cualquier suposicion del ser deseable.” (21, p. 410)
En el Seminario 10 Lacan retoma la nocion de transferencia y destaca que la misma no
es simplemente lo que reproduce una situacion anterior, pues constituye mas bien “un
amor presente en lo real.” (22, p. 122) Para poder reconducir a cada quien a su propio
deseo conviene que el analista “sea alguien que, por poco que sea, por algin lado, algin
borde, haya hecho volver a entrar su deseo en este a irreductible.” (22, p. 365) Es la
posicion que en este seminario Lacan espera del padre, que sea alguien que haya ido lo
“suficientemente lejos en la realizacion de su deseo como para reintegrarlo a su causa,

cualquiera que ¢ésta sea. (22, p. 364)

3.3.4. La transferencia en torno al inconsciente, la repeticion v la pulsién

A lo largo del Seminario 11 Lacan vuelve sobre los conceptos fundamentales del
psicoanalisis. Replantea el inconsciente, la repeticion, la transferencia y la pulsion; y
hace presente la articulacion -o su disyuncion- entre el sujeto del inconsciente y el goce
—centrado, a esta altura, en el objeto a-, cuestion que atravesara la conceptualizacion de
la transferencia. Parte de la definicion de inconsciente para pensar los otros conceptos.
Dice “en la funcion de la causa siempre queda cierta hiancia.” (23, p. 29) Y, un poco
después, agrega “solo hay causa de lo que cojea... El inconsciente nos muestra la hiancia
por donde la neurosis empalma con un real... ” (23, p. 30) En la ranura aparece algo del
orden de lo no realizado, algo que esta a la espera, un “tropiezo, falla, fisura” (23, p. 32)
que se presenta bajo el modo de un hallazgo en las formaciones del inconsciente. Si bien
esta forma de definir el inconsciente podria corresponderse con la que Lacan establece

en el Seminario 24, en este momento en la causa del inconsciente Lacan ubica la ley del
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significante. El inconsciente no es ontolodgico, no se refiere al ser. Es oOntico, es decir,
existe. Lacan ubica alli la pulsacion, expresa “Lo 6ntico, en la funcidon del inconsciente,
es la ranura, por donde ese algo, cuya aventura en nuestro campo parece tan corta, sale a
la luz un instante, s6lo un instante, porque el segundo tiempo, que es de cierre, da a esa
captacion un aspecto evanescente.” (23, p. 39) El estatus del inconsciente es también
ético, la pasion de Freud fue buscar la verdad de la histeria ubicando alli, al comienzo,

puros significantes que mostraron, luego, su limite.

Lacan define la transferencia en términos de Sujeto supuesto Saber, y, de este
modo, la separa de la repeticion -conceptos que solian estar articulados. Dice “En
cuanto hay en algun lugar, el sujeto que se supone saber... hay transferencia.” (23, p.
240) La transferencia estd ligada al deseo como fendémeno nodal del ser humano. Por
eso, “en la medida en que se supone que el analista sabe, se supone que ird también al
encuentro del deseo inconsciente [...] el deseo es el eje, el pivote, el martillo, gracias al
cual se aplica el elemento- fuerza, la inercia, que hay tras lo que se formula primero, en
el discurso del paciente, como demanda, o sea, la transferencia.” (23, p. 243) El
operador es el deseo del analista, funcidén simbolica encarnada por el analista pero sin
movilizar su inconsciente. La interpretacion como herramienta permite el advenimiento
del sujeto, esencial para ubicar, mas alla de la significacion, a qué significante esta el
analizante sujeto como sujeto. La significacion no esta abierta a todos los sentidos, su

efecto es aislar un hueso, un significante irreductible. (Cf. 23, p. 257- 258)

Ahora bien, la transferencia es también resistencia, es el momento de
estancamiento de la dialéctica simbolica, “el medio por el cual se interrumpe la
comunicacion del inconsciente, por el que el inconsciente se vuelve a cerrar.” (23, p.
136) Si bien la dimension de engafio de amor que la transferencia conlleva juega su
parte, pues “persuadiendo al otro de que tiene lo que puede completarnos, nos
aseguramos precisamente de que podemos seguir ignorando qué nos falta” (23, p. 139),
Lacan ubica la causa de la detencion de las asociaciones del lado de la faz pulsional. Lo
que se pone en acto es la realidad sexual del inconsciente. (Cf. 23, p. 152) Por eso
Lacan explica que “la transferencia es a la vez obstaculo a la rememoracion y
presentificacion del cierre del inconsciente, que es el fracaso, siempre en el momento
exacto del buen encuentro.” (23, p. 151) El analista presentifica para el sujeto el objeto

pequetio @, la causa del deseo escondido detrds de la imagen amable que el otro
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devuelve. En torno al mismo Lacan articula “Te amo, pero porque inexplicablemente

amo en ti algo méas que tu, el objeto a mindscula, te mutilo.” (23, p. 276)

Cuando el sujeto comienza a hablar al analista, al sujeto que se le supone saber
pero de quien se sabe que aun no sabe nada, se le ofrece algo que cobra la forma de
demanda. Sean cuales fueran los apetitos del sujeto ninguno encontrara alli satisfaccion.
Como mucho, explica Lacan, el analista tendra la satisfaccion de organizar el menu.
(Cf. 23, p. 277) Lacan se sirve de la fabula del restaurante chino para dar cuenta de lo
que sucede en el andlisis. El mendigo se regocija con el aroma, el aroma es el menu. El
menu estd en chino, entonces se le pide la traduccion a la duefia. Si es la primera vez
que uno va, la traduccién tampoco dice mucho. Se le pide consejo a la duefa, lo que
quiere decir, que se le pide a ella que sepa sobre nuestro deseo. Presunto poder
adivinatorio de la duefa. Ahora bien, senala Lacan, llegado el momento seria mas
adecuado intentar pellizcarle un poquito los senos. Uno no solo va a un restaurante
chino para comer, sino para comer en la dimension de lo exotico. (Cf. 23, p. 277) Lacan
expone “No basta con que el analista sirva de soporte a la funcion de Tiresias, también

es preciso, como dice Apollinaire, que tenga tetas.” (Cf. 23, p. 278)

Mientras la transferencia se ejerce en el sentido de llevar la demanda a la
identificacion, I, el deseo del analista la lleva de nuevo a la pulsion, a. La operacion de
la transferencia ha de regularse “de manera que se mantenga la distancia entre el punto
donde el sujeto se ve a si mismo amable y ese otro punto donde el sujeto se ve causado
como falta por el objeto a.” (23, p. 278) Por eso, el andlisis se hace en presencia del
analista quien encarna para el sujeto la parte no simbolizada del propio goce, “nada
puede ser aprehendido in effigie, in abssentia.” (23, p. 62) Lacan explica, por otro lado,
que solo cuando el sujeto es confrontado al significante primordial al que estd sujetado
“puede surgir la significacion de un amor sin limites, por estar fuera de los limites de la
ley, Gnico lugar donde puede vivir.” (23, p. 284) Tres afios después, en la “Proposicion
del 9 de octubre de 1967 sobre el psicoanalista de la escuela” Lacan plantea el algoritmo

de la transferencia y omite lo relativo a la vertiente pulsional.

Mientras el cierre del inconsciente estd vinculado a la transferencia, su apertura
queda del lado de la repeticioén en su vertiente simbolica. La repeticion de los mismos
significantes es la condicion del sujeto del inconsciente. Ahora bien, Lacan diferencia
dos niveles de la repeticion: el automaton o repeticion significante y la tyché o

compulsiéon a la repeticion —ambos términos tomados de Aristoteles. Esta ultima
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constituye la repeticion que evita a la vez que indica lo real. Es aquello rechazado, que
quedd fuera de lo que pudo asimilarse al significante, lo que reaparece en el plano
sexual, constituyendo un encuentro traumatico, “el mal encuentro central.” (23, p. 72)
Lo sexual real es el elemento comln en la disyuncion entre repeticion y transferencia.
Lo que la repeticion esta destinada a perder a perpetuidad, ptes el encuentro con el
objeto no se concreta, se pone en acto en la transferencia donde el objeto a se presenta.
El andlisis “mas que ninguna otra praxis, esta orientado hacia lo que, en la experiencia,
es el hueso de lo real.” (23, p. 61) Un real que aparece para volver, a continuacion, a
escabullirse. Es decir, la repeticion, aunque simbolica y al servicio del principio del
placer, sale al encuentro de un real como intento de evitacion. Lo real como resto de la
simbolizacion es la condicion misma de la cadena significante. El sujeto no se defiende
del inconsciente, sino que se defiende con el inconsciente -en su faz de articulacion
significante- de lo real. En el Seminario 17, Lacan expone que la repeticion conlleva,

ademas, la busqueda misma del goce- lo que estudiaremos mas adelante.

3.4. Amor, deseo y goce

A partir del Seminario 10, titulado “La angustia”, Lacan conceptualiza lo real
por medio del objeto a, estableciendo una significativa diferencia con respecto a la
concepcion de lo real propuesta a la altura del Seminario 7. Mientras “la Cosa” es
imposible de abordar por lo simbdlico, el objeto a constituye aquello que del goce
puede ser elaborado por el significante. EI mismo se presenta en la clinica de diversas
formas y es posible operar con ¢l en un analisis. Ahora bien, unos afos después, en el
Seminario 17, llamado “El Reverso del Psicoanalisis”, Lacan pone en cuestion el
caracter de real del objeto a. El mismo aparece como un elemento mas que, junto con
otros tres elementos significantes, conforman un discurso. Lacan presenta cuatro
discursos que depende de la disposicion de los términos en una estructura. Todos ellos
son formas de responder a la imposibilidad del goce, vinculada al ingreso del
significante en el viviente. Analizaremos en este apartado la funcion del objeto a en el
sujeto y, con ¢él, la articulacion del amor, el deseo y el goce. Examinaremos, ademas, el

establecimiento del a en tanto semblante de real.

En la primera parte, tomaremos el Seminario 10 para indagar: el objeto a como

soporte del deseo, la realidad del sujeto sostenida por el menos phi, (—), los desarrollos
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freudianos sobre lo siniestro, la angustia ante la aparicion del objeto en el lugar de la
falta, y las distintas presentaciones del objeto a. A partir de los desarrollos que Lacan
despliega en el Seminario 11, caracterizaremos la alienacion y la separacion como

operaciones constitutivas del sujeto y ubicaremos como aparece en ellas el objeto a.

En la segunda parte, continuaremos con el Seminario 10 para estudiar: la
participacion del objeto a en la eleccion del objeto de amor, el traslado del objeto a al
Otro como defensa, el encuentro con la castracion en el limite del circulo regresivo de la
demanda, el aforismo “Solo el amor permite al goce condescender al deseo” (22, p.
194), la relacioén de cada uno de los sexos con el objeto, el masoquismo femenino como

fantasma masculino y “Don Juan” como fantasma femenino.

En la tercera parte, teniendo como eje el Seminario 17 estudiaremos: la funcion
que cumple el objeto a en los discursos; las caracteristicas generales del discurso del
amo, del discurso universitario, del discurso de la histérica y del discurso del analista; la
lectura de Lacan sobre los planteos de Freud en torno al complejo de Edipo y la muerte
del padre en el origen; los mitos como modos de velar la castracion; y la mirada de

Lacan sobre el caso Dora de Freud en la perspectiva del discurso de la histérica.

3.4.1. El objeto a

El sujeto se constituye en el campo del Otro. En cuanto empieza a hablar, el
rasgo unario —que es, al mismo tiempo, marca para la muerte- entra en juego. Es recién
a partir de la identificacion primaria con dicha marca que parte del Otro que se inscribe
para el sujeto la posibilidad del reconocimiento de la unidad i (a) y de la constitucion de
la realidad. El i (@) esta dado en la experiencia especular, pero estd autentificado por el
Otro, es decir, depende del registro simbolico. Ahora bien, como saldo de esta
operacion hay un resto, el objeto a — designado por Lacan con una letra para reconocer
su identidad en las diversas incidencias en las que se manifiesta. En tanto es caida de la
operacion subjetiva, Lacan reconoce estructuralmente en ese resto al objeto perdido
freudiano. Lo concibe como “un pedazo de cuerpo” (22, p. 148) que circula en el
formalismo logico significante y explica que con €l nos enfrentamos tanto en el deseo
como en la angustia -que se relaciona de manera esencial con el deseo del Otro, Che
vuoi?, ;Qué quieres?, ;Qué me quiere? La estructura del fantasma coincide con la de la

angustia, $ ¢ a. El sujeto se encuentra en una relacion de oposicion con a. Dicha
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relacion es polivalente, lo que se define por el cardcter compuesto del losange -

disyuncién, v, y conjuncion, .

La realidad del sujeto, lo que este ultimo ve en el espejo, esta sostenida por el
menos phi, (—¢). Dicha reserva inasible imaginariamente organiza en tanto que ausencia
lo representable, y orienta y polariza el deseo mientras su causa este velada. El objeto a,
soporte del fantasma, opera desde atras, desde donde no puede ser visto. De él extrae la
imagen su prestigio. Sin embargo, al no ser visible en lo que constituye para el sujeto la
imagen de su deseo cuanto mas el hombre cree acercarse a ella mas extraviado esta. (Cf.
22, p. 51) Debido a que el objeto a participa de la experiencia de amor sin saberlo el
sujeto mismo, Lacan expone “Yo te deseo, aunque no lo sepa.” (22, p. 37) Deseandolo
sin duda sin estar al tanto, el sujeto toma a otro como objeto desconocido de su deseo vy,
por eso, le dirige su amor. Ahora bien, cuando se escucha la férmula “Es tu corazon lo
que quiero” (22, p. 233), Lacan indica que en ella el corazén debe ser tomado al pie de
la letra. Pues el mismo funciona como tripa o “libra de carne” (22, p. 237) y da cuenta

del objeto del deseo escondido més alla de la apariencia.

Lacan escribe en los esquemas opticos el (- ¢) en posicion andloga, en el lado
derecho del espejo plano, al objeto a, en el lado izquierdo. Dicho objeto “gobierna de
cerca, pero lo hace desde donde es inaprensible para el sujeto.” (22, p. 55) Sin ambargo,
la ausencia que constituye el (— @) es también la posibilidad de la aparicion del a en el
orden de la realidad. Si algo de ese resto, de ese residuo no imaginado del cuerpo, llega
a manifestarse en el lugar previsto para la falta aparece la angustia. Cuando Freud habla
del objeto a proposito de la angustia se trata siempre al objeto a, en los términos de
Lacan. Por eso, el trabajo freudiano sobre lo siniestro es un eslabon indispensable para
abordar esta cuestion. Lacan expone “Lo unheimlich es lo que surge en el lugar donde
deberia estar el menos phi. De donde parte, en efecto, es de la castracion imaginaria,
porque no hay imagen de la falta y con razén. Cuando surge algo ahi, lo que ocurre, si

puedo expresarme asi, es que la falta viene a faltar.” (22, p. 52)

Unheimlich es que es heimlich, lo que se traduce como clandestino, secreto,
oculto. Por el contrario, lo que es unheim es lo que se encuentra en el punto del Heim, es
decir, en el hogar, en la casa. Heim es aquel lugar designado como el del menos phi,
(- @). “Ahi esta la casa del hombre.” (22, p. 57) El hombre se encuentra en su casa en un
punto situado en el Otro, mas alld de la imagen de la que estamos hechos. Este lugar

presenta la ausencia en la que nos encontramos. Si se revela una presencia en este lugar,
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dicha presencia se apodera de la imagen especular y esta ultima se convierte en la
imagen del doble. El sujeto se revela como no auténomo y aparece como el objeto que
es. (Cf. 22, p. 58) En Inhibicion, sintoma y angustia, Freud dice que la angustia es la
reaccion sefial ante la pérdida de un objeto. No obstante, Lacan precisa que la angustia
no es la sefal de una falta, sino de la carencia del apoyo que aporta la falta. (Cf. 22, p.
52) La angustia opera como sefial frente a algo del orden de lo real. Por eso, “no es sin

objeto” (22, p. 101) y, de todas las senales, es “lo que no engafa.” (22, p. 87)

Hay diversas presentaciones del objeto a en funcion de los distintos niveles de la
experiencia corporal donde se produce el corte: el seno, las heces, la mirada y la voz.
Lacan agrega, a ellas, el falo. Aunque el mismo se distingue de las anteriores por su
funcion mediadora en la relacion del sujeto con el a, salvo alli donde se lo espera, es
decir, en la fase falica. En el estadio oral hay cierta relacién de la demanda con el deseo
velado de la madre. Es en funcion de la dependencia respecto del ser materno que se
produce la disyuncion entre el sujeto y el seno. Se trata de la separacion con respecto a
un objeto que forma parte del mundo interior del sujeto, no del cuerpo de la madre. Para
considerar lo anterior, Lacan realiza una cierta analogia con el corte que se produce en
el nacimiento. En este ultimo, el nifio, que habita originalmente en la madre como
“cuerpo extrafio, cuerpo parasito, cuerpo incrustado” (22, p. 135), se separa de las

envolturas embrionarias. (Cf. 22, p. 135)

En el estadio anal entra en juego, para el deseo, la demanda de la madre,
demanda educativa por excelencia. El excremento entra en la subjetivacion a través de
la demanda del Otro. Se le pide al niflo que retenga. Luego, se le dice que lo suelte,
siempre bajo demanda. Esa parte que el sujeto siente cierta aprehension de perder
resulta valorizada, porque aporta a la demanda del Otro su satisfaccion, aparte de que se
acompafia de todos los cuidados. (Cf. 22, p. 324) La caca adquiere la funcion del
agalma que, luego, tendra todo su alcance en el nivel falico, como imagen de la pérdida
del falo. El deseo se presenta, ahora, bajo la forma del deseo de retener. En el siguiente
estadio, el de la castracion falica, se introduce ¢l menos phi, la negatividad en cuanto al
instrumento del deseo. La falta de un objeto se manifiesta aqui en cuanto tal y encuentra
su eje en la sexualidad. Lacan describe este nivel como el del goce en el Otro, base de la

angustia de castracion.

El falo esta presente en todos lados donde no se encuentra en situacion, “no se

encuentra alli donde se lo espera, alli donde se lo exige, o sea, en el plano de la
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mediacion genital, esto es lo que explica que la angustia sea la verdad de la sexualidad.”
(22, p. 291) El falo es lo que se desea, pero lo que se puede tener solo como menos phi.
Dicho menos es el medium universal en el campo de la conjuncion sexual. La zona en la
que son conducidos por sus deseos el hombre y la mujer para que se alcancen se
caracteriza por la falta. Cuando el falo es alcanzado, aliena al sujeto del otro. En este
punto, es un obstaculo. El deseo macho encuentra su propia caida antes de la entrada en
el goce de la pareja femenina. (Cf. 22, p. 327) La mujer, por su parte, si es el simbolo de
la omnipotencia falica del hombre lo es en la medida en que ya no es la mujer. Ella solo
puede tomar el falo por lo que este no es —ya sea, por el a, el objeto, ya sea por su (9), el
de ella. Si goza de (¢) es porque este no se encuentra en el lugar donde su goce puede
realizarse. Su goce esta en ella misma, no se une con el Otro y se aplasta en la nostalgia
falica. Por eso, en el amor ella apunta a un mas alléd de aquello que la detiene en cuanto

deseo. (Cf. 22, p. 327)

El siguiente campo es el de la mirada. Es el campo propio del fantasma,
“siempre marcado por un parentesco con los modelos visuales.” (22, p. 273) Cuando el
deseo se proyecta en la imagen la castracion queda elidida. Lacan se sirve de la imagen
de Buda, la cual manifiesta cierto apaciguamiento que se traduce como contemplacion,
para ubicar este caracter elusivo. Nos preserva de la fascinacion de la mirada, al mismo
tiempo que nos la indica. (Cf. 22, p. 261) Aqui, el punto del deseo y el punto de
angustia coinciden, aunque no se confunden. En este nivel nos enfrentamos con la
potencia en el Otro, espejismo del deseo humano. Por ultimo, para dar cuenta de la
funcion del a en el campo invocante Lacan se refiere al shofar -cuerno que se sopla y
deja oir un sonido. La voz se presenta bajo una forma potencialmente separable. El
soporte del a no se confunde con la fonemizacion —que se produce a partir de un sistema

de oposiciones. En este piso emerge para Lacan el deseo del Otro. (Cf. 22, p. 299)

En el Seminario 11, dando un paso mas en relacion a lo expuesto anteriormente,
Lacan plantea la alienacion y la separacidon como las operaciones constitutivas del
sujeto. La primera consiste en ese vel que condena “a solo aparecer en esa division...”
(23, p. 218) Este vel se apoya en la forma logica de la reunion. En la reunion, al
conservar uno de los elementos el otro desaparece. Si escogemos el ser, el sujeto
desaparece. Si escogemos el sentido, sélo subsiste cercenado de esa porcion de sin-
sentido que constituye el inconsciente. Por otro lado, tenemos la separacion. La misma

lleva a su término la circularidad de la relacion del sujeto con el Otro, pero en ella se
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demuestra una torsion esencial. Este segundo tiempo se basa en la sub-estructura
denominada interseccion o producto. (Cf. 23, p. 221) El objeto a es aquello de lo cual,
para constituirse, el sujeto se separ6 como organo. Lacan precisa la referencia freudiana
del juego del fort- da en estos términos. No se trata tanto de que el nifio tapone el efecto
de la desaparicion de la madre haciéndose su agente, el nifio se desprende de una parte
de él. Asi “el juego del carrete es la respuesta del sujeto a lo que la ausencia de la madre
vino a crear en el lindero de su dominio, en el borde de su cuna, a saber, un f0so, a cuyo

alrededor solo tiene que ponerse a jugar el juego del salto.” (23, p. 70)

3.4.2. El amor entre goce v deseo

Dos mecanismos participan en la eleccion del objeto de amor. El primero fue
formulado por Freud e implica la referencia a la madre. Lo que hace que un objeto se
torne estimulante en el plano de la excitacion, que cause atraccion, se debe a algo que se
produce en el yo e implica una limitacion en el campo de interés libidinal dado por la
conexion inconsciente de cierto tipo de objeto con la madre. (Cf. 22, p. 105) También la
eleccion puede hacerse en oposicion a ella y, entonces, tenemos toda la gama de
degradaciones de la vida amorosa. (Cf. 22, p. 104) En este segundo caso la eleccion es a
partir de la mujer como soporte del objeto falico. Ahora bien, Lacan propone un
segundo mecanismo que corresponde al investimiento erogeno que aporta en a, presente
y oculto, a la vez, en la imagen especular. “La atraccion que reviste al objeto con el
glamour, el brillo deseable, el color — asi es como se designa en chino la sexualidad —
preferencial, hace que el objeto se torne estimulante en el plano de la excitacion sexual.”
(22, p. 105) En los esquemas Opticos, el objeto a corona el perfil del florero que
simboliza el continente narcisista de la libido y se pone en relacion con la imagen del
cuerpo propio, i’(a), por intermedio del espejo del Otro, A. Entre ambos se produce una
oscilacion comunicante que Freud habia designado como la reversibilidad entre la libido

del cuerpo propio y la del objeto.

Este ultimo mecanismo es lo que permite la puesta en juego del fenomeno de la
transferencia que Lacan estudié a propésito de El Banquete de Platon. El neurotico
traslada al Otro la funcion del a, su fantasma se sittia todo €l en dicho lugar. Eso le
permite defenderse de la angustia. La busqueda del &galma en el campo del Otro es lo
que hace del psicoanalisis una aventura unica. (Cf. 22, p. 365) Lacan expone “La tnica

via en la que el deseo puede liberarnos aquello en lo que debemos reconocernos como el
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objeto a en tanto que, en su término, término sin duda nunca alcanzado, ¢l es nuestra
existencia mas radical, solo se abre situando a, en cuanto tal, en el campo del Otro.”
(22, p. 365) El sujeto demanda que se le demande. Sin embargo, el analista se abstiene
favoreciendo que aparezcan las propias demandas del sujeto. Es en el limite del circulo
regresivo de la demanda que se encuentra la castracion, es decir, lo que pone en juego el
deseo. (Cf. 22, p. 63) Dicho vacio, que no tiene nada que ver con el contenido de lo
dicho, es lo que se trata de preservar, pues es con la falta con lo que el sujeto ama. Por
eso, el amor idealizado que se presenta, por ejemplo, en el hombre de las ratas o,
ampliando la observacion, en cualquier obsesivo, y convierte a la mujer en el objeto

exaltado, representa para Lacan la “negacion de su deseo.” (22, p. 347)

La castracion se manifiesta en el hombre de manera radical a nivel de la
sexualidad conllevando un malentendido estructural entre el hombre y la mujer. No
obstante, malentendido no equivale en absoluto a fracaso necesario. Lacan expone “Si
lo real siempre se da por supuesto, no se ve por qué motivo el goce mas eficaz no podria
alcanzarse por las propias vias del malentendido.” (22, p. 194) Y, a continuacion,
expresa “Solo el amor permite al goce condescender al deseo.” (22, p. 194) Dicho
aforismo conjuga el amor —con sus particulares condiciones de eleccion de objeto- el
deseo -que encuentra su causa en el objeto a- y el goce —con respecto al cual la posicion
de cada sujeto es singular. Lacan hace del amor un medio entre el goce y el deseo. Por
un lado, el goce. El mismo se satisface de forma autoerdtica sin requerir de un otro. Al
sujeto le basta con el goce solitario del propio cuerpo. Por otro lado, el deseo. Este
ultimo conduce al sujeto, a partir de poner en juego la castracion, a un partenaire en la
busqueda del objeto a escondido en su imagen. Entonces, si el amor queda articulado a
la falta el goce se juega en los carriles del deseo y el vinculo a un otro posibilita al
sujeto alcanzar la satisfaccion pulsional en el recorrido. Dicho “movimiento circular del
empuje que emana del borde erdgeno para retornar a ¢l como su blanco, después de
haber girado en torno al objeto a, posibilita al sujeto alcanzar la dimension propiamente

dicha del Otro con mayuscula. (Cf. 23, p. 201)

El malentendido entre los sexos, efecto de la castracion, implica la disparidad
entre el goce del hombre y el de una mujer. La historia cuenta que tras la imprudencia
en molestar a dos serpientes acopladas, Tiresias fue convertido en mujer y, por eso, es
capaz de dar cuenta del goce en cada uno de los sexos. Al ser interrogado por la esposa

de Jupiter acerca de la voluptuosidad que experimentan las mujeres, Tiresias refiere que
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el goce de ellas es mayor que el del hombre, pues ¢l vinculo con el nudo del deseo es en
las mujeres mucho mas laxo. En consecuencia, Lacan expone que en conjunto la mujer
es “mucho mas real y mucho mas verdadera.” (22, p. 208) La relacion de una mujer con
el objeto no pasa necesariamente por la negativizacion del falo. Por eso, ella tiene con
respecto al deseo posibilidades infinitas o, mas bien, indeterminadas. Mientras el
hombre busca en el partenaire el objeto a, es decir, su propia falta, la mujer esta
orientada por el deseo del Otro. Ella se interesa en la castraciéon (- ¢) de forma
secundaria y en la medida en que entra en los problemas del hombre. Lacan recuerda el
pasaje célebre atribuido a Salomoén: “Tria sunt difficilia mihi, dice el rey de la sabiduria,
el quartum penitus ignoro, hay cuatro cosas de las que nada puedo decir, viam aquilae
en caelo, del surco del aguila en ¢l cielo, de la serpiente en la tierra, del navio en el mar,
y viam viri in adulecentula, y de la huella del hombre en la muchacha. Ninguna huella.”
(22, p. 218) Lacan alude al mismo pasaje en el Seminario 16 para sefalar que no hay

huella del hombre en la mujer.

En este contexto, Lacan se pregunta por el presunto masoquismo femenino y
encuentra que el mismo es un fantasma masculino. Si la mujer suscita la angustia del
hombre en la medida en que quiere gozar de ¢él, y no hay deseo realizable que no
implique la castracion, “en este fantasma, y en relaciéon a la estructura masoquista
imaginada en la mujer, es por procuracion como el hombre hace que su goce se sostenga
mediante algo que es su propia angustia.” (22, p. 208) Ahora bien, ;con qué suefia, por
su parte, la mujer? Ella imagina un hombre perfectamente igual a si mismo, del mismo
modo como ella se presenta frente a ¢l, un hombre al que no le falte nada. Don Juan es
un fantasma femenino (Cf. 22, p. 209) que responde al anhelo de la mujer de que haya
un hombre que lo tenga, que lo tenga siempre, que no pueda perderlo. “La compleja
relacion del hombre con el objeto estd borrada para él, pero a costa de aceptar su
impostura radical... El esta ahi siempre en el lugar de otro. Es, por asi decir, el objeto
absoluto.” (22, p. 209) No se dice que €l inspire el deseo, sélo que se desliza en la cama
de las mujeres, sin saberse como. Se puede decir que ¢l mismo tampoco lo tiene, ¢l

cumple una funcién. (Cf. 22, p. 210)

3.4.3. El objeto a en los discursos

En el Seminario 17 Lacan ubica al objeto a como un elemento mas que participa,

junto con otros elementos de caracter significante, de la produccién de un discurso. El
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discurso es una estructura necesaria que excede por mucho a la palabra. Esta
conformado por el S1, un significante que interviene sobre una bateria significante, el
S2, la bateria significante que conforma una red que se llama un saber, el $, el sujeto
supuesto y el a, la pérdida que resulta de la constitucion del sujeto en el campo del Otro.
Lacan presenta cuatro discursos: el discurso del amo, el discurso universitario, el
discurso de la histérica y el discurso del analista. Los mismos son el resultado de la
ubicacion de los elementos en alguno de los cuatro lugares designados como agente -
arriba a la izquierda-, trabajo -arriba a la derecha-, produccion -abajo a la derecha- y
verdad -abajo a la izquierda- en la estructura que gira, por vez, un cuarto de vuelta. En

cada discurso hay un elemento de imposibilidad.

En el nivel més elemental, el de la imposicion del rasgo unario, marca
significante que el sujeto recibe del Otro en cuanto comienza a hablar, el saber produce
entropia, pérdida de goce, pues lo que se repite esta en posicion de pérdida con respecto
a aquello que es repetido. Ese punto de pérdida es el tnico a través del cual tenemos
acceso al goce. Sin embargo, algo tiene que compensar lo que de entrada es negativo. A
ese lugar va el saber, cuyo trabajo, por un lado, tiene un sentido que es el de la verdad,
y, por otro lado, permite la recuperacion de cierto goce en el plus de gozar. Por ello, la
verdad es hermana del goce prohibido. (Cf. 25, p. 71) El sujeto es un ser dividido por el
goce, el lenguaje lo emplea y hace que ahi eso goce. Puede gozar bastante poco o
demasiado, pero el goce nunca es el conveniente. Es como el tonel de las Danaides, no
se sabe hasta donde va, pues “se empieza con las cosquillas y se acaba en la parrilla.”

(25, p. 77)

El discurso del amo se apoya en la funcion significante S1. El campo del saber,
S2, corresponde al esclavo. Se trata de un saber hacer. El amo se ha expuesto a la
muerte y ha renunciado a todo empezando por el goce. Al esclavo lo ha privado de la
disposicion de su cuerpo pero, a cambio, le ha dejado el goce. En toda su evolucion la
filosofia sefiala la sustraccion al saber de la esclavitud por la operacion del amo. Lo que
el amo desea es que la cosa marche y, para eso, evita saber sobre la verdad, accesible a
un medio decir. Alli se ubica la barrera, es decir, la misma esta situada entre la causa del
deseo y la verdad, $ // a. De la institucion del discurso del amo depende el discurso del

inconsciente.

El discurso universitario se caracteriza por “todo saber”. El S2 estd en primer

lugar y se constituye como saber de amo a partir de tomar el saber del esclavo. En este
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lugar se apoya el discurso de la ciencia propuesto como el del amo moderno. El amo ya
no esta ahi, pero se conserva su esencia: toda pregunta por la verdad resulta aplastada y
el objeto a permanece eludido. En el lugar de la verdad esta la orden del amo, el
imperativo categodrico. Es el estudiante quien trabaja para hacer surgir la verdad, cuyo
signo queda en el lugar de un producto tan consumible como los otros. La ciencia
gobierna los objetos hechos para causar el deseo y el plus de goce se cuenta como

acumulacion de capital.

El discurso de la histérica, aunque el sexo puede variar, esta generalmente
encarnado por mujeres. La histérica se presenta como sujeto barrado $, es decir, la
dominante aparece bajo la forma de un sintoma. Desde alli interroga a un Otro,
instituido por ella en el lugar de un amo, sobre el saber. Lo que, principalmente, trata de
saber es qué valor tiene el sujeto en tanto a, objeto caido del efecto de discurso. Lacan
expresa que lo que la histérica quiere que se sepa “es que el lenguaje no alcanza a dar la
amplitud de lo que ella, como mujer, puede desplegar con respecto al goce.” (25, p. 35)
Pero lo que a ella le importa no es esto, sino “que el otro que se llama hombre sepa en
qué objeto precioso se convierte ella en este contexto de discurso.” (25, p. 35) Este
discurso constituye el fondo mismo de la experiencia analitica. Un analisis parte de “la
histerizacion del discurso... la introducciéon estructural, mediante condiciones

artificiales, del discurso de la histérica.” (25, p. 33)

Ahora bien, en su discurso, el analista es el amo bajo la forma de a. Es decir,
representa el efecto de rechazo del discurso y asi se hace causa del deseo del analizante.
En lugar de elidir lo imposible, se constituye en su agente. “Es en tanto idéntico al
objeto a, es decir, a lo que se presenta para el sujeto como la causa del deseo, como el
psicoanalista se presta como punto de mira para esta operacion insensata, un
psicoandlisis.” (25, p. 112) De su lado hay saber pero, en este caso, el saber estd en el
lugar de la verdad, es enigma y so6lo puede decirse a medias. El andlisis tiene
importancia en tanto la verdad del amo estd enmascarada. Por eso, el discurso del amo
es el reverso del psicoanalisis. El analisis apunta al goce que hace de barrera entre lo
que se produce como significante amo y el saber como verdad, S2// S1. Hace surgir un
sujeto que no es univoco y, orientado hacia lo real, permite articular lo qué ocurre con la

castracion.

En el Seminario 17 Lacan precisa que es el significante amo el que “determina la

castracion.” (25, p. 93) La misma resulta de la separacion de un significante amo del
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cuerpo perdido por el esclavo para llegar a ser tan solo aquel donde se inscriben todos
los otros significantes. En estos términos Lacan retoma lo reprimido primordial en
Freud. En consecuencia, el complejo de Edipo y la historia de la muerte del padre en el
origen son para Lacan mitos que van al lugar de lo real. Ambos disimulan que “cuando
se entra en el campo del discurso del amo con el que ahora nos estamos orientando, el
padre esta castrado desde el origen.” (25, p. 106) Lacan relee en términos de estructura
el complejo de Edipo como “un suefio de Freud.” (25, p. 124) El hecho de que Edipo no
sepa en absoluto que ha matado a su padre ni que se ha acostado con su madre es un
ejemplo del inconsciente. Lo importante es que accedid a Yocasta por haber triunfado
en la prueba de la verdad al responder a lo que se presenta como enigma. Sube al trono
a partir de borrar la pregunta de la verdad y no por la via de la sucesién que procede
propiamente de la castracion. Por eso su situacion culmina en el precio que se paga con
una castracion. Se le caen sus o0jos, uno de los soportes elegidos por el objeto a. (Cf. 25,

p. 128)

Lacan cuestiona en el mito de Totem y Tabu, por ejemplo, el goce original de
todas las mujeres por parte del padre. Cuando este ultimo apenas da abasto con una y es
quien trabaja para sostener a su familia. La forma idealizada del padre enmascara la
castracion. El mito da cuenta de la equivalencia entre el padre muerto y el goce.
Mientras Freud propone que la prohibicion del goce parte del padre, Lacan expresa
“Que el padre muerto sea el goce es algo que se nos presenta como el signo de lo
imposible mismo... tope légico de aquello que, de lo simbdlico se enuncia como
imposible. De ahi surge lo real.” (25, p. 130) El padre real es para Lacan un operador
estructural. Se constituye en el “agente de la castracion” (25, p. 132), es decir, €l es
quien hace el trabajo de la agencia amo. Lejos de venir la castracion del padre, la misma
es “la operacion real introducida por la incidencia del significante, sea el que sea, en la
relacion del sexo.” (25, p. 136) Y solo como producto de tal operacion hay causa del
deseo. El padre omnipotente en el principio del deseo es el deseo de la histérica del que

partio Freud.

A partir de la captura en el discurso del ser “se acabd esa perfeccion, armonica,
de la copulacién.” (25, p. 34) En el psiquismo no hay nada que permita al sujeto situarse
como macho o hembra. No hay significante que represente en el inconsciente a lo
femenino y no hay objeto adecuado. (Cf. 23, p. 212) Aunque algunos elementos sirven

como medio. Uno de ellos es el a mintscula, “solo en la medida en que esta a
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minuscula sustituye a la mujer, el hombre la desea.” (25, p. 165) Inversamente, con lo
que la mujer se enfrenta “es con aquel goce que es el suyo.” (25, p. 165) Ahora bien, es
por no poder ir mas alld del falo, que la histérica sostiene la pregunta por lo que
constituye la relacion sexual y para responderlo le da la palabra al Otro como lugar del
saber reprimido. (Cf. 25, p. 98) La histérica se aliena por el significante amo, el saber
ocupa el lugar del goce, pero se sustrac como objeto de deseo. Hay en ella “rechazo del
cuerpo.” (25, p. 99) Manteniéndose solidaria con la funcion del amo, la desenmascara,

poniendo de relieve lo que hay de amo en el S1.

El discurso de la histérica en relacion con el discurso del amo se desdobla “en,
por una parte, castracion del padre idealizado, que constituye el secreto del amo y, por
otra parte, privacion, asuncion por parte del sujeto, femenino o no, del goce de ser
privado.” (25, p. 104) Lacan retoma el caso Dora en la perspectiva del discurso de la
histérica. El padre se constituye por apreciacion simbolica. Considerarlo deficiente con
respecto a una funcion es darle una asignacion simbdlica. “El padre no es solo lo que es,
es un titulo.” (25, p. 100) Cumple el papel amo en este discurso, por lo que sostiene su
posicidn con respecto a la mujer, ain fuera de servicio. El valor del Sr. K reside en la
idea que Dora tiene de que €l tiene el 6rgano, “pero no para que Dora sea feliz con €1, si
puede decirse asi, sino para que otra le prive de ¢1.” (25, p. 100) A Dora no le interesa la
joyita —la masturbacién infantil indica que ella sabe gozar de eso por si misma- sino el
joyero. La Sra. K sabe sostener el deseo del padre idealizado y, también, mantiene a
Dora a salvo de quedar capturada por el hombre. Lacan indica que “este complejo es la
marca de la identificacion con un goce en tanto es el goce del amo.” (25, p. 101) La
ruptura aparece cuando “se le ofrece el goce del Otro y ella no lo quiere, porque lo que
ella quiere es el saber como medio del goce, pero para que sirva a la verdad, a la verdad
del amo que ella encarna como Dora.” (25, p. 101) Si el amo domina el saber

excluyendo el goce, la verdad es que ¢l esta castrado.
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CAPITULO IV:
HAY EL AMOR
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4.1. Los tres registros en la Gltima ensefianza

Durante la ultima ensefianza Lacan presenta lo real desde una nueva perspectiva
y, ademas, cambia el modo de concebir la relacion entre los registros. Los tres registros
son considerados, a esta altura, homogéneos. Ninguno es previo ni prevalece sobre los
otros dos. Por su parte, el nudo borromeo, como un hallazgo, le permite a Lacan asentar
sus ideas. En el mismo ninguno de los redondeles penetra al otro y, sin embargo, se
mantienen encadenados. (Cf. 75, p. 391) Dicho anudamiento le sirve, asimismo, para

sostener su pensamiento “no hay relacion sexual.” (Cf. 30, 127)

En la primera parte de este apartado, sefialaremos: el cuestionamiento del
estatuto de real del objeto a a partir del Seminario 17, la nocion de lo real como aquello
que no puede escribirse en el Seminario 18, lo real como lo que hace agujero en lo
simbolico y el objeto a en el calce de los tres registros en el Seminario 22, y la
definicion de real “sin ley” que Lacan propone en el Seminario 23. Analizaremos, la
respuesta que en 1975 Lacan da a una pregunta formulada por Marcel Ritter para

precisar lo real ligado, en esta etapa, a lo reprimido primordial en Freud.

En la segunda parte, estudiaremos en el Seminario 22: el aplanamiento del nudo;
la consistencia, la ex-sistencia y el agujero; el goce sentido, el goce falico y el Otro
goce; la lectura lacaniana de los conceptos freudianos de inhibicion, sintoma y angustia;
el sintoma como lo que ex-siste al inconsciente; Dios y La mujer en el lugar de lo real;
la sospecha de los registros en Freud; la necesidad en Freud de contar con la realidad
psiquica; la propuesta lacaniana de “anudarse de otro modo”; la pére- version paterna
como modelo de la funcidn; la nominacion como el cuarto irreductible; la relacion entre
el “Nombre del Padre”, la “identificacion a lo Real del Otro real” y el “agujero en lo

simbdlico”; el padre como “nombrante”; y la pluralizacion de los Nombres del Padre.

En la tercera parte, nos serviremos del Seminario 24, del “Prefacio a la edicion
inglesa del Seminario 11 y de algunas frases del Seminario 20, del Seminario 21 y del
Seminario 23, para indagar: la interrogacion sobre la practica analitica a partir de la
concepcion de lo real, el inconsciente en su vertiente de elemento suelto y el
inconsciente como encadenamiento significante, la transferencia como artificio para
hacer creer en el inconsciente y la verdad mentirosa, la intervencion analitica por la cara
real del objeto a y por el sintoma, la propuesta de perturbar la defensa y la

interpretacion poética.
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4.1.1. Lo real en la ultima ensefianza

El trabajo con los discursos efectuado por Lacan en el Seminario 17 conduce a
poner en cuestion el estatuto de real del objeto a y a comenzar a considerarlo desde la
perspectiva del semblante. Dicho objeto es un elemento més que circula en un discurso -
ficcion que responde a lo que no puede escribirse dando un tratamiento particular al
goce que pone en juego la entrada del lenguaje en el viviente. Por eso durante el
Seminario 18 Lacan se pregunta si es posible un discurso que no fuera del semblante.
Todo lo que puede ordenarse del goce sexual tiene su centro en el falo. Es a partir de
serlo o tenerlo que un parlétre toma una posicion sexual y se vincula con un partenaire
como saldo del Edipo. Pues el punto es que la relacion sexual no puede escribirse. (Cf.
26, p. 33) La escritura no es mas que “algo que se articula como hueso cuya carne seria
el lenguaje, por eso demuestra que el goce, el goce sexual, no tiene hueso...” (26, p.
139) Es en relacion con lo imposible de escribir como Lacan define lo real en la ultima
ensefianza, orientando el andlisis en funcion de aquello que agujerea el semblante. (Cf.

26, p. 27)

El Seminario 22 es titulado por Lacan “RSI”, es decir, “Real, Simbodlico e
Imaginario”, pero también “Herejia”, pues asi suena RSI en francés. (Cf. 75, p. 389)
Lacan concibe, en este momento, que lo real es lo que hace agujero. (Cf. 30, p. 4) Dice
“El inconsciente, es lo Real [...] en tanto que esta agujereado.” (30, p. 170) Dicho
agujero introduce como tal la categoria de lo imposible. Frente al mismo responde la
elucubracion significante produciendo sentido en la juntura de lo imaginario y de lo
simbolico. De lo imaginario resulta la consagracion del ser hablante a la debilidad
mental. (Cf. 32, p. 29) Para darles una comiin medida a los tres registros Lacan los
anuda en el “nodo bobo, bobo, borromeo” (30, p. 7) y sittia el objeto a en el cruce de los
tres. En el Seminario 23 lo real queda definitivamente separado del significante y de sus
leyes. Por ello, excluye el sentido. Lo real es “sin ley.” (31, p. 135) Esta presentacion de
lo real, que se aleja de la conceptualizacion del objeto a establecida por Lacan entre el
Seminario 10 y el Seminario 16, se acerca, de cierta forma, a lo planteado en el
Seminario 7 sobre el “das Ding”, un real inaccesible, y a lo trabajado en el Seminario

11 sobre lo real ligado a un “mal encuentro.” (23, p. 72)

La respuesta que el 26 de enero de 1975 Lacan da a una pregunta formulada por
Marcel Ritter permite, asimismo, ubicar la concepcion de lo real propia de esta etapa.

Este ultimo lo interroga por el estatuto de real ligado al término Unerkannte, lo no
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reconocido, vinculado en Freud al ombligo del suefio. Para responder, Lacan propone,
primero, distinguir dos niveles de real: lo real pulsional y lo real en relacion con el
inconsciente. Aclara que lo Unerkannte no es lo real pulsional, reducido a la funcion del
agujero vinculado a los orificios corporales. Se trata mas bien de lo que en otra parte se
designa como Urverdrangt, es decir, lo reprimido primordial, aquello que se especifica
por no poder ser dicho en caso alguno, cualquiera sea la aproximacion, por estar en la
raiz del lenguaje. Si hay que relacionar lo Unerkannte a algiin ombligo, para Lacan se
trata de un ombligo particular, el de la madre, aquel al que alguien se encuentra por
nueve meses pendido. Mas bien estd pendido a su placenta, de la que se separa en el
momento del nacimiento. Es por el hecho de haber nacido de una madre y no de otra
parte, de un ser que lo desed o no lo desed, pero que ya solo por ese hecho lo situa de un
cierto modo en el lenguaje, que un parlétre -lo que para Lacan designa tanto un ser

hablante como el inconsciente- resulta excluido de su propio origen.

El hecho de que el ser humano esté en un campo ya constituido por los padres y
que concierne al lenguaje, determina su relacion al inconsciente. De eso se tiene en
alguna parte la marca en el suefio mismo, como Freud lo ubica. ElI Un designa la
imposibilidad, el limite. Eso no puede ni decirse ni escribirse, es lo que no cesa de no
escribirse. Ahora bien, para Lacan hay una analogia entre este reprimido primordial y lo
real pulsional. El limite de lo simbolico tiene repercusion a nivel de la pulsion. Por eso,
Lacan refiere en el Seminario 23 “Las pulsiones son ¢l eco en el cuerpo del hecho de
que hay un decir.” (31, p. 18) La relacion como tal entre dos partenaires especificados
sexualmente, pero de modo radicalmente diferente, estd marcada por una relacion al
sexo parasexuada. Se trata no solo de un no reconocimiento, sino una imposibilidad de
conocer lo que atafe al sexo. Lacan dice “escribir una X y una y que serian estrictamente
hablando el sexo como macho y como hembra, es lo que manifiestamente no podemos
hacer.” (35) La relacion con el falo instaura en el parlétre un tercero irreductible. En el
inconsciente se lleva la marca de la disociacion de la relacion sexual que sufre el ser
hablante, cuestion que repercute en el cuerpo. Son dos reales que aparecen plasmados

en el sintoma que incluye el cuerpo y el inconsciente.

4.1.2. La relacion entre los tres registros en la Giltima ensefianza

El nudo borromeo constituye para Lacan el hallazgo que le permite asentar sus

ideas. El mismo, mas que un nudo, es una cadena que comporta mas de un anillo y mas
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de un nudo, aunque el minimo es siempre tres. Ninguno de los redondeles penetra al
otro y, sin embargo, se mantienen encadenados. Para eso, cada elemento pasa por abajo
del que est4 abajo y por arriba del que esté arriba. Esta forma de engarce hace que si se
suelta cualquiera de los eslabones se sueltan los otros. Los tres circulos son
homogéneos, intercambiables e indistinguibles. Ninguno prevalece sobre los otros dos.
Todos tienen igual consistencia. Unicamente al ponerles letras o al colorearlos, los
anillos pueden distinguirse. El anudamiento borromeo le sirve a Lacan, ademads, para
dar cuenta de su pensamiento “no hay relacion sexual.” (Cf. 30, p. 127) Frente a la
imposibilidad en escribir lo que atafie a la relacion sexual cada parlétre se inventa un

nudo como respuesta y se enlaza, también mediante un nudo, a otro.

Lacan escribe el nudo borromeo, es una escritura que soporta un real, no hay
otra idea sensible de lo real que una escritura. Y aclara que el nudo “no es el modelo, es
el soporte. No es la realidad, es lo Real.” (30, p. 171) Los tres registros consisten por
sostenerse juntos. (Cf. 30, p. 22) Consistencia, que aunque se corresponde con lo
imaginario, se sostiene de lo real del agujero. Cuando se intereso en la escritura Lacan
hablé primero del rasgo unario, cuyo soporte en el nudo es el trazo abierto o la recta
infinita -que es la mejor ilustracion del agujero. Los agujeros en el corazon de cada uno
de los redondeles permiten que algo se anude y que a ellos algo ex- sista. La ex-
sistencia se define en relacion a una consistencia, es lo que hace intervalo. Es un afuera
que no es un no- adentro. A partir de lo que ex-siste se plantean los goces. El goce
sentido, S, se produce entre los registros simbolico e imaginario y ex-siste respecto de lo
real. El goce falico, G (@), esta entre los registros simbdlico y real y conlleva un enlace
con lo imaginario como ex-sistencia. El Otro goce, G (A), esta entre real e imaginario y
por fuera de lo simbdlico. El punto en el que se calzan las tres superficies corresponde

al objeto a.

En un retorno a Freud, Lacan sugiere, ademas, ese triddico que ¢l anuncio:
inhibicion, sintoma y angustia. Entre imaginario y simbdlico esta la inhibicion. La
misma es siempre asunto de cuerpo, es un efecto de detencion “que resulta de su
intrusion en el campo de lo Simbolico.” (30, p. 13) La angustia, por su parte, implica un
desborde de lo real sobre lo imaginario del cuerpo. La misma bordea el Otro goce en
tanto que ¢l hace agujero y es lo que del interior del cuerpo ex-siste cuando algo lo
despierta. Por ultimo, esta el sintoma. Si en “La tercera” Lacan lo define como “lo que

viene de lo real” (33, p. 84), en este seminario lo considera un “efecto de lo Simbdlico
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en lo Real.” (30, p. 14) Como sea, a diferencia de lo planteado en los inicios de su

ensefianza, en el sintoma los registros concernidos son el simbolico y el real.

inconsciente

El sintoma ex-siste al inconsciente. Constituye una funcién como formulacién
matematica: f (x). Lacan explica que x es “lo que del Inconsciente puede traducirse por
una letra en tanto que solamente en la letra la identidad de si a si estd aislada de toda
cualidad.” (30, p. 58) Todo Uno es susceptible de escribirse por una letra, es eso que el
sintoma opera salvajemente. Lo importante en el sintoma es la referencia a la escritura.
El sintoma da cuenta de “la manera en que cada uno goza del Inconsciente en tanto que
el Inconsciente lo determina” (30, p. 93) y refleja el hecho de que hay algo que no anda.
El inconsciente, inmediatamente, trabaja en la produccion de un encadenamiento
significante como modo de tratamiento a esa letra de goce y, de este modo, “puede ser
responsable de la reduccion del Sintoma.” (30, p. 15) Sélo los significantes copulan
entre ellos en el inconsciente, pues los sujetos, que sufren las consecuencias del
significante en el cuerpo, no pueden mas que “chuponear el cuerpo significado otro.”

(30, p. 113)

Lacan ubica a Dios en el agujero real, es decir, lo reprimido primordial. Es
aquello que hace que, a partir del lenguaje, no puedan establecerse relaciones entre
sexuados. Explica “Dios es La Mujer vuelta toda... ella es no —toda. En el caso en que
ella ex-sistiera por un discurso que no seria del semblante, tendriamos esta x que les he
notado.” (30, p. 110) Ahora bien, Lacan entiende que Freud no cree en Dios porque
opera en su linea. Perpettia la religion y la consagra como neurosis ideal. Aun asi, lo que

Freud hizo no deja de relacionarse con la ex-sistencia y de aproximarse al nudo. No
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tenia la ideal de lo simbdlico, de lo imaginario y de lo real, pero tenia, a pesar de todo,
de ello una sospecha. Lacan expone:

“El hecho de que yo los haya podido extraer de él, con el tiempo, sin
duda, y con paciencia, que haya comenzado por lo Imaginario y que después de
eso haya debido masticar bastante esta historia de lo Simbolico con todo esa
referencia lingiiistica sobre la cual efectivamente no he encontrado todo lo que
me hubiera servido, y luego ese famoso Real que termino por sacarles bajo la

forma misma del nudo, hay en Freud una referencia a algo que ¢l considera como
lo Real.” (30, p. 45)

Lacan cuestiona la necesidad en Freud de contar con un cuarto elemento para
mantener unidos los tres registros. Freud no era lacaniano, ¢l inventd la realidad
psiquica, “lo que puede anudar por un cuarto término lo Simbdlico, lo Imaginario y lo
Real, en tanto que Simbolico, Imaginario y Real son dejados independientes, estan a la
deriva en Freud.” (30, p. 46) Realidad psiquica, complejo de Edipo o nombre del padre.
Realidad psiquica o realidad religiosa. En contraposicion, Lacan piensa que para lograr
ese mismo efecto es suficiente con pasar en dos puntos lo que estaba abajo arriba. Se
requiere que lo real pase por encima de lo simbolico. Anudarse de otro modo (Cf. 30, p.
48) es lo que constituye lo esencial del complejo de Edipo y es de lo que se trata en un

analisis -alcanzar un efecto de sentido que no sea ni imaginario ni simbolico sino real.

Lacan propone convertir la funcidén de excepcion, reservada por Freud al padre,
en modelo y, asi, ser encarnada de diversas formas. Sin embargo, dicha amplitud no
implica que la funcion sea realizada por cualquiera, pues los resultados de que
cualquiera alcance la funcion que tiene el padre son los de su Verwerfung, en la mayoria
de los casos. Lacan expone “Un padre no tiene derecho al respecto, sino, al amor, mas
que si el dicho, dicho amor, el dicho respeto estd —no van a creer a sus orejas- pere-
versement orientado, es decir hace de una mujer objeto a mintscula que causa su
deseo.” (30, p. 59) El deseo orientado del padre comprende su rasgo propio de
perversion. Su intervencion implica “mantener en la represion (répression) en el justo
me- dios [...] la version que le es propia por su perversion (perversion), tnica garantia
de su funcion de padre (pere), la cual es la funcion, la funcioén de sintoma.” (30, p. 59)
Para convertirse en modelo de la funcion, el padre tiene que anadir a sus sintomas el de

la perversion, pues “la normalidad no es la virtud paterna por excelencia.” (30, p. 59)

Un poco después, Lacan vuelve sobre sus planteos para exponer “estoy aun en
vias de profetizar que del nombre del padre... podriamos de ninguna manera prescindir

para que nuestro Simbolico, nuestro Imaginario y nuestro Real, como es la suerte de
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todos ustedes, no se vayan cada uno por su lado.” (30, p. 78- 79) De tres consistencias
nunca se sabe cual de las tres es real. El cuarto es lo que soporta lo simbdlico de eso
para lo cual estd hecho el nombre del padre. Y un poco mas adelante indica “yo reduzco
el nombre del padre a su funcion radical que es dar un nombre a las cosas, con todas las
consecuencias que eso comporta, porque eso no deja de tener consecuencias y
particularmente hasta en el gozar.” (30, p. 105) La nominacion es, entonces, el cuarto
elemento que se introduce y hace agujero. El “nombre del padre” se equipara al “padre

del nombre”, lo que da lugar al agujero sin el cual no hay anudamiento posible.

Lacan revisa las modalidades de identificacion propuestas por Freud. Parte de la
afirmacion de que no hay Otro real que no est¢é en el nudo mismo. Vincula la
identificacion histérica a la identificacion a lo imaginario del Otro real, la identificacion
con el rasgo unario a la identificacion a lo simbdlico del Otro real y dice “Identifiquense
a lo Real del Otro real: ustedes obtienen lo que he indicado con el nombre del padre; y
es ahi que Freud designa lo que la identificacion tiene que ver con el amor.” (30, p. 133)
El nombre del padre es el agujero que lleva en si el Otro. Sobre el final del Seminario
22, Lacan propone que quiza “después de todo no s6lo lo Simbolico sea lo que tenga el
privilegio de eso, que no es obligatorio que sea al agujero de lo Simbdlico que esté
unida (conjointe) la nominacion.” (30, p. 179) Asi, Lacan diferencia, ahora, el “nombre
del padre”, articulado al inicio de su ensefianza, y el “padre como nombrante”. La
nominacion que otorga este ultimo puede ser imaginaria, la inhibicidn; simbolica, el

sintoma; o real, la angustia. (Cf. 30, p. 193)

4.1.3. Lo real v la practica psicoanalitica

La formulacion que caracteriza lo real como algo distinto del significante es
acompaifiada por Lacan con una interrogacion constante sobre la practica psicoanalitica,
pues la misma no opera sino por los medios de la palabra. Si lo real es concebido como
lo que excluye el sentido no es absurdo plantear que “Nuestra practica es una estafa.”
(32, p. 84) Lacan respondi6 a esta complicacion de diversas formas. En el Seminario 20
indica que el goce “sOlo se interpela, se evoca, acosa o elabora a partir de un
semblante.” (28, p. 112) La cara real del objeto a permite un abordaje posible. (Cf. 29,
p. 136) El sintoma, por su parte, constituye aquello que no varia, funciona para el goce

y permanece asimilado a lo real. A partir de la Gltima ensefianza el objeto a pareciera
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quedar subsumido en ¢€l. Desde esta perspectiva, intervenir sobre el sintoma conlleva

direccionar la cura hacia lo real.

En el Seminario 24 se verifica el cambio en la nocion de inconsciente. Lacan
acentia, fuertemente, el inconsciente en su vertiente de elemento suelto. El titulo de
dicho seminario, L “insu que sait de I"'une- bévue s aile "a mourre, propone un juego de
resonancias, por homofonia translingiiistica, al modo joyceano, entre “inconsciente” en
aleman y “una equivocacion” en francés. ;Qué quiere decir el inconsciente traducido
por I'une- bévue? Se trata de “un escollo, un tropiezo, una patinada de palabra a
palabra.” (32, p. 73) Con el juego de resonancias se vacia el sentido, no hay sentido
unico. La “una equivocacion” viene proponer que “uno” es lo que esta primero y la
estructura se monta después. Ya en la tltima leccion del Seminario 20 Lacan sefiala que
la estructura del lenguaje es “una elucubracioén de saber sobre lalengua” (28, p. 167) vy,
por lo tanto, una ficcion. Y en el Seminario 21 dice “...hay saber en lo real, que
funciona sin que podamos saber como se hace la articulacién en lo que estdbamos
habituados a ver realizarse... Entonces lo que quiero decir es que el saber inconsciente,

el que Freud supone, se distingue de ese saber en lo real.” (29, p. 170)

Asimismo, en el “Prefacio a la edicion inglesa del seminario 117 Lacan enfatiza
el inconsciente como “uno” y expone “...el inconsciente, es decir, real...” (34, p. 599)
Sefiala que “Cuando... el espacio de un lapsus, ya no tienen ningun alcance de sentido
(o interpretacion), solo entonces uno esta seguro de estar en el inconsciente.” (34, p.
599) y agrega “Uno lo sabe uno mismo.” (34, p. 599) Se trata de un saber del si mismo
solo que anuncia la disyuncion entre el inconsciente y la interpretacion. Lacan explica
que a esa emergencia del uno solo “basta con que se le preste atencion para salir de él.”
(34, p. 599) Y un poco después “...No hay verdad que, al pasar por la atencion, no
mienta...” (34, p. 599) Esto cuestiona el principio de la operacion analitica en la medida
en que la misma parte del encadenamiento significante: un significante que se enlaza
con otro significante cualquiera para producir en el lugar del significado el Sujeto
supuesto Saber. El saber aparece como supuesto de los significantes en el inconsciente.
Es decir, a partir de la trasferencia hacemos creer en el inconsciente y lo leemos. En el
analisis el armado de una historia se realiza segiin la modalidad de la histeria, esto es, en

funcion de responder al deseo del Otro. (Cf. 32, p. 24)

La trasferencia favorece en el analizante el enlace de los significantes dando

lugar a efectos de significacion. Ahora bien, la verdad que se genera a partir de la
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asociacion de los elementos producto de la atencion es una verdad “mentirosa” o
“variable”. (Cf. 32, p. 63) Pero no solamente asociamos en analisis. En la clase del 11
de enero del "77 del Seminario 24 Lacan dice que hay cierto saber en el inconsciente
que ‘le es impuesto al hombre por los efectos de significante, y no le estd comodo, el no
sabe “hacer con” el saber. Es su debilidad mental...” (32, p. 29) El saber inconsciente es
lo que le permite al sujeto arreglarselas con el goce, es decir, es un modo de defensa,
pero con ¢l este ultimo se embrolla. Lacan distingue, a continuacion “saber hacer alli” y

“saber hacer”. El primero quiere decir “desembrollarse”. (Cf. 32, p. 30)

El encuentro con un analista le da a un parlétre la oportunidad de llegar a decir
algo distinto de esa elucubracion inconsciente que, sin saber, repite. Para eso, Lacan
propone al analista perturbar la defensa del analizante. Dice “No hay medio de hacer
otra cosa que recibir de un psicoanalista lo que molesta a su defensa.” (32, p. 32) En
esta linea, plantea que éste ultimo ponga el acento sobre la funcion de saber de |"une-
bévue. (Cf. 32, p. 25) Permitir la emergencia de los elementos sueltos posibilita bordear
lo real. La intervencion analitica debe dirigirse para Lacan hacia el equivoco. Explica
“es preciso que haya algo en el significante que resuene.” (31, p. 18) Lacan, también
entiende que la interpretacion debe hacerse desde la perspectiva de la poesia. Esta
ultima “es efecto de sentido, pero también efecto de agujero.” (32, p. 79) Tomar el S2
como base de la posibilidad del equivoco significante, de la ambigiiedad, conlleva
violentar el uso cristalizado de las palabras, las significaciones coaguladas. Lacan dice
“El sentido, eso tapona. Pero con la ayuda de lo que se llama la escritura poética,
ustedes pueden tener la dimension de lo que puede ser la interpretacion analitica.” (32,
p. 67) La poesia bordea la inexistencia de la relacién sexual, contornea lo que no puede

decirse y hace vibrar cuerpo.

4.2. Los goces y el amor

En este apartado nos centraremos en el Seminario 20 con el objetivo de extraer
lo que Lacan plantea alli acerca del amor y, fundamentalmente, la articulacion que
establece entre amor y goce. La primera clase se titula “Del goce”. Es dicho concepto el
que orienta la direccion general del seminario, durante el cual Lacan vuelve una y otra

VE€Z a pensar el amor.
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En la primera parte, ubicaremos los temas que Lacan desplegard a lo largo del
seminario y que nos interesa investigar: el goce que no es mas que del “Uno”; el amor
como puente entre el goce del Uno y un otro; los tres registros en los que se juega el
amor: la pasion narcisista, el deseo —movilizado a partir de una falta y causado por el
objeto a- y lo real del goce; el hombre vinculado al goce falico; la mujer no toda en
relacion al falo; la mujer como conjunto abierto; la imposibilidad de establecer la
relacion sexual; y la paradoja de Zenon de “Aquiles y la tortuga” para ejemplificar el

desacuerdo de los goces.

En la segunda parte, indagaremos la construccion de las formulas de la
sexuacion y su escritura. Analizaremos del lado hombre: la funcion falica y el goce todo
regulado por la castracion; la funcion de excepcion que permite dar consistencia al
conjunto; la histérica del lado hombre; el goce autista entre simbdlico y real y por fuera
del cuerpo; el amor que marcha sin decir; el falo como obstaculo para gozar del cuerpo
de una mujer; la diferencia entre el goce solitario, el acto de amor y hacer el amor; el
acto de amor como la perversion polimorfa del macho; el vinculo entre el objeto a, el

fantasma y el alma; y la relacion entre hacer el amor, el Otro sexo y la poesia.

También, examinaremos del lado mujer: el no- todo con respecto a la funcién
falica; la falta de la funcion de excepcidn; la imposibilidad de escribir La mujer; la
division en ella del goce; el vinculo de una mujer con S(4); el amor que no marcha sin
decir; el goce corporal entre imaginario y real; el lugar del hijo en su goce; el no saber
sobre el Otro goce y el mal- decir mujer; la relectura de la frigidez en los términos del
goce; los misticos del lado del no- todo; y Dios en el lugar del goce del Otro -que no

existe.

En la tercera parte, teniendo en cuenta el goce del hombre y el goce de una
mujer, interrogaremos: el amor como lo que suple la imposibilidad de escribir la
relacion sexual; el real que constituye dicho impasse; el amor como valentia; el amor
del orden del encuentro; lo imposible, lo posible, lo contingente y lo necesario en el
amor; la diferencia entre la carta de amor y la letra de amor; el amor como la relacion

entre dos saberes inconscientes.
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4.2.1. Un amor que no desconoce lo real

El primer capitulo del Seminario 20 se titula “Del goce”. Lacan estd sostenido
por el discurso analitico y para comenzarlo ese afio va a “suponerlos en la cama, una
cama de pleno empleo, una cama para dos.” (28, p. 10) Otras disciplinas también
abordan temas similares. El derecho consuetudinario, sin ir mas lejos, basa el
concubinato en el “acostarse juntos”. No obstante, Lacan parte de lo que alli queda
velado, es decir, “lo que se hace en esa cama: abrazarse.” (28, p. 11) El discurso
analitico se ocupa del goce y, al respecto, sefiala que en todo lo tocante a las relaciones
de los hombres y las mujeres hay algo que no anda, pues “sera siempre imposible
escribir como tal la relacion sexual.” (28, p. 46) Aun asi, “anda de todas maneras,
gracias a cierto numero de convenciones, prohibiciones, inhibiciones, que son efecto de
lenguaje.” (28, p. 44) Ubicando, en parte, la direccion a partir de la cual dictara el
seminario, Lacan sefiala “El goce del Otro, del Otro con mayuscula, del cuerpo del otro
que lo simboliza, no es signo de amor.” (28, p. 12) Su interés se centra en indagar los
goces propios de cada uno de los sexos -que lejos de corresponder al sexo biologico,
dependen de la posicion sexuada a partir del tnico elemento significante disponible en
el inconsciente-, el goce que no es mas que del “Uno” y, en consecuencia, no se
relaciona con “el Otro” -lo cual viene a cuestionar la frase propuesta “goce del Otro”, y
el amor como puente entre el goce —del Uno- y algin otro -pues “el Otro”, con

mayuscula, no existe.

A continuacion Lacan dice “El amor ciertamente, hace sefas, y es siempre
reciproco.” (28, p. 12) Se pregunta, ;es siempre reciproco? Y continta “jPues claro,
claro que si! Por eso hasta inventaron el inconsciente para percatarse de que el deseo
del hombre es el deseo del Otro, y que el amor, aunque se trate de una pasion que puede
ser la ignorancia del deseo, no por ello es capaz de privarlo de su alcance. Cuando se
mira de cerca se pueden ver sus estragos.” (28, p. 12) Encontramos en esta frase los tres
registros comprometidos en torno al amor. La incompatibilidad en el modo de gozar
entre un hombre y una mujer que llega hasta al estrago, y concierne propiamente al
registro real efecto de la imposibilidad como tal de escribir la relacién sexual, se pone
en juego en cada conformacién amorosa junto con la pasion narcisista y el deseo, cuyo
objeto escondido debajo de la imagen, a partir de la puesta en juego la falta, conduce al
parlétre hacia un otro. Teniendo en cuenta esto ultimo, Lacan trae a cuenta la cotorra

enamorada de Picasso. Le mordisqueaba el cuello de la camisa y las solapas. Pero, ella
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estaba enamorada de lo que es esencial al hombre, su atuendo. Es eso lo que pasa con el
amor. Por eso, Lacan destaca que, en esencia, el amor es narcisista, pues la cotorra se
identificaba con Picasso vestido. Pero lo que hay por debajo y que llamamos cuerpo, no

es mas que ese resto que Lacan llama objeto a. (Cf. 28, p. 14)

Considerando lo anterior, Lacan refiere “El amor es impotente, aunque sea
reciproco, porque ignora que no es mas que el deseo de ser Uno, lo cual nos conduce a
la imposibilidad de establecer la relacion de ellos. ;La relacion de ellos, quienes?- dos
sexos.” (28, p. 14) Si bien es posible aludir al abrazo, al estrechamiento (Cf. 29, p. 177),
al hablar del goce sexual no hay mas que goce del “Uno”. El mismo estd marcado,
dominado, “por la imposibilidad de establecer como tal, en ninguna parte en lo
enunciable, ese unico Uno que nos interesa, el Uno de la relacion proporcion sexual.”
(28, p. 14) El ser es el goce del cuerpo y el cuerpo goza en si mismo y no del cuerpo del
otro. Goza en su singularidad a partir del modo en que lalengua hizo marca en él. “No
se goza sino corporeizandolo de manera significante.” (28, p. 32) Durante el Seminario

20 Lacan caracterizara dos modalidades diferenciadas de goce.

Por un lado, el goce falico. El hombre estd, fundamentalmente, vinculado a ¢l. A
esta altura, Lacan expone que “el falo es la objecion de conciencia que hace uno de los
dos seres sexuados al servicio que tiene que rendir al otro.” (28, p. 15) Y al afio
siguiente, indica que el goce falico “resulta ser el obstaculo para que jamas se escriba...
la relacion sexual.” (29, p. 176) Por su parte, al hombre, el sexo de la mujer no le dice
nada, a no ser por intermedio del goce del cuerpo. (Cf. 28, p. 15) No hay escritura
alguna referida a lo propiamente femenino. Los caracteres secundarios son los de la
madre y es quo ad matrem como ella sera tomada en la relacion sexual. (Cf. 28, p. 47)
Todo gira en torno al goce falico y, a partir de alli, la mujer se define como el no todo.

(Cf. 28, p. 15)

Por su parte, para formular lo relativo al goce femenino Lacan usa el término
compacidad. El desarrollo reciente de la topologia permite formular algo acerca del
lugar del Otro sexo. La ldgica sobre la interrogacion del numero conduce a la
instauracion de un conjunto particular: el conjunto de los espacios abiertos capaces de
recubrir el espacio obtuso, cerrado, del goce sexual. Lacan indica que una mujer
constituye un conjunto abierto, pues por estar en su goce mas alld del falo “solo lo
promueve la infinitud.” (28, p. 15) Es por eso que “no hay la mujer, la mujer no toda

es.” (28, p. 15) Aun asi, a dichos conjuntos abiertos se los puede contar uno por uno o,

151



para ubicarlos del lado que les corresponde, “una por una” (28, p. 17), es decir, ellos

constituyen una finitud. (Cf. 28, p. 17)

Lacan se sirve de la paradoja de Zen6n de “Aquiles y la tortuga” para dar cuenta
de ambas modalidades de goce que no se encuentran. La misma refiere a un corredor
veloz que no podra alcanzar nunca a un corredor lento si el primero da al segundo una
ventaja. Cuando Aquiles ha dado un paso, la tortuga avanza un poco, porque es no toda,
no toda suya. Es necesario que Aquiles de el segundo paso, y asi sucesivamente. La
repeticion solo garantiza la reduccion de la distancia que los separa, pero nunca que
Aquiles alcance a la tortuga. También el paso de la tortuga es cada vez mas pequeno y
nunca llegara tampoco al limite. (Cf. 28, p. 15) Si un nimero es real tiene un limite y en
esta medida es infinito. Aquiles s6lo puede sobrepasar a la tortuga, no puede alcanzarla.

Sé6lo la alcanza en la infinitud.

4.2.2. Dos modalidades de goce

Si el lenguaje funciona para suplir aquello que no puede llegar a formularse, el
discurso analitico, por el contrario, se orienta por la letra cuyo soporte en matematicas
es la escritura. Lacan comienza la construccion de las formulas de la sexuacion en el
Seminario 18 y les da una forma terminada en el Seminario 20. Dichas formulas
constituyen una teoria de la sexualidad que ya no tiene como eje al falo como
significante del deseo, sino que se ordenan segun la relacién que cada sexo tiene al falo
como funcion, ®x. Ademads, la misma intenta traspasar el mayor impasse freudiano, la
sexualidad femenina. La funcién falica tiene el valor de la castracion, es decir, del
vaciamiento de goce resultante de la insercion del significante en el viviente. Lacan se
sirve de la logica aristotélica, de la cual hace un uso propio, y transpone sus
proposiciones a la l6gica matematica a través de cuantificadores, operadores l6gicos que
corresponden a los signos “para todo” y “existe al menos uno”. En la parte superior de
las formulas ubica: las universales abajo y las particulares arriba. La barra de la

negacion sobre una funcién indica que la misma no se escribe.

Lacan ubica dos maneras de hacer fallar la relacion sexual. Dice “Hay la manera
a lo macho de darle vueltas, y luego la otra que no designo de otra manera porque la
estoy elaborando [...]: como se elabora eso a lo hembra. Se elabora con el no- todo.”

(28, p. 72) Comienza por el lado izquierdo que es el lado en el que se coloca el hombre.
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El mismo se lee: en el piso superior “Existe un x que no ®x”’ y en el piso inferior “Para
todo x, @x”. La segunda férmula expresa que en la relacion sexual todo individuo que
se ubique de este lado “no entra sino quo ad castrationem, es decir, en cuanto
relacionado con el goce falico.” (28, p. 47) La funcion falica se afirma como universal y
el goce todo es regulado por la castracion. El hombre cuenta con un significante que lo
nombra, ¢l “es todo hombre.” (26, p. 131) Aunque todohombre solo puede serlo como

significante nada mas.

Ahora bien, para que el universal se sostenga es necesario que exista “al menos
uno” que niegue la funcion ®x, es esto lo que enuncia la primera féormula. La funcion
de excepcion permite, al sustraerse de la castracion, dar consistencia al conjunto desde
afuera. Lacan ubica que quien cumple dicha funcién es el padre primordial. En el
Seminario 18, leyendo a Freud, Lacan expresa “nada puede fundarse del estatuto del
hombre, visto desde la experiencia analitica, mads que haciendo artificialmente,
miticamente, el todohombre con aquel, supuesto, padre mitico de Tétem y Tabu, ese
capaz de satisfacer el goce de todas las mujeres.” (26, p. 132) Colocarse de este lado es
electivo y las mujeres pueden hacerlo, “el toda mujer es la enunciacion con la que se
decide la histérica como sujeto, y que por eso una mujer es solidaria de nomasdeuno.”

(26, p. 144)

HOMBRE MUJER
Ix dx x dx
X Dx 7x  Ox
$ | s(f)
\
. Sy
D

En la parte inferior de las formulas tenemos: del lado hombre el $ (sujeto) y el @

(significante falo); y del lado mujer el objeto a, Ea (la mujer en tanto no existe) y el
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S(A) (el significante de la falta en el Otro) -lo que define la posicion femenina. El goce
del hombre es un goce autista, solitario, goce del “Uno”. Dicho goce, centrado en el
organo, esta entre simbolico y real y por fuera del cuerpo. Debido a que al hombre le
alcanza con su goce, en su caso “el amor, marcha sin decir.” (29, p. 95) El falo es el
obstaculo por el cual ¢l no goza del cuerpo de una mujer. Puede hacerlo siempre y
cuando haya castracion, es decir, algo que diga no a la funcion falica. Aunque su goce
esté centrado en ¢l mismo, el hombre desea a la mujer, “no sélo la desea, también le
hace toda suerte de cosas que se parecen asombrosamente al amor.” (28, p. 88) Lo
anterior constituye el “acto de amor” propio del macho, que Lacan diferencia de “hacer

el amor”.

El acto de amor queda establecido a partir de la relacion del hombre con el
objeto causa de su deseo escondido en alglin lugar del cuerpo de la mujer con la que se
vincula. (Cf. 28, p. 88) Lacan dice “En la medida en que el objeto a desempefia en
alguna parte —y desde una partida, de una sola, la del macho, el papel de lo que ocupa el
lugar de la pareja que falta, se constituye lo que solemos ver surgir también en el lugar
de lo real, a saber, el fantasma.” (28, p. 78) Si el deseo es siempre deseo de otra cosa, el
fantasma, por su parte, permite al sujeto la fijacion de su goce. Mientras el hombre cree
abordar a una mujer borda el objeto a, lo que constituye su perversion, esto es, la
modalidad fetichista de su goce. El objeto fetiche se toma del entorno de la privacion en
la mujer, de lo que a ella le falta por estructura simbolica. Lacan dice que la neurosis es
el suefio antes que la perversion. Los neur6ticos no tienen ninguno de los caracteres del
perverso, pero suefian con eso porque es ese el modo en el que alcanzan a su pareja. (Cf.

28, p. 105)

Lacan vincula el objeto a, el fantasma y el alma. Cuestiona la existencia de esta
ultima y se pregunta si no es un efecto de amor pues, al igual que el fantasma, es
también algo que permite a un ser que habla soportar lo intolerable de su mundo. Luego
sefala “En efecto, mientras el alma alme al alma, no hay sexo en el asunto. El sexo aqui
no cuenta. La elaboracion de la que resulta es homosexual...” (28, p. 102), ya que “todo
[...] sustituto del Otro en forma de objeto de deseo, es a- sexuado.” (28, p. 153) Por su
parte, las mujeres también estan enalmoradas, es decir, alman el alma. Pero eso so6lo
conduce a la histeria, “que es hacer de hombre, y ser por tanto también ella homosexual
o fuerasexo.” (28, p. 103) Atn asi, ¢l acto de amor que implica relacionarse con una

mujer, aunque mas no sea a partir del modo fantasmatico, constituye un lazo a un otro
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que saca al hombre del goce masturbatorio o, como Lacan lo denomina, “goce del
idiota.” (28, p. 99) “Hacer el amor” es dar un paso mas en la relacion e implica incluir el
sexo en el asunto, es decir, dar lugar a la Otredad que constituye el goce femenino. Por

eso Lacan dice que “Hacer el amor, tal como lo indica el nombre, es poesia.” (28, p. 88)

Luego, tenemos el lado derecho. Se lee “No existe un x que no ®x” y “No todo
x, ®x”. Cuando cualquier parlétre cierra filas con las mujeres se funda como no- todo
con respecto a la funcion falica, debido a que no hay ese almenosuno que no esté
afectado por la castracion, que haga funcion de excepcion y desde afuera sostenga la
clase. Lacan explica “La mujer solo puede escribirse tachando La. No hay La mujer,
articulo definido para designar el universal. No hay La mujer... por esencia ella no toda
es.” (28, p. 89) “La mujer no puede ocupar su lugar en la relacion sexual, no puede
serlo, mas que como una mujer.” (26, p. 131) En la parte inferior de las formulas del
lado mujer hay una disyuncion. Una mujer se dirige, siempre, en primer término al falo.
Pues no toda no quiere decir que no esté del todo, una mujer “esté de lleno alli. Pero hay
algo de mas.” (28, p. 90) Por el otro, y mientras ella consienta a la division de su goce,
una mujer puede tener relacion con el significante del Otro en tanto que tachado. Se
trata de un goce suplementario, es decir, mas alla del falo. (Cf. 28, p. 89) El Otro para

Lacan es “el Otro sexo” (28, p. 52), para ambos sexos el sexo femenino.

La Otra satisfaccion es una satisfaccion de la palabra. Por eso, el modo de
acceder a dicho goce es por medio del amor y de la relacion al hombre, es decir, “no
marcha sin decir.” (29, p. 95) Aln asi, “es no- toda que ella ama. Le queda un pedazo
para ella de su goce corporal” (29, p. 189), entre imaginario y real. Ella goza a través
del hombre, pero mas alld de todo ese jugar que conforma su relacién con él. Lacan
indica que “...mientras mas se preste el hombre a que la mujer lo confunda [...] con lo
que ella goza, menos odia (hait), menos es (est) —las dos ortografias- y como no hay,
después de todo, amor sin odio, menos ama.” (28, p. 108) El goce de ser no- toda la
hace a una mujer en alguna parte ausente de si misma y, por eso, algunas mujeres

encuentran el tapon de ese a en el hijo. (Cf. 28, p. 47)

Desde la primera clase del Seminario 20, Lacan destaca que las colegas, damas
analistas, no han hecho avanzar ni un poco la cuestion de la sexualidad femenina.
Entiende que eso tiene que deberse a una razon interna, ligada a la estructura del aparato
del goce. (Cf. 28, p. 73) Ya en “Ideas directivas para un congreso sobre la sexualidad

femenina” Lacan sefialaba en la mujer “un goce envuelto en su propia contigiiidad” (14,
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p. 698), es decir, no tocado por la castracion y, por ello, mas alla del discurso (Cf. 28, p.
44) construido a partir de la logica falica que rige el encadenamiento significante. Lacan
dice “la mujer calla, tal vez porque no lo conoce.” (28, p. 75) Y agrega, mas adelante,
“Hay un goce suyo del que quiz4 nada sabe ella misma, a no ser que se siente: eso si lo
sabe. Lo sabe desde luego cuando ocurre. No les ocurre a todas.” (28, p. 90) Si “solo
hay mujer excluida de la naturaleza de las cosas que es la de las palabras” (28, p. 89), el
Otro goce esta para siempre inter- dit. (Cf. 26, p. 139) Entonces, “a ¢lla se la mal- dice
mujer, se la almadice (on la dit- femme, on la diffame).” (28, p. 103) Es decir, solo se

puede hablar de ella desde una logica que no le es propia.

En esa linea Lacan retoma la tematica de la pretendida frigidez y hace referencia
a algunas misticas. Nombra, por ejemplo, a Hadewijch y a Santa Teresa. También esta
San Juan de la Cruz. Debido a que ser macho no obliga a colocarse del lado del Vx ®x.
Uno puede colocarse también del lado del no- todo. Son los misticos quienes
vislumbran la idea de que debe haber un goce mas alla del falo. Ellos testimonian,
justamente, que lo sienten, pero que no saben nada. Lacan se pregunta si no es acaso
este goce lo que nos encamina hacia la ex-sistencia y propone “interpretar una faz del
Otro, la faz de Dios, como lo que tiene de soporte al goce femenino.” (28, p. 93) Si una
mujer en la relacion sexual es radicalmente Otra con respecto a lo que puede decirse del
inconsciente, en el sitio opaco del goce del Otro, de ese Otro en tanto podria serlo la

mujer, si existiese, Lacan ubica a Dios. (Cf. 28, p. 100)

4.2.3. Del Uno al otro

Si en la etapa intermedia de su ensefianza Lacan indico, siguiendo a Freud, la
falta de complementariedad entre un hombre y una mujer a nivel significante -es decir,
no hay en el inconsciente un significante que nombre lo femenino- y estudio, a partir de
alli, la posicion sexuada de un sujeto y la relacion entre los sexos en torno al falo como
el significante del deseo, en los afios "70, y en correspondencia con su orientacioén por lo
real, se interesa, particularmente, por la modalidad de goce de un parlétre, lo que
conlleva una reconsideracion sobre la cuestion del cuerpo. En esta linea, expone “No
hay relacion sexual porque el goce del Otro considerado como cuerpo es siempre
inadecuado —perverso, por un lado, en tanto que el Otro se reduce al objeto a- y, por el
otro, diria, loco, enigmatico.” (28, p. 174) Ahora bien, a pesar de la inadecuacion de los

goces, los seres hablantes se vinculan. Es alli que el amor cumple su papel esencial.
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Lacan destaca que la idea del amor parte de creer que de dos pueden hacerse
Uno. Eso constituye un espejismo, que es de la misma indole del Uno que uno cree ser.
Ahora bien, si el amor esta relacionado con el Uno, nunca saca a nadie de si mismo. Al
respecto Lacan se pregunta “Si eso es todo, todo eso, y solo eso lo que dijo Freud al
introducir la cuestion del amor narcisista, el problema es, todo el mundo lo siente, o ha
sentido, el problema es como puede haber amor por otro.” (28, p. 61) Ahora bien, hay
quienes mas alla de la pasion amorosa son capaces de poner en juego la falta que
moviliza el deseo y, dando un paso mas, algunos pueden soportar, y arreglarselas, con la
falta de complemento a nivel del goce. Lacan se pregunta, “;No es acaso con el
enfrentamiento a este impase a esta imposibilidad con la que se define algo real, como
se pone a prueba el amor?” (28, p. 174) Y a continuaciéon agrega “De la pareja, el amor
solo puede realizar lo que llamé, usando cierta poesia, para que me entendieran, valentia

ante fatal destino.” (28, p. 174)

Mientras el amor en su faz imaginaria se regocija en la ilusion de completud,

99
1

otras modalidades del amor son capaces de “saber hacer alli” (32, p. 30) con lo real que
conlleva la distancia entre el goce del Uno y el Otro goce. Lacan se pregunta, en este
ultimo caso, si se trata de valentia o contingencia, es decir, lo que sucede cuando la
relacion llamada sexual cesa de no escribirse. La contingencia somete a la relacion
sexual a no ser, para el ser que habla, mas que el régimen del encuentro (Cf. 28, p. 114),
del encuentro “de los sintomas, de los afectos, de todo cuanto en cada quien marca la
huella de su exilio, no como sujeto sino como hablante, de su exilio de la relacion
sexual.” (28, p. 175) Lacan se sirve de la logica modal aristotélica para destacar que el
amor surge a partir de un encuentro azaroso que, en el contexto de lo imposible, hace
que algo cese de no escribirse. En el Seminario 21 agrega que para que eso se realice
debe ser posible. Ahora bien, una vez que el amor llega en torno a una contingencia
“ésta se imagina necesaria.” (29, p. 63) La neurosis trabaja para encadenar lo que se
presenta primero como sintoma y, por un tiempo, fomenta la ilusién de que algo se
articula. Lacan destaca “El desplazamiento de la negacion, del cesa de no escribirse al

no cesa de escribirse, de la contingencia a la necesidad, éste es el punto de suspension

del que se ata todo amor.” (28, p. 175)

Es la tendencia a volver la relacion necesaria lo que da su sentido a la carta de
amor (la lettre d”(a) mour). Las palabras de amor, la cosa amor, no constituyen mas que

un pequeno montoén de costumbres. (Cf. 29, p. 61) En el Seminario 21 Lacan propone
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no confundir las palabras con las letras y diferencia la carta de amor (lettre) y la letra de
amor. (Cf. 29, p. 63) La carta de amor implica una combinaciéon de palabras que,
producto de la significacion falica, producen siempre un sentido sexual. Es una carta de
a- muro, pues determina al amor como lo que viene al lugar de la relacion sexual que no
existe. En tanto cierre del sentido, la carta de amor se ordena a partir de la logica
masculina. Por su parte, la letra de amor no constituye mas que un juego de palabras,
palabras sueltas que no hacen cadena. Es del orden de lo posible, es decir, lo que cesa de
escribirse cuando se suspende el sentido. En el Seminario 24 Lacan liga la letra a la
poesia, que depende mas del sonido, que resuena en el saber inconsciente que nos
determina, que del sentido. La letra de amor al bordear lo real se perfila del lado

femenino.

El amor suple lo imposible de escribir de la relacion sexual considerada, ahora,
desde la perspectiva del goce. El hombre y la mujer se distinguen en su decir a partir de
una encarnacion distinta del sexo. Para que aparezca el amor es necesario que los
efectos de los decires conduzcan a algo. (Cf. 28, p. 59) Lacan indica “Todo amor
encuentra su soporte en cierta relacion entre dos saberes inconscientes” (28, p. 174),
pues la forma en la que el lenguaje ha afectado al ser hablante constituye un saber no
sabido que determina tanto el modo de goce del cuerpo, ya que “alli donde eso habla,
goza, y no sabe nada.” (28, p. 127), como la eleccion del objeto de amor. Esta
articulacion constituye un antecedente de lo que Lacan planteara al afo siguiente acerca

del amor como “dos medio decires [mi- dires] que no se recubren.” (29, p. 79)

4.3. El nudo borromeo vy el amor

En el Seminario 21 Lacan se interesa por la cuestion del amor, que aborda en
funcién de la conceptualizacion que durante ese afo realiza del nudo borromeo. Alli
comienza el trabajo de homologacion de los tres registros, y Lacan considera que para
que haya nudo se necesitan tres elementos: lo simbolico, lo imaginario y lo real. Las
modalidades del amor pueden ser pensadas a partir de ubicar el registro que hace de

medio en relacion a los otros dos registros. Es esto lo que nos interesa investigar.

En la primera parte de este apartado, indagaremos: las caracteristicas generales

del nudo borromeo, tal como Lacan lo plantea en este momento; el matrimonio como
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engafio reciproco; ser incauto o no incauto del inconsciente y sus consecuencias; el
padre, el traumatismo, el inconsciente cifra y el sintoma; el amor como aventura; las dos
dimensiones de la realidad y las tres dimensiones del nudo; el infinito del lado hombre y
el infinito del lado mujer; el bautismo de lo real y el acto de la nominacién; el
desencadenamiento de la estructura a partir del corte o reventon de algin registro; y la

diferenciacion entre nudo olimpico y nudo borromeo.

En la segunda parte, examinaremos: el amor como sintoma, las particularidades
del amor que implica recorrer juntos un camino y los tres registros en juego en las
diversas formas del amor. Lo simbdlico como medio en el amor divino, la forclusion del
goce femenino y el amor en el lugar del deseo. Lo imaginario como medio en el amor
cortés, la forclusion del goce falico y el amor en el lugar que tuvo desde siempre. El
desplazamiento del deseo al masoquismo, lo real como medio y la forclusion del goce

sentido. La dimension real del amor en la transferencia y el deseo en su lugar.

En la tercera parte, estudiaremos: el amor ligado al saber inconsciente, el amor
definido como “dos medio decires [mi- dires] que no se recubren” (29, p. 79), el saber
masculino, la trenza de la mujer a partir de la identificacion al hombre, la distincion
entre amor apasionante y amor como pasion, el ejercicio del amor en la época actual, el
amor y el Nombre del Padre, la relaciéon de la madre con el “no” del padre y la

sustitucion del Nombre del Padre por el “nombrar para”.

4.3.1. El nudo borromeo a partir del tres

El trabajo de homologacion de los tres registros en el nudo comienza en el
Seminario 21, titulado “Les non-dupes errent o Les noms du pére”, y traducido como
“Los No Incautos Yerran” 6 “Los Nombres del Padre”. En este seminario todavia no
hay un cuarto que anude, como aparecerd en el seminario siguiente, y aun no esta
situado el objeto a en el centro. Para que haya nudo se necesitan tres elementos, “ellos
pueden, nada mas que por ser tres... calzarse de manera de quedar inseparables.” (29, p.
6) Se trata de tres redondeles de cuerda o registros que estan disjuntos, uno de ellos hace
de medio, se redobla y enlaza a los otros permitiendo el anudamiento. Lo simbélico, lo
imaginario y lo real son equivalentes, pues juegan exactamente la misma funcion en
relacion a los otros dos. El nudo borromeo tiene la particularidad de que al cortar uno

de los redondeles de hilo los otros dos se desligan. Dicha topologia no supone sino una
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consistencia. (Cf. 29, p. 75) El nudo borromeo se encuentra en un espacio continuo en el
que hay elementos heterogéneos y, de este modo, se relaciona con la nocién de no- todo.

Lacan centra lo real en el hecho de que sean tres y en la referencia a la escritura.

Lacan interroga la palabra incauto en un pasaje de Nicolas de Chamfort que dice
“Una de las mejores razones que puedan tenerse para no casarse nunca, es que no se es
enteramente el incauto de una mujer en tanto ella no sea la vuestra.” (29, p. 10) Y,
entonces, se pregunta si se refiere a vuestra mujer o a vuestra incauta, es decir, /cudl es
después del matrimonio incauto del otro? Entonces propone el matrimonio como
engaio reciproco. (Cf. 29, p. 10) Y luego dice “una mujer no se equivoca nunca. No en
el matrimonio, en todo caso.” (29, p. 10) Pues el lazo al hombre le da a la mujer el
amarre al falo del que carece y, en ese sentido, “la funcion de esposa no tiene nada de
humano.” (29, p. 10) A continuacién, Lacan analiza el origen de la palabra errer. La
misma resulta de la convergencia de erreur (error) con algo que no tiene estrictamente
nada que ver y que esta emparentado con erre iterare. Si bien iter quiere decir viaje,
iterare, que nada tiene que ver con un viaje, quiere decir repetir. Es decir, Lacan se sirve

de iterare para lo que no quiere decir, o sea, itinerare.

Los no incautos son aquellos o aquellas que se rehtsan a la captura del espacio
del ser hablante, de ello resulta “de una no errancia (errance) sino error (erreur).” (29,
p. 11) Para quienes se quieren no incautos (non dupes) de la estructura la vida no es mas
que un viaje (Cf. 29, p. 12), en el cual el deseo es siempre el mismo. Es lo que Freud
indica con el surgimiento del inconsciente, la determinacion del sujeto en cuanto a su
deseo desde el comienzo al fin. Lacan propone, por el contrario, ser cada vez mas
fuertemente incauto de ese saber. El inconsciente constituye un saber que se cifra, saber
invariante que nos determina, en el lugar del agujero de la no relacion sexual. (Cf. 29, p.
24-25) La marca sobre el viviente que origina la neurosis y “produce “traumatismo”
[troumatisme]” (29, p. 102) viene desde la instancia paterna y consiste en el
otorgamiento de un S1, que Freud articuld en torno a la identificacion primaria. El
nombre propio que a uno le toca de todos los posibles tiene que ver con el azar y del
encuentro con esta marca de goce que toca el cuerpo surge el sintoma en tanto
invencion. Lacan expone “todos sabemos porque todos inventamos un truco para llenar
el agujero [trou] en lo Real.” (29, p. 102) Es el inconsciente cadena significante el que

intenta ligar esa cifra y volverla necesaria.
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Si la x de la relacion que podria escribirse como sexual es el significante en tanto
que conectado al goce falico quien no estd enamorado de su inconsciente yerra. (Cf. 29,
p. 191) Esto conlleva cierta referencia al padre, aunque Lacan explica que se puede
prescindir del nombre del padre con la condicion de utilizarlo. (Cf. 31, p. 133) Esta
logica sirve para pensar el amor. Del lado masculino el ser hablante estd encadenado,
fijado, eso “los sabe a ustedes.” (29, p. 35) Pero, del lado femenino el ser hablante se
abre a una aventura mas alla del falo. Asi el parlétre yerra de la buena manera, es decir,
da lugar a la contingencia, a los encuentros, a las sorpresas. Es el inconsciente mismo el
que “nos lleva un poco mas a ese real que a la muy poca realidad que es la nuestra, la
del fantasma.” (29, p. 191) En la realidad, sostenida con los registros simbdlico e
imaginario, no apreciamos el volumen. Somos seres de dos dimensiones a pesar de la
apariencia, por eso la boludez es nuestra esencia (Cf. 29, p. 34) —lo que en el Seminario
24 Lacan llama debilidad mental. Esta “el perfil, la proyeccidn, la silueta, en fin, todo lo
que se adora en un ser amado. Nunca se adora otra cosa.” (29, p. 36) Entonces, para

poder abordar el volumen, hay que hacer uso del nudo. (Cf. 29, p. 36)

En la nocion comun del espacio encontramos un infinito, el infinito del lado
hombre. Se trata de lo eterno, pues el hombre apunta al goce del Otro pero se queda
dando vueltas en el fantasma. Sostiene una posicion circular, religiosa, de seguir
esperando. En el amor es conducido a volver necesario lo contingente, para que ello
perdure para siempre. No obstante, del lado mujer hay otro infinito, un infinito mas alla
del falo que se conecta con lo real. El mismo estd obturado entre dos limites. Lo
femenino es del orden de lo disruptivo y se vincula con lo que en el Seminario 11 Lacan
nombro como la tyché. Lacan propone que en el espacio hay nudos y que imaginario y
simbolico son so6lo dos modos de acceso. Entonces, “es necesario que estas dos
dimensiones se completen con la de lo real.” (29, p. 37) Por eso, dice “yo te bautizo
Real, a ti, en tanto que tercera dimension...” (29, p. 38) y agrega “yo te bautizo, Real,
porque si no existieras habria que inventarte. Por eso lo inventé.” (29, p. 38) “Bautizar”
algo conlleva “dar el nombre propio” o “nombrar”, a partir de lo cual eso no dejara ya
de escribirse. La nominacion constituira, en el Seminario 22, la cuarta dimension que se
introduce y hace agujero permitiendo el anudamiento. Ahora bien, el “Padre del
nombre” que lleva a cabo la “accion de nominar” no necesariamente es el “Nombre del

Padre”. (Cf. 30, p. 193)
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A esta altura de su ensefianza, Lacan considera que el corte o reventén de alguno
de los registros da lugar al desencadenamiento de la estructura, por eso, refiere “La
condicion para que el nudo se sostenga es que la pérdida de cualquiera de esas tres
dimensiones debe volver locas, es decir, libres una de la otra, a las otras dos.” (29, p.
41) Lacan menciona su escrito “Acerca de la causalidad psiquica”, en el cual quedaban
anudados libertad y locura, y plantea “Si el caso es bueno, basta con, bastan dos, cortar
uno cualquiera de esos redondeles de hilo para que los otros dos queden libres uno del
otro... cuando a ustedes les falla uno de esos redondeles de hilo, ustedes deben volverse
locos.” (29, p. 42) A continuacion, distingue el nudo borromeo del nudo olimpico. En el
segundo el corte de un registro no implica la locura, por eso Lacan destaca que los
neurdticos son irreventables. (Cf. 29, p. 42) A partir del Seminario 22 el nudo borromeo
sera pensado dindmicamente como trenza y el desencadenamiento estard dado a partir
de un lapsus. Ademas, Lacan conservara solo el nudo borromeo y distinguira las

estructuras clinicas en funcion del tipo de reparaciones —borromeas o no borromeas.

4.3.2. El amor segun el registro que hace de medio

Lacan parte del nudo borromeo para pensar el amor, dice “solo porque contamos
“tres” podemos llegar a contar “dos”.” (29, p. 40) El “dos” no es sino un indice, es
decir, un sintoma, sym- ptoma “lo que cae conjuntamente” (29, p. 40) del tres, del orden
del encuentro. Por eso, Lacan critica el caer de inmediato en el dos, como sucede en el
mito del androgino planteado en El Banquete de Platon. Cuestiona que la compleja
relacion entre un hombre y una mujer pueda ponerse en la cuanta de “haber hecho
juntos... no error (erreur) sino errancia (errance), viator” (29, p. 49), es decir, el viaje
sobre esta tierra. /Es el amor haber recorrido juntos un tramo, un buen hombre y una
buena mujer, y, en el horizonte, el abuelo y la abuela? (Cf. 29, p. 49) Lacan sugiere que
esto no puede ser todo, pues estar enganchados al mismo yugo, tirar juntos, no implica
el sexo en el asunto. Y enfatiza el decir, la resonancia de ese decir, que toca al cuerpo y
pone en juego lo real. El decir constituye algo que esta en el efecto de lo que nos
determina, de ese saber corto pero perfectamente anudado, nuestro inconsciente. Lacan
piensa el amor en tanto acontecimiento, “esas cosas que ocurren, digamos, cuando un
hombre, encuentra a una mujer.” (29, p. 48) No pretende llegar a hablar de lo que ocurre
cuando una mujer encuentra a un hombre. Se pregunta, ;coOmo ama un hombre a una

mujer? y sefiala “Por azar.” (29, p. 50) El amor es “Un decir de 6rdago.” (29, p. 50)
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En funcion del registro que hace de medio en relacion a los otros dos registros en
el nudo borromeo, Lacan propone diversas versiones del amor. Es decir, las mismas son
el resultado de un tipo particular de anudamiento en el que participan los tres registros.
Lacan sitta el cuerpo en lo imaginario, el goce en lo simbdlico y la muerte en lo real —
mas tarde la muerte quedaré en el registro simbodlico. Lo simbdlico como medio -entre
lo real y lo imaginario- da lugar al amor divino. Lacan expone “Basta para ello que este
Simbdlico, tomado como amor, amor divino, -eso le cuadra- posea la forma del
mandamiento que pone como pindculo “el ser y el amor”. Esas dos cosas s6lo pueden
decirse sosteniendo lo Real por una parte, lo Imaginario por la otra.” (29, p. 53) Por no
ser nada el ser aspira a estar hecho del amor. Eso se esquematiza en la vieja metafora
del conocer, como si se pudiera conocer a quien se tiene adelante. Aspiracion a una
perfeccion imaginaria, suefio en escalera cuyo ultimo peldafio es Dios, lo eterno —
direccion que mas tarde desembocara en el concepto de sinthome. Por un lado, la
muerte. La perversion sadica del Otro como tal, en torno al martirio del hijo, instaura en
la historia la culpa. Por otro lado, el cuerpo vaciado de goce. El mismo sufre una suerte

de levitacion, de insensibilizacion. (Cf. 29, p. 54)

La metéafora del compafiero de ruta cuadra en esta perspectiva. No hay tiempo
para el encuentro, el viaje conlleva la realizacion en el més alld. Todo queda del lado de
la philia, la amistad. El mandamiento “amaras a tu projimo como a ti mismo” funda la
abolicion de la diferencia de los sexos. Pues que no haya relacion sexual no significa
que los sexos se confundan. Lacan considera que la religion cristiana es la verdadera,
porque inventd la trinidad. El amor es caridad, fe y esperanza. La caridad estd
lamentablemente simbolizada en el arte, dice Lacan, por la imagen de una madre con
senos innumerables de la que penden nifios. Si eso es la mujer, queda forcluido el goce
femenino. La idea de eternidad, la espera del encuentro con Dios, implica que el
comienzo se convierte en el fin y el fin en el comienzo, pues por medio del amor el
cuerpo deviene muerte y la muerte deviene cuerpo. (Cf. 29, p. 54) El amor se coloca en
el lugar del deseo. Se supone que lo que Dios desea es lo que se cumple para todos los
fines. El “deseo”, que en si es un medio, se trasforma en un “fin”. Lacan explica que el
amor divino expuls6 al deseo o, mejor dicho, bautizé a esa relacion del cuerpo con la
muerte como amor, con la ganancia de la verdad del tres. (Cf. 29, p. 55) Hay en lo que
Cristo dice “imitad el lirio del campo...No teje ni hila” denegacién del inconsciente,

desconocimiento de la presencia en la naturaleza de ese saber. (Cf. 29, p. 55- 56)
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Ahora bien, lo imaginario como medio entre el goce, que soporta la palabra de
amor, y la muerte da lugar al amor cortés. Se trata de “El amor, por asi decir, en su
lugar, el que tuvo desde siempre.” (29, p. 55) En el seminario La Etica del Psicoanalisis
Lacan analiza este modo del amor. Alli ubica como la poesia cortesana redobla la
inexistencia de la mujer -vacio central- al presentar al objeto femenino como
inaccesible. Se confina, de esta forma, una zona prohibida que preserva la distancia
entre un hombre y una mujer fingiendo que es uno quien la obstaculiza. Es
sorprendente, para Lacan, que el feudalismo haya producido el orden del amor cortés,
no por testimoniar una contra- teoria del amor divino, sino que se trata, mas bien, de
algo de un orden antiguo. Lacan piensa que aqui, es decir, “en lo Imaginario tomado
como medio, esta el fundamento del verdadero lugar del amor.” (29, p. 55) Y cuestiona
como pudo producirse el desplazamiento realizado por el cristianismo del amor en el
lugar del deseo. El amor cortés es un amor privado de sexualidad, es el goce falico el
que queda forcluido. El mismo se juega a nivel de la poesia. En el Seminario 20 Lacan
articula la poesia con “hacer el amor”, es decir, con aquello que liga al parlétre con la
Otredad femenina. En este caso la mediacion es la castracion. La poesia cortesana va
mas alld de la belleza como velo y apunta al Otro. Por eso, Lacan se diferencia de
Platon, quien permanece suspendido en una cierta cristalizacion de lo bello como

esencia. En el Banquete lo imaginario no se toma como medio.

A continuacién, Lacan sefala “Si el amor cortés fue, por asi decir, vaciado de su
lugar, para presidir, en el lugar del deseo, la ascension de un amor cristiano, esto no
significa que el deseo haya cambiado: fue despedido a otra parte... alli donde lo Real
mismo es un medio entre lo Simbolico y lo Imaginario.” (29, p. 56) El lugar del deseo
queda desplazado al masoquismo. Bajo el pretexto de que algo en el mundo muestra que
la vida a veces va hacia la muerte, “Freud articula lo que sin embargo es dificil eliminar
del sexo, el goce; y efectuando un deslizamiento que se habria evitado si hubiera tenido
firmemente entre sus manos el nudo borromeano, designa como masoquismo la
pretendida conjuncion de ese goce, goce sexual, y la muerte.” (29, p. 101) Si el
principio de placer esta del lado de la vida y, sostenido en el fantasma, consiste en una
maquinaria para transformar el goce en placer, la pulsion de muerte es, por otra parte,
un camino o recorrido de goce sostenido en la compulsion a la repeticion. Aun cuando
en este seminario sitia el masoquismo como “puro camelo” (29, p. 102), en el

Seminario 23 Lacan dice que el masoquismo es lo maximo del goce que da lo real. (Cf.
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31, p. 76) Constituye un saber hacer que se inventa para establecer una relaciéon donde
no hay la menor relacion para unir sexualidad y muerte. Lo que queda forcluido en el

masoquismo es el goce sentido.

La dimensién real del amor le sirve a Lacan, ademds, para pensar la
transferencia. El amor es también la relacion de lo real con el saber. El psicoandlisis
debe poner nuevamente al deseo en su lugar. Lacan dice “el psicoanalisis es un medio,
es en el lugar del amor que se sostiene.” (29, p. 56) Esta concepcion de la transferencia
va mas alla de aquella considerada en términos de Sujeto supuesto Saber. A esta altura
Lacan abandona la suposicion, no hay suposicion en el nudo. Aun asi, no hay sujeto
sino por hablar y es por hablar que se produce una ficcion a partir del encadenamiento
significante. Solo el amor real como medio -que ubica al analista en el lugar del
agujero-, y no sin la suposiciéon de saber, permite a un ser hablante enfrentarse a lo
imaginario de lo bello y franquear el camino del florecimiento del amor como a-muro -
tapon de la relacion sexual que no hay- para llegar a bordear aquello que no puede
escribirse. Lacan dice “Quizas si... si se raspara todo el sentido, habria una posibilidad
de acceder a lo Real.” (29, p. 147) El discurso analitico promueve un decir verdadero,
ranura por donde pasa el saber inconsciente en tanto suple la ausencia de escribir como

tal la relacion sexual. Dicho saber no se descubre, “el inconsciente inventa.” (29, p. 104)

4.3.3. Dos medios decires...

Lacan liga el amor al saber inconsciente considerado nodal. Las huellas que la
insistencia del inconsciente deja se modulan como verdad. Esta tltima, por un lado,
tiene un limite, por eso ella es medio decir, pero, por otro lado, carece de limite, es
abierta. Lacan dice que el amor es la verdad, en tanto que a partir de ella comienza el
saber inconsciente. (Cf. 29, p. 79) Es, también, la verdad ya que si bien no puede ser
dicha del sujeto, lo que es supuesto podria ser conocido por el compafiero sexual. (Cf.
29, p. 79) En esta linea, Lacan define el amor como “dos medio decires [mi- dires] que
no se recubren.” (29, p. 79) Eso constituye su caracter fatal. Es la division irremediable.
Ahora bien, cuando eso se produce es algo totalmente privilegiado que Lacan denomina
una “sucia mezcolanza.” (29, p. 79) Se trata de la conexion entre dos saberes en tanto

que ellos son inexorablemente distintos.
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El saber masculino es un andar (erre), es corte que se cierra. Gira en redondo
repitiendo el Uno y se clausura sin saber que de esos redondeles hay tres. (Cf. 29, p. 79)
Lacan se pregunta como es posible que un hombre llegue a conocer una punta de esa
distincion elemental y dice “Felizmente, por lo siguiente: hay una mujer.” (29, p. 79) Es
una mujer quien saca al hombre de su vuelta en circulo. Por su parte, la mujer no existe,
pero puede producirse cuando hay nudo, o més bien trenza, que so6lo se realiza por
imitar al hombre. (Cf. 29, p. 80) Todas las identificaciones sexuadas estan del mismo
lado en las formulas de la sexuacion, s6lo una mujer es capaz de hacerlas. No el
hombre, pues €l estd torcido por su sexo. Ella redondea una trenza tomando la unidad
con la que se identifica el hombre que ella mira, “no tiene incluso sino que hacer eso, ya
que es preciso que pase por el goce falico, que es justamente lo que le falta.” (29, p.
189) No es sin el anclaje falico que podré obtener un goce suplementario. Ella “queda
definida por la trenza de la que es capaz.” (29, p. 80) La union sexual es interna a su
hilado, la realiza “en si misma” (29, p. 80) y por azar. El hombre puede tolerar y
acompanar el ser abierto que constituye una mujer o, por el contrario, cerrarlo y optar

por su salud mental, es decir, mantenerse en la norma macho. (Cf. 29, p. 81)

Lacan realiza una distincion entre el amor apasionante y el amor como pasion.
En el primer caso, si el amor es apasionante no es pasivo, pues “decir que algo es
apasionante implica hablar de ello como de un juego, donde no se es “activo” sino a
partir de las reglas.” (29, p. 114) Para poder seguir las reglas del juego hay que
conocerlas, ese es el problema, no conocerlas es estar alli en una profunda ignorancia.
El discurso psicoanalitico puede servir para inventar ese saber. Sin embargo, lo que se
gana de un lado se pierde del otro. Con lo cual, a partir de la civilizacién del amor es el
goce quien paga el pato. El amor valdria la pena si “torndndose un juego cuyas reglas se
conocen [...] funcionaria uniendo el goce de lo Real con lo Real del goce.” (29, p. 118)
Ahora bien, Lacan encuentra que en la época actual algo incide en las posibilidades del
ejercicio del amor y lo liga a cierta decadencia de lo que se soporta del orden simbélico,
del pacto, de la ley. Precisa “el desfiladero del significante por el cual pasa al ejercicio
ese algo que es el amor, es muy precisamente ese Nombre del Padre que solo es no a
nivel del decir, y que se amoneda por la voz de la madre en el decir no a cierto nimero

de prohibiciones.” (29, p. 126)

Es el significante del Nombre del Padre el que permite la puesta en juego del

amor. La relacion entre “el amor” y “el padre” fue previamente situada por Freud en su
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texto “Psicologia de las masas y anélisis del yo” en torno al concepto de identificacion
primaria. Ahora bien, Lacan lee que en la actualidad hay cierta pérdida de la fuerza de
su operatoria, de ese decir “no”, que le llega a sujeto por intermedio de la madre. En el
Seminario 5 Lacan analiza el proceso de inscripcion de dicho significante en la
estructura y sefiala que no se trata tanto de las relaciones personales entre el padre y la
madre, ni de saber si uno y otro dan la talla, sino de la relaciéon “de la madre con la
palabra del padre —con el padre en tanto que lo que dice no es del todo equivalente a
nada.” (12, p. 196) En el Seminario 21, Lacan recuerda que es a través de la madre que
se transmite la palabra, “la madre hay que decirlo es reducida a traducir ese nombre
[nom] por un no [non — n, 0, nJ; justamente, “el no” que dice el padre, lo que nos
introduce en el fundamento de la negacion.” (29, p. 126) Se trata de la misma negacion
que forma circulo en un mundo que se soporta del todo, pues todo hombre se funda

sobre la excepcion del padre en tanto que €l dice “no” a esa esencia. (Cf. 29, p. 126)

La figura del padre moderno se contrapone con la del padre edipico. Mientras el
ultimo, desde el lugar de agente en el discurso amo, estaba a cargo de la transmision de
la incidencia del significante en la relacion del sexo, el primero aparece como autoridad
vacilante. La crisis contemporanea implica la pluralizacion de los Nombres del Padre y
la multiplicacion de los S1, otros términos ocupan su lugar. Como efecto, vivimos la
pérdida de lo que se soportaria en la dimension del amor. Lacan ubica que “a ese
Nombre del padre se sustituye una funcidon que no es otra cosa que la de un “nombrar
para” [nommer a].” (29, p. 126) En este caso, la madre basta por si sola para designar su
proyecto, para indicar el camino. Lo social toma, entonces, un predominio de nudo, “¢l
detenta ese poder del “nombrar para” al punto de que después de todo, se restituye con
ello un orden, un orden que es de hierro.” (29, p. 127) Lacan explica que se trata de un
orden a partir del cual es posible ubicar el retorno del Nombre del Padre, forcluido, en

lo real, signo de una “degeneracion catastrofica.” (29, p. 127)

4.4. Amor sintoma y amor sinthome

En la ultima parte de su ensefanza Lacan define al amor como sintoma,
sym-ptoma, “lo que cae conjuntamente” del tres, como consecuencia del agujero que

constituye la imposibilidad de escribir como tal la relacion sexual. (Cf. 29, p. 40) El
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sintoma es del orden del acontecimiento y el azar, y refleja en lo real el hecho de que
hay algo que no anda. (Cf. 30, p. 92) Sin embargo, el amor es también lo que fuerza a
volver necesario lo contingente del encuentro (Cf. 28, p. 175), pues quiere que eso dure
para siempre. Esta segunda faceta del amor, el amor sinthome, es el amor considerado
como el elemento que se agrega a la estructura para permitir su anudamiento y sostener

el enganche entre los registros.

En la primera parte de este apartado, abordaremos la nocién de una mujer como
sintoma de un hombre. Para ello, tomaremos “Funcion y campo de la palabra y el
lenguaje en psicoanalisis”, “La instancia de la letra en el inconsciente, o la razon desde
Freud”, el Seminario 20, el Seminario 21 y el Seminario 22. Examinaremos: el sintoma
metafora; el sintoma letra de goce; la mujer en tanto objeto a minuscula; la mujer como
sintoma del hombre; el amor como creer lo que una mujer dice; la diferencia entre
“creer alli, en el sintoma, o creerlo” (30, p. 61); y el amor como la necesaria mediacion
entre los registros. Ante la falta de simetria entre un hombre y una mujer, nos
serviremos de la “Respuesta a una pregunta de Marcel Ritter”, de “Ideas directivas para
un congreso sobre la sexualidad femenina” y del Seminario 21 para evaluar el lugar que

un hombre ocupa para una mujer.

En la segunda parte, estudiaremos el amor sinthome. Con este objetivo, nos
serviremos del Seminario 22 y del Seminario 23. Indagaremos: el concepto de sinthome
en el Seminario 23 y los desarrollos que en el Seminario 22 conducen a su
formalizacion; el pasaje desde el “Nombre del Padre” al “Padre del Nombre”; la
pluralizacion de las nominaciones; la funcion paterna como modelo; el lapsus
estructural del nudo; los dos posibles modos de reparacion y sus consecuencias; y la

mujer sinthome.

En la tercera parte, situaremos el amor Sinthome en Joyce tal como Lacan lo
aborda en el Seminario 23. Sefialaremos: el sinthome en Joyce como modo de suplir un
desanudamiento del nudo efecto de la carencia paterna; el lugar del error y los sintomas;
la escena que da cuenta de la suelta de lo imaginario; las palabras impuestas que
responden a la interpenetracion de los registros simbdlico y real; la carencia propia de la
relacion sexual; el tratamiento no sinthomatico ubicado en el deseo de ser un artista, es
decir, el ego; y los tratamientos sinthomaticos: el trabajo de escritura y la relacion de

Joyce con su mujer.
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4.4.1. Amor sintoma

A lo largo de su ensefianza, Lacan fue conceptualizando el sintoma de distintas
maneras. (Cf. 76, p. 25) Al principio destaca la dimension simbodlica del mismo que
incluye dos variaciones, de las cuales la segunda es la propiamente metaforica. Mientras
en el “Discurso de Roma” el sintoma es el significante de un significado reprimido (Cf.
13, p. 271), en “La instancia de la letra en el inconsciente o la razéon desde Freud” Lacan
entiende al sintoma como lo que viene a sustituir en una cadena significante actual al
significante enigmatico del trauma sexual. (Cf. 17, p. 485) Toda la primera ensefianza
de Lacan ilustra como la cadena significante domina al sujeto. El sintoma designa una
disfuncion y alli algo se revela como verdadero. En el Seminario 20 Lacan sefiala que
“no hay relacion sexual” (28, p. 17), lo que ya venia planteando desde el Seminario 16.
Si no hay relacion, en el lugar del encadenamiento significante aparece el “Uno” y el
sinsentido. En consecuencia, no hay posibilidad de relacionarse con otro mas que de

modo sintomatico, pues no hay para el ser que habla un lazo que resulte pleno o ideal.

En el Seminario 21 Lacan aborda el amor como sintoma, el “dos” que cae del
“tres”, se produce al modo de un encuentro en la hiancia de lo imposible. (Cf. 29, p. 40)
Finalmente, en el Seminario 22 Lacan propone el sintoma como letra de goce. El
sintoma es lo que del inconsciente hace ex-sistencia, es decir, lo que del inconsciente
puede traducirse por una letra, la cual a diferencia del significante tiene identidad de si a
si. (Cf. 30, p. 58) A partir de alli, eso no cesara de escribirse. En el sintoma letra de goce
quedan conjugados inconsciente y cuerpo. Ahora bien, si el inconsciente enjambre de
Unos supone la ausencia de excepcion y el no todo que lo deja del lado mujer de las
formulas de la sexuacion, el inconsciente cadena significante, que rapidamente
comienza a darle un tratamiento a ese sintoma letra, a partir de la unién de un
significante con otro en la linea de la significacion falica otorgada por el padre, queda

del lado hombre. (Cf. 76, p. 53)

En el Seminario 22 Lacan vuelve a plantear que es el objeto a minuscula, la
causa del deseo, el que responde en el lugar del partenaire que no hay. (Cf. 30, p. 60)
Ya en el Seminario 20 Lacan explica que mientras el hombre cree abordar a una mujer,
con lo que se relaciona es con el objeto a recortado en algin lugar del cuerpo de ella.
(Cf. 28, p. 88) Todavia antes, por ejemplo en “Ideas directivas para un congreso sobre la
sexualidad femenina”, Lacan destaca que el amor en el hombre es de caracter fetichista,

pues lo que causa su deseo es la mujer en tanto falo. (Cf. 14, p. 696) A esta altura,
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Lacan da un paso mas en esa direccion y plantea que para quien esta estorbado por el
falo una mujer es un sintoma. (Cf. 30, p. 60) Ella puede ser sintoma del hombre debido
a que el goce falico es también asunto suyo. Lacan dice “Es el amor de las mujeres, en
tanto, es decir, que es verdadero que, una por una, ellas ex-sisten, ellas son reales...

ellas ex-sisten como sintoma cuya consistencia provoca este inconsciente.” (30, p. 111)

Por el hecho de que el sintoma se besuquea con el inconsciente —segun el modo
en el que Lacan lo indica en el Seminario 22- “uno alli cree.” (30, p. 61) Quien viene a
presentarnos un sintoma, cree que el sintoma es capaz de decir algo. En esta linea se
juega el tapon, Lacan explica que el hombre “cree lo que ella dice: es lo que se llama el
amor. Y es por eso que éste es un sentimiento [...] cdmico: es lo comico bien conocido,
lo comico de la psicosis. Y es por eso que corrientemente se dice que el amor es una
locura.” (30, p. 61) Aln asi, la diferencia neurosis y psicosis se verifica en la distancia
entre “cree alli, en el sintoma, o creerlo (le croire).” (Cf. 30, p. 61) EI primero hace
compaiiia, uno ya no esta solo, es en eso que el amor es precioso. Aunque se produce
eventualmente, dura poco (Cf. 30, p. 61) y da cuenta de la falta de relacion, de la propia

modalidad de goce y de lo que no anda.

Lacan soporta la no relacion entre los sexos a partir de dos circulos en tanto que
no anudados y dice que “cada uno en su manera de girar en redondo como sexo no esta
al otro anudado... Son estos nudos que conviene relacionar, mostrando que implican
como necesario ese tres elemental.” (30, p. 187) Debido a que en el ser hablante los
registros imaginario y real no estan anudados de entrada, se vuelve necesaria la
mediacion de lo simbdlico. Es ese otro lazo el que va a dar lugar al partenaire en una
relacion siempre sintomatica. El “dos” no se soporta sino del agujero del nudo. La
pareja es desanudable cualesquiera que sean las palabras que la han fundado. Sin

embargo, esta anudada ;Por qué? Por lo simbdlico. (Cf. 30, p. 176)

En la respuesta a una pregunta de Marcel Ritter, luego de anunciar que para el
hombre una mujer es siempre un sintoma (Cf. 35), Lacan se pregunta si eso es reciproco
y concluye que no. El hombre es sintoma para aquellas en quienes este tercero falico es
particularmente resonante. (Cf. 35) Se refiere a las mujeres ubicadas del lado hombre —
la histérica. Si no hay simetria, una mujer, por su parte, tiene la posibilidad de acceder a
un goce suplementario, ilimitado y un poco loco, que no se corresponde con el goce
sintomatico propio del hombre, de sufrimiento localizado y finito. Entonces, ;cual es el

papel del hombre para una mujer? En este momento, Lacan plantea que un hombre
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puede llegar a ser un “estrago” (35) para ella, destacando que, por estar situada del lado
del no todo, una mujer va en su sufrimiento mas alld de los limites que su sexo le

impone al hombre.

A la pregunta recién planteada, Lacan dio diversas respuestas en distintos
momentos de su enseflanza. Por ejemplo, en “Ideas directivas para un congreso sobre la
sexualidad femenina” Lacan subyaga que el hombre es para una mujer el relevo que le
permite a ella convertirse en “ese Otro para si misma, como lo es para ¢1.” (14, p. 695)
Es decir, que no es sin la relacion al hombre que ella alcanza el Otro goce. Por otra
parte, en el Seminario 21 Lacan dice que en el matrimonio “una mujer no se equivoca
nunca” (29, p. 10) y, un poco después y en la misma linea, agrega que la mujer no
existe pero puede producirse cuando hay nudo, o trenza, que solo se realiza por imitar al
hombre. A una mujer no le queda sino hacer una identificacion sexuada, ella “no tiene
incluso sino que hacer eso, ya que es preciso que pase por el goce falico, que es
justamente lo que le falta.” (29, p. 189) Es a través de la relacién al hombre que una
mujer puede acceder a un goce que se realiza “en si misma”. (29, p. 80) En el mismo
seminario, ademas, Lacan sefiala que “el goce de la mujer no marcha sin decir” (29, p.
95), esto es, ella no lo alcanza sino por medio de todo ese jugar que constituye su

relacion con el partenaire.

4.4.2. Amor sinthome

Por su parte, el sinthome no es ni la vertiente real del sintoma ni el producto de
un anélisis llevado hasta su término. (Cf. 76, p. 16) El es el elemento cuarto responsable
del anudamiento de los tres registros sueltos, que nos lleva a suponer previamente una
falla o lapsus del nudo. En el Seminario 22 Lacan pasa del “Nombre del Padre” al
“Padre del Nombre”, pues reduce el Nombre del Padre a su funcion radical que es “dar
un nombre a las cosas.” (30, p. 105) Es la nominacion el cuarto elemento que anuda los
tres registros independientes. Esta funcidn, en un principio, otorgada de forma exclusiva
al registro simbolico pasa, sobre el final del seminario, a pluralizarse en una nominacion
imaginaria, una simbolica y una real, que Lacan adjudica a la inhibicion, el sintoma y la
angustia respectivamente, introducidas como redoblamiento de cada uno de los
registros. (Cf. 30, p. 193) Entonces, la relacion entre amor y funcidon paterna es una
relacion entre amor y nominacion en su dimension de anudamiento. En el mismo

seminario, Lacan ubica la funcidon paterna como modelo. Desde esta perspectiva
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interroga qué es lo que hace que un padre sea digno de amor y pone el acento en la
posicion del padre como hombre. El padre modelo de la funcion es el padre en tanto que
causado en su deseo por una mujer como objeto a. Esto conlleva una nueva concepcion
de la perversion. Se trata de la una pere-version, “version hacia el padre” acerca del
modo en el que €l se las arregla con una mujer, unica garantia de su funcion, la cual es,

ademas, funcion del sintoma. (Cf. 30, p. 59)

Lacan titula “El sinthome” al Seminario 23, dictado entre 1975 y 1976. Explica
que sinthome es una forma arcaica de escribir lo que posteriormente se ha escrito
symptome [sintoma]. El pedido de Jacques Aubert de hacer una presentacion de Joyce
desvia a Lacan durante este periodo de titular este seminario “4, 5, 6 —en la linea de la
pluralizacion de los nombres del padre. Este ultimo se contenta con 4 y estudia la
funcion del sinthome en Joyce, cuyo arte fue el verdadero garante de su falo. Una falla
sentida a nivel falico —cuyo goce es la conjuncion de ese pardsito, el pene, con la
funcion de la palabra (Cf. 31, p. 16)- condujo a Joyce a dar un tratamiento a su sintoma
a través de su arte. Lacan parte de suponer un error del anudamiento en dos puntos de
cruce que deja los tres registros sueltos. (Cf. 31, p. 91) El sinthome constituye aquel
elemento cuarto que se agrega a los tres registros para permitir que lo simbdlico, lo

imaginario y lo real se mantengan juntos. (Cf. 31, p. 91)

La homogeneizacion de los registros es planteada, esta vez, desde una mirada
sobre el cuerpo. El uno que el cuerpo constituye solo es imaginable por la ex-sistencia y
la consistencia que el mismo tiene, lo que le da un soporte real. (Cf. 31, p. 18) El nudo
permite ilustrar la triplicidad en juego: una consistencia afectada por lo imaginario, un
agujero fundamental que proviene de lo simbdlico y una ex-sistencia que pertenece a lo
real. (Cf. 31, p. 37) Ahora bien, la equivalencia entre los tres registros hace que ellos no
puedan ser distinguidos. Es necesario nombrar los elementos y suponer al nudo
borromeo de cuatro. Por eso, afirmando lo planteado en el seminario anterior, Lacan
expone “hay que suponer tetradico lo que hace al lazo borromeo —que perversion solo
quiere decir version hacia el padre-, que, en suma, el padre es un sintoma, o un
sinthome, como ustedes quieran.” (31, p. 20) Y luego, agrega “Todo se sostiene en la
medida en que el Nombre del Padre es también el Padre del Nombre, lo que vuelve
igualmente necesario el sintoma.” (31, p. 23) El sintoma es un sinthome posible, es
decir, una nominacion simbdlica. No obstante, las nominaciones pueden ser también

imaginarias o reales. (Cf. 30, p. 193)
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Ante el lapsus estructural del nudo, Lacan plantea dos posibles modos de
reparacion. La misma puede hacerse en el lugar en el que se produjo la falla o en otros
dos puntos de cruce. Se sirve de un nudo trébol para mostrar sus planteos y llama
sinthome al redondel de cuerda que se ubica en el lugar mismo donde yerra el trazado
del nudo. Si la reparacion se realiza de este modo la forma del nudo se sostiene. En el
segundo caso, el nudo se repara en un lugar distinto al del lapsus, lo que da lugar a una
cadena en forma de ocho en la que los eslabones -el del trébol y el de la reparacion-
pueden invertirse, es decir, son equivalente. De lo anterior Lacan concluye “En la
medida en que hay sinthome, no hay equivalencia sexual, es decir, hay relacion.” (31, p.
98- 99) Por el contrario, donde si hay equivalencia —equivalencia a nivel del falo-, no
hay sinthome, no hay relacion. En consecuencia, Lacan establece que la relacion sexual
en el parlétre puede ser sostenida por un sinthome. Dice “Me he permitido afirmar que
el sinthome es precisamente el sexo al que no pertenezco, es decir, una mujer.” (31, p.

99)

Mientras en el Seminario 22 Lacan sefala que una mujer es sintoma para un
hombre, en el Seminario 23 plantea que ella puede ser su sinthome, es decir, ser aquello
que permite mantener compensado a un sujeto. La mujer sinthome le posibilita al
hombre cierta estabilizacion. Mientras algunas mujeres -0 una mujer en algunos
momentos- pueden funcionar para un hombre como un sinthome, otras -0 en otros
momentos- pueden desencadenarlo como un sintoma. Ya en el Seminario 21, Lacan
ubicaba la funcidn estabilizadora del amor al plantear que “si el amor deviene realmente
el medio por el cual la muerte se une al goce, el hombre y la mujer, el ser con el saber,
deviene realmente el medio, el amor no se define ya como fracaso.” (29, p. 57) El amor
sostiene la estructura al funcionar como cuarto elemento que se agrega para permitir el
anudamiento de lo simbolico, lo imaginario y lo real. Si bien el sinthome no es lo que el
parlétre alcanza al final de un analisis, aquel analizante que haya concluido su
experiencia analitica, que haya atravesado su fantasma, alcanza cierto “saber hacer alli
con” (32, p. 14) que constituye un modo de arreglarselas un poco mejor, cada vez, en la
contingencia. (Cf. 75, p. 339) Aun asi, el ser que habla no puede ser curado de la no
relacion sexual y, por lo tanto, de lo real que se presenta, de vez en cuando, en los

sintomas.
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4.4.3. Sintoma y amor sinthome en Joyce

Durante el Seminario 23 ¢l caso de Joyce le permite a Lacan estudiar la funcion
del sinthome. Su caso responde a un modo de suplir un desanudamiento del nudo como
efecto de la carencia paterna. (Cf. 31, p. 85) Lacan entiende que Ulysses, su gran obra,
es el testimonio de lo que mantiene a Joyce arraigado al padre mientras reniega de ¢él.
Stephen, el protagonista, es el Joyce que Joyce imagina. El deseo de ser un artista, de
querer hacerse un nombre, compensa en Joyce el hecho de que su padre nunca haya sido
un padre para ¢él. El sentirse imperiosamente llamado suple en Joyce la Verwerfung de
hecho. Joyce valoriza el nombre propio en detrimento del padre. Su arte fue el modo en
el que ¢l respondi6 a lo que se le presentd primero como sintoma. Lacan localiza en el
caso de Joyce un error del anudamiento entre real y simbdlico. Pues, en €l lo simbdlico
pasa por encima de lo real, en lugar de hacerlo por abajo. (Cf. 31, p. 148) Esto trae
varias consecuencias. Por un lado, lo imaginario se suelta, por otro lado, lo simbodlico y

lo real quedan interpenetrados.

La suelta del registro imaginario es situada por Lacan en una escena que Joyce
describe en Portrait of the Artist as a Young Man. Se encontr6 con compaifieros
dispuestos a atarlo a una alambrada de ptas, y a darle, una paliza. Pasada la aventura
Joyce no queda resentido, su cuerpo “se suelta como una céscara.” (31, p. 146) Si las
cosas que se saben dependen del significante, alguien podria no saber lo que pasa en su
cuerpo. Es decir, el inconsciente no tiene nada que ver con el hecho de que uno ignore
montones de cosas respecto de su propio cuerpo. Lacan explica que relacionarse con el
propio cuerpo como algo ajeno es una posibilidad que expresa el uso del verbo tener.
Dice “Uno tiene su cuerpo, no lo es en grado alguno.” (31, p. 147) Sin embargo, la idea
de si mismo como cuerpo tiene un peso. Es lo que se llama ego. Al ego se lo llama
narcisista porque algo sostiene el cuerpo como imagen. Por eso, resulta sospechoso el
abandonar, el dejar caer, la relacion con el propio cuerpo. En el caso de Joyce la imagen
no esta implicada, lo que marca que “el ego tiene en ¢l una funcion muy particular.”

(31, p. 147)

Si bien en el caso de Joyce el ego viene a corregir el lapsus del nudo, dicho
anudamiento no anuda de manera borromea los tres registros. Es preciso, al mismo
tiempo, otro empalme entre lo simbodlico y lo real, pues la segunda consecuencia
resultante del error del nudo es la interpenetracién entre dichos registros. Lo anterior

tiene como efecto un sintoma que se presenta a nivel de las “palabras impuestas”. Las
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epifanias se caracterizan porque en ellas el inconciente estd ligado a lo real. (Cf. 31, p.
152) Joyce mismo indica que sus escritos le fueron inspirados. Ante esto, Lacan se
pregunta por qué nosotros no percibimos que las palabras de las que dependemos nos
vienen del Otro, “por qué un hombre normal, llamado normal, no percibe que la palabra
es un parasito, que la palabra es un revestimiento, que la palabra es la forma de cancer
que aqueja al ser humano.” (31, p. 93) Es por medio del artificio de escritura que se

restituye en Joyce el nudo borromeo.

Joyce se encarga de descifrar su propio enigma. Su tratamiento del sintoma
consiste en triturar las frases, destrozarlas, hasta terminar disolviendo el lenguaje
mismo. (Cf. 31, p. 94) Es decir, Joyce le da a la lengua a la que escribe otro uso. Esto
forma parte de su saber hacer, lo que constituye su sinthome. Al respecto, Lacan refiere
“Por medio de la escritura la palabra se descompone como tal, a saber, en una
deformacion de la que resulta ambiguo saber si se trata de liberarse del parasito
palabrero del que hablaba hace poco o, por el contrario, de dejarse invadir por las
propiedades del orden esencialmente fonético de la palabra, por la polifonia de la
palabra.” (31, p. 94) Su obra abunda en enigmas que ¢l dejoé sabiendo que habria
joyceanos durante doscientos o trescientos afnos. Al respecto, Lacan se pregunta “;Qué
Joyce sea escritor por excelencia del enigma no seria la consecuencia del ensamble tan

mal hecho de este ego, de funcioén enigmatica, de funcion reparatoria?” (31, p. 151)

Por otro lado, Lacan se interesa, asimismo, por la particular relaciéon de Joyce
con su mujer. La relacion de Nora con Joyce “es una extrafia relacion sexual.” (31, p.
81) Si hay sinthome hay relacion, por mas extrafia que sea. Lacan hace referencia al
guante para figurar la relacion entre ellos. Se puede vestir nuestra mano derecha con el
guante que va en nuestra mano izquierda dandolo vuelta, en ese caso el boton esta en el
interior, “el guante dado vuelta es Nora. Es la manera que €l tiene de considerar que ella
le va como un guante.” (31, p. 81) Sin embargo, €l solo se enguanta con la mas viva de
las repugnancias, pues con la mayor de las depreciaciones hace de Nora una mujer
elegida. (Cf. 31, p. 81) No solo es preciso que le vaya como un guante, sino también
que le ajuste como un guante. Que ella le vaya como un guante implica que lo ajusta, lo
cifie. No es poca cosa si se considera que en su caso lo imaginario corporal tiende a
soltarsele como consecuencia del lapsus del nudo. De este modo Lacan precisa la

funcion estabilizadora que tiene en Joyce la relacion con su mujer.
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CONCLUSIONES

Para la realizacion de este trabajo partimos de dos ideas que hemos puesto a
prueba. La primera de ellas es que la ensefianza de Lacan puede ser dividida en etapas,
cada una de las cuales se caracteriza por el interés particular de Lacan en alguno de los
registros. Asi, hemos considerado que durante los antecedentes su atencioén principal
recay6 sobre el registro imaginario, durante el inicio propiamente dicho en los afios 50
sobre el registro simbolico, durante la etapa intermedia en los afios 60 sobre el registro
real centrado en el objeto a y durante la ultima ensefianza en los afios “70 sobre lo real
concebido como lo imposible 16gico. La segunda es que las variadas definiciones acerca
del amor que se van formulando a lo largo de todo el recorrido resultan del modo en el
que en cada momento Lacan piensa los registros y sus relaciones. A partir de estas
consideraciones, y tomando en cuenta la homogeneizacion de los tres registros en la
ultima ensefianza y la continua interaccion entre ellos que Lacan muestra en el nudo
borromeo, formulamos la siguiente hipotesis general: “Es posible considerar que las
diversas presentaciones del amor en la ensefianza de Lacan son el resultado de un modo

de anudamiento en el que estan en juego los tres registros.”

La primera idea pudo ser corroborada, no solo a partir del examen detenido de
los textos sino también en las propias palabras de Lacan. En el escrito “De nuestros
antecedentes”, el primero del apartado de Los Escritos que retne lo realizado con
anterioridad al inicio propiamente dicho de la ensefianza, Lacan refiere que alli se
encuentra un primer delineamiento de lo imaginario, al que se asociarian mas tarde lo
simbolico y lo real. (Cf. 2, p. 76) Lo indica, nuevamente, durante el Seminario 22
cuando plantea haber extraido de Freud los tres registros, comenzando por lo
imaginario, masticando después la historia de lo simbodlico y dando luego cuenta de lo
real bajo la forma misma del nudo. (Cf. 30, p. 45) También hemos podido verificar la
segunda de las ideas recortando, para ello, todas las definiciones del amor propuestas
por Lacan. Hemos encontrado que cada una de ellas destaca una forma del amor que
pone, fundamentalmente, en juego el registro prevalente segun la época en la que surge:
las primeras nociones del amor acentuan el caracter imaginario del mismo, las ideas del
amor surgidas durante el inicio resaltan la falta simbolica y el amor en los afios "60 es

abordado a partir de la consideracion del objeto a, causa del deseo que despierta la
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pasion en el sujeto. Asimismo nos hemos topado a partir de los afios "70 con el nudo
borromeo y con una reconsideracion de las modalidades del amor en funcion de modos
de anudamiento entre los tres registros. Antes de retomar la hipotesis general,
pondremos en consideracion cada una de las hipotesis especificas propuestas y

examinaremos los puntos incluidos en ellas.

La primera hipotesis corresponde a la idea del amor que Lacan trabaja en el
marco de los antecedentes de su ensenanza, cuando se encuentra dedicado al estudio del
papel que el registro imaginario cumple en el hombre -en torno a la teoria del estadio
del espejo-, y durante los primeros seminarios, cuyas conclusiones son resultado de lo
elaborado previamente. Esta hipdtesis estaba conformada por tres puntos a investigar: la
agresividad como efecto de la constitucion del yo, el erotismo en funcion del orden
especular y el amor pasién en el caso de la joven homosexual. Durante el primer
capitulo hemos mostrado que a consecuencia del modo de constitucion del yo la tension
entre el yo y el otro, la agresividad y los celos, para exponer alguna de las facetas de lo
que hemos denominado “la otra cara del amor”, forman parte de todo vinculo de
caracter narcisista. Lacan lo expone, por ejemplo, en el titulo del altimo punto del
escrito “La agresividad en psicoandlisis”. Alli refiere “La agresividad es la tendencia
correlativa de un modo de identificacion que llamamos narcisista y que determina la
estructura formal del yo del hombre y del registro de identidades caracteristico de su
mundo.” (4, p. 114) También lo sefala en el Seminario 1 al decir “existe una dimension
imaginaria del odio pues la destruccion del otro es un polo de la estructura misma de la

relacion intrasubjetiva.” (8, p. 403)

En el Seminario 1 Lacan precisa que la conformacion imaginaria primordial
permite situar la relacion libidinal con el mundo y brinda el marco fundamental de todo
erotismo. (Cf. 8, p. 259) Retoma los tipos de eleccion de objeto anaclitico y narcisista
previamente estudiados por Freud. Ubica que en ambos el vinculo de amor se establece
tras una identificacion de caracter especular. Mientras que lo que se busca en la pareja
en el primer caso es al Otro de los primeros cuidados, en el segundo caso es siempre
algo de si mismo, pues es el narcisismo. (Cf. 8, p. 201) En el mismo seminario Lacan
distingue el deseo de ser amado y el amor. Si hay en el deseo de ser amado, que
conlleva una tentativa de capturar al otro como objeto, un predominio de las
caracteristicas especulares, el don activo del amor, que apunta al ser, conlleva la puesta

en juego del orden simbolico. (Cf. 8, p. 402) Lacan también estudia el caso de la joven
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homosexual de Freud tomando en cuenta el amor como pasién imaginaria. Tras una
decepcion la joven se identifica al padre y desempena su papel, es decir, se produce en
ella una regresion al narcisismo. Desde esta posicion ama a una dama. Se trata de un
amor ideal, “verdaderamente pasional.” (11, p. 105) “Es un amor que no pide mas
satisfaccion que servir a la dama. Es verdaderamente el amor sagrado, por asi decirlo, o

el amor cortés es su aspecto mas devoto.” (11, p. 111)

La segunda hipotesis corresponde al modo en el que Lacan aborda el amor en el
comienzo de su ensefianza propiamente dicha en los afios "50, momento en el que le da
una fuerte prevalencia al registro simbolico. Esta hipotesis comprendia tres puntos a
examinar: la relacion entre amor y funcioén paterna, el vinculo entre amor y falo, y la
vida amorosa determinada por la forma de tramitar el complejo de castracion. Hemos
podido demostrar la intima vinculacion entre amor y funcion paterna. El significante
“Nombre del Padre” opera en la metafora paterna sustituyendo al significante “Deseo de
la Madre”, primer significante introducido en la simbolizacion. Lo anterior da como
resultado la significacion falica. (Cf. 12, p. 189) La falta, ya presente en la estructura
por el hecho de hablar, queda designada como castracion. A partir de entonces se
produce el recorte y la ordenacion del goce en los carriles de la ley, la motorizacion del
deseo en torno a la falta y se abre la posibilidad de poner en juego el amor en funcién
del orden simbolico. Ademas, el falo en tanto significante permite el posicionamiento
sexual del sujeto y la relacion entre los sexos en la dialéctica del deseo. Una primera
forma del amor ya se pone en juego en esta identificacion primaria (Cf. 50, p. 99) con la
marca del deseo del Otro, de la cual el sujeto ain en proceso de constitucion es

responsable. (Cf. 1, p. 175)

Asimismo, hemos comprobado que la definicion del amor como “dar lo que no
se tiene” (12, p. 359) resulta de la relacion que Lacan establece entre amor y falo
durante esta etapa. Es decir, la misma surge a partir de la consideracion del orden
simbolico. En el ser humano la necesidad queda perdida pues se ve forzada a pasar por
los carriles de la demanda para ser satisfecha. Por su parte, los objetos también pasan al
orden simbdlico, valiendo en tanto objetos de don (Cf. 11, p. 70), signos del amor del
Otro. Es en torno a la dialéctica entre la demanda de amor y la prueba del deseo (Cf. 18,
p. 660 y 661) como Lacan piensa la relacion entre los sexos en este momento. Ahora
bien, para la adquisicion de una posicion sexual con la cual entrar en dicha dialéctica

ambos sexos deben asumir la castracion materna durante el paso por el complejo de
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Edipo. Ubicar en la madre el deseo de algo més alld de ¢l mismo le posibilita al nifio la
salida de la posicion de falo imaginario y da lugar a la elevacion del falo al estatuto de

simbolo.

Pudimos demostrar que para la asuncion de la castracion es fundamental la
intervencion del padre. Si en segundo tiempo del Edipo el mismo aparece como
personaje terrorifico separando al nifio de la madre, en el tercero se requiere que el
padre sostenga su potencia. A la salida del Edipo el nifio se identifica con el padre (Cf.
12, p. 175) y asi tiene en reserva lo que necesita para convertirse, mas tarde, en un
hombre al “decidir tener”. La nifia, por su parte, se dirige hacia el padre al percibir no
tener (Cf. 12, p. 201) y se volvera, luego, mujer en funcion del “parecer ser”. Mientras
el hombre es capaz de anudar amor, goce y deseo en torno al falo, una vertiente
pulsional en la mujer no termina por satisfacerse a este nivel. (Cf. 14, p. 689) Las
identificaciones sexuales proyectan en la comedia las manifestaciones ideales del
comportamiento de cada uno de los sexos. (Cf. 18, p. 661) Es en la relacion entre los
sexos en la dialéctica del deseo donde presenta sus cartas el amor: de caracter fetichista
en el varon y con caracteristicas erotomaniacas en la mujer. (Cf. 14, p. 696) Para poder
dar en el amor lo que no se tiene y aceptar el amor del otro se requiere la superacion del

Edipo en el varén y el abandono del padre como objeto de amor en la nifia.

En Juanito el vinculo permanente con la madre hace que para ¢l todo objeto
femenino sea tan solo un “objeto desvalorizado, un sustituto, una forma quebrada,
refractada, siempre parcial, con respecto al objeto materno primero.” (11, p. 209)
Ademas, la identificacion imaginaria que establece con su hermana, su “objeto de amor
idealizado” (11, p. 279), da su estilo y su tipo a toda su vida amorosa. La joven
homosexual mantiene en su inconsciente la promesa de recibir un hijo del padre y en su
amor por la dama intenta ensefiarle a este tltimo, por un lado, como amar, dar algo que
es una nada, y, por otro lado, que justamente lo que se desea en el objeto amado es lo
que le falta. (Cf. 11, p. 112) Dora indaga en la relacién de su padre con la Sra. K. qué es
el amor. Encarna en ella el misterio de lo femenino y, por su propio interés, considera
que el Sr. K, quien provee el falo del que su padre carece, participa de dicha adoracion.
Este ultimo es su base de identificacion. Ni bien el Sr. K dice que junto a su mujer no
hay nada, Dora comienza a reivindicar el amor del padre. Pues, por no haber renunciado
al falo paterno como objeto de don “no puede concebir nada, subjetivamente hablando,

que haya de recibir de otros.” (11, p. 146)
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La tercera hipodtesis se refiere al modo en el que Lacan piensa el amor en la etapa
intermedia de su enseflanza en los afios "60, cuando introduce formalmente lo real en la
teoria psicoanalitica por medio de la conceptualizacion sobre el objeto que primero
denomina “La cosa” y luego “objeto a”. El cualquier caso el mismo es el resto de la
operacion por la cual adviene el sujeto, efecto del significante sobre el cuerpo, y
condensa el resto de goce no mortificado. El objeto constituye un vacio central que no
puede ser simbolizado y al estar detras de la imagen narcisista es la causa del deseo. (Cf.
22, p. 55) Esta hipdtesis contenia tres puntos para analizar: el amor cortés en torno a la
figura de la Dama elevada al estatuto del objeto, el fenomeno de la trasferencia a partir
de la busqueda del objeto en el Otro y la salida del sujeto del autismo de su goce por la
articulacion entre el amor y el deseo. Si el objeto de la sublimacion “esta instaurado en
cierta relacion con la Cosa destinada a la vez a delimitarla, presentificarla, a
autentificarla® (20, p. 174), el amor cortés es la invenciéon del amor en tanto
sublimacion, pues el mismo eleva la Dama “a la dignidad de la Cosa.” (20, p. 138) El
objeto femenino, en el lugar de aquel otro objeto por siempre perdido, se introduce por
la puerta de la privacion, motivo por el cual hay en torno a la Dama “una barrera que la
rodea y la aisla.” (20, p. 183) El amor cortés redobla la imposibilidad de relacion entre
los sexos al fingir que somos nosotros quienes la obstaculizamos. (Cf. 28, p. 85) A pesar
de sus particularidades, el mismo comprende un recorrido libidinal sobre un otro,

conduciendo al sujeto mas alld de la captura narcisista. (Cf. 24, p. 212)

Hemos podido dar cuenta de como el neurotico traslada, a modo de defensa, el
objeto que condensa su propia forma de gozar al Otro y alli lo demanda. En esta linea
Lacan aborda, también, EI Banquete de Platon. El mismo le posibilita esclarecer la
relacion del amor con la transferencia. La modalidad de amor que presenta el texto se
centra en el amor homosexual griego, es decir, el mismo deja de lado la diferencia entre
los sexos. El amado tiene algo escondido, el &galma, que constituyendo su atractivo y
despierta el deseo en el amante. Sin embargo, entre los dos términos no hay
coincidencia, ya que lo que le falta a uno no es lo que esté en el otro, pues no hay objeto
—adecuado- que responda al deseo, cuya causa es un vacio. En su respuesta a Alcibiades
a Socrates no se le escapa dicho vacio. Le dice “desengénate... alli donde tu ves algo,
yo no soy nada” (21, p. 182), redireccionando, de este modo, el deseo del primero a su
causa. Por otro lado, hemos podido verificar que el aforismo lacaniano que aparece en el

Seminario 10 “Solo el amor permite al goce condescender al deseo” (22, p. 194) resulta
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de los anteriores desarrollos. Si el goce no es mas que goce del uno y se satisface de
forma autoerdtica, es solo a partir del enlace del amor con el vacio, que pone en
movimiento el deseo, que un sujeto se aventura en la busqueda del objeto a en un
partenaire, estableciendo de este modo un lazo a un otro. Es el investimiento erogeno
que aporta el a el que participa en la eleccion del objeto de amor. Por eso Lacan dice
“La atraccion que reviste al objeto con el glamour, el brillo deseable, el color [...]
preferencial, hace que el objeto se torne estimulante en el plano de la excitacion sexual.”

(22, p. 105)

La cuarta hipdtesis concierne a la forma en la que Lacan analiza el amor en su
ultima ensefianza en los anos "70. En este momento, Lacan piensa que lo real es lo
imposible en la medida en que no puede llegar a simbolizarse ni imaginarse. Es lo que
no cesa de no escribirse y queda para Lacan vinculado a lo reprimido primordial en
Freud. Lo real es lo que hace que no pueda escribirse el sexo como macho y como
hembra. (Cf. 35) Los tres registros, por su parte, se consideran homogéneos,
equivalentes. Esta hipdtesis estaba compuesta por los siguientes puntos: ante la
incompatibilidad a nivel del significante y del goce entre un hombre y una mujer el
amor es lo que suple la relacion sexual, en todas las presentaciones del amor se pueden
ubicar los tres registros en juego anudandose de forma singular y el amor puede ser
tanto un sintoma como un sinthome. El nudo borromeo le sirve a Lacan para pensar la
relacion entre los tres registros -ninguno de los redondeles penetra al otro y, sin
embargo, se mantienen encadenados. Los agujeros en el corazéon de cada uno de los
redondeles permiten que algo se anude y que a ellos algo ex-sista. El nudo borromeo,
también, le posibilita sostener su pensamiento “no hay relacion sexual.” (Cf. 30, p. 127)

El nudo es la respuesta que cada ser hablante da frente a lo imposible mismo.

Antes de entrar en el nudo, Lacan estudia en el Seminario 20 el amor teniendo
en cuenta la falta de complemento a nivel del goce entre un hombre y una mujer, es
decir, esta vez incluye el sexo en el asunto. El amor es, asi, lo que suple aquello que no
puede escribirse. (Cf. 28, p. 59) El hombre entra en la relacion sexual “en cuanto
relacionado con el goce falico” (28, p. 47), goce solitario, obstaculo para acceder al
cuerpo de una mujer, del que podrd gozar en tanto dicha mujer ocupe para €l el papel
del objeto a en el lugar de la pareja que falta. (Cf. 28, p. 78) Sélo algunos hombres son
capaces, dando un paso mas, de hacer lugar a lo Otro que constituye el goce femenino.

Las mujeres, por su parte, se fundan como no- todo con respecto a la funcion falica, por
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eso0, “no hay La mujer... por esencia ella no toda es.” (28, p. 89) Ella no ocupa su lugar
en la relacion sexual mas que como una mujer. (Cf. 26, p. 131) La posibilidad que ella
tiene de vincularse con el significante del Otro en tanto que tachado le permite acceder a
un goce suplementario (Cf. 28, p. 89), del que nada puede decirse, pues el mismo se
encuentra mas alld de la logica félica que rige el encadenamiento significante. No se
sabe sobre ¢l “a no ser que lo siente”. (28, p. 90) De todas formas, la posibilidad de
acceso al goce propiamente femenino no es sin el amor y todo ese jugar que constituye

la relacion de una mujer con un hombre.

Teniendo el nudo como guia, Lacan aborda en el Seminario 21 diferentes formas
del amor a partir de considerar los distintos modos de anudamiento que pueden
presentarse entre los registros. Sitia el cuerpo en lo imaginario, el goce en lo simbolico
y la muerte en lo real. Lo simbdlico como medio -entre lo real y lo imaginario- da lugar
al amor divino. En este caso el amor est4 en el lugar del deseo. La aspiracion del ser a
estar hecho del amor solo puede decirse sosteniendo la muerte, por un lado, y el cuerpo
vaciado de goce, por el otro lado. Queda forcluido el goce femenino. De lo imaginario
como medio —entre lo simbolico y lo real- resulta el amor cortés. Aqui el deseo estd en
su lugar, el que tuvo desde siempre. (Cf. 29, p. 55) De un lado, el goce en la palabra de
amor —que liga al parlétre con lo femenino. De otro lado, el vacio central. En este caso,
el goce falico estd forcluido. Lo real como medio —entre simbdlico e imaginario-
conduce al masoquismo, lugar al que ha sido despedido el deseo. La pulsion de muerte
viene a unir el cuerpo y el goce. Se trata de un camino de goce sostenido en la
compulsion a la repeticion. El mismo forcluye el goce sentido. La dimension real del
amor le sirve a Lacan, ademas, para pensar la transferencia, que lleva a poner
nuevamente al deseo en su lugar. El analista ubicado en el lugar del agujero le posibilita
a un ser hablante enfrentarse a lo imaginario de lo bello, no sin un decir verdadero, y
franquear el amor como a-muro para llegar a bordear algo de lo que no puede escribirse.

(Cf. 29, p. 56)

En linea con lo planteado previamente, Lacan piensa el amor como Sym-ptoma,
“lo que cae conjuntamente” del tres, como consecuencia de la imposibilidad de escribir
la relacion sexual. (Cf. 29, p. 40) Dice “solo porque contamos “tres” podemos llegar a
contar “dos”.” (29, p. 40) Es con el enfrentamiento al impase que constituye lo real
como se pone a prueba el amor. (Cf. 28, p. 174) Cuando se produce es algo del orden

del encuentro, del encuentro de los sintomas (Cf. 28, p. 175), a partir de la puesta en
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relacion de dos saberes inconscientes (Cf. 28, p. 174), “dos medio decires [mi- dires]
que no se recubren.” (29, p. 79) El saber masculino es un andar que gira en redondo
repitiendo el Uno y se clausura sin saber que de esos redondeles hay tres. (Cf. 29, p. 79)
Solo una mujer saca al hombre de su vuelta en circulo. Una mujer es un ser abierto, no
hay La mujer, pero puede producirse a partir de imitar al hombre que ama. De hecho,
ella queda definida por la trenza de la que es capaz. (Cf. 29, p. 80) Las mujeres ex-sisten
como sintoma del hombre. (Cf. 30, 111) El sintoma queda, finalmente, definido como
“lo que del Inconsciente puede traducirse por una letra.” (30, p. 58) Si el amor llega en
torno a una contingencia, a medida que la cosa avanza, “ésta se imagina necesaria.” (29,
p. 63) Entonces, haciendo un contrapunto con el amor en tanto sintoma de la relacion
sexual que no hay, hemos sefialado que Lacan plantea el amor como sinthome, es decir,
el amor es también lo que fuerza a volver necesario lo contingente del encuentro (Cf.

28, p. 175), para que eso dure para siempre.

El amor sinthome es el amor considerado como el elemento que se agrega a la
estructura para permitir el anudamiento entre lo simbolico, lo imaginario y lo real. (Cf.
31, p. 91) Hemos podido dar cuenta que desde el inicio de su ensefianza Lacan vincula
el amor al padre. En el contexto de las formulas de la sexuacion el padre opera en tanto
excepcion. Pero, a la altura del Seminario 22 Lacan propone convertir al padre en
modelo de la funcion, para lo cual tiene que afiadir a sus sintomas el de la perversion,
esto es, hacer “de una mujer objeto a minuscula que causa su deseo.” (30, p. 59) Un
poco después, Lacan reduce el nombre del padre “a su funcion radical que es dar un
nombre a las cosas.” (30, p. 105) La nominacidn es, entonces, el cuarto elemento que se
introduce y hace agujero, sin el cual no hay anudamiento posible. Un sexo no esta al
otro anudado y, por eso, se requiere la mediacion de lo simbdlico. (Cf. 30, p. 176) La
decadencia de la funcion paterna, propia de esta época, y con ella el debilitamiento del
soporte del orden simbolico incide en las posibilidades del ejercicio del amor. (Cf. 29,
126) Lacan luego pluraliza la nominacion, la misma puede ser simbodlica -un sintoma-,
imaginaria -la inhibicion-, o real -la angustia. (Cf. 30, p. 193) En la medida en que “hay
sinthome, no hay equivalencia sexual, es decir, hay relacion.” (31, p. 99) Por el
contrario, donde si hay equivalencia a nivel del falo no hay sinthome, no hay relacion.
Una mujer puede funcionar para un hombre en tanto sinthome (Cf. 31, p. 99)

produciendo en ¢l cierta estabilizacion.
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Luego de haber realizado el recorrido previsto, y ahora retomando la hipdtesis
general, podemos concluir que las diversas presentaciones del amor son el resultado de
un modo de anudamiento en el que estan en juego lo imaginario, lo simbolico y lo real
vinculdndose de un modo singular, aunque se verifica, cada vez, la prevalencia de
alguno de ellos. Lacan acentuo la participacion de cada uno de los registros en el amor
en correspondencia con el interés que los mismos despertaron en él en los distintos
momentos de su ensefanza. A partir de los afios 70, y en funcidén de la homologacion
de los tres registros, planted distintas formas del amor teniendo en cuenta qué registro
hace de medio con respecto a los otros dos estando los tres concernidos en el asunto. A
lo largo del trabajo hemos examinado varios de los historiales freudianos a los que hace
referencia Lacan para pensar las caracteristicas del amor en cada caso y ubicar alli los
registros. La joven homosexual, por ejemplo, evidencia, a grandes rasgos, un tipo de
amor idealizado. Muestra, ademas, la circulacion del falo en el centro de las cuestiones
del amor en la relacion entre los sexos.

Este modo del amor, que se corresponde con las manifestaciones del amor
cortés, contornea, a su vez, el objeto en torno al cual se moviliza el deseo, objeto que,
para siempre perdido, no constituye mas que un vacio que orienta al sujeto mas alla de
la captura especular poniendo en juego su erotismo. El amor de la joven no encuentra en
un otro su pareja conveniente. No es su objeto adecuado ni el padre, ni el nifio, ni la
dama, pues no hay complemento para un goce singular. Aunque a su manera, cada uno
de ellos han funcionado, por un tiempo y en cierta forma, como solucion que no dejé de
mostrar que hay algo que, de todas formas, no anda. Lacan plantea que aunque la
relacion sexual sea imposible de escribir, malentendido entre los sexos no implica,
necesariamente, un fracaso. No obstante, la dificultad en la asuncion de la castracion en
el paso de esta joven por el complejo de Edipo la mantiene en un vinculo inconsciente
con el padre que determina en ella su forma de amar. En consecuencia, del recorrido
realizado se desprende que cada conformacion amorosa es el resultado de un
posicionamiento subjetivo que responde a una estructuracion inconsciente en la cual se

anudan de determinada forma lo simbolico, lo imaginario y lo real.
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