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Editorial
Michel Sauval

Con este numero 25 de Acheronta damos un nuevo paso en el funcionamiento y desarrollo de la revista.
Por primera vez hemos agregado a nuestra convocatoria general de colaboraciones (método con el que
nos hemos manejado durante estos 13 afios ininterrumpidos de publicacién) algunos pedidos formales y
explicitos de colaboracion a psicoanalistas que, por diferentes razones, han motivado nuestro interés en
relacion a la tematica convocante de este nimero: "De un analista a otro" (1). Menciono este cambio, en
primer lugar, para agradecer especialmente la gentileza y generosidad de quienes han respondido a
nuestro pedido expreso, y en segundo lugar, para dar cuenta de los avatares por los que va transitando
Acheronta y quienes la venimos animando (2).

Como es habitual en cada numero de Acheronta, el volumen de articulos que publicamos es muy grande.
No somos una revista que se lea ni facil ni rdpido. Este nimero retne el trabajo de todo un afo. La
convocatoria tematica ("De un analista a otro") configura las dos secciones centrales de la revista, la de los
reportajes y la de los articulos correspondientes a esa tematica.

Para los reportajes hemos aprovechado la visita a Buenos Aires de dos psicoanalistas franceses,
Geneviéve Morel y Jean Allouch.

En cuanto a los articulos correspondientes a la convocatoria tematica, los hemos contrastado en varios
agrupamientos:

e entre analistas: articulos que debaten la alternativa de asignar el valor de "analista" al
término "otro" del titulo de nuestra convocatoria tematica, es decir, los problemas que
plantea la idea de alguna forma de lazo, comunidad o agrupamiento entre "analistas"

e entre analista y analizante: donde el valor asignado al "otro" del titulo de nuestra
convocatoria tematica se vuelca hacia el lado del analizante, es decir, los pasajes de un
analizantes de una analista a otro, la presentacion del analista para los analizantes, los
testimonios, la conformacion logica de esas posiciones, y las dificultades de su disolucién

e entre letras, entre lenguas: articulos que abordan problemas como la traduccién de ciertos
términos o expresiones freudianas, la transcripcion de la ensefianza oral de Lacan, los
cambios en dicha ensefianza, y los obstaculos en la transmision

e fransmisién y ensefianza: articulos que abordan el problematico espacio donde buscan
articularse ensefianza y transmision: las relaciones maestro/discipulo-paciente, la relacion
entre ensefianza y saber, la formalizacién de la clinica, la funcion del estilo, y las
dificultades e impurezas de esas operaciones.

e posicién del analista: articulos que buscan precisar la posicion que debe ocupar el analista

Por otra parte, hemos conformado otras cuatro secciones:

e Psicoanalisis: algunas reflexiones sobre el estatuto del inconsciente y la interpretacion, las
relaciones conflictivas del psicoanalisis con algunas formas discursivas e ideologicas de la
actualidad, algunas resonancias entre estilo y tragedia, y algunas consideracion sobre la
femineidad

e Cuerpo y goce: rticulos que abordan algunas situaciones limites respecto al campo
tradicional del psicoanalisis, circunstancialmente planteadas como anudamientos respecto
al cuerpo

e Arte y psicoandlisis: articulos que abordan diferentes articulaciones del psicoandlisis con el
arte

e Casos: articulos que abordan la obra y vida de algunos autores y artistas, como son los
casos de Sacher-Masoch y Delmira

e Resefias: articulos que brindan una resefia de diferentes actividades relacionadas al
psicoanalisis (en este numero, una conferencia de J.A. Miller, y un seminario de J. Allouch)

Espero que esta seleccion de articulos sea interesante y productiva para cada uno de nuestros lectores.
Recuerde que siempre puede comunicarse con los autores, o con la redaccién de Acheronta, para
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acercarnos sus comentarios, sugerencias, propuestas de publicacién, y lo que desee escribirnos, utilizando
el siguiente formulario, o bien, directamente, a redaccion@acheronta.org

Michel Sauval
Proximo nimero

Todavia estamos debatiendo los ejes y matices de las convocatorias tematicas de los proximos ndmeros.
En breve lo anunciaremos.

Notas

(1) Ver texto de convocatoria

(2) Ver notas de presentacion de Acheronta

Para quienes no conozcan la historia de esta revista, todo comenzé (en 1995) como un divertimento con mi amigo
Gerardo Herreros, consistente en una doble propuesta: edicién digital (algo completamente novedoso por ese
entonces) y convocatoria abierta (ver Acheronta, una caja de resonancia del psicoandlisis a nivel internacional
(reportaje en la revista Agenda Imago) y Acheronta y la crisis del psicoanalisis, editorial del nimero 8) a
colaboraciones sobre tematicas diversas. Asi operamos durante 5 afios, publicando 10 nimeros (Ver recopilacién en
CD-ROM). Hasta que sentimos la necesidad de cambiar algo en ese juego. Entonces se cre6 el primer Consejo de
Redaccidn (ver "Una nueva etapa”, editorial del nimero 11) e inauguramos la serie de los reportajes (ver seccién
"Reportajes"). Estos dos cambios fueron substanciales para Acheronta, generando dialogos y espacios de lectura'y
debate, de nivel muy superior (ver "Como trabajamos en Acheronta”, editorial del niimero 18)). Pero la muerte
fulminante de Norma Ferrari (ver "Despedida a Norma", editorial del nimero 19) produjo un quiebre en esa
experiencia (la expresion méas notoria fue la imposibilidad subjetiva en la que nos encontramos de realizar los
reportajes del nimero 20).

Con el nimero 21 de Acheronta inauguramos una nueva serie (ver "Una nueva serie", editorial del nimero 21) cuya
primera modificacién fue la introduccién del caracter tematico de las convocatorias (ver la serie de Convocatorias
Tematicas que se han realizado desde entonces). Pero creo que la consolidacion de esta etapa se completa recién en
este nimero 25, con el agregado de las invitaciones directas y con las nuevas incorporaciones al Consejo de Redaccion
(Mariela Lopez Ayala y Federico Aboslaiman, ver pagina del Consejo de Redaccién), cuyo primer resultado es este
namero de Acheronta, que considero especialmente bueno e interesante. Espero que nuestros lectores tengan una
opinién similar. Y los invito a escribirnos, para hacernos participes de sus impresiones, sus criticas, los articulos que le
han interesado (y los que no), y sobre todo, los temas que le interesaria que abordaramos (puede escribirnos utilizando
el siguiente formulario, o bien, directamente, a redaccion@acheronta.org).
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Presentacidn seccidn
“Reportajes”
Consejo de Redaccién

Para este nimero de Acheronta, el tema propuesto es "De un analista a otro" (ver editorial).

Nos reunimos con Genevieve Morel el 25 de octubre de 2008. En su reciente libro "La loi de la mére" ("La
ley de la madre"), Morel desarrolla la nocién de "prolongamiento del sintoma”, que toma de la comparacion
gue hace Lacan entre los dos tiempos del sintoma de un paciente de una presentacion de enfermo con el
sintoma de Joyce (las palabras impuestas que fueron la matriz de su obra) y el de su hija Lucia (que sufria
de "telepatia™). Morel aplica esta nocion de "prolongamiento” a tres ambitos.

En primer lugar, a las relaciones entre los sintomas de padres e hijos: "Es una manera de pensar las
relaciones entre generaciones, que no sea solamente en términos de identificacion. Me parecié que habia
ahi una alternativa, una novedad teérica. Me parecié muy interesante para pensar las relaciones en la
sociedad de hoy, con las nuevas formas de parentalidad, y el debate que se plantea en la sociedad a
proposito de si dos homosexuales pueden criar hijos, 0 no, y donde aparecen los argumentos de los
psicoanalistas que se circunscriben al tema de la identificacién".

En segundo lugar (y este era el punto que mas nos interesaba), a las relaciones entre los sintomas de los
analistas y sus analizantes en el fin de andlisis: "Lacan dijo que el analista es un sintoma. Significa que no
hay andlisis puro. El analista est4 con su deseo. Pero el deseo es tomado en algo, no es una cosa divina
que esté en el cielo de las ideas. El modo de interpretacion del acto analitico, que ocurre en algunos
momentos (...) en esos momentos, lo que funciona, efectivamente, es el sinthome del analista, algo que
tiene que ver con su propio andlisis”. "El analizante adivina, respira algo del sintoma del analista, como el
nifio adivina algo de sus padres, retira algo se esto, se apoya sobre algo de esto (...) Cuando hay acto
analitico el analista es tomado en su sinthome. Y el analizante toma algo de esto, pero ese algo es
mezclado, es articulado con sus propios sintomas, con lo que ha tomado de sus padres, con lo que es su
vida, y hace otra cosa que va a intervenir, para €él, en su futuro como analista". "Tuve la suerte de
escuchar, en el cartel del pase, muchos pacientes de un mismo analista, y veia que habia algo del acto
analitico que estaba transmitido por los pacientes de ese analista, que era comun. Pero esos analizantes
no hacian las mismas cosas con ese algo comun. Se apoyaban sobre eso y hacian otra cosa. Por eso no
estaban identificados entre ellos y tampoco al analista. Era una operacién mas compleja que una
identificacion”. La discusion que se podria plantear en este punto es si el analista analiza "con" sun
sinthome, o "a pesar" de él.

Finalmente, Morel también utiliza la nocién de prolongamiento para pensar la relacion entre Freud y Lacan:
"Es el propio Lacan quien dice que su real es su sintoma. Dijo eso sobre lo real porque lo real era un
problema conceptual, de la definicion, un impasse. Y al final quedd la cuestion del sentido de lo real, y hay
algo que él trabaja mucho y no llega a resolver de una manera satisfactoria. El sinthome permitiria un
anudamiento entre el sentido y lo real, cuando antes queria separarlo. Se vio obligado a una solucién de
compromiso". La discusién que se abre en este punto es sobre la continuidad o discontinuidad que hay
entre la obra y/o ensefianza de un psicoanalista y otro. Para Morel, "hay una continuidad muy fuerte entre
Freud y Lacan. Hay cambios muy importantes también, pero estos cambios de Lacan, se apoyan sobre
algo, para hacer otra cosa, pero se apoya, se apoya muy fuerte".

Geneviéve Morel es Psicoanalista en Paris y Lille. Presidenta del Colegio de Psicoanalistas de la
Association Lilloise pour I'Etude de la Psychanalyse et de son Histoire (ALEPH). Presidenta de
Savaoirs et Clinique (Lille et Paris). Antigua alumna de la ENS (Ecole Normale Supérieure).
Catedratica en Matematica. Doctora en Psicopatologia y Psicologia Clinica.

Autora de "Ambiguités sexuelles. Sexuation et psychose", éditions Anthropos Economica, Paris,
2000 (traducido al castellano como "Ambiguedades sexuales”, Ed. Manantial, Buenos Aires, 2001),
"La loi de ma mére. Essai sur le sinthome sexuel", éditions Anthropos Economica, Paris, 2008.
Compiladora de "Clinique du suicide", Erés, Paris, 2002

Email: g.morel-kaltenback@wanadoo.fr

(Francia)
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Conversamos con Jean Allouch el 3 de noviembre 2008, luego de su seminario en Buenos Aires.
Comenzamos el reportaje retomando el problema planteado por Allouch en su conferencia de dias previos
sobre los problemas de la relaciéon de Lacan con sus "alumnos": la soledad en la que trabajaba Lacan, las
constantes variaciones y movimientos del desarrollo de su ensefianza, la comodidad e hipnosis en la que
guedaban sus alumnos. "Al pasar los afios fue mas dificil plantear preguntas. En los primeros afios Lacan
tenia cierto cuidado de demostracion. Por ejemplo, cuando lee el Banquete de Platén, tiene cierto cuidado
para "probar" lo que él comentaba (...) Habia un cierto cuidado de demostracién, no solo de decir cosas,
sino de discutir el caracter pertinente o no de lo que decia. Pero algunos afios después eso se perdio, y al
final se ve un Lacan que dice cosas como el oraculo de Delfos, casi. La verdad surgia de su boca, las
cosas muy importantes para el psicoanalisis, para la vida de cada uno, salian asi, sin ninguna discusion de
los alumnos, pero también, sin ninguna discusién por él mismo".

Siguié el problema de la relacion entre Freud y Lacan. Para Allouch, Lacan no fue un lector de Freud como,
por ejemplo, Kojéve fue un lector de Hegel. Nunca tomé la obra de Freud del principio hasta el final,
leyendo todo: "Lacan no era freudiano. Cuando empieza a estudiar de cerca a Freud, él ya tenia sus
posiciones. Y el "retorno a Freud" es posterior de Real, Simbdlico e Imaginario, que no es freudiano".
Lacan "inventa el SIR y tiene su punto de exterioridad en relacion a Freud. Coloca su SIR en algunos
lugares de la obra de Freud y dice "Miren lo que aparecio, es muy interesante”. Pero tiene su punto de
exterioridad. Me parece que es muy dificil para cada uno, encontrar su punto de exterioridad para
constituirse como lector. Una de las cosas que lo impide es, precisamente, la transferencia. Otra cosa que
lo impide es la ensefianza”.

Esos planteos nos fueron llevando a la relacién entre clinica y teoria. Para Allouch, esta relacion se plantea
plantea como problema cuando nos quedamos con "la idea de una clinica de tipo de medicina, con
descripciones clinicas de neurosis, psicosis, perversion. La clinica psicoanalitica no es eso. Creo que en
ese punto Lacan se quedd demasiado tiempo en este paradigma. Esa nocion de la clinica no sirve para
nada. Peor, es engafiosa". Para Allouch, frente a la ideologia de la transparencia, tan pregnante en estos
tiempos, "el psicoanalisis me parece casi un unico lugar donde alguien puede decir algo a alguien con la
seguridad de que él no se lo va a repetir a nadie". "El psicoanalista es una tumba. Se habla a un
psicoanalista como se habla en una tumba. Hay un muerto, y se le habla al muerto. Eso es una garantia
que el psicoanalista puede dar al analizante". Para Allouch, lo relevante del pase es que "finalmente, si
algo debe salir del consultorio, debe salir por parte del analizante, y no del analista”. "La via pasa por el
analizante y no por el analista. Si el analista, por fin, es un objeto, entonces no habla. En tanto que objeto,
no habla". Hay maneras indirectas de hablar de la clinica sin hablar de los analizantes. Para Allouch la
supuesta brecha que se suele plantear entre clinica y teoria es un artificio que ocurre a partir de la teoria.
Reconoce que Lacan empujo mucho la idea de que esta el analista para tener efectos y el que a esos
efectos los teoriza, pero a su juicio esa idea fue un error.

Este aprisonamiento del psicoandlisis en el campo de la psicologia evidencia la expansion de este Ultimo a
todos los ambitos y actividades sociales: empresas, trabajo, educacion, carceles, hospitales, politica,
filosofia, arte, etc., etc., lo que nos llevé al tema de la "spychanalyse”. La psicologia va teniendo una
presencia increible. Aparecen psicoanalistas "analizando" las caracteristicas de los candidatos
presidenciales, o "analizando" los conflictos militares o culturales, sin faltar el cdmulo de "consejos" para
padres, educadores, familiares, parejas, etc., etc. Allouch reconocié, sin embargo, que la asociacién del
psicoanalisis con la dimension del ejercicio espiritual puede llegar a confundirse con la dimension pastoral
o de religién laica con que muchas instituciones psicoanaliticas se ofrecen como ambito de resolucién
personal de la conflictividad social para los analistas, sobre todo en un contexto como el actual, donde el
peso que tiene la ideologia de la individualidad rapidamente puede psicologizar cualquier referencia a un
"cuidado de si" y construir una psicologia de la vida.

Jean Allouch fue AE de la Escuela Freudiana de Paris (EFP) y uno de los fundadores de la école
lacanienne de psychanalyse. Algunos de sus libros son: "Ereud y despues Lacan" (EDELP), "Letra
por letra" (EDELP), "La erdtica del duelo en tiempos de la muerte seca"(El cuenco de Plata, 2006),
"Psicoandlisis, una erotologia de pasaje" (EDELP), "El sexo de la verdad (Erotologia analitica 2)"
(EDELP), "Etificacion del psicoandlisis. Calamidad" (EDELP), "El sexo del amo" (Ediciones
Literales, 2003), "La sombra de tu perro" (El cuenco de plata, 2004), "Marquerite o la aimée de
Lacan" (El cuenco de plata, 2008), "El psicoanalisis, ¢.es un ejercicio espiritual?" (El cuenco de
plata, 2007).

Email: jean.allouch@wanadoo.fr

Web: www.jeanallouch.com

(Francia)
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Reportaje a Jean Allouch
Realizado por Federico Aboslaiman, Mariela Lopez Ayala y Michel Sauval

Presentacién

Conversamos con Jean Allouch el 3 de noviembre 2008, luego de su seminario en Buenos Aires.
Comenzamos el reportaje retomando el problema planteado por Allouch en su conferencia de dias previos
sobre los problemas de la relaciéon de Lacan con sus "alumnos": la soledad en la que trabajaba Lacan, las
constantes variaciones y movimientos del desarrollo de su ensefianza, la comodidad e hipnosis en la que
guedaban sus alumnos. "al pasar los afios fue mas dificil plantear preguntas. En los primeros afios Lacan
tenia cierto cuidado de demostracion. Por ejemplo, cuando lee el Banquete de Platén, tiene cierto cuidado
para "probar" lo que él comentaba (...) Habia un cierto cuidado de demostracién, no solo de decir cosas,
sino de discutir el caracter pertinente o no de lo que decia. Pero algunos afios después eso se perdio, y al
final se ve un Lacan que dice cosas como el oraculo de Delfos, casi. La verdad surgia de su boca, las
cosas muy importantes para el psicoanalisis, para la vida de cada uno, salian asi, sin ninguna discusion de
los alumnos, pero también, sin ninguna discusién por él mismo".

Siguid el problema de la relacion entre Freud y Lacan. Para Allouch, Lacan no fue un lector de Freud como,
por ejemplo, Kojéve fue un lector de Hegel. Nunca tomé la obra de Freud del principio hasta el final,
leyendo todo: "Lacan no era freudiano. Cuando empieza a estudiar de cerca a Freud, él ya tenia sus
posiciones. Y el "retorno a Freud" es posterior de Real, Simbdlico e Imaginario, que no es freudiano".
Lacan "inventa el SIR y tiene su punto de exterioridad en relaciéon a Freud. Coloca su SIR en algunos
lugares de la obra de Freud y dice "Miren lo que aparecio, es muy interesante”. Pero tiene su punto de
exterioridad. Me parece que es muy dificil para cada uno, encontrar su punto de exterioridad para
constituirse como lector. Una de las cosas que lo impide es, precisamente, la transferencia. Otra cosa que
lo impide es la ensefianza”.

Esos planteos nos fueron llevando a la relacién entre clinica y teoria. Para Allouch, esta relacion se plantea
plantea como problema cuando nos quedamos con "la idea de una clinica de tipo de medicina, con
descripciones clinicas de neurosis, psicosis, perversion. La clinica psicoanalitica no es eso. Creo que en
ese punto Lacan se quedd demasiado tiempo en este paradigma. Esa nocion de la clinica no sirve para
nada. Peor, es engafiosa". Para Allouch, la ideologia de la transparencia, tan pregnante en estos tiempos,
"el psicoanalisis me parece casi un Unico lugar donde alguien puede decir algo a alguien con la seguridad
de que él no se lo va a repetir a nadie": "el psicoanalista es una tumba. Se habla a un psicoanalista como
se habla en una tumba. Hay un muerto, y se le habla al muerto. Eso es una garantia que el psicoanalista
puede dar al analizante". Para Allouch, lo relevante del pase es que "finalmente, si algo debe salir del
consultorio, debe salir por parte del analizante, y no del analista”. "La via pasa por el analizante y no por el
analista. Si el analista, por fin, es un objeto, entonces no habla. En tanto que objeto, ho habla". Hay
maneras indirectas de hablar de la clinica sin hablar de los analizantes. Para Allouch la supuesta brecha
gue se suele plantear entre clinica y teoria es un artificio que ocurre a partir de la teoria. Reconoce que
Lacan empujo mucho la idea de que esté el analista para tener efectos y el que a esos efectos los teoriza,
pero a su juicio esa idea fue un error.

Este aprisonamiento del psicoandlisis en el campo de la psicologia evidencia la expansion de este Ultimo a
todos los ambitos y actividades sociales: empresas, trabajo, educacion, carceles, hospitales, politica,
filosofia, arte, etc., etc., lo que nos llevé al tema de la "spychanalyse”. La psicologia va teniendo una
presencia increible. Aparecen psicoanalistas "analizando" las caracteristicas de los candidatos
presidenciales, o "analizando" los conflictos militares o culturales, sin faltar el cdmulo de "consejos" para
padres, educadores, familiares, parejas, etc., etc. Allouch reconocié, sin embargo, que la asociacién del
psicoanalisis con la dimension del ejercicio espiritual puede llegar a confundirse con la dimension pastoral
o de religién laica con que muchas instituciones psicoanaliticas se ofrecen como ambito de resolucién
personal de la conflictividad social para los analistas, sobre todo en un contexto como el actual, donde el
peso que tiene la ideologia de la individualidad rapidamente puede psicologizar cualquier referencia a un
"cuidado de si" y construir una psicologia de la vida.
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Jean Allouch fue AE de la Escuela Freudiana de Paris (EFP) y uno de los fundadores de la école
lacanienne de psychanalyse. Algunos de sus libros son: "Freud y despues Lacan" (EDELP), "Letra
por letra" (EDELP), "La erética del duelo en tiempos de la muerte seca"(El cuenco de Plata, 2006),

"Psicoandlisis, una erotologia de pasaje" (EDELP), "El sexo de la verdad (Erotologia analitica 2)"
(EDELP), "Etificacion del psicoanalisis. Calamidad" (EDELP), "El sexo del amo" (Ediciones

Literales, 2003), "La sombra de tu perro" (El cuenco de plata, 2004), "Marquerite o la aimée de
Lacan" (El cuenco de plata, 2008), "El psicoanalisis, ¢.es un ejercicio espiritual?" (El cuenco de

plata, 2007).

Email: jean.allouch@wanadoo.fr
Web: www.jeanallouch.com
(Francia)

Reportaje

Luego de encargar las empanadas, al comenzar
el reportaje, mientras servimos la cerveza, Jean
Allouch hace una propuesta.

Jean Allouch: Tengo una idea: Ud se calla, ellos
dos hablan. Que le parece?

Michel Sauval: Perfecto
J.A.: Vamos a ver qué pasa
M.S.: Me va a resultar dificil! (risas)

J.A.: Asi vamos a saber mejor lo que los jovenes
tienen en la cabeza, qué preguntas o
planteamientos.

M.S.: Perfecto
J.A.: Y respondemos ambos
M.S.: No, no, no (risas)

Federico Aboslaiman: Bueno, empieza Mariela
entonces!

Retrato realizado pr Mariela Lopez Ayala

Mariela Lopez Ayala: Yo empezaria contdndole un poco lo que habiamos charlado, ciertas inquietudes
gue teniamos. Por ejemplo, su afirmacion que Lacan no habia tenido alumnos en vida, por la situacion de
fascinacion que habia con la palabra de Lacan. A mi me interesa particularmente, porque lo que veo, hoy
en dia, es que la gente que recién comienza y se esta formando estéd en una situacion parecida. Se da
mucho que la gente toma las cosas sin cuestionarlas. Hay mucha falta de critica. Sigue reinando esa
aceptacion religiosa de lo que dicen los profesores, los supervisores. Por lo menos es algo que yo veo
cotidianamente.J.A.: ¢ Los profesores tampoco plantean preguntas? ¢ Y los supervisores tampoco?

M.L.A.: No. Pero me refiero principalmente a la gente que esta empezando, por ejemplo, mis compafieros
en el hospital. Se habla muy poco de la clinica. Los que empiezan tienen bastante temor a hablar de lo que
hacen en la clinica, y los profesores, generalmente, tampoco cuestionan esto.

J.A.: ¢Y los supervisores, no hablan?
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M.L.A.: Si, hablan, pero los casos se abordan muy teéricamente. Y entonces, el que esta supervisando, no
dice nada, y la supervision no le sirve. Tampoco se discute entre los compafieros.

Entonces, la pregunta es si Ud ubicaba una critica respecto a este problema de los alumnos, en cuanto a
gue no se le hacian preguntas a Lacan, si Ud formulaba explicitamente una critica a la posicién de Lacan.

J.A.: Claro que si.
M.L.A.: Y cual es esa critica?

J.A.: Hay muchas determinaciones. Creo que en los primeros tiempos Lacan trabajaba con algunos. Pero
bastante rapidamente trabajé solo. A veces pedia ayuda a algin especialista, por ejemplo, de la escritura
china, de topologia. Eso si ocurria. Pero él, trabajaba solo. No puedo decir exactamente cuando eso
comenzd. En los primeros seminarios se ve que encuentra gente que interviene. Pero la gente que
interviene en esos seminarios plantea pocas preguntas. Son desarrollos locales de lo que habia dicho
antes Lacan, o cosas de ese tipo. Y cada afio hubo menos intervenciones.

Y Lacan trabajaba solo, y brindaba su trabajo en su seminario, o en las reuniones de la escuela. Ahi decia
lo que habia pensado, lo que habia inventado.

Otros intelectuales trabajan mucho mas con otra gente. Por ejemplo, al final, Michel Foucault trabajaba
sobre los griegos, y sabia, él, que no sabia bastante, entonces le pidié a Paul Veyne que lo ayudara, que le
brindara informaciones.

Otro ejemplo, podemos ver lo que ocurrié con Jakobson. Lacan leia Jakobson. Se dice que eran amigos.
No se en qué forma. Pero el asunto es que Jakobson no leia a Lacan, y no tenemos ninguna indicacion de
un intercambio efectivo entre ambos. Lacan utilizo, de vez en cuando, tal articulo de Jakobson, en su
seminario, pero eso fue todo.

Entonces, esa es una primera determinacion: Lacan trabajaba solo.

Yo no trabajo solo. Cuando escribo, tengo mis lectores. Le doy a leer mis textos a Mayette Viltard, a Guy
Le Gaufey, a Danielle Arnoux, a amigos, que pueden decirme "oh, aqui no, eso no se puede decir; ¢ has
pensado en esto? no, no habia pensado, claro es un error". Y cambio las cosas.

F.A.: En ese sentido, el seminario también le sirve?

J.A.: jTambién! En su seminario, para Lacan, no habia respuestas. El, de vez en cuando preguntaba:
"¢ quien plantea una pregunta?". Y el piblico se callaba. Fue una cosa impresionante.

Otro punto dificultuoso: el planteamiento de Lacan no es un sistema de pensamiento. Se dice que si, pero
no lo es. Sus posiciones cambiaban. No se quedaba nunca en una misma decision tedrica. Y eso, claro,
crea una situacién muy dificil para el alumno. El alumno se encontraba siempre con novedades de las que
no entendia nada, o poco. Se veia que habia ahi algo interesante, ¢,pero qué? Y no tenian tiempo de
estudiar y a la semana siguiente otra cosa nueva. Y asi continuamente. Hay un dicho en francés que dice
"si quieres ser seguido tienes que correr mas rapido que los otros" (risas). Ese fue el caso de Lacan. Corria
tan rapido que la gente solo podia seguirlo de mas o menos lejos. Este es un segundo punto.

Un tercer punto puede ser que los alumnos se emborrachan con Lacan. Cuando entendian algo y les
parecia importante, interesante, cambiaban su practica quizas, pero ese tipo de hipnosis les impedia

plantear preguntas. Y ademas, con eso, ellos tenian muchos beneficios, de analizantes, de dinero, de
prestigio, de ser conocidos de sus colegas. Ese tipo de cosas ocurri6. Los primeros que estaban ahi,

tenian una buena vida, con un tipo que les decia cosas interesantes. Y con eso estaban bien.

Esos fueron los alumnos.
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F.A.: En el reportaje anterior, en Acheronta, Ud comenta que cuando comenzé a asistir a su seminario, lo
que le atrajo de Lacan fue el estilo mas que el contenido de lo que decia.

Lo estuvimos pensando en relacién al problema de la transmision, en cuanto a qué se transmite de un
analista a otro, y si es un estilo lo que se transmite.

J.A.: No lo creo. Nadie tiene el estilo de Lacan. Es completamente inimitable. En cierto momento, la gente
escribia, o hablaba "a la manera" de Lacan. Habia palabras que, cuando alguien las usaba, eso queria

decir "es un lacaniano”, por ejemplo, "épingler'1, "en ce que" (en lo que). H abia algo asi, una

impregnacion de algunos rasgos del estilo, que funcionaba. Leyendo algunas lineas de alguien, se sabia si
era lacaniano o no (risas)

Fue ese tipo de efecto, que tampoco permitia discutir, plantear preguntas, o decir eso no vale, por tal
razon.

Y al pasar los afios fue mas dificil plantear preguntas. En los primeros afios Lacan tenia cierto cuidado de
demostracién. Por ejemplo, cuando lee el Banquete de Platdn, tiene cierto cuidado para "probar” lo que él
comentaba. Decia "Mire, yo digo esto, pero en el texto hay esto que confirma lo que estoy diciendo”. O la
lectura de Juanito, o de Schreber, con el texto en aleman. Habia un cierto cuidado de demostracion, no
solo de decir cosas, sino de discutir el caracter pertinente o no de lo que decia. Pero algunos afios
después eso se perdid, y al final se ve un Lacan que dice cosas como el oraculo de Delfos, casi. La verdad
surgia de su boca, las cosas muy importantes para el psicoanalisis, para la vida de cada uno, salian asi,
sin ninguna discusién de los alumnos, pero también, sin ninguna discusién por él mismo.

Todo eso no facilita mucho las preguntas.
F.A.: ¢Y Ud como alumno?

J.A.: Para mi fue un poco diferente. Primero, es un asunto de generaciones. Fuimos la primera generacion
gue pidio los seminarios, que dijimos "Queremos ver lo que Lacan contd en los afios 50 o 60, queremos
leer". Eso fue una cosa muy importante, porque los alumnos no leian. Iban al seminario, comian las
palabras, se emborrachaban con ellas, y basta. Tenian muchos analizantes, se iban de inmediato a sus
consultorios para atender. Nosotros fuimos mas pobres, no teniamos tantos analizantes, ni tanto dinero. No
teniamos otra solucion que trabajar mucho (risas).

No éramos psiquiatras muy conocidos, no estabamos inscriptos en instituciones. Entonces, para nosotros,
la Unica solucién fue pedir los seminarios, leerlos, comentarlos, hacer carteles de discusién de los
seminarios, segun lo que Lacan habia propuesto en la Escuela. Hemos jugado el juego de la Escuela. Mi
generacion fue la primera que jugo el juego de la Escuela. Eso no existia antes. La gente como Clavreul,
Melman, Rosolato, Valabrega, Aulagnier, Perrier estaban bien instalados en la vida. Solo tenian que seguir
a Lacan de mas o menos cerca. Para ellos, con eso bastaba. Nuestra situacion era diferente. Entonces
hemos empezado a leer y a hacer intervenciones. Y para los primeros alumnos, fuimos un temor, nuestra
llegada a este mundo. Ademas eso correspondia a una politica que siempre tuvo Lacan: lo que propuse
hoy, diciendo que Michel no habla, la prioridad dada a los jévenes; él pensaba que en psicoanalisis la
experiencia no quiere decir nada, que no hay experiencia en el sentido que cuantos mas analizantes tengo,
0 que cuantos mas afios de practica tengo, mejor soy. No, él no pensaba eso de ninguna manera. Un joven
puede ser mucho mejor que un antiguo. Entonces, €l daba la prioridad a los jovenes, que fuimos en esos
tiempos (risas)

F.A.: Ud dijo que fue el primero en proponer un concepto nuevo en vida de Lacan.
J.A.:Si
F.A.: La transliteracion.

J.A.: Si. Hubo también Serge Leclaire, que fue uno de los primeros alumnos. Leclaire es un caso tipico de
alguien inteligente, eficaz, b uena formacion, todo bien, pero su asunto no fue leer a Lacan, su asunto fue
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producir una obra personal, influenciada por Lacan. Y él propuso un concepto de objeto a prima. Fue una
propuesta que no funcioné.

M.L.A.: Y en relacion a esto, de como alguien lee a otro, por ejemplo, en este caso, a Lacan, pero eso
mismo en relacion a cémo Lacan ley6 a Freud. Es decir, qué pasa, de un analista a otro, por ejemplo de
Freud a Lacan.

J.A.: No se puede decir que Lacan fuera un lector de Freud en el sentido en que soy un lector de Lacan.
Lacan tomaba cosas en Freud, decia "Miren, Freud dijo esto, y esto es importante en Freud y en el
psicoanalisis, y es importante para mi". Pero fue asi, como tomar cosas, pero nunca fue un lector de Freud
en el sentido de como, por ejemplo, Kojéve fue un lector de Hegel. Nunca tomé la obra de Freud del
principio hasta el final, leyendo todo. Tampoco hubo muchas traducciones de Freud. El que tomé esa
posicion de lector de Freud del principio hasta el final, y posicionandose como freudiano, en el sentido de
que "me voy a arreglar con lo que dice Freud", es Jean Laplanche. El se puede decir un lector de Freud en
el sentido que Kojéve era un lector de Hegel. En la historia de la filosofia hay muchos lectores asi, gente
que emplean toda su vida en una obra. Por ejemplo, Mizrahi con Spinoza, para hablar de un caso reciente.
Son gente que se arregla en una obra.

Lacan no hizo eso, Lacan no era freudiano. Cuando empieza a estudiar de cerca a Freud, él ya tenia sus
posiciones. Y el "retorno a Freud" es posterior de Real, Simbdlico e Imaginario, que no es freudiano.
Entonces, él comienza a tomar cosas en Freud, pero ya con ese punto de partida de SIR. No entiendo
como ha encontrado la posibilidad de hacerle creer a la gente que era freudiano (risas)

M.L.A: Pero él mismo decia que era freudiano.
J.A.: El asunto es que nadie se levant6 para decirle "No".

M.L.A.: Ud no estaria de acuerdo con el planteamiento que hace Genevieve Morel de que Lacan seria un
prolongamiento de Freud.

J.A.: No. Me parece que "prolongamiento” no quiere decir nada, no entiendo. Lacan ha tomado cosas en
Freud, ha tomado cosas en Hegel, en Descartes, en Aristételes. Se puede ver su trabajo asi. Quizas ha
tomado mas en Freud que en otros, pero ¢ Qué quiere decir mas 0 menos?, no quiere decir mucho
tampoco.

No. No hay transmisién. No hubo transmision. Cuando en la Escuela Freudiana fue planteado un congreso
sobre la transmision, yo no entendia nada. ¢ Porqué plantear ese asunto de la transmision?

M.S.: ¢ El congreso de 1978?

J.A.: Debe ser, mas o menos.
M.S.: ¢ Cuando Lacan dice que la experiencia del pase fracas6? 2

J.A.: Fue un congreso cuyo titulo fue "La transmision". Mas o menos debe ser en esos afios.

Para mi no habia ningun problema de transmision. Yo no me preocupo de transmitir nada. Trabajo, hago lo
gue me parece que tengo que hacer, y no me preocupo por la transmision. No soy un padre que quiere dar
dinero a su hijo.

M.L.A.: Pero cémo entiende la transmisién?

J.A.: Que no es un problema, que de ninguna manera es un problema. Que la gente que se preocupa por
la transmision no transmite - por esa misma razoén. Si se plantea el problema de la transmisién, si me digo
"Ohh, que voy a transmitir?", mi trabajo se acaba, no voy a inventar nada mas.
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No soy el tnico que piensa eso. Los amigos con quienes trabajo también. Guy Le Gaufey hace su trabajo y
no se plantea cémo se va a transmitir, o qué va a ocurrir dentro de 20 afios. Quizas todo eso se va a
acabar. No es un problema. Vamos a ver qué van a hacer ustedes con esto. Quizas tirarlo a la basura. Yo
no quiero anticipar la reaccion de vuestra generacién. Sino, seria la mejor manera de apagarla. Lo
importante es vuestra libertad a propésito de eso, y no que yo, viejo, ahora, digo "Ohh, miren, aqui estd, y
tienen que hacer esto con eso". No. Entonces, cada vez que veo la palabra transmisién me enojo (risas)

F.A.: (Si se considera un lector de Lacan?

J.A.: La misma cosa. No tengo que decirlo yo. Me parece que estoy leyendo un poco a Lacan, pero, quien
sabe. No depende de mi decir "Soy un lector, miren, soy muy bueno". No. Hago cierta lectura, y depende
de cémo la gente lo va a acoger. No depende de mi.

M.L.A.: Y que piensa respecto a la transmision y la transferencia? Ud habia planteado que hay ciertas
transferencias que no se liquidan

J.A.: Es muy dificil, para cada uno, encontrar un punto de exterioridad a partir del cual leer. Por ejemplo,
para Lacan es muy claro. El inventa el SIR y tiene su punto de exterioridad en relaciéon a Freud. Coloca su
SIR en algunos lugares de la obra de Freud y dice "Miren lo que aparecid, es muy interesante". Pero tiene
su punto de exterioridad. Me parece que es muy dificil para cada uno, encontrar su punto de exterioridad
para constituirse como lector. Una de las cosas que lo impide es, precisamente, la transferencia. Otra cosa
que lo impide es la ensefianza. Si escucho un profesor que me dice "Mire, seglin Lacan psicosis es esto,
neurosis es esto otro, perversion es esto, y tienes que aprender esto”, no facilita al alumno para encontrar
su punto de exterioridad. Los lectores de Lacan que conozco, de los que puedo decir "Ese tipo es un lector
de Lacan", por ejemplo, Balmés, tienen su punto de exterioridad. Balmés es un lector de Lacan. Pero la
gran mayoria de los textos publicados son de gente que no ha encontrado su punto de exterioridad,
entonces hacen un paseo en Lacan.

M.L.A.: Pero entonces, ¢la ensefianza tiene que ver con como se transmite algo de la posicion de un
profesor, o de quien esta dando cierto conocimiento?

J.A.: No entiendo bien su pregunta

M.L.A.: Si alguien dice "Esto es lo que dice Lacan", si no favorece que uno pueda hacer un trabajo de
lectura, entonces la pregunta es: ¢tiene que ver algo de la posiciéon de quien esté a cargo, en ese caso el
profesor, que esta transmitiendo algo?

J.A.: Si depende de su posicion, y también de la institucion. Toda esa historia de ensefiar el psicoanalisis
en la universidad, fue una cosa muy extrafia cuando aparecid. Para nosotros, que estdbamos en una
escuela, no habia la menor necesidad de la universidad. Teniamos nuestros coloquios, los carteles, la
ensefianza de Lacan, las presentaciones de enfermos, las publicaciones, todo un lugar de vida, y de vez
en cuando de invencion. ¢ La universidad, para qué?

M.L.A.: Pero en las instituciones también hay diferentes estilos. Hay instituciones donde no se puede
cuestionar.

F.A.: Son casi universitarias (risas)

J.A.: Claro. Lacan tiene una muy buena definicién del profesor. Dice que el profesor es una persona que
cuando se le pide algo siempre conoce la respuesta (risas) Me parece muy pertinente. Claro, hay
instituciones que funcionan exactamente de esa manera.

F.A.: ¢ Por qué cree que se da ese ingreso del psicoanalisis en la Universidad?

J.A.: No entiendo porqué. Me parece que eso ocurre mucho en América Latina, quizds mucho mas que en
Europa. Hay todo un circuito casi preestablecido, del cual fuimos hablando con Michel cuando veniamos
para aqui. Se empieza estudios de psicologia, se encuentra un psicoanalista, se empieza a dar cursos en
la Universidad, se obtienen pacientes de esa manera, hay que hacer una tesis, después el tipo es profesor,
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tiene mas pacientes, y la cosa funciona. Segin mi punto de vista, algo escapa. Lo que escapa es el
problema de la didactica. Alguien puede instalarse como psicoanalista con la ayuda mas o menos evidente
de su analista, pero nunca se plantea el problema de la didactica. Desaparece en este circuito de
establecimiento del psicoanalista. Es un problema mas social. Conozco casos que han seguido este
circuito hasta la "escroquerie” (estafa).

M.L.A.: En el seminario, en un momento Ud dijo que la clinica nunca estaba aparte cuando hacia teoria.

Nosotros nos preguntdbamos qué pasa de la clinica a la teoria, y de la teoria a la clinica. Porque muchas
veces se puede hacer teoria con una brecha entre teoria y clinica. Alguien puede ser muy erudito, entrar

en la facultad y dar clases, pero después se trata de otra cosa.

J.A. : Si, se trata de un éxito comercial.
F.A.: Pero la pregunta apunta a la relacién entre teoria y practica.

J.A.: No es un problema tampoco, si se saca la clinica de la idea de una clinica de tipo de medicina, con
descripciones clinicas de neurosis, psicosis, perversién. La clinica psicoanalitica no es eso. Creo que en
ese punto Lacan se quedd demasiado tiempo en este paradigma. Esa nocion de la clinica no sirve para
nada. Peor, es engafiosa.

M.L.A.: ¢Y cual es su nocién de la clinica? ¢ Como piensa que se puede dar cuenta de la clinica?
J.A.: Hay una muy buena definicion en Lacan. Dice "La clinica es lo que se dice en el divan". Punto.

Yo estoy de acuerdo con esa definicidn de la clinica. No es otra cosa. No hay que hacer categorias, ni
categorizar a la gente: este es un obsesivo, este es un histérico. Eso impide que el analizante tome
verdaderamente la palabra.

Hay una frase de Lacan, que dice "el andlisis de un obsesivo no sirve para nada para el analisis de otro
obsesivo”. Claro, tiene razoén, salvo que sigue empleando "obsesivo". No es necesatrio.

M.L.A.: Pero entonces, ¢,cOmo se transmitiria algo de la clinica? Por ejemplo, de la suya.

J.A.. Es complicado. Hay que inventar vias. Yo he encontrado algunas posibilidades a partir del punto en
que me he prohibido hablar de mis analizantes. Eso es una cosa absoluta. En este momento, en Francia,
se pone en primer plano la idea de la transparencia. No se aqui, pero en Francia es una idea muy fuerte, la
transparencia. Por ejemplo, esta cerveza, ¢, de donde viene?, hay que escribir en la etiqueta cual fue el
productor, cuales fueron los elementos para hacerla, el trayecto de produccion debe ser totalmente
transparente. Esa idea de transparencia funciona no solo en el comercio de los objetos, sino también para
cada uno: debemos ser transparentes. Es una paranoizacion de la vida. Sea lo que sea lo que haga, tengo
que usar una estrategia, y entonces no soy transparente. Si soy transparente, no va a funcionar. Si quiero
conquistar a una mujer, no puedo ser transparente, no voy a poner en primer plano todo lo que en mi es
feo (risas).

Esa ideologia de la transparencia, que es muy pregnante, hace que, por ejemplo, hay denuncias
obligatorias. Por ejemplo, un pediatra consultado por una familia, que ve un chico con marcas de golpes,
es obligatorio denunciarlo en la justicia. El secreto médico no funciona mas. Entonces pasa que la gente no
puede hablar con su médico. Entonces, tomando en cuenta esa ideologia de la transparencia, el
psicoandlisis me parece casi un unico lugar donde alguien puede decir algo a alguien con la seguridad de
gue él no se lo va a repetir a nadie. Actualmente, eso es muy excepcional. Un médico le va a hablar de su
caso a otro médico. O el organismo que paga va a pedir informaciones, cual es el grado de su enfermedad,
cuanto va a costar. Las informaciones circulan. Ahora hay programas, en Francia, donde cualquier médico
puede ir y consultar todo lo que le ocurrié a un paciente

M.S.: Una historia clinica.
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J.A.: Si, una historia clinica. Entonces el punto de partida de ese asunto de la clinica, me parece, es este.
Lo digo asi: el psicoanalista es una tumba. Se habla a un psicoanalista como se habla en una tumba. Hay
un muerto, y se le habla al muerto. Eso es una garantia que el psicoanalista puede dar al analizante.

Entonces, no puedo hablar de lo que la gente me habla. Entonces ¢,cédmo se hace?
M.L.A.: Exactamente.

J.A.: Yo he encontrado algunas maneras. Primero fue como Lacan ya lo hizo. El tampoco hablé de sus
casos. De vez en cuando hay, asi, una pequefiita cosa, pero se callé, mucho méas que Freud. Y ahora me
parece que el momento es de callarse absolutamente. Entonces no puedo hablar de "mi" clinica, en el
sentido de lo que ocurre entre mi y el analizante en una sesién o en un analisis.

Ademas, lo que fue propuesto por Lacan, es otra cosa. Ese asunto del pase quiere decir que, finalmente, si
algo debe salir del consultorio, debe salir por parte del analizante, y no del analista.

M.L.A.: ¢ Entonces el lugar de transmision seria el propio analisis de uno y lo que uno puede dar cuenta?
¢ Esa seria la via?

J.A.: La via pasa por el analizante y no por el analista. Si el analista, por fin, es un objeto, entonces no
habla. En tanto que objeto, no habla.

Entonces, he encontrado algunas maneras, como Lacan, por ejemplo, mi libro Marguerite, Lacan la
llamaba Aimée, mi libro sobre las hermanas Papin, un pequefio texto sobre Althusser, algunas maneras de
leer novelas, por ejemplo, en mi Erética del duelo hay un texto a partir de Kenzaburo Oe, he escrito un
articulo sobre La Traviata de Verdi. Son maneras indirectas de hablar de mi clinica sin hablar de mis
analizantes. Cuando escribo algo a propdsito de Oe, claro que tengo presente algunas cosas que pude oir
del divan, pero de eso me callo.

&Y ustedes como se inscriben en toda esa historia?
F.A.: Se dio vuelta el reportaje (risas)

J.A.: Claro. Me interesa.

F.A.: ¢ En qué historia?

J.A.: La historia que estamos contando.

F.A.: Un poco el recorrido clasico que comenté. Estudiar psicologia, después empezar andlisis, y después
descubrir que la carrera de psicologia no sirvié para nada (risas)

J.A.: Eso ya es muy importante (risas)
F.A.: También los grupos de estudio.

M.L.A.: Una de mis preocupaciones, por lo menos con la gente con la que estoy, es esto de, ademas de la
experiencia, ¢,cémo compartir algo de la clinica? La preocupacién que hay en la gente que recién empieza
es que sale de una formacién universitaria, con mucha o poca formacion tedrica, y después se encuentra
con una proliferaciéon de seminarios y de ofertas de formacidn tedrica, pero siempre queda la cuestion de
cémo eso se ve en la clinica. Hay una gran brecha. Esa es una de las preocupaciones que yo veo. ;,Como
hacer con eso, con esa brecha entre teoria y clinica?

J.A.: Es artificial esa brecha. No hay brecha. Es un artificio que ocurre a partir de sus estudios.
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M.S.: Hay una cita de Lacan que se suele utilizar, la que dice que esta el analista para tener efectos y el
que a esos efectos los teoriza.

J.A.: Si, Lacan empuj6é mucho esa idea. Pero fue un error.

F.A.: Ahi hay un pie para otra cosa también. El analista es el que teoriza su propia clinica, pero ¢y la
clinica de los demés?

J.A.: No se puede decir "Tu tienes que teorizar". Ya es un impedimento decir eso a alguien. Es una
consigna, una orden. No funciona asi. Los analistas que han producido algo no lo hicieron a partir de una
orden. Se habla de Abraham, de Ferenczi, sus trabajo no se hicieron a partir de que hubiese una orden
que circulara en la comunidad diciendo "Tienes que teorizar". No. Eso produce exactamente el efecto
contrario que pretende producir.

En Freud hay el concepto de un supery6 cultural. Evidentemente es muy fuerte en la comunidad analitica
(risas)

Déjame en paz. Si me mueve, en este momento a escribir, lo voy a hacer. No necesito una orden para
hacer eso. Y si no lo hago, no lo hago.

F.A.: Yo quisiera tomar el tema del spychanalyse. ¢ Cudl es el alcance, o el sentido, de la propuesta, de
ese cambio de nombre?

J.A.: Es sacar al psicoanalisis de la psicologia que, en Francia, es muy dominante. Sea cual sea la
actividad de cualquiera, ahora, siempre hay un psicélogo: en las empresas, en las escuelas, en los
hospitales, con la policia, en los tribunales, en las carceles, hay psicélogos en todas las actividades. En los
periddicos que dan consejos de como educar a los nifios. La psicologia tiene ahora una presencia
increible. Y eso es lo que Foucault percibid, el primero, llamando a eso "funcién psy". Y este asunto va
junto con lo de la transparencia. Esa situacion me parece muy grave.

M.L.A.: No acuerda entonces con esa idea del analista ciudadano, que se compromete.
J.A.: No, de ninguna manera (risas)

Yo no tengo nada que decir, en tanto que psicoanalista, sobre a quien tenemos que escoger, si Obama o
McCain. Cuando hubo elecciones en Francia un psicoanalista conocido, Charles Melman, escribié un
articulo en un periédico muy importante, que se llama Le Monde, para decir, "Mire, Ségoléne Royal es una
madre falica". Todo un articulo diciendo, "Ella no me gusta porque es una madre falica".

No, eso no, no. El psicoanalista no esta de este lado, del lado de la gente que construye la sociedad, que
toma decisiones para decir "Las cosas serian mejor asi, o de otra manera". Creo que el psicoanalista no
esta ahi. Sea cual sea la organizacién de la sociedad, hay fracasos, hay gente que no se encuentra bien
en esa organizacion social, que tiene sintomas, y que vienen a consultar. El psicoanalista esté del lado de
la gente que son portadores de sintomas que le indican que la vida que la sociedad le ofrece no le va.
Estamos del lado de esa gente, no del lado del poder, del poder directo, o de la gente que quiere cambiar
las cosas, que también es un poder. Creo que el psicoanalista tiene que ponerse lejos de eso. Yo puedo,
como francés, decidir quien me gusta mas, Sarkozy mas que Royal, o al revés, y votar. Pero no me voy a
manifestar en tanto que psicoanalista.

F.A.: En el libro parece que hay una oposicion entre psique y espiritu. Pero cuando uno va a la cuestion
etimoldgica, tanto psique en griego, como spi, espiritu, significan lo mismo

J.A.: (risas)

F.A.: Me preguntaba si no se podria recorrer el camino contrario, desarmar esa raiz psi actual, para
recuperar el sentido arcaico.
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J.A.: Si, esa es mi propuesta. Yo nunca encontré gente que sufre de su aparato psiquico (risas)

O gente que tuviera un aparato psiquico mal hecho. Eso seria medicina. Podemos tener el aparato
respiratorio mal hecho, quizas. Pero el aparato psiquico, no se que es, y ho veo como se podria decir que
fulano tiene su aparato psiquico con una cosa que no va.

M.S.: Me voy a permitir intervenir porque ese es uno de los pocos libros suyos que no me gustdé mucho.
J.A.: Ahh, perfecto! (risas)

M.S.: Como Ud bien sefiala, hay psicologos por todas partes y también en el psicoanalisis.

J.A.: Si, claro, muchos.

M.S.: El psicologo en la céarcel es el psicélogo en la carcel. No deja de ser un problema porque le llega al
psicoanalisis ese tipo de problemas, por la via ideoldgica. Pero también hay psicologos en el psicoanalisis.
Y con la cuestién del "cuidado de si" que Ud retoma, a partir del seminario de Foucault, me parece que hay
mucho psicoanalisis que se ofrece, al estilo de las viejas escuelas griegas, como una filosofia de la vida, es
decir, como una oferta de "cuidado de si", donde uno va con su psicoanalista como con un personal trainer
a practicar un "cuidado de si" modernizado. En ese sentido, me parece que su libro pierde el filo — siendo
una caracteristica suya la de ser filoso para marcar bordes — pierde el filo para esa separacién del
psicoandlisis y la psicologia. Sobre todo en lugares como Buenos Aires — no se bien como sera en Francia
— donde hay una alta densidad poblacional de psicoanalistas, con los efectos culturales y sociales que
implica esa densidad como comunidad, y donde la practica del psicoandlisis pasa a ser tan "natural" como
la educacion o el club, donde esa cuestion del "cuidado de si" puede perfectamente entenderse como ese
ir a la "escuela”, con sus compafieros, a ver a su maestro, para ir encontrando el camino propio de su vida
en este mundo tan alterado y problematico. En suma, su referencia al "cuidado de si", mas que como un
filo, puede llegar a funcionar como una suave pendiente hacia una religién laica. No le veo filo.

J.A.: Tiene razon, no esté (risas)

M.S.: Por eso no me gusta (risas)

J.A.: No esta. Es mas una intervencion politica que un estudio erudito.

M.S.: Pero le da lugar a ese tipo de concepcion religiosa, a esa pastoral psicoanalitica.

J.A.: Falta algo en ese libro que seria muy importante. Hay una frase, pero es solo una frase. Digo que en
las escuelas antiguas habia diferentes maneras de jugar un juego Unico. Hay cierto niimero de piezas de
ese ajedrez — ejercicio espiritual, relaciéon a un maestro, el dinero, relacion al lenguaje —, pero las escuelas
diferentes juegan partidas diferentes. No eran exactamente las mismas partidas en los escépticos, en los
epicureanos, etc. Y digo, pero solo una frase, digo que Freud inventd otra manera de jugar con las mismas
piezas. No digo mas. Y aqui, tiene razon, falta precisar la cosa. En muchas de esas escuelas, sino en
todas, el cuidado de si no fue pensado asi, como un cuidado de si mismo. Por ejemplo, en los estoicos, el
cuidado de si era también un asunto politico. Pero, claro, se puede leer de esa manera. Y ese libro no tiene
toda la documentacion que permitiria poner de lado ese sentido egoista del cuidado de si.

M.S.: Sobre todo en un contexto como el actual, con el peso que tiene la ideologia de la individualidad, que
rdpidamente puede psicologizar cualquier referencia a un cuidado de si, y construir una psicologia de la
vida.

J.A.: Si, se puede leer asi. Claro. Si se ve de mas cerca como funcionaban las escuelas antiguas, me
parece que eso prohibiria leerlo de esa manera.

M.S.: El problema, para eso, es que no hay que olvidar que esas escuelas tenian esclavos.

J.A.: No entiendo
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M.S.: Las escuelas antiguas formaban parte de un régimen social organizado sobre la esclavitud.

J.A.:SI

M.S.: Ya no tenemos esclavos, como para poder reproducir algo de eso. Para hacer una "villa Freud" en
esos términos, tendriamos que tener nuestros esclavos, y ya perdimos el tren para esas cosas. Quizas sea
una ilusién que gusten desarrollar los profesores con sus autos y sus casas.

J.A.: Seguro. Es una critica pertinente (risas)

Es un enojo ese libro.

F.A.: ¢ Por eso el cambio de nombre? Se podria proponer lo mismo sin cambiar el nombre.

J.A.: Si, pero mejor ser provocador.

Hay muchos psicoanalistas y pocos trabajos interesantes. Cuando vengo a Buenos Aires, cada vez pido,
"dame un titulo de un libro para traducir en Francia". Le pregunto a la gente, si conoce un libro importante,
gue podamos traducir, lo vamos a traducir. ¢ Cuantos libros de psicoanalisis salen aqui, por afio?

M.S.: Cientos! Pero ese también es un rubro donde pesan los efectos de la densidad poblacional de la
comunidad de los analistas. El 80% de los titulos publicados por la editorial mas prolifica de Buenos Aires,
son libros pagados por sus autores. Es como la editorial Dunken, que siempre tiene su gran espacio
publicitario en la revista N de Clarin. Publicar libros pagados por sus autores es todo un negocio. Ya lo
contaba Umberto Eco en "El péndulo de Foucault" (risas)

J.A.: Hay algo que vale la pena ser traducido?

F.A: Acheronta!

J.A.: Claro, Acheronta!! (risas)

M.S.: No se si libros, pero seguramente articulos, o algun capitulo de algun libro.

J.A.: Si, articulos si. De vez en cuando me sirvo de algun articulo escrito aqui, en espafiol.

M.S.: En alguna ocasién nos hemos preguntado — en otra revista de PsicoMundo, en "Relatos de la
Clinica" — sobre la incidencia de las lenguas en las invenciones del psicoanalisis.

Forzando un poco las cosas, provocativamente, plantedbamos que hay un psicoandlisis aleman, que es
Freud, un psicoanalisis francés, que es Lacan, ¢y hay un psicoandlisis en castellano?

Uno puede ver algunas caracteristicas de la estructura del aleman en algunas conceptualizaciones de
Freud. Y en Lacan, aunque la homofonia no sea privativa del francés, es ciertamente una de las
caracteristicas del francés. Un poco en broma, un poco en serio, casi podriamos decir que una teoria del
significante tenia que ser francesa (risas)

J.A.: ¢ No hay significante en castellano? (risas)

M.S.: Si, claro que si. El significante esta en todos lados. La escritura china, por ideogréafica que sea
también son letras. Pero no se si en castellano la homofonia tiene tanto peso, o es tan caracteristica, como
en el francés. Alguna vez nos preguntamos esas cosas. Hicimos un namero de "Relatos de la Clinica"
dedicado a ese tema. Hicimos algunos reportajes. Recuerdo que entrevistamos a Millan, para analizar las
relaciones del psicoanalisis con el castellano.
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J.A.: Quien estd muy interesado en ese tema es Piegari, con su revista Opacidades. Es el punto de esa
revista

M.S.: ¢ Castellano y psicoanalisis?
J.A.: Si.
M.S.: He leido varios nimeros, pero no lo habia percibido asi.

J.A.: Es complicado el asunto. No creo que se pueda decir que hay un psicoanalisis aleman, un
psicoanalisis francés, un psicoanalisis castellano, y un psicoandlisis chino.

M.S.: Esta de moda eso de China. Asi como los capitales invadieron china, ahora también van los
psicoanalistas (risas)

J.A.: Exactamente.
M.S.: No se como hacen con los ideogramas.

J.A.: Claro. Hay comentarios de Lacan diciendo que el inglés rechaza el inconsciente. Hay comentarios de
ese tipo. No se cuanto valen.

M.S.: Si, en aquella ocasién nos preguntabamos si la psicologia del yo era inglesa, puesto que también la
escuela kleiniana esta muy aplastada sobre la relacion dual. Pero no conozco el inglés con suficiencia
como para hacer especulaciones al respecto.

J.A.: Yo tampoco. Queda con Freud, y también con Lacan, cierta idea de universalidad del psicoandlisis.
Cuando Lacan hace matema, el matema no es francés. Los objetos topolégicos tampoco. Entonces hay
una cuestion sutil que a mi me impide decir que soy un psicoanalista francés. Yo no puedo decir eso.

M.S.: Pero, en su seminario, asi como Ud necesita hablar en francés, Ud sefialaba la cuestién del
"begaiement” (balbuceo) cuando hablaba de la cuestion del "deux" y "d’eux". Y la "unebévue" es una
transliteracion al francés, con ese recurso a la homofonia.

J.A.: Si, claro. Pasa por el francés. El trabajo de Lacan pasa por el francés. El llama "lalangue”. Y cada vez
mas, en su trabajo. Pero, al mismo tiempo, la topologia tomaba una importancia cada vez mas grande en
los ultimos seminarios. Hubo un doble movimiento, por un lado, de interrogacion del borromeo, muy
importante, y por el otro, el apoyo cada vez mas importante también, sobre "lalangue"”, en su caso el
francés. Pero habia ambos. Entonces, si digo Lacan era un psicoanalista francés, olvido cierta
determinacién, cierto objetivo de encontrar cierta universalidad, que existe en Freud y en Lacan. Entonces,
hay un terreno donde un francés, un hispano hablante, pueden hablar.

M.S.: Claro, pueden hablar. Pero a veces me pregunto por ese tipo de problemas. Del mismo modo que a
veces me pregunto por la incidencia de ciertas cuestiones culturales. Por ejemplo, como hacen los
psicoanalistas en Bahia (Salvador, Brasil), con la proximidad de los candomblé, donde los antepasados y
los muertos son seres mucho mas cercanos, donde no hay ese Dios tan superyoico del monoteismo. ¢Uno
va al candomblé, y después al analista? ¢ Cémo funciona eso? (risas)

J.A.: Por eso la espiritualidad funciona (risas).
M.S.: En ese sentido tiene razon (risas)
Notas

1 "Epingler", prender con alfileres; "épingle", alfiler
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2 9° Congreso de la "Ecole Freudienne de Paris" — 9/7/78 — Ver intervencion de Lacan, publicada en "Lettres de
I’école" n° 25, traducida por Michel Sauval, en Acheronta n® 13 (julio 2003) -
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Reportaje a Geneviéve Morel

Realizado por Federico Aboslaiman, Mariela L6pez Ayalay Michel Sauval

Presentacion

Nos reunimos con Genevieve Morel el 25 de octubre de 2008. En su reciente libro "La loi de la mere" ("La
ley de la madre"), Morel desarrolla la nocién de "prolongamiento del sintoma"”, que toma de la comparacion
gue hace Lacan entre los dos tiempos del sintoma de un paciente de una presentacion de enfermo con el
sintoma de Joyce (las palabras impuestas que fueron la matriz de su obra) y el de su hija Lucia (que sufria
de "telepatia"). Morel aplica esta nocidn de "prolongamiento” a tres ambitos.

En primer lugar, a las relaciones entre los sintomas de padres e hijos: "Es una manera de pensar las
relaciones entre generaciones, que no sea solamente en términos de identificacion. Me parecio que habia
ahi una alternativa, una novedad tedrica. Me parecié muy interesante para pensar las relaciones en la
sociedad de hoy, con las nuevas formas de parentalidad, y el debate que se plantea en la sociedad a
propésito de si dos homosexuales pueden criar hijos, o0 no, y donde aparecen los argumentos de los
psicoanalistas que se circunscriben al tema de la identificacién”.

En segundo lugar (y este era el punto que mas nos interesaba), a las relaciones entre los singomas de los
analistas y sus analizantes en el fin de andlisis: "Lacan dijo que el analista es un sintoma. Significa que no
hay analisis puro. El analista est4 con su deseo. Pero el deseo es tomado en algo, no es una cosa divina
que esté en el cielo de las ideas. El modo de interpretacion del acto analitico, que ocurre en algunos
momentos (...) en esos momentos, lo que funciona, efectivamente, es el sinthome del analista, algo que
tiene que ver con su propio andlisis". "El analizante adivina, respira algo del sintoma del analista, como el
nifio adivina algo de sus padres, retira algo se esto, se apoya sobre algo de esto, cuando hay
intervenciones del analista, actos analiticos. Cuando hay acto analitico el analista es tomado en su
sinthome. Y el analizante toma algo de esto, pero ese algo es mezclado, es articulado con sus propios
sintomas, con lo que ha tomado de sus padres, con lo que es su vida, y hace otra cosa que va a intervenir,
para él, en su futuro como analista". "Tuve la suerte de escuchar, en el cartel del pase, muchos pacientes
de un mismo analista, y veia que habia algo del acto analitico que estaba transmitido por los pacientes de
ese analista, que era comun. Pero esos analizantes no hacian las mismas cosas con ese algo comun. Se
apoyaban sobre eso y hacian otra cosa. Por eso no estaban identificados entre ellos y tampoco al analista.
Era una operacion méas compleja que una identificacion”. La discusién que se podria plantear en este punto
es si el analista analiza "con" sun sinthome, o "a pesar" de él.

Finalmente, Morel también utiliza la nocién de prolongamiento para pensar la relacion entre Freud y Lacan:
"Es el propio Lacan quien dice que su real es su sintoma. Dijo eso sobre lo real porque lo real era un
problema conceptual, de la definicién, un impasse. Y al final quedd la cuestion del sentido de lo real, y hay
algo que él trabaja mucho y no llega a resolver de una manera satisfactoria. El sinthome permitiria un
anudamiento entre el sentido y lo real, cuando antes queria separarlo. Se vio obligado a una solucién de
compromiso". La discusién que se abre en este punto es sobre la continuidad o discontinuidad que hay
entre la obra y/o ensefianza de un psicoanalista y otro. Para Morel, "hay una continuidad muy fuerte entre
Freud y Lacan. Hay cambios muy importantes también, pero estos cambios de Lacan, se apoyan sobre
algo, para hacer otra cosa, pero se apoya, se apoya muy fuerte".

Geneviéve Morel es Psicoanalista en Paris y Lille. Presidenta del Colegio de Psicoanalistas de la
Association Lilloise pour I'Etude de la Psychanalyse et de son Histoire (ALEPH). Presidenta de Savoirs et
Clinique (Lille et Paris). Antigua alumna de la ENS (Ecole Normale Supérieure). Catedratica en
Matematica. Doctora en Psicopatologia y Psicologia Clinica.

Autora de "Ambiguités sexuelles. Sexuation et psychose", éditions Anthropos Economica, Paris, 2000
(traducido al castellano como "Ambiguedades sexuales", Ed. Manantial, Buenos Aires, 2001), "La loi de ma
mere. Essai sur le sinthome sexuel”, éditions Anthropos Economica, Paris, 2008. Compiladora de "Clinique
du suicide", Erés, Paris, 2002

Email: g.morel-kaltenback@wanadoo.fr

(Francia)
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Reportaje

Michel Sauval: El titulo de nuestra convocatoria es "de un analista a otro". Algunos de los ejemplos que
propusimos son la relacion de Freud a Lacan, las citaciones entre analistas, la relacién entre el analista en
el dispositivo clinico y en la teorizacion, la relacion entre el analista que surge de un fin de analisis y el
analista que condujo esa cura, en suma, todas las declinaciones que se quieran o puedan plantear de la
relacion de un analista a otro. En ese contexto, nos parecieron interesantes las expansiones que Ud.
propone, en su libro "La loi de la mere", de la nocion de prolongamiento del sintoma. Por eso hemos
guerido aprovechar su viaje a Buenos Aires 1 para tener la ocasion de poder conversar mas en detalle
sobre ese tema.

Teniendo en cuenta que su libro no ha sido traducido aun al castellano y que el publico latino no ha tenido
ocasion de leerlo, quizas convenga comenzar por la nocién misma de prolongamiento del sintoma, para
luego abordar las expansiones que Ud. propone de esa nocién a las relaciones entre generaciones (padres
a hijos), entre analista y analizante, y entre Freud y Lacan.

Genevieve Morel: La nocion de prolongamiento la he encontrado en Lacan, en el seminario del sintoma.
No es un concepto que el acufié como tal. El dice solamente que el sintoma de Lucia, la hija de Joyce,
prolonga el sintoma de su padre. A saber, que su padre sufria de palabras impuestas, que fueron la matriz
de su obra, y que ella sufria de telepatia. Ella creia que era capaz de adivinar el pensamiento del otro, y él
sostenia a su hija. Para él, ella no estaba loca, creia en la telepatia de su hija.

Lacan compara esta relacién de sintoma entre el padre y la hija, con una presentacién de enfermos que
hace en Sainte Anne, donde habia una sola persona, pero que habia sufrido, en dos etapas sucesivas, un
determinado sintoma. En una primera etapa él pensaba que alguien le transmitia pensamientos, un poco
como las palabras impuestas, recibia mensajes. Y en una segunda etapa, mas tarde, el pensaba que todo
el mundo sabia lo que él pensaba. Y en ese momento, se queria suicidar porque no tenia ningun lugar
donde estar solo. Lacan consider6 que habia un agravamiento del sintoma, y considera esas dos etapas
como una sucesion légica, y estas dos etapas, esos dos sintomas, articulados l6gicamente a la misma
persona, las proyecta sobre las dos generaciones de Joyce y su hija.

Entonces la prolongacion seria esto, el hecho que los hijos toman algo del sintoma de los padres para
transformarlo en un sintoma propio. Yo tomé esta nocion, que he encontrado también en una novela de J.
Franzen que se llama "Las correcciones”...

MS:.. ¢ Donde el personaje es Denise?

GM: He tomado Denise, pero estan los otros hijos, y en cada uno, la "correccién" tiene el mismo sentido, el
de que un nifio se apoya sobre el sintoma de sus padres — madre y padre -, se apoya, quiere evitar la
identificacion, y entonces hace un cambio, y fabrica otro sintoma, aunque toma apoyo en el sintoma de los
padres.

Es una manera de pensar las relaciones entre generaciones, que no sea solamente en términos de
identificacion. Me parecié que habia ahi una alternativa, una novedad tedrica. Me parecié muy interesante
para pensar las relaciones en la sociedad de hoy, con las nuevas formas de parentalidad, y el debate que
se plantea en la sociedad a propdsito de si dos homosexuales pueden criar hijos, 0 no, y donde aparecen
los argumentos de los psicoanalistas que se circunscriben al tema de la identificacion. Por ejemplo, que va
a faltar un modelo o referencia de identificacion.

La idea de prolongacién del sintoma permite pensar el sintoma del hijo mas como una invencién apoyada
sobre el sintoma de los padres, que como una identificacion. Esa era la idea.

MS: Comprendo su referencia al Edipo y las habituales identificaciones simbdlicas e imaginarias. Pero no
entiendo lo del prolongamiento del sintoma. Ud sefiala en su libro que en esa invencion de su sintoma, el
hijo corrige las carencias de los padres, mas precisamente, corrigen su deseo 2
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GM: No, no es eso. Que corrigen significa que no quieren identificarse, no quieren ser como sus padres,
quieren evitar algo. La nifia, por ejemplo, no quiere ser como su madre. Entonces va a localizar algo que
no quiere de su madre. Pero cuando quiere evitar esto, inevitablemente lo va a tomar como un elemento, y
va a fabricar otra cosa, que no es idéntica, sino que se apoya sobre eso. Esa es la idea de la correccion.
No es la idea de la carencia.

MS: Pero Ud. lo plantea en relacion a la carencia en su libro 3.
GM: En el libro, pero no en la cuestién del prolongamiento

MS: Lo plantea al final del capitulo sobre los usos psicoanaliticos del sintoma, en relacién al
prolongamiento entre las generaciones 4. Y también lo plantea en relacién a la carencia del analista 5 en el
prolongamiento del sintoma del analista. Pero lo que no entiendo es como se articula ese prolongamiento
con la constitucion del sujeto como objeto a causa del deseo del Otro, de un Otro que no deja de
encarnarse en alguna de las figuras que han intervenido en la crianza de cada persona.

GM: Es otra manera de ver las cosas. El sujeto esta tomado en el interior de la relacién de sus padres, esta
localizado de cierta manera. Esa localizacion le sirve de apoyo pero hace un giro para salir de cierta
manera.

MS: Claro, pero mi pregunta es "quien" es el que hace ese giro? Desde qué lugar? "Quien" es el sujeto?
GM: El nifio. En el ejemplo de la novela, la hija

MS: Pero ¢a qué nivel tomamos el sujeto? Porque el sujeto, ¢es el objeto a? ¢ es el S barrado? ¢ Quien es?
GM: El sujeto no es el objeto a. Tiene un lugar en el deseo de sus padres pero no es idéntico a eso.

MS: Pero se constituye por la sustraccion de ese objeto y el deseo que causa

GM: Se constituye por las interpretaciones que él hace de lo que él es para sus padres, que no es igual a
su interpretacion, porque sino estaria determinado. Se constituye por una operacioén suya. Y esta operacion
es donde digo que se puede pensar el prolongamiento del sintoma en referencia a la Gltima parte de la
ensefianza de Lacan, que no es igual a la parte de los afios 60. Pensar las cosas en términos de "

sinthome" no es lo mismo que pensarlas en términos de objeto a. Es lo que digo en mi libro, es otra
manera de ver las cosas, otro punto de vista.

MS: Pero hay ciertas analogias. Porque Ud dice que con el sintoma que crea, el hijo se separa de la ley de
la madre, de los equivocos.

GM: Si.

MS: Y en los seminarios 10 y 11, también tenemos una idea de separacién. En el seminario 11, es como
objeto a que el sujeto completa la segunda operacién de alienacion y separacion, se separa.

GM: El interés es ver c6mo uno se separa, con qué se separa, de qué se separa. Lo nuevo en pensar en el
sinthome como separador, es ver un medio de separacidn que no es idéntico al padre, no es forzosamente
idéntico al padre. En lo que dice Ud no se aclara como se separa.

MS: Cayéndose como obijeto.

GM: Un nifio no se cae como objeto para separar. No es una cosa concreta para separar. En la teoria
lacaniana la separacion es con la idea del nombre del padre. En el primer Lacan el nifio se separa con la
operacion del nombre del padre. Y cuando tenemos el objeto a, esto no cambia ya que no hay separacion
sin castracién, lo que opera la separacion es el agente paterno.
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La nueva idea de la Ultima parte de la ensefianza de Lacan es que otra cosa puede ser separadora, que no
es forzosamente el padre. Es el sinthome. Esa es la idea de desarrollar el punto de vista del sinthome
como separacion posible del nifio respecto a la ley de la madre sin forzosamente usar la ley paternal.
Porque hay muchos sujetos que no tienen acceso a eso, para los cuales no funciona, por algunas razones.

Entonces, es cuestion de ensefiar que hay, en la clinica de hoy, muchos sujetos que se separaron con otra
cosa que el nombre del padre, con el sinthome. Sinthome que puede ser el padre, pero no el nombre del
padre. He dado un par de ejemplos, como el de Paul, donde se ve que usa algo de su padre, pero no es la
ley del padre.

MS: Si pasamos entonces al segundo tipo de prolongamiento, de un analista su analizante, Ud llega a
formular que cada analista analiza con su sinthome 6.

GM: Si, el analista analiza con su sinthome.
MS: No entiendo. ¢ Cémo puede analizar con su sinthome?

GM: Lo he explicado en detalle. Es una cosa complicada. No se puede explicar en pocas palabras. Hay
gue tomar los ejemplos.

MS: Tomemos algunos ejemplos entonces.

GM: Lacan dijo que el analista es un sintoma. Significa que no hay andlisis puro. El analista esta con su
deseo. Pero el deseo es tomado en algo, no es una cosa divina que esté en el cielo de las ideas. El modo
de interpretacion del acto analitico, que ocurre en algunos momentos, que cae para los dos, para el
analista como para el analizante - las cosas no se calculan en la interpretacion, si una interpretacion es
calculada, es mala — en esos momentos, lo que funciona, efectivamente, es el sinthome del analista, algo
gue tiene que ver con su propio analisis.

MS: Ud. da el ejemplo de dos analizantes de un tal MX, donde ese MX tendria una posicién de "buen
padre" — lo cual no lo hace muy original, puesto que es una posicién muy comun, es incluso la posicion que
Lacan le reprocha a Freud respecto a la joven homosexual femenina, en el seminario sobre la angustia —
una posicion de "buen padre" que aparece o interviene en las resoluciones de los andlisis de esos dos
analizantes.

Pero esos finales de andlisis, en tanto marcados por el supuesto sinthome de MX, ¢no serian ejemplos,
justamente, del obstaculo que implica esa presencia del sinthome? Es decir, ¢no serian ejemplos de que si
se "analiza" con el sinthome, justamente, se hara fracasar esos analisis? El sinthome del analista se
verifica como un obstaculo al analisis y no como medio de andlisis. Como ocurrié con la joven homosexual
de Freud.

GM: Con la joven homosexual, el andlisis se interrumpid. Pero en uno de los ejemplos que doy — con la
correspondiente desfiguracidn, pues son casos del dispositivo de pase — el analista tiene un ataque de
cblera 7,y llega a confesarse...

MS: ... casi al estilo de los viejos practicantes de la contratransferencia, con la confesion de sus
sentimientos..

GM: ... algo asi, pero al paciente eso le produce un efecto y luego su sintoma cambia. Entonces, no se
puede decir que fue negativo. Es porque tenemos la idea de un analisis puro donde el analista tendria que
estar, no se, en espiritu. Pero no, el analista esta con su cuerpo, con sus cosas, su punto de vista, etc. En
este caso no fue negativo.

MS: Bueno, tampoco fue negativa la intervencion de Margaret Little en el caso que comenta Lacan en su
seminario sobre la angustia, cuando le confiesa a su paciente en duelo por la muerte de una pariente
lejana, la pena que le causa. Pero lo que Lacan subraya como eficiente en esa intervencion es el punto de
angustia 8 que la paciente detecta en Margaret Little, que abre a cierta dimensién de falta, al deseo del
analista.
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GM: ¢ En relacion a qué ideal?
MS: ¢, Porqué a qué ideal?

GM: ¢ En relacién a qué ideal habria una falla? ¢ En relacién a qué ideal del deseo del analista habria aqui
una falla? La intervencion de Margaret Little es genial. Cambia todo para la paciente

Mariela Lopez Ayala: Sin entender nada de lo que pasa

GM: Hay muchos analistas que analizan sin entender lo que hacen. Cuando Lacan dice que el analista no
piensa significa que hay muchas cosas que el analista no entiende, que lo importante es su posicién. En el
caso de Margaret Little probablemente habia entendido algo inconscientemente para hacer esa
intervencion. Tuvo un acto. En esos momentos, hay un acto.

Es el sintoma del analista que funciona. En los ejemplos de los analizantes de MX es la relacion con la
paternidad, en el primer ejemplo, es este enojo del analista, de una cosa de pasion que no domina. De
donde viene, no lo se. No puedo saber de donde viene esa posicidn de los analistas. Pero es algo
sintomatico que funciond. En cierto momento, en que hay una intervencion que hacer, ellos tienen el
sintoma que funciona, y el analizante toma algo para hacer otra cosa. Por eso he hablado de prolongacion.
No es identificacion. No es que el analizante se va a enojar como su analista, por el resto de su vida, no
toma el rasgo "enojarse" para ser analista. No es esto lo que funciona. Funciona otra cosa.

MS: En el caso de Margaret Little tenemos algunas noticias de donde le vienen sus cosas puesto que nos
ha dejado un relato de su analisis con Winnicott. Ella tiene la idea que el analista debe dar una respuesta
total a las demandas de su analizante, y asi como Winnicott la "analizé" sosteniéndole las manos 9, ella
esta dispuesta a "analizar" del mismo modo a sus pacientes.

GM: Ella puede tener esa teoria, pero lo que funciona es otra cosa. Lo que funciona es lo que en ese
momento la localiza como objeto. Quizas ella pensé que habia que estar en simpatia, pero no es lo que
hizo. Lo que importa es lo que hizo y no lo que piensa que hizo.

MS: Pero podriamos decir que ella no analiza "con" su sintoma sino "a pesar" de él. No por casualidad
Lacan subraya también otras intervenciones de Margaret Little que poco parecen tener que ver con ese
"sintoma" que le podriamos suponer, pero que en relacién al caso también ponen en juego esa dimensién
de la falta, y por eso animan ese analisis. Es decir, lo que Lacan subraya son las intervenciones que hacen
jugar la falta, mas alla de la posicién contratransferencial del analista — ya que ese seria la denominacion
que corresponderia a la cuestién de su sintoma.

El ejemplo de los dos pacientes de Lucia Tower, que Lacan comenta en ese mismo seminario sobre la
angustia, permite mas precision pues en esos casos la constancia de una misma posicién
contratransferencial de la analista, para el caso, la idea de que un hombre debe poder "doblegar" a una
mujer, funciona positivamente en un caso - Lucia Tower se presta a ser "doblegada" por su paciente -y
negativamente en el otro - Lucia Tower considera que la posicion dominante que le reclama el paciente
inviabiliza el analisis, no entiende que en ese caso "doblegarse" consistiria en fingir de algiin modo esa
posicion reclamada y, paraddjicamente, el andlisis se interrumpe con una accion "dominante" de su parte,
la derivacion forzada, que deja al paciente pendiente de ella.

En suma, si asumiéramos que el analista analiza "con" su sintoma solo nos quedaria armar la genealogia
sintomética correlativa a la genealogia de los divanes.

GM: Pero no es una identificacion. El analizante adivina, respira algo del sintoma del analista, como el nifio
adivina algo de sus padres, retira algo se esto, se apoya sobre algo de esto, cuando hay intervenciones del
analista, actos analiticos. Cuando hay acto analitico el analista es tomado en su sinthome. Y el analizante
toma algo de esto, pero ese algo es mezclado, es articulado con sus propios sintomas, con lo que ha
tomado de sus padres, con lo que es su vida, y hace otra cosa que va a intervenir, para él, en su futuro
como analista.

Federico Aboslaiman: Hace un bricolage
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GM: Pero como el caballo en el juego del ajedrez, que salta, que no es lineal. Hay analizantes que han
tomado la voz de su analista para decir algo a sus pacientes. Eso es una identificacion. Esto existe. Pero
me parece que no es el fondo de la operacién analitica. Tuve la suerte de escuchar, en el cartel del pase,
muchos pacientes de un mismo analista, y veia que habia algo del acto analitico que estaba transmitido
por los pacientes de ese analista, que era comun. Pero esos analizantes no hacian las mismas cosas con
ese algo comun. Se apoyaban sobre eso y hacian otra cosa. Por eso no estaban identificados entre ellos y
tampoco al analista. Era una operaciéon mas compleja que una identificacion.

FA: Prolongamiento me hace pensar en una continuidad

GM: No, porque Lacan sefiala que hay dos tiempos, no es una continuidad, es una articulacion. El segundo
se articula al primero, pero se articula también con otra cosa. Habria el sinthome del analista y el sinthome
del paciente.

MS: Ud da otro ejemplo, el de John, el que tenia esa frase segun la cual, antes de hablar tenia que dar 7
vueltas a la lengua en la boca 10. No es un ejemplo de la parte del libro sobre los prolongamientos del
sintoma sino de la parte sobre el sintoma y la ambigliedad sexual. Ud sefiala que finalmente él encuentra
una manera, 0 una posicion, para analizar, al poder salir de la feminizacion en que lo colocaba esa frase y
lograr cierta posicién masculina que lo orienta en la busqueda del goce femenino. Ahora bien, en relacién
al final del andlisis, Ud subraya que el analista le dice que el saber estaba de su lado, que el saber lo tenia
él.

GM: Al final esta la sonrisa de la hiena.

MS: Si, pero eso ocurre luego del final de su analisis, cuando vuelve para hacer los "entrenamientos” para
dar el pase. Su analisis termina con la creencia en un saber — para el caso sobre el goce femenino — que
no deja de relacionarse con esta afirmacion de su analista de que él tiene el saber. Parece que su analista
cree, también, que hay un saber, y que se analiza con el saber.

GM: Se trata del poder institucional. El no puede separarse de su analista, porque su analista es un
hombre de poder institucional, es un conductor. Y ese analista intenta algo para disminuir la idealizacion de
saber. Es lo que el analista intenta hacer con esa intervencion.

MS: Bueno, pero como Ud decia, no importa lo que cree que hace sino lo que hace, y no parece que
decirle a su paciente que el saber lo tiene él, el paciente, lo saque de la idea de que hay un saber y se
analiza desde ahi. En suma, retomando la problematica del prolongamiento del sintoma del analista al
analizante, pareciera que el comin denominador de estas situaciones en que interviene el sintoma del
analista, aun en los casos en que eso haya sido Util para el andlisis, es que es el punto dltimo al que se
llega. El analizante puede llegar a hacer algo con esa intervencion, pero esas situaciones no dejan de ser,
también — por lo menos por los ejemplos que manejamos — puntos de terminacion, o puntos topes, para
cada uno de esos andlisis. Esos andlisis podrian haber ido més lejos, como se ve en el ejemplo de John
con la sonrisa de la hiena y la ironia de los enigmas acumulados en una sola maxima

GM: Porque tiene una idealizacion muy fuerte del final del andlisis. Es la idea que hay que ir mas alla, mas
alla, mas alla. ¢ Porqué pensar que es un detenimiento?

MS: En el caso de John por lo que Ud dice, que no se analizo esa sonrisa

GM: Es un caso de psicosis. El final de un caso psicoético es distinto.

MS: ¢ Un caso de psicosis?

GM: Lo he planteado con suficiente evidencia, cuando digo que no tiene acceso a la castracion simbdlica.

Yo estoy en contra de la idea que cada vez que hay una intervencién del analista habria un indecidible y
gue siempre se podria haber hecho mejor. Hablamos de lo que pasa, porque lo que "habria pasado si...",
no lo podemos verificar.
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Entonces, yo, en esa situacion, escuché analizantes de analisis muy largos y complicados, y no hay final
de analisis sin impasse. No es que todo se resuelve en un final de analisis. Entonces, lo que me interesé
es la alteracion, el analista hizo cambiar algo, que fue construido. Después, se puede seguir, se puede no
seguir, pero hubo aqui un acto, algo conclusivo y efectivo para el analizante. Es lo que verifiqué, sin juicio
de valor sobre lo que habria sido mejor. No puedo hacer comparaciones entre lo que es y no lo que habria
sido.

MS: Fue conclusivo....

GM: Fue conclusivo para ellos, con un cambio de su sintoma bastante importante para que quieran
testimoniarlo. Vinieron a testimoniar que para ellos habia habido algo importante. Y me parece que se
apoy6 sobre algo del analista que los analiz6, viendo que los pacientes de un mismo analista con la misma
cosa del analista. El fin del analista es su sinthome.

El deseo del analista es una nocidn que hay que criticar. Es una nocion demasiado idealista porque la
gente lo ve como una cosa pura.

MS: Es una funcién
GM: Si, pero una funcién que concretamente se encarna. Y se encarna con sintomas, con problemas.

Yo he intentado dar un soporte teérico con la Ultima parte de la ensefianza de Lacan, porque habia
indicaciones que me permitian hacerlo. Me apoyé sobre textos, cosas que intento analizar, para intentar
dar cuenta cémo funciona el final del andlisis.

MS: Pasemos entonces a la relacién de Freud y Lacan

GM: Es otra cosa

MS: Pero es el tercer modo de prolongamiento que Ud propone.

GM: Si, pero es distinto. Es Lacan quien dijo que su sintoma es lo real.

MS: Pero Ud dice que es un prolongamiento.

GM: Si, digo que se puede entender como un prolongamiento, un cambio de la teoria para hacer otra cosa.

MS: Pero ¢ porque no podria tomarse ese cambio en la teoria como un cambio de paradigma, como lo
plantea, por ejemplo, Allouch, en "Freud y después Lacan", cuando sefiala que el RSI lacaniano es un
cambio de paradigma? ¢ Cémo habria de pensarse ese cambio conceptual o teérico en términos de
prolongamiento del sintoma? ¢ Porqué considerar la produccion tedrica como un sintoma y no en términos
epistémicos?

GM: Lacan dijo todo el tiempo que él era freudiano. El decia, "yo soy freudiano, ustedes hagan lo que
quieran”. Todo el tiempo ha asumido que la consistencia del dispositivo era independiente de la orientacion
del analista, lo que me parece muy importante. Hay una consistencia propia del dispositivo. Entonces un
analista freudiano o un analista lacaniano, si funciona como un analista, no es una cuestion de técnica o de
teoria. Por eso Margaret Little es una analista, también hay lacanianos que son analistas, y la consistencia
del dispositivo es lo importante. Porque hay toda una historia en que se dice que si hay sesiones cortas no
seriamos freudianos. Y Allouch plantea que son cosas distintas, que hay analisis freudiano y analisis
lacaniano. Yo pienso que la consistencia del dispositivo funciona. Hay reglas analiticas, la asociacion libre,
el pago, la regularidad, el hecho que el analista sea analizado, son reglas minimales que determinan el
funcionamiento del dispositivo. Después hay maneras de hacer, también cuando se pasa de un analista a
otro. Se cambia mucho. Entonces yo no estoy de acuerdo con Allouch en ese punto.

MS: Pero lo que Ud sostiene va mas lejos, porque, en cierto sentido Ud plantea que la concepcién tedrica
es una produccién sintomatica.
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GM: Para mi hay una continuidad muy fuerte entre Freud y Lacan. Hay cambios muy importantes también,
pero estos cambios de Lacan, se apoyan sobre algo, para hacer otra cosa, pero se apoya, se apoya muy
fuerte.

MS: Pero pensandolo asi, ¢ podriamos decir que su libro también es un prolongamiento sintomatico?
GM: Claro. Yo también soy un sinthome. No me considero una excepcion.
MS: Pero una cosa es que ud tenga un sinthome...

GM: Yo soy un sinthome. Cuando analizo soy un sinthome. Y el libro también es un sinthome. El sinthome
es un prolongamiento de mi andlisis, de mi practica, de mi relacién con las instituciones analiticas, de
muchas cosas, de mi pasado de matematica

MS: ¢ Pero porqué no poder tomar el libro desde un punto de vista epistémico?
GM: Hay epistemologia en mi libro. ¢ Porqué seria contradictorio?

Es el propio Lacan quien dice que su real es su sintoma. Dijo eso sobre lo real porque lo real era un
problema conceptual, de la definicién, un impasse. Y al final quedé la cuestidn del sentido de lo real, y hay
algo que él trabaja mucho y no llega a resolver de una manera satisfactoria. El sinthome permitiria un
anudamiento entre el sentido y lo real, cuando antes queria separarlo. Se vio obligado a una solucién de
compromiso. Y hay un rechazo, en él, muy importante, a la nocién de cantidad, de Freud, de toda la
cuestion energética, que fue lo real para Freud. Y él dice, tengo otro real. En ese punto hay un
prolongamiento. No se puede decir que hay un corte. Hay cambios fuertes, pero estos cambios se articulan
con lo anterior. No son dos teorias que no tienen nada que ver. Analiticamente, y politicamente, es un error
de los lacanianos el querer separarse de los freudianos. Pienso que Lacan nunca lo quiso. Fue obligado. Y
toda su vida ha dicho que era freudiano.

MS: Muchas gracias por su tiempo y su atencion
Notas
1 Genevieve Morel estuvo en Buenos Aires a fines de octubre de 2008, para dictar un curso en Flacso

2 « Les symptomes des enfants prolongent ceux des parents, corrigent leur désir en créant de I’inédit », G. Morel, « La
loi de la mére », page 169
("Los sintomas de los nifios prolongan los de los padres, corrigen su deseo creando algo inédito").

3 « On posera donc qu’il y a toujours carence de I’ Autre et que le sujet en est responsable, au sens ou il doit y
répondre par un symptéme », « le symptome de I’enfant répond fondamentalement a une carence structurale », G.
Morel, « La loi de la mére » page 211

("Plantearemos entonces que hay siempre carencia del Otro y que el sujeto es el responsable de ello, en el sentido en

que debe responder mediante un sintoma", "el sintoma del nifio responde fundamentalmente a una carencia
estructural).

4 G. Morel, "La loi de la mére », page 212

5 « Pourquoi ne pas penser que cette invention emprunte a son analyste, et méme répond a la carence de celui-ci ? »,
G. Morel, « La loi de la mére », page 173
("Porque no pensar que esta invencion toma prestado de su analista, e incluso responde a la carencia del mismo?")

6 « Dans la pratique, le nouvel analyste analysera avec son sinthome, donc gardera ainsi, dans sa pratique, la marque
du sinthome de son analyste », G. Morel, « La loi de la mere », page 189

("En la préctica, el nuevo analista analizara con su "sinthome", y asi conservara, en su préctica, la marca del
"sinthome™ de su analista™)
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7 G. Morel, « La loi de la m ére », page 177

8 "La intervencion le habia hecho percibir a la paciente que habia en la analista lo que se llama angustia. Aqui nos
encontramos en el limite de algo que designa en el analisis el lugar de la falta", J. Lacan, Seminario "La angustia”, Ed.
Paidos, pagina 157

9 "Para mi, D. W. no representaba mi madre. En mi delirio transferencia, él era mi madre (...) para mi las manos de
D. W. eran el cordén umbilical, su divan la placenta, y la manta las membranas" (subrayados de M.L), Margaret Little,
"Relato de mi analisis con Winnicott", Lugar Editorial, pagina 91

10 G. Morel, « La loi de la mére », page 219
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Presentacion seccion

“De un analista a otro”
Consejo de Redaccién

Presentamos aqui los articulos que conforman la seccién temética convocada para este nimero de
Acheronta: "De un analista a otro" (ver convocatoria original)

mEntre analistas

Comenzamos con una serie de articulos que debaten la alternativa de asignar el valor de "analista" al
término "otro" del titulo de nuestra convocatoria tematica, es decir, los problemas que plantea la idea de
alguna forma de lazo, comunidad o agrupamiento entre "analistas".

P En "Del analista y del analizante", Raquel Capurro se desmarca frente a las dos opciones que
parecieran dibujarse en psicoandlisis: experiencia religiosa e iniciatica, rodeada por un manto de secreto
gue favorece el esoterismo, 0 su opuesto, la garantia objetivable de un saber que sigue los rituales
universitarios. Ambas opciones, aparentemente contrarias, revelan una l6gica comin en juego que es "la
idea de la produccién de UN analista como miembro de UNA clase, parte de UN conjunto. Esta via acentla
la relacion de pertenencia de UN candidato a UNA institucion garante: Universidad, Asociacion
profesional, Iglesia y/o Estado". La otra via propuesta es la abierta por Lacan y su tratamiento de la nocién
de "parcial" que, segun Le Gaufey, pondria un limite a la lIégica de clases. En términos gramaticales, "el
partitivo efectta en la lengua esto que con el no-todo Lacan inscribe en la l6gica”. En esta via de
fundamentacién del "il y a du psychanalyste”, que en castellano, a diferencia de la escritura explicita del
francés, se indica con un conjunto vacio, Capurro sefiala, con pertinencia, la objecién que esta escritura
hace al titulo del presente nUmero de Acheronta, "en su punto mas fragil, el articulo”, el "un" de "de un
analista a otro™: "¢, Como sostener la singularidad de cada caso, de cada analista, de cada analizante, sin
deslizarse fuera de aquello que con el partitivo se indica? Sutileza de los enredos con la lengua que ponen
a prueba el cdmo sostener ese nombre sin caer en sus espejismos".

Siguiendo esta ldgica Capurro se pregunta ¢,qué tipo de comunidad seria la que esta en juego en los
agrupamientos de personas que se dedican al psicoanalisis en tanto que la clase de los "psicoanalistas” es
inexistente? La pertenencia a una institucion pretendida garante no resuelve la "opacidad de la pertenencia
y de la unidad grupal, asi como la opacidad del deseo supuestamente 'resuelto’ mediante la

identidad 'oficialmente’ sancionada del candidato. Nada interroga aqui el pasaje analizante-analista como
meollo de la cuestion”. "Y sin embargo, podra haber "du psychanalyste" en aquel que bajo ese nhombre dice
en su practica de su pasaje, de su cambio de posicidén subjetiva. Habra du psychanalyste en una escuela,
en una comunidad de psicoanalisis y no sera asimilable a una asociacion profesional de psicoanalistas".
Siguiendo a Jean Allouch, se esbozara la idea de otro modo de entender la escuela o la comunidad
analitica, que "sin ignorar el lazo asociativo, no lo colocara en su fundamento. La apuesta estara en la
relacion de cada uno al psicoandlisis, de cada uno a su objeto, ya no distinguible del de otro y ordenando
de este modo el colectivo. Lo que alli ocurra no podria pensarse como pasando entre un analista y otro
sino mediado por la relacion de cada uno al psicoandlisis, o0 mejor dicho de cada uno al objeto. Aquello que
alli se jug6 o se juega encuentra en este otro escenario un lugar con otros que no es solo de conversacion
sino de intensidades eréticas tramadas en rsi".

Raquel Capurro es miembro de la école lacanienne de psychanalyse. Vive en Montevideo
(Uruguay) en donde practica el psicoanalisis. Ha publicado, ademéas de numerosos articulos, los
siguientes libros: "Extraviada. Del parricidio al delirio" (escrito con Diego Nin), Edelp, Buenos Aires,
12 ed. 1995 y 22 ed. 1998 (publicada en francés con el titulo "Je I'ai tué - dit elle - c'est mon pere",
Epel, Paris, 2004) (nueva edicién en castellano con el titulo "Yo lo maté -nos dijo- es mi padre”,
Epeele, Bs. As. 2006); "A. Comte. Actualidad de una herencia", Edelp, Buenos Aires, 1999
(traducido al francés con el titulo "Le positivisme est un culte des morts", EPEL, Paris, 2001) y "Del
Sexo y su sombra. Del “Misterioso Hermafrodita” de Michel Foucault. Sequido de un caso
escandaloso, de Oskar Panizza", Epeele, México, 2004.

Email: racap@internet.com.uy

(Uruguay)
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F Em "Um e Outros", Jacques Laberge vai se remeter ao Parménides ( Didlogo de Platdo) enquanto
convite de Lacan a desbravar esse texto antigo aqueles interessados a ocupar a posi¢éo de analista. E o
gue o autor faz tracando desde ai um arco com ponto de partida na idéia do "um"”, como algo que nédo é
propriamente um ser, que é o um de "unier”, neologismo lacaniano que o autor verte como "umnegar". O
préprio Parménides se torna, na pena do autor, um dos outros em que Lacan se autoriza. E isto,
obviamente, na transmisséo pela via do escrito, onde o "um que ndo comec¢a sendo da sua falta" torna-se
ancestral do discurso analitico, e a légica do um que nega (umnega) o antecedente... das férmulas da
sexuagdo. Assim, atualiza Lacan trabalhando, inventando, re-criando a psicandlise. Isso tudo culmina na
abordagem da famosa frase de Lacan "O psicanalista ndo se autoriza sendo dele-mesmo" (9.10.67) "e de
alguns outros" (9.04.74). "Para qualquer "um" analista em relacéo a outros chamados analistas da
transmissao, do passe ou da supervisao, ndo se trata de uma relacdo de ser . Trata-se de algum um, algo
Unico, de determinado analista. E propriamente, via Parménides, o um recusa qualquer relacéo de ser".

Jacques Laberge é Psicanalista, Membro da Intersec¢éo Psicanalitica do Brasil (IPB), Ex membro
de la Escuela Freudiana de Paris, Fundador del Centro de Estudos Freudianos. Organizador da
coletanea "Joyce-Lacan o sinthoma" (Companhia Editora de Pernambuco, Recife, 2007)

Web: http://www.interseccaopsicanalitica.com.br/int-participantes/jacques-laberge-index.html
Email: laberge@hotlink.com.br

(Brasil)

I "Como fazer um psicanalista amador”, de Sonia Leite, € inspirado, inicialmente, no titulo de uma
exposicdo de aquarelas de Roland Barthes: "Artista Amador”. O significante "amador" aponta, aqui, o
sentido ativo de "amante", "aquele que ama o que faz", o que nos evoca a metafora do amado/amante, do
Banquete, téo trabalhada por Lacan no seminario VIII da "Transferéncia". A autora situa, a partir do elo da
psicanalise com as artes liberais, Trivium e Quadrivium, um tipo de transmisséo "cujo foco era o
aprimoramento da mente, capacitando-a para a criacdo de idéias". Sustenta que Lacan manteve, ao longo
de sua obra, a referéncia a essas sete artes como modelo para o ensino e transmissao da psicanalise. "A
existéncia da Escola de Lacan € impensavel quando desvinculada da questdo: como transmitir a
experiéncia do inconsciente insistindo em uma continuidade entre experiéncia e instituicdo psicanalitica? E
essa perspectiva que vai permitir uma transmissdo que néo se sustente unicamente no recalque”. Esa
Escola nado seria pensavel sendo quando interrogada como ambito de transmisséo "da experiéncia do
inconsciente e da insisténcia na continuidade entre experiéncia e instituicdo psicanalitica”.

Sonia Leite es Psicanalista, Membro do Corpo Freudiano Escola de Psicanalise - Sec¢ao Rio de
Janeiro. Doutora em Psicologia Clinica pela PUC-Rio. Psicanalista do Centro Psiquiatrico do Rio
de Janeiro.

Email: soniacleite@uol.com.br

(Brasil)

P En "Palabras al viento", Ricardo Landeira subraya las dificultades y paradojas en torno a la "formacién”
de los analistas. Se pregunta como articular los efectos de grupo, propios de las instituciones, con "la
realizacion de una extension del psicoanalisis que siga produciendo a partir de nuestros(s) andlisis?". El
analisis de estas dificultades lo llevara a plantear algunas reflexiones sobre la escuela: "que tengamos una
institucién no quiere decir que haya escuela. Aunque asi nominemos a la institucion”, "¢ el texto de Freud
no fue un ambito discursivo que para Lacan hizo escuela? ¢ O es que creemos que los limites de una
institucién marcan los limites de lo que hace escuela?". Escuela e institucién no irdn necesariamente de la
mano. Que haya institucion no asegura que haya escuela: "Solo el escrito hace escuela, ain cuando sus
consecuencias se paseen por las instituciones". Para hacer escuela entre analistas basta el escrito, pero a
su vez, "no todo escrito hace escuela”. "Ahi donde el deseo logra hacer lazo social, y donde va a estar en
juego para el sujeto un nombre, ahi es donde el otro, no es necesariamente un obstaculo. Mi experiencia
me indica que cuando un analista tiene dificultad de sostener su deseo, otro analista pasa a ocupar el lugar
del obstaculo”. Se obtiene un enlace estructural "a condicion de reproducir en lo que sostiene el discurso,
aguello que hace a su causa. Por ello, entre otras, la posicion del analista, a través de su deseo, se pasa
recreando y atestiguando que "no hay relacién sexual”, y que el objeto a es una pura falta".

Ricardo Landeira es Psicoanalista, Fundador de la Escuela Freudiana de Montevideo. Autor de
"Los fundamentos del psicoandlisis lacaniano”, "El inconsciente lacaniano”, "La posicién del
sintoma”, "¢, Que quiere una mujer cuando eso no es todo?"

Web: www.ricardolandeira.com
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Email: ricland@netgate.com.uy
(Uruguay)

I En el texto ", Qué ha pasado de Lacan a los otros analistas?", Carina Basualdo aborda la pregunta que
titula su trabajo como un pequefio estudio antropolégico. Desde su particular vision de "psicoanalista
Argentina residente en Francia", la autora intentard dar cuenta de las dificultades que encuentra en la
transmisién del psicoanalisis en la experiencia institucional. La autora desarrolla sus impresiones sobre
cémo "se practica la transmision del psicoanalisis en las instituciones parisinas", en general, y analiza, mas
en particular, la posicién de Miller en la transmisién de la ensefianza de Lacan como "paradigma del
discurso que crea y sostiene lo sagrado”, tomando, para ello, algunas referencias de Maurice Godelier y
Rudolf Otto.

Carina Basualdo es Antropdloga, Psicoanalista. Doctora en Psicologia Clinica Universidad de
Paris VII. Maitre de Conférences, Département de Psychologie Université de Franche-Comté,
Besancon, Francia. Docente en la Facultad de Humanidades y Artes de la Universidad Nacional de
Rosario

Email: carina_basualdo@msn.com

(Francia)

P En .Y si no hubiera "relaciéon" analitica?, Radl A. Yafar parte del cuestionamiento de la posibilidad de
una "paridad" entre "analistas": "No tenemos pares, somos impares (odd, en inglés, rescata Lacan). Pero
entonces, ¢,como se relacionan los impares?". Recorriendo algunas de las preguntas planteadas en el
texto de convocatoria para este nimero de Acheronta, Yafar discute el sintagma "transferencia de trabajo"
y se pregunta por las posibilidades de la transmision: "el tema es hasta qué punto es contingente o, mas
bien, estructuralmente imposible, una "relacién" analitica... entre analistas".

Raul A. Yafar es Psicoanalista. Médico Especialista en Psiquiatria Infantil. Médico de Planta del
"Hospital Infanto Juvenil Dra. Carolina Tobar Garcia", servicio de Internacion (1979-84). Titular de
Guardia Psiquiatrica. Miembro fundador y docente del Curso Prolongado de Posgrado en
Psicoanalisis del Hospital Ameghino (22 afios). Ex-Director de "Avlas. Cobertura Integral en
psicoterapias” (1995-1997). Ex-Director de "Damina. Atencion psicoterapéutica"(1999-2000).
Director de "Dialectis. Grupo de Asistencia profesional integral (especializado en Psicopatologia)"
(2003-2004).

Publicaciones: I) "Amor y Perversién. Comentario al Libro cuarto del Seminario de Jacques Lacan:
Las Relaciones de Objeto y las Estructuras Freudianas", Raul A. Yafar, 252 paginas, Ricardo
Vergara Ediciones, 1989 Il) "El caso Hans. Lectura del Historial de Freud", Raudl A. Yafar, 175
paginas, Ediciones Nueva Vision, 1991 IIl) "Sujeto, Acto, Repeticidén. Fronteras del Psicoanalisis en
el Decir Filosofico", Raul A. Yafar y Carlos A. Basch, Letra viva Ediciones, 208 paginas. 1997. 1V)
"Fobia en la ensefianza de Lacan" (Letra viva Ediciones, 352 paginas, 2004). V) "Aladas Palabras.
Ensayo sobre el amor, el dolor y la degradacion en la clinica del psicoanalisis” (en preparacion).
E-Mail : ryafar@hotmail.com

(Argentina)

wEntre analista y analizante

Seguimos con otro agrupamiento de articulos donde el valor asignado al "otro" del titulo de nuestra
convocatoria tematica se vuelca hacia el lado del analizante, es decir, los pasajes de un analizantes de una
analista a otro, la presentacién del analista para los analizantes, los testimonios, la conformacion l6gica de
esas posiciones, y las dificultades de su disolucion.

P En "El sujeto, entre un analista y otro", Saralia Chiavaro aborda un problema cada vez mas frecuente: el
de los reandlisis o cambios de analista: "¢ Re-analisis? ¢,continuacién del analisis? ¢nuevo analisis?, como
quiera que lo llamemos se trata del intento de dar una nueva vuelta, al menos una vuelta mas a aquello de
lo que se trata, a aquello que sigue entonces intentando cernirse”. "jCuanto tiempo perdido!" dice un
analizante a la luz de su nuevo analisis, ¢ perdido, o sin poder perder? Y eso ¢ es responsabilidad de
quién? Si, de su analista anterior pero ¢hasta qué punto?". ¢ Qué hace por ejemplo que alguien diga con
su segundo analista algo que nunca dijo en su primer analisis? ¢A qué responde que alguien decida hacer
una nueva consulta en X momento y no en otro? El sujeto ha de consentir en perder una cuota de goce.
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"Que la maxima kantiana impere categéricamente imponiendo superyoicamente su cumplimiento, a
expensas del sujeto, ¢ depende pura y exclusivamente de la caida del deseo del analista? Me pregunto
evidentemente por la "reaccion terapéutica negativa” freudiana:¢,Que el analizante no quiera curarse o, en
términos de Lacan, no elija lo que desea, depende exclusivamente de la complementacién de quien lo
escucha? ¢ Cuando un paciente vuelve, luego de un tiempo (dias, meses o afios) al andlisis que dejé ¢ ese
retorno es del 6rden del masoquismo yoico (en tanto "vuelve al mismo lugar") o de la decisién de ceder un
goce que posibilite al analista otro lugar, que posibilite hacer de él Otro analista?". El articulo de Chiavaro
recorre una serie de puntos relativos a la transferencia y la temporalidad subjetiva, de una pertinencia cada
vez mas actual.

Saralia Chiavaro es Psicoanalista, Ex residente y jefa de residentes del hospital "Dr. A. Korn"
(Melchor Romero), Ex Miembro de Apertura, Sociedad Psicoanalitica de La Plata (Directora
durante el periodo 1999-2000), Docente en la pasantia de pregrado de la UNLP, Supervisora de
residentes y concurrentes de hospitales zonales.

Email: saraliachiavaro@ciudad.com.ar

(Argentina)

P En "Las memorias de los analizantes ¢qué representa el psicoanalista?", Néstor Braunstein aborda la
cuestion de los testimonios de tratamientos psicoanaliticos, tanto por parte del paciente o bien del
psicoanalista. ¢, Qué nos dicen estos relatos (Kardiner, Doolittle, Blanton, Wortis, Little, Rey, Haddad, etc.)?
¢, Cual es su valor? ¢ Qué se puede —si es que se puede- situar en ellos de la "representacion” del analista?
Tanto los informes de los analizantes como los de los analistas estaran sujetos a coordenadas histéricas,
transferenciales, transubjetivas. Los relatos de casos se comunicaran para validar hipétesis de trabajo y se
adecuaran a una cierta nosografia. Entonces, ¢ cémo transmitir algo de esta experiencia siempre un tanto
inefable?

A través de la propuesta del pase, Lacan parece privilegiar la palabra del analizante en contra de la
tradicion de las asociaciones llamadas "freudianas” que inclinan la balanza hacia el peso de la palabra del
médico. Para Braunstein, por mas acabado que sea un relato, la "verdad" de un andlisis no deberia
buscarse ni de un lado, ni de otro, sino en el cambio de posicion subjetiva del analizante. Sin embargo, los
testimonios revelan algo muy importante: "el estilo, que es aquello que el analista puede transmitir en la
cura", esto es, "la idea que el analista tiene del inconsciente y, por ende, de su misién, en el momento de
analizar". Lo real del hecho esta perdido, y es por esto justamente que apareceran "las dimensiones
imaginarias y simbdlicas de lo que el analista representa para su analizante mas alla de lo real
inaprehensible por la Vorstellung. Palabras y fantasias son evocaciones y distorsiones de eso real".

¢, Qué representa, entoces, el analista? A falta de existir "el" analista -dice el autor- habria que interrogar de
forma singularizada: ¢ qué representa "este" analista, para "este" paciente? "Nunca se terminaria de
confeccionar el catalogo de lo que el analista representa en la cura para el analizante”. Pero "¢ Qué
representa el analista, qué representa él (o ella) en lo real?". La respuesta de Lacan fue "El analista
funciona en el analisis como representante del objeto a".

Néstor Braunstein es Psicoanalista, Miembro de la Escuela Europea de Psicoandlisis (filial
Espafia), del Seminario de Problemas Cientificos y Filosoficos de la UNAM (1997-2007). Miembro
de Honor de la Association Lilloise d”Etudes de la Psycanalyse et de son Histoire (ALEPH), del
Consejo de “Instituto de Estudios Criticos” (México, D. F.). Miembro Titular de la Asociacion
Filosofica de México.

Autor de Psicologia: Ideologia y Ciencia (1975, 22 ediciones), Psiquiatria, Teoria del Sujeto,
Psicoanalisis (Hacia Lacan) (1980) 12 ediciones, La Clinica Psicoanalitica: de Freud a Lacan
(1987), Goce (1990), 5 ediciones, traducido al francés como La Jouissance: un concept lacanien
(1992) (Eds. Point-Hors Ligne) y 22 edicion corregida y aumentada (Eds. Eres, 2005) y en curso de
traduccion al inglés (Verso, 2001) y al portugués. Freudiano y Lacaniano (1994). Por el camino de
Freud (2001), Ficcionario de Psicoandlisis (2001). Estados limitrofes (2007), El goce. Un concepto
lacaniano (Siglo Veintiuno, Buenos Aires, 2006) Memoria y espanto O el recuerdo de infancia
(2007), Ficcionario de la memoria (2007). Coordinador de la edicién y coautor de la serie de
Coloquios de la Fundacion (13 volumenes). Autor del capitulo “Desire and Jouissance in Lacanian
Teachings” en el Cambridge Companion to Lacan (2003).

Miembro Titular y Secretario del Consejo de Administracion de Siglo Veintiuno Editores de México
Web: www.nestorbraunstein.com

Email: nestor.braunstein@gmail.com

(México)
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I En Testimonios en psicoanalisis, Rosa Imelda De la Mora Espinosa parte del siguiente interrogante: ya
que el psicoanalisis es eminentemente clinico "¢,cémo discutir problematicas clinicas sin faltar al secreto
profesional?". El intercambio y la discusion de problemas clinicos es necesario para los psicoanalistas,
entonces, ¢,como hacerlo sin quebrar el silencio que implica el secreto profesional?

Freud no se rehusé a la publicacidn de casos tratados por él y resolvid este escollo alterando algunos
datos, de modo que la identidad de la persona en cuestion quedara resguardada. Lacan por su parte no
siguid el mismo camino. Solo publicé el caso Aimeé -muy tempranamente- y luego "se permitié algunos
escuetos comentarios sobre momentos de andlisis de sus analizantes". Pero también se permitié trabajar
sobre la figura de Joyce quien no fue su analizante, cruzando testimonios del mismo y algunos de sus
libros publicados. Pero con esto llegamos —sostiene la autora- a una disyuntiva "pues s6lo quien ha
asistido al analisis puede dar cuenta de ello". Los analistas lacanianos siguieron la via de su maestro y se
han abstenido de publicar casos de andlisis. Pero no asi los pacientes mismos: "ellos si se han permitido
escribir sus testimonios como analizantes"

El testimonio -nos recuerda la autora realizando un recorrido por dicho término, el cual aparece relacionado
en distintas lenguas con "los testiculos, con el procrear, con la valentia y con la creacién de la vida "- nunca
es neutro. Alguien que testimonia afirma algo y como tal da un paso en soledad. Hay un acto en juego que
debe ser asumido y como tal implica tomar el coraje o valor de hacerlo: "siempre hay compromiso del
sujeto”.

Tanto en Freud como en Lacan se halla la construccién de casos a partir del trabajo analitico de
testimonios de personas que no fueron sus pacientes. La autora adherira a la propuesta nacida en el seno
de la ELP (école lacanienne de psychanalyse) de "La fabrica de casos/casos en fabricacion” como " una de
las formas de hacer lazo social para discernir cuestiones clinicas sin faltar al secreto profesional y teorizar
efectos de la clinica". Es eligiendo ella misma dicha modalidad de trabajo que nos hablara de su de tesis
doctoral "encaminada a la fabrica de caso/caso en fabricacién de Sacher-Masoch, desde una lectura
psicoanalitica con los avatares, problematicas y dificultades que conlleva" (de la que también nos brinda un
anticipo en el articulo Sacher-Masoch: una ergtica hipersensual, ver seccion "Casos")

Rosa Imelda De la Mora Espinosa es Profesora investigadora Facultad de Psicologia,
Universidad Autébnoma de Querétaro. Doctoranda de Psicologia y Educacion. Miembro de la
Sociedad Interamericana de Psicologia. Coautora de "El psicoandlisis en la Universidad"
Email: rosidelamora@yahoo.com.mx

(México)

F En Freud, el primer analizante, Sebastian Sica subraya la funcién del analizante en la produccién del
analista, en contraste con otras posiciones que suelen ordenar la secuencia en forma inversa, donde la
asucioén por parte del analista de "su posicién" aseguraria el funcionamiento del dispositivo. Para Sica, "el
término psicoanalizante no sera atribuible a ningln ser-hablante a la manera de un adjetivo, sino que,
respetando la l6gica del significante, designara el lugar de quien toma la palabra en articulacion necesaria
con un Oftro lugar, el psicoanalista”. Analista y analizante se constituyen como tales en una articulacion
discursiva en la que seran concebidos como dos significantes (los términos superiores del algoritmo de la
transferencia de la "Proposicion del 9 de octubre de 1967...") entre los cuales podra advenir el sujeto del
Icc (la suposicion de sujeto y saber debajo de la barra del mismo algoritmo). Se desprenden de estas
consideraciones varias preguntas o sefialamientos interesantes. Por ejemplo, "si el analista, por anticipado,
nada sabe ni podria saber acerca del saber supuesto, ¢,en qué consistiria su formacion?". O bien, el
absurdo de la idea de "sancion de la entrada en analisis" por parte del analista: "que el analista pretenda
determinar el momento preciso en que se produce dicho acto, seria equivalente a suponer que puede
establecer el final de un andlisis". En suma, todo un debate en relacion a la proliferacion de "versiones
psicologizantes que hacen hincapié en dimensiones individualistas de la responsabilidad y el goce,
nombres contemporaneos del yo que subsumen el filo cortante del descubrimiento freudiano en el marco
de los paradigmas imperantes".

Sebastian Sica es Psicoanalista, Ex-miembro de Apertura, Sociedad Psicoanalitica de La Plata 'y
de la catedra Psicologia Clinica de Adultos de la UNLP, Supervisor y docente de residentes de
hospitales zonales (La Plata, Prov. de Buenos Aires)

E-mail: ssica@ciudad.com.ar

(Argentina)

P En "El psicoandlisis no es un epigono”, el recorrido que hace Daniel Paola desde la referencia comdn al
lapsus hasta la funcién posible del lapsus de un analista, plantea los problemas del andlisis y los finales de
analisis en una proximidad de lo colectivo (tanto de lo social como de la institucionalidad de psicoanalistas)
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que no ahoga la especificidad del dispositivo. El autor parte de la pregunta ¢ qué es el inconsciente? para
sefialar que si un serhablante "puede encontrarse en la dimension donde el presente se reduce a una
consecuencia del lenguaje no-sabida, entonces en ese serhablante la dimension del lenguaje adquiere una
proporcién de existencia novedosa, y esto es tanto valido en la psicosis como en la neurosis". Segun el
autor, la contradiccion inevitable que debe enfrentar el serhablante y que debe ser negada para hacer
posible la existencia de un sentido en el cogito, es una resultante afectiva en cuanto a la falta de objeto, y
la diferencia entre neurosis y psicosis se basa en el soporte o no de esa paradoja. El analisis de una vifieta
clinica de un caso de psicosis le permite plantear que "se determina el inconsciente solo si existiera algo
por fuera que permita una salida del encierro asfixiante del ser determinado como lenguaje. Este planteo
es el fundamento con el cual se demuestra que decir inconsciente implica aceptar la existencia de otra
instancia por fuera: la Identificacion”. Pero "no hay encuentro con la Identificacién y sus consecuencias si
no se produce una direccion de la cura mediada por una transferencia fallada, siempre por una terceridad
que anula cualquier dualismo”, operando "la Identificacibn como una bisagra que a través del encuentro
con un sinsentido nos devuelve al sentido". En suma, si Freud introduce la experiencia del caso en la
cultura "es para signar que cada sujeto esta a expensas de la fijacion de una ficcién". Esto es lo que se
muestra como diferencia entre neurosis ("cuando existe cierta ficcion que singulariza al sujeto, ficcién ya
creada como encubridora en el recuerdo de lo que se denominé trauma, hay una fijacion inamovible que no
exige mas que encontrar la experiencia en el campo del lenguaje como no-sabida") y perversién ("por
carecer de ficcion arma una y otra escena para recrear la ficcién que nunca dejara para €l de no inscribirse,
haciendo del fantasma un hecho de lo real que necesita del partenaire para alimentarse de su angustia").
Se puede entonces precisar el lugar del epigono como "la ficcién obligada por la que cada analizante debe
atravesar entre su inconsciente y la Identificacion con su analista, que ya sabria sobre su falsedad". "El
develamiento de un analizante en transferencia es siempre violento, ya que tiene que atravesar su propio
epigono supuesto y esto no hay forma de hacerlo sino mediada desde la palabra del analista”. Pero, ¢.en
qué consiste esa violencia y como se justifica?. Segin Paola, "ese epigono ficcional de saber que
atraviesa el inconsciente en Transferencia es aquello que Lacan denomind semblante”. El sentido dltimo
de la Identificacion seria un fuera de cuerpo para el injerto del dicho, ya que el sujeto, por si mismo, sin la
experiencia analitica, "no encontraria sino la falta de objeto que en tanto inconsciencia, sostendria la
falsedad de la creencia de serlo: el objeto a es el agente del discurso histérico". "No hay sino epigono en lo
ficcional del semblante como salida para el sujeto, y alli subyace una violencia que abre el juego esencial
de la Identificacion, por cuanto no hay sino injerto de dicho en el lugar de la ficcion". En el final de analisis
no se trata de la Identificacion al analista, "se trata de cualquier Identificacion, incluso la menos pensada y
por la cual el sujeto podra desprenderse del epigono, ya que podra apreciar lo imposible del Discurso
Analitico a través de lo impredecible de su acto y lo imprevisible de su consecuencia”. El psicoanalisis
seria la Unica praxis "que hace de la Identificacién una bisagra que libera al sujeto de un efecto simbdlico
siniestro aun peor". Pero si la Identificacion esta en sustitucién del objeto que falta, tanto analizante como
analista se encuentran en la misma dimension: "los dos comparten una Identificacion a lo simbdlico, que
sera inviolable para cada uno, pero que no esta librada de la falta que el analizante supone en el analista y
de la que siempre tiene aversion y que denomino Lacan objeto a". La linea de ruptura que plantea Paola
pasaria por el lapsus del analista: "el instante en el que el analista produce un lapsus en sesién es un
maximo efecto de la sorpresa”, "es donde mas el analista pone el cuerpo”. Seria cuestion de no decir
rdpidamente "esto es mio " y descartarlo, sino de encontrar donde estuvo el escotoma que llevé al analista
a producir el lapsus, siempre ligado a una Identificacion del analizante no escuchada y que opera
silenciosamente.

Daniel Paola es Psicoanalista, Miembro de la Escuela Freudiana de Buenos Aires. Autor de los
libros "Psicosis y cuerpo" (Ediciones Laderiva) y "Erotomania, paranoia y celos" (Ed. Homo
Sapiens), "Lo incorpéreo” (Homo Sapiens), "Erradamente la pulsion" (Homo Sapiens, 2005),
"Transadolescencia" (Letra Viva, 2007).

Articulos en la web: http://www.efba.org/efbaonline/paolad-00.htm

Email: purple@sion.com

(Argentina)

Pk En "De un analista a otro" Sergio Rodriguez destaca que el analista no es analista sino que en el mejor
de los casos esta en analista. Para Rodriguez, cuando dos personas que practican el analisis (en sesion,
controles o también a veces en charlas azarosas) hablan sobre dicha practica, "cada uno quedara en
posicién de analista y el otro en sujeto escindido causado a producir un nuevo significante. Ocurre
tipicamente asi en analisis y controles, cuando andan bien, pero también puede suceder en charlas
azarosas".

Freud advirti6 las paradojas de las relaciones sociales en los grupos analiticos, donde "cada integrante
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acude acuciado por sus deseos y sus modalidades de goce singulares, en consecuencia desde su
narcisismo. Al ser necesarios los otros, dichos deseos y goces inevitablemente se encontraran en conflicto
con deseos diferentes de los de cada uno de los demas". Las organizaciones de masas disimulan los
conflictos que esto genera, pero solo temporariamente. En ese contexto, Rodriguez se pregunta: ¢ qué
trasmite un analista a sus analizantes? "Cada analista, trasmite a sus analizantes su saber hacer con el
Inconsciente, a la vez que sus faltas de saber hacer con el mismo. Seria mejor que no, pero creo que es
casi imposible que no suela trasmitirle también, algin o algunos rasgos identificatorios". Cuando el analista
funciona "suficientemente bien", logra transmitir el deseo del analista. Ahora bien, "¢ De lo analista qué hay
en cada uno de nosotros, puede dar cuenta gente que no se haya analizado con nosotros?". Rodriguez
retoma algunas conclusiones planteadas por Estacolchic a partir de su experiencia en algunos carteles del
pase, y comenta sus propias experiencias de relato de su andlisis.

Sergio Rodriguez es Psicoanalista. Ex-alumno y docente en el CDI de la Coordinadora de
Trabajadores de Salud Mental, formando parte de la Gltima comisién directiva hasta su disoluciéon
por efecto de la dictadura instalada en 1976. Ex Miembro de la Escuela Freudiana de Buenos
Aires. Fundador y director cientifico de la revista Psyche. Fundador y ex Presidente de Herramienta
Freudiana Transdisciplinaria. Coautor de seis libros: "En la trastienda de los andlisis: vol. 1, vol. 2,
vol. 3, vol. 4", "Lacan, efectos en la clinica de la psicosis", "Escenas, causas y razones de la vida
erdtica", "Pollerudos"

Blogs:

http://sergiorodriguezpsicoanalista.blogspot.com/
http://psicoanalistasergiorodriguez.blogspot.com/

Email: srodrig@fibertel.com.ar

(Argentina)

mEntre letras, entre lenguas

En la distancia que media de un analista a otro desfilan muchas cosas, entre las cuales, letras y palabras.
Los articulos que aqui agrupamos abordan problemas como la traduccion de ciertos términos o
expresiones freudianas, la transcripcion de la ensefianza oral de Lacan, los cambios en dicha ensefianza, y
los obstaculos en la transmision

P En "Lacan desdibujado”, la invitacion tematica de este nimero de Acheronta condujo a Jorge Bafios
Orellana desde unas referencias iniciales a los pasajes de analizantes de un analista a otro (los casos de
Sabina Spielrein, los sesos frescos, y algunos relatos de pase que dan cuenta de los cambios de analista
generados en las crisis y divisiones institucionales) hasta otro problema, igualmente importante, pero no
tan frecuentemente abordado: de un analista a otro "no solamente desfilan analizantes, también vuelan
palabras; por eso la transmisioén es su otro gran tépico". El trabajo desenvuelve algunas de las paradojas y
problemas que surgen a partir de la pagina 254 de la version de Paidos del seminario 10, de Lacan, sobre
"La angustia”, y la férmula del "punto de angustia". Este analisis desmenuza el problema de los cortes
asociados a la separacion y a la "separticion”, asi como las referencias a la fisiologia animal (los
monotremas) para dar cuenta que "el a es un objeto separado, no del organismo de la madre, sino del
organismo del nifio". Sin embargo, como sefiala el autor, leer la argumentacién de esa sesion del 15 de
mayo como si estuviese atravesada por semejante recurso a la biologia del siglo xix "equivale a no
distinguir entre Jacques Lacan y el Sandor Ferenczi de Thalassa", no obstante lo cual, "la rareza
intempestiva del dibujo del ornitorrinco es una pieza decisiva en la argumentacion del seminario de La
angustia”. Se abre asi un campo en el que el autor ha dado variadas muestras, tanto de habilidad como de
interes: "los problemas de pasaje de qué dice Lacan y qué simula decir, de qué dicen que dice, que le
hacen decir y qué tacharon de lo que él dijo". La asociacion de esta sesion del 15 de mayo de 1963 con un
par de fragmentos de la del 13 de diciembre de 1961 (del seminario sobre La identificacién) en la que
Lacan da "paso triunfal al tema del rasgo unario” le permite analizar esa particular situaciéon en que
"diciendo algo nuevo parece oscuramente desbaratar lo que habia dicho antes". En la sesion de diciembre
del 61 "la identificacion al rasgo unario parece barrer con la identificacién imaginaria y, en el mejor de los
casos, incluir bajo su égida la identificacién con el deseo del otro (vgr. la amiga de la carnicera) o con el del
Otro tachado (vgr. el padre del caso Dora). Pero la propuesta nunca es plenay las razones expresas
resultan algo cémicas". Andlogamente, "los caminos que van de un analista a otro analista que es el mismo
condujeron asi, en 1963, a una invencion del objeto a que fue, para la gran cuestién del objeto del
psicoandlisis, equiparable a lo que dos afios antes habia resultado, para la gran cuestion de las
identificaciones, la identificacién al rasgo unario. Tienen tanto de asertivo como de acertijo. Son todo lo que
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Lacan ensefia que son y son también adivinanzas a proposito de qué hacer de ahi en més,
respectivamente, con el pequefio otro y con el lazo imaginario”.

Jorge Bafios Orellana es Psicoanalista en la Ciudad de Buenos Aires, Miembro de la école
lacanienne depsychanalyse. Autor de numerosos articulos en publicaciones nacionales e
internacionales y de los libros "El idioma de los Lacanianos" (ed.Atuel, 1995) (traducido al francés
"De I'hermetisme de Lacan", EPEL, 1999) y "El escritorio de Lacan" (ed. Oficio analitico, 1999)
(traducido al francés "L'écritoire de Lacan", EPEL, 2002), Los pequefios oficios de la escritura del
psicoandlisis (caps. 1° a 17° on-line, 2001/04), La novela de Lacan (caps. 1° a 11° on-

line, 2006/09)

Email: jorge.banosorellana@gmail.com

(Argentina)

P En "El amor es dar lo que no se tiene ... sa quien no lo es?", Michel Sauval indaga sobre la difusion que
ha tenido esa férmula sobre el amor, atribuida a Lacan. Sorprenderd el uso de Google para delimitar el
alcance y campo de esa difusion. Michel Sauval analiza minuciosamente el texto y sentido de la formula
del amor en el seminario VIl "La transferencia" (y la referencia al Banquete de Platén), en el seminario IV
"Las relaciones de objeto"” (en la asociacion con la légica del "don"), y en el seminario V "Las formaciones
del inconsciente", donde ubica, en el discutible "establecimiento” del texto del final de la sesion del 23 de
abril de 1958 en las ediciones Seuil y Paidos, el origen de la tergiversacion. Se relacionan asi una serie de
problemas en la transmisién con la "popularizacion” de una férmula que tiende a ofrecerse como férmula
de la relacion sexual.

Michel Sauval es Psicoanalista. Director de la revista Acheronta
Sitio web: www.sauval.com

Email: ms@sauval.com

(Argentina)

I En Efectos de transferencia, efectos de transmisién, Sara E. Hassan transita por tres puntuaciones
centrales: la relacién transferencia-transmision, el dispositivo del Cartel como estructura especifica de
transmision del psicoandlisis, y la indagacién de lo que la causa. La autora da a conocer valiosa trama
entre tales proposiciones, en especial en la lectura de los meandros de la traduccion de la obra freudiana,
donde da& prioridad a cierto pasaje de una traduccion a otra en el uso de los dos términos transmision
/transmitir, en aleman Wiedergabe/Wiedergeben ( verbo), para "reflejar" en espafiol. En el hiato producido
por el deslizamiento de sentido entre esas dos lenguas, dos semanticas, encuentra lo que considera ser
del orden de la transmisién misma, ya que realza la insistencia y la dimension del prefijo "trans" como
intervalo entre transferencia y transmision . En la trama de esa bifurcacion , la autora interroga la
posibilidad de tomarla como giros l6gicos en la danza psicoanalitica, o que redunda en otra pregunta que
postula el goce como operador por excelencia en la transmision. En el desenlace de su produccion la
autora argumenta que la intransmisibilidad del psicoanalisis deja entrever su punto de sustentacion en la
medida en que el transmitir no se modula en ningun tipo de identificacién, ni en lo imaginario de algun
legado, no entrelazandose por consiguiente, con el discurso y la ensefianaza universitaria. En efecto,
apunta al estilo de cada analista (como reinvencién) y, prioritariamente, para la funcién del escrito, de la
letra, como enigma de la transmision

Sara E. Hassan es Psicoanalista, Miembro del Consejo de Redaccién de la revista Acheronta,
Traductora al espafiol del "Diccionario de términos alemanes de Freud", de Luiz Alberto Hanns, Ed.
Lumen. Autora de los capitulos "As estruturas clinicas" do livro "Psicanalise: introducdo a praxis:
Freud e Lacan" e "Adolescéncia , amor e psicanalise" do livro "Adolescéncia: Abordagem
Psicanalitica", ambos compilados por Clara Regina Rappaport para la Editora Pedagogica e
Universitaria EPU, de San Pablo; autora do capitulo "Lucia Joyce e a psicanalise" do livro "Joyce-
Lacan o sinthoma", compilado por Jacques Laberge, Companhia Editora de Pernambuco, Recife,
2007. Docente del CEP (Centro de Estudos Psicanaliticos) de S&o Pablo

Pagina web: www.acheronta.org/staff/hassan.htm

Email: saraelenahassan@hotmail.com

(Brasil)

P Em "0 diva na rede", Paulo Roberto Medeiros sostiene que "da Cultura se extrai literatura, também
dela elabora-se a Psicanalise". Psicanalise, segundo ele, que "é um dizer que advém de um Outro lugar,
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demandando intermediacdo de um semelhante, um outro, para retornar ao lugar de origem, esse Outro
lugar". Paulo Medeiros explora nas origens da psicanalise, a correspondéncia Freud-Fliess e a separagéo
dos planos de linguagem da psicanalise e da ciéncia, quase que se desprendendo no percurso da
formacao de um estilo, o de Freud, marcante até hoje. "Assim", sustenta o autor, "Freud autorizou-se como
primeiro psicanalista da histdria sem que seu interlocutor disso se desse conta". A propdsito dos
interlocutores, o autor opta por um sentido amplo do termo e vai descrever "a psicanalise como esse
dialogo perene com Freud, através da leitura de seus textos, intermediada pela nossa propria experiéncia
de andlise no contexto de uma transmisséo oral e escrita, no &mbito da cultura”. A obra "Grande Sertdo
Veredas", de Guimaraes Rosa, é "uma Outra", uma grande interlocutora da literatura brasileira, escolhida
por Medeiros, nas nuances do dialogo Riobaldo-Diadorim, para explorar "aproximacgdes e diferencas de
leitura e de escritura entre o texto literario e o texto psicanalitico no campo simbélico da Cultura”.

Paulo Roberto Medeiros (in memorian) fue Psicanalista en Recife, Miembro de Traco Freudiano
Veredas Lacanianas.

Pagina web con textos: http://www.traco-freudiano.org/tra-membros/tex-pmedeiros-index.htm
Email de Helena Pessoa: helenapessoa ecoante@oi.com.br

(Brasil)

I En Declinacion de la declinacion (ejercicio de interdiscursividad), Edgardo V. Motta aborda y contextiia
la tan difundida referencia a "la declinacién de la funcién del padre”, expresion que puede remontarse, tras
sucesivas y variadas transmutaciones, al titulo del clasico texto de Freud de 1924, "Der Untergan des
Odipuskomplexes" (traducido por Echeverry como "El sepultamiento del complejo de Edipo”, y por Lopez
Ballesteros como "La disolucién del complejo de Edipo"). Esta claro que en el texto de Freud, "el objeto del
Untergan es el Complejo de Edipo, no el padre". Pero con el desarrollo de lo que suele llamarse teoria
psicoanalitica, es notorio el "desplazamiento gradual desde el ‘Complejo de Edipo’ hacia el ‘Padre’; hecho
particularmente evidente dentro de lo que se dio en llamar "La ensefianza" de J. Lacan", donde "el "Edipo"
deviene estructura, y el "Padre" funcion estructural”. Esa funcién estructural del Padre no queda reducida a
la "puesta en forma bajo la denominacién de significante del Nombre del Padre (NP) en la metafora
paterna como agente de la ley. Una larga elaboracion la continda". La traduccion de "Untergan” al francés
como "declin" ha promovido (via Lacan) en castellano la difusion del término "declinacion". Pero esto no ha
escapado a la correlativa impregnaciéon semantica del sentido mas asociado a dicho término: el de
degradacion, declive, menoscabo, etc., y por esa via, a la impregnacion de la ideologia y prejuicios que
muchas de las llamadas "ciencias sociales" despliegan en torno a esa expresiéon. Analizando como es
"reduccién achata la densidad conceptual que la cuestion del padre tiene para la teoria y practica analiticas
hasta convertirla casi en un indicador observable", el autor reflexiona sobre los problemas y mutaciones
dramaticas que la globalizacion del mercado y la tecnociencia han ocasionado en todos los lazos sociales
existentes y en la subjetividad de la época y la tendencia que de alli empuja a "ceder en los términos,
conceptos y tesis que se tienen".

Edgardo V. Motta es Psicoanalista, Docente del Centro Dos, Docente en la Facultad de Psicologia
UBA.

Email: edgardoO01@fibertel.com.ar

(Argentina)

P Em A lingua alema em Freud. E Eu com Isso?, Pedro Heliodoro de Moraes Branco Tavares discorre
sobre a inclusdo de termos aleméaes nas humanidades, e de modo mais especifico, nos textos da
psicanalise. Ele sustenta que suas “linguas de expressao” incidiram nos respectivos estilos de Freud e de
Lacan. Salientando a seguir a condicdo estrangeira do préprio Freud em relacdo a lingua alema enquanto
lalangue (alingua). E isto sem desmerecer a multiplicidade de “estilos de escrita” freudiana. O autor se
detém em algumas particularidades da traducao da obra freudiana para o inglés, principalmente nas
incidéncias do Jones sobre as opg¢fes de Strachey, da qual a traducdo para o portugués € derivada. No
ensaio de possiveis versdes do conhecido “Wo Es was, soll Ich werden” freudiano e destacada a questéo
da implicagéo Es-Ich, onde ressoa o E Eu com Isso? do titulo e a parddia do Analista de Bagé, que vem a
tona para afirmar a necessidade de um leitor sempre advertido, para qualquer uma das versdes.

Pedro Heliodoro de Moraes Branco Tavares € Psicanalista e Literato-Germanista, Doutor em
Psicanalise e Psicopatologia Fundamental (UNIVERSITE PARIS VII), Doutor em Teoria Literaria
(UFSC). Professor de Lingua e Literatura Alema (Universidade Federal de Santa Catarina).
Professor de Psicologia (FES-SC).
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Email: pedrohmbt@hotmail.com
(Brasil)

gTransmisién y ensefianza

Sigue una serie de articulos que abordan el problemético espacio donde buscan articularse ensefianza y
transmision: las relaciones maestro/discipulo-paciente, la relacién entre ensefianza y saber, la
formalizacién de la clinica, la funcién del estilo, y las dificultades e impurezas de esas operaciones.

P En "Discipulo y paciente", José Assandri aborda la cuestion de la transmision del psicoandlisis desde la
relacién maestro/discipulo-paciente, tomando como eje la correspondencia entre Abraham y Freud. A partir
de la misma se interroga sobre los efectos de suspenso que produjo la censura de las cartas, lamentando
la falta de contexto en que cada carta fue escrita, cuestiona la idea de un "autoanalisis" de Freud presente
en las cartas a Fliess y propone "desprenderse del freudocentrismo" con que son presentadas esas
correspondencias, para poder "acercarse de otra manera a la relacion al maestro, desde el discipulo". Las
cartas resefiadas por el autor subrayan, también, el lugar que acaban ocupando uno y otro y/o que
posicion respecto al "saber sobre el psicondlisis" asume cada cual. Esto le permite preguntarse sobre el
mecanismo del pase y cuestionar la autorizacién a partir de una filiacion (abordando, para ello, un reportaje
a D. Nasio publicado en Acheronta). "¢, No seria del caso considerar que un psicoanalisis permite que
alguien 'desarrolle su legitima anormalidad’ y que por eso no podra ser normalizado por dispositivos ni
filiaciones predeterminadas?".

José Assandri es Psicoanalista, Miembro de la école lacanienne de psychanalyse. Director de la
revista de psicoanalisis "Nacate". Autor de "Entre Bataille y Lacan. Ensayo sobre el 0jo, golosina
canibal" (El Cuenco de Plata)

Email: assas@adinet.com.uy

(Uruguay)

P En La ensefianza del psicoandlisis, Pura H. Cancina parte de la referencia de Lacan segun la cual "es
indispensable que el analista sea al menos dos. El analista para tener efectos y/es (et/est) el analista que,
a esos efectos, los teoriza", y se pregunta: "¢ Teorizar los efectos del acto constituye ya una ensefianza o
hace falta algo mas?". La autora sefiala que "entre acto y reflexion sobre el acto, la clinica; hemos visto
que algo se pierde, para que algo se gane. La formalizacion clinica, el mayor logro en la formalizacién, va
de la mano de la pérdida del caso como real. Es la elaboracion clinica la que, en el mismo momento en
gue se elabora, anuda estos registros y deja a la practica en lo real como imposible bajo la forma de lo
perdido”. Para dar cuenta de esta necesaria puesta en referencia a la experiencia, "de este ir y volver, casi
diria, este girar en redondo en el que una instancia exige la otra y viceversa", la autora busca situar lo que
llamara la "funcién del rodeo", utilizando para ello un apélogo biblico. Esto le permitira abordar la cuestion
del "deseo del ensefiante”. "Se trata saber lo que es una ensefianza si la experiencia analitica es, si no su
referente, si su referencia". Para ello la autora analiza detalladamente un par de péarrafos del comienzo de
la sesién del 21 de noviembrel1962 del seminario sobre la angustia, donde Lacan plantea la cuestién de
"¢, qué es ensefiar cuando lo que se trata de ensefiar, se trata precisamente de ensefiarlo no solo a quien
no sabe sino a quien no puede saber?". La lectura de esos parrafos llevara la autora a plantear que "De un
Otro al otro, hablar en soledad nos hace invocantes y lo invocante es lo mas cercano a la experiencia del
inconsciente. Segun la fuerza de la invocacion en juego se hara posible la ocasion de fabricar a alguien
que nos comprenda”

Pura H. Cancina es Psicoanalista. AE y AME de la Escuela Sigmund Freud de Rosario. Doctora
en Psicologia y Profesora en la Facultad de Psicologia de la Universidad Nacional de Rosario.
Directora de la coleccién "La clinica de los bordes" en la editorial Homo Sapiens. Autora de:
Escritura y femineidad, ensayo sobre la obra de Marguerite Duras (1990), El dolor de existir ... y la
melancolia (1993, reedicidn de 2000), Fatiga crénica - Neurastenia (2003). Compiladora y coautora
de: Bordes, un limite en la formalizacién (1995), La fabrica del caso: la Sra. C. (1997), La fabrica
del caso ll: los personajes de Ernesto S4bato (1999), "La investigacién en psicoanalisis" (2008)
Email: pcancina@arnet.com.ar

(Argentina)
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I En "La invencion del analista", German Garcia analiza las problematicas relaciones del psicoanalisis con
la Universidad. En una carta de 1928 a Pfister, Freud le sefialaba que hay "una relaciéon oculta entre
Analisis laico y El porvenir de una ilusion. En el primero quiero proteger al andlisis frente a los médicos, y
en el otro frente a los sacerdotes. Quisiera entregarlo a un grupo profesional que no existe aun, al de
pastores de almas ‘profanos’ que no necesitan ser médicos y no deben ser sacerdotes". Para Freud "es
indudable que la incorporacion del psicoandlisis a la ensefianza universitaria significaria una satisfaccion
moral para todo psicoanalista, pero no es menos evidente que este puede, por su parte, prescindir de la
Universidad sin menoscabo alguno para su formacion". A semejanza del planteo de Kant, en "El conflicto
de las Facultades", respecto a la contienda entre las facultades de filosofia y teologia, Freud introduce un
nuevo "conflicto" de "Facultades", "al proponer un nuevo disefio para la carrera de medicina, que al ser
relacionada con otras, en funcion del psicoanalisis, subvertiria al conjunto. Pero, ademas, introduce un
ambito exterior (Instituto) para la ensefianza y anexa, para la practica, dos ambitos; consultorio externo y
servicio de internacion”. La autonomia académica del psicoanalisis no parece haber sido deseada por
Sigmund Freud, pero "el secreto de su vitalidad es la posibilidad de localizar su extimidad en relacién con
la ciencia y con la cultura. Es a partir de esta "situacién de excepcion” que Jacques Lacan propone una
Escuela, pero también impulsa la creacion de la Seccién Clinica en el &mbito universitario”. "El sujeto
(supuesto) saber —si entendemos al "supuesto” como sostenido por el objeto— ordena una serie de
respuestas. Ese valor afiadido por el objeto, afiadido al discurso de cualquier ensefianza, no es calculable
en términos de Facultades".

German Garcia es Psicoanalista, Director de la Fundacién Descartes, Miembro de la Escuela de la
Orientacién Lacaniana y de la Asociacién Mundial de Psicoanalisis. Fue uno de los fundadores de
la Escuela Freudiana de la Argentina y de la Escuela Freudiana de Cérdoba. Fue el fundador de la
Biblioteca Internacional de Psicoanalisis. Fue miembro de la direccion de varias revistas (entre
otras "Los libros", "Literal"). Entre sus libros se encuentran novelas: "Nanina" (1968); "Cancha
Rayada" (1970) y "la Via Regia" (1975), "Parte de la fuga", "La fortuna" (2004); y los siguientes
libros de ensayos: "Macedonio Fernandez, la escritura en objeto" (1975); "La Otra psicoapatologia”
(1978); "La entrada del psicoanalisis en la Argentina" (1978), "Psicoanalisis, una politica del
sintoma" (1980), "Oscar Masotta, los ecos de un nombre" (1995), "La virtud indicativa" (2003),
"Fuego amigo" (2003), "Usos del psicoanalisis" (2004), "El psicoanalisis y los debates culturales"
(2005), "Actualidad del trauma" (2005), "Grombrowicz, el estilo de la heraldica" (2007)

Email: germang@descartes.org.ar

(Argentina)

P En "Tres operadores en la presentacion de casos", César Mazza aborda la cuestion de la presentacion
de casos en el psicoandlisis y la formalizacién de la misma. Para el autor ésta no consiste ni en una
ordenada descripcidn de actividades ni en la mera aplicacion de un modelo teérico. "Ambos deslizamientos
—afirma Mazza— no empalman la experiencia con su relato sino que refieren, en un empirismo ingenuo,
lo supuestamente "observable" a un cuerpo doctrinal ya establecido". La presentacion de casos requiere
por lo tanto de una formalizacién que permita franquear la falsa disyuntiva entre teoria y praxis mediante el
empalme de las categorias de intension y extension. Existen condiciones para que un caso pueda ser
presentado y una premisa clave sera la que plantea que "no hay caso sin su relato”. El relato conjugara
dos operadores narracion y comentario en la tarea de apresar el ndcleo real de la clinca. Dicha
conjugacion, a su vez, dependera de un tercer operador llamado "el deseo del analista". "...es el analista
mismo el que se expone (expone su trabajo) al exponer un caso. En este punto consideramos la definicién
de "clinica psicoanalitica" de Jacques Lacan: esta consiste en interrogar al analista, pedirle cuentas de lo
gue hizo en su practica".

César Mazza es Psicoanalista en Cordoba, AP de la Escuela de la Orientacion Lacaniana y de la
Asociacion Mundial de Psicoanalisis, Miembro del Centro de Investigaciones y Estudios Clinicos
(CIEC), Director Editorial del sitio www.sinthomaycultura.com.ar del Programa de Lectura e
Investigacion "El psicoandlisis en la cultura”, del CIEC. Autor de los libros "Disciplina del
Comentario" (1999) y "La lectura y sus dobles" (2005).

Email: fermazza@yahoo.com.ar

(Argentina)

P En "Transmision y estilo", Karina Glauberman aborda el problema de la transmision por la via de la
referencia al plagio en dos instancias en la historia del psicoanalisis y en un caso clinico. El primer
momento es el desenlace de la relacion transferencial de Freud con Fliess que tendrd, del lado de este
Gltimo, "la presentacién de una acusacioén indirecta a Freud de plagio y un pleito que estalla en 1906". La
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segunda referencia es el "caso de los sesos frescos", al que Lacan retorna varias veces a lo largo de 14
afios. El caso clinico refiere a un nifio "al que le costé hacer caca desde que naci¢" y donde "todo cae en el
saco cargado de significantes que lo confirman en esa especie de lugar de primogénito impostor, de Gnico
destinatario de la transmision filial". La articulacion de estas tres referencias la lleva a sefialar cémo "la
verdad en psicoandlisis nos conduce a una operacion de resta, a un desecho del saber. Fliess ve caer o
ahogarse su cuerpo en el lago, Kris escucha inesperadamente el relato de su paciente en el que devora
sesos frescos, tal vez en la ilusion de incorporarlos de un padre carente de ellos. Nuestro pequefio hace
desaparecer el objeto caduco de la mirada de su madre: s6lo queda transmitir la verdad del caso por la
particularidad del estilo con que cada quien escribe su inadecuacién entre saber y verdad y de la que nos
habla el semblante de objeto que encarnamos en cada cura, de cuya separacion seremos testigos".

Karina Glauberman es Psicoanalista. Ex-Psicdloga de Planta del Hospital "Eva Peron" de San
Martin, Prov. de Bs. As. Ex-miembro de la Asociacion para la Atencion a la Infancia y la Familia
Maud Mannoni. Miembro de la Fundacién Psicoanalitica Madrid 1987.

Email: kglauberman@idecnet.com

(Espafa)

P Em "Transmiss&o: operacio topoldgica, operacdo suja”, Maria Lucia Homem aponta, primeiro, a situar a
ex-centricidade da psicandlise em relacé@o ao restante do mundo global. Esse "ndo-todo simbolizavel",
insisténcia que escapa as malhas dos discursos prevalentes e vaza dos canais informaticos. O que a
transmissao da psicanalise realiza € uma operacéo, transformadora por sinal tdo simples quanto
enigmatica de "por algo em outro lugar”. A autora nao poupa metaforas nem metonimias para se aproximar
do que seria essa operacao e suas condi¢des de possibilidade e de transmissibilidade. Ou melhor, as
interroga: uma nova escola? , cartel?, interlocucdo?, e etc. A idéia é que nem tudo é puro na transmissao
da psicanalise: dai a "operacéo suja". O texto ensaia avancar pelos planos, matérias e registros de que
essa impureza é feita.

Maria Lucia Homem es Psicanalista. Ex-Membro do Forum de Psicanalise de Sdo Paulo. DEA
pela Université Paris VIII e Collége International de Philosophie. Doutoranda em Psicanalise e
Literatura na Universidade de S&o Paulo. Professora de Psicologia na Fundagdo Armando Alvares
Penteado- FAAP

Email: mlhomem@gmail.com

(Brasil)

P En "Pasar el testigo (sin dejarlo todo)", Albert Garcia y Hernandez recorre, con su estilo y prosa tan
singular como penetrante, diferentes aspectos de la "transmision”; la familia (herederos y sucesores), la
clinica (la "sala de espera"), la derivacién (cuando la sala de espera se llend), la supervision, la transmision
en lo social, la erdtica del psicoanalisis (presentacién de casos).

Albert Garcia y Hernandez es Poeta y Psicoanalista. Colaborador de la red de asistencia "psi"y
miembro del equipo de publicaciones de Umbral (Barcelona, Espafia). Ex-miembro fundador del
Col-legi de clinica psicoanalitica de Valéncia, perteneciente a la Internacional de los Foros del
Campo Lacaniano (1999). Miembro del Consejo de Redaccion de la revista Acheronta

Pagina web: www.acheronta.org/staff/garciaihernandez.htm

Email: albertgarciahernandez@yahoo.es

(Espana)

P Em "Transmiss&o, queda do saber", Welson Barbato toma partido pela via da l6gica, na fenda aberta
entre a logica aristotélica e uma outra Idgica inerente as descobertas de Freud e inovagbes de Lacan. O
autor salienta a contradi¢do e a descontinuidade com outros discursos e com as ciéncias tradicionais.
Passa entdo a examinar mais de perto as posi¢des e deslocamentos decorrentes nos tempos de uma
analise, sempre focado nas operacgfes das passagens desses tempos de "reinvencdo da sintaxe e da
semantica nos quatro tempos verbais, da producéo do Real e do Vazio". A transmissédo se formula como
pergunta, mas € apresentada pelo paradoxo da assertiva...intransitiva: "a psicandlise se transmite". No
arremate do texto, o autor discorre acerca dos entrelagamentos da transmisséo da psicanalise com a
escrita e com o0 gozo feminino.

Welson Barbato é Psicanalista. Coordenador de Grupos de Leitura em Psicandlise, com énfase
nas operagdes légicas da clinica. Autor de "A Estética do Dizer no Sujeito Psicanalitico" (em "O
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Desejo em cena, cinema e pensamento psi", Sdo Paulo, Companhia llimitada, 1998) e "O Carteiro
e o Poeta" (em "O Desejo em Cena", Companhia llimitada - 2000). Produ¢bes em andamento: "A

Prostituta como Metéafora Delirante", ensaio sobre a formalizagdo de um caso de psicose e o texto
"Aristoteles e Lacan: a subversao das categorias"

Email: welsonb@uol.com.br

(Brasil)

P En Formacion, ensefianza y transmision, Edgardo Feinsilber analiza las diferencias y puntos de posible
confusion entre cada uno de los términos planteados en el titulo de su trabajo.

Edgardo Feinsilber es Psicoanalista, Doctor en Psicologia. Autor de "Goces y Materialidad de lo
Inconsciente" (Ed. Catéalogos - Siglo XXI, 1998), "La interpretacion en psicoanalisis. De la sugestion
al forzaje" (Ed. Catalogos. 2002), "La soledad. Novaciones en psicoanalisis" (Ed. Catalogos,
Préxima aparicién). Presidente de Mayéutica Institucién Psicoanalitica

Email:

(Argentina)

MPosicién del analista

Completamos la seccion con algunos articulos que buscan precisar la posicion que debe ocupar el
analista.

F En Un analista y los caminos en su praxis, Hilda Karlen Zbrun delinea "dos caminos en relacion con el
analista. Por un lado, su posicién frente al analizante y por el otro lado su responsabilidad de formar a
otros". El elemento diferencial es "la presencia del analista”, poner o no "el cuerpo”. La relacién con el
analizante se plantea en oposicion a la difusién de las formas "virtuales" de "encuentro"”. La autora repasa
los parametros principales que conformarian el funcionamiento del analisis, siguiendo la premisa de que
"para que la légica del psicoandlisis exista, hace falta que el psicoanalista ocupe su posicién".

Hilda Karlen Zbrun es Psicoanalista, Miembro del Comité Académico de la Maestria en
Psicoandlisis de la Universidad del Aconcagua (Mendoza, Argentina)

Email: hildakarlen@speedy.com.ar

(Argentina)

Pk En Consideraciones éticas sobre la formacion del deseo del analista, Jesis Manuel Ramirez Escobar
aborda algunos problemas de la formacion del analista relativos a su analisis (como lo anticipa la paradojal
expresion del titulo), en particular, aquellos que lo dejen en la pretension de "ser el objeto del analizante en
la transferencia y no su semblante”, cuestion que "localiza sus raices en el fantasma mismo del analista,
lugar que no ha dejado su paso al atravesamiento, y desde donde se buscara cierta identificacion en el
lugar del saber o como agente del fantasma mismo del analizante en sesion". Otra presentacién del
problema se plantearia cuando "el analista se ubica en el lugar del deseo histérico", "hecho que muestra
un deseo de analista no depurado”. "El deseo del analista surge, en cambio, al confrontar al Otro con una
ética que lo devela inexistente", "un analista ho ha transitado un andlisis si ho ha desalojado de goce su
fantasma permitiéndole atravesarlo".

Jesls Manuel Ramirez Escobar es Licenciado en Psicologia por la Universidad Veracruzana
(México). Maestrando en Psicoanalisis por la Universidad de Buenos Aires (Argentina)

Email: jemaraes@gmail.com

(Argentina)
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Del analista y del analizante
Raquel Capurro

El titulo propuesto por Acheronta para este nimero de la revista, "De un analista a otro", se ofrece como un
sefiuelo. Si nos atrapa nos incita a discutir: "¢a un otro qué?" y , en el borbollén de cuestiones que se
agolparon algunas de sus resonancias nos llevaron a un pequefio estudio de caso.

Se trata de hacer caso de las dificultades que han tenido los transcriptores de los seminarios de J. Lacan y
gue circunscribiremos en la particularidad a la que nos llevd nuestra primera asociacion: el seminario de J.
Lacan, D'un Autre & l'autre.

El titulo supo ser polémico hace ya afios cuando fue anunciado por las ediciones du Seuil como D'un autre
a I'Autre ya que, leido en forma critica, revel6 mucho mas que un simple error entre mayuscula y
minUscula. Bajo la aparente pequefiez de la grafia invertida, yacia una inversion de sentido prefiada de
consecuencias para cualquier lector que manejase el minimo de elementos del algebra lacaniana. ¢ De un
otro, de un semejante, al Otro? ¢En qué podria fundarse esa escritura sino en la religion misma coronando,
en el movimiento que indica la sintaxis de la frase y su escritura, la supremacia simbé lica del Otro?

Si hacemos entrar ese titulo en un juego de combinaciones posibles podriamos decir que al rechazar esa
transcripcion quedaban aun abiertas al menos otras dos posibilidades de escritura.

Una de ellas seria: "de un otro a otro", formulacién que nos acercaria, parafraseando, a cierta lectura del
titulo mismo de este nimero de Aqueronta si... si en el lugar del analista situdramos también alli un
pequefio otro. Esa escritura operaria dandole a ese pequefio otro el alcance de una funcion que se
completaria ya sea con el valor analista o el valor analizante. Estariamos aqui ante un caso de figura que
escribe la situacidn analitica como una relacion intersubjetiva.

Recordemos: en los afios cincuenta esta era una doctrina muy aceptada y el mismo Lacan situaba la
escena analitica en un espacio intersubjetivo.

La relacidn intersubjetiva, que se desarrolla en el imaginario, esta implicitamente implicada, en tanto
estructura una accién humana, en la regla del juego.1

Ineliminable presencia del pequefio otro y de la dimension imaginaria en la que podria instalarse la practica
transferencial.

¢De qué modo el ternario ISR y, sobre todo la invencion del objeto a condujeron a Lacan a un cambio de
perspectivas que lo llevo a situar de otro modo esa implicancia? No fue de la noche a la mafiana. Fueron
necesarios una serie de pasos. Fue necesario precisar las operaciones de constitucion del sujeto en el
campo del Otro como operacion que marca, con la barra de la divisién y de la incompletad, al sujeto y al
Otro, operacién que deja un resto, inasimilado por el simbdlico, ese particular objeto, causa del deseo
primero, luego plus-de goce, que Lacan nomina objeto a.

Desde muy temprano, desde Los complejos familiares, Lacan lee repetidas veces esta compleja
produccién subjetiva con el relato de la experiencia agustiniana:

He visto con mis 0jos y observado, dice San Agustin, a un pequefio dominado por los celos:
todavia no hablaba y no podia mirar sin palidecer el espectaculo amargo de su hermano de leche.
[Confesiones, 1, VIII].

Nombrado el objeto a, el seno en este caso, la escena de envidia con el pequefio otro, el hermano,
aparece como una escena en la que advienen en un solo tiempo el sujeto, el objeto y el préjimo. Es una
escena que muestra como con el Otro no hay relacion sino mediada por el objeto que en su campo el
sujeto recorta como haciéndole falta. Si la madre sostiene el lugar del Otro, no sera sin indicar en los
detalles de la escena su propia incompletud.
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Con estas coordenadas Lacan dispone de la posibilidad de situar el dispositivo analitico en un registro
diferente al de la inter-subjetividad. El analista no se sitla alli como otro sujeto sino como soporte activo de
las asignaciones discursiva del analizante. Su silencio, sus puntuaciones e intervenciones se ordenan en
funcion de permitir que en ese espacio transferencial se despliegue su fantasmatica dando encarnadura a
distintas formas del objeto a.

La pregunta que puede plantearse es esta: ¢ qué representa un analista para ... un analizante? Los puntos
suspensivos indican aqui un espacio virtual que es oferta hecha al decir de quien podra dejar que alli se
aloje su demanda y su representacién. Caso a caso, en el juego reglado de la libre asociacion.

De todos modos no siempre las situaciones permiten distinguir tan claramente los lugares y surge una
pregunta que se formula a veces en otro registro: el del transcriptor de un seminario: ¢,se tratara aqui del
otro o del Otro? en la opinién de Jean Allouch, la vacilacié n a veces hace aparecer un indecidible que él
propone hacer visible en la escritura misma transcribiéndolo con un neologismo "otre".

Sin duda no es el caso del seminario de cuyo titulo nos ocupamos y de ahi que hoy por hoy podamos
asentir sin mayores discusiones a la escritura que se revela como candnica, D'un Autre a l'autre. Que
ahora el pasaje se lea como yendo del gran Otro al pequefio otro guarda coherencia con los desarrollos de
Lacan en esos afios, por ejemplo, con su manera de ensayar situar el pasaje analizante-analista en el final
de un andlisis. La aceptacion actual de esa transcripcion revela también, por su aceptacion, el movimiento
mismo del publico de los lectores 2

Pasemos ahora al analisis que nos plantea otra alternativa de escritura: "de un analista a otro...analista".
Lo primero que surge es que para abordar esa escritura no podemos saltear el pasaje mismo que se
escribiria "de un analizante a un analista."

Final de partida.

Un acuerdo bastante amplio permitiria escribir el comienzo de una cura "en la disparidad subjetiva" 3 asi:
"de un analizante a un analista". Son las jugadas finales las que aparecieron en la historia del psicoanalisis
como particularmente dificiles de situar y de teorizar.

Lacan se encontré con la honestidad de Freud escribiendo en "Andlisis terminable e interminable" acerca
del obstaculo que cerrd su intento por dar mejor solucién a esta cuestion: la roca de la castracion. Pero
Lacan encontrd su manera de despejar la ruta al situar el final de partida en otros términos. Rodeos hizo
para llegar a ello: disyuncién posible entre el registro imaginario del falo (el -¢ ) y el objeto a. Esto supuso
una larga elaboracion por la que hizo pasar al falo: por su negatividad imaginaria (seminario de La
angustia), y su pasaje, en la década de los setenta, a pensarlo también como una funcién simbélica. Con
esta descomposicion de lo que aparecia en Freud con toda su carga imaginaria, Lacan habilité el camino
para articular la transferencia en términos de una erotologia que pone en relacion al objeto a con sus
despliegues pulsionales y al logos, relacién discursiva en la que brillara con mayor o menor intensidad, con
mayor o menor adhesién subijetiva, al brillo falico atribuido al objeto. En el seminario Del acto psicoanali
tico Lacan intenta justamente describir esta compleja dialéctica que puede llevar al analizante a la
disyuncion subjetiva entre la atraccion por el brillo falico -su inconsistencia radical- y el recorte de un objeto
a en el campo del Otro.

Otro elemento central que entra en juego a partir de 1964 tiene que ver con la relacion del analizante a un
supuesto saber y a un sujeto -supuesto -saber. El amor teje con estas hebras el transcurso de un analisis.
Sin embargo, para que esa experiencia erotolégica permita al analizante un paso decisivo el silencio del
analista, por ejemplo, ha de advenir de otro modo. Podra encarnar una figura posible ante cuya revelacién,
en algin momento un analizante se verd invitado a asentir: la de la inconsistencia del saber que se esta
fabricando con sus significantes y la deslocalizacién de un sujeto respecto a ese saber con el que esta
jugando la partida analitica.

El otro, el analista, puede aparecer entonces como habiendo sostenido la ficciébn que permitié el recorrido y
cuyo ocupante queda al descubierto como habiendo hecho posible en ese juego, con apariencia
intersubjetiva, los movimientos y juegos de la propia intrasubjetividad del analizante.
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Que el juego no es inter-subjetivo se hace patente en muchas instancias, quiza en algunas de modo brutal,
como cuando sobreviene la muerte de un analista. Examinando esta situacion escribimos en otra
oportunidad que, al no ser un ritual, cuando muere un analista, un ana lisis se interrumpe sine die. La
consecuencia inmediata a dicho fallecimiento es que la persona del analista, hasta ahi velada por su
funcién, recobra publicamente su dimension social y familiar, dimension ajena a la tarea analizante. Por
ende, el analizante no encontrara alli nada que le concierna en forma directa, salvo el cadaver. Ahora bien,
si en cada duelo el doliente no sabe bien qué entierra, en esta situacion la complejidad es mayor, o al
menos de otro tipo: el analizante descubre que no entierra al que estdn acompafiando los ritos fuanebres.
Ha perdido. Ciertamente. Pero esa pérdida esta referida en primer lugar a su apuesta transferencial y al
tiempo de su efectuacion, como tiempo logico de un analisis 4

Ahondemos mas en esta cuestion: la efectuacion de un ritual est4 gobernada por el saber contenido en los
mitos que animan a los ritos; la efectuacion de la transferencia estéa ligada también al saber, pero a la
destitucién de un sujeto supuesto saber. Movimientos claramente opuestos, pues.

Otra piedra de toque de la disparidad entre ambas situaciones yace en el ordenamiento de las palabras,
por el ritual de un lado, y por la regla fundamental del otro. La partida a jugar es muy diferente en cada
caso pues en el ritual el sacrificante, por ejemplo, puede permanecer a cierta distancia subjetiva respecto a
las operaciones sacrificiales, puede quedarse en la pura formalidad, mientras que el analizante, con su
decir, trama su transferencia y con ella, no sin las discretas intervenciones de su analista "se" ira fijando
cierto destino, se ira recortando, delimitando, la "materia del sacrificio" 5.

En esta perspectiva si el pasaje analizante-analista tiene su momento privilegiado de pasaje en el final de
partida ese final no puede pensarse como una transmision iniciatica 6 al modo, por ejemplo, de una uncién
sacerdotal. El psicoanalisis como experiencia siempre novedosa, en el caso por caso, y sesién a sesion, no
puede ser pensada ni como ritual ni como practica iniciatica.

El analista no trasmite ni autoriza al analizante a darlo de baja, ni a ocupar con otro esa misma funcion. El
analista, cuando acepta una demanda de analisis, habilita una experiencia que llevada por cierto recorrido,
pondra en juego la virtualidad de que ese recorrido tome en su desenlace la forma de un pasaje al lugar del
analista.

Pero la pregunta aun insiste: ¢ Acaso el advenimiento de un analista se realizaria mediante un ritual laico
de iniciacion? En un reciente articulo Guy Le Gaufey hace el siguiente planteo:

[...] la obligacion de llevar a cabo un analisis con alguien que haya hecho ese recorrido (...), la
jerga cada vez mas espesa, la idea de una prueba costosa en tiempo y dinero, el secreto que
rodea al encuentro analitico y la ignorancia de lo que efectivamente ahi sucede, todo esta pronto
para sostener la idea de una practica esotérica (...). 7

¢Acaso la manera de escapar a una perspectiva religiosa e iniciatica habria que buscarla acentuando las
garantias objetivables de un saber que seguiria los rituales universitarios y culminaria con la supuesta
garantia de un titulo como una carrera de postas o una cooptacién de candidatos?

No entraremos en la discusion de esta posicion tan favorecida hoy en dia por muchas instituciones
analiticas que piden incluso al Estado su reglamentacién. Nos limitaremos en este articulo en subrayar un
aspecto central. En realidad, ya sea por la via iniciatica o por el reconocimiento objetivable de cierto saber,
a pesar de sus notorias diferencias, los dos caminos relevan de una légica comun.

Ahora bien, segun Le Gaufey, encarar tedricamente este pasaje analizante-analista puede poner en juego
diferentes l6gicas con las que se producen también diferentes respuesta.

-Una ldgica es la que anima la idea de la produccion de UN analista como miembro de una clase,
parte de UN conjunto. Esta via acentla la relacién de pertenencia de UN candidato a UNA
institucion garante: Universidad, Asociacion profesional, Iglesia y/o Estado.

-La otra via -abierta por Lacan- introduce un trastorno en la légica de clases. Por el camino de la
gramatica y de los matices de la lengua Lacan produce una ruptura con consecuencias en este
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punto preciso de considerar el como del advenir analista que funda la critica de las formas
colectivas que convienen al psicoanalisis- (y no digo a los psicoanalistas).

En su altimo libro 8 cuyo camino no hago sino esbozar Guy Le Gaufey analiza justamente la nocién que, al
sefialarle un limite a la I6gica de clases pone en crisis a la racionalidad implicita en esa logica. Se trata del
tratamiento que Lacan otorga a la nocidn de "parcial". Ese tratamiento tiene, por un lado, una expresion
I6gica que objeta al universal "Todo" y que se dice como "no-todo", y por otro, una expresion gramatical,
siendo esta Ultima la expresada en la lengua por el partitivo. Este "parcial” forjado asi por Lacan, con la
I6gica y la gramatica, funciona a contracorriente de los colectivos contemporaneos y de la l6gica de clases
gue preside a su formacién y crecimiento. Le Gaufey subraya su falta de equivalentes directos en el saber
contemporaneo. Por lo que nos vemos llevados a precisar mejor cual es la originalidad de este "parcial".

Del punto de vista légico:

Se trata de fundar la existencia de algo que no tomaria ningiin apoyo sobre una totalidad
cualquiera, la que sea, y que escaparia tanto a la unidad como a la identidad, no
momentaneamente, sino por principio y de hecho 9

Desde esa perspectiva se hace posible considerar que cada analisis es una experiencia donde
"psicoanalista” - du psychanalyste- puede producirse.

Decirlo en nuestra lengua requiere retorcerla un poco lo que nos lleva a comparar en este punto las
particularidades gramaticales del francés y del espafiol pues aunque en los juegos de ambas lenguas algo
de "es0" permite sea dicho con la precision de un partitivo, no hemos de obviar las diferencias de su
practica en ambas lenguas.

Con la gramética:

El partitivo efectia en la lengua esto que con el no-todo Lacan inscribe en la l6gica. Sefialemos
que el francés permite apreciar mejor que el espafiol la riqueza expresiva del partitivo pues su
forma gramatical es una forma escrita. Se dice asi, por ejemplo, "il y a du psychanalyste" Por el
contrario, en espafiol, el partitivo se indica al modo de un conjunto vacio, no se escribe, aunque su

z

presencia pueda sefializarse. Se dira "Hay [J] psicoanalista”, de "eso" hay.

Lacan saca partido de la riqueza de su lengua y usa del partitivo en muchas circunstancias. El camino que
abre implica la posibilidad de zafar de la pendiente jabonosa que pone en perspectiva el ideal del Uno y
que aqui podria tomar la forma de UN psicoanalista y de su pertenencia a UNA supuesta clase. Esta
escritura hace objecion al titulo de este numero de Acheronta en su punto mas fragil, el articulo : "de un
analista a otro". ¢, Como sostener la singularidad de cada caso, de cada analista, de cada analizante, sin
deslizarse fuera de aquello que con el partitivo se indica? Sutileza de los enredos con la lengua que ponen
a prueba el cdmo sostener ese nombre sin caer en sus espejismos.

Hacia cierta comunidad

Con Lacan, se hace posible considerar que cierta comunidad pueda producirse como lugar en donde el
psicoanalisis convoca a unos y otros a dar juntos ciertas batallas convocadas por las coyunturas teéricas y
practicas que se presentan a quienes les importa que el psicoanalisis se mantenga como lugar vivo en
nuestra sociedad. Pero, con Lacan, no se confundira la membresia institucional con la pertenencia a una
inexistente clase de "psicoanalistas".

Ahora bien, no podemos negarlo, este camino va a contrapelo del movimiento social actual, incluyendo,
como ya sefialamos, algunas instituciones psicoanaliticas, que empuja al Estado a reglamentar y ordenar,
en nombre de la salud, todo lo que parece florecer en su campo, ordenamiento regido por la l6gica de
clases, con pertenencias claramente dibujadas como exigencias de los ordenamientos mismos.

Por lo tanto, si con Michel Foucault, no ignoramos que los saberes se entraman con los poderes,
tendremos que valorar la fragilidad de la apuesta lacaniana, de la que muchos huyen corriendo a pedirle al
Estado la garantia de sus titulos y la exclusién de quienes no aceptan incluirse en esa logica.
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El planteo que efectuamos desarma tedricamente, quiza, los recursos operativos de supuestas
iniciaciones, desarma sus recursos logicos y sociolégicos, que pretenden -al decir de Le Gaufey-

"completar la unidad al mismo tiempo que hacen pertenecer esta unidad a un grupo. (Pues)con un
solo paso la identidad y la pertenencia son afirmadas, sea lo que sea de lo que estén hechas, por
otra parte" 10

Subrayo: con un solo paso la identidad - ser psicoanalista- y la pertenencia a la institucion garante se
pretenden como solucién y ordenamiento. Por este camino queda obviada nada menos que la opacidad de
la pertenencia y de la unidad grupal, asi como la opacidad del deseo supuestamente "resuelto”" mediante la
identidad "oficialmente" sancionada del candidato. Nada interroga aqui el pasaje analizante-analista como
meollo de la cuestion.

Por el contrario, cuando Lacan toma el partitivo como expresion de un parcial descoloca el horizonte de
una totalidad, no espera que pueda producirse. Y sin embargo, podra haber "du psychanalyste" en aquel
que bajo ese nombre dice en su practica de su pasaje, de su cambio de posicién subjetiva. Habra du
psychanalyste en una escuela, en una comunidad de psicoandlisis y no sera asimilable a una asociacién
profesional de psicoanalistas.

Lacan sélo propuso un fragil dispositivo, el pase, que no es un procedimiento de admisién ni de titulacion,
ni de garantia, ni de pertenencia a... y que se ofrece ad libitum para recoger algo del pasaje opaco de
analizante a analista.

Se elimina asi la perspectiva de sumar analistas, de agruparlos en una categoria, de extender un diploma
gue garantice que alli si hay uno. En cada uno podra haberlo. A veces seré asi nombrado, A.E, pasando
por algunos otros, mediante un procedimiento reglado para ello. A veces, como en el pase, eso se hace
visible para otros que -como en el pase- asienten de distintas maneras a esa manifestacion. Por ejemplo,
derivando una demanda.

Con el pase, se admite pues, al asentir a esta via, que hay "un defecto constitutivo de individuacion del
psicoanalista como tal" y que por lo tanto "no se llega a juntarlos por méas trabajo que uno se tome" 11 ,
pues algo "no cierra" en la pretension grupal. Con el pase esa opacidad crea la posibilidad de un
ordenamiento que articula la experiencia del final de partida en otro lazo social, y ello no sélo para el que
se hace sujeto de la misma, sino para quienes se reconocen convocados por la experiencia suscitada en y
por el andlisis.

La pregunta retorna: a éstos ¢ qué sociabilidad les conviene ? ¢ Acaso habria una sociedad inter-pares?
Una escuela seria simplemente el nombre de una asociacion de profesionales, como hay otras? Pero
¢cudl seria el meollo de la experiencia analitica, ese sine qua non que sigue llevando a un discurrir? o
dicho de otro modo ¢ qué produce el analisis como saber?

En Anatomia de la tercera persona Guy Le Gaufey desarrolla la objecion mayor a este planteo que no deja
de tener muchos partidarios. Su forma de expresién mas patente estaria en sostener la ilusiéon de estar
convocados para sostener juntos cierta relacién al saber encarnado en la teoria analitica. Esto no es del
todo falso. Salvo que el estar con otros para dar juntos algunas batallas que conciernen al psicoanalisis no
prejuzga del tipo de relacién que cada uno sostiene con dicha experiencia. El saber no es una comida
totémica que fundaria la fratria imaginaria con sus ilusiones de unidad y sus desgarros en luchas
fratricidas.

Los estudios queer asi como antes los Gay and lesbian Studies han hecho presente la importancia del
estilo como clave que puede sostener y diferenciar la sociabilidad de un grupo. Lacan no deja de sefalar
(en el seminario Les non dupes errent) la necesidad del cuerpo social, del grupo, para dar
consistencia...¢a qué? ¢ A la relacion de unos con otros ¢ como ?¢,Acaso no puede ensayarse un modelo
relacional distinto al que Freud analiza en "Psicologia de las masas y analisis del yo" y que prima en la
IPA? Esta pregunta lleva a Jean Allouch 12 a un largo desvio cultural para encontrar, bajo la pluma de
Charles Malamoud, el relato de un tipo de relacion que, de practicarse por fuera del rito, podria permitir
renovar una apuesta al lazo social, pensado con otra estructura libidinal .
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Malamoud describe, en efecto, una peculiar forma del lazo social que se efectla en la participacion a un
rito brahamanico:

Los individuos, en este caso, forman un grupo no en virtud de un vinculo que los unia directamente unos
con respecto a otros, tampoco por la obediencia a un jefe comun, sino por la tensién que lleva a cada uno
de ellos a reunirse con esa parte de si mismo que ha desprendido de si para ponerla en el tesoro comun.

Comenta Jean Allouch que asi entendida una escuela o una cierta comunidad analitica, sin ignorar el lazo
asociativo, no lo colocara en su fundamento. La apuesta estara en la relacién de cada uno al psicoandlisis,
de cada uno a su objeto, ya no distinguible del de otro y ordenando de este modo el colectivo.

Lo que alli ocurra no podria pensarse como pasando entre un analista y otro sino mediado por la relacion
de cada uno al psicoandlisis, 0 mejor dicho de cada uno al objeto. Aquello que alli se jugd o se juega
encuentra en este otro escenario un lugar con otros que no es solo de conversacion sino de intensidades
erdticas tramadas en rsi.

Allouch propone graficar asi ese lazo social:

La relacién de cada uno sera con un espacio comin en donde algo de su relacién al objeto podra encontrar
alli una practica que conviene a su erotica, un estilo- un estilo a suscitar - con otros. Comenta Allouch que
ese trozo de si queda alli como garantia, como rehén y precio del sacrificio que involucraria a cada uno en
caso de ruptura del lazo social asi constituido. Pequefio a irrecuperable cuyo localizacion esclareceria el
lazo entre el final de un andlisis y la pertenencia a una escuela, dibujando cierta erética que hace ruptura
con el ideal del ser UNO que acecha a la comunidad.

De ser asi podemos concluir que alli donde el sujeto se descubre convocado junto con otros para dejarse
trabajar por el psicoandlisis en una dimension colectiva ello trae ciertas implicancias. Por ejemplo, que deje
fluir su decir en lengua sucia, no exenta de rigurosidad, y con la que buscaré expresar las cuestiones que
vienen desde su practica y desde donde escuchara a algunos otros en la circulaciéon de un saber que no
deja de ser cuestionado porque situado por cierta verdad que resiste al saber.

Se abre aqui entonces la pregunta que Lacan le dirige a un tal Rappard en el Congreso de la EFP, de
1970, sobre la ensefianza: "planteado que el andlisis no es una iniciacion, seria interesante preguntarse en
qué participa de la instruccién. Sin duda uno se instruye en el analisis, instruirse siendo muy diferente a
recibir una informacion”.

Dejarse ensefiar por el andlisis

En el cierre de ese congreso Lacan intervino para problematizar la relacién supuesta entre ensefianza y
saber. Nada garantiza, cuando hay ensefianza a secas, que por alli circule un saber. La experiencia nos
dice que la pretensién de ensefiar puede incluso ser un obstaculo para aprender. Lo mismo podemos decir
de la informacion que se ha convertido en un rasgo distintivo de nuestra sociedad en detrimento de ese
otro que es el de la critica. Los saberes, sefiala Lacan, andan por ahi, informales y - al menos algunos- no
esperan que haya ensefianza para ser aprendidos.

Estableciendo una comparacién con la dupla analizante/analizado, Lacan interroga la dupla
ensefiante/ensefiado:"En cuanto al ensefiado... cada uno puede atestiguar cuando lo fue". Cada uno

www.acheronta.org Revista Acheronta (psicoanalisis y cultura)



Péagina 52 Acheronta n° 25 (diciembre 2008)

puede decir cuando recibié ensefianza. "Ensefiado”, dice, se responde en primera persona. Ese dia, por
ejemplo, Lacan atestigua que el congreso le ensefié algo sobre cierto des-ser 13 y agrega "que - como se
dice- algo les sea una ensefianza, no quiere decir que les haya hecho aprender algo de lo que resulte un
saber".

Notas
1J. Lacan, seminario Los escritos técnicos de Freud. La traduccién de esta frase es nuestra, 9.06.1954.

2 Cf. Al respecto Jean Allouch « Notas sobre las transcripciones de los seminarios, conferencias e intervenciones
orales de Jacques Lacan », Opacidades 4. Se aceptard también entonces la consecuencia que nos impone este caso: no
hay transcripcion por fuera de la posicion tedrica y subjetiva del que la establece, incluida la teoria y los prejuicios que
lo animan.

3 Titulo del seminario de Lacan sobre La transferencia...en su disparidad subjetiva"

4 Raquel Capurro, “La tirada de dados jamas abolira el azar", en Me cayé el veinte, n°® 9, México.

5 Raquel Capurro, Ibid.

6 Guy Le Gaufey "El psicoanalisis debatiéndose con la iniciacion”, Rev. Nacate, revista de psicoanalisis, elp, n® 0,
Montevideo, 2007.

7 Guy Le Gaufey, Ibid.

8 Guy Le Gaufey, "El no-todo de Lacan", Ed. Literales y Cuenco del plata, Bs. As., 2007.

9 Ibid., p. 139.
10 Ibid., p 141
11 Ibid., p. 138

12 Jean Allouch,";Soy alguien o qué?. Sobre la homosexualidad del lazo social”, Rev. Litoral, n° 30, Edelp, C6rdoba,
2000.

13 "Pour tout dire, ce congres m'a été un enseignement. Ca peut paraitre bien le cas de le dire, d'un Congreés sur
I'enseignement.”(lbid.)
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Um e Outros
Jacques Laberge

"Um e Outros" poderia servir de sub-titulo ao didlogo de Platdo, Parménides, texto instigante para o tema
De um analista a outro , de um analista a outros. Em "Proposi¢c8es sobre a causalidade psiquica" de 1946,
Lacan qualificava este diadlogo de "admiravel" (1966:193). E, no Seminario 19 ...Ou pior, ele convida os
interessados em "ocupar a posicao de analista" a "quebrar os dentes", trazendo "algo de si", na leitura do
Parménides (17.05.72).

O tradutor e comentarista Auguste Diés escreveu uma longa introducéo para a edicdo francesa. Em dado
momento, ele cita Isocrate que refere-se a divergéncia entre 0s antigos sofistas "sobre o nimero de seres":
"para algum, uma infinidade; para Empédocles, quatro; para ion, somente trés; para Alcme&o, somente
dois; para Parménides e Melissos, um; para Gorgias, absolutamente nenhum" (1974: 11).

O séabio idoso Parménides afirma o um, a unidade de cada idéia, mais do que propriamente um ser. O
guarentdo Zenao nega o multiplo, apoiando assim a tese do um. O jovem Socrates considera banal o
posicionamento de Zendo e anseia por um discurso "maravilhoso" sobre a maneira das formas, idéias,
(eidé em grego), "se entrelacarem em oposi¢des de mil maneiras" (1974:129¢e). Parménides assume a
tarefa, colocando varias hipoteses a partir de "se um € um", "se um é" e "se um nédo é". Ele indaga-se a
respeito das consequéncias de cada hipotese sobre o proprio um e sobre "os outros". Todas as hipéteses

sdo abordadas através de oposic¢des, entre outras, "semelhanga-nao semelhanca”, "igualdade-
desigualdade”, "movimento-imobilidade", "contato-ndo contato", "mais novo-mais velho". Estas diades tém,
conforme Lacan, a funcéo do "ponto de queda, ali onde tudo passa, onde tudo foge". Elas pressionam "a

forjar esta idéia do um da idéia, da forma, este um [...] inapreensivel" (21.06.72).

Ha tempo, Lacan diferenciava o um amor unificador, imaginario, do um, simbdlico, trago unario da
repeticdo. Aqui em ...Ou pior, ele sublinha no um de Platédo o real, o0 sem-sentido do "um" matematico. Dali,
ele parte para o um da excecao a castracgao, o pai, o "pelo menos um". Dizendo néo a castragéo, o pai, por
este dizer, faz "acontecer" o universal do homem submetido a castracdo. Na Ultima sessao, de 21.06.72,
Lacan questiona os defensores do lema "o ground é o corpao”. Ele os critica por desinteressar-se de
"observag6es sobre a ambiglidade total do universal, seja afirmativo ou negativo, e também do particular".
Para Lacan, o essencial em Freud, a sobredeterminacéo, acaba situando o "ground”, o fundamento, na
articulacao dos quatro elementos do discurso, o gozo falico,a verdade, o semblante e 0 mais-do-gozar.
Assim, o préprio um do corpo, alias "semblante do corpo”, é remetido a "outros" elementos, pois "néo é
articulavel sendo a partir do discurso". E o discurso analitico prop&e a interpretacéo, sendo "o analisante o
interpretante”, cabendo ao analista o lugar de semblante de a, "de-ser de ser o suporte, o dejeto, a
abjecao”, causa de um "nascer do dizer". A Ultima pagina de ste Semindrio volta ao tema do pai, este "pelo
menos um" dizendo ndo a castracado :"é em redor daquele que umnega (unie), que diz ndo, que pode
fundar-se, que deve fundar-se, que ndo pode sendo fundar-se tudo 0 que € universal.Mas quando
voltamos a raiz do corpo, se revalorizamos a palavra ‘irméo’, entramos vento em popa no nivel dos bons
sentimentos.[...] O que esta crescendo, ainda ndo percebido até suas Ultimas consequéncias e que,ele, se
enraiza no corpo, na fraternidade do corpo, é o racismo. Deste, ndo terminaram de ouvir falar!". Ora "o
primeiro surgido" é o discurso do mestre que consegue "pegar corpos” pelos "bons sentimentos", "pelos
afetos" . Ao contrério, o discurso do analista nos faz "irméos de nosso paciente, enquanto, como ele,
somos filhos do discurso”. O pai "que diz ndo" torna o dizer acontecimento. A diferenca sexual ndo é de
corpo, mas de referéncia toda ou nio-toda ao falo. E somente o dizer, acontecimento, que pode relativizar
a frase do texto "Joyce o sintoma": "deixemos o sintoma aquilo que é, um acontecimento de corpo"
(2001:569)."0 acontecimento néo se produz sendo na ordem do simbdlico. Nao ha acontecimento senéo
de dizer", lemos em Les non-dupes errent, (15.01.74).

O um recusa o ser

Lacan vai buscar no um de Platéo o grande aliado no questionamento ao ser (étre), a ontologia, ao
discurso do mestre (maitre) e sublinha a homofonia em francés entre maitre e m"étre. Oum é o
instrumento privilegiado para confrontar o ser : "Antes de Aristoteles, [...] o um ja havia falado [...] no
Parménides [...] quando diz o que ele tem a dizer, vemos para onde isso vai: em qualquer caso, a total
recusa de qualquer relagdo ao ser" (17.05.72).
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Na leitura do Parménides, Lacan destaca: "O ser, ele € um, sempre em todos 0s casos, mas que 0 um nao
saiba ser como ser, isso é perfeitamente demonstrado no Parménides. E bem historicamente de onde saiu
a funcado da existéncia [...] Ex-sistere, ndo se sustentar sendo de um fora que nao €, é bem disso que se
trata no um" (15.03.72) "Historicamente, esta no¢éo de existéncia ndo surgiu sendo com a intrusao do real
matematico como tal". "Real é que justamente, nem o verdadeiro, nem o sentido ali dominam" (17.05.72)
"O que constitui o um [...] € que ele ndo comeca sendo de sua falta (19.04.72). Parménides declara: "N&o
h& sendo o um a fazer um; ndo pode haver dois" (1974:149d). Isso serve para Lacan dizer : ha um, "ndo ha
dois", "ndo ha rapport sexual" (17.05.72). Ha um e ndo ha o ser como tal, ndo ha relagao sexual, ndo ha
propor¢do entre os sexos. "Tento fixar o que supre ao que chamei a impossibilidade de escrever a relagao
sexual, € bem na medida em que, [...] dois termos se confrontam, um sendo "existe" e o outro sendo "nao

existe" (19.04.72).

O desenrolar das hipoteses do texto de Platdo "permanece problematico de algum modo, um objeto de
escandalo”, deixando "o discurso universitario em apuros", afirma Lacan. Ele destaca o "carater nao
histérico" do texto, - a histdria é cheia de sentido - e reconhece neste didlogo de Platdo "algum primeiro
assento de um discurso propriamente analitico ". "Estando no nivel da producao”, o significante um oferece
a "oportunidade de centrar muito precisamente ndo sobre o nimero mas sobre o significante um"
(19.04.72). De fato, a leitura deste didlogo de Platdo serve de inspiracdo para a pratica analitica :
"Trabalhando o Parménides [...] o real matematico [..] aproximando-se deste real [...] isso permitiria ao
analista interpretar, renovar o sentido, dizer coisas, deste fato, um pouco menos curto-circuitadas" (17.
05.72). Comparados aos "significantes sexuais", os "significantes matematicos" "detém um estatuto que
morde de outro modo sobre o real" (15-12-71).

Algo novo surge na posi¢ao subjetiva do analisante, por exemplo, quando ele termina sublinhando a
repeticdo do nimero 3 em seus desastres escolares e amorosos. O terceiro ano desastroso do colégio, da
faculdade, do namoro e do casamento remetia aos 3 anos de idade, época do trauma causado pelo
nascimento do irmao.

Umnegar e outros

Os interlocutores do "um" Parménides, isto €, "os outros", esperavam uma demonstracdo em redor de
algum objeto real. Parménides vai mais além do esperado, mostrando o real da idéia, da forma, mais real
de que algum objeto, pois remete ao real do um, do ndo-sentido, em detrimento do ser, do ser pleno de
sentido.

Gostaria de sublinhar aqui o seguinte: a primeira hipétese, "o um é um" domina o debate, pois é seguida
de quatro hipdteses sobre "o um é" e de quatro hipdteses sobre "o um ndo é ". Assim, "o um é um"
enquadra dois conjuntos "o um €" e "o um néo é". Neste aspecto e mais do que o préprio Lacan imaginava,
o Parménides de Platdo anunciava as férmulas da sexuacdo. Destacando o necessario de escrever a
referéncia ao falo por ser impossivel a escrita da relagédo sexual, estas férmulas nos mostram dois
conjuntos, o primeiro, fechado, em que "o um é" submetido a castracéo e o segundo, aberto, onde "o um

nao é" todo submetido a castracgao.

Temos o Um em oposi¢éo ndo ao Outro, pois ndo ha propriamente o Outro, A mulher, mas em oposicéo a
outros, as mulheres, uma a uma, que Lacan chama "um a menos". Alias, o leitor do Parménides constata
que Platdo opde o0 um ndo a outro, mas a outros. Cabe ao plural "outros" a oposicdo prépria ao um
singular.

De vez em quando, Lacan afirma estar no lugar do analisante. Em ... ou Pior, ele diz : "estou no lugar, o
mesmo e nisso € lugar de ensino, estou no lugar do analisante” (8.03.72). Neste lugar, ele esta procurando
um significante que morde sobre o real. Freud era atento a novidade trazida por cada analisante, que,
afinal, podia ensinar ao analista. Lacan denuncia a resisténcia do analista usando o préprio saber como
obstéaculo ao saber novo do analisante. Nos Ultimos Seminarios, ele convida a "inventar" com James Joyce
e, em L’Insu, pergunta: "Por que néo tentar formular um significante que teria contrariamente ao uso que
se faz habitualmente, que teria um efeito? [...] um significante novo" (17.05.77). Aqui, em ...Ou pior, a
posicéo ensinante de analisante, de falante, leva Lacan a procurar, via Parménides, um significante novo
que "morde sobre o real".
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Isso comega com o titulo ...Ou Pior. Falta algo no titulo? Os trés pontos representam a propria falta. Lacan
refere-se ao "lugar vazio", "a nica maneira de dizer algo com a linguagem" (8.12.71). Assim, o titulo
poderia ser "a falta ou pior". Mas, como o um "ndo comeca sendo de sua falta", o menos um (a falta) se
revela necessério ao surgimento do um. E Lacan pergunta: "o que ocupa este lugar vazio"? E responde
"forcosamente um verbo [...] mas € um verbo elidido pelos trés pontos" (8.12.71). Logo depois, lemos: "O
verbo na ocasido, néo é dificil a encontrar, basta virar a letra que comeca o termo ‘pire, ¢a fait dire™.O
verbo é dizer. "Dizer ou pior" pode ser um 6timo titulo. Mas dizer ndo corresponde a um significante novo
mordendo sobre o real. A indagacao do inicio da primeira sessao do Seminario pode estimular o leitor a ir
além, a reviver o ambiente de inquérito policial digno da "carta roubada”, la lettre volée, que serve de
abertura ao livro Escritos. Que significante pode ser criado por este "dizer"? De dizer, passa-se ao "dizer
nao", ao "pelo menos um" que diz ndo a castragéo, o pai. Via imaginario, o um une (unit na lingua
francesa). O verbo unir € o mesmo nas linguas latinas. A partir deste verbo, Lacan inventa "unier”,
umnegar : "pode-se criar umnegar". Mas ele faz uma ressalva : "um que diz que néo , isso ndo equivale em
tudo a negar"(14.06.72). E um negar dobrado por um dizer.Assim, abrindo ao surgimento do um, a falta
permitiria reescrever o titulo do Seminario 19 “...unier ou pire", "...umnegar ou pior". No comeco do
Seminario, o verbo elidido no titulo é "dizer", dizer sobre a néo relacdo sexual. Dizer ou pior (dire ou pire).
Este dizer abre ao "dizer ndo", e entdo ao um que diz ndo. Pelo fim do Seminario, o falante, o analisante
Lacan transforma um "dizer ndo" em significante, unier, umnegar.

O analista ndo se autoriza sendo dele mesmo e de alguns outros

O titulo da revista Acheronta 25, De um analista ao outro, pode deslizar para a famosa frase de Lacan "O
psicanalista ndo se autoriza sendo dele-mesmo"” (9.10.67) "e de alguns outros” (9.04.74). A expressao "so
se autoriza por ele-mesmo" seria a tradugdo de "s"autorise seulement de lui-méme". Ora a frase em
francés é mais sutil, mais reticente : "Le psychanalyste ne s'autorise que de lui-méme", "ndo se autoriza
sendo dele-mesmo"”. Na época, esta declaracdo representava uma ruptura com a instituicao
tradicional,detentora exclusiva da autorizac@o de analistas. A frase de Lacan poderia ser aproximada de
uma outra dele em 21.06.64, embora situada em registro diferente : "Fundo - tdo sozinho quanto sempre
fui em minha rela¢é@o a causa psicanalitica- a Escola francesa de psicanalise". Presente no momento do
Ato de fundacéo, René Major fala de uma "encenagédo" pois os presentes ouvem a voz de Lacan num
gravador e, logo depois, 0 véem em "brusco aparecimento em carne e osso" (Didier-Weill, 2007:212) . O
analista ndo se autoriza sendo dele mesmo e de alguns outros. O "um" analista ndo deixa de ser dividido
entre praticar a andlise e teoriza-la. E o analista Lacan, autorizando-se a fundar uma escola, aparece
dividido entre voz e corpo. A presenca de muitos analistas na casa de Frangois Perrier no momento da
Fundacéo da Escola testemunhava de um dizer que é "acontecimento” neste Ato de um "fundo t&o
sozinho". A solidao necesséria & autorizacéo e a fundacéo ndo exclui os outros. Pelo contrario. E precisa-
se de um autorizar-se para ser fundador.

O Seminério ...Ou Pior nos revela o analista Lacan néo se autorizando sendo dele-mesmo e de alguns
outros, o mais antigo destes outros sendo o sabio Parménides de Platdo.

O Parménides sublinha o um e "o que ele tem a dizer", levando "a total recusa de qualquer relagéo ao ser"
(17.05.72). Entre um analista e outros, ndo se trata de uma relacdo de ser. J& em "Funcéo e campo da fala
e da linguagem", Lacan questionava o ser do analista como critério do trabalho analitico (1966:243 e 249).
Considerado o primeiro assento do discurso analitico, o Parménides de Platdo encaminha a producéo do
um, a producéo de um analista. Sobre o0 passe, Lacan afirma : "Qualquer acesso ao titulo de analista da
Escola é em primeiro lugar contribuicéo efetiva ao progresso da teoria psicanalitica" (Ecole Freudienne de
Paris, Annuaire 1977:19). Isto é, o passe nao é o fim da andlise, mas a producéo provocada por este fim. E
este "passe" de Lacan — elaborar algo que faz avancar a psicanalise - ndo funciona em redor do ser, mas
do um, da producédo do um.

Para qualquer "um" analista em rela¢é@o a outros chamados analistas da transmisséo, do passe ou da
supervisao, ndo se trata de uma relacdo de ser . Trata-se de algum um, algo Unico, de determinado
analista. E propriamente, via Parménides, o um recusa qualquer relacdo de ser.

Ha uma nota de Lacan, em 1975, sobre "...Ou pior". Em dado momento, ele critica a confusao entre ‘ser e
um’ nas abordagens de Plotino e de Leibniz (2001:547). Em Una lectura del Parménides de 13.01.94,
Michel Sauval questiona a continuacéo desta confusdo em certa abordagem psicanalitica de hoje. De fato,
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se evocarmos a homofonia francesa "étre-m’étre" (ser-mestre), o passe considerado relacdo de ser

pertenceria ao discurso do mestre.

Lacan nos convidou a "quebrar os dentes" na leitura do Parménides. E o quebrar os dentes ndo deixa de
sugerir algum tipo de incorporacgao”. Se ndo for incorporagao do um, ...é pior.
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Como fazer um psicanalista amador?
Sonia Leite

Ha alguns anos atras assisti a uma exposicao das aquarelas de Roland Barthes. Além da surpresa, ao
descobrir esta outra faceta criadora do importante pensador francés, chamou-me especialmente a atencéo
0 sugestivo titulo dado a exposicdo: Artista Amador.

De imediato, o significante amador conduziu-me ao sentido instituido em nossa cultura, ou seja, de alguém
que entende superficialmente de alguma coisa e que aponta, simultaneamente, para uma situacdo social
nao muito valorizada. O surpreendente, no entanto, foi 0 modo pouco usual que Barthes resgatou a idéia.

Destaca que, amador, do latim amatore, é aquele que ama o que faz, isto €, o amante que se dedica a
uma arte ou oficio por prazer, e que visa tdo-somente ao gozo do fazer, sem se mover pela necessidade
de expor o produto acabado ou impor a imagem publica do artista. Por causa desse vinculo peculiar,
ressalta ele, 0 amador acaba por se transformar na coisa amada.

A partir disso uma idéia se me impés, a do psicanalista amador, da qual o percurso freudiano nos deu um
verdadeiro testemunho. Com efeito, o processo de transformacgédo na coisa amada (a psicandlise) que nos
foi legado pelo percurso freudiano esta claramente delineado no pds-escrito ao seu estudo autobiogréfico,
na passagem em que ele afirma o entrelacamento irredutivel entre a histéria de sua vida e a histéria da
psicanalise, destacando o fato de que sua vida so6 interessaria em suas relagées com a psicanalise
(FREUD, 1935).

Mais recentemente, essa idéia ressurgiu, quando assistia a uma entrevista do poeta brasileiro Ferreira
Gullar. Ele se referia a poesia como o lugar de transformacédo do banal, no sublime. Afirma: A poesia
emerge, ela é surpresa. Eu aprendo fazendo. Considera, a seguir, que as artes, em geral, possibilitam a
expressdo do indizivel e, por isso, hdo poderia existir um poeta profissiona |. Surpreendo-me a cada dia,
prossegue, com o fato de ter conseguido sobreviver dessa arte.

Desta vez me veio a lembranca a recomendacao freudiana de tomar cada caso como se fosse o primeiro
indicando que a escuta analitica ndo se sustenta em nenhum acumulo do saber e, muito menos, numa
mera aplicagdo tedrica, mas na capacidade do analista se surpreender com a fala do analisante.

Um psicanalista amador, nessa 6tica, pode ser pensado também como um entusiasta, isto €, alguém que
ainda mantém o frescor da entrada em um determinado campo da experiéncia humana. Efetivamente, a
palavra grega enthousiasmas, refere-se a um estado de exaltacdo, que se caracteriza por um sair de si
mesmo por inspiracao divina o que indica ai uma relacdo vital com o que Lacan denominou o Real.

Esta questao ele o expressa, no texto de 1973, Nota italiana, ao articular a possibilidade da passagem de
analisante a analista ao crivo deste ser um rebotalho da humanidade. Indica que, se ele nao é levado ao
entusiasmo, é bem possivel que tenha havido anélise, mas analista, nenhuma chance (LACAN, 1973,
p.313).

Tais pontuacdes, por sua vez, levaram-me a pensar que uma das formas contemporaneas de resisténcia a
psicanélise se expressa, exatamente, em torno da teméatica da profissionalizacéo do psicanalista. ¢, O
amador ndo seria 0 avesso do expert, isto &, do especialista ou técnico que domina um determinado
saber, numa &rea especifica?

O essencial da psicanalise se encontra no fato de o proprio campo sofrer os efeitos da castragdo e da
presenca do Real, ndo havendo, possibilidade de um dominio do saber ai implicado. O que se destaca,
como indica Lacan (1964, p.119), no Seminario 11, é que a arte de escutar — que delineia a presenca do
analista — equivale quase a de bem dizer, na qual o analisante é convocado, pois, a situacdo do desejo
esta profundamente marcada, unida, a uma funcao da linguagem, a uma certa relagdo do sujeito ao
significante que se apresenta, exemplarmente, na evocagado poética.
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A questdo é a de como sustentar esta arte da escuta que viabiliza, em ultima instancia, a existéncia do
préprio campo psicanalitico.

O titulo do trabalho, Como fazer um psicanalista amador? se reporta ao tema da transmissao no campo
psicanalitico e da fungdo da Escola de Psicanalise no trabalho de sustentagcéo da presenca do analista e,
consequentemente, da experiéncia do inconsciente.

Desejo original: desejo de Freud

Quanto ao desejo de Freud, afirma Lacan (1964, p.20), cologuei-o num nivel mais elevado. Eu disse que o
campo freudiano da pratica analitica permanecia na dependéncia de certo desejo original que tem sempre
papel ambiguo, mas prevalente, na transmissdo da psicanalise. Nao se trata aqui de um desejo em
posicdo de subjetividade, esclarece Lacan, mas do desejo em posi¢céo de objeto.

Esta posicdo se explicita naquilo que Cottet (1982) denomina de paixao freudiana pelo real. Paixdo que
sustentou o criador da psicandlise na construgédo do campo psicanalitico, fazendo-o avancar para além do
campo médico de sua época e, consequentemente, da politica dos bens sociais instituidos

A paixao freudiana pelo real pode ser pensada tendo-se em vista a presenca ininterrupta, ao longo de sua
obra, de uma busca orientada, ndo em direcéo a um inicio, no sentido classico da anamnese, mas em
direcdo a uma origem. Na realidade é a prépria idéia de origem que se transforma, quando da passagem
da teoria da seducéo para a teoria da fantasia. Apos o abandono da "neurdética”, as pesquisas
freudianas orientam-se para um real, independentemente do fatico. Na teoria da fantasia, é a narragdo, a
ficcdo, o mito que adquirem valor de verdade suplementar e fornecem indices do real a (des)cobrir, pois,
sendo o real o impossivel, 0 que se resgata séo fragmentos da realidade reordenados pelo véu da fantasia
(LEITE, 2006).

Aqui, encontra-se a definicao de praxis, ou seja, uma acao humana que viabiliza o tratamento do real pelo
simbdélico. De maneira similar a experiéncia estética, a experiéncia freudiana originaria e,
conseqlientemente, cada nova experiéncia psicanalitica, assume os contornos de uma revelagao, isto é,
um des-velar, uma retirada de véus, um reencontro com o real mobilizador de uma re-escritura.

O que importa destacar € que o nucleo da experiéncia psicanalitica, enquanto passagem de analisante a
analista, envolve uma repeticdo simbdlica do percurso freudiano. Ou seja, o que ai retorna € o real
enquanto impossivel delineando-se uma repeti¢cdo que se inscreve na historia do campo psicanalitico.

A estrutura do campo psicanalitico e a funcédo da Escola

No trabalho intitulado, O mito individual do neur6tico, Lacan (1953, p.46) faz a seguinte afirmacéo: A
psicanalise, devo lembrar em predmbulo, é uma disciplina que, no conjunto das ciéncias, se apresenta com
uma posigédo verdadeiramente particular(...) Prossegue dizendo, que ela ndo é propriamente falando uma
ciéncia, mas também né&o é simplesmente uma arte, como se costuma dizer, se entendermos esta Ultima
como uma técnica, um método operacional. Mas ndo € um erro, indica, se empregarmos esta palavra, uma
arte, no sentido em que se empregava na ldade Média, quando se falava de artes liberais.(LACAN, 1953,
p.46). Considera, de forma radical, que, na atualidade, a psicandlise pode ser considerada a Unica
disciplina comparéavel a estas artes.

O conceito de artes liberais é oriundo do periodo classico (Antiguidade Classica) mas, a sua diviséo e
estabilidade ocorrera, efetivamente, na Idade Média. As artes liberais sdo compostas de sete disciplinas
cuja funcéo é, prioritariamente, a formagéo de um homem livre, de um livre pensador. As artes liberais
desligadas de toda preocupacéo profissional e utilitarista se contrapunham as chamadas artes mecéanicas,
ou seja, as disciplinas cujo objetivo seria a atividade pratica.

Para prover esta formacéo, as artes liberais eram divididas em Trivium e Quadrivium. O Trivium
compunha-se das trés artes da linguagem (a logica, a gramatica, e a retdrica) que visava o "treino da
mente" para o estudo da matéria e do espirito, ou seja, do que se chamava a substancia mesma da
realidade. O Quadrivium, por sua vez, viabilizaria o estudo cientifico através das quatro artes da
guantidade, pertinentes a matéria (a aritmética, a musica, a geometria e a astronomia). Estas disciplinas

Revista Acheronta (psicoanalisis y cultura) www.acheronta.org



Acheronta n° 25 (diciembre 2008) Péagina 59

seriam o fundamento de todo e qualquer estudo superior na época Medieval, pois as sete artes liberais
visavam um tipo de transmisséo cujo foco era o aprimoramento da mente, capacitando-a para a criagdo de
idéias. O que chama a atencgéo € que Lacan, ao longo de sua obra, de um modo ou de outro manteve a
referéncia a estas sete artes para sustentar o ensino e a transmisséo da psicanalise.

O que ele coloca em destaque, ao aproximar as artes liberais da psicandlise é o fato de que ambas
sustentariam em primeiro plano aquilo que se pode chamar uma rela¢do fundamental da medida do
homem consigo mesmo (LACAN, 1953, p.46). Relacao ciclica que ndo se esgota jamais e que comporta,
por exceléncia, o uso da linguagem e da palavra.

E por isso que a experiéncia psicanalitica ndo € objetivavel, no sentido que o s&o as ciéncias. Por outro
lado, é na ordem mitica, tragica e ficcional que se encontram as formas discursivas capazes de viabilizar
um valor de verdade, ao caminho percorrido pelo analisante durante o trabalho analitico.

Trata-se de uma posicao especial ocupada pela psicandlise que se deve ao fato de que o analista é parte
indissociavel da estrutura, ou, como afirma Lacan (1964, p.121), A presenca do analista é ela propria uma
manifesta¢do do inconsciente. Manifesta¢do que se traduz em uma pulsacéo temporal, que s se abre
para, imediatamente, se tornar a fechar. O ritmo e o movimento, préprio a manifestacao do inconsciente,
que caracteriza a estrutura da experiéncia psicanalitica se inscreve na tessitura do campo psicanalitico. E
€, por isso, que testemunhamos de tempos em tempos a emergéncia das resisténcias a psicanalise, nao
s6 na clinica, mas, também, no campo psicanalitico.

Indica-se ai que se, do lado do analisante, é necessaria a assun¢ao de uma responsabilidade por aquilo
que o determina, isto é, o inconsciente, do lado do analista, uma outra tarefa se apresenta, como resultado
de uma passagem que se produz em sua andlise, da qual ele ndo deve recuar, qual seja, a
responsabilidade pela psicanalise no mundo.

Tendo isso em vista, Lacan, na década de 50, envereda em uma critica a institucionalizacdo da
psicanalise, insistindo dai por diante na idéia da construcdo de condi¢des institucionais que viabilizem a
existéncia de uma Escola fundamentada na psicandlise em intensao, ou seja, na experiéncia psicanalitica.
Trata-se de um verdadeiro resgate do movimento psicanalitico, tal como nomeado por Freud (1914),
paralisado em funcéo da institucionalizacdo da psicanalise.

Conclui-se, assim, que a existéncia da Escola de Lacan é impensavel quando desvinculada da questéo:
como transmitir a experiéncia do inconsciente insistindo em uma continuidade entre experiéncia e
instituico psicanalitica? E essa perspectiva que vai permitir uma transmiss&o que néo se sustente
unicamente no recalque e que tenha como efeito dois principios fundamentais para a permanéncia do
campo psicanalitico (JULIAN, 2006) :

e 12- Aexperiéncia ndo cessa de (re)fundar a teoria, mas para isso é necessario escutar
cada novo analisante como se fosse o primeiro e tomar cada nova sessdo como se fosse a
Unica;

e 22- A experiéncia sustenta a presenca do psicanalista no ambito puablico.

O segundo principio aponta para o fato de que o analista (re)constréi seu lugar no mundo no confronto com
as outras ciéncias (medicina, psiquiatria, sociologia, etc) que teriam como funcao colocar a prova o desejo
pela psicanalise.

Cabe, entéo, retomar o titulo deste trabalho indagando como construir um lugar em que o desejo de Freud
seja continuamente re-experimentado e onde o analisante possa ndo so fazer o luto de seu analista, como
compartilhar sua experiéncia com analistas transformados em seus pares.

Acreditar na possibilidade de transmisséo da psicanalise, por uma via diferente da do recalque, faz da
Escola o l6cus de experimentacdo permanente, ou seja, refugio (LACAN, 1964a) capaz de acolher o
mal-estar que emerge do encontro com as diferengas e com 0 ndo-saber radical. Nesse sentido o passe,
mais do que um dispositivo institucional deve ser tomado como um significante indicador da experiéncia do
despertar, do encontro fugas com a Outra coisa, que podera emergir em diferentes situagfes
institucionais (seminarios, supervisao, etc) viabilizando, na Escola, o retornar-se um psicanalista amador.
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Para finalizar resgato a provocac¢éo de Lacan lan¢cada no seu artigo, Funcdo e campo da fala e da
linguagem, de 1953a: (...) manifestaria a psicanalise uma ambi¢do desmedida ao aplicar seus principios a
sua proépria corporacao (...)?

Notas:

Trabalho apresentado na V11 Jornada Brasileira de Convergéncia, em 5 de maio de 2007, no Rio de Janeiro, Brasil.
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Palabras al viento
Ricardo Landeira
Las formaciones de los analistas
Nos pasamos dandole forma al analista, formandolo, y eso por si no anda.
Recuerdo una historia del fildsofo hindd contemporaneo Siniti Kunar Chatter;ji:

"Los cinco hombres son ciegos y tocan a un elefante. Cada uno, claro esta, pone las manos en un
pedazo diferente. Cada uno queda convencido de haber tocado aquello de que lo informan sus
manos. Asi uno cree que hay una columna, otro una serpiente, otro una piedra pulida, el cuarto
una pared y el quinto un cepillo con mango flexible, segin hayan palpado la pata, la trompa, el
colmillo, el cuerpo y la cola del elefante".

¢, Serd mas dificil reconocer a un analista?, ¢ quién no sabe como es un analista al tenerlo a mano?

Para eso estd la intuitio, esa con la que apriorizamos una estética a través de nuestra mirada, y desde
donde certiz-ficamos quienes se "acomodan” a lo que hay que ser.

Esto nos lleva a los juegos de prestancia y a su consecuencia la "invidia"; porque la forma siempre plena
con la que podemos reconocer al otro y hacernos reconocer, tiene como consecuencia un amor-odio sin
limite. Con el desesperado amor de transferencia que forma al analista, ahi donde lo imposible del discurso
no se soporta: "un analista es. . . ."

En esta linea de pensamiento, seguramente: ". . .o que otro"; con lo que el aparecer en defecto de alguien
gue llena la condicion no es otra cosa que insertarnos como minusvalidos en una serie donde alguien
figura su razdn. Caida del lugar esa figura, pondremos alguna otra, que nos permita seguir seria(lymente
tras una buena formacion.

Pienso que cuando Lacan nos dijo en "Sobre la experiencia del pase": "Habria que saber reparar en las
cosas de las que no hablo: nunca hablé de formacion analitica, hablé de formaciones del inconsciente. No
hay formacion analitica" apuntd a sacudir nuestro pre-juicio: ya que eso con que nos hizo sefia —cuando
antes nos habl6 efectivamente de formacion analitica- en realidad se trataba de formaciones del
inconsciente: porque si s6lo nos hubiera hablado de formaciones del inconsciente, nuestra buena forma
nos hubiera tapado la oreja, y no llegariamos a escuchar que implicaba al analista.

Lo que dije, esto no camina y hace sintoma, también en las formaciones de los analistas.

Sabemos que la transmisidn del psicoanalisis tiene otras dimensiones. Esto generalmente lo "sabemos" un
poco después, y ademas corremos el riesgo de olvidarnos, al menos asi es mi experiencia. Este olvido del
que hablo es muy especial, ya que al trabajar con otros analistas nos engrupimos, en eso que llaman los
efectos de grupo.

Las instituciones

Pero deciamos que hay otras dimensiones en torno a la transmision, y la cuestién es ¢,qué es lo que
predomina en cada momento en una institucién?, ¢como articular los efectos que planteabamos —que por
otra parte no se pueden domefiar totalmente- con la realizacion de una extension del psicoanalisis que siga
produciendo a partir de nuestros(s) analisis?

El llamado psicoanalisis en extension se extiende en el tiempo de manera tal que para cada uno de
nosotros hay tiempos de conclusién, de precipitacion —oral y escrita- y esos tiempos, que son légicos, se
dan a su vez en instituciones que tienen también sus tiempos légicos para crear discursivamente espacios
que posibiliten la efectivizacién de los primeros.
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Y en este lapsus, el malentendido marca lo que no tiene cabida; que va a reaparecer como pueda,
generalmente lo hace como incremento de la demanda, de amor-odio por supuesto, de reconocimiento
ante alguien que no es cualquiera; de cualquier forma la consecuencia es el malestar de la cultura
analitica. Que se incrementa cuando el que figura como maestro acepta la demanda y reparte certificados.

Creo que no hay que formar al analista, se trata de anudar.

Es de sutura y de empalme de lo que se trata en un andlisis, nos dice Lacan en "Le Sinthome", en donde el
deseo del analista en juego en cada cura es lo que sostiene a los tres, y lo hace el tiempo necesario
mientras se produce la escritura, la transmutacion del significante en letra, la letra litoralizando el goce.

Si el andlisis despierta el hombre es porque lo lleva a su cita con la falta, y esta falta de objeto que causa el
deseo la produce el analista al escribir con su decir. El analista anuda al escribir en la clinica.

Y en la institucion, en la transferencia que sostenemos con los otros analistas, nos remite al encuentro con
una letra que nos implica, y que también guarda para nosotros una cierta familiaridad...

Asi construimos una institucién, transferencialmente. No hay otro modo, y estas transferencias dicen de los
analisis que las posibilitan. Si Lacan insistia en el pase institucional, es porque debemos estar advertidos
de qué modo un analista esta enredado en su sintoma, de qué manera produjo su letra, su anudamiento.

Solo esta escritura al hacerse transmisible va a articular de un modo diferente las transferencias en juego.

Tiempo de una letra, que la institucién debe posibilitar, para que no sea insoportable la relacion entre
analistas. Gramatica que no es cualquiera, y que por tener que ver con nuestro deseo, como corresponde,
éticamente vamos de defender.

La "Frérocité"

Y en este punto no nos tenemos que olvidar lo que la psicoanalista francesa Marie-Magdeleine Chatel
logré plasmar en un neologismo la "frérocité". Condensacion de hermano y ferocidad. Esto que ella
presenta en 1990, cuando la prensa parisina en vista de lo que sucedia entre los analistas llamé "un odio
fratricida entre psicoanalistas" por lo que sucedia una vez muerto Lacan.

Esta "frérocité", la ferocidad en la relacién fratricida, que surge ahi mismo donde el otro, ese semejante, o
falso semejante, nos recuerda el rasgo comun, a la vez que lo que me falta. Ahi mismo, donde surge el
lugar imaginario del deseo, como dice Lacan en el seminario "La identificacién": cuando habla de la imagen
del otro como estructurante, "ese es el punto de nacimiento del deseo: es mi imagen en el sentido donde la
imagen de que se trata es fundadora de mi deseo" (reunién del 14.3.62)

Ahi donde basculamos entre la prueba de la intrusion del otro a la chance de la rivalidad, modulando el
odio destructivo en agresividad competitiva.

Y lo que quiero destacar es que es que el goce de los celos, la "Jalouissance" como dice Lacan en
"Encore”, que me atrevo a traducir como "goceloso" experimentada a la vista del hermano, no es vivida
s6lo en tiempos de la infancia, en los tiempos donde se constituye el Yo. Ella vuelve de manera privilegiada
para cada uno a través de encuentros donde el deseo es visto en el otro bajo la figura del traidor, o
también aquella de la otra dama como plantea M-M Chatel.

Les hablo de situaciones donde este goce hace barrera al deseo propio. Y los hermanos de los que hablo,
se extiende a otros "hermanos”, los hermanos de fe, de armas, de raza, de piel, los colegas, para no
olvidarnos de lo que nos pasa.

¢Porqué nos sucede esto?

Porque el goceloso es una resonancia de la suposicion del goce del otro, un goce que mata. La cuestion es
¢,coémo buscar una salida de esta paranoia con "los hermanos”, que no sea dandoles un golpe?
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Cuando aparece la "frérocité", no hay ninguna duda de que ella es la consecuencia de una certeza. Ahi
donde la falta esta en funcién de lo que goza el otro y ademas, creemos nos pertenece. Nos falta lo que el
otro tiene, ahi tienen en su maxima potencia a la envidia. Porque pensamos que el otro finalmente nos ha
sacado el lugar que teniamos ante el amor del Otro, y porque no, ya que he tenido muchos casos en este
sentido, también ante el odio del Otro. Esta en juego el reconocimiento, mejor aun, los reconocimientos
que se producen en la red transferencial.

Quiero acé hacer una puntualizacién importante que no he encontrado en los textos de Lacan, ante la
pregunta ¢qué es un hermano?, no hay una respuesta automatica, desencadenada sélo por la presencia
del otro, sino que la clave, la respuesta a esta tan importante pregunta, nunca deja de venir desde el lugar
del Otro. Por lo que planteo que la relacion entre hermanos nunca es dual, salvo en la locura, pues desde
el Otro, siempre se nos ubica o desubica de ese lugar que tenemos. Buscamos entonces en el Otro, la
respuesta a ¢ qué es un hermano? La respuesta que recibamos no va a ser sin consecuencias. Y esto nos
puede suceder, alin cuando esto no lo hayamos vivido con nuestros hermanos y luego desplazado a otros,
porque también por identificacion podemos realizarlo.

Los monos y los hermanos

Les voy a contar una experiencia que se realizd. La conozco como "Los monos y las bananas", pero bien
podria ser "los monos y los hermanos". Al principio me divirtié conocerla, luego le encontré algo siniestro.

Un grupo de cientificos colocé cinco monos en una jaula, en cuyo centro colocaron una escalera 'y,
sobre ella, un monton de bananas. Cuando un mono subia la escalera para agarrar las bananas,
los cientificos lanzaban un chorro de agua fria sobre los que quedaban en el suelo.

Después de algun tiempo, cuando un mono iba a subir la escalera, los otros lo agarraban a palos.
Pasado alguin tiempo mas, ningln mono subia la escalera, a pesar de la tentacién de las bananas.
Entonces, los cientificos sustituyeron uno de los monos. La primera cosa que hizo fue subir la
escalera, siendo rapidamente bajado por los otros, quienes le pegaron. Después de algunas
palizas, el nuevo integrante del grupo ya no subié mas la escalera.

Un segundo mono fue sustituido, y ocurrié lo mismo. El primer sustituto participé con entusiasmo
de la paliza al novato. Un tercero fue cambiado, y se repiti6 el hecho. El cuarto y finalmente, el
ultimo de los veteranos fue sustituido.

Los cientificos quedaron, entonces, con un grupo de cinco monos que, aln cuando nunca
recibieron un bafio de agua fria, continuaban golpeando a aquel que intentase llegar a las
bananas.

Si fuese posible preguntar a alguno de ellos por qué le pegaban a quien intentase subir la escalera,
con certeza la respuesta seria: "No s€, las cosas siempre se han hecho asi, aqui. . ."

¢Les parece conocido?, como dijo Albert Einstein, "Es mas facil desintegrar un atomo que un pre-
concepto”. O en nuestro idioma lacaniano, repetimos por identificacion la matriz en la cual esté inserto el
Otro.

Punto de encuentro con lo que vemos en el otro, y una identificacion a ese rasgo. Entonces, la "frérocité"
también se trasmite, sin palabras, cuando aquel que ubicamos como el Otro y nos identificamos, es
tomado en su rasgo de "hermano feroz".

La escuela
Los analistas también intercambiamos la letra del psicoandlisis, y esto hace a la transmision.
No hay LA institucién, hay instituciones que, con sus diferencias, se las arreglan como pueden.

Digo que ellas son irremediables, y en esto, valen a la vez, todos los sentidos de esta palabra.
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Un analista, cotidianamente, necesita decir qué clinica es la que soporta, y se lo dice a otros analistas, eso
hace al objeto de una institucion.

Ahora bien, que tengamos una institucién no quiere decir que haya escuela. Aunque asi nominemos a la
institucion.

Cuando Lacan vino a América a ver lo que se transmitio por lo escrito, habia algo que él ya sabia: sabia
gue eso se transmite por lo escrito. Y lo sabia por el mismo, acaso ¢ el texto de Freud no fue un dmbito
discursivo que para Lacan hizo escuela? ¢ O es que creemos que los limites de una institucion marcan los
limites de lo que hace escuela? Preguntémonos esto de otra manera: ¢ cudl es el adentro y el afuera de
una institucion?

Les digo rapidamente lo que pienso: si un analisis es el ambito donde se produce un analista, y solo ahi,
razon por la que un andlisis es didactico, me atrevo a plantear, basado en mi experiencia, que sélo el
escrito hace escuela, aun cuando sus consecuencias se paseen por las instituciones.

Esto tampoco es nuevo, interroguémonos en nuestro propio decir: al nominarnos freudianos o lacanianos,
y al hacerlo también con nuestras instituciones, habiendo sigo nuestra relacion a Freud y a Lacan a través
de sus textos ¢,no estamos afirmando que para hacer escuela, entre analistas, basta el escrito?

Lo que no quita que con el autor se nos antojen otras relaciones.

Este significante que recogimos, el de lacanoamericanos, fue pensado como metafora de lectores, porque
como lectores nos ubicamos ante el texto del maestro, y porque éste asi lo reconocié, nombrandonos.

Esto es asi, somos lectores; no vamos a encontrar dentro de las instituciones por diferentes que sean otra
cosa que analistas lectores, por la misma posicion ante los textos que hacen escuela. Y si en la institucion
la cosa funciona, marcha bien, estos analistas también escriben.

Ahi es cuando nos damos cuenta de que no todo escrito hace escuela.

Si la lengua so6lo es eficaz cuando pasa al escrito, y se aceptamos también que éste tiene que tener
determinadas caracteristicas para hacer escuela, no podemos sino concluir que lo que hace escuela no
tiene necesidad de tutores, ni de jerarquias que lo gobiernen, ya que se va a producir alli donde pueda.

Muerto Lacan, el maestro, estamos en el tiempo en que florecen instituciones que parodian escuelas, y
maestros que juran encarnar la verdad de un texto, el que, ademas, es de otro.

Al ente le sigue siendo necesario el tiempo de hacerse para ser.

Destaco al Lacan que dijo: "no soy un poeta, sino un poema, y que se escribe, aunque lleve trazas de ser
sujeto”, posicién ética que digo a mi manera: no hay que formar al analista, se trata de no ceder en la
produccién de nuestra letra, esa es la apuesta.

Lo que el analista desea

Para ello esta lo que el analista desea. Eso que es consecuencia de su andlisis. Pienso que en esto no
deja de estar en juego el anudamiento del deseo en la estructura y lo que es la experiencia de sostén del
deseo para su realizacion.

El deseo puede operar al anudar no como sostén de la estructura sino como enlace, y al hacerse lazo con
los otros, mantenerse, a la vez que nombrarse. Es un abrochamiento del deseo. Ahi donde el otro viabiliza.
Ahi donde el deseo logra hacer lazo social, y donde va a estar en juego para el sujeto un nombre, ahi es
donde el otro, no es necesariamente un obstaculo. Mi experiencia me indica que cuando un analista tiene
dificultad de sostener su deseo, otro analista pasa a ocupar el lugar del obstaculo.
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Por ello decimos que es en este lazo, en que el deseante va a tomar al otro, al semejante, justamente para
poder realizar su deseo, 0 en caso de obstaculo, lo va a eludir. Porque si bien el otro no es el sostén de su
deseo, ayuda a viabilizarlo. Y lo hace al integrarse dentro de los objetivos del deseo. Entrando en la
fantasia, o formando parte del sefiuelo amoroso a través del cual se busca la realizacién. En estas
instancias el deseo logra una consistencia en la estructura y su anudamiento le permite una permanencia.

Este "deseoenlace" adquiere una persistencia, una fijeza estructural por su propio anudamiento, alli donde
el sujeto se ve llevado a seguir su camino. Es cuando alguien se "autoriza" a realizar su deseo, para tomar
un término lacaniano, y a hacer ligazén con los otros. Autorizarse a elevar su deseo a la dignidad de un
anudamiento. De otro anillo, ya no suplente, sino otra manera de sostener una posicidn que partiendo de
una falta, en su meta, logra repetir su existencia. Observen que una y otra vez, la falta tiene lugar, y el
sujeto deseante pasa a tener una direccion sobre la misma.

¢ Y como se realiza esto en el analisis? Justo alli, cuando a partir de la ocurrencia de las castraciones del
Otro, esa falta y ese objeto, se transfiere.

Repetimos el trou-matisme:

", . .todos sabemos porque todos inventamos un truco para llenar el agujero (trou) en lo Real. Alli
donde no hay relacion sexual, eso produce "troumatismo" (troumatisme) Uno inventa. Uno inventa
lo que puede, por supuesto. Hay saberes mas inteligentemente inventados" (Seminario "los no
incautos yerran". Clase 8, del 19.2.74)

Inventamos un lugar, creamos un saber, que nos lleve todo el tiempo a encontrarnos con el trou-matisme.
Podemos decir que el deseo nos produce un trou-matisme, somos traumados de la falta, ahi donde la
castracion estéa en juego.

En este tiempo, no cesar en la consecucion del deseo, deja ya de ser una ética, una guia para la direccion
de la cura, para convertirse en realizacion que no puede dejar de hacerse.

Hemos conseguido un enlace estructural, a condicién de reproducir en lo que sostiene el discurso, aquello
que hace a su causa. Por ello, entre otras, la posicion del analista, a través de su deseo, se pasa
recreando y atestiguando que "no hay relacion sexual”, y que el objeto a es una pura falta. Si nos
disponemos a sostener el lugar del analista, el deseo del analista serd al mismo tiempo, la posibilidad de
nuestra funcion, a la vez que el limite ético de la misma.

Finalizo con una frase de Lacan de "Kant con Sade":

"El deseo, lo que se llama el deseo, basta para hacer que la vida no tenga sentido si produce un
cobarde”
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¢, Qué ha pasado de Lacan a los otros analistas?
Carina Basualdo

Trataré de abordar esta pregunta a partir del contexto de grave crisis que vive hoy el psicoandlisis en
Francia. Los ataques hacia el psicoandlisis no cesan desde hace ya algunos afios. Podemos decir que
ellos han tomado la forma de una clara politica de eliminacioén en las instituciones de salud y en la
universidad. ¢ Por qué? ¢ Como se llegd a esto si hace 30 afios el psicoandlisis estaba tan presente como
respetado?

¢ Seria hoy suficiente con tomar una posicion critica y de denuncia de las politicas llevadas a cabo por el
Estado? ¢ Por qué los psicoanalistas franceses han dejado que las cosas lleguen tan lejos? ¢ Cudl seria su
responsabilidad en la situacién actual?

¢, Qué tendria que ver en esta situacion el acontecimiento de la muerte de Lacan y sus consecuencias en la
comunidad analitica? Es decir, ¢ estariamos frente al resultado de una "X transferencia" de la que
tendriamos que definir las coordenadas? ¢ Qué ha pasado entonces de Lacan a los otros analistas?

En una reunién del Manifeste pour la Psychanalyse en 2005, alguien hablé de cierta "desacralizacion”
actual del psicoanalisis en Francia. El enunciado daba a escuchar que habria habido en el pasado una
"sacralizacion" del psicoanalisis, y la enunciacién de lamento nos hacia creer que tal pasado habia sido
mejor que el presente. Por mi parte, no creo que haya que volver a una sacralizacion del psicoanalisis. Voy
a tratar de explicarme.

Prefiero comenzar por reconocer que estamos actualmente frente a una coyuntura que nos indica una
dificultad en lo que concierne a la transmision del psicoandlisis. Sabemos que ésta se realiza por diferentes
vias: el analisis personal, el andlisis de control, la publicacién de trabajos escritos, y la ensefianza de la
teoria en las instituciones psicoanaliticas. Es esta ultima via que constituird el centro de mi interés en esta
ocasion.

¢, COmo se practica la transmisidn del psicoandlisis en las instituciones parisinas? 3. Me planteo esta
pregunta desde mi lugar de extranjera. Para abordarla, me entrego a un pequefio ejercicio de antropologa,
porque el antropélogo no es nunca completamente exterior del grupo que estudia. Es necesario que
precise algunas condiciones a partir de las cuales percibo el medio analitico parisino.

Antes de llegar a Paris (en 1999), ¢ qué sabia del medio analitico parisino? Hasta ese momento, conocia
algunos analistas que participaban de la Reunion Lacanoamericana de Psicoanalisis: Gérard Pommier,
Alain Didier-Weill, Jacques Nassif, Jean Szpirko, Héctor Yankelevich, Robert Lévy... Era la época donde
en el horizonte se presentaba la Convergencia... |0 que permitia pensar en una posible reunion de
asociaciones lacanianas no oficialistas, es decir "no millerianas". Esto me parecia una necesidad mas que
evidente, influenciada como estaba (y lo estoy aun) por la lectura de la biografia de Lacan de Elisabeth
Roudinesco, sobre todo los Ultimos capitulos, en los cuales hace un estado de situacion de la comunidad
psicoanalitica francesa. Lo que era para mi evidente leyendo esta historia, y lo es aun, es que Jacques-
Alain Miller escamote¢ el problema de la legitimidad de la herencia tedrica bajo el hecho de la herencia
legal. En tanto y en cuanto el "hecho” del que se trata es la consecuencia de un acto de Jacques Lacan, el
cuestionamiento de la posicion tomada por Miller supone una distancia respecto de la posicion misma de
Lacan en lo que concierne a la transmisién del psicoanalisis.

Muy ingenuamente creia en aquel entonces que todas las pequefias asociaciones habian comprendido el
riesgo que el "acontecimiento Miller" comportaba para la existencia misma del psicoanalisis, y que,
finalmente, una convergencia (que dejaria de lado las pequefias diferencias) iba a producirse. Nada de
esto! Constato hoy que la Convergencia no es en Paris mas que el asunto de 5 o 6 personas. Eso es todo.

Pero volvamos al momento en que tomé contacto directo con la realidad de la comunidad psicoanalitica en
Paris. ¢ Qué es lo que encontré?

Primeramente, fui a ver qué pasaba en el seminario de Jacques-Alain Miller. Fui unas 4 o 5 veces.
Encontré alli un sefior que se hacia esperar a veces mas de media hora, que llegaba como solo puede
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hacerlo un star de cine, alguien que esta en la gloria... Habia verdaderamente mucha gente, todo el
Anfiteatro de Arts et Métiers lleno de gente. Pero, hay que decirlo, aquellas personas no eran jévenes...
Eran viejos que tomaban cuidadosamente nota sin perder ni una palabra, como pueden hacerlo los
estudiantes en su primer afio de Facultad.

Este solo hecho de la composicion del puablico hablaba por S mismo de una grave falla de la transmision.

Sin embargo, las sorpresas no se detuvieron alli. Fui a ver en otras instituciones y encontré casi siempre el
mismo fendmeno: personas entradas en edad que van a escuchar a un hombre (hay que decir que se trata
mas bien de hombres) que desarrolla un tema de manera brillante durante una hora y media, y que luego
se va. Ninguna circulacion de la palabra. Ninguna pregunta. Ninguna interrogacion. Se trata mas bien de
repetir un ritual en el cual se confirman los lugares dados: esta el Maestro, y estan los otros.

Esta manera de transmitir (0 de no transmitir) el psicoanalisis me parecid, y me parece ain, como
completamente anti-analitica. Si aquel que busca un saber analitico, no lo hace de una manera activa,
como podria apropiarse una parte de ese saber y asi reactualizarlo?

Comencé por explicarme mi sensacion de perplejidad por la dimensién linguistica. Me dije que quizas se
tratase de una diferencia crucial en la lengua. Mientras que en espafol tenemos dos palabras ("maestro" y
"amo"), la lengua francesa cuenta solo con esta palabra "maitre”, que redne los dos sentidos propios a la
relacion "maitre-esclave” (amo-esclavo) y "maitre-disciple” (maestro-discipulo).

Con el tiempo me dije un dia que mi dificultad residia en mi posicion: yo tenia dificultad con los "maitres"
por causa de mi estructura histérica! Escuchamos decir todo el tiempo que "la histérica busca el maitre" al
cual presentarle sus reivindicaciones... De acuerdo. Pero, ¢qué es lo que haria que las asociaciones de
psicoandlisis decidan dar a los sujetos histéricos lo que ellos esperan? ¢, Por qué responderian a su
demanda? Me convenci entonces que estas asociaciones, por la manera con que ellas practican la
ensefianza (y no he dicho por la manera en que ellas la conciben), se oponen al discurso psicoanalitico.

No hay que olvidar que Lacan nos dejé por herencia dispositivos de escuela muy precisos: el cartel y el
pase (y la escuela misma que también es un dispositivo, segun la "Proposicién del 9 de octubre"), que
intentan poner en cuestion los principios que ordenan toda institucién occidental (principios que han sido
suficientemente explicitados por Max Weber). Doy solo un ejemplo: el pase viene a echar por tierra el
principio de la jerarquia, constitutivo de toda institucién burocrética. Y sin embargo las escuelas de
psicoanalisis parisinas giran alrededor de Maitres... (y su concomitante desprecio: se dice a menudo
"celui-la c’est un petit" 4, lo que quiere decir que no esta a la altura...).

Si Lacan ha desarrollado la teoria de los cuatro discursos, donde el discurso del maitre encuentra su lugar,
no es por nada. Pero recordemos que lo fundamental del funcionamiento de esta teoria es la rotacion de
los cuatro discursos, lo que supone la alternancia en su puesta en préactica. Pienso que el modo de
practicar la ensefianza en Paris (y por supuesto generalizo) est4 en contra de esta teoria, a partir del
momento en que el lugar del maitre esta coagulado por "Alguno".

Imposible no pensar que en esta practica estos "Algunos" imitan a Lacan y su manera de hacer
ensefianza. Este fendmeno no cesa de interrogarme, dado que el mismo Lacan nos habia advertido: "No
me imiten. Hagan como yo", es decir: "Lean Freud a partir de vuestras propias inquietudes”.

MI HIPOTESIS

Pienso que la crisis del psicoanalisis en Francia es la consecuencia de un modo de duelo particular por la
muerte de Lacan, en la mayor parte de sus discipulos. Tengo la sensacién que el cuerpo de Lacan esta
aun caliente... y siempre "sagrado”, y que los "Algunos" se disputan los pedazos... Se trataria de la
actualizacion permanente de la escena primordial de Tétem y tab(, con toda la destruccion del superyo
que ella conlleva.

Para convencernos, volvamos sobre el relato de Jacques-Alain Miller (en un coloquio organizado en Paris
en noviembre 2005 por el sitio Internet "Oedipe" 5) sobre el contexto en el cual fue elegido por Lacan para
hacer la trascripcion de sus seminarios. Miller nos exhibié esa pequefia escena familiar donde él ocupa el
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lugar del hijo bien amado... En aguel momento, la fascinacion provocada en la sala, ¢,no indicaba las
ganas de "Algunos" de ocupar aquel lugar: el del elegido?

Asi, mientras que los "Algunos" se disputaban los pedazos del cuerpo de Lacan, Jacques-Alain Miller nos
exhibié como él tiene el cuerpo entero... Su posicidn se sostiene de una extrema sacralizacion de la
palabra de Lacan: él no ha hecho mas que obedecerle. Jean Allouch ha subrayado el borramiento de la
persona de Miller que supone esta posicion.

Tenemos entonces, en la posicién de Miller, el paradigma del discurso que crea y sostiene lo sagrado.
Seguimos aqui a Maurice Godelier: "Lo sagrado es cierto tipo de relacién a los origenes donde, en lugar de
hombres reales, se instalan dobles imaginarios de ellos mismos". "Lo sagrado no puede aparecer mas que
cuando algo del hombre desaparece. Desdoblandose en hombres imaginarios mas poderosos que los
hombres reales, algo pasa que hace aparecer los hombres reales ya no como actores y como autores, en
parte de ellos mismos, sino como actuados" 6. Y agrega que es esto lo que los mitos legitiman.

Precisamente, tuvimos la oportunidad de escuchar ese dia "el mito individual de Miller"... y él nos hizo
asistir a la escena de su eleccion. Citémoslo: "ce qui était important pour moi c'était de continuer comme du
vivant de Lacan".

Retomo aqui una pregunta planteada por Jean Allouch : « Qué relacion con Lacan impide de encontrar de
manera critica las trazas de su ensefianza ? ». A mi modo de ver, para responder esta pregunta haria falta
revisar seriamente el lugar del Maitre en la cultura francesa. No nos sorprenderemos del fondo religioso
gue existe en esta figura: una suerte de coagulacion cristiana de la figura de Dios con la figura del Padre.
Es por esto que la descripcién que hace Rudolf Otto 7 de lo sagrado (1917) —que trata como la relacién a lo
"numinoso"- coincide con lo que podriamos situar como la fenomenolégica del Maitre. "Cuando Abraham
osa hablar con Dios de la suerte de los habitantes de Sodoma (Génesis 18, 27) él dice: Se trata de un
sentimiento que se relaciona con la Majestas: el absoluto superior de poder. Es este sentimiento el que
forma la materia bruta de la "humildad religiosa". La Majestad lleva al Tremendum. El predicado sintético
de mysterium = viene de mirum: lo que provoca la reaccién fisica del stupor = la sorpresa que paraliza, el
estado del hombre que queda "boca abierta”. Como ejemplo Otto presenta el miedo a los espectros. El
espectro es un mirum. "Como tal, él ejerce por si mismo una extraordinaria atraccion sobre la imaginacién;
interesa y ejerce una viva curiosidad". Fascina.

Pero ¢,qué hace entonces el hombre, la criatura, frente al Tremendum de la Majestad?

"Por medio de una cantidad de actos extrafios y de formas fantasistas de mediacion, el hombre
religioso busca volverse maitre de la realidad misteriosa, hasta penetrarse y hasta identificarse con
ella. Estos actos se reparten en dos clases: por un lado la de la identificacion magica de si mismo
con el numen a través de practicas de culto y magicas, formulas, la evocacion, la consagracion, el
encantamiento, etc., y por otro la de los procedimientos chamanisticos de la "posesion” por la cual
la realidad misteriosa habita en el sujeto, lo llena en los estados de exaltacion y de éxtasis" 8.

¢, Podemos pensar que seria con este tipo de actos que el psicoanalisis podria afirmar su existencia en la
cité, es decir en lo profano de la vida? La sumisién a un muerto no podria colaborar en dicha afirmacién.

Notas

1 Este texto es una version modificada de una presentacion llevada a cabo en una reunién del Manifeste pour la
psychanalyse en Paris en noviembre 2005, y publicada a posteriori (« Pourquoi la psychanalyse serait-elle en danger
en France aujourd’hui ? ») en el N° 15 de Cahiers pour une école. La lettre lacanienne, une école de psychanalyse,
2006.

2 Psicoanalista argentina residente en Paris.

3 Me inspiro aqui de una idea de Erik Porge en su libro Transmettre la clinique psychanalytique. Freud, Lacan,
aujourd’hui (Erés, 2005): "EIl medio de transmisién forma parte de lo que es transmitido, y a veces es dificil de
distinguir los dos; él actda sobre el lector, a punto tal que a veces el medio de transmisidn, el soporte del mensaje, es el
mismo mensaje" (pags. 11-12). La traduccion es mia.
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4 « Aquel es un chiquito ».
5 El coloquio ha sido integramente transcripto. Puede consultarse sobre el sitio "OEdipe".

6 Maurice Godelier, L’énigme du don (1996), Paris, Flammarion, 2002. Capitulo 3 : « Le sacré », p. 239. La
traduccion es mia.

7 Rudolf Otto, Le sacré. L’élément non-rationnel dans I’idée du divin et sa relation avec le rationnel, Paris, Payot,
1929.

8 Idem, Pagina 59. Todas las traducciones son mias.
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&Y sino hubiera "relacién" analitica?

Raul A. Yafar

El tema es "De un analista a otro": lo que signa, primeramente, la direccién de un camino Unico: se trata
"de" uno "hacia" el otro. No hay mutualidad, reciprocidad, algun ticket de ida y vuelta imaginable. Pero, en
segundo lugar, también se sugiere --- esto esta implicito --- preguntarnos qué es lo que "pasa", qué es lo
gue " atraviesa" desde ese primero hacia ese segundo ----. En tercer término, si hay pasaje inaugural, nada
impide pensar la serie... habra un tercer analista, y un cuarto, etc. Estaran todos los otros analistas en el
horizonte. Tenemos entonces el Uno-analista... y, por lo tanto, los otros-analistas. Ahora bien y por dltimo,
si queremos ir al meollo del problema, nos preguntamos: ¢ cual es el fundamento de la suposicion de ese
pasaje ---- pregunta que supone posible ese fundamento ----?

Tendriamos entonces una relacién supuesta, un "ir hacia"... desde Uno, que desemboca, cual rio, en el
mar de lo abierto de los otros.

Lacan decia, "hay analista", pero no dijo si era uno o si era(n) otro(s). Si la cuestidon se anota en todo un
espectro de problemas, quizas sea debido a que es una pregunta que apunta a lo espectral del juego de
apariencias con las que cada uno de nosotros, en su funcién social o profesional se posiciona ante el otro.
No seréa nuestro tema, dejemos esa sociologia.

La convocatoria parafrasea la definicion lacaniana del significante y se pregunta, para empezar, si "un
analista" representa algo. Mas bien creeria (y preferiria) que no, dada la limitacion de la idea filosofica de
representacion. En segundo lugar, un representante remite a un significante y no es ése el valor en el que
se ubica el analista en su préctica --- salvo que la transferencia del analizante lo posicione como una
formacién mas del inconciente, pero ése es su juego de sabiduria en el analisis, juego del que esta
advertido en su artificio, juego del que habra de salir, con suerte, volcando su lugar de agente hacia el del
objeto ----. En tercer lugar, si el analista fuera un significante para otro(s) , ocuparia el lugar del ideal y
tendriamos una formacién de masas. Por Ultimo, si representara algo lo haria efectivamente para otro
analista, que operaria como segundo con respecto al primero, cuando la definicion del significante esa
efectividad sdlo la supone.

No hay par significante, corrige Lacan, cuando retoma su propia definicion. No hay "par" analitico, agrego
yo. No tenemos pares, somos impares (odd, en inglés, rescata Lacan). Pero entonces, ¢,cOmo se
relacionan los impares?

Volvamos a lo qué pasa y, en su pasar, deja estelas de dificil precisién. ¢ Se transmite como surco, como
constelacion, como red, como vacio, siempre suponiendo que uno "algo" trasmite al otro? ¢ Por qué
suponer una sucesién generacional en el pasaje de Freud hacia Melanie Klein, hacia Donald Winnicott,
hacia Jacques Lacan? ¢No reducimos la trasmision asi a una concatenacion simbdlica, cuando
precisamente es de la vacilacién de la misma que se teje y desteje el efecto-sujeto?

Los modos de operar con el propio vacio no son lo mismo que la donacién de un legado. ;0 es que hay
metafora poética en la trasmision? No lo creo, ni como paso-de-sentido, ni como no-de-sentido (jugando el
juego lacaniano del pas-de-sens).

Alejaria la relacién entre los analistas, asi como del analizante con el suyo, de todas las tematicas de
filiacion. Ensayemos un Otro que no hay: una extension de lejania bastante problematica.

La convocatoria me pregunta también: ¢qué hay en "comun" --- como quien dijera comUn denominador ----
y qué hay de "diferente" ---- lo cual ya huele un poco a aportes, avances y diversos géneros de invenciones
---- entre Freud y Lacan? Pero podria preguntarse lo mismo sustituyendo esos nombres por cualesquiera
otros y tendriamos la misma dificultad.

¢ Constituye el psicoandlisis una teoria mas o menos "unificada", capaz de definir un campo "comun" de
accion de los analistas? No diria unificada ni, por supuesto, unificable... pero, atn llena de ramificaciones,
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indudablemente es el apoyo de todo un espacio de discusién amplisimo donde los analistas se encuentran,
se reencuentran y, mas bien, usualmente, se desencuentran. Pero, entonces, ¢ quiere esto decir que sélo
hay analista en el dispositivo analitico y la teoria no es mas que un espacio social donde conversan
personas que se dicen practicantes del psicoanalisis?

Apelariamos al célebre sintagma "transferencia de trabajo" pero, como pocos, lo que éste condensa es
ambiguo, celebratorio, poco probable, mas destinado a definir un grupo en mutua identificacion. Sélo hay
trabajo del inconciente y un analista que aporta su presencia ante la pérdida que este trabajo conlleva. En
este sintagma, la palabra trabajo s6lo hace referencia a lo que vulgarmente llamamos... "laborar" y esto
suele ser mas vocacion por la esclavitud (de alli deriva la etimologia de la palabra) que genuino deseo
singular. Por otro lado la palabra transferencia sélo en un sentido lato puede significar "ganas de",
"inclinacion hacia", perdiendo asi su especificidad y la operatividad que tiene en las curas. El sintagma
termina nombrando una improbable vocacion concurrente de los que querrian "avocarse" a algun tema.
Algo realmente aburrido.

La convocatoria misma cita que en la sesién del 10 de diciembre del 74, Lacan afirma que "es
indispensable que el analista sea al menos dos. El analista para tener efectos y/es (et/est) el analista que,
a esos efectos, los teoriza". Yo leo que es el mismo analista el que se desdobla y que no habla de
metafora ni de relacién entre dos analistas.

Ahora bien, sea como sea, en soledad o acompafiado, se supone que el analista trasmite. ¢ Trasmite un
saber acumulable? ¢ Trasmite una posicion ante la verdad? ¢ Trasmite sexuacidn, castracion, una posicion
ante el falo? ¢ Trasmite saber-hacer con la angustia? ¢ O incluso, trasmite saber-como—desear?

Y yendo mas lejos aun, si trasmite, ¢,es porque le han trasmitido? Lo cual abre preguntas en cuanto a las
lecturas, las citas --- Lacan ubica la interpretacidn entre el enigma y la cita, sin ser ninguna de ellas ----, los
intercambios de informacion. Dejemos de lado el ninguneo entre los analistas que, en general, s6lo se
"citan" para criticarse o directamente se des-citan alli donde podrian leerse.

Y es cierto, la lectura no era un problema menor para Lacan, para quien, la cita no responde a una mera
cuestion de respeto por una supuesta propiedad intelectual, sino que se incluye en el terreno agonistico de
la discordia (Eris, en griego), terreno donde el que cita puede alcanzar (a través de ella) su propia meta.
Ahora bien --- y que Lacan me disculpe ---- citar en medio de una contienda no considero que conduzca a
ninguna produccion. Es el mismo error que Lacan comete cuando considera que en el dio Nancy-Labarthe
leyé como nadie su escrito "La instancia de la Letra".... porque lo odiaban, cuando el texto de comentario
de esos autores carece de toda tension agresiva y el que exuda odio en sus sefialamientos es el propio
Lacan, que esta mas petulante y despectivo con sus discipulos y lectores que nunca... en fin, Lacan
también era humano.

Nota: me parece que cuando se piensa en lo inteligible-defendible de lo trasmitido por un
Maestro... lo que queda sobre el escenario es el Padre. Incélume. Dispuesto para la ruptura, la
idealizacion, el evangelismo, la postergacion o el encono. No se trata de lo que Lacan nos trasmitio
---- casi diria de lo que quiso trasmitir ----- , pues esto esta perdido desde el vamos y desde alli hay
gue partir. El tema es qué hacemos nosotros con lo que leemos. El vector no va del padre al hijo,
del primero al que le sigue, sino del lector sobre si: es decir, lo que él hace consigo mismo.

En general las discusiones sobre temas del psicoandlisis caen dentro de dos posiciona-mientos
posibles de los que discuten. En la primera solo se tiene en consideracion la alternativa "correcto-
incorrecto”. Categorias ideales que no desmienten su origen en un afan de totalizacion. En la
segunda se juega lo que es posible hacer de nuevo, tal vez (y sélo tal vez) mas cernidamente ----
Alfred Hitchcock decia que plagiarse a uno mismo es estilo ----. Entonces, mejor cernir (o dis-
cernir), acotando, ajustando, ¢involucrandose?.

Si se parte de la primera posicién sélo es posible pensar contra el semejante por lo que le falta, en
general con un matiz paranoide de reclamo. Si el autor como agente personal del discurso se ha
equivocado, su accionar es una impertinencia. Y un atrevimiento injurioso para el que si ha
captado exclusivisimas verdades de iniciado y las valora en su justa medida --- y, agreguemos,
codicia --- . El "riguroso” lector aqui pretende trabajar siempre a favor del original comentado o del
tema discutido, identificado a su lectura hermenéutica, pretendidamente fiel.
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Los sumisos se alzan como jueces de los irresponsables. Avanzando contra estos es que se
defiende el original, argumentando en favor de su pureza: ideal explicativo que s6lo encuentra al
final el nivel coartado e improductivo de un deseo insatisfactorio.

Se ha confundido entonces tomar partido con tener partido tomado y como ocurre siempre entre
guienes se sostienen como avales del Padre, se desciende vertiginosamente de la interrogacion
tedrica o clinica a la persecucion ideoldgica.

El pensamiento se encuentra, en cambio, con su propio fundamento cuando se deshace a si
mismo, cuando se discute con aquello que causa la rotacion de lo que no resta sino como vocacion
por el hallazgo. Intentos de pensar sélo contra los relieves de lo producido por la propia reflexion:
alli se va a favor de lo que se dijo siempre que se lo contraponga a lo nuevo por venir.

Discutir con un texto es decir siempre de si, pues todo texto es sélo un vapor, un soplo, un
mensaje que sostiene lo mismo des-dicho para intentarlo otra vez. Fin de la nota.

Pero entonces, ¢ qué quiere decir "el analista s6lo se autoriza de él mismo"? Incluso cuando Lacan corrige
y se pregunta por "quiénes" serian los "algunos otros" ante los cuales, al parecer, ha pensado disparar
centrifugamente esa aparente encerrona. De nuevo "Uno" y los "otros", como si se siguiera de suyo que
hay "los otros" de ese uno", cuando ese plural es el que habla de una relacion que, demostrada que no
hay, abandona a la soledad de lo imposible al que inicialmente "habia". La transferencia plantea el mismo
problema, ya que no hay dos, sino uno y "lo" Otro de ese uno, que no es "el" otro, mera suposicion, del
primero.

¢,Como se relacionan entre si los analistas? ¢Hay un discurso que no seria del semblante? ¢Hay otra
préactica que no sea la de los propios intersticios? ¢ Hay un quinto discurso ---- no me refiero al del
capitalismo ---- que reuniria a los analistas después del pase?

Esa era la apuesta-esperanza de Lacan.

Porque el tema es hasta qué punto es contingente o, mas bien, estructuralmente imposible, una "relacion”
analitica... entre analistas.
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El sujeto, entre un analista y otro
Saralia Chiavaro

Se trata de la transferencia, no cabe duda. Lo dijo Freud una y otra vez, innimeras veces a fin de que se
entendiera: del manejo de la transferencia depende el devenir del tratamiento (1). J. Lacan volvié...a
decirlo y entonces dijo otra cosa, dijo algo mas: "fuera de lo que he llamado la manipulacion de la
transferencia, no hay acto analitico" (Seminario XV "El acto psicoanalitico”, sesién del 29 de nov de 1967).
Afirmacion de la que extraemos al menos dos consecuencias:

e Qque, como ya nos ensefiaba Lacan en "La Direccién de la cura...", la instalacion de la
transferencia habilita la interpretacion. Condicion sine qua non.

e que el devenir de la cura, asi como su final, dependen fundamentalmente de la
interpretacion de la transferencia.

Es decir, se tratara del modo en que el analista opere con ella y sobre ella.

¢Ambos movimientos van juntos a lo largo de todo el tratamiento?.Encontramos que un analista puede
hacer buen "uso de su poder" con interpretaciones cuyo estatuto sera dado por las consecuencias del corte
producido: con la caida de una identificacion, el desanudamiento de un sintoma, la apertura de nuevas
cadenas significantes, etc; y sin embargo sostener, en determinado momento, una posicién transferencial
que fijando al sujeto en un punto de su relacion al Otro, produzca la detencion del tratamiento. Momento —
gue puede durar afios- en que la confusién, generalmente ligada a la angustia, exhibe el aplastamiento
subjetivo en el que quien padece se debate sin encontrar salida, ante la escucha ciega del analista que no
ve donde esta el sujeto a falta de verse en la escena que se despliega en tansferencia. Momento de no-
ver, critico, decisivo para el relanzamiento de la cura. Si el analista, persiste en sostener una
"interpretacion” de la situacion que a falta de serlo —en tanto no produce efectos- se convierte en discurso
del Amo, el sujeto finaliza, exhangue, y luego a veces de demasiado tiempo, declarAndose impotente. Y,
en el mejor de los casos, se lleva su barra.

Pero el deseo —ya lo decia Freud-, es indestructible, y si logra no tomar el cuerpo (2) ni pasar al acto, si
logra que su insistencia fecunde en el encuentro con un nuevo interlocutor, entonces, entre un analista y
otro podra producirse otro sujeto.

¢Re-andlisis? ¢ continuacion del andlisis? ¢nuevo andlisis?, como quiera que lo llamemos se trata del
intento de dar una nueva vuelta, al menos una vuelta mas a aquello de lo que se trata, a aquello que sigue
entonces intentando cernirse. Una nueva apuesta de apertura, un rechazo de la sutura que luego del corte
en acto que abandonar ese andlisis produce, amenaza englutir al sujeto en el "no pienso" en el que, la no
operatividad sobre la transferencia lo ha arrojado.

Seréd pues Otro analista, el que posibilitara iniciar una nueva serie descristalizando ese Uno al constituirse
en un dos que lo dialectice.

Otro analista posibilitard —si acepta encarnar el lugar de la causa- pensar lo sucedido con el (ahora)
primero (y ya no unico), recuperando el lugar del sujeto, entre un analista y otro.

Si ello ocurre un nuevo acto tendra lugar, o, podriamos decir, un acto que inaugura otro acto: en tanto la
puesta en funcion de la transferencia (acto primero) permite una relectura de lo acontecido en el anterior
acto de cierre y por lo tanto lo produce. "El acto esta en la lectura del acto" (3). Para ello, es necesario
volver, y volver introduce y privilegia la diferencia.

"Destrabar", desanudar alli donde la transferencia se detuvo, callg, cayendo de su funcién de soportar al
sujeto, exigira recuperar la escena —acontecida o no- esencialmente significante, a partir de la cual el
sujeto escribe, al infinito, su relacién al Otro, verificandola una y otra vez en la modalidad de los vinculos
gue genera con sus pequefios otros. Puesto que la ficcion que ese texto propone, hace a su realidad mas
intima. De alli que, poner a hablar la transferencia con Otro analista podra iluminar aquello que por no
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poder ser dicho no era escuchado o por no ser escuchado no lograba decirse, con el primero. Avanzando
la voz por sobre la mirada.

El efecto sera el fin de la tension inherente al sostenimiento de la escena por desconocimiento de la
localizacion del sujeto en ella. Recuperando la via por la cual |a falta se vuelve pérdida y la pérdida causa.
Pérdida de goce que abrira el agujero por el que caeran por simple asociacion la serie de relaciones
soportada por esa légica relacional a lo largo de la historia de ese sujeto. Dejando por otra parte al analista
y al analizante advertidos de las futuras ficciones posibles.

La temporalidad

Hay un tiempo. El tiempo en que se decide el inicio de un andlisis. Hay el tiempo que ese analisis conlleva
en su transcurso. Luego, el tiempo de finalizar. Podra haber también, otro tiempo de analisis, el segundo y
en ocasiones el tercero, el cuarto... con sus respectivos finales. Tiempo cronoldgico que sabemos no se
corresponde con el tiempo Idgico en el que la historia del deseo de un sujeto, se cuenta. Y donde los
tiempos de ese deseo seran contados en funcién de los lugares por donde transcurrio: contabilizados en
los instantes de ver, en los tiempos de comprender, en los momentos de concluir; con cada movimiento del
sujeto, con cada giro, con cada cambio de posicion, un tiempo; el tiempo del punto de inflexion, los tiempos
de la repeticién pero también aquellos que imposibilitaron el retorno al mismo lugar. El tiempo del sujeto
entonces, inextrincablemente ligado al lugar desde dénde habla cada vez. Y ese lugar, a su vez, habilitado
por el lugar que el analista ocupa.

Que el devenir de la cura dependa del manejo de la transferencia, deciamos al comienzo, indica que hay
que esperar el momento oportuno, aquel en que la transferencia se ha establecido, para interpretar. Y va
de suyo, no es nuevo lo que digo, al decir que ese tiempo es un lugar que, en la medida en que se
sostenga hara operativo lo que se dice, pero que en cuanto caiga, dejara a la palabra sin funcién. No a
lugar. Palabra que se torna inoportuna, llega a destiempo o no llega, en tanto su eficacia no es asunto de
sentido sino del discurso en el que se ordena. Ocupar el lugar de la causa o resistirse a ello son las
opciones del analista. Y del lugar que ocupe dependera el tiempo del sujeto.

Pero ¢ hasta qué punto? ¢ qué hace por ejemplo que alguien diga con su segundo analista algo que nunca
dijo en su primer andlisis? ¢ Que el analista no ocupe su lugar en qué medida depende de lo que el sujeto
esta dispuesto a ceder? ¢a qué responde que alguien decida hacer una nueva consulta en X momento y
no en otro? El sujeto ha de consentir en perder una cuota de goce. Y al mismo tiempo para que esa
eleccion sea posible es necesario que "entienda” (del francés "entendre") de qué se trata. Condiciéon
necesaria...pero suficiente?

"iCuéanto tiempo perdido!" Dice un analizante a la luz de su nuevo analisis, ¢ perdido, o sin poder perder? Y
eso ¢ es responsabilidad de quién? Si, de su analista anterior pero ¢ hasta qué punto?

Que la maxima kantiana impere categéricamente imponiendo superyoicamente su cumplimiento, a
expensas del sujeto, ¢ depende pura y exclusivamente de la caida del deseo del analista? Me pregunto
evidentemente por la "reaccion terapéutica negativa" freudiana:¢,Que el analizante no quiera curarse o, en
términos de Lacan, no elija lo que desea, depende exclusivamente de la complementacién de quien lo
escucha? ¢ Cuando un paciente vuelve, luego de un tiempo (dias, meses o0 afios) al andlisis que dejé ¢ ese
retorno es del 6rden del masoquismo yoico (en tanto "vuelve al mismo lugar") o de la decisién de ceder un
goce que posibilite al analista otro lugar, que posibilite hacer de él Otro analista?

Quizas ese tiempo fue necesario para poder volver a psicoanalizarse. Quizas ese tiempo-lugar fue
conmovido por el tiempo-lugar de los otros que constelan su vida; quizas aquello que "era necesario"
sostener ya no lo es, alli donde "no habia otra posibilidad" podria haberla ahora, por multiples causas;...
dando oportunidad asi a ese movimiento de nueva apertura que se traduce en una demanda renovada, un
espacio- tiempo en el que un Otro analista pueda acompafar al sujeto en la lectura de su deseo.

Pero sera condicidn del "buen uso de su poder" que, desde el vamos, esa lectura incluya la transferencia,
es decir que sea lectura de "...los modos permanentes segun los cuales (el sujeto) constituye sus objetos"
(4). Via de la construccién de su fantasma, lectura que posibilita al analista refundar cada vez su lugar de
encarnar al objeto causa de deseo para ese sujeto.
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Interpretar la transferencia es recuperar el lugar del semblante que da valor al vacio que alberga, motor de
la puesta en acto de la realidad del inconsciente.

Si ello ocurre, se habrd ganado una pérdida, la que resulta del acto por el cual pudo visualizarse ese modo
particular del sujeto en constituir sus objetos, pérdida que establece una distancia, efecto de un
atravesamiento; y que abre el camino hacia lo que la relacién del sujeto al Otro y la ficcién que la misma
genera con sus pequefos otros encubre: lo real en juego.

Si ello no sucede, el sujeto queda detenido en el tiempo, detencidn no necesariamente pasiva, en tanto
puede tomar la forma del acting o cualquier otra forma fallida del acto, cuando no manifestarse como
sintoma en el cuerpo.

En el afio '64 nos dice claramente Lacan que lo que causa radicalmente el cierre del inconsciente y la
caida de la transferencia es el objeto a, en tanto saber en lo real. Saber en lo real cuyo estatuto habla a las
claras de la imposibilidad de decirse, lo que exige que se lea a partir de lo que muestra.

Interpretar la transferencia es volver a dar la palabra haciendo hablar lo que se muestra afin de extraer su
valor de verdad

a

S2

produciendo un saber que permitir4 separar al sujeto de la determinacion fantasmatica, reinstalando la
falta.

Interrumpimos cada sesion afin de producir al sujeto, apuntando a un corte en su relacion al goce. En
ocasiones sera él quien deba, con un corte en acto, suspender su andlisis...Y entonces podra acontecer
gue un Otro analista vuelva a hacer de ese paréntesis, intervalo...hasta que no haya nada mas que
demandar.

Sara Lia Chiavaro
Noviembre 2008

Notas

(1) Ver: "Sobre la dinamica de la transferencia”, 1912. Tomo XII. Obras Completas.Amorrortu eds.
"Puntualizaciones sobre el amor de transferencia", 1914. Tomo XII. OC,Amorrortu,eds;

"Recordar, repetir y reelaborar”, 1914, Tomo XII. OC. Amorrortu eds.

"Conferencias de Introduccion al Psicoanalisis”, 1916, 27° conf: La transferencia. Tomo XVI. OC. Amorrortu eds.
"Presentacion autobiografica”, 1925, Tomo XX. OC. Amorrortu eds

"¢ Pueden los legos ejercer el anélisis", 1926, Tomo XX. OC. Amorrortu eds.

(2) Dice J.Lacan en el Sem XV, clase del 17/01/68 refiriéndose al fin de analisis "...la pérdida del objeto que esta en
el origen del estatuto del inconsciente sera realizada en otra parte (...) al nivel del des-ser del sujeto supuesto saber".
Me pregunto ;qué ocurre si, a falta de ser realizada en el campo del Otro como pérdida, el objeto se enquista como
cosa en el cuerpo?

(3) Jacques Lacan, Seminario XV, El acto psicoanalitico, cl del 22/11/67. Inédito.

(4) "Autrement dit, le transfert, n'est rien de réel dans le sujet, sinon I'apparition, dans un moment de stagnation de la
dialectique analytique, des modes permanents selon lesquels il constitue ses objets", p. 225, "Intervention sur le
transfert”, Ecrits, de Jacques Lacan, Ed. Seuil, 1966.
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Las memorias de los analizantes
¢, Qué representa el psicoanalista?

Néstor Braunstein

Todos cuantos nos dedicamos a este benemérito métier del psicoandlisis —y no somos analfabetos, como
a veces se da el caso— recordamos haber leido, una vez por lo menos, los cinco historiales de Freud y
muchas o todas sus vifietas clinicas que se eslabonan desde 1893 hasta 1937. Inutil hacer el catalogo.
Mas escasas son nuestras lecturas de los testimonios escritos por los analizantes de Freud que publicaron
las memorias de sus andlisis y a los que casi nunca recordamos o discutimos. Los diarios y relatos de
Abram Kardiner, Smiley Blanton, Joseph Wortis y H. D. (Hilda Doolittle) y en particular las cartas que esta
ultima escribia dia por dia de su andlisis con Freud, documentos vivientes de la practica freudiana, son
verdaderas curiosidades editoriales carentes (casi) de una bibliografia secundaria.1 Menos aun nos
acordamos de los demas analizados (antes de que Lacan los bautizara como "analizantes") con las
excepciones, quizas, de El hombre de los lobos por el hombre de los lobos, las Memorias de Schreber (que
no fue analizado) y el relato de Margaret Little sobre su analisis con Winnicott. En abierto contraste, se
pueden reunir volimenes enteros de comentarios psicoanaliticos a cada uno de los cinco casos
transmitidos por el fundador de la disciplina.

Dora, Juanito y especialmente Serguéi Pankéiev recordaron aspectos de sus analisis que son bastante
poco halagiefias para nuestra imagen de Sigmund Freud. Las expresiones de Kardiner, analizado en
1921-1922, nos llevan a preocuparnos por las consecuencias concretas para la practica a partir de la
genealogia de todos los analistas que remiten su formacién a esos andlisis pedagdgicos mas que
didacticos conducidos por Freud; esos analisis de los que todos o casi todos procedemos o debiéramos
derivar a partir de la institucionalizacion del "didactico ". La opinién general es que el fundador llevaba a
cabo, a partir de 1920 por lo menos, una practica que bien podria llamarse salvaje y transgresiva de sus
propios "consejos al médico".

Cuenta Kardiner:

"En cuanto a la evaluacion de Freud como analista, en esa época estaba muy cercana la
experiencia para valorar lo que habia ocurrido. En una ocasién le pregunté a Freud qué pensaba
de él mismo como analista. ‘Me da gusto que me lo pregunte, porque francamente no tengo gran
interés en problemas terapéuticos. En la actualidad soy muy impaciente. Tengo muchas cosas que
me descalifican como gran analista. Una de ellas es que soy mucho "el padre". Segundo, estoy
muy ocupado todo el tiempo con problemas tedricos, de modo que cuando tengo la oportunidad,
trabajo en ellos. Tercero, no tengo la paciencia para trabajar con la gente por largo tiempo. Me
canso de ellos y quiero extender mi influencia"; tal vez por eso sélo trabajaba con la gente por
periodos cortos".

Sea por las razones que fuere todos los testimonios sobre la practica analitica de Freud a partir de la
llegada de los discipulos de Estados Unidos, terminada la Primera Guerra Mundial, coinciden en sefialarlo
como muy reacio a recorrer los caminos que indicaba a sus seguidores. La actitud de fria objetividad con
relacion al deseo del analizante le era ajena. No tenia como modelo ni al cirujano ni al frio espejo;
manifestaba sin ambages su curiosidad, se entremetia en las vidas de sus pacientes, era directivo,
platicador, le daba de comer al hombre de las ratas si tenia hambre, publicaba el caso del hombre de los
lobos y le dedicaba un ejemplar del libro que habia escrito sobre él, opinaba de todo y de todos,
chismorreaba incluso, discutia con Havelock Ellis a través de sus pacientes que conocian al sexélogo
inglés (Wortis y H. D.), hacia de Yofi, su perra, un personaje importante del analisis en los afios “30,
exhibia su coleccién de antigiedades, mostraba ansiedad por las noticias del dia, daba consejos sobre la
vida de los familiares de sus pacientes, su propia familia (incluyendo a Dorothy Burlingham, la inglesa
amiga 0, segun dicen, amante de su hija Anna que vivia en el segundo piso de Bregase 19) estaba de una
u otra manera presente ante los analizantes,2 se molestaba cuando — como, por ejemplo, Wortis—
manifestaba opiniones sobre la homosexualidad que diferian de las suyas, etc.

Jung no escribié un solo historial clinico describiendo a sus pacientes y lo que hacia con ellos, al igual que
tampoco lo hizo Lacan. Los psicoanalistas de nifios (pregunta reiterada: ¢— Existe el psicoanalisis de
nifios?) se han mostrado un poco mas dispuestos a hablar de su practica, quizas porque es mas facil
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mantener el anonimato de sus pacientes. De todos modos, si uno busca y rebusca en los anales de la
bibliografia internacional encuentra desde pequefias ilustraciones clinicas hasta gruesos volimenes de
informes de casos tratados por nuestros colegas de todas las tendencias. Alguna paciente de Jung
(Catherine Rush Cabot)3 dej6 a su hija, al morir, un grueso expediente de apuntes y cartas escritas
durante su prolongado analisis con el suizo disidente.4 Ciertos pacientes de Lacan han publicado libros, en
sSu momento exitosos, sobre el analisis con el maestro y no faltan las compilaciones colectivas en donde se
discuten las infinitas variantes de su practica de la cura.5 Abundan y hasta sobreabundan las anécdotas
descontextualizadas a las que se pretende dar valor ejemplar.6 Volimenes enteros de obras de diferentes
autores estan dedicados a narrar incidencias y a comentar los sorprendentes cuando no extravagantes
modos de proceder de Lacan.7

Entre los mdltiples testigos, verdaderos "pacientes" del proceso, hay quienes escriben para mostrar su
veneracion al analista y también quienes lo hacen para denigrarlo y exhibir su incompetencia o el trato
arbitrario al que fueron sometidos. Es frecuente que estos testimonios provengan de analistas practicantes
que pasaron "de un analista al otro" y discurren sobre las discrepancias entre los estilos de abordar el
inconsciente por cada uno de ellos y cémo la experiencia influyé en sus opciones clinicas y teéricas en el
momento de recordar la historia de su didactico. En las conversaciones entre psicoanalistas es frecuente el
intercambio sobre las distintas modalidades e, incluso, el fantasma expresado como pregunta "— ¢ Cémo
me hubiese ido si en vez de hacer mi andlisis de formacion con X lo hubiese hecho con Y?" O, como es
frecuente y es el caso de este autor, que se comparen los andlisis habidos con diferentes analistas en
diferentes momentos de la vida: el freudiano "ortodoxo", el kleiniano, el de Winnicott, el lacaniano. En todos
los casos se trata de recreaciones aprés-coup como no podria ser de otra manera pero persiste y es
relevante, de todos modos, una diferencia entre el relato escrito afios después y el journal. Los informes de
los analizantes son siempre recusables pues, como todo testimonio, dependen del publico al que se dirigen
y estdn marcados tanto por la transferencia hacia el analista como hacia el auditor o lector imaginarios. El
relato del andlisis de cada uno forma parte, mas que de su autobiografia, de su "heterotanatofonia"8 y no
puede entenderse sin comenzar por analizar la escena misma de la transmisién y la coyuntura historica y
transubjetiva que enmarca al hecho mismo de "dar testimonio”, incluso con sus connotaciones juridicas,
puesto que el lector es llamado a intervenir como juez que escucha a un testigo de cargo o de la defensa.
La exposicion del propio caso es una respuesta al enigmético "deseo del Otro" que funda tanto la emisién
como la recepcion del testimonio. "— Esto pasé en mi andlisis". ¢ A quién se le dice y para qué?

No podemos menos que coincidir con Elisabeth Roudinesco 9 (o ella con nuestra lectura del caso de
Serguéi Pankéiev) cuando, en un texto poco difundido, 10 escribe:

"Al retrazar el itinerario de Margarite Anzieu [el caso Aimée], comprendi que Lacan habia recorrido
nuevamente el camino de Freud, de Breuer, de Janet. Todos los informes de casos son
construidos como ficciones necesarias para la validacién de las hipétesis del sabio. El caso s6lo
tiene valor de verdad por cuanto esté redactado como una ficcion. En general, se adecua a la
nosografia de la época en la que fue escrito. Dicho de otro modo, Anna O., caso princeps de la
histeria vienesa de fin de siglo [XIX], no seria en nuestros tiempos considerada como una histérica
por lo mucho que ha cambiado la concepcion de la histeria con la emergencia del saber freudiano.
Pero, sobre todo, cada vez que el paciente real comenta retrospectivamente su propio caso —
como lo hizo el ‘Hombre de los lobos’— cuenta una historia muy diferente de la del médico. jNo, él
no se curd; no, €l no es quien la ciencia ha hecho de él! Nada quiere saber de su doble y rehlsa
los oropeles de la ficcién. En sintesis, él ha sido la victima de un discurso que no es el suyo:
fantasma errante y privado de su identidad".

Pocas veces se ha dado el caso de escuchar a la vez el testimonio del analista y el del analizante. Es, en
ese sentido y en muchos otros, tan excepcional como ejemplar el mentado caso del Hombre de los Lobos,
pese a los muchos elementos de distorsidn que intervienen tanto en el historial de Freud ("de una neurosis
infantil") como en la "autobiografia" del paciente escrita para satisfacer un pedido de la Asociacion
Internacional de Psicoanalisis que lo mantenia y sostenia como emblema de los tiempos idos. Las
discrepancias entre su relato en el texto "autobiografico" y en las entrevistas concedidas a periodistas y
curiosos que se acercaron a él es flagrante. Otro caso interesante pero del que tenemos sdlo vislumbres
muy fragmentarios es el de las varias vifietas escritas por Jean-B. Pontalis sobre el caso de Georges Perec
y las notas dejadas por el gran escritor acerca de su analisis, muchas veces, como en su "autobiografia" W
o el recuerdo de infancia, redactadas de un modo descaradamente ficcional que, por eso mismo, revelan la
verdad de la estructura. Se ha llegado incluso a arriesgar la hipétesis de que su obra magna: La vie, mode
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d’emploi, ese inmenso rompecabezas literario basado en la técnica de hacer y de armar un rompecabezas,
es un compte-rendu, un acta velada, de la marcha de su analisis con Pontalis, sesién por sesion.

Supongamos que los dos participantes en la escena, el analista y el paciente, tuviesen que escribir por
separado un relato de lo que paso en el andlisis o incluso en una sesion. ¢ Coincidirian? ¢ Cudl seria el
relato mas digno de fe? ¢ Los dos juntos? ¢ Ninguno de los dos? Recurramos a la analogia con la
fotografia: ¢ utilizarian el mismo angulo, iluminarian de la misma manera, encuadrarian los mismos objetos
en el espacio y en el tiempo, realzarian o suprimirian (reprimirian) lo mismo?, ¢ Considerarian valiosos y
dignos de ser transmitidos los mismos momentos? Creo que todos coincidimos en que el valor heuristico
de esa experiencia imaginaria se veria en el registro de las diferencias entre los relatos que resultarian
elevadas a la dignidad del sintoma. El sintoma de ambos. El elocuente desfasaje mas que la sospechosa
coincidencia.

¢, Cémo transmitir esa experiencia inefable en tanto que todas las palabras no hacen mas que medio-decir
la verdad y que la verdad no puede decirse toda pues las palabras faltan para ello? Lacan consideré que el
psicoandlisis estaba amenazado de muerte si no se conseguia develar y hacer publico, al menos en el
nivel institucional, lo que sucedia en la intimidad del encuentro secreto en el gabinete de psicoanalisis. Es
el fundamento de su propuesta "del" pase. El procedimiento de la pasell va calladamente contra la
tradicion de las asociaciones bien o mal llamadas "freudianas" que privilegia la voz del médico por encima
de la palabra generalmente considerada no fiable, no preparada, naif, no instruida, del candidato, del
enfermo, pasivo, paciente.

Consideremos como dato esencial y diferencial con el juicio sobre el final del analisis entre la propuesta de
Lacan y la vigente en la IPA el hecho de que mientras que en la opcién lacaniana se considera secundaria
la opinion del analista, es solo esta Ul tima la que se escucha en el informe que el didacta rinde a la
Asociacién y que permite el pasaje de la condiciéon de candidato a la de miembro adherente y después
titular. El pasante lacaniano es un no analista que se dirige a otros no analistas para que controlen el acto
analitico sucedido en su psicoanalisis y entre ellos hagan un aporte tedrico que enriquezca el saber de
todos. Por eso, este nimero de Acheronta bien podria —lacanianamente— titularse: De un NO analista al
Otro.

Lacan es muy preciso, sin embargo, al aclarar que el hecho de ser no analistas es todo lo contrario de
suponer que sean no analizados. Sélo el testimonio de un no analista a otros no analistas (pasadores) y de
éstos a los analistas miembros de la Escuela que integran el jurado de confirmacion (jury d agrément,
escogidos por sorteo entre los analistas que manifiesten su voluntad de integrarlo presenten y no por sus
antecedentes o0 su prestigio) puede autentificar la experiencia de la pase.12,13 En cuanto a los "analistas"
mismos, Lacan no esconde su desprecio: "Tienen una produccién estancada —sin salidas tedricas fuera
de mis esfuerzos por reanimarlas—, de la que habria que medir la regresion conceptual, incluso la
involucion imaginaria a concebir en su sentido organico". (id.) Esos, los "didactas" de una Asociacion, son
los Unicos habilitados para conferir los grados que equivalen a jerarquias tal como Lacan lo denuncia en
"Situacion del psicoanalisis en 1956".

La verdad de un andlisis no yace en el testimonio de uno u otro, del pe rsonaje en el sillon o del personaje
en el divan, sino en la inaudita (literalmente asi, nunca escuchada) divergencia entre los dos relatos,
ninguno de ellos mas confiable que el otro. La verdad de un andlisis no se lee en el discurso que lo narra,
por detallado que sea, sino en el cambio de la posicién subjetiva del analizante en el momento en que
opera la destitucion del sujeto supuesto saber representado por su analista. En la perspectiva lacaniana la
imposible objetividad se aborda mediante el trabajo d e elaboracién, verdadero momento del working
through, de los pasadores y los testigos del proceso que acabamos por serlo todos (a partir de los efectos).
Para que eso suceda hace falta prescindir de los prejuicios sobre la alternancia imaginaria entre la
transferencia y la contratransferencia de analista y analizante. Hay un privilegio que subyace a la propuesta
de la pase, ciertamente, y ése es el de la palabra del analizante. Quizas por eso Lacan fue tan parco en
exponer anécdotas de su practica y tan explicito en sefialar eso que el psicoanalisis no era. Justo al
contrario del informe médico de un caso, el historial, equivalente del protocolo cientifico.

Normalmente, en la vasta literatura del psicoanalisis ("esos establos de Augias") si algo encontramos de lo
gue sale de las bocas de los pacientes es a través de lo que se dignan comunicarnos sus "terapeutas” que
encuentran siempre en esas palabras la confirmacion de sus a priori y de sus propuestasl14 teéricas. Freud
con el Hombre de los lobos no es el menor de los ejemplos. {Como si la idealizada "objetividad" pudiese
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estar mas cerca del divan que del sillon! Conviene recordar que tanto Freud (con H. D.) como Jung (con
Mary Briner Ramsey) se opusieron a que sus pacientes escribiesen registros de las sesiones con ellos y
mucho menos cuando supieron de la posibilidad de que esos diarios fuesen publicados. Jung alegaba que
el deber de confidencialidad debia regir tanto para el analista como para su paciente, o que no le impidi6é
romper escandalosamente con ese deber al hacer publicos los datos del caso y las pinturas de su paciente
Christiana Morgan. Mary Briner queria dar testimonio "del material que surgia en su andlisis y como ese
material era tratado de un modo diferente del usado en el psicoanalisis freudiano asi como de los cambios
que se registraban por el tratamiento tanto en la conciencia como en el inconsciente del analizante". Se
nos cuenta, en la biografia mas documentada y autorizada de Jung, que cuando el zuriqués supo del plan
de la paciente norteamericana y vio una copia del diario, su afrenta (outrage) fue monumental. Dijo que la
descripcién de su manera de ejercer la profesién le produjo un dolor de cabeza tan brutal que no pudo
acabar de leerlo: "Estaba tan hondamente impresionado por la estupidez abismal de mi método que
hubiese sido suicida el darle un placet a su publicacion”.15 Es facil criticar a Jung como censor pero seria
un juicio superficial. La estupidez no estaba en él sino en la pretension de raigambre periodistica de
registrar en un diario o con un magnetofono lo que se dice en un andlisis. Y eso es tan valido si el informe
procede del psicoanalista como si viene del analizante. Estaba Jung en lo cierto cuando le explicé a su
paciente de dénde procedia la ofensa:

"Es absolutamente imposible que usted conozca el trasfondo y las motivaciones de las cosas que
yo digo sin que importe lo mas minimo la exactitud de su informe. Los énfasis y los matices y las
insinuaciones faltaran inevitablemente... Se requeriria de un genio casi sobrehumano para pintar el
cuadro de lo que yo hago... En su representacion yo estoy totalmente ausente, dicho de otro
modo, que hay una insipida nube verbal que remplaza el hecho psicolégico: Yo soy. Si esa nube
no representa ni siquiera su propia y total experiencia mucho menos lo hace con mi participacion
en el juego. Puedo equivocarme, pero no percibo [en su diario] ni el menor indicio de todos los
matices y sutilezas de la entonacién y el gesto, para no hablar del trasfondo inconsciente que es
capital y esta siempre presente." (cit., pp. 382-383)

Verdad es que lo esencial del proceso psicoanalitico no reside en el detalle "material" de las experiencias
concientemente registradas por los participantes en la escena; tampoco en las palabras intercambiadas.
De todos modos, también es cierto que el conjunto de los testimonios sobre un practicante del psicoandlisis
presentan una vision estereoscopica de lo mas importante: el estilo que es aquello que el analista puede
transmitir en la cura. Las historias de casos asi como los relatos de los andlisis son ficciones que
manifiestan y ponen de relieve la verdad de la estructura. De ahi el interés para el psicoanalisis del
testimonio. Cada autor de uno de ellos es un pasante. A veces, como en el caso de Haddad con Lacan
(cit.) que encontraremos al cierre de estas reflexiones, lo que mueve al autor a escribir es el fracaso en la
aspiracion a ser designado Analista de la Escuela después de someterse al procedimiento de la pase. En
todo caso, un relato por parte de un analizante es siempre, ni mas ni menos, una pase salvaje. Los
ejemplos abundan y tal vez el paradigma se encuentre en el Diario clinico de Sandor Ferenczi.16

Los testimonios revelan algo de lo fundamental: la idea que el analista tiene del inconsciente y, por ende,
de su mision, en el momento de analizar. Hasta en las mas minimas inflexiones de la manera de pedir al
paciente que se someta al método de las asociaciones libres, como recordaba Lacan, se transmite esa
concepcion. ¢ Qué lugar ocupa entonces la memoria del analizante en la marcha y en el resultado del
proceso cuando quiere contarnos lo que paso en la relacién analitica? Seamos terminantes: no es la
memoria la que da cuenta del inconsciente sino que es el inconsciente el que da cuenta de la memoria. Es
el deseo del analista el que actia de modo invisible, como, en su caso, lo hace el deseo del fotdégrafo en lo
que se nos da a ver y lo que llamamos fotografia: el encuadre, lo incluido y lo excluido, la iluminacién que
resalta o deja en la sombra, los retoques sobre lo que muestra la imagen, las veladuras y difuminaciones,
todo ello es el trabajo de un designio del que nada sospechamos como espectadores de la reproduccién.
Todo ese trabajo constituye el parergon, el conjunto de elementos que enmarcan la obra y que parecen no
formar parte de ella, como el titulo, las dedicatorias, los pies de imprenta, la tipografia que destaca o
esconde elementos constitutivos, el hecho mismo de que se diga "fotografia” o "novela" o "'memorias” o la
leyenda que acomparfia a una fotografia y que pretende pasar como la puesta en palabras del objeto
retratado.

La memoria hablada y escrita de las sesiones o del proceso en su conjunto es un efecto de la famosa
elaboracién secundaria, ese elemento infaltable y variable que da forma definitiva al contenido manifiesto
de los suefios, intromision de los procesos secundarios y de las aspiraciones y demandas del yo. Tanto en
el caso de las memorias de los analistas como de los analizantes. Los suefios no son descalificados como
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expresiones de los modos de composicion inconsciente de un sujeto por estar deformados por el trabajo
del yo oficial. Todo lo contrario. También en la deformacién, en la distorsién y en la mentira, en toda
Entstellung, se manifiesta la presencia del fantasm a. Y en eso tenia razén Jung contra Freud, mal que nos
pese. La escena originaria del hombre de los lobos no es un recuerdo sino una fantasia elaborada entre él
y su analista que fue proyectada retroactivamente al pasado y transformada en memoria de algo que
nunca sucedié o que tuvo la prosaica y magra realidad de haber visto alguna vez la cépula de unos perros.
Es el propio Freud el que acaba por reconocerlo en su informe y decide remitir esa macarrénica Urszene,
tan laboriosamente reconstruida, a fantasmas inconscientes propios de la humanidad, recibidos por
transmisidn hereditaria y transformados en patrimonio filogenético. ¢ Valia la pena tanta discusién contra su
hereje discipulo de Zurich para terminar diciendo lo mismo que él (simbolos universales e inconsciente
colectivo revestidos como fantasias filogenéticas)? Claro que, si el criterio de la verdad es la creencia
convencida del paciente en la verdad de la construccion, la cuestion entera de lo "que en realidad paso",
fantasma de los historiadores desde antes de Freud (Ranke) pasa a un segundo plano, se hace accesoria.
En tal caso no importa mucho la eventual objetividad o deformacién subjetiva de lo que trasmiten los dos
personajes implicados en un psicoanalisis. Lo decisivo pasa a ser la calidad poética del relato. En el plano
literario, definitivamente, Freud es en todo superior a sus analizantes... y por eso mismo es que debemos
escucharlos también a ellos con sus debilidades narrativas .

Lo real de lo sucedido esta irremisiblemente perdido. De un andlisis sélo tenemos estos restos, huellas,
bribes, guardados en la memoria que se hacen en el momento de transmitirlos... como en la experiencia
de la pase. ¢ Qué se transmite? Palabras, representaciones, fantasias, productos de la imaginaciéon. Como
en un suefio. Como a través de un cristal oscuro. Darkly. Si el deseo del fotégrafo es lo que no se ve en la
fotografia, es el deseo del analista lo que falta en el relato de un andlisis. A reconstruir.

¢ Nada de real pasa al relato? No exageremos: el uso del tiempo y las regulaciones sobre el espacio y el
dinero si se pueden transmitir. Precisamente porque son los elementos de real que entran en un analisis al
igual que lo que se hace con el cuerpo. La presencia de sus perros en la escena de los analisis realizados
por Freud y por Jung, la arquitectura y los elementos decorativos de los consultorios, la presencia de
terceros, el hojear de las paginas de Le Figaro por Lacan mientras sus analizantes le hablan, el caminar
nervioso de Jung, las interrupciones para dar lugar a evocaciones personales de los analistas, la decision
de imponer un plazo por anticipado al andlisis que el propio Freud define como un chantaje, los cortes
lacanianos de la sesion considerados como escansiones antes aun de que el sujeto diga una palabra, la
indicacion winnicottiana de internacion de una paciente antes de salir de vacaciones, la derivacion
junguiana a la amante del analista, la amenaza reiterada en el lacanismo de trabar la pase o de incitar al
sujeto a que la realice, el supuesto informe del didacta a las autoridades de la asociacidn, el pasaje al acto
(sexual), la decisién de psicoanalizar a la propia hija, la orden de Freeman Sharpe a presentar su
testimonio como pasante impartida a Margaret Little en duelo por la muerte de su padre y luego transmitida
a la comunidad con el disfraz de que esa analizante debia pronunciar una conferencia radiofénica sobre un
tema que interesaba a la analista, las pretensiones de pasar como modelo vital para el paciente o el deseo
manifiesto de ser imitado o reconocido como autoridad, los ofrecimientos y los pedidos de regalos y
favores a los analizantes, en fin, todo aquello que no es una de esas "vacilaciones calculadas de la
neutralidad”, esas que todo analisis requiere en un momento u otro del proceso, es una manifestacion de lo
real del andlisis en tanto que la experiencia se pervierte. Cada sesion tiene algo de magia, algo de suefio,
algo de traumatismo, algo de invocacion a las divinidades del Averno y de los rios que a él conducen
(Acheronta, Styx), algo de inefable. Toda sesién es una formacion del inconsciente. El intento de transmitir
lo que sucede en ese escenario esta destinado al fracaso si se pretende que sea " integral” u "objetivo". Es
siempre valioso si se reconoce por adelantado el fantasma que preside a esa transportacion de lo real de
la escena del gabinete a la escena de la escritura — lectura.

Es entonces cuando aparecen las dimensiones imaginarias y simbdélicas de lo que el analista representa
para su analizante més alla de lo real inaprehensible por la Vorstellung. Palabras y fantasias son
evocaciones y distorsiones de eso real. ¢, Qué representa el analista? No se podria encontrar una buena
respuesta para una mala pregunta pues "el" analista no existe asi como no existe "La" mujer. ¢ Qué
representa —equivalente a ¢ qué quiere?— un analista, este analista, no para "un" analizante sino para
"este" analizante pues sobraria repetir que el psicoanalisis funciona siempre de modo singularizado en el
uno por uno. Seguramente cada analizante tiene representaciones de su analista, variables, inestables,
labiles, formadas en cada momento y reformadas en el aprés-coup de la cura. jCuéntas representaciones
no se habra hecho el hombre de los lobos de Sigmund Freud a lo largo de los setenta afios en que pudo
conocerlo primero y recordarlo después! ¢ Qué representé en lo real el analista para él? Ciertamente no era
Serguéi Pankéiev quien podia decirlo. Tal vez si pudieron tener algunos indicios para responder a esa
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pregunta los analistas que lo analizaron después, Ruth Mack Bruswick, Judd Marmor, comentaristas como
Serge Leclaire, nosotros inclusive.17 En lo simbdélico este paciente tenia un paquete de palabras, un texto
con la dedicatoria del autor, un heterénimo inventado por la comunidad analitica a partir del informe de su
médico (creador del personaje que él llegé a encarnar, "hombre de los lobos"), un relato novelesco de su
pasado, un lugar en la historia y en la genealogia del psicoanalisis y de sus instituciones, etc. En lo
imaginario podia enorgullecerse de ser un "discipulo” privilegiado del fundador, un hijo dilecto, el
beneficiario de una deuda que este padre imaginario le pagaba en especie, la victima de un episodio
paranoide hipocondriaco en el que podia acusar la impotencia de su padre que, de todos modos, seguia
en su fantasma penetrandolo por detras al mismo tiempo que, como en la primera sesion, él se cagaba
encima de la cabeza de este "judio estafador". Nunca se terminaria de confeccionar el catalogo de lo que
el analista representa en la cura para el analizante. Y especialmente después de acabado el "tratamiento”,
una vez que se alcanza esa liquidacion de la transferencia anhelada por Freud y que tropieza con la roca
viva de la castracion o una vez destituido el sujeto supuesto saber en el caso de Lacan (valga la expresion,
Loewenstein incluido).

¢, Qué representa el analista, qué representa él (o ella) en lo real? Recordemos la respuesta de Lacan en
su forma mas condensada:18 "El analista funciona en el analisis como representante del objeto @". El
lector avezado de los textos lacanianos podria pensar que la expresion , a pesar de repetirse tanto (o
quizas por eso mismo) no es muy clara y escapa a la comprension. Si eso le (nos) sucede podra
consolarse de inmediato leyendo que "A fin de cuentas no es seguro que yo mismo capte incluso todo el
sentido de esta férmula, pero estoy convencido de que tal es, efectivamente, la manera en que eso tiene
gue escribirse, y esto es lo que expresan exactamente los cuatripodos que designan el discurso del amo y
el discurso analitico". Es decir que el analista se hace agente de un discurso y troca su lugar con el
significante uno, enviando a ese significante al lugar de la produccion que antes ocupaba el objeto @. El
analista representa, segln su inventor, al objeto @. El no es @ sino que, como el agente en cualquiera de
los discursos, es semblante de @. Vistos los testimonios que hemos evocado a lo largo de este articulo,
los de analistas y analizantes, ¢ podemos decir que los analistas hemos estado a la altura de lo que se
espera de nosotros por el lugar que ocupamos en la estructura? ¢ Es que —a la vista de lo que
aprendemos en nuestros analisis y en las lecturas y relatos de los andlisis ajenos— esta férmula es valida
y debemos cambiar nosotros o seguiremos analizando como todos parecen haberlo hecho... y en ese caso
tendremos que cambiar la férmula? En tal caso, ¢ por cudl de las tres otras disponibles en la lista de
cuatripodos? Dan ganas de exclamar: " jAnalistas, encore un effort!"

Queremos terminar con una vifieta clinica, considerando el suefio que figura en la Ultima pagina del libro de
Gérard Haddad en donde él relata su andlisis con Jacques Lacan, un suefio que da titulo al volumen y que
expresa, después de haber sido rechazado en su demanda de pase, lo que todavia puede esperarse del
psicoanalista:

iQué cosa extrafia es el psicoandlisis! En cada una de las crisis que habria de conocer después,
Lacan se me apareceria en suefios y esa llamada nostélgica a su recuerdo me ayudaba para
superarlas. Tuve asi, aquella noche, un suefio asombroso.

Lacan — esa era la primera vez que lo sofiaba después de su muerte — estaba sentado en el
borde del gran sofa cama que nos servia de lecho conyugal, un mueble impresionante,
sobreelevado, de estilo Luis XV, que nos servia de lecho conyugal. Se lo veia muy viejo y sus pies
no tocaban el suelo. Gruesas lagrimas rodaban por sus mejillas. Le pregunté por la causa de su
pesar.

«Es por no haber resuelto (réglé) todos sus problemas», me dijo.

Yo lo tranquilicé y le reafirmé mi afecto y mi gratitud.

« jOh! Usted ha resuelto muchos (réglé beacoup — pagado mucho).
Y entonces dijo esta frase perturbadora.

« Usted es mi hijo adoptivo. »
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Fin del libro. Titulo de la obra: El dia que Lacan me adopté. (j¢?!)

¢SAsociaciones? Ninguna... o las 370 paginas precedentes. Nada que decir sobre el monarquico canapé
que les servia de lecho conyugal.

¢ Cudl es el deseo del analista? ¢, El de cual de los dos?
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15 Bair D., Jung. A Biography, Nueva York y Boston, Back Day, 2002, p. 382.
16 Ferenczi S., Diario Clinico. Buenos Aires, Conjetural, 1988.

17 Braunstein N., La memoria, la inventora. México, Siglo Veintiuno, 2008, capitulo 6: "EI hombre de los lobos,
personaje de ‘su’ novela, no puede leer novelas”, pp. 170-207.

18 Lacan J., "Sobre la experiencia del pase™. En Ornicar? (1), Barcelona, Petrel, 1981, p. 35. El original esta en
Lettres de I’Ecole Freudienne. Paris, (15), p. 189.
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Testimonios en Psicoanalisis
Rosa Imelda de la Mora Espinosa

Uno de los preceptos fundamentales, primordiales en el psicoanalisis es el secreto profesional. Asi, el
analista debe conservar en secreto, valga la redundancia, lo que sus analizantes le confian.

En virtud de que el psicoandlisis es eminentemente clinico nos enfrentamos entonces a una probleméatica
muy particular, ¢,como discutir problematicas clinicas sin faltar al secreto profesional?

Es importante que quienes se dedican al psicoandlisis puedan poner en la palestra cuestiones de orden
clinico. Es preciso hacer lazo social con otros interlocutores, con otros psicoanalistas o con quienes se
sientan concernidos a discutir probleméticas psicoanaliticas, disertar con otros clinicos sobre dificultades,
complicaciones, avances, variaciones, etcétera, reunirse con otros colegas a entablar temas
psicoanaliticos.

La manera en que Freud resolvié esto fue publicando casos como ensefianzas clinicas y descubrid que si
publicaba temas intimos de sus pacientes no se sabria su identidad, a diferencia de que si publicaba datos
reales, el publico podria establecer dicha identidad, de este modo los datos que pudieran develarla los
modificd o los omiti6 para conservar el anonimato de sus pacientes.

Jacques Lacan unicamente publicé el caso de Aimeé, que es su tesis para titularse de psiquiatra y nunca
mas volvié a publicar casos, solo en algunos momentos de sus seminarios se permitié algunos escuetos
comentarios sobre momentos de analisis de sus analizantes. Aln asi, se permitio trabajar sobre la figura
de James Joyce, quien no fue su analizante en el Seminario 19 Le Sinthome, Lacan contaba con algunos
testimonios escritos de Joyce a partir de los cuales trabaj6é cruzandolos con algunos de los libros escritos y
publicados por Joyce.

Asi nos encontramos en una disyuntiva, pues sélo quien ha asistido al andlisis puede dar cuenta de ello.

Lacan aborda esta cuestion en la proposicion del 9 de octubre de 1967 Sobre el Psicoanalisis de la
Escuela en la que aborda el asunto del psicoandlisis en intensién que es el que se produce en el analisis
mismo y que tiene dos actores: el analista y el analizante, y el andlisis en extensién que implica lo que se
puede decir del andlisis y que se basa indudablemente en el psicoanalisis en intension

"Partimos de que la raiz de la experiencia del campo del psicoanalisis planteado en su extension,
Unica base posible para dar motivo a una Escuela, debe ser hallada en la experiencia
psicoanalitica misma, queremos decir, tomada en intensién Unica razén valedera que se ha de
formular en la necesidad de un psicoanalisis introductivo para operar en este campo. En lo cual,
por lo tanto, concordamos de hecho con la condicién, admitida por doquier, del psicoanalisis
llamada didactico" 1

En la propuesta del psicoandlisis de Lacan, los analistas han seguido su ensefianza y no han publicado
casos de andlisis. Esto obedece fundamentalmente a salvaguardar el secreto profesional. No asi los
analizantes, ellos si se han permitido escribir sus testimonios como analizantes.

Para argumentar un poco mas en torno a este asunto, es conveniente no olvidar que un testimonio implica
una atestacién o aseveracion de algo propio o de otros, situacién que interesa en el sentido de tener el
valor de hacerlo, de asumirlo, de hacerse cargo de ese acto.

En el terreno psicoanalitico, en Freud justamente uno de los lugares en donde aparece la nocion de
testimonio es en el texto titulado Una Neurosis demoniaca del S. XVII, que es justamente el primer caso
construido desde una lectura psicoanalitica, ahi aparecen testimonios tanto de Christoph Haizmann como
del abad Killian, es decir, aparecen testimonios del aquejado de la posesién demoniaca y del abad que da
cuenta de lo que atestiguod sobre Haizmann, es a partir de estos testimonios que Freud se permite realizar
una lectura analitica de una persona que no fue su paciente, y que ya habia fallecido.
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Otro lugar en donde Freud aborda el asunto del testimonio es en A propdsito de un caso de neurosis
obsesiva (el «<Hombre de las Ratas», en la "Parte 1l Sobre la teoria, particularmente en el punto B Algunas
particularidades psiquicas de los enfermos obsesivos; su relacion con la realidad, la supersticién y la
muerte". Freud destaca como algunos enfermos obsesivos tienen una predileccion por la incertidumbre y la
vida en lo que respecta a temas en que la incertidumbre de los seres humanos es general, estos temas
son: "la filiacién paterna, la duracion de la vida, la vida después de la muerte, y la memoria, a la que
solemos prestar creencia sin poseer la menor garantia de su confiabilidad" 2

En pleno Siglo XXI, el tema de la filiacion paterna ha quedado resuelto gracias a los andlisis del ADN, aqui
se da un "testimonio” bioldgico ya sea con sangre, con algun exudado bucal y/o con raices de cabello, y
hoy no es imprescindible creer ciegamente en una mujer que aduce que el padre de su hijo es el varén que
ella dice.

Pero lo mas interesante es su nota 12 de pie de pagina, en la que Freud dice:

"Lichtenberg: «Si la luna est& o no habitada, el astrbnomo lo sabe mas o menos con la misma
certeza con que sabe quién fue su padre, pero no con la certeza con que sabe quién ha sido su
madre». -Se produjo un gran progreso cultural cuando los hombres se decidieron a admitir el
razonamiento junto al testimonio {Zeugnis} de los sentidos y a pasar del derecho materno al
paterno. - Figuras prehistdricas en que una persona mas pequefia estd sentada sobre la cabeza de
una mas grande significan la descendencia patrilineal: la Atenea sin madre sale de la cabeza de
Zeus. Todavia en nuestra lengua, quien da fe de algo ante el tribunal se llama «Zeuge» {«testigo»},
de acuerdo con la parte que el varon desempefia en el acto de la reproduccion {«zeugen»,
«procrear»}; y ya en los jeroglificos, «testigo» es escrito con la imagen de los genitales masculinos"
3

Es interesante que en lenguas tan diversas como el aleman y el latin la palabra testimonio tenga que ver
con los testiculos, con el procrear, con la valentia y con la creacion de la vida.

Uno de los lugares en que Lacan comenta con respecto al testimonio, es precisamente en el Seminario 3
dedicado a Las psicosis, en el que le va a dar un lugar importante a la palabra de Schreber.

Daniel Schreber, presidente del Senado, escribié en diciembre de 1902 un testimonio invaluable explicito y
prolijo que él titul6 Memorias de un enfermo de nerviosl, escritura que relata sus experiencias delirantes y
alucinatorias y sus incursiones en los tres hospitales psiquiatricos en los que estuvo internado en varias
ocasiones a lo largo de su vida, a saber: clinica psiquiatrica de Leipzig, Hospital Mental Sonnenstein, y en
el asilo Lindenhof. Su texto ha sido leido y comentado por Freud, Jung, Sabina Spielrein, Melanie Klein y
Lacan 4

Dice Lacan:

"Intentemos penetrar un poco la nocidon de testimonio. ¢ Acaso el testimonio es también pura 'y
simplemente comunicacién? De ningln modo. Pero esta claro que todo lo que para nosotros tiene
valor en tanto que comunicacion, es del orden del testimonio. La comunicacion desinteresada, en
dltima instancia, no es sino un testimonio fallido, o sea, algo sobre lo cual todo el mundo esta de
acuerdo. Todos saben que ese es el ideal de la transmision del conocimiento. Todo el pensar de la
comunidad cientifica esta basado en la posibilidad de una comunicacion cuyo término se zanja en
una experiencia respecto a la cual todo el mundo puede estar de acuerdo. La instauraciéon misma
de la experiencia esta en funcion del testimonio" 5

En esa misma sesion, mas adelante Lacan apunta a la palabra, dice:

"La palabra es siempre pacto, acuerdo, nos entendemos, estamos de acuerdo: esto te toca a ti,
esto es mio, esto es esto y esto es lo otro. Pero el caracter agresivo de la competencia primitiva
deja su marca en toda especie de discurso sobre el otro con mindscula, sobre el Otro en cuanto
tercero, sobre el objeto. No por nada testimonio en latin se denomina testis, siempre se testimonia
sobre los propios cojones. Siempre hay compromiso del sujeto y lucha virtual en la cual el
organismo esta siempre latente, en todo lo que es del orden del testimonio” 6
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Se observa cémo en el diccionario, en la etimologia, en Freud y en Lacan, lo mostramos, testimonio hace
referencia a los testiculos, a procrear, a tener la valentia para decir algo, a asumir un compromiso y a
hacerse cargo de los actos.

Una de las formas de dar testimonio consiste también en escribir los recuerdos que se tienen del pasado,
de lo que se vivio; al respecto dice Lacan en el Seminario 19 Le Sinthome en la Clase X del 11 de mayo de
1976: "Las personas escriben sus recuerdos de infancia. Eso tiene consecuencias. Es el pasaje de una
escritura a otra escritura" 7. Esta aseveracion de Lacan apunta a los recuerdos de infancia de James Joyce
para mostrar, vislumbrar, uno de los multiples aspectos sobre como funcioné Joyce como escritor y en su
vida.

Se apuntaba en lineas anteriores que solo quien ha estado en analisis puede dar cuenta de ello, y
comentabamos que al analista le corresponde preservar el secreto profesional, pero los analizantes no
estan obligados a resguardarlo.

Como muestra de testimonios de analizantes tenemos a Serguei Constantinovich Pankejeff, quien estuvo
en dos ocasiones en andlisis con Freud, la primera vez antes de la Primera Guerra Mundial y luego
posteriormente a la guerra. Intenta analizarse con Freud por tercera vez y él lo deriva con su discipula y a
la vez analizante Ruth Mack Brunswick quien lo nominé como El Hombre de los Lobos, Pankejeff fue uno
de los primeros pacientes de Freud que escribio su autobiografia y su transito por su analisis con él.

También estan Smiley Blanton, Abram. Kardiner y Hilda Doolitle, los tres norteamericanos y pacientes de
Freud, quienes publicaron testimonios de analisis. Blanton y Kardiner fueron psiquiatras que se trasladaron
a Viena para analizarse con Freud. Hilda Doolitle fue una poetisa y procedié asi mismo a hacer una
escritura testimonial de su analisis con Freud. También existe el testimonio invaluable de Marie Bonaparte,
quien no solo fue analizante de Freud, sino que se convirtié en una amiga de él y de su familia y fue
gracias a ella que los Freud pudieron escapar del régimen nazi que se habia instalado en Viena con el
advenimiento de la segunda Guerra Mundial.

Otra forma peculiar de esto es la publicacion del libro Como trabajaba Freud, que consiste en una serie de
entrevistas realizadas por Paul Roazen, quien es un historiador, a diez pacientes de Freud, entre ellos
James y Alix Strachey, quienes consintieron en hablar de su experiencia analitica con Freud.

También con respecto a Lacan, ha habido analizantes que han dado cuenta de su transito por el analisis
con él, en este tenor podemos comentar, por ejemplo, el texto titulado Una temporada con Lacan de Pierre
Rey, escritor francés quien estuvo méas de 10 afios con Lacan y nos relata su analisis y sus incursiones en
los seminarios del mismo.

Asimismo Gerard Haddad, de origen tunecino, quien trabajaba como ingeniero agrénomo y en 1969
ingresa a analisis con Lacan y da cuenta de su analisis de 11 afios con él, en un libro titulado El dia que
Lacan me adopto, posteriormente Haddad estudié medicina, psiquiatria y se convirtié en psicoanalista.

De igual forma se puede comentar sobre Stuart Schneidermann, quien es el primer analista
norteamericano que se formo en la Escuela Freudiana de Paris, como analista lacaniano en los afios 70, y
gue no solo da cuenta de trazos de su analisis con Lacan, sino que también nos muestra a un Lacan no
sélo analista, sino un Lacan humano, un Lacan admirador de las mujeres y que buscaba tener relacién con
ellas, un Lacan con posturas politicas con respecto a la IPA y a los movimientos politicos de la Francia de
esa época, un Lacan que fue proponiendo una teoria psicoanalitica diferente a la de Freud, en fin un Lacan
que Schneidermann nomina un héroe intelectual.

Otro analizante de Lacan que también nos brinda el testimonio de su analisis con él, es el psicoanalista
francés Jean-Guy Godin publicado con el nombre de Jacques Lacan, calle de Lille No. 5.

También puede comentarse en este tenor el texto establecido por Jean Allouch titulado segun dos distintas
versiones 213 ocurrencias con Jacques Lacan, o Hola...¢Lacan? Claro que no., en el que numerosos
analizantes, colegas, supervisandos testimonian momentos de Lacan y de su quehacer clinico y en los
seminarios.

Revista Acheronta (psicoanalisis y cultura) www.acheronta.org


http://www.acheronta.org/acheronta25/delamora.htm#7

Acheronta n° 25 (diciembre 2008) Péagina 87

Pues bien, esto seria del lado de los analizantes, pero del lado de los analistas nos ocupa una cuestion
¢ qué se puede proponer para hacer lazo social y discernir en torno a problematicas clinicas sin faltar al
secreto profesional?

Como dice Lacan: "es indispensable que el analista sea al menos dos. El analista para tener efectos es
(est/y) el analista que a esos efectos los teoriza" 8. Es por ello que es importante hacer psicoanalisis y
teorizarlo para poder pasar a otro publico distinto al que nacid.

Una de las formas de hacer lazo social para discernir cuestiones clinicas sin faltar al secreto profesional y
teorizar efectos de la clinica consiste en la fabrica de casos/casos en fabricacion.

La concepcion de fabrica de casos naci6 en los documentos de la fundacién de la escuela lacaniana de
psicoanalisis (e.l.p.), plagueta editada en Paris por la misma en el primer semestre de 1986 y con las
modificaciones hasta diciembre de 1988. Fue publicada en espafiol por la Revista Artefacto 1 9 Los
documentos constan de VI apartados, a saber: | Sobre el psicoandlisis did4ctico, Il Sobre la clinica
psicoanalitica, 11l Sobre el cartel, IV, Sobre la ensefianza, V Biblioteca y VI Publicaciones.

Precisamente en el apartado dedicado a Il Sobre la clinica psicoanalitica apare ce la concepcion de La
fabrica del caso

Los miembros de la escuela lacaniana de psicoandlisis parten de una pregunta, a saber:

"¢, Como confrontar experiencias multiples, cada una de las cudles se sostiene solo por lo singular?
¢, Como pasar de préacticas (privadas por el hecho mismo del protocolo de la cura) a una clinica
susceptible de hacer referencias para una comunidad, y de manera tal que permita el debate?"10

La respuesta la emiten en una doble comprobacion: en primera instancia nos advierten que la expresiéon
"ingenua"” de un fragmento de cura, necesitaria ser enunciada por el analista, quien caeria en una unicidad
de la censura de sus elaboraciones que podria fracasar al pasar al publico, entonces, ellos sefialan la
necesidad de un cartel.

En segundo término los miembros de la e.l.p. nos advierten que el trabajo de fabrica de caso en un céartel
sea encarado "en la perspectiva del pasaje a un publico distinto de aquél en que vio la luz" 11

Es necesario comentar que el cartel consiste en una reunion regular de personas para trabajar asuntos
clinicos psicoanaliticos, esto no pareceria distinto de otras practicas psicoanaliticas, sin embargo Lacan
introdujo el enigmético " mas-uno", "para mantener la tension necesaria para que un cartel pueda resistir a
la tentacion, ya sea de estallar antes de tiempo, ya sea de hipostasiarse en la contemplacion de los

saberes" 12

Aln cuando se pretende la fabricaciéon de un caso a través de un cértel, en la e.l.p. existen textos de
fabrica de casos que se han construido por una persona, a saber: Margueritte, Lacan la llamaba Aimeé, por
Jean Allouch y Camille Claudel, el irbnico sacrificio trabajado por Danielle Arnoux, y las razones de esto
son una muestra de la singularidad de caso.

La nominacion fabrica de casos/casos en fabricacion obedece a la epeele, Editorial Psicoanalitica de la
letra, A.C. en lo que respecta a su serie de publicaciones sobre los mismos, que en esta apuesta permite la
inclusion de casos que estan en fabricacion y que habra de continuar con ellos, una muestra de caso en
fabricacion seria el libro Una célebre desconocida de Jacques Maitre, que aparte de ser un caso en
fabricacion, esté siendo fabricado por una sola persona.

Recurriendo a la ensefianza de Freud de abordar caso por caso y como se estila en el psicoanalisis
lacaniano la singularidad de caso, es precisamente esta singularidad, valga la redundancia, la que se
despliega en cada fabrica de caso/caso en fabricacién, de ahi que las generalidades se tornan
improcedentes y entonces aparece cada caso en una exquisita singularidad.

George-Henri Melenotte nos explicita a que se refiere el psicoanalisis cuando propone la singularidad del
caso:
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"El caso debe ser real y su realidad, de hecho, un acontecimiento. La singularidad no radica en la
ausencia de una medida comin de una calidad enmascarada por la condicién de los hombres, sino
en la resistencia propia de toda realidad a ser capturada en una red clasificatoria operatoria" 13

Marcelo Pasternac también nos explicita en torno a la fabrica de casos que la idea sea precisamente
fabricar un caso y no hacer una produccion fantasiosa, respetando el &mbito de exquisita singularidad
irrepetible de cada caso.

Asimismo Marcelo Pasternac nos advierte del riesgo que ocurre cuando no contamos con las asociaciones
el analizante, y que entonces se evite hacer una aventura de lectura puramente asociativa. Incluso dice
como el caso puede terminar de forma provisoria.

A partir de ello la propuesta de Marcelo Pasternac en lo que concierne a la singularidad para la fabrica de
casos/casos en fabricacién consiste en lo siguiente:

"1°. Singularidad del real de la clinica. El caso clinico es Unico, irrepetible y ante él la disponibilidad
del analista debe ser total, con la suspension de su propia subjetividad, sin excluirla;

2°. Singularidad del simbdlico que se expresa en la formulacion de la ética del psicoanalisis. Una
ética que consiste en que el psicoanalisis no es una moral. Una practica que no integra al sujeto
singular en un rebafio y que, entonces, no lo conduce a ningun corral preestablecido por una bio-
norma o una socio-norma o una etiqueta. Etica que se regula por la exquisita singularidad del
enigmatico deseo del sujeto;

3°. Singularidad del imaginario que se presenta en la generalidad tedrica, pues el saber del
psicoanalista como todo saber tiende a producir una generalidad transmisible y, en ese sentido,
esta acechado por el riesgo de caer en la tendencia a las formas plenas. Pero aqui tenemos una
generalidad contradictoria. Lacan la formula en una paradoja cuando afirma que "Lo que debe
saber el psicoanalista ante el caso es justamente ignorar lo que sabe " (lo que sabia de antes y de
otros casos). He aqui una generalidad tedrica extrafia: saber que no se debe aplicar, la
suspensién de todo saber general.

4°, Singularidad, finalmente, de la escritura del caso en una topologia especial, la del cuarto lazo
de este anudamiento borromeo de la doctrina del andlisis. Lacan hizo una escritura del caso
Schreber, 0 en el caso de James Joyce, que no es la escritura de las psicosis sino la escritura de
cada uno de esos casos, y que puede resultar un saber iluminador de otros pero que debe ser
suspendido en la tendencia a aplicarlo como una generalidad."14

También es insoslayable recuperar el reportaje que Michel Sauval le hizo a Pura Cancina en Acheronta No.
21 en referencia a la fabrica de casos, algunas cuestiones que ellos elucidan se recuperan en esta
escritura.

Pura Cancina comenta como la clinica es transmision y que una de las formas es precisamente la fabrica
de caso, "En la idea de fabrica de casos esta contenido el caso por caso. Es cuando un caso —y esto seria
una ruptura con toda la epistemologia de la evidencia- cuando un caso, suficientemente trabajado, produce
una ensefianza. En este sentido coinciden transmisién y ensefianza" 15 para Pura Cancina la clinica pone
en cuestion a la teoria.

Para sostener esta cuestién Pura Cancina nos conduce al "Seminario sobre la carta robada" de Lacan, en
el que él subraya la importancia de que trabajemos con un relato, y como al hacer un nuevo relato del
relato se produce una nueva lectura que esclarece el asunto en cuestion.

En si "La fabrica de casos es principalmente una practica de lectura, porque trabaja casos que no son
propios. No es tu practica sino lo que otro transmite —relata- de su préactica, sobre lo que vos hacés un
ejercicio de lectura y fabricas un nuevo relato " 16

Y a partir de aqui Pura Cancina relata ampliamente el trabajo de fabrica de casos realizada en carteles, en
el que cada miembro toma un aspecto del caso, lo trabaja, lo reflexiona y luego lo propone al grupo. Ella
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destaca que ese aspecto del caso era algo que le interesaba especialmente, lo que nos conduce a la
insoslayable transferencia, sin la cual la fabrica de casos no se produciria. La fabrica de casos es un
dispositivo, y como tal dice Michel Sauval "No hay dispositivo que sea independiente de quienes los
implementan" 17

También Pura Cancina nos habla de distintas formas de las fabricas de casos:

"porgue una cosa es trabajar una desgrabacion de una presentacion de enfermos, otra cosa es trabajar lo
que el personaje de un libro dice de lo que puede ser la estructura y otra cosa es trabajar un texto
testimonial" 18

Esta referencia es de mucha claridad, aunque en este texto estoy trabajando fundamentalmente las
escrituras testimoniales ya sea de quienes han estado en analisis 0 quines no han estado en analisis, pero
sus testimonios revisten una importancia clinica psicoanalitica

Y nos advierte Pura Cancina muy bien sobre la forma en que se trabaja en la clinica en el psicoanalisis "no
es la ocurrencia, la opinién. Es una lectura que se sostenga con un referente textual" 19

En este mismo sentido Marco Antonio Macias sefiala muy puntualmente como: "Hablar de la fabrica del
caso, es hablar de una forma de investigacion particular que implica, y es necesario reiterarlo, el teorizar a
partir del caso, renunciando a la practica de la conjeturacién” 20 Marco Macias nos presenta distintos
pasajes de las Actas de la Sociedad de los Miércoles, en las que discipulos de Freud incurrian en ese error
de la conjeturacion, atin cuando Freud habia advertido que no era conveniente. Asimismo Marco Macias
advierte que no es prudente aplicar la teoria psicoanalitica al caso y entonces hacer un analisis de la
"personalidad" del sujeto en cuestién, sino mas bien dice que "la practica del psicoanalisis es una practica
de lo azaroso, en el sentido de poderse dejar sorprender, practica que se aparta de la correspondiente
ciencia que trata de controlar las variables previstas y que se afana en hacer previsiones, esto es, querer
ver antes y ante toda circunstancia lo que va a suceder" 21

Es por ello que al fabricar el caso se producen sorpresas inesperadas que se dejan conducir, que se halan
por si solas

Es importante recuperar las intelecciones de George-Henri Melenotte sobre los que plantea en cuanto a
"Convergencia y divergencia entre Lacan y Foucault a propdésito del caso”, Melenotte dice "Entre Lacan y
Foucault hay convergencia en cuanto a la soledad del caso, su no inscripcién en el pret-a-porter
psiquiatrico, y divergencia en lo que hace a la libertad del sujeto” 22 , es decir, efectivamente hay
singularidad de caso, hay una no inscripcion en los sistemas calsificatorios psicopatolégicos de la
psiquiatria y la divergencia que encuentra Melenotte es que Foucault si problematiza en torno a la libertad
y Lacan no habla de la libertad, para Melenotte, esta libertad en negativo esta en el sentido de las palabras
impuestas, por el otro y el Otro al sujeto.

Posterior a Lacan, el psicoanalisis, ha ido avanzando en cuanto a la fabrica de casos, sea de manera
individual o de manera colectiva, las fabricas de casos/casos en fabricacion que se han publicado por la
epeele y otras editoriales, son rigurosas, han llevado mucho tiempo a sus autores, han cuidado no caer en
conjeturas, han realizado las reconstrucciones histérico-sociales pertinentes, de alguna manera los casos
no han sido construidos en su totalidad porque han respetado rigurosamente las fuentes y los testimonios
con los que han contado. Estas fabricas de casos/casos en fabricacion nos permiten discusiones clinicas
importantes, se han publicado por ejemplo, Camille Claudel, el irénico sacrificio, caso fabricado por
Danielle Arnoux. Jean Allouch ha fabricado los casos de Aimeé, de las hermanas Papin y de Sidonie
Csillag (el caso de la joven homosexual de Freud). Ines Rieder y Diana Voigt trabajaron también el caso de
Sidonie Csillag También la psicoanalista uruguaya Raquel Capurro ha escrito los casos de Iris Cabezudo y
de Herculine Barbin. Michel Foucault quien también trabaj6 a Herculine Barbin y a Pierre Riviere. También
esté publicado el libro titulado Una célebre desconocida de Jacques Maitre quien da cuenta de Madeleine,
la paciente del psiquiatra francés del siglo XIX Pierre Janet. Del mismo modo la psicoanalista Anne-Marie
Vindras publicé la monografia clinica de Ernst Wagner, jEcce Animal!: pastor, maestro, masacrador,
dramaturgo.
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Mi tesis doctoral esta encaminada a la fabrica de caso/caso en fabricacion de Sacher-Masoch, desde una
lectura psicoanalitica con los avatares, problematicas y dificultades que conlleva.

Si bien, Sacher-Masoch, al parecer, no estuvo recluido en un hospital psiquiatrico, ni tuvo delirios ni
alucinaciones, ni tampoco cometié un crimen, ni deambul6 por las calles pretendiendo ser santo y puro
como San Francisco de Asis y presentando los estigmas de Jesucristo, ni tampoco fue poseido por el
demonio ni hizo un pacto con el diablo, ni se mutilé una parte de su cuerpo, ni por supuesto estuvo en
andlisis, pues por edad era 20 afios mayor que Freud. Lo cierto es que era todo un caballero del Siglo XIX,
burgués de nacimiento, hijo de Leopold Sacher Jefe de policia de la provincia de Graz en Austria 'y de
Carolina Masoch, mujer refinada quien a su vez era hija de un gran médico. Tuvo una educacion excelente,
hablaba el aleméan, lengua oficial del imperio austrohdngaro, ruso pues fue amamantado y criado por una
nana rutena, francés que le fue ensefiado en su casa por una institutriz francesa, y conocia la lengua
eslava Su educacion universitaria se enfoco en la filosofia. A muy temprana edad, 20 afios terminé su
doctorado en Filosofia en la Universidad de Graz (enero de 1856), para el afio siguiente 1857 logré ser
Privat dozent de la misma Universidad, en la que permanecio 9 afios como profesor.

Pero a Sacher-Masoch le atraia sobremanera ser escritor. Dedicé muchos afios de su vida a la escritura de
novelas historicas, de revistas literarias y de periddicos pues siempre le interesaron los avatares histéricos
y movimientos politicos de los austriacos, los polacos, los judios, los rutenos e incluso en su autobiografia
se muestra como admirador de Napoleén Bonaparte. En una época, en el mundo germanico, en que a los
escritores no se les pagaba porcentaje por el precio de venta "Se les pagaba por «pruebas de imprenta»,
es decir, dieciséis paginas impresas" 23, Sacher-Masoch insistio en ser escritor, y se mantuvo toda su vida
como tal, de hecho el ser escritor se convirtié en su modus vivendi y fue como mantuvo a sus dos esposas
y a sus hijos

Uno de sus grandes éxitos y de manera simultanea uno de sus grandes problemas consistira en haber
publicado varios testimonios de su erética. Uno de estos testimonios titulado La Venus de las pieles, fue
recuperado por Krafft-Ebing para nominar una entidad nosologica psiquiatrica: el masoquismo. Solo por
que Sacher-Masoch decia que le encantaba ser el esclavo de una mujer envuelta en pieles.

Para argumentar lo que permite considerar la figura de Sacher-Masoch como fabrica de caso/caso en
fabricacion, recupero una aseveracion de los miembros de la e.l.p. en la que nos invitan a

"Retomar casos de la literatura analitica también puede dar lugar a trabajos de fabrica siempre que
fueran puestos sobre el banquillo de elementos transferenciales que presidieron la eleccion de ese
caso mas que otro cualquiera” 24

Y efectivamente, asi ocurrié, cuando lei en Deleuze que la nominacion del masoquismo se habia hecho en
vida de Sacher-Masoch, quedé capturada por él, pensé en el dolor de ver convertido su apellido materno
en una entidad nosoldgica psiquiatrica, y en ese instante, ya no pude desprenderme de Sacher-Masoch, ni
del caso, mi interés aumentd sobremanera hasta darme a la tarea de tratar de conseguir la mayor cantidad
de testimonios de su vida y de su erética que me fuera posible.

También los miembros de la e.l.p. enuncian que: "Asimismo, otras practicas diferentes de la cura pueden
encontrarse convocadas ahi, las formaciones del inconciente no son privilegio exclusivo del marco divan-
silléon (como tampoco la transferencia)" 25

Personalmente mi inconciente ha estado presente en la fabricacién de este caso, he cometido lapsus
recurrentes sobre él. Y que decir de mi transferencia, no sélo he localizado testimonios de Sacher-Masoch,
sino que he pasado una gran cantidad de horas dedicadas a él, pensando, escribiendo, tratando de
argumentar, aun cuando es mi lectura particular, mi version del caso. Se pueden escoger distintas aristas
para tomar el caso de Sacher-Masoch, la que yo elegi es la de la er6tica nominada por él mismo
Ubersinnlicher, hipersensual o ultrasensual, evidentemente esa es mi lectura. Pero sobre todo interesa
darle voz a él, pues una de las caracteristicas primordiales de una fabrica de caso es el no hacer
conjeturas sobre las posiciones de la persona en cuestion, el mantener la tension ahi, atin cuando el caso
en fabricacién quede inconcluso, pues de otro modo, se deslizaria al escabroso terreno de la
interpretacion, de la ficcién y la inventiva y entonces no se mantiene el caso en su precisa dimension, pues
se puede proceder a emplear categorias de andlisis distintas a las de la persona, por ejemplo, interpretar

Revista Acheronta (psicoanalisis y cultura) www.acheronta.org


http://www.acheronta.org/acheronta25/delamora.htm#23
http://www.acheronta.org/acheronta25/delamora.htm#24
http://www.acheronta.org/acheronta25/delamora.htm#25

Acheronta n° 25 (diciembre 2008) Péagina 91

desde el contexto del posmodernismo la erética de Sacher-Masoch conduciria a un terreno de
especulacion del que dificilmente se saldria airoso.

Otro aspecto que se presenta de manera insoslayable en la fabrica de casos, es comentado por Pura
Cancina, quien nos dice como en la lectura que se hace para la fabrica de casos uno se introduce al real
de Lacan, el real que es del orden de lo imposible, que esta ahi, pero es imposible de aprehender, que
tiene que ver con la irrepresentabilidad, con la incertidumbre de la vida, el real que es imposible de
imaginar, imposible de incorporar al orden simbdlico (inconciente), e imposible de obtener, pero ahi esta.

En este sentido, puede decirse que Sacher-Masoch testimonia su erética desde su real, y los que lo hemos
trabajado y también expresamos nuestro real en nuestra lectura, por ejemplo B. Michel expresa su real en
su lectura de Sacher, Elena Rangel también involucra su real en su lectura y asi ocurre con los diversos
autores que se han dedicado a Sacher-Masoch.. Estos autores son recuperados a lo largo de esta tesis. Y
ahora, en la escritura de esta tesis, insoslayablemente, se involucra mi real.

A mi parecer una de las frases mas explicitas sobre la fabrica de casos expresada por Pura Cancina es
que "Si hablamos de psicoanalisis, esto es asi. El deseo que pone alguien en algo hace que eso se
sostenga o no" 26 y mi deseo se sigue sosteniendo en torno a Sacher-Masoch, no en balde en la primera
presentacion publica de avances de esta tesis, después de cometer un lapsus sobre la fecha de nacimiento
de Sacher-Masoch en méas de una ocasion, el Dr. Psicoanalista Luis Tamayo me dijo: "Rosa Imelda estas
"mordida" por Sacher-Masoch", y efectivamente estoy "mordida" por Sacher-Masoch y mi deseo y mi real
estan implicados en esta fabrica de caso/caso en fabricacién en la que el acento principal estd dado en los
testimonios escritos y publicados de Sacher-Masoch, lo que permite una lectura psicoanalitica, ain cuando
el caso, como dice Marcelo Pasternac termine de forma provisoria.
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Freud, el primer analizante
Sebastian Sica

| - En la "Proposicion del 9 de octubre de 1967...", Lacan realiza una sorprendente afirmacién de gran
importancia clinica- dado que le servira de apoyo para establecer su concepcién sobre la transferencia en
términos de sujeto supuesto saber, asi como las coordenadas de inicio y final de un analisis- que ha sido
descuidada por la mayoria de los comentaristas de su ensefianza: Sigmund Freud, en su relacién con
Fliess, se constituy6 en el primer psicoanalizante, lo que habilité el lugar en el que luego se instal6 el
psicoanalista.

Lacan sostiene que Freud, por asumir inicialmente la posicion de analizante, con posterioridad logré
ubicarse frente al padecimiento histérico de tal modo que inauguré una nueva posicion discursiva: el
psicoanalista.

De esta aseveracion se desprende una hipétesis central: el psicoandlisis depende de aquel que debe ser
llamado psicoanalizante (1), es el analizante quien produce al psicoanalista, por lo que seria inconcebible
considerar cualquiera de estas posiciones por fuera del lazo que supone el discurso analitico.

No obstante la insistencia y el desarrollo de esta légica por parte de Lacan hasta el final de su ensefianza,
luego de cuarenta afios de producida la "Proposicién ..." —texto fundamental en lo que concierne a la
formacion del analista-, y de haber establecido la formalizacion de los cuatro discursos en el marco del
seminario "El reverso del psicoandlisis”, la concepcidén imperante acerca de las condiciones de posibilidad
para el armado del dispositivo entre los psicoanalistas que nos vinculamos a sus textos parece haberse
retrotraido, parafraseando al propio Lacan, al statu quo ante de su formulacién: términos como
"responsabilidad" o "rectificacién subjetiva” utilizados a la ligera y sin rigurosidad conceptual han terminado
por volver a instalar al yo-aun cuando se lo designe sujeto- en el primer plano de la clinica, asi como la
figura del analista como una entidad ya-ahi, capaz de producir efectos o "sancionar la entrada en analisis"
por el solo hecho de "autorizarse por si mismo".

II- El término psicoanalizante es correlativo de la rigurosa aplicacion por parte de Lacan de la I6gica del
significante a la totalidad de la trama conceptual, la que tiene por consecuencia una axiomatica muy
precisa, conocida por todos sus lectores:

e -El significante, en cuanto tal, no significa nada.

e -Por tal motivo, en su operatoria, el significante requiere de la articulacion de al menos dos
elementos

e -El sujeto (no el yo, el individuo, el paciente) sera el efecto de la articulacion de la cadena
de por lo menos dos significantes.

Asimismo, Lacan distinguira los conceptos de significante y palabra asi como los de enunciado y
enunciacion para toda consideracién del sujeto del Icc: el significante no se reduce a la palabra ni a los
enunciados sino que también designa el lugar enunciativo desde el que se profieren ambos: el acto mismo
del decir.

Al respecto, dos citas en las que Lacan es taxativo:

"...no es la palabra la que puede venir a fundamentar el significante.(...) podria hablar de la frase
gue es, ella también, unidad significante (...)" (2)

"...en todo lo tocante a las relaciones de los hombres y las mujeres, lo que se llama colectividad es
algo que no anda. No anda, y todo el mundo habla de ello, y gran parte de nuestra actividad se nos
va en decirlo.
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Esto no quita que lo Unico serio es lo que se ordena de una manera distinta como discurso (...)
esta relacion sexual, en tanto no anda, anda de todas maneras gracias a cierto nimero de
convenciones que son efecto de lenguaje (...) No hay la mas minima realidad prediscursiva, por la
buena razén de que lo que se forma en colectividad, lo que he denominado los hombres, las
mujeres y los nifios, nada quiere decir como realidad prediscursiva. Los hombres, las mujeres y
los niflos no son mas que significantes.

Un hombre no es otra cosa que un significante. Una mujer busca a un hombre a titulo de
significante." (3)

En la medida en que el discurso es considerado por Lacan como "un vinculo entre los que hablan" (4), el
lugar ocupado por cada ser-hablante tend ra el estatuto de significante.

Es por ello que el término "psicoanalizante" no sera atribuible a ningin ser-hablante a la manera de un
adjetivo, sino que, respetando la légica del significante, designara el lugar de quien toma la palabra en
articulacién necesaria con un Otro lugar, el psicoanalista.

"...ese sujeto es lo que el significante representa y no podria representar nada sino para otro
significante: a lo que se reduce el sujeto que escucha." (5)

Analista y analizante se constituiran como tales en una articulacion discursiva en la que seran concebidos
como dos significantes entre los cuales, en cuyo intervalo, podra advenir el sujeto del Icc.

Ill- Esta l6gica sera efectuada por Lacan mediante la escritura del algoritmo de la implicacién significante
(6) con el que formalizara su concepcion de la transferencia en términos de sujeto supuesto saber,
utilizando el algebra elaborada en el escrito "Instancia de la letra en el Icc..." para dar cuenta del
significante:

S > Sq

s (S1, S2...Sn)
Luego de presentado el algoritmo, Lacan afirmara:

"Se ve que si el psicoanalisis consiste en el mantenimiento de una situaciéon convenida entre dos
partenaires que se asumen en ella como el psicoanalizante y el psicoanalista..."

"Debajo de la barra, pero reducido al patron de suposicion del primer significante: el s representa el
sujeto que resulta de él, implicando en el paréntesis el saber, supuesto presente, de los
significantes en el inconsciente..." (7)

Lo que conduce a leer la férmula en consonancia con lo anteriormente expuesto:

e - la parte superior S---------- > Sg como la articulacién discursiva entre el analista y el
analizante- ambos considerados como significantes-

e - debajo de la barra, "reducido al patrén de suposicion del primer significante" (8) (es decir,
el analizante) se ubica el sujeto supuesto al saber inconsciente.

De este modo, resulta evidente que Lacan no confunde bajo ninguna circunstancia los términos
"psicoanalizante”, S, y "sujeto”, s, siendo este Ultimo el efecto que adviene como producto del
acoplamiento discursivo entre ambos partenaires.

Por otro lado, al designar el lugar del analista como Sq, significante quelconque, -vocablo que alude a " un
hombre del monton"- Lacan pondra de relieve que el Otro significante con el que se articula el
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psicoanalizante, podra ser ocupado por cualquiera: por ejemplo, Fliess en el caso de Freud, el auditorio del
seminario en su propio caso.

"Si es nombrable con un nombre propio, no es que se distinga por el saber.(...) El Sq de la primera
linea no tiene nada que ver con los S de la cadena de la segunda y sdélo puede hallarse alli por
encuentro..." (9)

Lacan sostiene que no existe el psicoanalista en términos del universal ni como una entidad a priori, sino
que supone la particularidad en el sentido aristotélico: podra ser cualquiera, pero a condicién de ser alguien
en particular: no hay posibilidad de autoanalisis, el pasaje por el Otro es estructural.

Esto mismo lo llevara a preguntarse acerca de la relacion del psicoanalista con el saber inconsciente que
implica la empresa del analizante:

"Tenemos que ver qué califica al analista para responder a esta situacion que, como se ve, no
engloba a su persona (...) Nos importa aqui el psicoanalista, en su relacion con el saber del sujeto
supuesto(...) Esta claro que nada sabe del saber supuesto. EL Sq de la primera linea no tiene
nada que ver con los S de la cadena de la segunda..."

El planteo de Lacan es muy interesante: si el analista, por anticipado, nada sabe ni podria saber acerca del
saber supuesto, ¢ en qué consistiria su formacién?

Esté claro que no se trata de la acumulacion de saber de tipo académico o universitario, aunque, advierte
Lacan —cosa a menudo olvidada por los psicoanalistas-, esto "no autoriza en modo alguno al psicoanalista
a contentarse con saber que no sabe nada” (10); aquello que el analista no puede ahorrarse en su
formacién " concierne ante todo a los efectos del lenguaje, el sujeto en primer lugar, y lo que podemos
designar con el término amplio de estructuras logicas" ( 11)

IV- Si es el psicoanalizante el que produce al psicoanalista, ¢ Qué es lo que permite designar a alguien bajo
esa condicion? ¢ Qué es aquello que opera el pasaje a la posicion de analizante?

Lacan sostendrd que se trata de una cierta posicion frente al saber, un forzamiento del no querer saber
nada de eso propio de la pasion neurética que, por presentar la estructura del acto, so6lo podra ser
considerada y establecida en torno a la temporalidad inherente a la cadena significante, esto es, la
anticipacion y la retroaccion.

Veamos una extensa cita del Seminario 20, Aln, ni mas ni menos que su apertura:

"Sucede que no publiqué La ética del psicoanalisis. (...) Con el tiempo, descubri que podia decir
algo mas sobre el asunto. Me percaté, ademas, de que mi manera de avanzar estaba constituida
por algo que pertenecia al orden del no quiero saber nada de eso.

(...)Lo que me favorece desde hace algun tiempo es que hay también entre ustedes, en la gran
masa de los que estan aqui, un no quiero saber nada de eso. Pero el asunto es si sera el mismo.

Vuestro no quiero saber nada de cierto saber que se les transmite por retazos ¢ seré igual al mio?
No lo creo, y precisamente por suponer que parto de otra parte en ese no quiero saber nada de
eso, se hallan ligados a mi. De modo que, si es verdad que respecto a ustedes yo no puedo estar
aqui sino en la posicion de analizante de mi no quiero saber nada de eso, de aqui a que ustedes
alcancen el mismo, habrd mucho que sudar."

En la medida en que se trata de un acto, el pasaje a la posicién de analizante requiere en su consideracion
de la estructura del tiempo l6gico : nadie podria autoproclamarse ni tampoco designar taxativamente por
anticipado a alguien como "psicoanalizante" ya que no se trata de un adjetivo atribuible a una persona, sino
de una posicién enunciativa circunscripta a ciertas condiciones discursivas.
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Por esta razon, la tan difundida "sancién de la entrada en analisis" por parte del analista se encuentra en
total contradiccién con los precisos planteos de Lacan al respecto: que el analista pretenda determinar el
momento preciso en que se produce dicho acto, seria equivalente a suponer que puede establecer el final
de un anélisis.

En tal sentido, bien sabemos que el dispositivo del pase fue el intento, por parte de Lacan, de resolver la
imposibilidad estructural en la que se encuentran tanto el psicoanalista como el psicoanalizante de decidir
si hubo o no un analisis, mediante la introduccién de una instancia tercera.

Desde la perspectiva del tiempo de la anticipacion, al forzamiento del no querer saber nada de eso Lacan
lo denominard "demanda” (de andlisis, de formacién) y que, como tal, conlleva una rectificacion de la
economia de goce: basqueda, trabajo, esfuerzo, seran los términos elegidos por Lacan cada vez que se
refirié al tema:

"Hace ya tiempo que el término analizante, que proferi un dia en mi seminario ha adquirido
derecho de ciudadania. (...)Debo decir que, cuando propuse dicha cosa, no habia hecho més que
parodiar (...) el término analysand, corriente en lengua inglesa. (...) Lo que queria decir era que en
el andlisis, la que trabaja es la persona que llega verdaderamente a dar forma a una demanda de
analisis. (...) Cuando le dicen que comience (...) la persona que hizo esa demanda de analisis,
cuando comienza el trabajo, es ella quien trabaja." (12)

"Entonces es bien evidente que el enunciado de la regla fundamental c onsiste en decir a una
persona que viene para pedirles algo - llegado el caso una ayuda - que la regla fundamental no es
otra cosa que hacerle observar que hay que sudar un poquito para hacer algo juntos, que la cosa
no va a andar si de algiin modo no se llega hasta lo que displace, no al analista, sino que displace
profundamente a cualquiera: hacer un esfuerzo." (13)

En rigor, la posicion de psicoanalizante tiene la misma existencia retroactiva que cualquier formacién del
inconsciente, es decir, que sera desde el momento conclusivo del pase que podra considerarse que "hubo"
analizante justo cuando ya no lo hay: como en todo acto, es el segundo término el que hace existir al
primero:

"Recordandonos "el andlisis original" (nota del autor: el de Freud con Fliess), nos lleva nhuevamente
al pie del espejismo en el que se asienta la posicion del psicoanalista (...) El verdadero origina sélo
puede ser el segundo, por constituir la repeticion que hace del primero un acto, pues ella introduce
alli el aprés-coup propio del tiempo I6gico, que se marca porque el psicoanalizante pasé a

psicoanalista. (Quiero decir Freud mismo quien sanciona alli no haber hecho un autoandlisis.)" (14)

Esta légica de la anticipacidn-retroaccién es la que conduce a Lacan a afirmar que Freud fue el primer
analizante, posicion desde la que en un segundo momento paso al lugar del analista.

V- Muy a pesar de la logica extensamente desarrollada por Lacan en relacion al discurso analitico y las
posiciones respectivas del analista y del analizante en torno del sujeto y del saber inconsciente, en la
actualidad, entre la mayoria de los comentaristas de su ensefianza, proliferan versiones psicologizantes
gue hacen hincapié en dimensiones individualistas de la responsabilidad y el goce, nombres
contemporaneos del yo que subsumen el filo cortante del descubrimiento freudiano en el marco de los
paradigmas imperantes.

Puesto que se olvida — en el sentido de la represién- que Freud, por ubicarse en posicion de analizante,
pudo construir el saber psicoanalitico y se lo erige, por el contrario, en el Padre del psicoanalisis y primer
analista surgido ex —nihilo, tal vez seamos aquellos que nos vinculamos a sus textos y a su préactica los
mismos que llevemos adelante, paradéjicamente, el triunfo de la religion.
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El psicoanalisis no es un epigono
Daniel Paola
1. El presente

¢, Qué es el inconsciente?: una frase que alguien produce en tiempo presente y que tendria esta sintaxis:
"estoy produciendo lapsus". Pero sucede que esta frase estd anexada a una pregunta: ¢ estar produciendo
lapsus es por si mismo la determinacion del inconsciente?

De ninguna manera la existencia del lapsus asegura la existencia del inconsciente. Decir que no hay
ninguna manera, trae aparejado una consecuencia inmediata: la introduccion de la negacion como una
primera formulacién para contestar la pregunta.

Habria entonces que diferenciar, por un lado aquello que es inconsciencia, como presencia inexorable de
un resto que alude en el sentido que da existencia al cuerpo. Esta inconsciencia es en el cuerpo alusion
de una huella borrada por el significante, huella que nos hace ser a los seres hablantes muy precisos en la
eleccién del partenaire amoroso sin que lo sepamos por anticipado. La inconsciencia es también lo que
permite simbolismos mdltiples sin alterar el compromiso de quien habla en un sentido determinado.

Por otro lado habria que diferenciar aquello que ya S.Freud denominaba el ello del inconsciente. Aqui se
encuentra lo que se experimenta en el presente en tanto se esfuma la dimensién del sujeto.

Lacan trata esta diferencia entre inconsciencia e inconsciente en la primera clase del Seminario
"L'insu..." para introducirnos en otra diferencia: Unbewusste y I'unebevue. Esta duplicidad entre el
inconsciente escrito en aleman y la homofonia en francés que significa la metida de pata, encierra la
esencia de su transmision: asi como no-todo pasa de una lengua a la otra, el inconsciente en su
formulacion no pasa en una unidad al preconsciente.

Ya desde el inicio, de acuerdo al no-todo de lo que pasa como sentido, no podemos sino presentar un
imaginario que queda dividido en dos por el efecto del significante. Esta spaltung, alude por un lado a la
falta de objeto que es lainconsciencia y de la cual no puede hacerse universo de discurso porque no
habria un cuerpo igual a otro. Y por otro lado alude al sujeto que demanda ser rescatado de su
evanescencia, producida por la alienacion, a través del lapsus como produccién inconsciente.

Luego, dando otra vuelta, la dimensién del sujeto no puede sino expresarse en fading, porque cuando
aparece se esfuma en el tiempo presente evanescente, por no poder seguir sino la huella borrada por el
significante. Esa huella después se hara presente como resto en el sentido que da existencia al cuerpo,
determinando nuevamente el fading, es decir la desaparicion del sujeto en la alienacién del lenguaje que
ese cuerpo porta como coordenadas.

Seria en principio necesario, no confundir esta desaparicion del sujeto en tiempo presente como
constancia de una ldgica significante, como si se tratara de una instancia forclusiva de alguna naturaleza.
Habria que recordar que desde Hegel la naturaleza se nos presenta desde la filosofia no existiendo sino
negada.

Si un serhablante, palabra que Lacan nos inst6 a establecer como axioma, puede encontrarse en la
dimension donde el presente se reduce a una consecuencia del lenguaje no-sabida, entonces en ese
serhablante la dimension del lenguaje adquiere una proporcién de existencia novedosa, y esto es tanto
valido en la psicosis como en la neurosis.

2. La paradoja

La diferencia entre una estructura y otra, entre neurosis y psicosis, se basa en el soporte o no de una
paradoja primordial que debe ser negada. La paradoja, vale decir la contradiccion inevitable que debe
enfrentar el serhablante y que debe ser negada para hacer posible la existencia de un sentido en el cogito,
es una resultante afectiva en cuanto a la falta de objeto.
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En efecto, el eje placer-displacer que S.Freud estableciera en el infans frente a la falta de objeto, es el
generador del Yo Ideal como carozo del narcisismo signado por la omnipotencia del principio que se
resguarda en el placer, y que escupe por inversion la carne odiada que no tiene sentido. Eso que se
escupe como displacer es el signo en el cuerpo de lo que habitard como razén del odio, y constituye a mi
entender, uno de los resortes importantes del Estadio del Espejo.

Mas adelante, el futuro neurdtico borrara la diferencia entre amor y odio, y hara del borramiento la
introduccion de un significante donde el odio tiene la propiedad de agujerear, porque la letra no entra sino
con la sangre de la herida que corta el principio del placer para llevarlo a otro limite mas alla, de acuerdo a
los hechos de lo real que hagan presente. El significante de esta proporcion en la imagen como signo
perceptivo se escribirA como odioamoramiento, segun creo interpretar la invencion de Lacan.

En efecto, el significante odioamoramiento, borra lo que retorna en el cuerpo como diferencia entre amor
y odio de una manera clara, dando a suponer un Yo ldeal que hacia del corte entre amor y odio, el primer
paso para generar la superficie imaginaria brindada por el significante que es responsable de la
continuidad de uno y otro afecto.

El borramiento de la paradoja que diferencia el amor del odio, introduccion del significante
odioamoramiento, garantiza en la neurosis un recorrido completo en dos tiempos que son representacion
de la muerte: 1)"estoy produciendo lapsus" y 2) ese lapsus me compromete en el presente como
consecuencia del lenguaje que me habita en tanto es no-sabido.

Pero en la psicosis en cambio, el segundo tiempo debe modificarse por un axioma: la existencia del lapsus
no implica la existencia del inconciente. En esta estructura no hay posibilidad para la existencia del
significante odioamoramiento, resultante del borramiento de la polaridad placer-displacer, mas adelante
determinada en el lenguaje como amor-odio.

De las psicosis mas primordiales a las mas desapercibidas, se establece un rango de diferencia que sin
embargo nunca altera la permanencia de una constante comin: no hay borramiento de la diferencia que
existe entre amor y odio producida a través del significante odioamoramiento.

Esa diferencia entre amor y odio, significante al fin, retorna en las psicosis desde lo real, a la manera del
intento de establecer un metalenguaje que borraria la paradoja que envuelve a lo real, con su aversion por
el sentido. ¢, Como se podria otorgar sentido a un significante si determina una paradoja, en la que al
mismo tiempo se podria amar y odiar?: la aversién por el sentido que propone este significante haciendo
vélida una paradoja, determina un rechazo y un retorno desde lo real

El significante odioamoramiento determina al generarse, una duplicidad en el registro imaginario que
soporta un corte al mismo tiempo que lo niega, gracias al sentido que da existencia a un cuerpo que no
revienta frente a ese corte, porque goza en tanto ha escupido la carne y no el carozo, que por lo general
puede eliminarse al no ser digerible.

Pero la amenaza nos rodea. El Atila de nuestro romance con lalengua es el sujeto de la ciencia, que
avanza forcluido en el serhablante, es decir retornando desde lo real, en lugar de aparecer ligado al afecto
como obstaculo. El sujeto forcluido de la ciencia, se encuentra ligado de forma insalvable con el
experimento que el laboratorio alquimico podria resolver. El sujeto forcluido de la ciencia borra el presente
con objetos que se reproducen sin cesar, y sin que con ellos el serhablante pueda ejercitar una dialéctica
de incorporacion, como si sucede con el carozo en el ejemplo de la carne expulsada.

3. Inconsciente e Inconsciencia

Para comenzar voy a relatar un hecho de la clinica que demuestra esta diferencia entre el inconsciente y
su huella, la inconsciencia, que como resto de lo borrado por el significante retorna en el sentido que da
para Alguien existencia al cuerpo. Se trata de una mujer perseguida intensamente por miradas
omnipresentes, que le anuncian por anticipacion, una presencia furtiva en su casa, por la falta de diferentes
objetos de su uso personal que ellos sustraen. En un determinado momento, ellos los perseguidores, han
robado un tornillo que ella intencionalmente habria dejado encima de un mueble, para seguir demostrando
su condicion de rechazo a ser ella misma una victima fantasmatica. Sucedio que en una sesion y en medio
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del relato del hecho del robo que de nuevo anunciaba la presencia extrafia de los perseguidores y que la
aterrorizaba fuertemente, suspende subitamente el sentido de lo dicho para sonreir y decirme: -..." a mi es
a quien le falta un tornillo". Después de este pequenfio relato vuelve al sentido delirante de la persecucién
original y se disipa cualquier expectativa de reflexion.

Otrora por mi parte, habia encontrado en esta circunstancia la posibilidad de establecer un elemento de
mejoria en el paciente psicético que me hizo creer falsamente en la inauguracién del tiempo de la neurosis.
La creencia de que por fin el retorno de lo real cesara de no escribirse, y que entonces hubiera una
dimension de asociacion que inaugurara el tiempo de un sujeto bajo otro efecto de la castracién, se
desmoroné en otra época, cuando mi aceptacion en esa oportunidad, originé la intensificacion en el
analizante psicético del retorno de lo real alucinado como eso que no cesa de no escribirse.

Podria decir que a la manera del lapsus, la paciente habia construido un chiste que estaba por completo
alejado de la dimensidn de su delirio. Se trataba en el caso del tornillo de un chiste que habria que tomar
banalmente, como la existencia que se esconde detras de la persecucion que la atormenta. -"A quien no le
falta un tornillo"- seria el establecimiento de un universal que en todo caso ayudaria mas para soportar la
locura de los semejantes.

En todo caso ella sanciona con el chiste la existencia del inconsciente en los otros diciendo que existe un
universal de falta donde ella también se coloca. Pero es obvio que estoy proponiendo la absoluta
abstinencia respecto al cuestionamiento asociativo que la incluiria a ella en ese universal y que se
encuentra en el decir. Seria necesario en la direccion de la cura, que solamente acepte como analista que
ella esta incluida en el campo del lenguaje, hecho que reconozco, y que busque en otra parte a quien de
sus partenaires familiares, le falto un tornillo por algin hecho cometido.

"A quien no le falta un tornillo", inaugura la constante como metafora para sustentar que se determina el
inconsciente solo si existiera algo por fuera que permita una salida del encierro asfixiante del ser
determinado como lenguaje. Este planteo es el fundamento con el cual se demuestra que decir
inconsciente implica aceptar la existencia de otra instancia por fuera: la Identificacién. Sin distinguir cuales
son, se piensen 0 no como similares, la Identificacion es una instancia, en el sentido del derecho, que
funciona impugnando la respuesta directa que el lapsus ofrece al interlocutor advertido.

Por otro lado "a quien no le falta un tornillo", remite a la falta de objeto de una pieza en el cuerpo, que
signa en las psicosis, lo que jamas se podra inscribir como sentido en el cuerpo que goza sexualmente.

4. La Identificacién como experiencia.

La Identificacion existiendo por fuera, es uno de los tantos hilos conductores que llevan a Lacan a la
consideracion del goce, ya sea falico o del Otro, como una funcién que se encuentra "mas alla" de la
palabra o del cuerpo.

Ahora llegado este momento, me decido a proponer en acto de escritura, ese por fuera del psicoanalisis a
través de otras lecturas. Es asi que leyendo a G . Agamben en su libro Infancia e Historia, se puede
apreciar la descripcion que el autor emblematiza en un hombre moderno que vuelve extenuado a su casa
por un farrago de acontecimientos, sin que ninguno de ellos se haya convertido en experiencia.

Si G. Agamben postula que el serhablante del siglo 21 ha perdido la relacidn a la experiencia, por mi parte
sugiero, que ello es porque Unicamente con el dispositivo analitico es posible salir del territorio asfixiante
que el lenguaje proporciona al sujeto, si es que se atraviesa la experiencia de la Identificacién. Incluso
cuando el filésofo plantea que la adiccién toxicomana provoca u na especie de anestesia que impide vivir la
experiencia, no advierte que el toxico se encuentra en el lugar de una Identificacion fallida del encuentro
con lo falso de la experiencia misma. (1)

¢, Cual es la pertinencia del campo de la experiencia en el quehacer humano?: aquello de lo que se tiene
prueba suficiente y deja una ensefianza. Como psicoanalista propongo la imposibilidad de su
acontecimiento sin la Identificacion que lleva al serhablante a un més alla, por fuera de un determinismo
que el lenguaje plantea.
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Sucede que no hay encuentro con la ldentificacion y sus consecuencias si no se produce una direccion de
la cura mediada por una transferencia fallada, siempre por una terceridad que anula cualquier dualismo.

Porque si G. Agamben insiste que la experiencia es la intuicidon, que predominaba en el pensamiento
medieval como verdadero sentido comun, el autor no toma en cuenta a la Identificacion como una
bisagra que a través del encuentro con un sinsentido nos devuelve al sentido. Si todo fuera sentido comun,
no habria mas que un aburrimiento dado por la sumatoria de objetos imaginarios de una ciencia inagotable.
El sentido comun es justamente lo que anula la experiencia. La transferencia en el dispositivo analitico, es
la experiencia princeps del ser humano en cuanto no hay mas revelacién que aquello que se dice fallando.

5. Fijacién y ficcién.

Si S.Freud introduce la experiencia del caso en la cultura es para signar que cada sujeto esté a expensas de la
fijacion de una ficcion. El punto donde se ha perdido la experiencia, de la que tanto se lamenta G. Agamben, es
por la primacia de la perversion del sujeto que pretende instituirse.

El sujeto, en cuanto elije la perversion como salida, pierde la dinamica del caso que S.Freud creara. La
perversion se constituye como la traicién del caso. Por ejemplo (para no hablar del psicoanalisis): el perverso
violador atraviesa una escena sin tener la experiencia de su efecto aunque él también hubiese sido violado
previamente. Si esto no fuera asi, no se comprenderia por qué el perverso es siempre inocente.

Es asi que hay universo de discurso para la paidofilia 6 el sadismo, en un voraz reencuentro con el Otro del
Otro, que por el contrario Lacan negara en su ensefianza. Cuando existe cierta ficcion que singulariza al sujeto,
ficcién ya creada como encubridora en el recuerdo de lo que se denomind trauma, hay una fijacion inamovible
gue no exige mas que encontrar la experiencia en el campo del lenguaje como no-sabida.

Por el contrario, es el perverso quien por carecer de ficcion arma una y otra escena para recrear la ficcion que
nunca dejara para €l de no inscribirse, haciendo del fantasma un hecho de lo real que necesita del partenaire
para alimentarse de su angustia.

No es una escena lo que propone el caso, porque ahi radica la singularidad de la experiencia. Por el contrario
exige al menos dos escenas simultaneas, contradictorias y que entre si tienen aversién por encontrarse ligadas.

El caso es la profundizacion de la experiencia que el psicoanalisis aporta a la cultura. El gran descubrimiento
Freudiano, consistid en el efecto de la Identificacion como rasgo imaginario que se admira en el partenaire,
vuelto Yo Ideal en tanto se desexualiza de la sexualidad ficcional. Para el perverso en cambio no podria existir
esa desexualizacion ficcional y entonces él crea la sexualidad duplicada, en cada escena con lo real del
partenaire en tanto se lo supone no-saber.

Otra vez. El perverso duplica la sexualidad en el lugar donde se comprueba que no existe en la palabra, la justa
palabra que la absorba, en lugar de soportarla. No habria posibilidad de concebir lengua parlante, a la manera
de la genialidad de Schreber, sin dar propiedad no-intencionada, a la inexistencia de aquel conjunto de signos-
fonematicos que exprese la sexualidad.

Por alli, si en cambio existe el sujeto que nos representa entre significantes, se llega necesariamente a un vacio,
gue sera distinto si se elige la via del sentido en el sin-sentido que proporcione la razén en su dimension justa
(pura para Hegel), que si se elige aquel la otra via que naufraga en la melancolia que no es mas que negacion
del decir reemplazado por objetos del capitalismo.

Por mi parte creo que los objetos de mercado, con el que el capitalismo riega lo social en sustitucion del decir,
conducirian a una progresiva cobardia melancélica del sujeto, que ya no podria decir sino lo enfatico del lider,
construyendo una falsa creencia de progreso.

6. El epigono.

Justamente como efecto de este debate, muchas veces Ledn Trotsky fue falsamente referido como
melancdlico, por suponer que él esperd su asesinato como una forma de suicidio. Arriesgaria otra opinion:
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que se tratd de todo lo contrario y que su ejemplo, en una cierta dimension, es el de Socrates, referido por
Lacan en el Seminario de "La Transferencia".

¢, Podriamos decir que Sdcrates fue melancélico porque bebid la cicuta?. Mas bien ya en aquella época de
la antigiiedad griega, nos encontramos con un sujeto acosado por una proto-ciencia que le impide a
Socrates decir a los jovenes cualquier cosa porque ella sera considerada subversiva. Ese es el limite con
en el que finalmente se encuentra también Ledn Trotsky, ya que continuar con la revolucién que propone
con su decir, choca con el lider que él sabe que inevitablemente le dard muerte.

Interpreto entonces que si hay algo que Ledn Trotsky repudio, fue justamente que alguien siguiendo las
huellas de un estilo, se erija enfaticamente y sin pudor, en ese epigono que copia lo que el lider dice y
dogmatiza.

De esta forma una lectura posible de Trosky seria que al proponerse denunciar los epigonos, propondria
incluso mas alla de su intencién, que alli se encuentra el cauce del obstaculo. Arriesgo entonces una
conclusion: no hay palabra, ni frase, ni discurso, capaz de contener esa revolucion del sujeto, sea en lo
social 6 sea en el curso de un analisis, sino atravesando el epigono falso que se erige en el lugar del
Discurso del Otro. (2)

Ese epigono falso que siempre, desde mi perspectiva, representa a un sujeto, es justamente lo que
oculta que no hay significante capaz de cubrir la significacién de lo no visto, lo no oido, lo no hablado.
Dicho de otra forma, el epigono es la ficcién obligada por la que cada analizante debe atravesar entre su
inconsciente y la Identificacion con su analista, que ya sabria sobre su falsedad.

En este punto del epigono el sujeto se topa con una dificultad porque no hay signo-fonena que pueda
describirlo. Después de una desaparicién del epigono hallamos al sujeto en su dimensién justa, porque el
sujeto es s6lo corte entre palabra y verdad. El epigono, en cambio, se sostiene de la amalgama entre
palabra y verdad y alli encontramos instalados a muchos adoradores de verdades en el psicoanalisis de
hoy.

7. Laviolencia

El develamiento de un analizante en transferencia es siempre violento, ya que tiene que atravesar su
propio epigono supuesto y esto no hay forma de hacerlo sino mediada desde la palabra del analista.

El mismo analista es quien podria demostrar el epigono en el que su analizante se sumerge, epigono de su
propio decir como resto metonimico de lo que interpreta. Por alli es que el analista introduce la muerte
simbolica que sino quedaria sin resolver. La muerte simbdlica es la de Sécrates y es la de Trotsky, quienes
mueren sin aceptar que se pueda dejar de decir.

Se trata de un resto metonimico y por lo tanto una direccién que va en contra de la interpretacion
propuesta por el analista, la que el analizante enfatiza en el epigono por ser lo que supuestamente le falta
para ser justa.

Ese epigono falso sélo puede ser dicho por el analista y al decirlo propone su propia caida al demostrar
gue en transferencia no hay mas que suposicion: el resto metonimico fue la interpretacion que el analizante
rescaté como fallado en el discurso del analista a la manera de una instancia a sostener como Ideal de Yo.

Habria que concebir en el epigono la Identificacion del sujeto en Transferencia como el salto que hace a
una falsedad necesaria para su existencia en el campo del significante: entre signo y fonema, se establece
del uno al otro, una segunda vuelta, que partiendo del vacio como conjunto, se invierte para encontrar el
conjunto vacio.

Dicho de otra forma: un conjunto de signos no hace al fonema, sino en tanto el fonema sanciona a cada
signo respecto a otro signo. Se parte del encuentro con un vacio para que ese vacio anuncie la sustitucion
de un signo por otro.
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Se trata de una claridad ("claritas" Aristotélica para Joyce) que en algin momento el sujeto tendria que
vivenciar en su potencia para renunciar al epigono que impide el encuentro con la Identificacion en
Transferencia. Esa claridad que la perversion transforma en un mero entretenimiento, que retorna en la
T.V. para convencernos que no hay mas alla que la ciencia del porvenir de los "gadgets " que hipnotizan
por increiblemente magnificos.

La Identificacion seria, aqui reflejamos la importancia de un creador en S.Freud, aquello que signa para
Alguien que devendra sujeto, la imagen que lo representa como ausencia de sentido momentaneo, por la
desexualizacién que encuentra a la salida del lapsus. Se trata de un acto violento, no hay obsesién que
valga para asumirla como propia, en tanto esencia de un simbdlico que jamas llega a hacernos sofiar sin
angustia: padre no ves que estoy ardiendo. ¢ Qué es ese acto violento y como se justifica?.

8. Lo impredecible y lo imprevisible.

La violencia marxista no fue para la Argentina, y para toda Sudamérica, un hecho universitario como en
Europa (hubo quienes aun no entendieron que no se pudo transplantar como el tabaco colonial). En la
violencia de la sustitucién de una violencia por otra, encontramos un epigono.

Ese epigono ficcional de saber que atraviesa el inconsciente en Transferencia es aquello que Lacan
denomind semblante. El semblante es lo que oficia de tapdn para sugerir que no hay mas que posibilidad
imaginaria para encontrarse con el sujeto en Transferencia. El efecto de lo simbdlico, que es corte entre
palabra y verdad, determina un imaginario que por el encuentro con la ficcién del semblante, queda bajo
los efectos de la spaltung, o sea dividido.

Podemos entonces encontrar el sentido Ultimo de la Identificacién como un fuera de cuerpo para el injerto
del dicho, ya que el sujeto por si mismo no encontraria sino el epigono ficcional que da semblante. O lo
que es lo mismo, el sujeto por si mismo sin la experiencia analitica, no encontraria sino la falta de objeto
que en tanto inconsciencia, sostendria la falsedad de la creencia de serlo: el objeto a es el agente del
discurso histérico.

Se podra apreciar mi inclinacién que aborrece la naturaleza, sea lapsus como Universus o encuentro con el
sentido comun intuitivo. No hay sino epigono en lo ficcional del semblante como salida para el sujeto, y alli
subyace una violencia que abre el juego esencial de la Identificacion, por cuanto no hay sino injerto de
dicho en el lugar de la ficcion.

Annah Arendt es quien se expresa mejor para mi en el campo de la Sociologia, en cuanto a la violencia
que masifica a todo sujeto en cuanto a la existencia de la Identificacion. Su libro, "Sobre la violencia"
estudia el planteo Marxista sobre la violencia reivindicativa de la lucha de clases. Annah Arendt se
pregunta cual es la justificacion de la violencia politica desde el punto de vista de la masa. La autora se
opone a quienes de una u otra manera justifican la aparicion de la violencia como un acto programado. Ella
se opone porque no podria haber programacion de la violencia.

Hannah Arendt cree que la violencia se establece porque es un fendmeno de masas no-cualquiera pero a
su vez no-programado. Ella nos ofrece un ejemplo: un solo alumno de una facultad tomando la palabra en
una asamblea, pudo levantar una clase en una Universidad de Estados Unidos durante la guerra de
Vietnam. Evidentemente en ese caso, hubo una relacion de la masa a un lider. En cambio hubiera sido
impensable, nos aclara H. Arendt, que un alumno en una facultad de Alemania en 1938 hubiera provocado
el mismo efecto, al denunciar el antisemitismo reinante aunque contara con toda la programacion y el
célculo de su lado.

Paso ahora a citar a Hannah Arendt cuando se refiere al acto politico violento producido por la inevitable
lucha de clases: ...En cualquier caso, tenemos la seguridad que no puede suceder nada nuevo y
totalmente inesperado, nada que no sean los resultados "necesarios" de lo que ya conocemos. Cuan
tranquilizador es, en palabras de Hegel, que "nada surgira sino lo que esté ya alli". No necesito afiadir que
todas nuestra experiencias en este siglo, que nos han enfrentado siempre con lo totalmente inesperado, se
hallan en flagrante contradiccion con estas nociones y doctrinas, cuya popularidad parece debida al hecho
de que ofrecen un refugio confortable, especulativo o seudo cientifico, fuera de la realidad". (3)
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Por mi parte voy a modificar la palabra "inesperado” por impredecible e imprevisible, a la luz del concepto
de pulsion, que me otorga la posibilidad parcial de suponer al menos dos tendencias, sin por ello hacer
consistir la idea de dualidad que atraviesa a S. Freud en cuanto a la que esta coartada en su finy a la que
es objetal.

Este al menos dos fue desarrollado en un libro anterior de mi autoria, denominado Erradamente la pulsion,
al presentar la hipotesis de un movimiento pulsional que inicia su efecto en la transformacion en lo
contrario. De esta forma, de lo primordial orientado como sadico que plantearia cualquier pulsion, se pasa
a un segundo tiempo de orientacibn masoquista , para finalmente arribar a un tercer tiempo también sadico
gue es resultante de la combinatoria fantasmatica que posibilita el deseo en el dispositivo analitico.

De tal forma existiria en relacién al lider y su relacién con la masa, algo absolutamente predecible a la luz
de la historia, pero no a la luz de los acontecimientos. En la violencia y en la politica hay hechos
impredecibles.

Lo impredecible es también lo imprevisible. Hay un punto donde no se puede ni predecir ni prever y por
alli es que se pasa a otro sentido brindado por lo impredecible e imprevisible de la Identificacion en
Transferencia, distinto de la falsedad ficcional del epigono que determina el semblante.

No se trata de la Identificacion al analista precisamente. Se trata de cualquier Identificacion, incluso la
menos pensada y por la cual el sujeto podra desprenderse del epigono, ya que podré apreciar lo
imposible del Discurso Analitico a través de lo impredecible de su acto y lo imprevisible de su
consecuencia. El aprés-coup significante nos enfrenta a un sin numero de Identificaciones .

9. La sugestion.

Lo impredecible es una version de lo intrusivo porque nos asombra: ningun serhablante, salvo adiccion
mediante, toma placer en lo intrusivo a no ser porque se ama escindido del odio, que entonces debera
escupirse en la carne, por lo general de otro. Esa conjuncién de amor e intrusién constituye la efectividad
de la sugestion, que reprime lo que se escupe para devolverlo al sintoma, y que siempre concluye como
transaccién en un epigono.

El psicoanalista podra, al encontrase con la Identificacién en Transferencia, dar a lo impredecible su
verdadera dimension, excluyendo su falsedad sugestiva. Esa dimension extiende el principio del placer
hasta un extremo tolerable (error mediante) de los goces. Lo impredecible, en primera persona, seria lo
que ni siquiera pienso que podria ocurrir.

La brdjula, que orienta en ese limite en que el sujeto adviene al yo entre placer y goces, es el lapsus como
demanda efectuada al analista, quien mediante el descubrimiento de la Identificaciéon en juego, podria
interpretar para establecer las coordenadas supuestas del saber hasta donde.

En la vida cotidiana la Identificacion, se manifiesta con la intencionalidad hablante de contar una historia, la
propia, entendida como valencia diferencial frente a los otros que ofician de partenaires. Esa historia, se
puede armar con canciones, fotografias o imagenes para hablar del actual show moderno y asi escapar de
lo siniestro que propone la demanda como lugubre y tenebrosa fijacion de la afanisis de un sujeto,
esfumado para evitar lo impredecible.

En este punto (no crea nadie que podria aspirar a algo mas), S Freud establece la dialéctica del lider y la
masa. Los lideres no piensan en lo impredecible. No habria uno que propusiera inestabilidad en el futuro
sin sufrir las consecuencias. El lider no cree en lo impredecible ni en lo imprevisible: no quiere saber
nada de eso. S.Freud va directamente al grano, aceptando que es imposible evitar lo siniestro de una
Identificacion eyectada en la afanisis del sujeto al Otro.

¢, Qué podriamos decir los analistas, sino que nuestra praxis es la Unica que hace de la Identificacion una
bisagra que libera al sujeto de un efecto simbdlico siniestro aun peor? Si se constituye esa bisagra nos
encontramos plenamente en la dimension del falo, como efecto maximo de la Identificacion que inicia el
campo del Otro en su plena potencia de alcance de lo que se suponia imposible: la negacion de las
verdades que falsamente se instalan y por las cuales el sujeto paga un precio de usura.
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El falo como significante, es el que sostiene el falsus necesario para que el sujeto pueda instalarse en un
discurso, o sea en lo social. Se instala como aquello que va en contra y que por lo tanto entra en alianza
con la metonimia del analizante, que demanda ser epigono maximo del decir que el analista
supuestamente sostiene. ¢ Cuantas veces hemos leido a Lacan decir?: "-no he dicho eso".

Nuestro limite como analistas, es que no disponemos sino de un efecto menos tenebroso que todo sujeto
padece al volver a la afanisis, pero nunca absoluto en cuanto no hay sentido de lo real que pueda tener
fijacion.

La agresividad de la masa que lleva a la violencia, es una cuestion de todo ser hablante porque el sujeto
en masa, se comporta sin tomar conciencia de su lenguaje al gozar de la garantia del lider. Es indistinto si
la palabra logra o no su exutorio, no hay quien no sea agresivo cuando acepta un lider, que bien podria
dicho de paso, ser él mismo para quien goza del self de manera suficiente.

En Ultima instancia no existiria quien se encuentre libre del todo de la falta, que se registra y se evapora,
consistiendo en el yo como imaginario. Astillas en el yo, como escribié Silvia Amigo, para dar cuenta de la
violencia que porta todo serhablante.

10. El buen decir.

La ética del psicoanalisis se juega en la polis como un buen decir. Heidegger y Arendt fueron amantes:
¢alguien podra perdonar esto? El punto que enrosca a cada sujeto con un lider, en la tenebrosa creencia
apocaliptica, siempre anhelante de seguridad, es consecuencia de la afanisis del sujeto (pobre victima
fantasmatica), frente a la existencia del campo del lenguaje. La agresion, como navaja de Ockham, da un
corte simple a la afanisis, no por ello exenta de una complejidad mayor, como fuerza deseante liberadora

Esta ética del psicoanalisis produce una divisién, no la Unica, en el trato que se da a la Identificacién en
transferencia: si la dinamica de la masa al lider anida en cada sujeto, en tanto no hay quien pueda ubicarse
en lo impredecible o en lo imprevisible sin una consecuencia molesta de subversion institucional,
entonces sera cuestion de saber si se acepta o no el agrupamiento entre analistas. Por mi parte no tengo
mas que aceptacién a la pertenencia, ya que la intrusién que provoca la Identificacion igual hace sentir su
efecto como sugestion aunque no se pertenezca.

En efecto, uno de los capitulos de Psicologia de las masas de S.Freud, esta destinado a la sugestién. Por
otra parte J. Lacan en el Seminario Momento de Concluir, también hace referencia a esa sugestion como
inevitable. No se podria no imitar, estadio del espejo mediante. La imitacion tiene su presencia permanente
en la intrusién identificatoria que a todos los seres hablantes nos posiciona en tanto sociales.

La intrusividad que genera la Identificacién, en un primer momento, al estar por fuera o en un mas alla del
mismo lapsus que comanda la demanda del sujeto estructurado como un lenguaje, esta basada en una
imitacion. La intrusidn que padece todo serhablante, mas alla del lenguaje mismo es ejercida por Alguien y
constituye la base de la sugestion. La cita puede encontrarse en la clase 24 del Seminario 5 Las
Formaciones del Inconsciente

El dulce laleo de mama que transporta a fantasias ilimitadas de 6érganos todopoderosos, solo es posible en
su efecto simbdlico determinando lo que es de la arborizacion félica, si existe al mismo tiempo una
intrusién de la ley del lenguaje que establece orden social. A esa intrusion S.Freud la ubicé del lado del
padre y la declar6 ademas como mitica, tomando en cuenta el asesinato del padre primordial.

Pero de ninguna manera la propuesta va estar centrada en la enumeracion de tres Identificaciones que se
producen segun un orden. El efecto de la Identificacién es uno solo, vivido como intrusivo por generar
division entre sujeto y objeto que falta, y es asimismo causante de sugestién que genera lazos y se
produce al unisono siempre y cuando lo que ha pasado a denominarse segunda, vale decir Identificacién a
lo Simbdlico se produzca.

En la clase 6 del Seminario de la Identificacion J.Lacan plantea un doble movimiento, uno de Real a
Simbdlico y otro de Imaginario a Simbdlico, para introducir el rasgo unario. Una vez que esto funciona,
Identificacion a lo Simbdlico que el rasgo unario determina, aparece el campo de lo verdadero, que sera
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definido en R.S.I. entre Real e Imaginario. Es el efecto de lo simbdlico lo que determina que se imagine en
loreal.

El efecto de la sugestion intrusiva esté ligado inevitablemente al buen decir. Pero con esto suele haber
problemas, porque todo serhablante entra en afanisis cuando se trata de Identificacion, porque ese buen
decir ligado a la idea de amor siempre fracasa.

Ese fracaso perenne es el obstaculo con el que se enfrenta el sujeto en analisis, porque mediante la
Identificacion se arribaria a otro sentido distinto, tanto impredecible como imprevisible, que si bien es
menos sufriente, al mismo tiempo reduce la sugestién primera generada en el Complejo de Edipo, campo
erotizado de una garantia que no es ni mas ni menos que tenebrosa.

Es en el Seminario L insu que sait de I'une bévue s aile mourre, mas precisamente en la clase 1, donde
Lacan propone tomar la Identificacion como un por fuera del lapsus, para proponer la imposibilidad de
aferrarse al inconsciente mismo. En este plano si no fuera por el Complejo de Edipo que propone una
historia que vincula con el lazo social, todo serhablante andaria suelto y no seria gregario. Es en la psicosis
donde mas se puede apreciar esta incapacidad de vinculacién.

Entonces durante un analisis, habra tiempos sostenidos por la eficacia del falo en tanto soporte de un paso
de sentido permanente, desde lo falso a lo verdadero mediado por la negacion:

1. El sujeto es verbalizacion de un epigono, como predominancia de la falta de objeto, acumulada en la
versién super-yoica que reza la creencia de que el goce se impone a la verdad. Aqui la sugestién es
maxima. El sujeto esta a expensas de lo que se le indique para entrar en lo que se demanda de él.

2. El analista produce la ruptura de ese epigono, determinando una violencia por la efectividad de las letras
capaces de sostener sintomas y al mismo tiempo colapsar en la construccién de un saber, dada la
inexistencia de un Universo de Discurso. Maxima consciencia de la spaltung.

3. El analista opera a través de lo impredecible e imprevisible de las Identificaciones en Transferencia
gue lejos de excluirlo suefian con él, para darle sentido al nombre del analizante, que ahora podra hablarle
a un partenaire sabiendo que no hay posibilidad sino de referirse al propio fantasma. Maximo efecto de lo
simbolico al constatarse el dicho como injerto de lo nuevo, al comprobarse la interdiccién del decir que
reina en el olvido.

11. Laregresion.

Una vez aceptada la necesaria pertinencia de la Identificacion como un por fuera del lapsus, se agrega una
dificultad: la calidad intrusiva esta intacta y su sugestion provoca un regreso del sujeto a las instancias
primordiales, en el que el buen decir amoroso quedé trastornado en algin for-da.

Es asi que por lo general un serhablante concurre al analista por alguna necesidad amorosa y termina
reemplazando esa necesidad por una demanda de amor a su analista. Esto se determina por el efecto
simbélico del rasgo unario que retorna al lugar de la diferencia del ciclo que se cree falsamente primero y
que se denomina trauma.

Pasando de una demanda de necesidad a una demanda de amor, gracias a la Identificacion al significante
como trazo que determina una retroaccién, pasamos de la Identificacién al objeto que siempre falta, al
significante mismo porque él es la regresion: la demanda de amor es Identificacion a la retroaccion
significante.

Existe el significante regresivo, uno preciso y a la vez cualquiera, que hace que el analizante transforme su
desesperacion por encontrar el objeto que falta, en demanda de amor al significante que el analista
encarna donde justamente ese objeto falta. Esa demanda de amor ligada en definitiva al rasgo unario es
una ldentificacién de la que el sujeto jamas tendra noticias.
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Solo por la imitacion imaginaria producto de la sugestion determinante del epigono que dara forma al
semblante, el serhablante tendra acceso a la creencia de que si puede abarcar lo simbdlico, pero esto sera
falso en cuanto cada agujero que se produce por la intrusion de un sujeto en lo simbdlico es inviolable.

Mediante la regresion el sujeto encontrard no sélo vacante el lugar del objeto de su retroaccién en cuanto
falta, sino que ademas mediante la Identificacion encontrara el vacio , que el analista podra interpretar en
cuanto a lo anacronico de un trauma en el presente que siempre es otra cosa que lo que se piensa.

La Identificacion, tres en una, Imaginaria Real y Simbdlica, propondra mediante ese vacio por falta de
encuentro con el objeto, una bisagra que descubre la angustia que encierra otra escena, por completo
impredecible e imprevisible como hecho de lo real actual.

La resistencia es siempre violenta en el ejercicio hiriente de la palabra. Esa resistencia expresada en
demanda de amor, trae aparejada una ldentificacion que el analista interpreta en el vacio que genera, para
dar lugar al encuentro con lo imprevisible y lo impredecible.

Este encuentro inesperado con otra escena que es la portadora de la angustia, no existe sin la letra que al
sostener el sintoma al mismo tiempo colapsa, "spaltung” mediante en al menos dos, por la imposibilidad de
sostener el Universo de Discurso a la manera de Atlas.

Lo imprevisible y lo impredecible que crea el vacio de la Identificacién, es en dltima instancia lo femenino y
es irreductible. La letra que feminiza es la que el analista encuentra como efecto por fuera de la retroaccion
significante, una vez que colapsa por intentar y no poder sino fracasar en su intento amoroso de sostener
un sintoma. No habria Histérica sin analisis que no se suponga garantia de sostén del atributo de su
amado y que siempre se decepcione.

Si la Identificacion esta en sustitucion del objeto que falta, tal cual nos propone S.Freud, tanto analizante
como analista se encuentran en la misma dimensién: los dos comparten una Identificacion a lo simbdlico,
que sera inviolable para cada uno, pero que no esta librada de la falta que el analizante supone en el
analista y de la que siempre tiene aversion y que denomind Lacan objeto a.

La experiencia de la transferencia y del inconsciente ubica al analizante y al analista en la misma serie
respecto a la Identificacién a lo Simbdlico. Esto llevé a una confusion respecto a la posible identificacion de
uno en otro sobre todo en el final del andlisis, como una especie de imitacién que no se podia reducir.

En verdad el problema actual que cuenta, es que si analizante y analista comparten una praxis, el estilo
referido a la insuficiencia determinada por la imposible exclusién de la Identificacion a lo Simbdlico también
puede clonarse. El problema no seré que hacer con el tornillo que falta, sino que habra que lograr que el
tornillo marque la diferencia de uno a otro.

Habria entonces una linea de ruptura que pasaria por el lapsus del analista, los suefios que el analista
tiene con sus analizantes, que constituyendo la resistencia ponen en juego el lugar exacto donde la falla es
de un solo lado. El lapsus del analista en sesién es el momento mas rico de la transferencia, si se pudiera
encontrar la Identificacién, que como vacio esté indicando la via regia de acceso a otra escena
desconocida para el analizante.

12. El lapsus del analista

El momento en el que un analista produce un lapsus en sesién, es el instante de comprender mediante un
acto creativo, que diferencia la insuficiencia que se produce del lado del analista respecto de la letra que al
contacto determina la "spaltung", a otra insuficiencia que acosa al analizante desde una escena silenciada.
Este es un juego de ruptura del que no esta excluida la letra para dar la justa dimension de lo que debe
caer como suposicion: el analista no responde con su inconsciente a la demanda de amor del analizante.

El instante en el que el analista produce un lapsus en sesion es un maximo efecto de la sorpresa. En
principio porque no se esperaria de él la existencia del inconsciente, ya que si el objeto que falta como a es
lo que sustenta su posicién, encontrar un lapsus en la respuesta que el analizante espera, trae
consecuencias. En principio pareceria que el analista no interpreto a su analizante, pero si esta en
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condiciones de buscar cudl es la Identificacion que lo hizo producir el dicho, encontrara liberandose de su
atadura, que es lo que no funciona del enunciado del paciente como hilo conductor a la enunciacion.

Como se suele decir, aqui es donde mas el analista pone el cuerpo. Tendria que producir alegria la
aparicion de un lapsus del lado del analista, porque no habria captura, en tanto discurso, mas importante
en el curso de un andlisis. Sélo se trata de no decir rapidamente "esto es mio " y descartarlo, sino de
encontrar donde estuvo el escotoma que llevd al analista a producir el lapsus, siempre ligado a una
Identificacion del analizante no escuchada y que opera silenciosamente.

Un andlisis por lo general comienza con una demanda de necesidad. Alguien quiere analizarse porque se
encuentra "muy estructurado”, porque se acaba de separar de su pareja, porque hace poco fallecié un ser
querido, porque no puede estudiar aunque quiere. Lo que se pone en juego con el analista a partir de ese
momento, es la puesta en juego del significante en cuanto a una regresién, ya que represion mediante,
siempre habré algo en el analizante que generé algin estupor en una historia vivida como malestar.

Esa regresion es el significante mismo y lo que se encuentra con ella es una falta de objeto, ya que se
habla de la insatisfaccion del principio del placer y la emergencia del goce. El sujeto estructurado como un
lenguaje evidencia cémo todo serhablante, queda determinado por sus palabras, al transferir la falta de
objeto a su analista. La interpretacién ocupa el lugar de aquello que tendria que reparar esa linea de
ruptura que existio entre el placer y el goce que lo fuerza mas alla de lo tolerable. Pero ahora la demanda
no es de necesidad sino de amor del analista.

El cambio de necesidad por demanda encontrard la resistencia del analista porque el sujeto quedara en
afanisis en el lugar preciso donde la alienacién al campo del lenguaje subyace a través de una
Identificacion Edipica determinada. Aqui el analista podria tentarse a operar como padre, como madre,
como abuela 6 como hermano y acompafiar con una buena psicoterapia el devenir de su paciente. O por el
contrario descubrird en la Identificacién del analizante en juego que lo toca a €l como analista en un
escotoma referido a su propio fantasma, el vacio que propone letras para transportar el hecho de lo real a
otra escena, ahora en campo de juego del analizante, que resultara imprevisible e impredecible.

La cuestidn princeps para tener en cuenta en toda esta serie es el lapsus del analista ya que por ahi se

abre el camino de la Identificacion no tomada en cuenta, también impredecible e inesperada: el testimonio
analizante da pruebas reconociendo que jamas hubiera dado importancia a tal o cual partenaire de su vida
en lo que respecta a su demanda de amor, sino hubiera sido por la eficacia de la Transferencia en andlisis.

La demanda de amor es un significante regresivo y la operatoria que liga la Identificacion a la
Transferencia, en la que lo impredecible es la moneda corriente que lleva a otra escena, no es posible sin
un adecuado recorrido de la pulsion. En efecto la pulsion debe haber cumplido su tour para que esta
instancia del analisis sea posible. Muchas veces la demanda de amor, que es el significante cualquiera de
la transferencia que permite la regresion, tarda mucho tiempo en constituirse, incluso afios.

No habria significante que proponga una reduccién de sentido de ningun tipo por si mismo. Justamente el
lapsus del analista como paradigma de la frustracion y privacién de la demanda de amor, proponen la
reduccién de sentido cuando el lapsus del analista opera como interpretacion en la coordenadas justas y
entonces se hace evidente que solo habia ilusién en la creencia de una inter-subjetividad posible.

Lo impredecible, lo imprevisible, lo inesperado, se ubica a medias del lado del azar. Hay Identificaciones,
mas alla de las Edipicas tradicionales, que tienen una impronta azarosa, aunque la dimensién propia de la
transferencia muestre la otra mitad de la verdad donde no hay azar de ningun tipo.
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De un analista a otro
Sergio Rodriguez

Trataré, desde mis conocimientos y el andlisis de la experiencia mia y de otros, ir recorriendo algunos de
los meandros que un titulo tan sugerente plantea, esquivando la tentacion de dar consejos. Fernando
Ulloa, con el humor que lo caracterizaba me dijo mas de una vez ironizando con un parafraseo del
conocido verso del Martin Fierro: "un analista que da consejos, mas que analista es un boludo" y excepto
con respecto a situaciones muy puntuales y acotadas, coincido con su ironia. Y como mi narcisismo me
dificulta ser mas boludo de lo que soy, no le aconsejaré nada a ningun analista. Sélo relataré algunas
conjeturas que me han ido facilitando el estudio de mis preferidos entre los que se cuentan, Freud, Lacan,
Winnicott, Ferenczi, Bleger; y el continuo andlisis a solas con mi Otro, en mis psicoanalisis, en controles, y
en intercambios con otros colegas, sobre mi propia experiencia de trabajo. Por supuesto, incluyendo
aciertos y desaciertos.

Las imparidades, un hecho de estructura

Lacan plante6 que la relacion sexual no existe, para agregar divertido en El Sinthéme, por eso se coge. La
fundamentacion del primer dicho, la dio apoyandose en Freud, en la persistencia inconsciente de la
creencia infantil que las mujeres estan castradas. Tomemos esta ldgica. Las repeticiones de los
desencuentros en la civilizacién, reconocen como causas primeras, la inexistencia de un instinto humano y
la observacion hecha por Lacan que todas las lenguas estan castradas. Esto como axioma, nos permite
intelegir que la relacién humana tampoco existe ya que el lenguaje y las lenguas, su soporte estructural,
estan fundamentalmente fallidos. Por eso se guerrea. Si no hay suerte o dominio de una parte, a lo sumo
se llega a treguas y se negocian convenios. Y esto es asi, desde las parejas, pasando por las sociedades,
hasta las naciones y bloques de naciones. Dicho de otra manera. Lo Imaginario, reconstituido tras cada
operacién simbolica exitosa que horada algun real, no solo relanza la elaboracién, sino que también
termina volviendo a encubrir las dos fallas fundamentales, ausencia de instinto y de lengua Unica y
totalizadora. La violencia suele ser el desemboque de las intrusiones de lo real y los fracasos de lo
Imaginario. Lo que ocurre, cuando lo simbdlico via negociaciones y convenios —politica-, no logra agujerear
dichos reales y restaurar ilusiones imaginarias nuevamente transitorias.

De un psicoanalista a otro, si se repite este tipo de funcionamiento sera indicio que se ha perdido la
relacion, como relacién entre analistas. Advirtamos que en el Discurso del analista

Discours de l'Analyste

A —

+ 3+
51‘)(51

el lugar del agente esta ocupado por el objeto a como semblante que cause el deseo de analizarse en el
otro. O sea, como la falta de objeto, del cual s6lo semblanteamos una apariencia. A pesar de los
dichos comunes, no se es analista. Cuando se lo logra, se esta en analista 1. Cuando al menos dos
cultores de la practica analitica conversan entre si sobre ella, en giros mas rapidos o mas lentos, cada uno
guedara en posicion de analista y el otro en sujeto escindido causado a producir un nuevo significante.
Ocurre tipicamente asi en andlisis y controles cuando andan bien, pero también puede suceder en charlas
azarosas. Y en los primeros, a veces, el analista resulta interpretado por una observacioén del otro que
estaba en funcién de analizante y que en ese instante queda en analista. También puede ocurrir, que
alguna formacién de su propio Inconsciente le pone de manifiesto a quien estéa en analista, alguna
resistencia en su escucha o proyecto de enunciado. También, alguna enunciacion mas certera para el
analizante, que el sesudo dicho que estaba por emitir. Por supuesto, en general suele tratarse de otra cosa
cuando un analista esté dictando un curso universitario, incluso algunos seminarios que toman la forma del
discurso universitario en los que "todo el saber" queda del lado del agente en su creencia de ser referente
de La Verdad.
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Lo que hace de los otros un objeto para su goce, empujandolos a la angustia, el aburrimiento o la rebelion
con cierto tinte histérico, indicios todos de deseos insatisfechos. Excepto ciertas situaciones puntuales en
andlisis de analizantes con fragilidades importantes, la posicion de estar en analista tampoco puede ser la
de agente de un discurso amo, que solamente lleva a hacerle producir al saber del otro mercancias

deseadas por el amo con pérdida de valor para el otro. En nuestro trabajo, dinero para el analista u otros
dones y efectos escasos, cuando no adversos, para el analizante.

De las sociedades de psicoanalistas

El desarrollo de la practica psicoanalitica, las conjeturas y aproximaciones que la misma producia, a partir
del relato de Breuer a Freud sobre Anna O, fue convocando a los intercambios de informaciones,
conjeturas y teorizaciones a los psicoanalistas. Progresivamente los convocé también el deseo de difundir
el psicoanalisis. En los comienzos, en la casa de Freud se anidaron las primeras reuniones los dias
miércoles. También las primeras dificultades. En 1907 segln Ernest Jones en su biografia de Freud, éste
envid una esquela a los participantes con la siguiente propuesta:

"Deseo informarle a Ud. que me propongo, al comenzar este nuevo afio de trabajo, disolver la
pequefa Sociedad que habia tomado el habito de reunirse todos los miércoles en mi casa, para
hacerla revivir inmediatamente después. Una breve nota que Ud. envie antes del 1° de Octubre a
nuestro secretario, Otto Rank, bastara para renovar su caracter de miembro. Si hasta esa fecha no
recibimos informacién de Ud. supondremos que no desea reinscribirse. De mas esta subrayar lo
mucho que me complaceria su reinscripcion. Permitame que le exponga el motivo de esta
resolucion, que acaso le parezca superflua. Bastaria tener en cuenta los cambios naturales en toda
relacion humana para suponer que para uno u otro de los componentes de nuestro grupo el ser
miembro del mismo ya no represente lo mismo que significo afios atras, bien sea porque se haya
extinguido su interés en el tema o su tiempo disponible, o bien su forma de vida, ya no le permiten
asistir a las reuniones, o0 a causa de compromisos personales se vea en la inminencia de un
alejamiento. Cabe suponer que en tal caso pudiera continuar siendo miembro de la Sociedad, ante
el temor de que su renuncia pudiera interpretarse como un acto inamistoso. Para todos estos
casos, la disolucién de la Sociedad y su posterior reorganizacion tiene el propdsito de devolver a
cada uno su libertad de separarse de la Sociedad sin perjudicar con ello sus relaciones con las
demas personas de la misma."

Se advierte en la cuidada redaccién, que Freud ya notaba tres dificultades para un lazo social tan simple,
como cambios en las relaciones entre los miembros, extincidn del interés en ellas, modificaciones en la
forma de vida, tiempo u otros compromisos relacionales que pasaran a funcionar como mas importantes.
Delicadamente se refiere a las diferencias que las relaciones con otros ofrecen, las diferencias que en cada
uno se van produciendo y como consecuencia hacia el grupo en cada uno, durante el transito por la vida y
los cambios de valor que se van asignando durante el mismo a esas relaciones. También la necesidad de
las mismas. Ya habla de una secretaria y de necesidades financieras para pagarla.

Advertia asi, tempranamente las paradojas de las relaciones sociales y también causas de sus fallas. Son
necesarias para llevar adelante cualquier proyecto, pero cada integrante acude acuciado por sus deseos
y sus modalidades de goce singulares, en consecuencia desde su narcisismo. Al ser necesarios los
otros, dichos deseos y goces inevitablemente se encontraran en conflicto con deseos diferentes de los de
cada uno de los deméas. Necesariamente las organizaciones artificiales de masas disimulan dichos
conflictos temporalmente, por identificacién entre sus miembros, a través de la identificacion al/los jefes.
Pero antes o después, estallan entre los mismos jefes y/o entre los identificados. Y asi, sigue girando el
carrusel de la castracion en las relaciones humanas, buscando lo imposible de saber, por lo menos en
ese punto y momento.
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Atenuan los estallidos, la peculiaridad de los agrupamientos analiticos de mas alld y mas acé de las
veleidades de algunos caciques. Se atenlan gracias a que en ellas no se juegan con demasiado peso,
poderes para manipular o a alcanzar. Cuando ocurre, suele reducirse a pequefios circulos de mareados
por la pulsién de dominio, que son mirados abstinentemente por la mayoria de los otros psicoanalistas. En
cambio si, pesa mas que en otras organizaciones el hecho de que la mayoria arribamos al interés por el
psicoandlisis, acicateados por severas dificultades subjetivas y por el deseo de resolverlas de maneras
menos sufrientes. Lo que nos condujo a analizarnos, a estudiar y practicar esa extrafia combinacion de
arte, a lo menos artesania, y ciencia que es nuestra disciplina. Lo que hace algo que referi antes mas
sucintamente, que nuestras instituciones estén integradas por personas con diferentes psicopatologias
previas, resueltas con diferente suerte. Lo que suele manifestarse en las vida de las mismas en conflictos
con formas diversas y grados disimiles de tensién.

En este contexto

Cada analista, trasmite a sus analizantes su saber hacer con el Inconsciente, a la vez que sus faltas de
saber hacer con el mismo. Seria mejor que no, pero creo que es casi imposible que no suela trasmitirle
también, algun o algunos rasgos identificatorios. Dificilmente logre no hacerlo totalmente. Lo mejor ocurre
cuando el analista psicoanalizando a su analizante, funciona lo suficientemente bien 2, como para
trasmitirle el casi inefable Deseo del analista. Aproximadamente enunciado por Lacan, como el de
establecer la maxima diferencia entre el a y el Ideal 3. O sea entre las falencias que causan deseos, y los
blasones, modalidades de goce, codigos unificantes, del contexto familiar del cual proviene y/o del contexto
social en el cual se desarrolla, incluyendo las sociedades psicoanaliticas. Por ejemplo, creo que lo
fundamental que le trasmitié Freud a Lacan y sin conocerse presencialmente, fue la curiosidad, lo que no
excluye que la misma como en la mayoria haya estado basada en la sublimacion de la curiosidad sexual
infantil de ambos. Curiosidad por el alma humana y por las teorias y la practica del psicoanalisis. No por
nada Lacan, a su primer derrotero publico en el movimiento psicoanalitico, lo llamé Retorno a Freud. No
se trataba solamente de luchar contra la ego psychologie que se habia hecho fuerte en lo menos notable y
freudiano de Freud, sus afirmaciones contradictorias de un capitulo a otro sobre el fortalecimiento del yo en
El Yo y el Ello. Investigo , curiosed, en las verdades mas importantes de sus textos. En esa investigacion,
fue encontrando sus diferencias. Culminé entre La carta de disolucidn de la Escuela Freudiana de Paris
y en su Seminario de octubre de 1980 en Venezuela, al centrarlas explicitamente diciéndonos que su
herencia fundamental eran los matemas de discurso y el nudo Borromeo, dejado este ultimo, en lugar del
esquema dibujado por Freud en el Yo y el Ello. En consecuencia, recibié de Freud no sélo su curiosidad
por lo producido por sus principales antecesores Fechner, Ramon y Cajal, Kraft Ebing, Breuer, sino
también su espiritu de independencia critica. Lo que no es lo mismo que oposicionista. Asi, produjo a ojos
vistas, una nueva vuelta ascendiente en la teoria y la practica del psicoanalisis.

La autorizacion de los analistas

En el seno de estas dificultades y facilitaciones para las relaciones entre analistas, la cuestion de la
autorizacion para el ejercicio del psicoanalisis muestra complejidades equivalentes. La afirmacién de
Lacan, " D’abord un principe: le psychanalyste ne s’autorise que de lui méme" ("el psicoanalista no se
autoriza mas que de si mismo") 4 propone una gran verdad, pero como toda verdad, es una media verdad.
Es verdad en el sentido que el que ejerce el psicoandlisis logra disponer todo su saber hacer sin
inhibiciones, para lo cual debe sentirse autorizado desde su saber inconsciente sobre si mismo, en dicho
trabajo. Entonces, ejercera su oficio con todo el vigor que el nudo borromeo del cual es objeto y como
consecuencia la fuerza de su Deseo del analista, le permita. El andlisis del analista tiene la funcion clave
de facilitarle transformar favorablemente la confrontacién de sus subjetivaciones con lo real, y que en ese
transito vaya tomando cuerpo y adquiriendo fuerza el Deseo del analista. ¢ Qué quiero decir con esto?
Dicho deseo no precipita de los libros o las revistas de psicoandlisis, sino de la imperdurable falta de saber
sobre lo inconsciente de cada hablante ser que nos consulta. Las que generan nuestro deseo de colaborar
con él en la busqueda de sus claves, al servicio de atenuar sus sufrimientos sobre la base de "no ceder en
sus deseos", frase que extraigo de Lacan en el Seminario sobre la ética del psicoanalisis. Claro que
entiendo a los deseos, no cdmo la cara imaginaria con que se nos presentan —matar a x- por ejemplo.
Sino, a que la tramite por via de lo simbdlico, para su realizacion en acto. Que puede llevar por ejemplo a
la separacion definitiva de ese x , sin necesidad de matarlo efectivamente. Que alguien se autorice de si
mismo, no queda decidido porque ese alguien cuelgue un titulo o alguna institucion lo reconozca en la
funcion de psicoanalista. Puede abrir las puertas de su consultorio y recibir pacientes de las fuentes de
derivacion que haya sabido conseguirse. Pero con el pasaje del tiempo advertira, que asi como entran se
"le" 5 van, o, con los que se le quedan no pasa nada. Son golpes que van produciendo un circulo vicioso,
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pues el animo del proyecto de analista decae y su escucha y operatoria analitica se torna mas deficitaria.
Nunca mas exacta la observacion de Lacan sobre que el Otro como consistente no existe, esta castrado.
Imaginariamente suele representarse encarnado en alguien, en sistemas institucionales o como
instituciones en si. ¢ De lo analista qué hay en cada uno de nosotros, puede dar cuenta gente que no se
haya analizado con nosotros? Por supuesto que dar cuenta, no pasa por la calificacion adjetivante, emitida
desde la conciencia de una persona. Pasa, por las modificaciones que se hayan producido en el presente
de esa persona en lo que hace a tramitar lo real que la vida le va presentando. Se presenten con la forma
de repeticiones tipo automaton, o sea repeticiones en funcién del saber que no se sabe, del saber
inconsciente, reprimido. O como tyche, reales radicalmente sorpresivos, en comparacion con las
dificultades previas que lo hubieran llevado a analizarse. Hay otro tipo de casos, las pre psicosis y las
psicosis desencadenadas, en los que el buen trabajo del analista se aprecia por desestabilizaciones que
haya logrado evitar, o capear con menos dafio.

Creo que los jurados de reconocimiento en las instituciones lacanianas, promovidos por el propio Lacan a
pocos afios de su apotegma primero especificamente en 1967, a través del agregado de "algunos otros",
tuvo la intencion de ponerle limite a aquellos si mismos muy encerrados narcisisticamente. Pero no dejan
de parecerse a los que deciden sobre la titularidad o la funcién did4ctica en las asociaciones de la
Asociacién Psicoanalitica Internacional. Las mayores esperanzas de él, se depositaron en los Jurados de
Pase para nominar Analistas de la Escuela. Segun mi punto de vista, dicho trabajo adolece del mismo
defecto de estructura que considero existe en la proposicion de Lacan y que es una de las razones del
fracaso hasta ahora, del mecanismo del pase en los lugares en que éste existe. Dicha razén hace a la
constitucion de los jurados, tanto para Analistas Miembros, como AME. Al ser producto de elecciones
realizadas en instituciones organizadas para la formacion de analistas y para la trasmision del
psicoanalisis, no pueden quedar al margen de las alternativas transferenciales inherentes a cualquier
institucion. Ellas salpican a los jurados para AME, y obstaculizan un acto tan comprometido como el pedir
hacer el pase, en aspiracién a ser nominado AE. Esto no depende de la situacion en tal o cual momento de
una institucion ya que cualquier resultado electoral, lo sabemos bien, no es mas que la medicion del
ranking de los enamoramientos en cada momento de la masa. Si realmente se quiere diferenciar grados de
jerarquias, es impertinente colocar en el origen una metodologia pertinente para definir liderazgos.

En el Ultimo trabajo que escribié Ricardo Estacolchic, y que a posteriori de su muerte fue publicado por
www.psyche-navegante.com , a partir de la lectura de un libro de Safouan se hizo el siguiente planteo: Lo
escribi6 bajo con un Unico subtitulo, Problemas de c6digo, que da la clave de todo el articulo. Algunas
citas.

"En un libro publicado en 1987, "Lacan y la formacién de los analistas”, M. Safouan escribe que a
su juicio todos los analisis conducidos en el clima del lacanismo parisino se habian estrellado
‘contra la anticipacion del final del andlisis asi como los de Freud se estrellaron contra la roca de la
castracion’. (El libro esté escrito 20 afios después de la "Proposicion’ 6 lo que da a pensar que
finalizaron una buena cantidad de analisis) jEs muy elocuente!

El no dice que ‘algunos andlisis se estrellaron’. Dice. ‘Todos’ jTodos! /.../ ,Cémo fue que tantos
‘ex analizantes’ pudieron acordar en la ‘conclusién’ con sus "ex analistas"?

La Unica respuesta que conozco es: jPor el Codigo!

Un final ‘anticipado’ es, evidentemente aquel que confirma el sistema de contrasefias que el
Cdbdigo acarrea, esta previsto, confirma el saber previo, no lo pone en cuestién.

Se puede conjeturar que las parejas mencionadas han confluido (explicitamente o no) en su
aspiracién a compartir el Cédigo y a revalidarse mutuamente.

Este tipo de cosas no nos deberian interesar ya que creo que un poco mas o0 un poco menos, todo
analisis esta sujeto a una ‘aspiracién al Cadigo’. En caso de que la mentada aspiracion sea la reina
del juego, la aventura analitica puede devenir en un chico que hace bien la tarea llevado por un
maestro circunspecto y satisfecho del deber cumplido por haber preservado la torre o el edificio
psicoanalitico."
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A esa altura llevaba algunos afios formando parte de Jurados de pase y de confirmacién (Sigmund Freud
de Rosario, Escuela Freudiana del Uruguay, EFBA). Dicho de otra manera, escribe no solamente por lo
gue leyo en Safouan, sino también a partir del analisis de su propia experiencia en dichas funciones. Otro
inconveniente es, donde existe, la nominacion vitalicia. La considero inadecuada pues parto de la idea
lacaniana de que lo que fundamenta a un sujeto para el ejercicio del psicoandlisis es, no Gnica pero si
principalmente, su relacion con el Deseo del analista. Este, precipitado durante el propio analisis del
analista, puede sufrir diferentes alternativas después del final del mismo ya que es algo que no se aprende,
sino que se desprende de las vicisitudes borromeanas del hablante. Por ejemplo, forma parte de la
experiencia cotidiana, comprobar el efecto resistencial de alguna depresion de un analista en su practica. Y
es légico. Si hay depresidn, hay repliegue narcisistico, aplastamiento del sujeto por su yo 7, y por lo tanto
malas condiciones para soportar el Deseo del analista.

Lo que escribo no significa en lo mas minimo ignorar el aporte realizado por Lacan al psicoanalisis con el
invento del mecanismo del pase. Por el contrario. Lo puedo decir desde el a posteriori de unas
experiencias, aunque no haya seguido todos los canones de la propuesta de aquel. En tres oportunidades
hablé de mi andlisis ante quienes podriamos calificar de pasadores. En una, a pedido de quien se propuso
a escucharme. En otra, de manera contingente. Pero retroactivamente puede entendérsela como a causa
de mi demanda. Y en la Ultima, a manifiesta proposicion mia. En las dos primeras oportunidades ante
miembros de una institucion a la que habia pertenecido, y a la que ya no pertenecia. En la tercera, ante
colegas de un pais extranjero. Como se puede advertir, leido retroactivamente, el paso lo di porque
quienes se constituyeron en pasadores merecian mi confianza en tanto no estaban comprometidos con
pasiones transferenciales que me incumbieran. En dichas situaciones, cada uno de ellos, basicamente
escuchd. Hubo pocas puntuaciones analiticas, y en algin caso lo escuchado dio origen a asociaciones por
parte de alguno de los que escuchaban, sobre su propio andlisis. Lo que puedo agregar es que las tres
experiencias me produjeron diferentes reacciones, pero todas en la dimension de la conmocion subjetiva,
registrada en el terreno de las sensaciones y de posteriores efectos en el campo del acto incluida la
escritura.

Quede claro entonces, que creo muy conveniente a la ética del psicoanalisis, la experiencia del pase. Por
esa razoén considero, que en pro de su éxito, la misma no debe terminar en una nominacién, que mas alla
de las buenas intenciones, cuelga un titulo que la tifie mal. Teniendo en cuenta todas estas
consideraciones opino que hay que sostener y trabajar el mecanismo del pase. Que la facturacion del
mismo no debe dar como "resultado” una nominacién. O sea, el que se implique, lo hara a puro Deseo del
analista 8.

Los psicoanalistas y las legislaciones estatales

Finalmente una cuestion que no podemos seguir pensando en la Argentina, desde los mismos
condicionantes en que la penso Freud para escribir, ¢, Pueden los legos ejercer el psicoanalisis? A
diferencia de Viena, comienzos del siglo XX, estamos en nuestro pais y a comienzos del siglo XXI. Existen
ademas de las facultades de medicina muchas de psicologia que otorgan titulos habilitantes y en las
cuales el estudio de la teoria psicoanalitica tiene un gran peso, con la inclusién de las valiosas
teorizaciones de Lacan, ademas de las de Freud, Winnicott y algunos otros psicoanalistas de verdadero
peso conceptual. Sabemos que el estudio de la teoria solamente, no sélo no asegura que alguien resulte
un psicoanalista eficaz, sino que lo obstaculiza. Sélo el analisis del analista, desbrozara la ruta de
resistencias a la escucha de lo inconsciente y generara el nicho ecolégico 9 que aloje el Deseo del
analista. Pero eso no es garantizado ni por instituciones tipo IPA, ni tampoco por ninguna otra debido a las
razones dadas anteriormente. Mientras, es un hecho positivo evidente, que el psicoanalisis ha podido
ampliar su campo de accién a las psicosis como efecto de su desarrollo tedrico y practico y también del
desarrollo de los psicofarmacos. Pero tratar casos graves exige como minimo al analista en cuestion,
sentirse autorizado legalmente. De lo contrario, los temores a cualquier derivacion legal que se pueda
producir por dificultades en el tratamiento, lo enfrenta con los fantasmas de los juicios por mala praxis y
derivados, obstaculizandole la necesaria tranquilidad y libertad de procederes.

Sabemos también que ningun titulo profesional garantiza nada y que en todas la profesiones y oficios,
también en el psicoanalitico, hay idéneos sin titulo universitario que suelen ejerce mucho mejor que otros
con titulo. Acude en este momento a mi memoria el caso de alguien que hace unos afios, lleg6 a un alto
cargo en el laboratorio de analisis bioquimicos del Instituto del Diagnéstico y luego se descubrié que no
tenia titulo habilitante, lo que le generé un fuerte problema con la justicia. Sin embargo todos coincidian en
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la capacidad y virtuosismo con que durante gran cantidad de afios, habia llevado adelante sus
responsabilidades.

Pero las sociedades no pueden ser legisladas en funcién de casos particulares, sino siguiendo trazas
generalizadoras, a partir de la media. Los psicoanalistas no debemos aparecer considerandonos
excepcion, pues sino nos mostrariamos transgrediendo leyes, para conducir tratamientos que se
fundamentan en analizar en los pacientes sus relaciones conscientes e inconscientes con deseos, goces y
leyes que reglamentan al malestar en la Cultura. Lo que resulta una paradoja que no puede no traer
aparejada dificultades en la tarea.

Notas

1 Asi lo trasmitia Fernando Ulloa en los analisis de control. Tuve el gusto de hacer uno con él durante cuatro afios, y
luego a pedido en otras oportunidades mas.

2 Diria Donald Winnicott

3 Los Cuatro Conceptos del Psicoanalisis. Jacques Lacan

4 En la Proposicion del 9 de octubre de 1967.

5 Frases tipicas: "Se me fueron varios pacientes, si tenés, derivame.” Formulacién ambigua que puede ser interpretada
tanto en el sentido que se le envien pacientes, como que se lo derive a algun otro.

6 'Y por lo tanto, seis afios después del fallecimiento de Lacan
7 José Grandinetti: "El duelo imposible en la melancolia”, Psyché, N° 32

8 Varias de estas cuestiones las he planteado ya en primer libro de mi autoria exclusiva que publiqué: Des-Con-Cierto-
Editorial Odisea 2001.

9 Como gustaba decir Fernando Ulloa.
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Lacan desdibujado

Jorge Bafios Orellana

No sabemos nada en la inmersién pura, en el en-si, en el mantillo del demasiado-cerca.

Tampoco sabremos nada en la abstraccion pura, en la trascendencia altiva, en el cielo demasiado-lejos.
Para saber hay que tomar posicion, lo cual supone moverse y asumir constantemente

la responsabilidad de tal movimiento. Ese movimiento es acercamiento tanto como separacion:
acercamiento con reserva, separacion con deseo.

G. Didi-Huberman,
Cuando las imagenes toman posicién

El tema de un analista a otro me envia de inmediato a dos cuestiones: a la literalidad de un episodio bien
frecuente, el de un analizante (por lo general disconforme) dirigiéndose de un analista a otro analista, y a la
literatura analitica, a la literatura analitica cuando, metiéndose en aprietos y dando muestras de ingenio, se
ocupa de tratar un episodio de esos o se inclina por amordazarlos —pues los silencios también dan qué
escribir. Me viene, entonces, la imagen de Sigmund Freud agarrandose la cabeza y llamando al silencio
diplomatico, luego de que Sabina Spielrein, colocandolo en el sitio del otro analista (jy no cualquier otro!),
le informa de que con el analista Jung pasa sin solucion de continuidad del divan a la cama y de la cama al
divan. A los bidgrafos e historiadores del psicoandlisis les ha complacido transcribir documentos y narrar,
bajo el formato del vodevil, el detalle de lo que dejo justificadamente de ventilarse en su momento. Primer
acto, las notitas comprometedoras del primer analista, en ese momento considerado el delfin cristiano del
psicoandlisis: "¢ Me perdonara usted que sea como soy... que la ofenda y me olvide de mis deberes de
médico frente a su persona? Mi desgracia consiste en que mi vida no puede prescindir del amor, del amor
tormentoso y eternamente cambiante”. Segundo acto, el viaje de Sabina a Viena el 17 de abril de 1912,
para contarle al otro analista el suefio de una voz que anuncia "Te ha sido dado concebir un gran héroe
ario-semitico". A lo que Freud, el otro analista, responde "Podria tenerlo si quisiese, pero seria lastimoso
para usted". Tercer acto, el efecto espectacular de esa intervencién: el 1 de junio del mismo afio, el rabino
S. J. Brailovski casa a Sabina con un semita. Cuarto acto, el cierre abierto de la carta del otro analista,
felicitando a la lunamielera: "Querida doctora, ahora usted es una sefiora y esto significa que estara medio
curada de su dependencia neur6tica con respecto a Jung. De lo contrario, no hubiera decidido casarse".
Sin ningun certificado de final de andlisis como regalo de bodas: "Ahora resta la otra mitad; la pregunta de
qué sucedera ahora con eso".

En las antipodas de este esfuerzo, de ambos analistas participantes, por encubrir los dilemas clinicos de
ese pasaje, se sitla el caso bautizado por Lacan como El hombre de los sesos frescos. No era un caso
suyo sino de otros dos. En efecto, El hombre de los sesos frescos se recostara primero en el divan de
Melitta Schmideberg, la cura avanza, luego se interrumpe por mutua conformidad y Melitta corona la
satisfaccion de la tarea cumplida con un articulo clinico. Aflos mas tarde, las circunstancias histdricas
impiden remontar ese andlisis y El hombre de los sesos frescos pasa de Melitta Schmideberg a Ernst Kris.
El otro analista retoma la cura por otras vias, alcanzando un final, a su entender, realmente feliz; luego,
escribe un articulo severo con respecto a las ilusiones del articulo de la primera analista.

Pero entre el polo del silencio y el de la locuacidad no se extiende un desierto, sino un jardin de
enredaderas donde el contrapunto de los analistas gané en virtuosismo. Por ejemplo, cumpliendo una
formula convenida de doble comando, von Freund se analizara con Ferenczi cuando esta en los negocios
de Budapest y con Freud cuando esta en los de Viena, y ambos analistas cruzaran datos; el circuito de un
analista a otro era circular y no se interrumpié hasta la muerte del analizante. Otro fue el giro de "La
relacion entre fantasias de flagelacion y un suefio diurno"”, narracién encubierta del analisis de Anna Freud,
en la que ella se situaba en el sillén y colocaba a una joven inventada ("la fantaseadora™) en el divan. Al
tiempo su amiga, la princesa Marie Bonaparte, hara otro tanto: ocupa el sitial de Freud y convierte a una
nifia inventada en autora de los cuentos infantiles suyos. Antecediendo a lo no habria hecho por Leclaire,
en un congreso de Bonneval, contando como propia la interpretacion que Lacan habia dado a su suefio del
unicornio: una vez mas, el otro analista es el analizante. Si bien en estas ocasiones, el desplazamiento no
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va de un consultorio a otro, sino de un consultorio (el del analista) a un escritorio (el del analizante, donde
se urde un consultorio ficcional).

A través de los testimonios del pase, el lacanismo enriquecié considerablemente la poética del paso de un
analista a otro. Creando, o al menos generalizando, el movimiento de un analizante a otro analizante: es lo
que sucede cada vez que alguien, sin disimular al auditorio lo que esta haciendo, cuenta el propio andlisis
empleando de la tercera persona. Como estoy advertido de que yo es otro digo "el sujeto se habia
precipitado en..." para hablar de algo que me sucedio en mis viejos tiempos de analizante. Ademas, el
pase llevo la delacion a grados superlativos. Su ejemplo méas espectacular es de cuando, ante un publico
asombrado de mas de mil butacas, se testimonio el transito de un analista a otro para consagrar la fraccion
triunfante de un cisma institucional. Esqueméaticamente, X. se analizaba desde hacia afios con C., analista
namero tres en la jerarquia de su escuela; luego de la ruptura institucional, C. queda fuera 'y X. lo
abandona pasando al divan de A., analista nUmero uno de su escuela y ain mas consolidado luego del
cisma. Al cabo de pocos meses, "con la velocidad del relampago”, A. conduce a X. al final de andlisis.
Luego, pasando un tramite igualmente vertiginoso, X. es nominado por el jurado del pase de la escuela
purificada y, en el siguiente congreso, X. cuenta el asunto en un vibrante testimonio con la fe de los
conversos. Inclinado a las asociaciones visuales, cuando presencié el espectaculo, vi a X. colocando a C.
el bonete condenatorio de la Revolucion Cultural Maoista.

El otro pasaje de un analista a otro

Pero el pasaje del psicoanalisis de un analista a otro tiene otras entradas mas que la de la clinica. En la
distancia que va de uno a otro no solamente desfilan analizantes, también vuelan palabras; por eso la
transmisidén es su otro gran topico. Como lo adelanta la convocatoria de este nimero de Acheronta, en el
pasaje de un analista a otro se juega también la cuestion de la cita textual, la de lo que puede suceder
cuando un analista cita a otro, y, muy particularmente, un capitulo que hizo correr mucha tinta, el de los
debates sobre la trascripcion de los seminarios de Lacan.

La ventaja que tiene esta segunda entrada es que suele soslayar, en mayor medida, los laberintos de la
mala fe. Quiero decir, uno podra siempre dudar, por ejemplo, si X. llegé verdaderamente a donde dijo y
algunos le confirmaron que llegé, o si la carta comprometedora de Jung, por mas que un perito caligrafo
asegure que es suya, prueba fehacientemente, por si sola, los relatos de Spielrein, etc. Hay una distancia
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entre lo acontecido y lo narrado, entre el consultorio y el escritorio, que no se puede reducir a cero. Algo
muy diferente es el asombro sin vueltas que se produce, en cambio, al leer el siguiente pasaje de la pagina
establecimiento oficial de la reunién del 15 de mayo de 1963 del seminario de La angustia:

Lo importante es lo siguiente. Parece que la mama de la madre del
ornitorrinco necesita la estimulacién de la punta armada que presenta el
hocico de su pequefio para desencadenar su funcién. Durante unos ocho
dias, el pequefio ornitorrinco se empeiia a fondo en este desencadenamien-
to, que parece mucho mis dependiente de su presencia y de su actividad
que de un funcionamiento auténomo del organismo de la madre. Por otra
parte nos da, curiosamente, la imagen de una relacién de algiin modo in-
vertida respecto a la de la protuberancia mamaria. Las mamas de ornito-
rrinco son un hueco. El pico del pequefio se inserta en ellas. Les dibujo los
elementos glandulares, los l6bulos productores de leche y este hocico ar-
mado que se aloja — todavia no estd endurecido en forma de pico, como
mas tarde ocurrird.

5 A
a Angustia
El punto de angustia

Nadie pondra en tela de juicio que hay una discordancia: mientras, por un lado, Lacan dibuja el pico
mérbido de una cria de ornitorrinco , las mamas huecas adonde se introduce y la trayectoria subcutanea de
manojos primigenios de glandulas mamarias, el libro muestra como resultado una férmula abstracta, una
que sitla el objeto a en la columna del Sujeto y la angustia en la columna del Otro.

Como no adscribo espontaneamente a la sospecha de que el establecimiento oficial, debido a Jacques-
Alain Miller, es una operacién antojadiza e interesada de reescritura, mi primera impresion es que esta
discordancia se produjo por un error de la puesta en pagina. Supongo que, por distraccion o desidia del
disefiador, esa formula quedé pegada fuera de sitio (asi como en el pasaje clinico de un analista a otro se
intercalan distintos agentes de la derivacion y de la recomendacion de hacer el cambio, en el pasaje
epistémico de un analista a otro hay un mundo de politicos instituciones, de oficios de la edicién y la
traduccion, etc.). ¢ Pero cudl seria el sitio apropiado para esta férmula en la leccion del 15 de mayo?
Parece factible que haya sido escrita para dos parrafos mas arriba, donde justamente se menciona «el
punto de angustia». Aln asi, continGan las preguntas.

El discreto valor de una férmula péstuma de Lacan

Esté el problema de que el origen de esa férmula es incierto. Sali6 a la luz el 2004, al publicarse el
establecimiento oficial; en vano se buscara en la estenotipia o en ediciones alternativas del seminario de
La angustia conocidas anteriormente. ¢ Se tratara de uno de los afladidos de Lacan al ejemplar de Judith?
"El establecimiento del texto de este Seminario —advierte J-A Miller— se ha beneficiado de la existencia
de un ejemplar dactilografiado excepcional. Lacan, en efecto, enviaba cada una de sus lecciones a su hija
Judith, entonces ausente de Paris, y afiadia a la dactilografia anotaciones y correcciones manuscritas que
he utilizado" [p. 367]. Si tal fuera el caso, no se puede decir que esta férmula péstuma resulte un hallazgo
admirable. Por mas que Lacan la haya escrito, no deja de ser una esquematizacion coja de lo que se viene
argumentando, que no se limita a la afirmacién —sorprendente por si sola— de que el seno materno no es
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de la madre, sino que, ademas, se esté insistiendo en su consecuencia mayor: la de que el placer oral y la
angustia oral no residen en la misma casa. Dicho en sus términos: "El punto de deseo", al que la boca
aspira encontrar, no coincide con "el punto de angustia" inscripto en la retirada exangie del Otro. De
manera que en esta nueva narrativa del objeto parcial lo que hay es el objeto a, que no es otra cosa que
causa de deseo; no ocurre, como en el relato kleiniano, que el objeto (o su doble malvado) era,
simultaneamente, causa de angustia de separacion (o de retaliacion). En la leccion de Lacan el objeto
parcial no se retira, sino que es separado por el Otro que se lo lleva a cuestas:

Aqui se ve mejor cudl es la funcion original de la mama. Se presenta como algo intermedio entre el
retofio y su madre. Tenemos que concebir, por lo tanto, que es entre la mama y el propio
organismo materno donde reside el corte. (...) ¢, Cudél es el objeto de la pulsién oral? Es lo que
habitualmente llamamos el seno de la madre. ¢ Donde esta en este nivel lo que hace un momento
he llamado el punto de angustia? Esta precisamente mas alla de esta esfera que redne al nifio con
la mama. El punto de angustia esta en la madre. En el nifio, la angustia de la falta de la madre es
la angustia del agotamiento del pecho. El lugar del punto de angustia no se confunde con el lugar
donde se establece la relacion con el objeto del deseo. [p. 253]

Resumiendo, la formula péstuma de Lacan es discordante si permanece donde aguardamos el dibujo del
ornitorrinco y desencanta si se la sitlla mas arriba, justo a continuacién del texto que acabo de citar, porque
deja sin ilustrar el otro punto de la geometria del argumento, el del deseo. Me permito, entonces, la
siguiente proposicién contrafactica: si en lugar de haberla creado dias méas tarde para el correo a Judith,
Lacan se hubiese dirigido a la pizarra en el momento mismo de pronunciar estas lineas, él habria escrito
otra cosa, algo semejante al esquema realizado por Allouch, en el 2000, para resumir la cuestién 1

SUJETO || — OTRO —

NINO | SENO | MADRE )
Punto del Deseo Lugar de la Angustia

«Separticidon», un neologismo para esta tnica oportunidad

Deseo y angustia aparecen convenientemente separados. Por otro lado, un esquema asi corre con la
ventaja de estar listo, e incluso adelantar, o que Lacan pasa a subrayar inmediatamente después: la
particion del Sujeto (no su "divisiébn " que es otro asunto). Obsérvese que no solamente da a ver lo que
muestra la férmula pdstuma: que la mama (el objeto a) esta bajo el techo del Sujeto y no bajo el techo de la
mama (el Otro); sino, ademas, que a la sombra del techo del Sujeto se reparten el nifio ("el retofio") y el
objeto a. En el parrafo arriba citado ese reparto es algo ambiguo, por momentos la mama parece flotar en
un limbo de los propietarios, pero a continuacién Lacan inaugura un neologismo,«separticion», para
escriturar el objeto a del lado del Sujeto y para no confundir al Sujeto con el nifio. Es una precision que no
volvera a repetir:

El destino, o sea, la relaciéon del hombre con esa funcion llamada deseo, s6lo se anima plenamente
en la medida en que es concebible el despedazamiento del cuerpo propio (...). La separticion
fundamental —no separacion, sino particion en el interior—, he aqui lo que esta inscrito desde el
origen, y desde el nivel de la pulsién oral, en aquello que sera la estructuracion del deseo.

¢, Qué tiene de sorprendente, entonces, que hayamos ido al nivel oral para encontrar alguna
imagen mas accesible para lo que siempre ha permanecido para nosotros como paradoja —¢y por
gué?— en el funcionamiento ligado a la copulacion, a saber, que también ahi prevalece la imagen
de un corte, de una separacion? [p. 256]
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A continuacién de lo cual podria pegarse el esquema de Allouch que ahora reproduzco completo:

SUJETO || — OTRO —

NINO I SENO | MADRE
Punto del Deseo Lugar de la Angustia

Separticion

Separacion

Pero no quedaremos del todo conformes con esta claridad. Resta ver en qué se sostenia Lacan para
ufanarse por haber "ido al nivel oral para encontrar alguna imagen mas accesible". ¢ De qué accesibilidad
esta hablando? Al fin y al cabo, si nos atenemos a lo resumido hasta aqui, todo parece sostenerse
alrededor de una afirmacion para nada accesible, en realidad completamente opaca al sentido comuin: la
de que la mama no es de mama. ¢ Pide Lacan la complicidad de que no se le pregunte al respecto? De
ninguna manera, buena parte de la primera mitad de la leccion esta dedicada a aclarar el entresijo. Ahora
bien, avanzar en sus aclaraciones nos obliga a reconstruir la galeria figurativa del 15 de mayo de 1963, es
decir, avanzar a contrapelo de los gustos, la materia y los habitos de reflexion del auditorio del seminario.

"Si ponemos aqui un poco mas de fisiologia..."

Lo que hasta ahora dejé en suspenso es un desarrollo que ocupa la mitad de la leccion del 15 de mayo, el
gue se introduce con el anuncio poco amigable de "Si ponemos aqui un poco mas de fisiologia..." y entra
en su apogeo de siete paginas con un: "He aqui lo que nos esta permitido estructurar, de una forma mas
articulada por la sola consideracion de la fisiologia. Esta nos muestra que el a es un objeto separado, no
del organismo de la madre, sino del organismo del nifio" [cf. pp. 250-256].

Ciertamente en lecciones previas del seminario (particularmente la del 17 de marzo) Lacan venia
avanzando en "la disyuncién entre el lugar de la satisfaccion y el de la angustia”, sea a propésito del
masoquismo o de la circuncision; sin embargo, el paso decisivo lo da con este largo repaso que va,
sucesivamente, de la fisiologia de la succién del lactante a la histologia de la placenta, de la filogenia de la
placenta a los monotremas (los Unicos mamiferos no placentarios), de la preexistencia en los monotremas
de la lactancia a el modo en que progresa esa lactancia sin pezén ni mamas prominentes. Y en cada paso
la inteligencia de la argumentacion se vuelve mas evidente y sorpresiva. A su término parece quedar bien
demostrado que las mamas no son, en efecto, de la mama.

El primer recurso para aventar las protestas del sentido comln es una precisién que cualquier estudiante
de medicina conoce: las envolturas placentarias no provienen del organismo materno sino de las capas
celulares embrionarias. Histolégicamente es un érgano fetal, si bien un érgano fronterizo, «amboceptor», al
servir simultdneamente de demarcacién y de barrera en el intercambio con la madre.

A su vez, placentay el cuerpo del feto estan unidos por el puente del cordén umbilical. De manera que
(segundo asombro para al sentido comun), el corte del cordén no lo separara al neonato de su madre, sino
de una parte de si mismo: hace «separticion» y no separacion. "El corte —precisa Lacan— se produce
entre aquello que va a convertirse en el individuo arrojado al mundo exterior y sus envolturas, que son
partes de si mismo, en tanto que son elementos del huevo, homogéneos a lo que se ha producido en el
desarrollo ovular, como prolongacioén directa de su ectodermo y de su endodermo. La separacion se hace
en el interior de la unidad que es la del huevo."[p. 252]

Todo lo cual instiga a la humorada de hacer una transposicidn figurativa del esquema de Allouch para
afiadirle el isomorfismo de los amnios y las mamas:
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corte de separacian
corte de separticién

—
e

Gracias a Dios hay monotremas

Claro que las membranas placentarias no son un objeto a... y eso es poco elegante para una
argumentacion a la que le incumbe subrayar el caracter anticipatorio de la pulsién oral ("Decir que es
cronolégicamente original no es decirlo todo, todavia es preciso justificar que [la pulsién oral] sea
estructuralmente original, y que a ella deba remitirse a fin de cuentas la etiologia de todos los tropiezos [del
deseo] de los que nos ocupamos.”).[p. 250] Es justamente para salvar la belleza del argumento que Lacan
retrocede de la embriologia humana a la de los monotremas, orden zooldgico del ornitorrinco y su pariente
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terrestre el equidia. Los monotremas tienen la gracia, por una parte, de ser todavia oviparos (no cuentan
con el gran intercambio de la barrera placentaria: la cascara de sus huevos apenas es permeable al calor)
y ser, sin embargo, mamiferos (producen leche para las crias). Este dato de que el seno llego a la Vida
antes que la placenta lleva agua al molino del que quiera subrayar la primogenitura de lo oral ("Estos
monotremas son mamiferos, pero en ellos el huevo, aunque situado en el Gtero, no tiene ninguna relacion
placentaria con el organismo materno. Sin embargo, la mama ya existe.") [p. 253]

Y no faltan otros detalles igualmente apropiados, asi, el apdlogo de las mamas de ornitorrinco va cobrando
cuerpo con el propésito de neutralizar el escandalo que produce escuchar que las mamas no son de
mama. Hasta ese momento, Lacan disimulaba como podia el obstaculo, ya sea hablando de una relacion
semi-parasitaria del lactante y del feto con la madre (en vez de calificarla de parasita como era habitual), o
describiendo la funcién de la mama como algo intermedio entre el retofio y su madre, o calificando a la
mama y la placenta como érganos amboceptores. Con los monotremas esta ambigliedad es sustituida por
la toma de partido a favor de una de las partes del litigio: la de la cria. El dltimo paso lo da precisamente
dibujando las mamas de ornitorrinco como un hueco, una ausencia que se colma inducida por el pico de la
cria, y es alli, como vimos, que el establecimiento oficial nos distrae con la formula péstuma.

Lacan no oculta el regocijo. Incluso se lo agradece a Dios: "Esto queda singularmente ilustrado por
aqguellos animales que he hecho aparecer como representantes del orden de los monotremas. Todo ocurre
como si esta organizacion biologica hubiera sido fabricada por algin creador previsor, para manifestamos
la verdadera relacidon oral con ese objeto privilegiado que es la mama." [p. 254] Lastima que lo que Dios le
concedid, su auditorio se lo vendra a quitar.

El auditorio iconoclasta del seminario de La angustia

Porque tanto o mas importante que el misterioso agregado de la formula péstuma, es lo que ahi se revela
sustraido: el dibujo que Lacan realiz6 en la pizarra ("Las mamas de ornitorrinco son un hueco. El pico del
pequefio se inserta en ellas. Les dibujo los elementos glandulares, los I6bulos productores de leche y este
hocico armado que se aloja —todavia no esta endurecido en forma de pico"). ¢ Qué impidio el imprimatur
de su tarea minuciosa?

Al parecer de eso no quedaron huellas. Nadie lo tomé lo suficientemente en serio como para copiarlo en el
block de notas: el auditorio entero levanta el lapiz y se limita a observar divertido la ilustracion del apologo
filo-ontogenético de Lacan (o a pensar incomodo: En esta no te sigo). Nadie lo registré en 1963 y, para el
establecimiento del 2004, J-A Miller no consideré salvar la omisidon buscando en la biblioteca de Lacan, de
la que guarda las llaves. De lo contrario habria dado con algin volumen de embriologia o ginecologia de la
entreguerra, 0 acaso con el libro mismo de Ernst Bresslau, The mammary Apparatus of the Mammalia in
the Light ot Ontogenesis and phylogenesis 2 que sigue siendo hasta el presente la fuente obligada del
tema. Alli habria encontrado las ilustraciones de Owen y de Haacke mostrando, para uno de los debates
mas agitados de la historia de la escuela filogénetica, las mamas huecas de equidnas y ornitorrincos.
Lacan dibujante simplemente llevo la cria presente en el grabado de Owen hasta los huecos del tronco
materno, donde el racimo glandular subcutdneo aguardaba exangtie, practicamente inexistente.

Esta a la vista que Miller juzgé irrelevante la omision, pero no cargaremos aqui las tintas: no seria justo
reclamarle ni concederle un lugar de excepcion. Hasta donde sé, tampoco procuraron salvar la omision las
ediciones criticas alternativas al establecimiento oficial. En cuanto a la estenotipia, aunque Lacan destacé
con trazo grueso las lineas que dicen: "...es la imagen de una relacién de algiin modo invertida respecto a
la de la protuberancia mamaria, porque estas mamas de ornitorrinco son, de alguna manera, un hueco
donde el pico del pequefio se inserta”, no tuvo la perseverancia de dibujar nuevamente el animalito en el
margen 3.
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Fie. 3.—FEcuioxa: Smowmxa e Two Maumany Fio, 2 —0ORXITHORHYXCHUS : VENTRAL VIEW, SHOWING
PovcHEs DEsCRIBED BY OWEx. (AFTER OWEN.) TUE MAMMARY GLANDS. (AFTER KLaaTson.)

OL mamm,, Mammary glasds ; o., cloaca,

Sin distincion de banderias grupales, la obstinacion pasiva de los testigos levanta un muro obstaculizando
que algo de un analista, Jacques Lacan, consiga pasar a generaciones posteriores de analistas. Es un
muro levantado colectivamente por la censura de época de una juventud parisina esclarecida, la misma
que cuando ocupa la direccion de la revista Cahiers du cinéma, prohibe por diez afios la publicacion de
fotografias de peliculas. Pero no dramaticemos. Al fin y al cabo, ¢ el auditorio de Lacan no estaba en lo
cierto?, ¢no habia sido Lacan mismo quien le habia ensefiado a tomar distancia con la biologia?
Ciertamente, pero la omision revela que ese auditorio tomé el dibujo de las mamas de ornitorrinco como
una simple payasada o peor, una recaida biologizante del maestro.

¢Lacan biélogo o novelista?

Indudablemente no le asustaba la biologia y hay varias lineas de esta leccién que, a primera vista,
responden a la divisa haeckeliana de que la ontogenia recapitula la filogenia, como si Lacan pensara que la
clave de los misterios del hombre, vgr. la de su deseo, esta guardada en los tiempos anteriores de la
evolucién de las especies: "Aqui [en los monotremas] se ve mejor cual es la funcién original de la mama.
Se presenta como algo intermedio entre el retofio y su madre. Tenemos que concebir, por lo tanto, que es
entre la mama y el propio organismo materno donde reside el corte. Aqui, antes de que aparezca en otro
nivel del organismo viviente la placenta y veamos la relacién de nutricion prolongarse mas alla de la
funcién del huevo (...). Dicho de otro modo, la relacion del nifio con la mama es més primitiva que la
aparicion de la placenta, lo que nos permite afirmar que es homaéloga a su relacion con la placenta. [Por
lo tanto] Asi como la placenta forma una unidad con el nifio; el nifio y la mama estan juntos. " [p. 253]

Sin embargo, leer la argumentacion del 15 de mayo como si estuviese atravesada por semejante recurso a
la biologia del siglo xix, equivale a no distinguir entre Jacques Lacan y el Sandor Ferenczi de Thalassa. El
punto de partida de Ferenczi es la hipétesis de que, en las envolturas placentarias, esta la huella
embrioldgica de una suerte de filogenia del Otro...

Si el profesor Haeckel tuvo el coraje de formular una ley fundamental de la biogenética, segun la
cual el desarrollo del cuerpo del embridn repite brevemente toda la evolucion de la especie, ¢ por
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gué no podriamos dar un paso mas y suponer que una parte de la historia de la especie subsiste
igualmente en el desarrollo de los anexos protectores del embrion, o sea la historia de las
modificaciones del medio ambiente en que vivieron los antepasados? 4

Homologarlo a la posicidon argumentativa de Lacan seria equivocado en todos los sentidos. En parte por lo
que venimos viendo (Lacan prefiere minimizar el papel de los anexos placentarios en beneficio de la
antecedencia de lo mamario, Lacan insiste en desvincular los amnios del Otro) y sobre todo porque, en
estas cuestiones, Lacan estaba cerca de Joyce y muy lejos de Ferenczi.

Cerca de Joyce porque cuando, en el primer capitulo del Ulises, Buck Mulligan invoca a gritos a la diosa
pagana del mar, "jThalassa Thalassa!", lo hace Unicamente con animo de fingir una misa negra y de
burlarse de épicas como las de Jenofonte: Joyce esta siempre en el plano de la parodia. Muy lejos de
Ferenczi porque cuando Ferenczi hace gritar a los espermatozoides "jThalassa Thalassa!" esta, en
cambio, hablando literalmente: "Cuando el individuo se identifica con el falo penetrando la vagina y con los
espermatozoides derramados en el cuerpo de la mujer, repite simbdélicamente el peligro mortal que sus
antepasados animales superaron exitosamente en ocasion del cataclismo geoldgico del desecamiento de
los océanos" 5. Lacan no pretende elevar su argumento mitico a explicacion cientifica; en vez de buscar
descubrir la filogenia del objeto a, quiere escribir la novela infantil del objeto a apelando parédicamente a
cartas de nobleza de la Biologia.

No creo que los asistentes al seminario de La angustia hayan inferido que Lacan pretendia explicar el
deseo humano a traveés de la filogenia de los monotremas. Si creo que al verlo construir el mito de la
ontologia de corte del objeto a con algo tan fuera de moda, supusieron estar presenciando un momento
ligero, gratuitamente circense de la leccion. Y asi, resignando al olvido ese dibujo —como ya lo habian
hecho y lo habrian de continuar haciendo con otros monumentos semejantes—, complicaron el pasaje del
psicoandlisis. Porque la rareza intempestiva del dibujo del ornitorrinco es una pieza decisiva en la
argumentacion del seminario de La angustia.

El objeto a bien vale una misa

Lacan dibuja triunfante la antimateria de las mamas de ornitorrinco para dar "una imagen mas accesible" al
asunto. ¢ A qué viene tanto furor didactico? Si, seguramente de nifio se lucia con los dibujos en las pizarras
del Colegio Stanislas, pero no estamos escribiendo La novela de Lacan, lo Unico que aqui nos incumbe es
justificar la pertinencia de esa leccién de zoologia en el corazén de algo tan delicado como la
argumentacion del estatuto del objeto a.

A mi entender, Lacan juzgaba imprescindible, tanto a los fines de su produccion como de la transmision,
marcar con una grandilocuencia disruptiva lo que entendia que eran sus principales hallazgos; en los
escritos a través del hermetismo barroco, en las presentaciones orales con gestos performativos de
hechizo y de risa. Gestos orficos, muy propios de las vanguardias artisticas de los tiempos de su juventud
y, por eso mismo, despreciados por los gustos artisticos de las generaciones inmediatamente posteriores.

No pretendo estar postulando ninguna originalidad. Sin ir mas lejos, cuando el citado Jean Allouch busca,
en el articulo "La invencion del objeto a", razones de peso para sostener que Lacan invento el objeto a el 9
de enero de 1963 del seminario de La angustia —y no antes, como afirmaban otras lecturas—, él se
detiene un buen rato en un gesto aparentemente anodino de esa leccion al que cataloga de "pasaje al
acto" y califica de "surrealista a mas no poder". Veamos en qué el pase de magia surrealista del 9 de enero
y el dibujo prolijo de las mamas de ornitorrinco del 15 de mayo son homologables.

Allouch se refiere al momento en que Lacan hace circular en la platea lo que resta de una maqueta de
carton, asegurando que eso debe ser recibido como la hostia consagrada de la misa. Vale la pena citar su
declaracion desopilante: "La parte residual, hela aqui. La construi para ustedes, la hago circular. Tiene su
pequenfio interés porque, déjenme decirles, esto es a. Se los doy a ustedes como una hostia, pues a
continuacidn ustedes se serviran de ella; a mindscula esta hecho asi."

Se trata de las rebarbas resultantes de la maqueta de un cross-cap al que le practicé el corte a la altura
gue deja caer una banda de Mdebius, vale decir un objeto no especularizable. Asi como el misterio de la
hostia no esta en su receta de panaderia, tampoco es gran cosa lo que muestra Lacan, un ejercicio
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préactico de topologia intuitiva sacado de algiin manual para matematicos principiantes (probablemente de
las pp. 313-23 de Geometry and the Imagination de David Hilbert y S. Cohn-Vossen) 6. Lo que consagra la
hostia es el don otorgado por el gesto sacerdotal (el folklorista cordobés Chango Rodriguez cantaba: "Si el
cura no toma vino, naides se puede salvar / Y yo toco esta vidala sélo por casualidad"). En esta direccion,
Allouch introduce la escena de comunion del 9 de enero de la siguiente forma: "...tenemos a Lacan que da
a sus auditores ese objeto a minuscula realizado en carton. La férmula de ese don es por otra parte
surrealista a mas no poder. Les dice, en su pasaje al acto, a los que lo escuchan:..." Y concluye,
subrayando el valor heuristico de estas payasadas: "Este pasaje al acto es importante. Forma parte de la
invencidn del objeto a mindscula”. ¢ Pero en qué consiste ese surrealismo y cudl es su importancia para la
invencion?

La misa negra del seminario de La angustia

La distribucion de la hostia del 9 de enero tiene como antecedente literario y casi literal la misa herética
caricaturizada de la primera pagina del Ulises. El joven Mulligan inaugura la novela elevando, a modo de
hostia consagrada, un plato con los restos de la afeitada matinal:

Solemne, el gordo Buck Mulligan avanzé desde la salida de la escalera, llevando un cuenco de
espuma de jabén y encima, cruzados, un espejo y una navaja ... Elevo en el aire el cuencoy
entono:

—Introito ad altare Dei.
... Y afiadié en tono de predicador:

—Porque ésta, oh amados queridisimos, es la cristina genuina: cuerpo y alma y sangre y llagas.
Musica lenta, por favor. Cierren los ojos, caballeros.

Los restos desprendidos de la navaja son el don eucaristico. La traduccién del arranque del Gltimo
parlamento ("For this, O dearly beloved, is the genuine christine:") es problematica. Se sabe que la hostia
consagrada no sélo representa sino que es verdaderamente, por accion de la transustancializacion, el
cuerpo y el alma de Cristo. Pero Buck Mulligan no pronuncia Christ sino, feminizando la formula canénica,
elige el nombre propio femenino Christine, y Joyce subraya su irreverencia escribiéndolo con mindscula.
Corrigiendo la apostasia, la traduccién de Salas Subirat le hace decir: "es el verdadero Cristo", y la de
Valverde prefiere, vaya a saber el porqué: "es lo genuinamente cristino". Al respecto, el invalorable Ulises
Annotated, de Don Gifford y Seidman, conjetura que Buck esté aludiendo chistosamente al requerimiento
de la Misa Negra de situar una mujer desnuda en el centro del altar en reemplazo de Cristo. Sefiala,
ademas, que otros detalles de esa ceremonia, como el empleo de velas negras, se afiaden en el capitulo
Circe.

Lacan mismo conto6 en el seminario El sintoma que, siendo estudiante, habia concurrido al lanzamiento
parisino del Ulises en la libreria de Adrienne Monnier y asimismo que en la lectura de la juvenilia en colegio
de curas que es Retrato de artista adolescente hallé6 muchas semejanzas entre su escolaridad y la de
Joyce. Como se sabe, Unicamente a los formados en la devocién les tienta y conocen el tramite erudito de
las herejias. Ademas, como sefiala Allouch sin entrar en detalles, estaba el surrealismo como antecedente
de la leccién del 9 de enero de 1963.

Tratandose de misas negras hay que pensar menos en el surrealismo programatico de André Breton que
en el surrealismo arrebatado de Georges Bataille. Siguiendo al biégrafo Michel Surya, Elizabeth
Roudinesco hizo saber a todo el mundo psicoanalitico que el ex seminarista catélico Bataille organizaba
hacia los afios treinta —mientras estaba casado con Sylvia, la futura esposa de Lacan— ritos grupales de
alta carga sexual; pero no nos hara falta meternos en secretos matrimoniales: el mejor testimonio de
aquellos episodios se debe a Dora Maar. La Maar que fue en 1935 amante de Bataille y, a partir de 1945,
paciente de Lacan por muchos afios, realiz6 el siguiente fotomontaje en que todos los requisitos anotados
en el Ulises se encuentran cumplidos.
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Es dudoso que la Christine del montaje sea la misma Dora, pero hay bastante certidumbre de que ella
ocupo algunas noches ese lugar privilegiado de la fiesta surrealista.

Incluida en esta serie, la ceremonia de la hostia lacaniana del objeto a encontraria sus precursores
evidentes y también, en comparacion, su decencia burguesa: al lado de los festejos de Bataille, nada mas
decente que un profesor haciendo circular entre los alumnos un trocito de maqueta de cartén. ¢,Lacan un
surrealista tibio? ¢ Seria, entonces, exagerado calificar la comunion del objeto a como un gesto disruptivo y
hasta de pasaje al acto?

No lo creo. Porque las dos paginas del ejercicio topolégico que concluye con la entrega de la hostia venian
inmediatamente precedidas, y al publico de analistas no se le pudo haber escapado completamente, por
una pagina acerca del fantasma de felacion al analista. Por cierto Lacan lo hizo para criticar que Bouvet
encontrara eso en todas partes 7. Sin embargo... que el tema del fantasma de felacién al analista se
siguiera de la oferta de una hostia a la concurrencia, debio resultar perturbador 8. Ademas las asociaciones
obscenas a propdsito de la oferta de la hostia era un tdpico recurrente. Asi aparece en el quinto capitulo
del Ulises, sacando el mayor partido de la mirada distanciada del judio Leopold Bloom al examinar una
misa por primera vez:

Mujeres arrodilladas en los bancos con escapularios carmesi al cuello, las cabezas inclinadas, un
grupo de ellas arrodilladas ante la balaustrada del altar. El sacerdote pasaba por delante de ellas,
murmurando, sosteniendo la cosa en las manos. Se detenia ante cada una, sacaba una comunién,
le sacudia alguna que otra gota (¢,estan en agua?) y se la ponia limpiamente en la boca ... Miralas.
Ahora apuesto a que las hace sentirse felices. Chupachup. Si que las hace.
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Lacan no estaba dispuesto a que su invento pasara desapercibido, ni luego de una invencién semejante
iba a simular inercia; entonces, lo celebra y lo enchufa. ¢ Se podria decir algo semejante del dibujo del 15
de mayo?

Lacan practicante del infantilismo surrealista

¢ Podria catalogarse de "acto surrealista a mas no poder" el minucioso dibujo zooldgico que Lacan se pone
a realizar en medio de una sesuda leccion del seminario? Aunque parezca incomparable a la boutade de la
comunién del 9 de enero, lo cierto es que la presencia inesperada de lo infantil es uno de los tépicos del
surrealismo y uno de los més resistidos. Lo infantil carece de la solemnidad de la maestria de gente grande
que aun se espera del arte en los circulos mas convencionales y en buena parte de los de militancia
politica. Ademas, como Hal Foster lo sefiala, era un rasgo mal visto por la critica de arte de los tiempos del
seminario de La angustia: "Dentro del formalismo (...) el surrealismo fue considerado un movimiento de
arte avieso: era impropiamente visual e impertinentemente literario (...), una vanguardia paraddjica
preocupada por los estados infantiles y las formas anticuadas. (...) Para los neo-vanguardistas que
cuestionaban el relato formalista durante los afios 50 y 60, el surrealismo aparecia, ademas, corrupto: con
un aspecto kitsch en términos de sus técnicas, filosoficamente subjetivo e hipdcritamente elitista” 9.

Se podria comenzar por las colecciones de mariposas, escarabajos y otros insectos colgadas en casa de
André Breton. El catalogo de la gran retrospectiva realizado en el Centro Pompidou eligioé de tapa una foto
de 1936 tomada por Man Ray en la que el patriarca del surrealismo aparece con una libélula montada en
su rostro a manera de mondculo o de Estrella de Cain.

Aunque un antecedente mas probable del ornitorrinco de Lacan seria el primer plano del feto
embalsamado de armadillo del Retrato de Ubu debido a Dora Maar, de cuya produccién no se puede dudar
que Lacan estaba enterado.
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No fue una obra desapercibida. En "La crisis del objeto", discurso inaugural de la muestra de la galeria
Charles Ratton de 1937, Breton mismo sefiala a propdsito del Retrato: "Lo que tenemos aqui es una
contraccion-reconciliacién con el propésito de inducir una completa trasformacion de lo sensible. Cualquier
actitud racional queda despejada, el bien y el mal eclipsan, el cogito es puesto en reserva: se trata del
hallazgo de lo maravilloso en lo cotidiano". Por un cierto tiempo el Ubl se convierte en mascarén de proa
del movimiento, presidiendo la Exhibicién internacional del surrealismo de Londres.

Del objeto del rasgo al objeto del corte

Ademas, el dibujo omitido en la leccion del 15 de mayo de 1963 cuenta con un antecedente regio sin tener
que salir de la historia interna de los seminarios. Un afio y medio antes, en la leccién del 13 de diciembre
de 1961 del seminario de La identificacion, Lacan habia mencionado entre dientes una tira de la historieta
de Les amours de M. Vieux Bois de Tdpffer para dar paso triunfal al tema del rasgo unario. De nuevo, una
intrusién inesperada de lo infantil corre peligro de ser eliminada para siempre. El comentario soné tan
insignificante que ni la estenotipista lo registré y bien pudo no haber pasado la barrera de la censura de
época de no ser por la trascripcién de un breve comentario sefialado con la sigla ROU en la versién de La
identificacion de la Association freudienne internationale, posiblemente debida al notable Michel Roussan
(como lo aclara la anotada traduccién de Ricardo Rodriguez Ponte). Pero, de nuevo, las cosas no pasan
del todo:

...la segunda especie de identificacion, que [Freud] llama regresiva, en tanto esta ligada a algin
abandono del objeto que define como "el objeto amado”, designado humoristicamente, en los
dibujos de Toepffer, con un guién [qui se désigne humoristiquemente, dans les dessins de Toepffer
avec un trait d'union]

Hace falta adivinar que Lacan dijo alli dessine [dibuja] en vez de désigne [designa] y ponernos a buscar en
la obra grafica de Rodolphe Toepffer, el padre de la tira cOmica, hasta dar con el cuadrito que tenia en
mente el nifio Jacques Lacan 10:
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En esta vifieta, en efecto, el amor del sefior Vieux Bois, bautizado simplemente como "El objeto amado",
aparece reducido metonimicamente a un trazo, a un guién construido con un piolin... Si, de nuevo los
problemas de pasaje de qué dice Lacan y qué simula decir, de qué dicen que dice, que le hacen decir y
qué tacharon de lo que él dijo. Aunque, en esta oportunidad, da para hablar de otro obstaculo que
completa la lista, el obstaculo que coloca el propio Lacan consigo, cuando diciendo algo nuevo parece
oscuramente desbaratar lo que habia dicho antes.

Cuando el otro analista es el mismo

Tanto el 13 de diciembre de 1961 como el 15 de mayo de 1963, se crea una sensacion ambigua pero
creciente de que lo nuevo no viene a agregarse sino a reemplazar lo anterior. En la primera de estas
oportunidades, la identificacion al rasgo unario parece barrer con la identificacion imaginaria y, en el mejor
de los casos, incluir bajo su égida la identificacién con el deseo del otro (vgr. la amiga de la carnicera) o
con el del Otro tachado (vgr. el padre del caso Dora). Pero la propuesta nunca es plena y las razones
expresas resultan algo comicas. En la leccién de 1963, tampoco queda instaurado un nuevo orden: queda
impreciso el destino que el imperialismo teérico de la llegada del objeto a reserva para los objetos
anteriores, como el pequefio otro y el moi —por no mencionar al autrui, a ese préjimo que venia
apareciendo intermitente desde los tiempos de "La familia" y funcionado como una suerte de pequefio otro
tachado—.
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Una borrosa linea de frontera atraviesa el seminario de La angustia, y la pregunta de si sobrevive o no el
pequefio otro se vuelve especialmente patente cada vez que figura un espejo. En la reunion del 15 de
mayo, esa eventualidad sucede hacia el cierre, en el momento en que Lacan escribe sucesivamente dos
férmulas o, mejor dicho, una elemental que pasa a transformarse en otra mas asertiva:

A ] A

Angislia Angusiia

Al menos es esto lo que ocurre en las ediciones no oficiales del seminario. En el establecimiento oficial, por
el contrario, no figura nada, por mas que Lacan diga en ese momento: "Lo ven ustedes aqui en la
pizarra"... Pero no cunda el panico; con la ayuda de una buena memoria o simplemente volviendo tres
paginas atras, los lectores del establecimiento oficial pueden recapacitar que en la pizarra de Lacan lucia
solitaria, desde hacia un buen rato, lo que llamamos la "férmula postuma”. Asi somos inesperadamente
reconducidos al dilema de dénde emplazar dicha formula, distinta a la conocida de las ediciones anteriores
por incluir el objeto a:

5 A

il Anguslia

¢,Cudl es el emplazamiento mas adecuado para la "féormula péstuma" que Lacan habria enviado a Judith
Miller? Como vimos, debe descartarse el lugar sintomatico donde efectivamente se la pegé (no puede ir
escrita ahi, en la pagina 254, donde Lacan dice estar dibujando ornitorrincos). Tampoco nos parecio
ventajoso situarla un poco mas arriba en la misma pégina, donde dice: "El lugar del punto de angustia no
se confunde con el lugar donde se establece la relacion con el objeto del deseo”, porque los dichos de
Lacan no dan pie para suponerlo escribiendo formula alguna y porque la "férmula péstuma" en particular
nos parece insuficientemente anclada a la argumentacion (a diferencia de la férmula construida por Allouch
o0 su equivalente grafico del dibujo de las dos tijeras). Probemos, entonces, emplazarla tres paginas mas
adelante, en el sitio que acabamos de considerar: en la Ultima parte de la reunién del 15 de mayo,
coexistiendo con la frase "Lo ven ustedes aqui en la pizarra".

Disponerla asi ayuda a la legibilidad (¢, para qué adelantarse a publicar en la pagina 254 lo que debe ir en
la 2577?), pero no es solo eso. De lo que se trata es de explicitar una comparacion necesaria: ¢ aceptamos
la "formula péstuma” o mantenemos la férmula conocida? ¢ Cudl de las dos deberia incluir una edicion
critica del seminario de La angustia? En otros términos, se impone juzgar si la " férmula poéstuma”,
aportada por el establecimiento oficial, a flade algo o corrige en algo a la férmula presente en las ediciones
no oficiales.

Por razones teméticas, dejaré la respuesta del lado del lector, pues se trata de un juicio que no compete al
"Lacan desdibujado”; en todo caso, incumbe al tema del "Lacan anticipado". Aun asi, dejaré planteada la
disyuntiva sugiriendo una solucién. Reescribiré el texto vacio de férmulas del establecimiento oficial
saturandolo de afiadidos: cada vez que me parezca oportuno incluiré (en azul) la "férmula postuma” y (en
color rojo) la férmula antes conocida y las variantes de traduccion:

Acabo de anunciarles, en efecto, la reparticion topoldgica del deseo y de la angustia. El punto de
angustia esté en el Otro, en el cuerpo de la madre.

A

Angustia
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El funcionamiento del deseo —o sea del fantasma, de la vacilacién que une estrechamente al
sujeto con el a, aquello mediante lo cual el sujeto se halla suspendido de ese a resto, identificado
con él— permanece siempre elidido, oculto, subyacente a toda relacién del sujeto con un objeto
cualquiera, y tenemos que detectarlo alli. Lo ven ustedes aqui en la pizarra.

S A

a Angustia

He aqui el nivel S del sujeto que, en mi esquema del florero reflejado en el espejo del Otro, se
encuentra mas aca del espejo. He aqui donde se encuentran las relaciones en el plano de la
pulsion oral.

S A

Angustia

El corte, como les dije, es un término esencial en [es interno al] campo del sujeto.

S A

a Angustia

El deseo funciona en el interior de un mundo que, aun estando disperso [estallado], lleva la marca
de su primera clausura en el interior de lo que queda, imaginario o virtual, de la envoltura del
huevo. Volvemos a encontrar aqui la nocién freudiana de auto-erotismo.[p. 257]

Me parece que esta tramitacion mestiza resulta mas apropiada que las otras parcialidades para que quede
subrayado cémo, paso a paso, el trazo de la barra que separa al Sujeto del Otro va sufriendo
transustancializaciones como si se tratara de una hostia. Concretamente, a cierta altura de la cita, la barra
es de cascara de huevo y, en otra, la barra es un plano reflejante.

La entiendo como de cascara de huevo cuando, partiendo del S, leo la "férmula péstuma” en direccion
vertical, fijando la atencion en el corte de la separticion del objeto a. El texto me empuja a hacerlo mientras
habla de "el corte es interno al campo del sujeto”, o "del fantasma, de la vacilacidon que une estrechamente
al sujeto con el a, aquello mediante lo cual el sujeto se halla suspendido de ese a resto, identificado con
él"; o mientras, retomando un poco de fisiologia, sentencia que "el deseo funciona en el interior de un
mundo que, aun estando estallado, lleva la marca de su primera clausura en el interior de lo que queda,
imaginario o virtual, de la envoltura del huevo." En cambio, entiendo a la barra como un plano reflejante
cuando el texto me empuja a leer la "formula pdstuma" en direccion horizontal, porque esta poniendo el
acento en la separacién entre la S del sujeto y la A del Otro. Es lo que sucede mientras dice "el nivel S del
sujeto que, en mi esquema del florero reflejado en el espejo del Otro, se encuentra mas aca del espejo."

Todo lo cual es un buen recordatorio de que, en la escritura de Lacan, las férmulas de matemas no son
equivalentes a signos matematicos: la misma barra separadora que aqui dibuja cascara y alla dibuja
espejo, en otro sitio podra ser vidrio de un ventanal que se abre solo. ¢Y quién es el sacerdote al que se le
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ocurre realizar semejante milagro de transustancializacion en un momento tan critico de la teoria? No es
Jacques-Alain Miller, tampoco ningln autor o grupo que rivalice con él en ingenio para trasponer los
seminarios, el sacerdote es Lacan mismo.

Los caminos que van de un analista a otro analista que es el mismo condujeron asi, en 1963, a una
invencion del objeto a que fue, para la gran cuestion del objeto del psicoandlisis, equiparable a lo que dos
afios antes habia resultado, para la gran cuestion de las identificaciones, la identificacion al rasgo unario.
Tienen tanto de asertivo como de acertijo. Son todo lo que Lacan ensefia que son y son también
adivinanzas a propésito de qué hacer de ahi en mas, respectivamente, con el pequefio otro y con el lazo
imaginario. Contestarlas no dogmaticamente exigiria ampliar el ejercicio de este articulo a todo el
seminario de La angustia.

Notas

1 Jean Allouch, "¢Soy alguien o qué? Sobre la homosexualidad del lazo social ", rev. Litoral, n® 30, octubre 2000,
Cordoba, Argentina, p. 49.

2 Hay copia facsimilar aqui

3 Un ejemplo del provecho de atender a los dibujos y notas manuscritas de Lacan en los margenes de las estenotipias
de los seminarios, puede encontrarse en el articulo "De como la sefiorita Gélinier transfiguro la lectura lacaniana del
caso Dick", rev. Pagina literal (rev. de la Ecole Lacanienne de Psychanalyse) n°8-9, San José de Costa Rica, 2008.

4 Séandor Ferenczi [1924], Thalassa, una teoria de la genitalidad, Letra Viva, Buenos Aires, 1983, p. 59.
5 Ibid.

6 Cf. Anne-Marie Ringenbach, "La disimetria, lo especular y el objeto a", en rev. Litoral n° 4, 1987, Cordoba,
Argentina, pp. 29-46.

7 Si agregar nada nuevo a lo dicho en el seminario Las formaciones del inconsciente: "[Maurice Bouvet] pondra cada
vez mas el acento en ... el fantasma de fellatio, de un falo cualquiera, mas precisamente el falo que es una parte del
cuerpo imaginado del analista. Esto culmina en la elaboracién de una suerte de fantasma en el que esta especie de
apoyo imaginario es tomado en el semejante y en otro homosexual. Se encarna, se materializa en esta experiencia
imaginaria comparable a la comunion catdlica, a la absorcion de la hostia. ...[Sin embargo,] el Cristo es el Verbo, el
Logos, se nos ha machacado en la educacién catdlica, y que sea el Verbo encarnado sin dudas es la forma mas
abreviada de lo que se puede llamar credo.” [Clase del 11 de junio de 1958]

8 En la leccién del 27 de marzo, el mismo Lacan asociaba su hostia a un prepucio: "...de la institucién de la
circuncision. Deben ustedes advertir que de todos modos en la ablacion del prepucio hay algo que no pueden dejar de
vincular con ese curioso pequefio objeto retorcido que un dia les hice correr entre las manos, materializado para que
vieran cOmo se estructura una vez realizado bajo la forma de un pedacito de carton, ese resultado del corte central en lo
que les ilustré aqui encarnado en la forma del cross-cap, para mostrarles en qué cosa ese aislamiento de algo que se
define justamente como una forma que como tal encarna lo no especularizable, puede tener que ver con la constitucién
de la autonomia del a, del objeto del deseo."

9 Hal Foster [1993], Belleza compulsiva, Adriana Hidalgo, Buenos Aires, 2008, pp. 10-11. Aunque su diagndéstico se
extiende particularmente a la critica estadounidense, cabe aplicarse a parte del campo francés.

10 Para mayor detalle consultese "La imago revisitada", en rev. Me cay0 el veinte n°17, primavera de 2008, México
D.F., pp. 35-69.
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1 - Introduccién

"El amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es" parece ser una de las "definiciones" del amor que mas
difusién han tenido. Y con igual frecuencia suele pensarse que la misma se deberia a Lacan, amén de
algunos que se la atribuyen a Platén.

¢Es asi? ¢Han definido Lacan (o Platon) el amor en esos términos?

En parte si, en parte no.

La férmula que corresponde a Lacan, ciertamente, es "el amor es dar lo que no se tiene". Pero el agregado
"a quien no lo es" es muy discutible. Sin embargo, esto no ha sido 6bice para que la formula se difundiera y
popularizara ampliamente bajo la forma de ese enunciado "completo”. Una simple "googleada" sobre el
tema puede ilustrar la extension de esa difusién y brindarnos un conjunto de citas escritas. He recopilado
parte de esa enorme cantidad de referencias disponibles, en el Anexo I: Referencias en Internet

¢, Cudl es la relevancia de esa tergiversacion de la "cita" y a qué se debe su tan amplia difusion?
1.1 - El valor de las citas

Respecto de la tergiversacion, cabria sefialar que la literalidad de las citas no es una cuestion menor en
psicoanalisis. No se trata de un mero "respeto debido" a los autores (pendiente que solo nos conduciria a
una postura superyoica) sino de la relacion estructural entre lectura y escritura que implica el abordaje y
desciframiento de cualquier texto.

"Citar" como corresponde (es decir, citar lo que cabe citar), tanto en el caso de Lacan, como de cualquier
otro autor, es una cuestién de método para poder "leer" esas referencias, es decir, para poder seguir la
I6gica de ese escrito. De lo contrario, al repetir sin ton ni son (es decir, sin "leer") que "el amor es dar lo que
no se tiene a quien no lo es", o cualquier otra formula similar, solo estaremos empantandndonos en el
imaginario de un malentendido general (para el caso, una formula oblativa de la relacion sexual), donde
cada cual ird a comulgar su fantasma personal.

En su "Pequefio discurso a los psiquiatras" (1) Lacan nos sugiere que la mejor manera de poder
despegarnos de sus dichos, de poder decir algo "original", es citdndolo correctamente. Evidentemente,
esto va mas alla de despegarnos de Lacan solamente. No hay manera de encontrar algiin margen de
"libertad", "creatividad", o como quieran llamarlo, que no pase por asumir nuestras determinaciones. Y citar
mal no deja de ser una forma de negar eas determinaciones. Tener presente lo que ha dicho Lacan,
conocer lo que han dicho otros analistas, es un camino necesario porque esos dichos nos determinan, nos
anteceden y nos hacen decir (lo sepamos o no, nos guste o no) en funcién de lo que ellos ya han dicho.
Obviamente, no se trata de caer en la paranoia de que todo ya fue dicho. Borges ya nos advertia que "la
certidumbre de que todo esté escrito nos anula o nos afantasma" (en "La biblioteca de Babel"). Es nuestra
propia lectura, nuestro propio trabajo, el que debe confirmar, tanto la autoria como la literalidad de las citas
que usemos. La coherencia de cualquier trabajo depende en gran parte de esas confirmaciones, del mismo
modo que la "originalidad" que ese trabajo pueda presentar se mide, entre otras cosas, por cuanto habra
sabido "dar al Cesar lo que es del Cesar" !! ;-)

1.2 - Jugando con el argot del psicoanalisis

Respecto de la difusién, se me hace presente un viejo reportaje que le hizo George Sylvester Viereck a
Freud en 1926 (cuando Freud ya tenia 70 afios), titulado "El valor de la vida", que desde hace un tiempo
viene difundiéndose por internet. Alli Freud se permite decir que "el interés americano por el psicoanalisis
no se profundiza. La popularizacion lo lleva a la aceptacion sin que se lo estudie seriamente. Las personas
apenas repiten las frases que aprenden en el teatro o en las revistas. Creen comprender algo del
psicoanalisis porque juegan con su argot. Yo prefiero la ocupacion intensa con el psicoanalisis"
(subrayado mio).

No dispongo de la circunstancia ni de la posicion de Freud para poder delimitar tan sencillamente una
situacion asi, pero pareciera que lo que dice Freud del "interes americano por el psicoandlisis" seria algo
perfectamente transportable a nuestra "actualidad”. No podria atribuirselo genéricamente al psicoandlisis
de Francia, o al de Buenos Aires o de otro lugar, ni al psicoanalisis de tal orientacion o al de tal otra. Pero
la lista de casos que he resefiado en el Anexo I: Referencias en Internet no deja de constituir (por la via
misma de su extension) un espectro de situacion donde el uso de esa férmula del amor pareciera
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responder més al estilo de "jugar con el argot del psicoanalisis" que al estilo de "la ocupacion intensa" que
Freud dice preferir.

1.3 - Origen y consecuencias de una tergiversacién

Voy a aprovechar, entonces, la ocasién que me brinda el "malentendido” que ha producido la difusion de
este aforismo, para indagar sobre

e Elusoy sentido que Lacan le ha dado a su formula en dos momentos importantes de su
ensefanza:
- en el seminario VIl "La transferencia”, con su lectura de "El Banquete" de Platon
- en el seminario IV "La relacion de objeto", con relacién entre el amor y el don

e El origen de la tergiversacion de esa formula, que podremos ubicar en el seminario V "La
formaciones del inconsciente”, en el final de la sesion del 23 de abril de 1958, en la version
establecida por las ediciones Seuil y Paidos.

e Algunas de las consecuencias y atolladeros donde puede conducirnos esa difusion al estilo
"jugar con el argot del psicoanalisis" que ha tenido la féormula

(Volver al sumario)

Notas

(1) Jacques Lacan, "Pequefio discurso a los psiquiatras" ("Petit discours aux psychiatres", disponible agui),
conferencia dictada en Saint Ane en noviembre de 1967.

Alli, Lacan descart6 expresamente el recurso a la llamada "propiedad intelectual”, en relacién a la discusion sobre las
"citas".

Y dice lo siguiente sobre la cuestion de las citas: "Hay una cuestion muy llamativa: es que los que hacen el trabajo de
la transmision sin citarme, pierden regularmente la ocasion, a menudo visible, como aflorando en sus textos, de
hacer, justamente, el pequefio descubrimiento que podrian extraer de ahi! (...) Y porque harian el pequefio
descubrimiento si me citaran? No seria por citarme, sino porque el hecho de citarme presentificaria - es lo mismo que
para los nombres propios en un andlisis, ya saben que es muy Util que la gente los digan - evocaria el contexto, a
saber, el contexto de pelea en el que yo empujo todo esto. Por el solo hecho de enunciarlo, este contexto de pelea, eso
me ubicaria en mi lugar, les permitiria, a ellos, hacer el pequefio descubrimiento posterior y decir 'pero vean, es

groseramente incompleto, podemos decir algo mucho mas inteligente' ".
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2 - Laférmula del amor en el seminario VIl "La transferencia"

Comencemos rastreando qué es lo que dice (y lo que no dice) Lacan (y también Platon, ya que estamos)
sobre el tema, y tratemos de precisar el origen de las diferentes "versiones" de la formula.

2.1 -La"cita" de Platén en Lacan

La formula del amor que Lacan ha planteado en numerosas ocasiones es "dar lo que no se tiene". Pero es
en la sesién del 18 de enero de 1961 del seminario sobre la transferencia (en la pagina 145 de la edicion
Paidos de 2003, traduccién de la pagina 150 de la edicion Seuil de 2001) y en la sesion siguiente, del 25
de enero (pagina 155 de la edicién Paidos, y pagina 159 de la edicién Seuil 2001) cuando Lacan nos
remite a una frase de El Banquete, de Platén, como referencia "literal" de dicha "férmula” (2).

En la sesion del 18 de enero de 1961 Lacan indica: "La expresién 'dar o que no se tiene' se encuentra
escrita con todas las letras en el apartado 202a del texto de El Banquete”. El problema es que no va a
resultar tan sencillo encontrar en alguna de las traducciones estandares, al castellano, de "El Banquete",
algun fragmento que reproduzca literalmente ese "dar lo que no se tiene". Y la precision de la referencia al
apartado 202a que nos ofrece Lacan no parece ser suficiente por si misma para resolver ese problema,
pues lo que ahi encontraremos es lo siguiente:

-Habla mejor -dijo ella-. ¢, Crees que lo que no sea bello necesariamente habra de ser feo?
-Exactamente.

-¢ Y lo que no sea sabio, ignorante? ¢ No te has dado cuenta de que hay algo intermedio entre la
sabiduria y la ignorancia?

-¢,Qué es ello?

-¢ No sabes -dijo- que el opinar rectamente, incluso sin poder dar razon de ello, no es ni saber,
pues una cosa de la que no se puede dar razén no podria ser conocimiento, ni tampoco ignorancia,
pues lo que posee realidad no puede ser ignorancia? La recta opinion es, pues, algo asi como una
cosa intermedia entre el conocimiento y la ignorancia.

-Tienes razon -dije yo

©)

Como puede apreciarse, ahi se habla de la belleza, y de algo intermedio entre la sabiduria y la ignorancia,
pero no de una "definicién" del amor.

¢ Seré un problema de traduccion? ¢ Tendremos que empezar a leer a Platén en griego?

En todo caso, a eso nos convoca el propio Lacan, ya que, justo a continuacion de la cita mencionada mas
arriba, transcribe el texto en griego que corresponderia a esa "referencia al amor" en Platén:

BLVEL TOD EYELV AOYOV doTva

¢ Que significa eso en griego? El término "AoyoVv" podria darnos una pista pues es una referencia visual
bastante comin al famoso "logos" !!!

De hecho, Lacan prosigue del siguiente modo: "Es exactamente la misma férmula, calcada a propdsito del
discurso. Se trata de dar un discurso, una explicacion valida, sin tenerla". Es decir, Lacan extrapola para el
amor una férmula que en el texto de Platén no se referiria directamente al amor sino al "discurso”.

En la sesion siguiente, la del 25 de enero, en la pagina 155 de la edicion Paidos, Lacan retoma la misma
frase en griego, y luego sigue diciendo: "caracteriza a la doxa - dar la férmula sin tenerla - y responde
como un eco a la férmula que aqui mismo damos como la formula del amor, que es precisamente dar lo
que no se tiene". Las notas al pie nimero 4 y 5 de la edicién Stécriture (4) de esa sesién nos ofrecen, no
solo la traduccion de la frase griega al francés, a cargo de Leon Robin (5), sino la indicacion de que la
referencia explicita a la "doxa" se encuentra en las dos o tres palabras previas al fragmento en griego
citado por Lacan, que son T# épf Sofdfew

De hecho, buscando un poco por internet (ver agui) consegui el fragmento completo de esa intervencién
de Didtima en el apartado 202a, en griego.
Es esto:
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Tb dpba dofdlew xal dvev Tob Exew Adyov dovwai ovK
olo®’, &by, bre obre emiaraciatl éoTw—Aoyor yap Tpaypa
705 &v € dmoriun—obre dpabla—ro yup TOD Svros
rvyxdvoy wds &v ein duabla;—&Eore Bt dfmov Towbror j
m. ueraly gpovioews rai duadias,

'AAn67, v & &yd, Aéyets,

Texto griego del apartado 202a de "El Banquete" de Platon.
La primer parte subrayada es de donde Lacan toma su formula del amor.
La segunda parte subrayada es lo que Lacan analiza en la sesién del 25 de enero 1961 como referencia a
lo "real"

Justamente, Té dpfd fofdlew, es lo que, en esta intervencion de Didtima, da comienzo a la primera frase
La traduccion de Léon Robin es "porter des jugements droits sans étre a méme d'en donner justificaciéon”,
que podemos traducir al castellano como "pronunciar/sostener opiniones/juicios rectos sin estar en
condiciones de justificarlos, de dar las razones de los mismos". Lacan lo traduce como "donner la formule
sans l'avoir” ("dar la férmula sin tenerla"). Y eso si lo vamos a poder leer en las traducciones al castellano
de El Banquete, como, por ejemplo, en la que reproduje mas arriba

"-¢ No sabes -dijo- que el opinar rectamente, incluso sin poder dar razén de ello, no es ni saber..."
(que otros traducen, de modo similar, como "tener una opinion verdadera sin poder dar razén de
ella"; ver aqui)

Esta parte en negrita es lo que Lacan reproduce en griego y transcribe como su férmula del amor: "dar lo
que no se tiene" 1!

En suma, no encontrabamos tan inmediatamente la "definicion lacaniana” en Platén en la misma medida
en que no completdbamos la lectura, es decir, no leiamos "bien", a Lacan (lo que, a su vez, constituye una
confirmacion de la importancia del cuidado en el establecimiento de las citas y sus contextos). La "férmula”
lacaniana del amor, "dar lo que no se tiene", viene, entonces, del "dar una férmula sin tenerla", dar una
opinién o juicio recto sin tener con qué sostenerlo o justificarlo, correspondiente a la doxa.

Queda planteada la tarea de analizar, entonces, qué debemos entender por amor a partir de esa
asociacion con la doxa. En otras palabras, ¢,qué es "lo" que "no se tiene" en el amor?, ¢"quién” es el "se"
que no tiene? ¢cémo se "da", o qué es se supone que es dar, "lo" que "se" no tiene?

2.2 - La metafora del amor

Al terminar la sesién del 23 de noviembre de 1960 (donde Lacan monta el decorado y presenta los
personajes del didlogo de Platén), encontramos la férmula del amor y el anticipo del analisis (que se realiza
en la sesién siguiente, del 30 de noviembre) de las relaciones entre la pareja formada por el amante y el

amado, el erastés (EPAOTNC) y el eromenos (EPPHEVOS) | E erastés es el sujeto del deseo, y el eromenos
el amado, el Gnico que "tiene algo".

El amor es articulado como una metafora: "la significacion del amor se produce en la medida en que la
funcion del erastés, del amante, como sujeto de la falta, se sustituye a la funcién del eromenos, del objeto
amado, ocupa su lugar". La confrontacion de los ejemplos de Aquiles y Alcestes viene a subrayar que el
caso relevante es aquél en el que "un amado se comporta como un amante" (6). Lacan compara este
movimiento con la mano que se adelanta para atizar el lefio que, de pronto, se enciende. La mano que se
tiende, lo hace hacia un objeto, "la mano que surge al otro lado es el milagro”. Y lo que se trata de recalcar
no es lo que ocurre de alli en adelante sino "lo que ocurrié alli mismo, es decir, la sustitucion del eromenos
o el eromenon [el lefio hacia el que se tiende la mano] por el erastes [la mano que surge del lefio]" (lo que
figura entre paréntesis rectos son comentarios mios) (7)

La cuestién serd saber si lo que tiene el eromenos guarda alguna relacion con aquello que al otro, al sujeto
del deseo, al erastes, le falta. La respuesta de Lacan es clara: "no hay ninguna coincidencia. Lo que le falta
a uno no es lo que esta escondido, en el otro. Ahi esta todo el problema del amor" (8). El amor solo se
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puede articular en torno a la falta pues el deseante, "de aquello que desea, solo puede obtener su falta" (9)
y el didlogo de Platén, segun nos anticipa Lacan, nos permitiria "captar el momento de bascula, de
reversion, donde, de la conjuncion del deseo con su objeto en tanto inadecuado, debe surgir aquella
significacion que se llama amor" (10). El punto que daré la medida de esta "inadecuacion" es aquél en que
Socrates rehuye dicha metafora rechazando ser, o haber sido, a cualquier titulo, un eromenos.

2.3 - El amor, entre dos

Como vimos, Lacan toma su férmula sobre el amor de una referencia textual a la doxa que se encuentra en
uno de los primeros parrafos de la intervenciéon de Didtima

En la sesion del 18 de enero leemos lo siguiente:

"Pues bien, el amor pertenece a una zona, a una forma de asunto, de cosa, de pragma, de praxis,
gue esta al mismo nivel y es de la misma cualidad que la doxa, a saber, que hay discursos,
comportamientos, opiniones - tal es la traduccién que damos del término doxa - que son
verdaderos sin que el sujeto pueda saberlo. La doxa puede ser perfectamente verdadera, pero no
es epistemé (...) El amor (...) esta entre epistemé y amathia, al igual que se encuentra entre lo bello
y lo feo. No es ni lo uno ni lo otro (...) Todo el dominio ejemplificado por la doxa, a la que nos
remitimos sin cesar en el discurso de Platon, puede mostrar que el amor, segun el término

]
platénico, es l-"fmf'"entre los dos" (11)

Partimos del acuerdo que SdAcrates habia obtenido de parte de Agaton sobre la falta que caracteriza a
Eros: "ama aquello de lo que esta falto y no posee" (201b), "si Eros esta falto de cosas bellas y si las cosas
buenas son bellas, estara falto también de cosas buenas" (201c). A partir de ahi, Socrates cede la palabra
a Diétima, quien comienza subrayando que lo que no es bello no es forzosamente feo del mismo modo que
lo que no es sabio no es forzosamente ignorante, y para explicar como se accede a lo bello, y la funcion
que tiene el filosofar en este proceso, remite a una posicién intermedia donde se articulan amor y saber.
En el caso de la doxa, "el opinar rectamente, incluso sin poder dar razon de ello, no es ni saber, pues una
cosa de la que no se puede dar razén no podria ser conocimiento, ni tampoco ignorancia, pues lo que
posee realidad no puede ser ignorancia” (202a).

En cuanto a Eros, asi como no es "ni bueno ni bello, no creas tampoco que ha de ser feo y malo, sino algo
intermedio, dijo, entre estos dos" (202b). Y asi como no puede ser mortal tampoco puede ser un dios ya
gue "¢ como podria ser dios el que no participa de lo bello y de lo bueno?" (202d). En suma, Eros es un
demonio, es decir, algo ubicado "entre la divinidad y lo mortal" (202€), cuya funcion es interpretar y
comunicar a los dioses las cosas de los hombres y a los hombres las de los dioses: "Al estar en medio de
unos y otros llena el espacio entre ambos, de suerte que el todo queda unido consigo mismo como un
continuo” (202e)

El mito del nacimiento de Eros a partir de Poros y Penia viene a dar cuenta de esta posicion intermedia:

"Siendo hijo, pues, de Poros y Penia, Eros se ha quedado con las siguientes caracteristicas. En
primer lugar, es siempre pobre, y lejos de ser delicado y bello, como cree la mayoria, es, mas bien,
duro y seco, descalzo y sin casa, duerne siempre en el suelo y descubierto, se acuesta a la
intemperie en las puertas y al borde de los caminos, compariero siempre inseparable de la
indigencia por tener la naturaleza de su madre. Pero, por otra parte, de acuerdo con la naturaleza
de su padre, esta al acecho de lo bello y de lo bueno; es valiente, audaz y activo, habil cazador,
siempre urdiendo alguna trama, &vido de sabiduria y rico en recursos, un amante del conocimiento
a lo largo de toda su vida, un formidable mago, hechicero y sofista” (203d)

"Eros nunca ni esta falto de recursos ni es rico, y esta, ademas, en el medio de la sabiduriay la
ignorancia" (203e)

Esta posicién intermedia de Eros entre dividinidad y mortalidad, entre sabiduria e ignorancia, es
fundamental por lo siguiente. Por un lado, ocurre que ninguno de los dioses ama la sabiduria ni desea ser
sabio, puesto que ya lo son. Por el otro lado, tampoco aman la sabiduria ni desean ser sabios los
ignorantes, puesto que en esto radica su ignorancia ("el que no cree estar necesitado no desea tampoco lo
que no cree necesitar" 204a). Por lo tanto, solo pueden amar la sabiduria los que estan en medio de la
sabiduria y la ignorancia, entre los cuales estara también Eros: "La sabiduria, en efecto, es una de las
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cosas mas bellas y Eros es amor de lo bello, de modo que Eros es necesariamente amante de la sabiduria,
y por ser amante de la sabiduria esta, por tanto, en medio del sabio y del ignorante. Y la causa de esto es
también su nacimiento, ya que es hijo de un padre sabio y rico en recursos y de una madre no sabia e
indigente" (204b)

Lo amable es bello y perfecto, pero lo que ama tiene un caracter diferente, y su funcién esencial es la de
promover el acceso a lo bello y a la sabiduria.

2.4 - Ladialéctica de lo bello

Esta posicion intermedia es la que motoriza la dialéctica de lo bello, desde las cosas de este mundo, hacia
la belleza inmortal.

"cuando alguien asciende a partir de las cosas de este mundo mediante el recto amor de los
jovenes y empieza a divisar aquella belleza, puede decirse que toca casi el fin. Pues ésta es
justamente la manera correcta de acercarse a las cosas del amor o de ser conducido por otro:
empezando por las cosas bellas de aqui y sirviéndose de ellas como de peldafios ir ascendiendo
continuamente, en base a aquella belleza, de uno solo a dos y de dos a todos los cuerpos bellos y
de los cuerpos bellos a las bellas normas de conducta, y de las normas de conducta a los bellos
conocimientos, y partiendo de éstos terminar en aquel conocimiento que es conocimiento no de
otra cosa sino de aquella belleza absoluta, para que conozca al fin lo que es la belleza en si"
(211c)

En otros términos, "la definicion dialéctica del amor, tal como la desarrolla Diétima, coincide con lo que
hemos tratado de definir como funcién metonimica del deseo. De esto se trata en su discurso - de algo que
estd mas alla de todos los objetos, que esté en el pasaje de un determinada aspiracion y una determinada
relacién, a saber, la del deseo, a través de todos los objetos y hacia una perspectiva sin limite" (12). "El
erastes, el amante, es conducido hacia un lejano eromenos, a través de todos los eromenoi, todo lo que es
amable, digno de ser amado" (13).

2.5-Lo "real" del amor

Ahora bien, esa dialéctica de lo bello no bastara para precisar las cuestiones del amor.

En la sesion del 25 de enero, Lacan subraya que, a la formula que ha tomado en primer lugar (

tvew ot Eyoy Aoy dotvan "dar la férmula sin tenerla”), se enfrenta otra no menos digna de ser
subrayada y que explica en qué sentido la doxa tampoco es ignorancia ("amathia”): no lo es en la medida
en que "alcanza lo real y encuentra lo que es" (14).

También en este caso Lacan toma la referencia literal del dialogo de Platon y reproduce el texto en griego:

TO yap Tol OrTos TUyYAroy

Este fragmento corresponde a la segunda parte subrayada del texto en griego que reprodujimos mas arriba
del apartado 202a, cuya traduccién al castellano (segin la misma version que ya dimos) seria "lo que
posee realidad"

¢,Cudl sera esa "realidad", mas precisamente (y tal como lo traduce Lacan), ese "real" que la doxa (y por
ende el amor) "alcanza", ese "ser" que la doxa (y por ende, el amor) "encuentra"?

¢Y en qué sentido debemos pensar esa "ignorancia” en la que se encuentra el sujeto que la sostiene?

La clave la encontraremos cuando todas esas bellas historias que se venian desplegando a lo largo de
este symposion (15) "amoroso"” se terminen "con un tumulto, con la entrada de unos hombres ebrios, para
devolvernos alli como a lo real" (16). Con la llegada de Alcibiades quedaré claro "que cuando el amor se
manifiesta en lo real no tiende a la armonia. Lo bello, hacia lo cual pareceria elevarse el cortejo de las
almas deseantes, no parece, ciertamente, estructurarlo todo en una forma de convergencia" (17). A
diferencia del discurso de Di6tima, que presenta una relacidon dual donde quien emprende el ascenso hacia
el amor procede por una via de identificacion con el soberano bien con la ayuda del prodigio de lo bello,
"aqui, de pronto, la temética del Bien Supremo queda sustituida por otra cosa - la complejidad y, més
precisamente, la triplicidad que se ofrece a entregarnos aquello en lo que hago residir lo esencial del
descubrimiento analitico, a saber, la topologia de la que resulta, en su fundamento, la relacién del sujeto

Revista Acheronta (psicoanalisis y cultura) www.acheronta.org


http://www.acheronta.org/acheronta25/amor2.htm#12
http://www.acheronta.org/acheronta25/amor2.htm#13
http://www.acheronta.org/acheronta25/amor2.htm#14
http://www.acheronta.org/acheronta25/amor2.htm#15
http://www.acheronta.org/acheronta25/amor2.htm#16
http://www.acheronta.org/acheronta25/amor2.htm#17

Acheronta n° 25 (diciembre 2008) Péagina 139

con lo simbdlico como esencialmente distinto de lo imaginario y su captura" (18) (subrayado mio)
La secuencia final de situaciones entre Alcibiades, Sdcrates y Agatén (y las correspondientes
intervenciones) nos permitira entender mejor esa "triplicidad" que sefiala Lacan.

2.6 - El agalma
Veamos como se desenvuelven las cosas.

Alcibiades toma la direccién del symposion y cambia la regla de desarrollo del mismo: en lugar del elogio
del amor habréa que hacer el elogio ("epainos") del otro. Pero de ese modo, "el elogio del otro sustituye, no
al elogio del amor, sino al amor mismo" (19). Lacan subraya que se trata de "epainos” ("alabar") y no de
"enkomion" ("encomiar"), recordando la diferencia que Aristételes establece entre esos términos en el
capitulo 9 del libro | de su "Retdrica" (20). Lo caracteristico del "épainos” es "un despliegue del objeto en su
esencia”, en tanto que el "enkomion" ("encomiar") equivale a "algo asi como un panegirico" (21). En el
"épainos", "lo que se expresa tiene entre el que habla y aquel de quien se habla una especie de funcion de
metéafora del amor" (22). Como veremos, esa metafora es la que se produce en el propio Alcibiades, quien
siendo el eromenos de Sdcrates, en su elogio termina presentandose como un erastes.

En efecto, Alcibiades lo compara "con aquél envoltorio tosco e irrisorio que constituye el satiro. Hay que
abrirlo de algan modo para ver en su interior lo que Alcibiades llama, la primera vez, agalmata thedn, las
estatuas de los dioses. Luego prosigue, llaméandolas una vez mas divinas, admirables. La tercera vez
emplea el término agalma aretés, la maravilla de la virtud, la maravilla de las maravillas" (23).

El agalma, eso que Alcibiades dice que vié en Sécrates (apartado 216e), siempre esta relacionado con las
imagenes, pero se trata de imagenes muy especiales. Lacan hara todo un recorrido de los usos y sentidos
del término agalma en la literatura griega antigua (sesion del 1° de febrero, paginas 166 a 169 en la edicion
Paidos) refiriendo desde citas de Empédocles, Heraclito, Demdcrito, etc., hasta el famoso ejemplo del
caballo que los troyanos desisten de abrir y dejan en la cima de su ciudadela como "mega agalma" (24).

Como vemos, todas estas referencias al agalma tienden a colocar a Sécrates en la posicién de
"eromenos", es decir, del que tiene algo que seria amable. ¢ Cual es la respuesta de Socrates?

La encontramos en el elogio mismo que hace Alcibiades cuando, llegados al momento de la intimidad, y
tras declarar su completa predisposicién para con SAcrates ("t eres el tinico digno de convertirse en mi
amante y me parece gue vacilas en mencionarmelo. Yo, en cambio, pienso lo siguiente: considero que es
insensato no complacerte en esto como en cualquier otra cosa que necesites de mi patrimonio o de mis
amigos", 218c), relata la réplica que obtuvo:

"Querido Alcibiades, parece que realmente no eres un tonto, si efectivamente es verdad lo que
dices de mi y hay en mi un poder por el cual ti podrias llegar a ser mejor. En tal caso, debes estar
viendo en mi, supongo, una belleza irresistible y muy diferente a tu buen aspecto fisico. Ahora
bien, si intentas, al verla, compartirla conmigo y cambiar belleza por belleza, no en poco piensas
aventajarme, pues pretendes adquirir lo que es verdaderamente bello a cambio de lo que lo es s6lo
en apariencia, y de hecho te propones intercambiar «oro por bronce». Pero, mi feliz amigo,
examinalo mejor, no sea que te pase desapercibido que no soy nada" (218e) (subrayado mio)

Sdécrates considera que no hay nada en él que sea amable: "su esencia es este OVBEV  este vacio, este
hueco" (25).

Ese vacio fue asociado, al comienzo del dialogo, a la "ignorancia”, cuando, en su primer diadlogo con
Agaton, Sdocrates subraya que en la metafora del trasvasamiento de los liquidos él solo podria ser la copa
vacia, puesto que él es el que "no sabe nada". En griego, alli figura el término "amathia”, pero Lacan
subraya que Ciceron lo traduce al latin (al parecer, "forzando un poco la lengua latina") como "inscientia”,
término que, a diferencia de la "inscitia" ("la ignorancia bruta"), significa "el no saber constituido como tal,
como vacio, como llamado del vacio en el centro del saber" (26).

Para subrayar esta funcion "vaciadora" del 0UVdEVen |a posicion de Sdécrates, Lacan apela también a otro
término, "que ha sido empleado ulteriormente en la meditacién neoplatdnica y agustiniana, este kéndsis".

Kéndsis (KE¥WTIC) significa “la accidén de evacuar o vaciar” y ha sido utilizado para referir la autolimitacion
de la parte del Logos (Dios) en el acto de la encarnacion, su anonadamiento (vaciamiento) de si mismo, o
su abandono, no solo de sus divinos atributos, sino aun de su divina conciencia de si mismo, para
recobrarlos sélo plenamente en la ascension. Esta doctrina teoldgica esté basada en la frase de San Pablo
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(Filipens., 11, 6, 7): “... que siendo en forma de Dios... se anonadd (vacid) a si mismo tomando forma de
siervo, hecho semejante a los hombres”. (G.T. H.P.B.) (27)

En suma, el vacio de Sécrates, su OUSEV | se ubica en relacion al saber. Eso que parece brillar en
Sdcrates, el agalma, eso que que podria ser lo amable, ahi, para Sécrates, solo hay un vacio, expresado
en términos de saber. Y el asunto es que Sdcrates, que sabe que no sabe nada, retiene esa "nada", no
consiente a ninguna representacion por el significante, y de ese modo, esa nada es susceptible de
transformarse en agalma para otro. Al rechazar asumir la posicion de amado, Sécrates muestra que lo que
hace amable al eromenos, aquello que el amado parece tener, verifica no ser otra cosa que una falta. La
articulacién del amor con el saber es en torno a la funcion de la falta, del vacio. El secreto de Sdcrates, es
que la intensidad de su deseo le hace creer al otro que tiene algo, presenta la apariencia de que tiene
aquello que al otro le falta, con la consecuencia, entonces, que el milagro del amor se termina produciendo
en Alcibiades quien, siendo el eromenos de Socrates, deviene erastes, como se evidencia en esa "escena
femenina" (28) que le hace a Sécrates y que causa la risa de los asistentes ("se produjo una risa general
por su franqueza, puesto que parecia estar enamorado todavia de Sdcrates", 227c).

2.7 - Amor y deseo
La intervencion de Alcibiades finaliza del siguiente modo:

"Esto es, sefiores, lo que yo elogio en Sécrates, y mezclando a la vez lo que le reprocho os he
referido las ofensas que me hizo. Sin embargo, no las ha hecho sélo a mi, sino también a
Céarmides, el hijo de Glaucoén, a Eutidemo, el hijo de Diocles, y a muchisimos otros, a quienes él
engafia entregadndose como amante, mientras que luego resulta, mas bien, amado en lugar de
amante. Lo cual también a ti te digo, Agatén, para que no te dejes engafar por este hombre, sino
que, instruido por nuestra experiencia, tengas precaucion y no aprendas, segun el refran, como un
necio, por experiencia propia" (227b)

y da lugar a una pequefia discusion (y cambios de posiciones) entre Sdcrates, Alcibiades y Agatén, para
definir de quien debe hacer el elogio Socrates. En esa discusion es cuando Sécrates le sefiala a Alcibiades
gue ha colocado su comentario hacia Agatdn "ostensiblemente como una consideracién accesoria al final
de tu discurso, como si no hubieras dicho todo para enemistarnos a mi y a Agatén, al pensar que yo debo
amarte a tiy a ningun otro, y Agatén ser amado por ti y por nadie mas" (227d)

Tenemos aqui, puesta en acto, la "triplicidad" (a la que nos referiamos mas arriba, al final del punto 2.5)
"del sujeto, del otro con mindscula y del Otro con mayuscula" (29). Socrates le sefiala a Alcibiades que
quiere ser amado por él y que al mismo tiempo Agatdn sea su objeto. De ese modo Sdcrates responde "a
la demanda, no pasada, sino presente, de Alcibiades", le da satisfaccién "mediante su acto actual de
declaracion publica, situando en el plano del Otro universal lo que ocurrié entre ellos tras los velos del
pudor" (30). Alcibiades buscaba un objeto, "aquel objeto Unico, aquello que vio en Sécrates", y Sécrates,
que sabe que no lo tiene, "sustituye una cosa por otra", "sustituye lo que llamaré el sefiuelo de los dioses
por su propio sefiuelo” (31), sustituye su vacio por un elogio a Agaton (elogio que no alcanza a realizar).
En esta referencia triple, de lo que se trata es de la encarnaciéon imaginaria del sujeto, el fundamento
narcisista que constituye la sustancia del yo ideal. Lacan apela nuevalmente a su esquema 6ptico ubicando
en el yo ideal, i(a), la imagen de Alcibiades amando (32), y en el ideal del yo, |, a SAcrates afirmando "no
soy nada", en tanto el a es el agalma del objeto parcial (33), el "objeto oculto en el interior del sujeto
Sécrates" (34).

Y ahi es donde debemos precisar lo fundamental de la posicidn del deseo respecto al amor.

El deseo solo se puede concebir sobre la base de la metonimia, es decir, el fenémeno que se produce en
el sujeto como soporte del desdoblamiento de las dos cadenas significantes en las que se constituye. El
punto fundamental es que "en la misma medida en que se presenta algo que revaloriza esa especie de
deslizamiento infinito, el elemento disolutivo que aporta por si misma en el sujeto la fragmentacién
significante, eso toma valor de objeto privilegiado, que detiene ese deslizamiento infinito. Un objeto puede
adquirir asi respecto al sujeto el valor esencial que constituye el fantasma fundamental. El propio sujeto se
reconoce alli como detenido, o, para recordarles una nocién mas familiar, fijado. En esta funcion
privilegida, lo llamamos a" (35)
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El amor esté propiamente relacionado con la pregunta planteada al Otro acerca de lo que puede darnosy
lo que tiene que respondernos. Por eso "se sitla en el mas alla de esta demanda” y "todo el problema
consiste en darse cuenta de la relacion que vincula al Otro a quien se dirige la demanda de amor a la
aparicién del deseo. El Otro ya no es entonces en absoluto nuestro igual, el Otro al que aspiramos, el Otro
del amor, sino algo que representa, propiamente hablando, una decadencia - quiero decir, algo que es de
la naturaleza del objeto. De lo que se trata en el deseo es de un objeto, no de un sujeto” (36)
(subrayado mio)

Alcibiades, confiesa ante el tribunal del Otro, que ha intentado "convertir a SGcrates en algo
completamente sometido y subordinado a otro valor distinto del de la relacion de sujeto a sujeto” (37), ha
querido hacer de él alguien subordinado a su deseo, "ha querido verlo manifestarse en su signo, para
saber que el otro, objeto, agalma, estaba a su merced (...) Delante de todos se desvela con sus rasgos el
secreto mas impactante, el Ultimo secreto del deseo, que obliga siempre en el amor a disimularlo mas o
menos - su objetivo es la caida del Otro, A, a otro, a" (38) (subrayado mio). Es en esta empresa - hacer
caer de este escalon a Socrates - en la que, precisamente, fracasa, porque Sécrates lo reenvia hacia
Agatén.

Pero lo llamativo del didlogo de Platén es que se interrumpe antes de que Sécrates inicie el elogio de ese
reenvio, por la llegada de nuevos parrandistas, de modo tal que todo se llena de ruido, y las libaciones
concluyen con el suefio de Aristodemo, el relator del didlogo. En consecuencia ya "no sabremos qué sabe
Sdocrates de lo que hace" (39). Lacan sefiala que quizas sea esta ambiguedad final la que ha permitido que
los siglos se extravien creyendo que el amor consiste en "llevar al sujeto por las escaleras que le permitan
la ascension hacia lo bello, cada vez mas confundido con lo bello supremo" (40), cuestién a la que Lacan
no se considera de ninglin modo constrefiido. Muy por el contrario, Lacan rescata este punto de
"ignorancia” que se produce como final del didlogo para subrayar que lo que hace Socrates, lo hace sin
saberlo, y por eso mismo "ha inflamado a Alcibiades. Porque el deseo en su raiz y en su esencia es el
deseo del Otro", y es ahi "donde esta el resorte del nacimiento del amor, si el amor es lo que ocurre en
ese objeto hacia el cual tendemos la mano mediante nuestro propio deseo, y lo que, cuando nuestro deseo
hace estallar su incendio, nos deja ver por un instante esa respuesta, esa otra mano gque se tiende hacia
nosotros como su deseo. Ese deseo se manifiesta siempre en la medida en que no sabemos" (41)
(subrayado mio). Es en la medida en que no sabe lo que Socrates desea, y que se trata del deseo del
Otro, que Alcibiades es poseido "por un amor del cual puede decirse que el Unico mérito de Sécrates es
designarlo como amor de transferencia y remitirlo a su verdadero deseo" (42)

De ahi que, para Lacan, "las coordenadas que el analista ha de ser capaz de alcanzar para, simplemente,
ocupar el lugar que le corresponde (queda) definido como aquél que le debe ofrecer, vacante, al deseo del
paciente para que se realice como deseo del Otro" (43). En ese sentido, podemos asociar ese lugar

"vacante", ese vacio, con el OVOEVde |a posicion de Sécrates. "Solo en la medida en que [el analista] sabe
qué es el deseo, pero no sabe lo que desea ese sujeto - con el cual estd embarcado en la aventura
analitica - esta en posicion de tener en él el objeto de dicho deseo" (44). El analizante es introducido como
digno de interes y amor, es decir, eromenos, pero en la misma medida, su desconocimiento en cuanto al
objeto de su deseo ubica a este, ya en el Otro. Y en esa misma medida, el analizante pasa de eromenos a
erastes, realizandose la metafora "que constituye de por ella misma el fenémeno del amor" (45). De ahi la
importancia del problema de cémo se "realiza" el deseo como deseo del Otro, es decir, la funcidn del
agalma del objeto parcial en la transferencia.

En consecuencia, la clave de la definicion del amor como "dar lo que no se tiene" esta en la negativa de
Socrates a dar el signo de su deseo ante el elogio de Alcibiades y en la ignorancia en que se encuentra
respecto de lo que hace, pues es a partir de esta situacidn que se esclarece la funcién del objeto parcial en
el amor.

2.8 - Amor oblativo

Las confusiones sobre el estatuto de ese objeto parcial son la fuente de muchas confusiones respecto al
amor. El ejemplo que va a resaltar Lacan es el que resulta de la oposicién entre el objeto parcial y el objeto
"total", pues es en torno a ella que "puede y debe establecerse la divisién entre dos perspectivas sobre el
amor. Una de ellas asfixia, deriva, enmascara, elide, sublima todo lo concreto de la experiencia en aquella
famosa acension hacia un bien supremo, y es asombroso que nosotros, en el andlisis, podamos conservar
todavia vagos reflejos suyos, de cuatro cuartos, bajo el nombre de oblatividad, esa especie de amar-en-
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Dios, por asi decir, que estaria en el fondo de toda relacién amorosa.

En la otra perspectiva - y la experiencia lo demuestra - todo gira en torno al privilegio, al punto Unico
constituido en alguna parte por aquello que s6lo encontramos en un ser cuando lo amamos
verdaderamente. Pero ¢ que es esto? Es precisamente agalma, el objeto que hemos aprendido a
circunscribir en la experiencia analitica" (46)

La "oblacion” es la ofrenda y sacrificio que se hace a Dios (y mas vulgarmente, el dinero que se le da al
cura para las ofrendas). Se habla de oblatividad cuando se da algo material supuestamente por nada,
como "ofrenda". Muy rapidamente, el psicoandlisis ha sabido pesquisar ahi los rasgos de la analidad: "te
doy mis heces a cambio de tu amor". Es decir, alguien da "algo", a cambio, aparentemente, de "nada".
Pero en realidad es una forma de demandarle algo al Otro, en particular, de acotar asi el deseo del Otro,
con el resultado de que el propio deseo del sujeto queda reducido a una demanda que se va con el objeto.

Lo llamativo del asunto es que todas esas referencias "clasicas" del psicoandlisis sobre la oblatividad no
fueron obstaculo para que esta Ultima terminara siendo, para muchos postfreudianos, el modelo de la
genitalidad. El propio Lacan lo denunciaba en la primer sesion del seminario IV sobre "la relacion de
objeto", leyendo in extenso varios parrafos de una obra publicada hacia poco (47), en particular uno donde
se plantea que las pulsiones, en su forma genital (a diferencia de su forma pregenital), "son
verdaderamente tiernas, amorosas, y si el sujeto no se muestra oblativo, es decir, desinteresado, si sus
objetos son tan profundamente narcisisticos como en el caso anterior, ahora es capaz de comprension, de
adaptacion a la situacién del otro" (48).

Encontramos el mismo planteo incluso entre cercanos colaboradores de Lacan, como Francoise Dolto,
quien dice: "Hemos visto cémo, al comienzo de la situacién edipica, el pensamiento participaba todavia del
modo anal captativo triunfante o expulsivo triunfante, coloreado de ambicion. Solo con la liquidacion del
complejo de Edipo puede el pensamiento ponerse al servicio de la sexualidad Ilamada oblativa, es decir,
la que rebasa la busqueda de satisfacciones narcisistas" (49) (subrayado mio). Es decir, en vez de
percibir la funcion del agalma, del a, en ese narcisismo, cree que este impasse puede evitarle por la via del
pacto simbdlico de una intersubjetividad.

La idea de genitalidad o sexualidad oblativa (50), o0 amor oblativo, es la idea de "tomar al otro por un sujeto
y no pura y simplemente por nuestro objeto" (51), con la idea subsecuente de que ese es el modo de hacer
del otro alguien "especial”, como si reducir al otro a la condicién de objeto fuera una manera de devaluarlo
o rechazarlo. En otros términos, es la idea de que habria "en el amado, en el eromenos, alguna
superioridad como para que sea considerado un sujeto” (52). Pero, ¢porqué seria mejor suponer que sea
un sujeto?

Poner el acento sobre el objeto, en cambio, nos permite recuperar su relacién con el deseo, es decir, la
funcién del objeto parcial. De hecho, cuando un objeto apasiona es porque "ahi dentro, oculto en él, esté el
objeto del deseo, agalma" (53)

(Volver al sumario)

Notas

(2) Lacan ya habia anunciado ese "hallazgo™" al final de la la segunda sesion de ese seminario, la del 23 de noviembre
de 1960, pagina 45 de la edicion Paidos

(3) Encontraremos varias traducciones al castellano de "EI Banquete" en internet.

Hay una version digitalizada por Librodot.com que parece la mas seria o erudita, pero de la que han eliminado todos
los rastros editoriales (nombre del traductor, fuente de la traduccion, editorial original, etc.). Se encuentra disponible
en el sitio de Librodot (se accede mediante suscripcién gratuita) y también en el sitio Scribd.com, en el siguiente
enlace http://www.scribd.com/doc/392890/El-Banguete-Platon, y en una pagina de Geocities

Hay otra version disponible en Wikisource (en http://es.wikisource.org/wiki/El_Banquete_de_Platén ) y en el sitio
Filosofia.org (en http://www.filosofia.org/cla/pla/azc05297.htm )

Salvo indicacion en contrario, las citas que haga al dialogo de Platon seran de la version digitalizada de Librodot.

(4) Disponible aqui
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(5) Ledn Robin es el mismo traductor que sigue Lacan (en la edicion de la coleccién de Guillaume Budé), tal como
podemos verificarlo en las paginas 69, 73, 74, 91, 104, 107, 126, 128, 135 y 140 de la edicidn Paidos (sesiones del 7,
14 y 21 de diciembre de 1960 y del 11 y 18 de enero de 1961).

(6) Jacques Lacan, El seminario, Libro V11 La transferencia, Editorial Paidos, pagina 60

Esta contraposicion es presentada por Fedro, quien subraya la admiracién que Aquiles provoca en los dioses por su
transformacidn de eromenos en erastes al elegir acompafiar a Patroclo a la muerte (apartado 180a,b) a diferencia de
Alcestes, quien reemplaza en la muerte a Admeto, pero sin cambiar por ello de posicion en cuanto al amor pues ya era
el erastes. Lo que provoca la admiracidn de los dioses (en el caso de Aquiles) es que sea el eromenos el que realiza el
sacrificio.

(7) Jacques Lacan, El seminario, Libro V11 La transferencia, Editorial Paidos, pagina 65

(8) Idem, pagina 51
(9) Idem, péagina 149
(10) Idem, pagina 45
(11) Idem, pagina 145
(12) Idem, pagina 153
(13) Idem, pagina 154
(14) Idem, paginas 155

(15) El symposion era en la grecia antigura una costumbre civica y ritual en la que los hombres libres se reunian para
beber (potos) vino. Esos co-bebedores son, entonces, los simpotoi

(16) Jacques Lacan, El seminario, Libro VIII La transferencia, Editorial Paidos, pagina 158

(17) Idem, pagina 159
(18) Idem, paginas 162/3
(19) Idem, pagina 178

(20) Hay una division clasica de los géneros de los discursos: deliberativo, judicial y epidictico. El discurso epidictico
(el substantivo griego "epideixis", "epi" significa "sobre" o "en lo mas importante", y "deictico" significa "que sefiala™)
tiene como objetivo el elogio o censura de un personaje. Se ocupa de hechos pasados y se dirige a un publico que no
tiene capacidad para influir sobre los hechos, sino tan solo de asentir o disentir sobre la manera de presentarlos que
tiene el orador, alabandolos o vituperandolos. Esta centrado en lo bello y en su contrario, lo feo. Sus polos son, pues, el

encomio y el denuesto o vituperio.

"Lo propio de la deliberacidn es el consejo y la disuasion; pues una de estas dos cosas es lo que hacen siempre, tanto
los que aconsejan en asuntos privados, como los que hablan ante el pueblo a propdsito del interés comin. Lo propio
del proceso judicial es la acusacion o defensa, dado que los que pleitean forzosamente deben hacer una de estas
cosas. Y lo propio, en fin, del discurso epidictico es el elogio y la censura...”

““Cada uno de estos géneros tiene ademas un fin, que son tres como los géneros que existen: para el que delibera, el
fin es lo conveniente o lo perjudicial. Para los que litigan en un juicio, el fin es lo justo y lo injusto. Para los que
elogian o censuran, el fin es lo bello y lo vergonzoso...” (Retérica 1358b)

Formalmente, el elogio (£%1v03) esta destinado a alabar una sola virtud o cualidad, caracterizandose por ser una

composicién breve, mientras que el encomio ( £ KWLLOV) tiene en cuenta mas cualidades a elogiar, cuando no la
totalidad de ellas, por lo que la extensidn del discurso sera mayor.
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En cuanto al contenido, Aristoteles establece una diferencia moral, otorgando al £m¢1vosla capacidad de elogiar las
virtudes, mientras que el EYKMMULOVSe ocupa de las acciones: “El elogio es un discurso que da a conocer la grandeza
de la virtud. Es necesario, en consecuencia, presentar las acciones como tales. En cambio, el encomio es propio de las
obras (para la demostracion, también importan las circunstancias que las rodean, como la nobleza de linaje y la
educacion, pues es natural que sean buenos los que descienden de padres buenos y que sean de cierta manera los que
se han criado asf), por lo que alabamos a los que las han hecho” (Retdrica 1367b 28-33).

Arist., Rh. 1367 b 28-33: EoTtv o Emavoc AOTOC EHQaviimy pgysdog
apethic. 661 obv ta¢ mpdfelg emdsikvival ¢ towwbiul. 10 & EYKGOMLIOV Tdv
Epymv 0TIV T4 08 KOKA® &i¢ mioTiv, olov sbyévela Kol matdsio: sikOC yap
B Qyubdv dyubBolc Kol tov oltw Tpugévie tolwovtov sival) , 810 Kol
EYK@UIGIopey paiuvtac.

Se pronuncia un encomio acerca de aquellos que han hecho algo, en cambio, el elogio se refiere exclusivamente a la
virtud, entendida esta como conjunto de caracteristicas éticas que adornan al individuo.

Sin embargo, esta divisidén cayé en la indistincidn de uso en los autores y tedricos posteriores (época imperial), ya que
ambas palabras acabaron por emplearse, en la mayoria de las ocasiones, para designar el mismo tipo de discurso.

Oscar Velasquez, en "Platén: EI Banquete, o siete discursos sobre el amor" (Editorial Universitaria), dice que el
término "encomio™ ("egkomion™) aparece solo tres veces en el didlogo: dos de ellas en las consideraciones de Fedro
sobre la ausencia de un elogio al amor (como justificacion de la propuesta de regla para este simposio), y la tercera,
cuando, luego del discurso de Di6tima, justo antes de la entrada de Alcibiades, SOcrates cierra su intervencion
sugiriendo que se considere ese discurso como un “encomio™ en honor de Eros (212c)

Sin embargo, en la version castellana que fuimos siguiendo (la digitalizada por Librodot, disponible también en
Wikisource), encontramos infinidad de veces tanto "encomio™ como “elogio”. Habria que verificar en el texto griego
cuando figura £meivozy cuando figura EYKOMIOV,

(21) Jacques Lacan, El seminario, Libro VIII La transferencia, Editorial Paidos, pagina 178

(22) Idem
(23) Idem, pagina 179
(24) Idem, pagina 169
(25) Idem, pagina 183
(26) Idem

(27) En teologia kenosis es la ensefianza concerniente a la encarnacién de Jesis que intenta resolver algunas paradojas
que se plantean por la existencia de las naturalezas divina y humana en Jesus. Por ejemplo, "como puede un Dios
omnisciente tornarse un bebé?" O "cédmo puede Dios ser tentado a pecar?". Segun la ensefianza de la kenosis, cuando
Dios se encarnd se privd voluntariamente a Si mismo de algunos de Sus atributos divinos, se "vacio" de ellos (de aqui
el nombre). En cierto sentido, pretende resolver el problema ensefiando que en la encarnacion, tenemos a "Dios menos
algo", privandose de algunos atributos para poder llegar a ser un hombre; por otra parte, la doctrina ortodoxa de la
Unidn hipostatica ensefia que alli tenemos a "Dios mas algo", es decir, afiadiendo una naturaleza humana sin quitarse
nada de la divina. La kenosis, pues, rebaja el hecho de la verdadera encarnacion al arrojar dudas sobre la completa
presencia de la plenitud de Dios habitando en la persona de Jesus, en medio de los hombres.

San Pablo describe la kenosis de Cristo en Filipenses 2, 6-7 (2:6 el cual, siendo en forma de Dios, no estimé el ser
igual a Dios como cosa a que aferrarse, 2:7 sino que se despojo a si mismo, tomando forma de siervo, hecho
semejante a los hombres)

En filosofia, el término kenosis se utiliza no tanto para designar el proceso de vaciamiento o evacuacion de un recinto
dado, sino el de su contorno (a fin de dejar exento, respecto de determinados contenidos, al nddulo) (la kenosis se lleva
a cabo por una suerte de filtro o abstraccién formal que s6lo deja pasar por el contorno el nddulo de determinados
contenidos del contorno). La idea de kenosis se aplica sobre todo al proceso mediante el cual el sujeto (que desempefia
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el papel de n6dulo) podré alcanzar percepciones apotéticas; la kenosis es el esquema que el hiperrealismo utiliza como
alternativa al esquema de la proyeccién del idealismo o del reflejo —tras el recibir el objeto— del realismo.

(28) Jacques Lacan, El seminario, Libro VIII La transferencia, Editorial Paidos, pagina 186

(29) Idem, pagina 175
(30) Idem, pagina 187
(31) Idem

(32) Podriamos decir que Alcibiades espera de Sécrates el mismo signo de asentimiento que el que espera encontrar el
nifio, en el esquema generalizado del estadio del espejo, cuando gira la cabeza hacia el Otro.

(33) Jacques Lacan, El seminario, Libro VIII La transferencia, Editorial Paidos, pagina 188

(34) Idem, pagina 197
(35) Idem, pagina 198
(36) Idem

(37) Idem, pagina 204
(38) Idem, pagina 205
(39) Idem, pagina 206
(40) Idem, pagina 207
(41) Idem

(42) Idem

(43) Idem, pagina 125
(44) Idem, pagina 223

(45) Traduccion mia de la version de Stécriture, donde leemos "cette condition de métaphore, de substitution de
I’erastés a I’erdmenos dont nous avons dit qu’elle constitue de par elle-méme le phénomene de | *amour™. Es decir, es
la sustitucion la que constituye, por ella misma, el fenémeno del amor.

En la versién de Paidos, pagina 224, en cambio, dice "que constituye en si mismo el fendmeno del amor", con lo cual el
"en si mismo" remite al paciente como asiento de ese fenomeno.

(46) Jacques Lacan, El seminario, Libro VIII La transferencia, Editorial Paidos, pagina 174

(47) "La psychanalyse d'aujourd'hui”, obra colectiva de 13 autores (M. Bouvet, R. Diatkine, A. Doumic, J. Favreau,
M. Held, S. Lebovici, P. Luquet, J. Luquet-Parat, P. Male, J. Mallet, F. Pasche, J. de Ajuriaguerra y M. Renard) bajo la
direccion de Sacha Nacht. Ediciones P.U.F. "L'actualité Psychanalytique", 1956. Fue republicado en 1967 con
prefacio de Ernest Jones

(48) Jacques Lacan, El seminario, Libro IV "La relacion de objeto", Editorial Paidos, pagina 21

Lacan retoma esa critica también en "La significacion del falo" sefialando: "Es preciso decir aqui que los analistas
franceses, con la hipdcrita nocion de oblatividad genital, han abierto la marcha moralizante, que a los compases de
orfeones salvacionistas se prosigue ahora en todas partes", Escritos 2, Siglo XXI, pagina.
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(49) Francoise Dolto, "Psicoanalisis y Pediatria”, Editorial Siglo XXI, pagina 50. Es un texto de 1971.

Que sea una colabora estrecha de Lacan la que plantea esto no deja de ser otra "ironia" que habria que superponer a la
que sugiere el propio Lacan en el seminario sobre la transferencia, en la sesion del 18 de enero 1957 (pagina 141 de la
edicion Paidos) cuando, comentando las razones por las que Sécrates hace hablar a Di6tima, sugiere la posibilidad de
"una comparacién que conserva todo su valor irénico”, la de que él mismo, ante la exigencia de desarrollar su
doctrina sobre el analisis, le pasara la palabra a Francoise Dolté.

(50) Entre las varias referencias que podemos encontrar sobre la genitalidad oblativa en internet, estos son algunos
ejemplos

e La contratransferencia y los paradigmas del siglo XX, de Ada Rosmaryn, publicado en el nimero
167 de la edicion papel (y nimero 20 de la edicion internet) de la revista Relaciones y en el nimero
10 de la revista Dinamica de la AAP

e En"Elamory la pareja: La relacién", en el blog de la revista Abraxas Magazine, Hugo Basile
atribuye a Lagache el planteo de que en la pareja deberia plantearse "la muerte de narcisismos en
funcion de la mutua oblatividad",

e Vamos a encontrar muchas referencias en sitios afines al catolicismo.

e  Ernest Jones también ubica las relaciones hombre mujer en el orden de la oblatividad.

(51) Jacques Lacan, El seminario, Libro VIII La transferencia, Editorial Paidos, pagina 171

(52) Idem

(53) Idem, pagina 173
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3-El"don de amor"

La asociacion del amor con la férmula "dar lo que no se tiene", puede remontarse a mucho antes del
seminario sobre la transferencia. La encontraremos, explicita y textualmente, por primera vez, en la sesién
del 29 de enero de 1958, del seminario "Las formaciones del inconsciente". Pero también, implicitamente,
un afio antes, en el seminario IV sobre "La relacidén de objeto", en la medida en que esa formula es también
la del don, el cual se articula con el amor (como "signo de amor"), en la dialéctica de la falta de objeto que
Lacan presenta y desarrolla en ese seminario: "no hay mayor don posible, mayor signo de amor, que el
don de lo que no se tiene" (54)

3.1 - Lafrustracién de amor

En ese seminario, Lacan ubicara a la madre, en tanto agente simbélico, como encarnacién primera del
Otro simbdlico, articulando la nocién freudiana de desamparo al concepto de demanda. El agente simbdlico
es aquél que puede responder, o no, al "llamado” . Al responder, la necesidad es transformada en
demanda, introduciendo en aquella, la discontinuidad del significante y la pérdida de especificidad del
objeto (el Otro desde donde el sujeto recibe su propio mensaje invertido). Es justamente el par presencia-
ausencia del Otro simbdlico lo que constituye al agente de la frustracién en cuanto tal (es importante
precisar que lo relevante no es la presencia-ausencia del objeto sino la presencia-ausencia del Otro
simbolico). El par presencia ausencia "connota la primera constitucion del agente de la frustracién, que en
el origen es la madre" (55).

Ahora bien, en la medida en que esta presencia ausencia se estructura como diferente del objeto, es decir,
en la medida en que el agente (la madre) puede responder, 0 no, ella deviene una potencia, en tanto
aquella de quien depende el acceso a los objetos. Correlativamente, el objeto pasa a ser un signo de su
presencia, es decir un don. "El objeto tiene a partir de ese momento dos 6rdenes de propiedades
satisfactorias, es dos veces posible de satisfaccién: como precedentemente, satisfacia una necesidad,
pero también simboliza una potencia favorable" (56).

El paso de la frustracién de goce a la frustracién de amor implica un intercambio de registros entre el
agente (S --> R) y el objeto (R --> S), en tanto que la frustracién sigue siendo imaginaria. El objeto en juego
pasa a ser los signos de amor, los signos de la presencia del Otro, sus dones. Y en cambio, el Otro, pasa
de simple lugar de la presencia-ausencia a ser una potencia real en tanto aquella de quien depende la
respuesta.

La frustraciéon de amor es la que abre el acceso a la realidad simbdlica, precisamente en tanto se funda en
la anulacion del goce del objeto. La frustracién de goce, en cambio, deja al sujeto preso de la agresividad
imaginaria con el semejante. "Hay una diferencia radical entre, por una parte, el don como signo de amor,
gque apunta radicalmente a algo distinto, un mas alla, el amor de la madre, y por otra el objeto, sea cual
sea, que viene a satisfacer la necesidad del nifio" (57). Es la frustracion de amor la que esta "en S misma
prefiada de todas las relaciones intersubjetivas que a continuacién podran constituirse" (58).

El objeto de amor no es un objeto total sino el objeto primordial que como agente simbdlico muta a agente
real constituyéndose en un poder en lo real que brinda objetos que son dones de esa potencia. Esto
implica, no obstante, un Otro que aun responde segun su capricho (la caracteristica propia del don es su
posibilidad de ser revocado, anulado). El fondo querellante de la demanda de amor se establece sobre el
fondo de esta legalidad

A partir de la frustracién de amor, en algin momento, el Otro aparece herido en su potencia, tanto sea por
su imposibilidad estructural de responder a la demanda, tanto sea por el vaivén de la presencia-ausencia.
La falta del Otro se sitia mas all4 de la demanda, y abre la dimension del deseo. La relacion que hay
entonces entre amor y deseo es la que se plantea entre la demanda y el mas alla de esta. El amor
metaforiza y el deseo es metonimia. El deseo resalta la nada en juego en el don. El amor, en cambio,
resalta el signo.

La dialéctica de la frustracion se prosigue con la privacion y la castracion, donde esta simbolizacion de los
objetos y la realidad se ordena en torno a la primacia del falo, es decir, "el elemento imaginario (...) a
través del cual el sujeto, en el plano genital, se introduce en la simbdlica del don" (59)
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3.2 - El falo en la dialéctica del don

Vamos a verlo con algunas referencias de las sesiones de enero y febrero de 1957, donde Lacan analiza
los casos de la joven homosexual y Dora.

En el caso de la joven homosexual, el sujeto ya tenia instituido en el plano simbdlico la presencia del padre
y la promesa de un hijo. El accidente del nacimiento del hermano hace presente el objeto como real y
reconduce a la joven al plano de la frustracion. Su amor por la "dama" pone en juego lo que a esta le falta,
el objeto primordial cuyo equivalente pensaba encontrar en el hijo, como sustituto imaginario. La salida que
la joven encuentra en esa forma de amor pone de relieve que "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 més alla de ella
misma, es el objeto central de toda la economia libidinal - el falo" (60)

El analisis del fantasma "pegan a un nifio" le permite a Lacan ordenar los problemas del siguiente modo:
"la dimensién imaginaria se muestra pues predominante siempre que se trata de una perversion. Esta
relacion imaginaria esta a medio camino de lo que se produce entre el sujeto y el Otro, 0 mas exactamente,
algo del sujeto que aun no se ha situado en el Otro, por estar, precisamente, reprimido. Se trata de una
palabra que es ciertamente del sujeto, pero al ser, por su naturaleza de palabra, un mensaje que el sujeto
deber recibir del Otro en forma invertida, también puede permanecer en el Otro y constituir lo reprimido y el
inconsciente, instaurando asi una relacion posible, pero no realizada" (61)

El predominio del falo, como elemento fantasmatico imaginario propio de la fase falica, supone que para el
sujeto "dos tipos de seres en el mundo, los seres que tienen el falo y los que no lo tienen, es decir, que
estan castrados" (62). En la dialéctica simbdlica "lo que no se tiene existe tanto como todo lo demas.
Simplemente, estd marcado con el signo menos. La nifia entra pues con el menos, asi como el nifio entra
con el mas" (63), siendo el falo lo que esta en juego.

Esta situacion es en la que se encuentra la joven homosexual antes del nacimiento de su pequefio
hermano, cuando se dedicaba al cuidado de un pequefio nifio que realizaba "la sustitucién imaginaria falica
por medio de la cual, como sujeto, se constituye, sin saberlo, como madre imaginara. Si se satisface
cuidando de este nifio, es ciertamente para aquirir asi el pene imaginario del que estad fundamentalmente
frustrada, lo que indico poniendo el pene imaginario bajo el signo menos" (64). Lacan lo esquematiza del
siguiente modo:

LA JOVEN HOMOSEXUAL

Madre imaginaria Nifvo real

Pane imaginario Padre simbdlico
(—)

Esa "equivalencia pene imaginario - nifio instaura al sujeto como madre imaginaria con respecto a ese mas
alla, el padre, que intervienen como funcién simbdlica, es decir, como quien puede dar el falo. La potencia
del padre es pues inconsciente" (65).

El nacimiento de su hermano conlleva para la joven, "en el plano de la relacion imaginaria, una
introduccioén de la accion real del padre, este padre simbdlico que estaba ahi en el inconsciente" (66), que
ahora aparece dandole un hijo, no a la hija, sino a la madre. Entonces, "lo que estaba articulado de forma
latente en el Otro con mayuscula, empieza a articularse de forma imaginaria, al modo de la perversion”
(67) . La joven se identifica con el padre (que estaba en el lugar del Otro, A, y ahora pasa al nivel
imaginario, al lugar del yo) y desempefia su papel. ¢, Co6mo? "Se queda igualmente con su pene y se aferra
a un objeto que no tiene, un objeto al que ella debera darle necesariamente eso que no tiene" (68)
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LA JOVEN HOMOSEXUAL (2)

Mifio Dama real

Padre imaginario Pene simbolico

"Esta necesidad de centrar el amor no en el objeto, sino en lo que el objeto no tiene, nos sitla
precisamente en el corazon de la relacion amorosa y el don" (69). La funcion de la Dama es la de ocupar
ese lugar del objeto que no tiene, y la relacién homosexual aparece como una relacién en el plano
imaginario, es decir, entre ay a', entre el yo de la joven, haciendo de "padre imaginario”, dirigiéndose a su
"objeto que no tiene" (igual que el yo), la "dama real". Por medio de esa relacién la joven le muestra al
padre como se puede amar a alguien, no por lo que tiene, sino "literalmente por lo que no tiene, por ese
pene simbolico que, como ella sabe muy bien, no va a encontrar en la dama, porque saber perfectamente
dénde esta, o sea en su padre" (70). Es en ese sentido que Lacan subraya la funcién metonimica de la
perversion, como un modo de mostrarnos algo haciéndolo "resonar a distancia”, es decir, "una conducta
significante que indica un significante mas alejado en la cadena significante" (71).

La crisis se produce cuando la Dama de la relacién imaginaria la rechaza, sancionando la irrupcion del
padre real, y dejandola sin recursos, ya que entonces "el objeto se ha perdido definitivamente, y ni siquiera
aquella nada en la que se ha basado para demostrar a su padre como se puede amar tiene ya razon de
ser' (72). Y la joven se tira del puente: "el falo que se le niega definitivamente, cae, niederkommt. La caida
tiene aqui valor de privacion definitiva y también de mimica de una especie de parto simbdlico. Aqui tienen
otra vez el aspecto metonimico del que les hablaba" (73). Si Freud puede interpretar la palabra
"niederkommt" como "una forma demostrativa de convertise ella misma en ese nifio que no ha tenido,
destruyéndose al mismo tiempo en un Ultimo acto significativo del objeto", esa palabra indica
metonimicamente, en Ultimo término, "el amor estable y particularmente reforzado por el padre" (74)

La discusion sobre el tema de la transferencia, por su parte, es muy ilustrativa del problema, ya que en ella
vemos como Freud, en vez de operar como Sdcrates, se da por aludido directamente por los suefios
"mentirosos” de la joven homosexual: En lugar de "tomar el texto del suefio al pie de la letra no ve en él
mas que una treta de la paciente, destinada expresamente a decepcionarlo, 0 mas exactamente a
ilusionarlo y desilusionarlo al mismo tiempo" (75). Freud pierde de vista "la distincidn entre lo que el sujeto
introduce en su suefio, que corresponde al nivel del inconsciente, y el factor de la relaciéon dual, debido a
que cuando cuenta este suefio en andlisis se dirige a alguien” (76). En el suefio la paciente articula una
situacion que satisface la promesa en la que se basa su entrada al complejo de Edipo: que recibira un hijo
del padre. Y la joven, cudl Alcibiades decepcionado, insiste con su demanda, y esto es lo que se juega en
la insistencia de la cadena significante en la transferencia.

A semejanza de la joven homosexual, Dora también ha alcanzado la crisis edipica, a la que ha podido y no
ha podido franquear. La diferencia con la joven homosexual es que su padre es impotente: "la carencia
falica del padre atraviesa toda la observacion como una nota fundamental, constitutiva de la posicion" (77),
lo cual permite analizar mas en detalle cudl es la funcion del padre como donador, y el estatuto del objeto
que podria ser dado, o0 no.

Dora se encuentra en el momento en que ama a su padre, y "lo ama precisamente por lo que él no le da"
(78). ¢, Como se entiende esto en funcion de lo sefialado sobre el don y el amor?¢ Cémo ubica Dora esa
falta? Lo hace orientandose por "lo que su padre ama en otra" (79) mas alla de ella misma, situacion que
ilustra como el sujeto femenino entra en la dialéctica del orden simbdlico por el don del falo: "el deseo
apunta al falo como don, que ha de ser recibido a este titulo. Con este fin es necesario que el falo,
ausente, o presente en otra parte, sea elevado al nivel del don. Al ser elevado a la dignidad de objeto de
don, hace entrar al sujeto en la dialéctica del intercambio, normalizando asi todas sus posiciones, incluidas
las prohibiciones esenciales que funda el movimiento general del intercambio” (80) (subrayado mio).
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La sefiora K. es lo que es amado mas all4 de Dora, y por eso la propia Dora siente interés por esta
posicién. "Lo que se ama en un ser esta mas alla de lo que es, esta, a fin de cuentas, en lo que le
falta" (81) (subrayado mio). El sefior K es la forma de triangular su interés por la sefiora K, que constituye
su pregunta. Dora puede admitir que su padre ame, a través de ella, algo que estd mas alla, la sefiora K.
Para ello, el sefior K debe ocupar la funcidn exactamente inversa y equilibradora, es decir, que Dora sea
amada por el sefior K. més all4 de su mujer, para lo cual, su mujer debe ser algo para él.

Saflora K. Sefor K
ia pregunia con quien Dora se identifica
Dora Fadre
sigue siendo &f Oiro
por excelencia

Se comprende entonces porqué la crisis se desencadena, no por el cortejo del sefior K, sino por la
exclusion que él hace de su funcidon imaginaria en el circuito, al decirle a Dora que "junto a su mujer, no
hay nada" ("Ich habe nichts an meiner Frau"), es decir, que "no hay nada detras de su mujer" . "Si el sefior
K sélo estéd interesado en ella, es que su padre solo se interesa por la sefiora K, y entonces ella no puede
tolerarlo" (82) ¢ Porqué?, Porque en ese caso no habria intercambio. En la medida en que Dora no ha
renunciado "al falo paterno concebido 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, sélo puede vivir esta situacion
sintiéndose reducida pura y simplemente al estado de objeto” (83). Justamente, en ese momento comienza
a acusar al padre de venderla a otro, y reinvindica el amor de su padre, algo que hasta entonces estaba
dispuesta a recibir por mediacién de otra.

En ese sentido, a diferencia de la metonimia que caracteriza el caso de la joven homosexual, en el caso de
Dora tenemos "una especie de metafora perpetua”, ya que Dora, tomada como sujeto, se sitla a cada
paso bajo un cierto numero de significantes de la cadena. "Dora no sabe donde situarse, ni donde esta, ni
para qué sirve el amor (...) si Dora se expresa como lo hace, a través de sus sintomas, es porque se
pregunta qué es ser mujer. Esos sintomas son elementos significantes, pero lo son porque por debajo
corre un significado en perpetuo movimiento, que es como Dora se implica y se interesa. La neurosis de
Dora adquiere su sentido como metaférica, y asi es como puede resolverse" (84). El error de Freud, en
este caso, fue querer "forzar el elemento real que tiende a reintroducirse en toda metafora”

Lo que los casos de Dora y la joven homosexual ponen de relieve, entonces, es que "lo que se ama en el
objeto de amor es algo que esta més alla. Este algo no es nada, sin lugar a dudas, sino que tiene la
propiedad de estar ahi simbdlicamente. Como simbolo, no sé6lo puede sino que debe ser esa nada" (85)
(subrayado mio). A semejanza de lo que ocurre con el fetiche, "no se trata en absoluto de un falo real que,
como real, exista 0 no exista, sino de un falo simbélico que, por su naturaleza se presenta en el
intercambio como ausencia, una ausencia que funciona en cuanto tal" (86). El pene simbdlico del esquema
de la joven homosexual interviene "porque la nifia no tiene este falo, es decir también porque lo tiene en el
plano simbdlico, porque entra en la dialéctica simbdlica de tener o de no tener el falo" (87).

A semejanza del fetiche, "el velo, la cortina delante de algo permite igualmente la mejor ilustracion de la
situacion fundalmental del amor” (88). Sobre esa cortina tiende a realizarse, como imagen, lo que se
encuentra mas alla como falta. Sobre la cortina se proyecta y se imagina la ausencia, "ahi es donde el
hombre encarna, hace un idolo, de su sentimiento de esa nada que hay més alla del objeto del amor" (89)
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EsQUEMA DEL VELO

Supalo Objeto Mada

Corina

Sobre la cortina puede dibujarse algo que dice "el objeto estd méas alla", y entonces el objeto puede ocupar
"el lugar de la falta y ser también propiamente el soporte del amor, pero en cuanto que no es precisamente
el punto donde se prende el deseo. En cierto modo, el deseo aparece aqui como metafora del amor, pero
lo que lo cautiva, o sea el objeto, se muestra como ilusorio, y valorado como ilusorio” (90)

Lo que no hay que confundir en esto es la relacion con el objeto de amor y la relacidn de frustracion con el
objeto. "El amor se transfiere mediante una metafora al deseo que se prende al objeto como ilusorio,
mientras que la constitucion del objeto no es metaférica, sino metonimica" (91). Es signo de que ahi
empieza el mas alla constituido por el sujeto.

Retomemos esto en su relacion con la frustracion de amor.

A partir de la demanda, los objetos pueden ser dones, en tanto signos de amor del Otro, o bien objetos de
la necesidad, y entre ambos se plantea un equilibrio o compensacion: "cada vez que hay frustracién de
amor, se compensa mediante la satisfaccion de la necesidad" (92). En suma, "un objeto real adquiere su
funcion como parte del objeto de amor, adquiere su significacién como simbdlico, y la pulsion se dirige al
objeto real como parte del objeto simbolico, el objeto se convierte como objeto real en una parte del objeto
simbalico (...) Si un objeto real que satisface una necesidad real ha podido convertirse en elemento del
objeto simbdlico, cualquier otro objeto capaz de satisfacer una necesidad real puede ocupar su lugar, y de
forma destacada, ese objeto ya simbolizado, pero también perfectamente materalizado que es la palabra"
(93). Sobre esta base, el pene puede ser un sucesor del pecho, resultando formas orales de incorporacién
del pene de caracter imaginario. Pero el pene también puede intervenir, "'no como objeto compensatorio de
la frustacién de amor, sino precisamente por estar mas alla del objeto de amor y por el hecho de faltarle a
este ultimo" (94), es decir, la funcion simbdlica del pene.

3.3 - Don e intersubjetividad

Como estos desarrollos de Lacan se ubican en una época en que la nocién de intersubjetividad no ha
caido aun, algunos parrafos pueden dar lugar a malentendido. Por ejemplo, a pesar de la contundencia de
las referencias que acabamos de recorrer, en el sentido de que "lo que se ama en el objeto de amor es
algo que esta mas alla", que "lo que se ama en un ser esta mas alla de lo que es, esta, a fin de cuentas, en
lo que le falta", también podemos leer, en la pagina 142 de la edicion de Paidos, frases como las siguientes
(subrayados mios) (95):

¢ "lo que interviene en la relacién de amor, lo que se pide como signo de amor, es
siempre algo que sdlo vale como signo y como ninguna otra cosa"

¢ "lo que establece la relacion de amor es que el don se da, digamoslo asi, por nada"

e "En el don de amor se da algo por nada, y sélo puede ser nada (...) lo que constituye el
don es que un sujeto da algo de forma gratuita, pues tras lo que da esta todo lo que le
falta, el sujeto sacrifica mas alla de lo que tiene"

El peso del "dar" en estas frases no deja de inducir el malentendido o ilusién de un intercambio
intersubjetivo que supere la funcién de la nada, es decir, de la falta, ahi en juego. De hecho, en el "don de
amor", el amor es un signo, y en tanto tal, es ese "algo" que queda atrapado en ese intercambio
intersubjetivo, es el "algo"” que "se da". Y la aclaracion inmediata de que se da "por nada", no viene mas
que a alimentar la idea del amor oblativo: "dar algo a cambio de nada". Es decir, la idea de que ese "algo
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por nada" puede ser la base de alguna forma de amor donde el partenaire tenga estatuto de sujeto y no de
objeto.

Esta es la ambiguedad que quedara practicamente resuelta a partir del seminario VIII sobre la
transferencia, pero que aun perdurara, generando mas de una confusion, en el seminario V de "Las
formaciones del inconsciente", que es donde encontraremos el origen probable de la tergivesacion oblativa
de la férmula de Lacan sobre el amor.

(Volver al sumario)

Notas

(54) Jacques Lacan, El seminario, Libro IV "La relacion de objeto", Editorial Paidos, pagina 142

(55) Idem, pagina 69
(56) Idem, pagina 71
(57) Idem, pagina 127
(58) Idem

(59) Idem, pagina 125
(60) Idem, pagina 112
(61) Idem, pagina 122
(62) Idem, pagina 124
(63) Idem, pagina 125
(64) Idem, pagina 126
(65) Idem, pagina 134
(66) Idem, pagina 130
(67) Idem, pagina 131
(68) Idem

(69) Idem

(70) Idem, pagina 147
(71) Idem, pagina 148
(72) Idem, pagina 149
(73) Idem

(74) Idem

(75) Idem, pagina 136
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(76) Idem, pagina 137
(77) I1dem, pagina 142
(78) Idem, pagina 143
(79) Idem

(80) Idem, pagina 144
(81) Idem

(82) Idem, pagina 146
(83) Idem

(84) Idem, pagina 148
(85) Idem, pagina 157
(86) Idem, pagina 154
(87) Idem, pagina 155
(88) Idem, pagina 157
(89) Idem

(90) Idem, pagina 158
(91) Idem, pagina 160
(92) Idem, pagina 177
(93) Idem

(94) Idem, pagina 178

(95) Idem, pagina 142
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4 - ¢saquien no lo es?
4.1 - Homosexualidad masculina

La primera vez que la formula del amor aparece, textualmente, en el seminario de Lacan, es en la sesion
del 29 de enero del seminario "las formaciones del inconsciente".

Esa es la segunda sesion dedicada a los tres tiempos del Edipo, y en ese momento esté tratando la
problematica del homosexual, en tanto aquel que reproduce con su pareja el cuestionamiento de la madre
hacia el padre respecto de si "tiene o no tiene".

En efecto, si el homosexual "concede un valor predominante al objeto pene, al punto de convertirlo en una
caracteristica absolutamente exigible a la pareja sexual" (96) es porque, de alguna forma, es la madre
quien le ha dictado la ley al padre en un momento decisivo. ¢ Cual es ese momento decisivo? Es el
momento en que "la intervencién interdictiva del padre hubiera debido introducir al sujeto en la fase de su
relacion con el objeto del deseo de la madre, y cortar de raiz para €l toda posibilidad de identificarse con el
falo". En el caso del homosexual, en ese momento, el sujeto encuentra "en la estructura de la madre el
sostén, el refuerzo, por cuya causa esta crisis no tiene lugar" (97). En el momento en que la madre debiera
ser captada como privada, lo que encuentra el homosexual es su seguridad, "siente que la madre es la
clave de la situacién y no se deja ni privar ni desposeer. En otras palabras, el padre puede decir lo que le
parezca, pero a ella no le da frio ni calor" (98)

Ahora bien, Lacan sefiala que esto también puede ocurrir en situaciones en las que "el padre esta
demasiado enamorado de la madre" y que por ello "se encuentra, de hecho, en la misma posicién de
alguien a quien la madre le dicta la ley" (99). La asociacién de la formula del amor como "dar lo que no se
tiene", al caso del homosexual, remite a que este exceso de amor del padre a la madre puede ser recibido
como un mensaje donde se acentla el "no tiene": "si el padre se muestra verdaderamente amoroso para
con la madre, se sospecha que no tiene, y asi es como entra en juego el mecanismo" (100), confirmando
asi, para el homosexual, que la madre es quien tiene "las claves de la situacion particular que prevalece a
la salida del Edipo, donde lo que se juzga es saber cudl de los dos tiene a fin de cuentas el poder. No
cualquier poder, sino muy precisamente el poder del amor" (101). ¢ Porqué el "poder del amor"?

Porque lo que esta en juego en la salida del Edipo es el don. Cuando las cosas no quedan atascadas de
este modo en el segundo tiempo, cuando se concreta la privacion de la madre, el padre puede intervenir en
el tercer tiempo para dar lo que esta en juego en esa privacién félica del segundo tiempo, y "se manifiesta
efectivamente en el acto del don" (102). En ese contexto "el sujeto puede recibir del mensaje del padre lo
gue habia tratado de recibir del mensaje de la madre. Por mediacion del don o del permiso concedido a la
madre, obtiene a fin de cuentas esto, se le permite tener un pene para mas adelante. He aqui lo que
realiza efectivamente la fase del declive del Edipo" (103)

De esto deducimos dos cuestiones. La primera es que el amor, aqui, esta formulado en términos de don.
La segunda es que lo fundamental en esta discusion sobre el Edipo, no es el don en si mismo, sino el don
del falo, y la privacion previa que constituye a este en lo simbdélico, asi como la ubicacion de estas
operaciones en relacién a la ley (la "ley de la madre" o la "ley del padre").

Se comprende entonces que la presentacion de la formula del amor, en esta sesion, sea en términos de
"recordatorio”; "ustedes recuerdan, espero, la férmula que elegi para ustedes, a saber, que amar es
siempre dar lo que no se tiene, no dar lo que se tiene. No voy a repetir las razones por las cuales des di
esta formula" (104). Lo cual nos reconduce a instancias previas en que se hubiera establecido esa
asociacion entre el amor y el don, es decir, las sesiones del seminario 1V sobre "la relacion de objeto" que
estuvimos analizando en el punto anterior.

Esta ambigliedad que sigue ligando el amor a la logica del don es la que da lugar a la siguiente
formulacion, un parrafo después: "Amar, es dar a alguien, que tiene o no tiene lo que esta en juego, pero
sin lugar a dudas, es dar lo que no se tiene" (subrayado mio) (105) . Mas alla del no tener en juego en el
amor, el "alguien" a quien se da sostiene la intersubjetividad de la relacién, como lo retomaremos mas
adelante.
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4.2 - El origen de la tergiversacion

Llegamos entonces a la sesién del 23 de abril de 1958 (titulada en la edicién Paidos "El significante, la
barra y el falo", ubicada al final de la seccién "La significancia del falo"), que es donde encontramos el
posible origen de la atribucion a Lacan del "complemento” "..a quien no lo es".

En efecto, leemos, en la pagina 359 de la edicién Paidos: "de lo que se trata para el hombre, 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" (negritas mias) (106). Como se ve, aunque las propias ediciones Seuil y Paidos subrayan como
"definicién" (con italicas en el texto) solo la formula "dar lo que no se tiene", la frase termina con ese
"complemento" que se ofrece a un anudamiento con la férmula del amor, a pesar de los mltiples sentidos
posibles de la frase completa. En particular, es evidente que ese complemento no aplica directamente a la
féormula del amor (y por lo tanto no puede incluirse como parte de la misma) sino que viene a modularla
para el caso particular del "hombre".

Este es el Unico péarrafo que he encontrado, en los seminarios y escritos de Lacan, donde aparece este
"complemento” ofrecido como opcioén de acoplamiento para la férmula "completa” que se ha difundido
como aforismo. Y lo llamativo es que no aparece igual en todas las versiones de esa sesion.

Ya hemos visto que las ediciones de Seuil y Paidos, por "oficiales” que se pretendan, no han sabido
constituirse como Ultima referencia u "original" (107). De hecho, en su libro de presentacién de esta edicion
del seminario "Las formaciones del inconsciente”, el propio Miller ha vuelto a insistir sobre su funcién activa
en el "establecimiento” del texto. Por ejemplo, en un momento en que se refiere a las relaciones entre
mensaje y cédigo, dird que estd modificando ligeramente "mi propia version, la que hice del seminario al
final del segundo parrafo de la pagina 27" (108). Y mas adelante sefiala que "cuando redacto el seminario
soy el amo de la puntuacion, porque la estenografia respecto de la puntuacion a veces es exacta y a veces
no. A veces es una cinta algo continua y soy yo quien corta las frases tal como la materia parece pedirlo. A
veces pongo algo de relieve" (109)

Se plantea entonces la pregunta de saber qué se le ha ocurrido hacer a Miller con esa ultima frase de la
sesién del 23 de abril de 1958, que termind ubicada en la pagina 359 de la edicién Paidos. Las fuentes del
seminario son varias, y para el caso de esta sesion, disponemos de la correspondiente estenotipia. En la
misma podemos leer lo siguiente: "ce don't il s'agit, selon la définition méme de I'amour, c'est de donner ce
gu'il n'a pas, c'est de donner, pour I'homme, ce qu'il n'a pas, a un étre qui n'a pas ce qu'il n'a pas, c'est a
dire, qui n'a pas le phallus"

- 37 =

pour l'homze, c¢e qu'il n'a jas, & un 8Lre qui n'a pas
ce qu'il n'as pas, c'eat-d-dire qui n'a pas le phallus.
Imagen de la estenotipia, Ultimos dos renglones de la sesion del 23 de abril 1958

Esto puede traducirse del siguiente modo: "de lo que se trata, segun la definicibn misma del amor, es de
dar lo que no tiene, es de dar, para el hombre, lo que no tiene, a un ser que no tiene lo que él no tiene, es
decir, que no tiene el falo"

En cambio, en la edicion Seuil, pagina 351, dice: "Ce dont il s'agit pour I'homme selon la définition méme
de I'amour, donner ce qu'on n'a pas, c'est de donner ce qu'il n'a pas, le phallus, a un étre qui ne I'est pas".
Correlativamente, la edicidon Paidos, pagina 359, traduce la edicién Seuil del siguiente modo: "De lo que se
trata para el hombre, de acuerdo con la propia definicion del amor, dar lo que no se tiene, es de dar lo que
no se tiene, el falo, a un ser que no lo es".

¢Porqué cambiar "un ser que no tiene lo que él no tiene, es decir, que no tiene el falo", por "un ser que no
lo es"?
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Obviamente, no encontraremos la respuesta en las ediciones Seuil o Paidos, ya que si Miller nunca deja
indicacion de sus intervenciones, mucho menos lo hara de las razones de las mismas. Y es ldgico que esto
tampoco haya sido motivo de anadlisis en ninguna de las referencias obtenidas en la "googleada" inicial
puesto que ni siquiera hacen mencién explicita, ni a este parrafo del seminario de Lacan, ni a ningun otro
origen para eso que, no obstante, presentan como "cita".

Cabe sefalar, ademas, que la formula de Miller no es exactamente igual a la "popularizada”. En efecto, en
la formula "popularizada” se ha eliminado la referencia tanto al "hombre" como a la mediacién del falo, y se
ha reemplazado "un ser" por "alguien" o "quien". Esa diferencia premite resaltar varios de los problemas
que se plantean en cada una de esas versiones:

e laformula de Miller desplaza la cuestion de tener o no tener (el falo) a "un ser" (¢, qué es
"un ser"?) que "no lo es" (¢, que no es qué, el falo o el ser?)

e laférmula "popularizada” introduce una "intersubjetividad" entre "alguien " que da y
"alguien" que recibe: ¢ quienes son esos "alguien"? ¢ qué es lo que "no tiene" el que da 'y
que es lo que "no es" el que recibe?

Volvamos a pasar en limpio las tres versiones (subrayados mios):

e Laversion de la estenotipia: "de lo que se trata, segun la definicion misma del amor, es de
dar lo que no tiene, es de dar, para el hombre, lo que no tiene, a un ser que no tiene lo
gue él no tiene, es decir, que no tiene el falo"

e Laversion de Seuil/Paidos: "De lo que se trata para el hombre, de acuerdo con la propia
definicion del amor, dar lo que no se tiene, es de dar lo que no se tiene, el falo, a un ser
que no lo es"

e La versién popularizada: "el amor es dar o que no se tiene a quien no lo es"

4.3 - Tenery Ser

La formula "popularizada” pone de relieve en su "quien" la intersubjetividad que subsiste en el mismo
planteo de Lacan. En efecto, Lacan esta considerando las relaciones entre "hombre" y "mujer" y los
dilemas en que se encuentra cada uno respecto al otro, por la mediacion del falo. Y esta "relacion”
"amorosa" entre estos "partenaires" no deja de presentarse, en parte, como una intersubjetividad.

El hombre "resuelve la cuestion del peligro que se cierne sobre lo que efectivamente tiene mediante algo
gque conocemos muy bien, o sea, la identificacion pura y simple con quien posee sus insignias, con quien
toda la apariencia de haber eludido el peligro, es decir, el padre" (110). De ahi se desprende su parte en la
férmula del amor: "dar lo que no tiene".

La mujer, por su parte, "esta capturada en un dilema irresoluble”; la meta supuestamente "natural” e
institual de la "maternidad"”, no se alcanza "mas que por las vias de la linea sustitutiva. Como el pene es en
primer lugar un sustituto - incluso diria un fetiche - también el nifio, en cierto modo sera luego un fetiche"
(111). De ahi se desprende una de las formas en que aparece en las variantes de la férmula del amor:
como la que "no tiene el falo", y por eso podria ser "satisfecha" (maternidad) por la via substitutiva (el
don)..

Todo seria muy sencillo si las cosas pudieran resolverse con la posibilidad de un pacto simbdlico asi entre
dos seres privados del falo, donde uno creeria poder darlo, y el otro creeria poder recibirlo. Pero las
relaciones del deseo son un poco mas complicadas.

En efecto, en el caso de la mujer, "para todo lo que se encuentra en la linea de su deseo", se encuentra en
la necesidad de identificarse al falo, "en tanto que es el propio signo de lo deseado. Por verdrangt que
pueda estar la funcién del falo, las manifestaciones de lo que se considera la feminidad responden a esto.
El hecho de que ella se exhiba y se proponga como objeto del deseo, la identifica de forma latente y
secreta con el falo, y sita su ser de sujeto como falo deseado, significante del deseo del Otro" (112). En
sintesis, "su satisfaccién pasa por la via sustitutiva, mientras que en el plano donde su deseo se
manifiesta, termina por fuerza, en una profunda Verwerfung, una profunda ajenidad de su cuerpo respecto
a lo que es su deber parecer" (113). Y en el caso del hombre, "él tampoco es él mismo en tanto que
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satisface, es decir, obtiene la satisfaccion del Otro, sino que solo se percibe como el instrumento de dicha
satisfaccion" (114).

Por lo tanto, ambos estan en una posicion de "no ser". El hombre en tanto "tampoco es él mismo" (por
percibirse como un mero "instrumento”), y la mujer en tanto "ella no es ella misma”, porque en el campo de
su deseo, "ha de ser el falo", lo que constituye la "verwerfung" (forclusion) de su "identificacién subjetiva".

Cémo lo ensefia la teoria analitica, en ambos casos, la "falta en ser" es constitutiva, y no hay mas "ser"
que el que resulta de las diferentes modalidades identificatorias (por lo menos, en el contexto de estos
seminarios). Como acabamos de ver, la suposicion de "tener el falo", en la posicion del hombre, requiere
asumir que no lo es para, recién entonces, poder realizar una identificacion a las insignias del padre. Y el
"parecer el falo", en la posicion de la mujer, también es una identificacion (por eso mismo es un "parecer").
Tanto el hombre como la mujer, ninguno de los dos "es" el falo. El Gnico punto en que cualquiera de ellos
pudo pretender serlo fue en el engafo de la identificacion imaginaria al falo faltante de la madre. Esa
identificacion es la que debe ceder, en ambos casos (aunque de modos diferentes en cada uno), para que,
hombre y mujer, puedan jugar su papel en este juego amoroso (115).

Volvamos entonces a las tres versiones de la férmula del amor.

Podriamos decir que el "quien" es el modo en que se ha trasladado a la férmula "popularizada” la
referencia a ese "ser" que, en las férmulas de Seuil/Paidos y de la estenotipia, funciona como partenaire
del "hombre", en la medida en que es "quien" recibe el don del "hombre", "quien” recibe eso que el
"hombre" da (aun sin tenerlo). Podriamos decir que esta version se apoya en la frase mencionada mas
arriba, de la pagina 217 de la edicion Paidos, donde Lacan dice que "Amar, es dar a alguien, que tiene o
no tiene lo que esta en juego" (subrayado mio), para conformar la "relacion" como intersubjetiva, pero
atribuyendo al "receptor” de ese don, la caracteristica de "no lo es", es decir, la caracteristica introducida

por Miller.

En efecto, en la férmula de Seuil/Paidos la caracteristica de ese "ser", de ese partenaire del "hombre", no
es la de "no tener el falo" sino la de que "no lo es". Y este "no ser el falo" es el que genera confusion
porque desplaza el hecho que ninguno de los términos participantes de la relacién (hombre y mujer) puede
serlo y que, lo que sea que cada una de esas posiciones constituya, lo constituye a partir de, justamente,
"no ser" el falo. Al desplazar esa falta radical e inicial y ubicar el punto de partida en el paso siguiente, se
alimenta la idea de una posible "relacion” sexual.

En todo caso, eso es lo que revela la difusion de la versidn "popularizada” de la férmula, sobre todo en los
ambitos ajenos al psicoanalisis, donde desaparecen los reparos para ilusionar la posibilidad de que esta
superposicion de "faltas" (no tener y no ser) se complete como un pacto simbolico sin el resto real del
objeto.

En cambio, en la estenotipia, la caracteristica de ese "ser", de ese partenaire del "hombre", de ese
receptor, consiste en que tampoco "tiene lo que él (el hombre) no tiene". Es un "ser" que "no tiene el falo".
Con lo cual, la relacion que se establece es entre dos que ni son, ni tienen, y donde, cada cual habra de
fingir algo, eventualmente tenerlo, eventualmente serlo, pero, justamente, porque no hay posibilidad de
complementariedad.

(Volver al sumario)

Notas

(96) Jacques Lacan, El Seminario, Libro V, Las formaciones del inconsciente, Ed. Paidos, pagina 214
(97) Idem
(98) Idem

(99) Idem, pagina 215
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(100) Idem, pagina 217
(101) Idem, pagina 218
(102) Idem, pagina 211
(103) Idem

(104) Idem, pagina 216
(105) Idem, pagina 217
(106) Idem, pagina 359

(107) Michel Sauval, "El testamento de Jacques Lacan", Revista Acheronta n® 12, diciembre 2000

(108) Jacques-Alain Miller, "Lectura del seminario 5 de Jacques Lacan", Editorial Paidés, Coleccién del ICBA,
pagina 19

(109) Idem, pagina 32

(110) Jacques Lacan, El Seminario, Libro V, Las formaciones del inconsciente, Editorial Paidos, pagina 359

(111) Idem, pagina 358
(112) Idem
(113) Idem
(114) Idem, pagina 359

(115) En este juego amoroso, la busqueda de la mujer se realiza, por ahora, segin una "perspectiva androcéntrica”
(donde la mujer queda tironeada entre el polo falico y el polo del gran Otro) similar a la que Lacan sigue en sus "ldeas
directivas para un congreso sobre la sexualidad femenina" ( Escritos 2, Editorial Siglo XXI, 2° Edicion Argentina
revisada 2008, pagina 689), texto que corresponde a la presentacién a un congreso realizado en 1960, pero que, segun
se indica en las "Referencias Bilbiograficas" de los Escritos, se habria redactado dos afios antes del congreso, es decir,
en 1958, contemporaneamente con este seminario.

La articulacidn sexual entre las posiciones femenina y masculina es presentada en este escrito del siguiente modo: "la
sexualidad femenina aparece como un esfuerzo de un goce envuelto en su propia contiguidad (de la que tal vez toda
circuncisién indica la ruptura simbélica) para realizarse a porfia del deseo que la castracién libera en el varon
dandole su significante en el falo" (pagina 698)
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Anexo |I: Referencias

Para dar cuerpo a la extensién de la difusion de la tergiversacion del aforismo de Lacan, van estos
ejemplos (ver lista actualizada aqui).

Comenzaremos por referencias de psicoanalistas:

e Amelia Imbriano inicia su trabajo "El amor y una légica posible" (publicado en la revista
Letra Analitica del Departamento de Psicoandlisis de la Universidad Kennedy, que ella
dirige) con la rotunda afirmacién: "El amor: dar lo que no se tiene a quien no lo es. Una
I6gica posible: ain"

e Raul Yafar, en "Patologias de los amores", publicado en Pagina/12 del 3 de febrero de
2005, dice del amor que "la férmula que lo define es la que dice que se trata de dar lo que
no se tiene a quien no lo es".

e José Zuberman, en "El chico psicépata y otras historias" (fragmento de una clase dictada
en el Seminario Anual del Servicio de Psicopatologia del Hospital Ramos Mejia, transcripto
en el libro "La angustia: su razon estructural y sus modalidades clinicas", publicado en
Paqgina/12 del 24 de marzo de 2002), dice: "Porque el amor, como ensefia Lacan, es dar lo
que no se tiene a alguien que no es"

e Mabel Burin, en "No puedo mi amor, tengo que trabajar" (extractado del libro "Varones.
Geénero y subjetividad masculina”, de Mabel Burin e Irene Meler, Editorial Paidés)
publicado en Pagina/12 del 1 de junio de 2000, dice "En la dialéctica de la |l6gica falica, el
amor es dar lo que no se tiene a alguien que no lo es —tal como lo decia Lacan-"

e German Garcia, en un reportaje que publican en el blog del programa de radio Siempre
Libre, dice: "“El amor es dar lo que no se tiene a alguien que no lo es” es un aforismo de
Lacan..."

e Luis Camargo, en "Fallos fallidos" (extractado del libro "Encrucijadas del campo psi-
juridico. Dialogos entre el derecho y el psicoanalisis", editorial Letra Viva), publicado en
Pégina/12 del 19 de noviembre de 2005, dice "En términos de Jacques Lacan, “amar es
dar lo que no se tiene a quien no lo es™

e Sergio Rodriguez, en "Ella y yo (por suerte) jamas llegamos a entendernos bien"
(extractado de "Escenas, causas y razones de la vida erética”, de Ricardo Estacolchic y
Sergio Rodriguez, Ed. LetraViva), publicado en Pagina/12 del 22 de mayo de 2003, dice
"“Amar es dar lo que no se tiene a aquel que no lo es”, formul6 Lacan"

e Alvaro Couso, en "El psicoanalisis y la verdad", publicado en el ndmero 9 (mayo 2008) de
ltinerario (Revista del Area de Psicopatologia de la Facultad de Psicologia de la UdelaR,
Uruguay), dice "Por fuera de la formalizacion ldgica la enunciacién dice que el amor es “dar
lo que no se tiene a quien no lo es” "

e Marcela Barilari, en "Escrituras de la Castracion: Del Falo, la Significacién Félica, v el
Objeto a, en la Clinica" (primera clase de un seminario de verano dictado en el Centro
DOS, el 11 de noviembre de 2005), publicado en el sitio web de la Escuela Freudiana de
Buenos Aires, dice "desde lo simbdlico, el amor es dar lo que no se tiene a alguien que no
lo es"

e Cecilia Goroyesky, en un trabajo titulado "Alternativas entre el deseo y el goce",
presentado en la reunién Lacanoamericana del 2007, en Montevideo, dice "amar es
también quedar en riesgo de sufrir; amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es, sin
garantias"

e Jorge Bafico, en una entrevista titulada "Esos desqgraciados amores", publicada en el
suplemento dominical del diario El Pais (Uruguay) del 23 de noviembre de 2008, dice:
"Lacan dice una cosa que me parece fabulosa: amar es dar lo que no se tiene a quien no
lo es".

e Alfredo Eidelsztein, en la clase del 25 de abril de 2002 de la segunda parte de su curso
sobre la ética, disponible en el sitio web de Apertura, ubica entre "una serie de expresiones
tomadas del conjunto de la ensefianza de Lacan", la siguiente: "Amor. «Dar lo que no se
tiene a quien no lo es»". También utilizé la férmula en la conferencia "Analisis parcial del
concepto de pulsién”, del 13 de agosto de 1999, donde pregunta:"nunca le dijeron a un
analizante: el amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es?"
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Ménica Prandi, en "Las pasiones de la civita", publicado en ElPsitio, el 5 de marzo de 2007
(y que reproduce su editorial del n° 3 de febrero de 2006, de la revista Letra Urbana, que
ella dirige) dice "El amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es, cada quien tendra que
arreglarselas con eso".

También en "Abrazar la muerte", publicado en EISigma el 10 de septiembre de 2006,
donde dice "El amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es y el brillo del objeto
agalmatico".

Omar Daniel Fernandez, en "El juego de la transferencia”, publicado en ElIPsitio el 22 de
abril de 2008, dice "como el amor para Lacan consiste en dar lo que no se tiene a quien no
loes..."

Verdnica Cohen, en "El inconsciente es social", publicado en EISigma, dice "Me remito alli
a la definicion de Lacan: amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es"

Sergio Rodriguez, en "¢, Qué haran los chicos cuando sean grandes?", publicado en
ElSigma el 29 de noviembre de 2001, dice "Lacan decia que el amor es signo de cambio
de discurso. Esto es asi, porque como también decia, "el amor es dar lo que no se tiene a
aquel que no lo es"."

Luis Vicente Miguelez, en ";Dale que la infancia esté en la esquina?” (texto leido en las
jornadas “Pensar lo nuevo. Invencion y experiencia analitica”, en noviembre, en la
Biblioteca del Congreso), publicado en Pagina/12 del 4 de enero de 2001 (y republicado
como "Saber jugar: el don del analista”, en EISigma el 14 de agosto de 2002) dice que "El
don del analista esta en esa dimensién que Lacan introduce referida al amor que no es
narcisista: “Dar lo que no se tiene a alguien que no es™

Marcelo Pasternac, en "Del das Unbewusste de Freud a L'une bévue de Lacan", publicado
en el numero 1 de Carta Psicoanalitica, dice: "si como dice Lacan "no hay relacion sexual",
el amor es ese fracaso imaginario del inconsciente en que se da lo que no se tiene a quien
no lo es (se trata de la dimension falica)".

Monica Federman, en "Encuentros de la vida amorosa: sexualidad femenina y masculina",
publicado en ElSigma el 4 de diciembre de 2005, dice "Si amar es dar lo que no se tiene a
alguien que no lo es"

Silvia Wainsztein, en "El tercer despertar", publicado en EISigma el 4 de abril de 2008 dice
"Sostener la mascarada permite la circulacion de la falta: “dar o que no se tiene a alguien
que no lo es"

Patricia Téramo, en "Marginalidad: Esquema psicopatoldgico", publicado en ElSigma el 1
de agosto de 2007, dice "Segun J. Lacan:"... amor es dar lo que no se tiene a alguien que
noloes""

Noelia Dabrowski, Ximena Goldberg y M. Fernanda Montesano, en "Cuando no se ama
demasiado no se ama suficientemente”, publicado en ElSigma el 8 de agosto de 2005,
dicen "el amor neurético puede parecer loco. De hecho, Lacan lo define como “dar lo que
no se tiene a aquel que no lo es™."

Silvia Nora Pasik, en "Un camino a recorrer", primera clase del seminario "Acercandonos a
Lacan", dictado en ElSigma, dice, en la nota 29: "Deseo: insatisfecho: es causar el
discurso, a seguir buscando y transcurrir asi la vida que no es mas que blusqueda, con
algunas ilusiones de encuentros —asi ubica Lacan al amor como encuentro y- lo define
como “dar lo que no se tiene a alguien quien no lo es”. Algo veremos en la clase 5"
Adriana Divito, en "Sobre masas y mitificaciones: Soy apenas la caja que contiene al eco
(Sequnda Parte) ", publicado en EISigma el 15 de mayo de 2005, dice "Nos explicaron una
frase de Jacques Lacan: “Amar es dar lo que no se tiene ("yo’) a otro que no lo es ("ta")™
Alicia Delepiane, en "Dificultades para aprender ¢ Sintoma o inhibicién?", publicado en el
sitio de la Fundacién Descartes, dice "Si el amor es dar lo que no se tiene a alguien que no
es, Rocio no esta dispuesta a dar lo que podria tener."

Silvia Comastri y Viviana Mozzi, en la nota de informaciones de Escobar, correspondientes
al numero 41 de Happening (el boletin del Instituto Oscar Masotta), comentan la charla que
dio Roberto Bortnik en esa localidad el 28 de agosto de 1004, y dicen: "Siguiendo el eje de
las referencias bibliograficas, Roberto Bortnik situé la definicibn de amor que da Lacan en
el Seminario 5: "es dar lo que no se tiene a alguien que no lo es™

Eduardo Garcia Dupont, en el anuncio de un seminario titulado "Tres conceptos
fundamentales en la praxis analitica: amor, deseo y goce" (dictado en 2008 en su
institucion), arranca diciendo: "'La estructura del amor es fundamentalmente narcisista’,
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sostiene Lacan, no obstante nos propone que ‘amar es dar lo que no se tiene a alguien
que no lo es’, lo que implica la castracién".

e Camilo E. Ramirez Garza, en "Amor es dar |o gue no se tiene...", publicado en El Porvenir
del 19 de diciembre de 2007, comienza su nota completando el titulo de la misma con "..a
alguien que no lo es” (Jacques Lacan)"

e Anna Lia Barandiaran Pravatiner, en "'Sid": La Joven Homosexual", texto presentado en
las Jornadas de la NEL, en Lima, Perd, en noviembre de 2007, y publicado en su blog "La
naranja lacaniana", dice "es a partir de este dar lo que no se tiene en La Joven
Homosexual, que Lacan va a construir la frase sobre el Amor, que lo describe como “Dar lo
que no se tiene a quien no lo es™

e Ceclilia Rubinetti, en "La identificacion y el amor", publicado en Proyecto Psi, dice "la
definicién de amor que da Lacan: "amar es dar lo que no se tiene a quien no es""

e Eduardo Said en ""aj6-aj0": El significante de la fonacion - Fenomenologia y fundamentos
de la funcién materna”, publicado en el sitio de la EFBA, dice "Si amar es dar lo que no se
tiene a quien no lo es, esta escena es su paradigma”

e Eleonora Baldomir, Gabriela Mondonga y Mariana Stavile, en "La efectuacion del duelo y el
concepto de amor", publicado el 6 de septiembre del 2008 en el blog "Psicoanalisis”, dicen
"Pensamos el concepto de amor, segln la teoria lacaniana como una posible respuesta
gue da cuenta del lazo con Otro. En una relacion de falta a falta, que implica la efectuacion
del duelo, en tanto poder dar lo que no se tiene a quien no lo es"

e Eduardo Garcia Reyes, en "Descorazonados"”, publicado en su columna en Encuentro
Pscoanalitico, coloca como epigrafe "Amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es.
Jacques Lacan"

¢ Maxine Gonzalez Enloe, en su comentario del libro de Lauro Estrada-Inda, "El final del
amor", publicado en el n® 1-2, vol XXXII de Cuadernos de Psicoanalisis (publicacién de la
APM), dice "En ese sentido la frase de Lacan “Amor es dar lo que no se tiene a quien no
es”, es elocuente”

e Lidia Araneo en "Los aforismos de/en Lacan", publicado en el n® 11 de la revista Psyche
Navegante, donde dice "Es por eso que la angustia no es sin objeto, él no es sin tenerlo,
ella es sin tenerlo, y amar seréa dar lo que no se tiene a quien no lo es"

e Laura Kait, en la entrevista "Nadie lo es todo para el otro" que le realiza El Periddico del 18
de marzo de 2008, dice "El psicoanalista francés Jacques Lacan dijo: "Amar es dar lo que
no se tiene a cambio de lo que no se es" "

e Larevista Psikeba, en su "Recorrido introductorio a la ensefianza de Jacques Lacan" dira
gue "La férmula lacaniana del amor es justamente : dar lo que no se tiene a alguien que no
lo es"

¢ Miguel Oscar Menassa (director del Grupo Cero), en un reportaje sobre poesia que publica
en su propia revista Indio Gris, dice "una frase tocada te6ricamente por el amor en
psicoanalisis, que es dar lo que no se tiene a quien no es". También lo repite en otros
lados, como en su conferencia "La libido y el fantasma", donde vuelve a insistir con que
"amor del orden del dar lo que no se tiene a quien no es"

e El triptico de presentacion de las "Jornadas Psicoanaliticas" organizadas por la
Universidad Auténoma de la Ciudad de México (plantel San Lorenzo) ubica a modo de
epigrafe la definicion "Amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es. (Seminario XII)"

(¢ donde, preguntariamos, en ese seminario Xll, es decir, el de "problemas cruciales del
psicoanalisis"?)

e Y en su presentacion del servicio asistencial del Centro de Estudios Psicoanaliticos
Mexicano, Dolores Aldana Villavicencio y Victoria Fenik Socolsky rematan (con
mayusculas y todo) la seccién de "La pareja” con "dar amor es dar lo que no se tiene a
quien no lo es".

También podriamos resefiar citas en publicaciones impresas. Es un poco mas complicado ya que, al
menos en mi caso, no son este tipo de cosas las que marco, subrayo y/o recuerdo en los libros que leo.
Pero como Google también ha comenzado a digitalizar libros, es posible utilizar el poder de su herramienta
de blsqueda en algunos de estos. Asi encontraremos, por ejemplo, a:

e Juan H. del Popolo, en la pagina 438 del libro "Psicologia Judicial" (Ediciones Juridicas
Cuyo, 1996), dice: "es interesante rescatar una frase de J. Lacan al definir el amor con un
"dar lo que no se tiene a quien no lo es", donde, ..."
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e Aris Yosifides, en la pagina 39 del libro "Bulimia y anorexia: Clinica de los transtornos
alimentarios" (Editorial Brujas, 2006), dice: "El amor es dar lo que no se tiene a quien no lo
es, es darle al Otro lo que a uno le falta, a saber, el objeto a (Lacan, 1958/1988)"

e Antonio Aguirre Espindola y Edmundo Vega Simont, en la pagina 82 del libro "Amor y
saber: Pasidn por la ignorancia" (Plaza y Valdes, 1997), dicen: "como nos ensefié Lacan
en una frase muy trillada ahora: amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es"

e Claral. Schor-Landman, en un articulo titulado "El programa tipo y sus variantes",
publicado en el libro "Temas de Interconsulta" (Editorial Galerna, 2004) (en co-autoria con
Miguel Bassols, Carmen Gonzalez, Gabriela Rodriguez Querejazu), en la pagina 56 del
mismo dice: "Lacan advierte que "amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es"

e Antonio Godino Cabas, en la pagina 49 de "El narcisismo y sus destinos: A proposito de
sobre una introduccién al/del narcisismo" (Editorial Trieb, 1980), dice "Creo sumamente
pertinente recordar aqui dos definiciones que participan de manera muy central en la teoria
de Lacan: "La demanda es ante todo demanda de amor. El amor consiste en dar lo que no
se tiene a quien no lo es”

¢ Nadal Vallespir, en la pagina 84 de "La muerte y otros comienzos" (Ediciones Trilce), dice
"para Lacan (1957-1958d) el amor seria "dar lo que no se tiene a un ser que no lo es"

e Adriana Puiggrés, en la pagina 19 de "Volver a educar: El desafio de la Ensefianza
Argentina a finales del siglo XX" (Ariel, 1995) dice: "'para la relacién educador/educando
vale la férmula de Lacan sobre el amor: "dar lo que no se tiene a alguien que no lo es"

e Marcela Gomez Sollano, en la pagina 110 de "Teoria, Epistemologia y Educacion” (Plaza y
Valdes) dice: "Si la educacion es amor y "amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es"
(Lacan, 1984: 734), entonces, todo acto de educar es...."

e Santiago Beruete Valencia, coloca, en la pagina 70 de "Libro del ajedrez amoroso" (Editora
Regional de Extremadura, 1990), como epigrafe: "El amor es dar lo que no se tiene a
quien no es" (J. Lacan)"

e Maria Lourdes Cortés, en la pagina 86 de "Amor y traicion: Cine v literatura en América
Latina" (Editorial de la Universidad de Costa Rica, 1999), dice "recordar la célebre
definicién de Lacan, "amar es dar lo que no se tiene a quien no es"

¢ Enlanota a pie de pagina n® 16, de la pagina 19 de la publicacion "Acta Académica"
(Publicado por Universidad Autbnoma de Centro América, 1987), se dice "En este caso
vale la pena recordar la famosa frase lacaniana: Amor es dar lo que no se tiene a quien se
toma por lo que no es. J. Lacan, El Seminario, Libro 8, La transferencia, Buenos Aires,
Paidos 2004" (obviamente, imposible que el autor pueda dar también... la pagina)

e En la pagina 60 de la publicacién Buelna (Publicado por Universidad Autbnoma de
Sinaloa), se dice "los presupuestos cotidianos del amor: dar lo que no se tiene a quien
ofrece lo que no es"

e Maria Isabel Calvo Ortega, en la pagina 113 del libro "La mujer en el mundo
contemporédneo: Realidad y perspectiva" (Servicio de Publicaciones, Diputacion Provincial
de Malaga, 1991) dice: ""Dar lo que no se tiene a quien no lo es" son palabras lo
suficientemente claras de la obra de Lacan"

e Iris M. Zavala, en la pagina 62 del libro "Leer el Quijote: siete texis sobre ética y literatura”
(Anthropos Editorial, 2005), dice: "La significacién profunda de la aventura cervantina es
comprender que el amor es "dar lo que no se tiene a quien no lo es" "

e Cesar G. Guibelalde, en la pagina 170 del libro "Musicos, matematicos y chamanes"
(Editorial Brujas, 2007) dice "surge una vez mas junto al deseo el amor, que Lacan define
como dar lo que no se tiene a quién no lo es".

¢ Ramodn Garzén Mendoza, en la pagina 49 de "Ensayos criticos de filosofia histérica-politica
y del derecho” (Impr. Departamental del Valle, 1985) dice: "Y esto ha llevado a Lacan a la
hip6tesis de considerar el amor humano como "dar lo que no se tiene a alguien que no es

e En ellibro "Magistralis" (Publicado por Universidad Iberoamericana, Golfo Central, 2004),
de autores varios, encontraremos en la pagina 36 que uno de ellos dice: "Lacan lo dijo
atinadamente:"amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es"

e Sonia Mattalia, en la pagina 27 del libro "Mascaras suele vestir: Pasion y revuelta:
escrituras de mujeres en América Latina" (Iberoamericana, 2003) dice: "Paradoja: entregar
la nada que uno es. O mejor: Amar es dar lo que no se tiene a quien no es"

e Rodrigo Villacis Molina, en la pagina 41 de "Cédigos de lo contemporaneo” (ABYA-YALA,
1999), dice: "Hay un conocido aforismo lacaniano que dice que amar es dar lo que no se
tiene a alguien que no lo es"
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El azar también

Christine Henseler, en la pagina 65 de "Contemporary Spanish Women's Narrative and the
Publishing Industry" (University of lllinois Press, 2003) dice "The second reflects on the
underlying Lacanian discourse of the novel: "Amar es dar lo que no se tiene a quien no es"
David William Foster y Roberto Reis, en la pagina 244 de "Bodies and Biases: Sexualities
in Hispanic Cultures and Literatures"” (U of Minnesota Press, 1996) dicen: "It is from Lacan,
and says, "to love is to give that wich one does not have to someone who does not exist"
En la pagina 47 del primer nimero de la revista Cuadernos Sigmund Freud (Ediciones
Nueva Vision, 1971), titulada "Temas de Jacques Lacan:" encontramos esta frase: "obra
todo su sentido: Dar lo que no se tiene a un ser que no lo es". Los autores de ese primer
namero son Oscar Masotta (con su "Presentacion al segundo congreso lacaniano"), O.
Steinherg, J. Jinkis, M. Levin y A. Lépez Guerrero. No se a cual de ellos corresponderia
esa frase en la pagina 47. Pero, de todos modos, lo particular, o "raro", de esta referencia
es el desfasaje tempora: como desarrollo en mi trabajo, el origen de la tergiversacién seria
la edicién Seuil/Paidos del seminario V "Las formaciones del inconciente", que es posterior
(1998) a esta publicacion (1971).

me ofrecié la ocasién de encontrar el libro "La posicidon del analista v la eficacia del

psicoanalisis" (Ediciones HomoSapiens, Rosario, Argentina), de Benjamin Domb, quien presenta la frase
"Dar lo que no se tiene a aquel que no lo es" como cita, en las paginas 39 y 45, sin dar ninguna referencia
(a pesar de que mas de la mitad de las paginas del libro tienen notas a pie de pagina con referencias de

citas).

Obviamente, si dicho "malentendido” es tan difundido entre los psicoanalistas, no tendria que
sorprendernos que esto, a su vez, desborde sobre los campos conexos de los escritores, humoristas,
periodistas, intelectuales, enciclopedias, etc., etc.

La escritora Rosa Montero ha dado ocasién a un par, al menos, de referencias.

En primer lugar, la entrevista que le hizo la escritora y periodista Verdnica Abdala
(publicada en Pagina/12 del 31 de octubre de 2000 y reproducida también, bajo el titulo
"Pensar la pasion" en su propio blog "La dulzura de septiembre"), quien comenta, en las
consideraciones preliminares, que las historias del libro "Pasiones" de Rosa Montero
"recuerdan una sentencia atribuida a Platon: "Amar es dar lo que no se tiene a quien no
es™

En segundo lugar el reportaje (titulado "La vocacion excéntrica™) que le hiciera Alejandro
Hermosilla Sanchez (Doctor en Literatura Espafiola por la Univ. de Murcia) en el n°® 17 la
revista El cologuio de los perros, donde nos encontramos con el siguiente didlogo: "ECP:
La verdad es que es muy interesante todo lo que apuntas. Creo que me has convencido.
Sin dejar este tema, ¢ continlas pensando, como Platdn, que amar es dar lo que no se
tiene a quien no es? / RM: Si, claro. Es una frase increible y que ademas es verdad"
Gracias al propio Alejandro Hermosilla Sanchez pude enterarme que esa definicion del
amor (y su correspondiente atribucion a Platon) se encuentra en el libro de Rosa Montero,
"La loca de la casa" (y que por eso él la introdujo en su reportaje) (en cambio ni Verénica
Abdala ni Rosa Montero respondieron mis mensajes) (buscando en Google Libros,
finalmente encontré la cita, en la pagina 31 de ese libro)

El periodista Lluis Gruss, en "La sombra china de Jacques Lacan" (nota de presentacion
de la edicidn castellana de dos libros de Frangois Cheng, en el suplemento cultural ADN
del diario La Nacién, del 9/8/2008), termina diciendo: "El amor (que Lacan ha definido
como dar lo que no se tiene a quien no es) se conecta con la idea del vacio esencial”.

El humorista Rudy tampoco pudo escaparle a esta epidemia, y en "Por el poder de
Sigmund!", publicado en la revista Topia, dice "Parafraseando a los franceses digamos:
“poder es dar lo que no se tiene a quien no lo es...™. En insiste en "La crisis en
Psicoanalisis", como nota del "Profesor Doctor Karl Psiquembaum”, publicada el 8 de
agosto de 2008 en el blog "Delirante Serial", cuando dice "Algunos de los afiches, los mas
famosos quiza, decian frases como: "Amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es".

El escritor Daniel Freidemberg, en "Ahora que termind, viva el suefio”, publicado en el blog
colectivo Nacién Apache, dice "Es como el amor: sabiendo que amar es dar lo que no se
tiene a quien que no es,"
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La Doctora en Filosofia Susana Romano, en una seleccidn de textos y poesias publicada
en la seccidn Literaria del sitio del Provincia de Cdrdoba, inicia sus "Amorismos" con "Amar
es dar lo que no se tiene a quien no lo es"

La escritora Cristina Peri Rossi pone como epigrafe de su tercer novela, "Solitario de
amor” (editado por Lumen), la frase “Amar es dar lo que no se tiene a quien no es”

La escritora Anamari Gomis, en "Erotismo y escritura en Farabeuf”, publicado en el
numero 86 de la revista "Casa del Tiempo", dice "Un poco como diria Jacques Lacan: el
amor es dar lo que no se tiene a quien no es"

El critico de cine, Amilcar Moretti, en "Peliculas sobre dar lo que no se tiene a alguien que
no es", nota publicada en el diario El Dia (de La Plata), del 10 de agosto 2008, dice (con
los recaudos que otros no han sabido tomar): "Si mal no cito, Lacan -¢ psicoanalista o
filosofo?- suponia que el amor (digamos, por ejemplo, entre hombre y mujer) es dar lo que
no se tiene a alguien que no es"

El periodista Luis Buero, en "El amor es una hermosa locura”, publicado en Pagina Digital,
dice "Por algo sera que Lacan, el famoso psicoanalista francés, declaré que amar es dar lo
que no se tiene, a quien no es"

El Profesor Eder Garcia Dussan, en "Representacién de las relaciones eréticas en
"Técnicas de masturbacion entre Batman y Robin" de Efraim Medina Reyes", publicado en
el numero 32 de la revista Espéculo, dice "Lacan define el amor como dar lo que no se
tiene a quien no es”

En "Los caminos del amor", critica teatral de la puesta en escena de la obra "Una lluvia
irlandesa", publicada en El Mercurio de Valparaiso (Chile) el 17 de enero de 2002, el
periodista dice "La frase del psiquiatra Jean Lacan que dice "el amor es querer dar lo que
no se tiene a quien no es" inspiré al autor y también define el sentido del montaje" (de
paso, recordemos que no es Jean, sino Jacques)

El Curador Jorge Sepulveda se manda la parte, en "Institucionalidad Cultural. Del amor al
odio, un solo paso”, publicado en mayo de 2008 en su blog Curatoria Forense, con el
siguiente comentario: "A proposito de esto el bueno de Lacan extrema la diferencia entre
amante (erastés) y amado (erémenos) diciendo que lo que caracteriza al amante es lo que
le falta y que no sabe que le falta, en cambio el amado ignora lo que posee y en eso reside
la atraccion que ejerce sobre el amante. La formula de la dialéctica amorosa entonces es
“amar es dar lo que no se tiene a quien no lo es™

Otro que se manda la parte es el Profesor Carlos Neri en "Second Life y las aspiraciones”,
publicado en su "bitacora" "Moebius", donde dice "Lacan solia decir que "amar es dar lo
que no se tiene a quien no lo es” "

Otra que se manda la parte de erudicion es la "articulista" del portal "Mujer Ejecutiva",
Patricia Rodriguez Saravia, quien en "El costo del amor", dice que "Platén definia al amor
como un joven dios de los mas delicados, decia con ironia: “Amar es dar lo que no se tiene
a quien no es"

Para el rubro del humor ya, tenemos el blooper de Wetware, quien recapitulando frases en
su perfil de Windows Live Spaces, mezcla sus "citas" de Lacan y Spinoza, con lo cual
termina asignandole la famosa definicion del amor ("Amar es dar lo que no se tiene a quien
no es") a Spinoza, y a Lacan le atribuye haber dicho que "A la pobreza le faltan muchas
cosas, a la avaricia todas"

Y como muestra de la difusion sin limites que tiene cierto "lacanismo” en Argentina, esta
cronica de un entrenamiento en Pinamar de un grupo de Aikido, donde se relata "Luego de
ubicar los bultos en el baul del mévil, en medio de frases ininteligiblemente lacanianas del
tipo de “amor es dar lo que no se tiene a quien no lo es”, de risas y de guifios de ojos, la
combie puso en marcha su motor."
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Anexo ll: Otras referencias en Lacan

Para los que quisieran proseguir un recorrido sistematizado de las referencias a la formula del amor en
Lacan, resumo aqui lo que he encontrado hasta el momento

En los Escritos

Las referencias a la férmula del amor en los Escritos se encuentran en textos contemporaneos al seminario
V "Las formaciones del inconsciente" (es decir, contemporaneos a la sesién del 23 de abril de 1958, de
cuyo "establecimiento", por parte de Miller, se origina la tergiversacion):

e '"ldeas directrices para un congreso sobre la sexualidad femenina"
Este texto corresponde a la presentacién de Lacan en el Congreso realizado en
Amsterdam en septiembre de 1960, pero las "Referencias Bibliograficas" de los Escritos se
indica que habria sido redactado dos afios antes, es decir, en 1958.
La referencia a la formula del amor no es exactamente literal (es decir, no se encontrara
buscando la formula en el CD), pero en el punto IX "La homosexualidad femenina y el
amor ideal", haciendo referencia al caso de la joven homosexual femenina, en la pagina
698 de Escritos 2 (2° edicion argentina, revisada, 2008, Siglo XXI) dice: "Si este amor mas
gue ningun otro se jacta de ser el que da lo que no tiene, esto es ciertamente lo que la
homosexualidad hace a las mil maravillas en cuanto a lo que le falta"

e "Ladireccién de la cura y los principios de su poder"
Este texto es el informe presentado al Congreso de Royaumont, el 13 de julio de 1958, y
aparecio6 publicado en el n® 6 de "La Psychanalyse" (en 1961)
Encontraremos una referencia a la férmula del amor, en el punto 9 del capitulo IV "Cémo
actuar con el propio ser", en la pagina 589 de los Escritos 2 (2° edicion argentina, revisada,
2008, Siglo XXI), donde dice: "Pues si el amor es dar lo que no se tiene, es bien cierto
gue el sujeto puede esperar que se le dé, puesto que el psicoanalista no tiene otra cosa
que darle. Pero incluso esa nada, no se la da, y mas vale asi: y por eso esa nada se la
pagan, y preferiblemente de manera generosa, para mostrar bien que de otra manera no
tendria mucho valor"

e "Juventud de Gide o la letra y el deseo"
Este texto aparecio publicado por primera vez en el n° 131 de la revista "Critique", en abril
de 1958
Encontraremos la referencia a la formula del amor, mas o menos a la mitad del texto, en la
pagina 717 de los Escritos 2 (2° edicion argentina, revisada, 2008, Siglo XXI), donde dice:
"De hecho el sentimiento de Gide por su prima ha sido el colmo del amor, si amar es dar
lo que no se tiene y si €l le ha dada la inmortalidad".
Cabe sefalar que Lacan va anticipando este trabajo respecto a Gide, en su seminario "Las
formaciones del inconsciente”, en las sesiones de del 13 y 20 de noviembre de 1957, y del
5 de marzo y 23 de abril de 1958 (y lo retomara mas adelante, en el seminario "El deseo y
su interpretacién”, en la sesién del 24 de junio de 1959)

En los Seminarios

Las referencias que he encontrado en los semianrios son las siguientes

| Seminario I Sesién I Cita |
| IX - La identificacion | 7 de junio 1961 || |

Refiriéndose al Banquete de Platon, y a Socrates, dice:
"No sin motivo, desde siempre, les repito
machaconamente que el amor es dar lo que no se tiene.
Es incluso el principio del complejo de castracion. Para
tener el falo, para poder usarlo, es preciso, precisamente,
no serlo"

Pagina 122 de la Edicién Paidos (sesién titulada "La causa
del deseo"”)

X - La angustia 16 de enero 1963
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XII - Problemas
cruciales

17 de marzo 1965

"las palabras de amor de Alcibiades caen bajo la llave de
la misma definicion: "El amor es dar lo que no se tiene a
alguien que no quiere eso". Alcibiades que no puede dar lo
gue no tiene, a saber el amor que le demanda Sdcrates, el
amor que lo reenviara a su propio misterio y que lo figurara
de modo tan actual para nuestra reflexion"

XIII - El objeto del
psicoanalisis

27 de abril 1966

Debatiendo con Jones acerca de la homosexualidad
femenina, dice:

"la acentuacién de la funcién de aquello de lo que se trata,
a saber, un cierto objeto, y este objeto como perdido, que
va a hacerse la eleccion, ya sea que este objeto devenga
objeto de reivindicacién y que la pretendida homosexual
devenga una mujer en rivalidad con los hombres y
reivindicando tener con ellos el falo, ya sea que en el caso
del amor homosexual sea a titulo de no tenerlo que ella
ame, es decir, de realizar lo que es, en suma, la cima del
amor, dar lo que ella no tiene"

XIlI - El objeto del
psicoanalisis

15 de junio 1966

Refiriéndose a la cuestidén anal y la oblatividad, dice:

"No se trata jamas, cuando se da lo que se tiene, que de
dar mierda. Es por eso que cuando intenté definir para
ustedes el amor, es una especie asi de flash, es que el
amor era dar lo que no se tiene. Naturalmente no basta
repetirlo, para saber lo que eso quiere decir"

XVII - El reverso del
psicoanalisis

14 de enero 1970

"La esencia del amor es, sin duda, que hay amor de la
debilidad. Como ya dije, el amor es dar lo que no se
tiene, o sea, lo que podria reparar esa debilidad original”
P&gina 55 de la edicién P