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ACERCA DE LOS DISCURSOS SOBRE EL AMOR

De todos los discursos que por supuesto finalmente se revelan como incompletos, quizas sea
mas interesante fijarnos en aquellos que magistralmente el arte de todos los tiempos ha
relevado. En todas las manifestaciones artisticas el amor ha tenido su lugar de una u otra
manera. ¢Pero hablamos de lo mismo cuando hablamos del Eros platonico, del mito de
Aristéfanes, de la increible reunién del amor, la nada y la muerte del mito celta de Tristan e
Isolda.

Lo cierto es que el amor siempre ha dado de que hablar, y siempre se ha enfrentado a
redefiniciones de acuerdo a intereses, modas, usos, costumbres a lo largo del tiempo y en lo
extenso del mundo.

Tomaremos en estas clases, algunos de los antecedentes que nos permitan vislumbrar al
menos algunos de los elementos que podemos encontrar en las dos grandes elaboraciones
del amor, una de las cuales fue compartida por Freud y Lacan y la otra, originalidad
lacaniana de la que dificilmente podamos hablar sin errar.

Una de las manifestaciones culturales mas importante de nuestros tiempos, tanto por su
masividad como por los intereses econémicos que implica es el Cine. Cine, curiosa mezcla de
economia, arte, tecnologia y creatividad. éQue manifestaciones que nos sean Utiles para
hablar podemos encontrar recientes en nuestra época?

MEDIA:Cultura popular y amor

UN SUSCINTO RECORRIDO HISTORICO

EROS, UN INDESEABLE EN EL JARDIN DE EPICURO

El joven Epicuro llega a grecia en el 300 ac, compra una casa con un lindo jardin, en el que
ademas de cultivar hortalizas, cultivava la philia. En dicho jardin se reunian todos los amigos
a disfrutar de los placeres de la vida.

Epicuro rechazaba al amor, al amor apasionado y obsesionado por un Unico objeto, por
considerar que este no era mas que un obstaculo para el logro de la felicidad. La felicidad
tenia que ver con la ataraxia. La ataraxia, descanso o falta de perturbacion era para este
autor la Unica manera de alcanzar el estado ideal de autdrkeia. Solo a partir de la
erradicacion de las pasiones era esto posible. Si aceptaba el amor no apasionado o ta
aphrodisia. Esta Ultima es una simple necesidad natural, analoga al hambre pero que no
pierde al hombre en el laberinto sin salida del amor apasionado. Para ser prudente y no
dejarse llevar por la pasion, ta aphrodisia es la mejor opcién, ya que permite descargar


http://www.youtube.com/watch?v=6kDe5vvPbS8

tensiones y satisfacer los placeres corporales. Incluso su posicidon ética es aceptar la
promiscuidad como modo de evitar las torturas de Eros, que al obsesionar al sujeto con una
sola persona conduce inevitablemente al desasosiego del alma. Los dolores del alma para
Epicuro son aquellos cuya evitacion es una especie de deber morar, ya que los dolores del
alma permanecen e incluyen al pasado, en cambio los del cuerpo son siempre temporarios o
presentes.

En conclusién, el rechazo de las pasiones y los sentimientos profundos como el amor son un
paso indispensable para lograrla autarkeia, objeto Ultimo del logro de la felicidad.

Epicuro produce una inversiéon de los caminos para pasar de unos placeres a otros. A
diferencia de Platdn y Aristoteles, para él, los placeres mas basicos y primarios son los de la
care. Solo con la carne en calma es posible acceder a los placeres superiores del alma. No
es como algunos consideran al Hedonismo Epicureo que los placeres superiores serian los de
la carne, sino muy por el contrario los superiores son los del Alma, sin embargo la vida
obligada para el acceso a estos es a través de la satisfaccion de los placeres del cuerpo, solo
a partir de la ataraxia del cuemo, el acceso se haceposible.

Receta su gran panacea: pharmakon tés psychés para evitar los dolores del alma:

1)Los dioses no son temibles. No temer a los dioses. Los dioses existen pero
residen en espacios intercdsmicos, ajenos a las contingencias de la vida de los
hombres. No hay que esperar de ellos ni premios ni castigos

2)La muerte es insensible. No temer a la muerte. La muerte implica la extincién
de las sensaciones y la supresion del dolor, por lo tanto, no hay nada que temer
en este estado. Si no podemos eliminar la muerte, ya que todo hombre esta
destinado a morir, podemos eliminar el terror que produce su idea. La tradicion se
habia encargado de fomentar el miedo al mas alld y Epicuro denuncia este tipo de
ideas que causan miedo y enferman el alma La muerte no se siente, luego la
muerte no es ni bien ni mal.

3)El bien es facilmente accesible. No creer en la Providencia (pronoia).Segun se
desprende de la Fisica epiclrea y a tono con la tarea de desmistificacién respecto
a la tradicidn, rechaza la idea de destino. El hado, la necesidad, es visto ahora
como un punto central desde el que inspirar temor a los hombres. Epicuro
considera propio del sabio poder burlarse del destino, considerado como un ser
todopoderoso. No hay teleologia en el universo, su nacimiento y despliegue es
azaroso y no responde a ninguna voluntad divina. Todo lo que ocurre es producto
de las ciegas combinaciones de los atomos.

4) El mal es evitable. No enamorarse (Ambrosini, Facultad de Filosofia UBA, 2001)

Critico de una civilizacién en crisis, Epicuro produce una demistificacién de los ideales ya
caidos de su época (la politica, el idealismo platénico, moral tradicional) ubicando al Amor, el
mayor de los dioses en el decir de Platon, como el peor mal que pueda existir sobre la tierra.
Encontrando asi un refugio en el jardin, en donde disfrutar de la philia y la aphrodisia en
compania de los amigos. El pasaje del Agora al Jardin, sera la estrategia que le permitira a
Epicuro, como ser feliz, cuando lo que nos rodea o merodea es el amor, que tantos males ha



traido aparejados al hombre.

DEL SURGIMIENTO DEL “AMOR CORTES” AL “AMOR ROMANTICO”

Cada época ha dedicado algunas de sus manifestaciones culturales a elaborar discursos
sobre el Amor. Algunos en favor de, otros en contra de, el amor siempre ha dado de que
hablar. En el mundo contemporaneo se nos presenta esa vision romantica en la cual el
matrimonio, la pareja y la familia se fundan sobre los lazos del Amor. Sin embargo no en
todos los tiempos esto fue asi. Rastreemos algunos antecedentes de semejante locura.

Algunos discursos que mencionamos hoy han incluso acusado al gran Eros como el principal
generador de los males de esta tierra. En la europa premoderna, por ejemplo, el matrimonio
siempre ha sido cosa de negocios, acuerdos entre familias, intereses econémicos, etc.

En el centro del Amor cortés, rescatado muchas veces de un modo romantico como modelo
del amor, lo que en realidad estaba en juego era la competencia por el patrimonio y el poder.
En el centro de la escena, la Dama, aquella mujer casada, ligada a las leyes sociales que
protegian los linajes y los patrimonios, acechandola, el caballero joven y viril, compitiendo
con el senior, en donde la mujer era solo el sefiuelo de una lucha de titanes entre los
cortesanos. No les estaba permitido introducirse en dicho juego a los sacerdotes, plebeyos o
burgueses. Era unjuego de poder entre los caballeros de la corte.

A los esposos corresponde la affectio dilectio pero sin amor pasional puesto que en el
matrimonio radica todo lo serio, lo severo, lo devoto, prudente y concienzudo (Ambrossini,
Ibid)

DE LOS ECLESIASTICOS Y LA ADVERTENCIA ACERCA DE QUE EL AMOR
DEBIA RESERVARSE A DIOS

Vivimos hoy las consecuencias que ya habian vislumbrado los eclesiasticos del siglo Xll,
destacando la importancia de no mezclar el amor, en aquello sobre lo que se sustentaba el
orden social, la sucesién de los linajes, y la distribucion de la riqueza. Por mal camino lo
llevaria al matrimonio y la familia si se intentaba en el entremezclar el amor. La Unica
consecuencia predecible de tal situacién era la de la de su disolucidn.

El Amor deberia reservarse al Unico digno de merecerlo Dios. Pero no tanto, como veremos
un poco mas adelante cuando divisemos la gran paraddgica contradiccion a la que llevaria la
doctrina extrema en tal sentido: Mme Guydn y Feneldn seran nuestros guias en los instantes
en que nos acemuemos a tal discusién.

EL AMOR ROMANTICO

Pero antes de llegar a ellos, mencionemos las novedades que el “Amor Romantico”, heredero
del “Amor Cortés”, introdujo en los asuntos del amor.
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Desde finales del siglo XVIII, se comenzaron a incluir elementos novelescos en el marco de
las relaciones interpersonales regidas por el amor. El ideal del amor romantico transforma las
pasiones e incluso hace nacer un nuevo género literario.

La pasidn, antes reservada a Dios a lo largo de todo el medioevo, pasa a formar parte
constitutiva de los ideales del amor. El terrible demonio viene a inmiscuirse en las relaciones
sociales, haciendo peligrar todo lo que la sagrada institucion del matrimonio venia a
proteger.

La modemidad, con su erada ligazén del matrimonio y el amor, viene a introducir en su seno
la bacteria, el germen marxista, que finalmente lograra la destruccién a ambos con su
infeccion.

EL INGREDIENTE DE LA PASION: TRISTAN E ISOLDA

MEDIA: TYS.ppt

WEB: La leyenda de Tristan e Isolda
AUn mas catastrofica serd la reunidon forzada de estos tres elementos heterdclitos, Amor,
Pasion, Matrimonio. Bomba de tiempo que no puede sino tarde o temprano estallar.

Alli donde reine la atraccién pasional como brillantemente lo escribe el mito de Tristéan e
Isolda, seran indefectiblemente trastocados todos los lazos que rigen los intercambios
simbdlicos existentes. La pasion recibe su impulso del impedimento de la Ley, trastocando
aquello que la condiciona. Alli donde haya atraccidén apasionada, ese lazo tirara por tierra el
orden simbdlico fundado en una Ley de los intercambios. La irresistibilidad de la pasién de
Tristan e isolda, arderd tanto mas en la medida que nace de la transgresién misma. La
transgresion sera la continuacion entonces de la intervencién real del filtro de amor, una vez
que su eficacia haya perimido.

Del lugar pasivo de la Dama del amor cortés, la heroina modema es aquella capaz de arbitrar
los medios de su seduccién para vencer la indiferencia del otro. Nueva forma de sexualidad,
sexualidad femenina que terminaria indefectiblemente fragmentando al amor romantico, el
mismo del cual surge. Es esto lo que le da maravillosamente su tonalidad moderna a esta
leyenda medieval genial que en el lugar de la “comunidad imposible” del sexo viene a
escribir la pasién.(Paul Laurent Assoun, 2006)

La indulgencia frente al funesto acto de amor, muestra la esencia real de la pasion como
aquella que extravia a quienes rodea negramente. Negrura patente que sublime, este canto
de amor nos muestra:

MEDIA: Darkness Lacrimosa
MEDIA: Darknes Letra

DEL AMOR Y LA EQUIVOCACION EN TRISTAN E ISOLDA
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http://www.tratarlasneurosis.com.ar/lacrimosadarknes.doc
http://www.tratarlasneurosis.com.ar/darkness.mp3
http://www.telepolis.com/cgi-bin/web/DISTRITODOCVIEW?url=/losceltas/doc/Mitos/arthur/tristaneisolda.htm
http://www.tratarlasneurosis.com.ar/tys.ppt

diferentes formas que ha adquirido el mito luego de su primera aparicién fechable alrededor
del 1100, nos encontramos en que en algunos caso, el acto de beber el filtro del amor, no ha
sido sino una desgraciada equivocacion.

Es notable lo que la leyenda nos cuenta acerca de lo profundo que puede ser un amor que no
€S mas que una equivocacion.

Ya no mas afinidad afectiva ...
Ya no mas por compromisos sociales...

LA MUERTE LA NADA Y EL AMOR

Lo Unico que interesa es el Amor, ysi el Amor Muere, debo morir con él

MEDIA: Muerte de Amor, Isolda
WEB: Sinopsis Tristan e Isolda

No casualmente, un genio que buscaba la expresidn de acontecimientos animicos nunca
representados rompié audazmente en esta obra con todas las convenciones, el sonido
penetra profundamente en el alma, reaviva los impulsos, los suefios, los anhelos, muestra la
nulidad de la Ilamada vida «real», de la apariencia luminosa, frente a la vida oculta,
inconsciente y nocturna del alma.

A menudo se ha querido ver en el Tristan e Isolda de Wagner una obra filoséfica, metafisica;
incluso Nietszche lo pensaba. Se ha vinculado la muerte de los dos amantes con las ideas de
Schopenhauer, que influyeron en Wagner durante muchos afios. Pero basta con que se
reconozca en Tristan e Isolda el canto supremo del amor, de un amor que se hace tan fuerte
que ningun poder de la tierra puede impedir la unién de los amantes. Pero también de un
amor cuyo cumplimiento sélo puede encontrarse en la muerte, en la «nada», que por lo
tanto en su esencia mas intima busca la disolucidn y esta dispuesto a eliminar las Ultimas
ataduras con lo terreno.

Grandeza, idealizacién suntuosidad... El enamoramiento coloca al objeto en posicién de ideal
casi absoluto. Wagner en la majestuosidad de su obra intenta representar este
engrandecimiento inmenso en la voz de esta soprano:

Si hay algo que representa histéricamente al amor mas absoluto, fundido en su absolutéz
con la nadamisma y la muerte es la pasién de Tistan e Isolda:

DEL GOCE, LA PASION Y LA MUERTE:

MEDIA: WAGNER TristanMuerto (en simultdneo con exposicidn)

La pasidn introduce al deseo en la relacién de Amor. No habia momento en que los amantes


http://www.pianomundo.com.ar/operas/tristanisolda.html
http://www.youtube.com/watch?v=j6L0VC5dyy0

no pensaran el uno en el otro. Pero ellos han ido mas lejos, ellos se animaron a gozar. Gozar
genialmente en Tristan e Isolda releva a la Felicidad. Ya no es la felicidad de la ciudad lo que
los amantes buscan una vez embriagados por su pasion. Es el salvajismo de una vida misera
en el bosque, con toda la animalidad de la pasidn, lo que prefieren a renunciar a su goce. El
goce mas absoluto es aquel en el que en el texto del mito no puede sino llevar a la muerte.
En el suefio luego del encuentro amoroso es en el lugar en el que Tristan va a encontrar a su
muerte. Muerte preferida, decidida antes que una vida sin la pasion delamor.

DEL AMOR ROMANTICO AL AMOR CONFLUENTE

El valor psiquico de la necesidad de amor disminuye no bien la satisfaccién se ve
facilitada. Se necesita un impedimento para empujar la libido hacia lo alro, y cuando las
resistencias naturales contra la satisfaccién no alcanzan, los hombres han introducido
siempre resistencias convencionales. (Freud, La Vida Sexual)

Entre el retorno del Amor Cortés y el Amor Confluente, los mas variados intentos intentan
colocar una imposibilidad que muestre alguna altemativa a la “Sociedad Depresiva”
contemporanea.

El Amor cortés a pesar de su origen, si lograba algin cometido: EL amorcortés eleva la libido
hacia lo alto, y es es su fundamental valor histérico.

En las épocas en que la satisfaccidn amorosa no encontraba dificultades, como durante el
ocaso de la civilizacién antigua, el amor perdié todo su valor, la vida se volvié vacia y
fueron necesarias las mas enérgicas formaciones reactivas para reestablecer el
indispensable valor de afecto (Freud, Sobre la degradacion de la vida amorosa

Vision romantica del Amor Cortés que sin embargo elevaba a lo alto el valor del amor como
afecto. Ya habian quedado atras las competencias de titanes del Senior y el Cortesano de la
edad media, pero el amor cortés elevado al caracter de ideal, no dejaba de prestar sus servicios
a las cosas del amor.

AMOR CONFLUYENTE

Radicales son las consecuencias que acarrea un poco mas tarde para el sujeto y su
descendencia, este cambio iniciado en el “Amor Romantico”. El matrimonio devaluado y
debilitado, deja de seruna necesidad para el completamiento de la identidad, como ocurriria
en el amor romantico. Los hijos mas que la consolidacién del vinculo pasan a ser una suerte
de impedimento para la separacién. No son pocos los casos en que ante el riesgo inminente
de una separacion, ella, la anada queda sorprendentemente embarazada de su marido.

Ante la debilidad de la importancia emocional del matrimonio es cada vez mas comudn una
especie de retorno a Epicuro, en los lugares en que los amigos pasan a llevar adelante gran
parte de la contencion emocional de los “momentos sin pareja”, e incluso después. El
matrimonio estd destinado a ir por estas vias hacia un punto en el que ya no es mas



imprescindible como instrumento de panificacion del futuro. El Jardin de Epicuro como
mediador de la philia e instrumento para lograr la autdrkeia, pasa a ser relevado por internet.
Increible ilimitado jardin,

Fragmentacion del “Amor Romantico” que da lugar a una nueva forma de amor en que los
términos “para siempre”, “Unico”, parecen ya no tener sentido. Forma de amor a la que
Ambrossini denomina “confluente”, forma del amor que no espera ya de la misma manera la
validacion del yo en el otro, e introduce las necesidades de la ars erotica en el seno del
mismo que duraria “hasta nuevo aviso”

Sin embargo entre ambos ideales, no cesan las luchas y batallas contemporaneas, como lo
demuestra una votacidn que recientemente escuchamos en el parquimetro. La gran votacién
entre:

e Elamor inocente, el primer amor, oh la inmaculada...
e El amor pecaminoso, el sequndo anor, oh la puta....

EL AMOR-PASION, LA CORROSION DE LOS LAZOS SIMBOLICOS
TRADICIONALES Y LA SOLEDAD POST AMOR

El amor confluente nos acerca peligrosamente a la sensacion de desolaciéon y fin de mundo
en el cual la sombra del objeto ha caido sobre el yo. Al estar cuestionada la utilidad del
matrimonio para la planificacién del futuro. La caida de un amor deja al sujeto
contemporaneo enfrentado a su propia soledad, encubierta por el recurso al otro del amor.

Al centrar el amor en la pasion, debilitando los intercambios simbdélicos que funcionaban
tiempo antes como referencias del sujeto, ante el duelo por amor el sujeto queda en una
peligrosa cercania a la melancolia. Escuchemos en voz de Maria Marta Serra Lima el genial
tema de Nino Bravo: “Cartas Amarillas”

MEDIA: Cartas Amarillas

Desesperada busqueda en intercambios simbdlicos pasados, de aquello descuidado en el
reinado de la pasidn. Ante la desaparicion del objeto, el Amor-Pasion devuelve al sujeto lo
real de su existencia en el mundo y la mentira que a la manera de escritura, la pasién
escribe para hacer la vida soportable. Arrojado asi a su real de objeto, solo la neurosis y el
fantasma protege a veces alli del suicidio que la identificacién a esa nada produce

LA PASION AMOROSA
Solo a contrapelo de lo simbdlico la pasidn adquier su causa Ultima y su inflamacidn.
Lectura de rechazo del nombre Romeo y Julieta pag 31

Es en el Insurgente desafio al nombre en donde los dos amantes se ven arastrados en una
espiral que da verdadera dimensién a la pasién. Insurgimiento del orden simbdlico mismo
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que la tragedia reestablece en el punto mismo en que solo les permite la union, por el
camino de la licencia de la muerte, que es quien finalmente realiza la pareja imposible

Majestuosamente la reescritura Shakesperiana del Drama le reimprime el tinte pasional que
sus predecesoras no tenian. Impronta modema que reeleva tal escritura al caracter de un
miteo de la pasidn.

En la secuencia de la tragedia, el conocimiento del nombre aparece sospechosamente
precedido por la pasién. Sin embargo en el momento mismo que surge instaura la Ley y su
prohibicion rechazada en labios de Julieta, no por nada una mujer. Erigiéndose ella en diosa y
sefora de la ley, impone a su amante la renuncia del nombre y en una suerte de paso
misterioso reinstituye el incesto y su transgresion. El drama Sakespereano introduce este
conflicto que se redobla: Conflicto de Nombres, de Linajes por un lado y Conflicto politico por
el otro. Dicho redoblamiento y el orden temporal impuesto por el autor a los hechos, oculta a
la prohibicidn, la Ley y su transgresidon como los resortes Ultimos de la pasion.

El impedimento cortés se ve condimentado modemamente con la impronta de la pasiony su
realizacion a costa del Nombre. Nueva Ley instaurada por la autoridad de la nueva muijer,
erigida en Ley y disponiendo las cosas de manera genial.

Pasion contra lo simbdlico que se expresa claramente en el desafio en el que sale siempre
perdedor aquel quien desea expresar en palabras aquel amor que ha sucumbido a la pasion.

Lectura Acto | pag 14 Romeo y Julieta

Cuando la pasidén estallase presenta bajo la forma de un real que ya no se puede recusar. La
brecha simbdlica ya ha sido abierta y no se puede cerrar. Solo resta esperar los efectos en
cascada de su caida de laque en ocasiones no se puede zafar.

En Romeo encontramos en sus palabras efectos de este retorno real cuando pregunta
Lectura de Romeo y Julieta, Acto Ill, Escena lll Pag 56

Solo por los caminos secundaios de la muertesimulada, ante el rechazo de la carretera
principal, se le presenta a Julieta la Unica forma de realizacion de la pasién.Una vez mas
encontramos aqui, la prueba de amor ligada a la muerte. Libreto reiterado de la historia y
retorno por doquier ante el rechazo del Amor Puro de la Era medieval. Amor que claramerte
se presentaba en sus vinculos con la muerte, de la que finalmente el Amor tenia alguna
posibilidad de salir victorioso. Por el contrario, luego del amor romantico y su reintroduccion
de la pasién en los vinculos delamor, solo la muerte puede salir victoriosa.
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EL AMOR PURO

Intentaremos en este apartado dar una mirada retrospectiva a algunos puntos de las
teorizaciones del amor puro que pueden sernos de utilidad, o arrojar alguna luz acerca de un
real que no deja de tener sus implicancias tedricas importantes para el psicoanalisis.

AGUSTIN: La oposicion uti - frui

Tomaremos en primer lugar alguna ideas acerca de la compleja relacion de estos dos
conceptos en San Agustin, que por cierto es muy compleja. Intentaremos hacer una
aproximacién superficial a esta distincion que tuvo consecuencias impensadas en la teoria
lacaniana, asi como tambien, ha sido muy retomada por los tedricos de la edad media.

En primer lugar destaquemos que ambas nociones no son nunca colocadas en una relacién
de “oposicién” por Agustin, sino que muy por el contrario, se implican mutuamente o una no
puede prescindir de la otra.

Esta distincion las podemos plantea entre:
e |o que debe serbuscado por si mismo (frui)
e |o que se busca por referencia a otra cosa (uti).

e Lo que es por si mismo (frui)
e La referencia (valor transtivo al objeto del uti)

Para Agustin no hay una jerarquia entre lo que se goza y lo que se usa, lo que da la jerargia
es “de” lo que se goza o “de” lo que se usa.

Gozar es utilizar

Todo hombre que goza, utiliza, mientras que lo inverso no es cierto. Uno podria encontrar una
especie de “utilidad” en todo “goce”, lo que va a desencadenar largos debates en el
medioevo. La utilidad que proviene del goce es el “usufructo”, del mismo. La relacion de
“utilidad” estaria contenida en el concepto de “goce”. Pero ojo, esta utilidad no es lo analogo
a algo “que se tiene” o “se “obtiene”. Los “bienes” que trae el “goce” con su “utilidad” no
son del caracter del “tener”, sino que lo que se obtiene es una asuncion en el “ser”, y por
tanto una participacion en el “Ser” o “Ser Supremo”.

Dios, unico objeto de Frui: El problema de su recompensa

La Unica cosa de que se puede “gozar” para Agustin es de “Dios”. Es Dios de quien se puede
“gozar” dignamente. En el goce de la cosa suprema, se obtiene una recompensa del caracter
del ser. En el goce de Dios una utlidad adquiere un caracter de recompensa
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Esto Ultimo es lo que sera un problema, un obstaculo para el goce de Dios en los tedricos del
Amor Puro

Ser y goce

El goce para San Agustin sera el acto en el que el yo se pierde en la cosa innombrable. En
ese punto, toda “utilidad” recibida por ese “goce”, implica en algin punto un incremento de
“Ser” y un alejamiento de Dios que se presenta entonces como muerte. Ya que los misticos
del amor puro, apuntarian a ser aspirados completamente en esa ultra presencia que no
puede del otro lado sino involucrar una nada, es una presencia que es ausencia de uno
mismo, punto del cual parten todo acto de amor puro, en el que el borramiento de si mismo
es condicién del acto de amor.

El Amor puro como configuracion histdrica.

El eje de lo que se denomind la querella del amor puro en la edad media, toma el relevo de
otra configuracién muy peligrosa para la iglesia: El quietismo. El quietismo apuntaba a estar
en una total pasividad respecto de la cosa divina para fundirse en ella. Esto desde luego
generaba problemas en los monasterios.

El Quietismo fue un movimiento mistico surgido en el siglo XVII en el seno de la Iglesia
Catdlica, especialmente en Espafa, Francia e lItalia; fue propuesto por el sacerdote y
mistico espariol Miguel de Molinos en su Guia espiritual que desembaraza el alma y la
conduce por el interior camino para alcanzar la perfecta contemplacion y el rico tesoro de
la paz interior, publicada en 1675. Ensefiaba la pasividad en la vida espiritual y mistica,
ensalzando las virtudes de la vida contemplativa; sostenia que el estado de perfeccién
Unicamente podia alcanzarse a través de la abolicion de la voluntad: es mas probable que
Dios hable al alma individual cuando ésta se encuentra en un estado de absoluta quietud,
sin razonar ni ejercitar cualquiera de sus facultades, siendo su unica funcién aceptar de
un modo pasivo lo que Dios esté dispuesto a conceder. En 1685 Molinos es apresado por
el Santo Oficio, condenado a reclusion perpetua y prohibida su obra por Inocencio Xl;
numerosos adeptos terminaron en las hogueras de la Inquisicién. Su representante mas
influyente fue la mistica francesa Madame Guyon du Chesnoy, con su obra Medio breve y
facil para la oracién, publicada en 1685. El tedlogo y arzobispo de Cambrai Fenelon fue su
defensor y difusor, condenado al exilio por Inocencio Xll. También molinosismo.
(Wikipedia)

MEDIA: Quietismo

El amor puro tomaba el relevo de este movimiento, superandolo enormemente al poner el
acento no en la pasividad del acto sino en el desinterés del acto, en el total desinterés del
acto de amor dispensadosobre la divinidad.

Si bien los principales exponentes del “Amor Puro” deba dudarse que escribieran, ya que el

amor puro es mas que nada cuestion de “hechos”, debemos a un clérigo: Feneldn el intento
de hacer pensable para los tedricos las consecuencias que se desprenden de la posibilidad
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de un acto completamerte desinteresado de amor.

FENELON - Mme GUYON

De la historia de un encuentro que hizo historia

Debemos los intentos mas logrados de teorizacidn acerca del Amor Puro en un encuentro
maravilloso del padre Fenelén con Mme guydn, que data de 1688, “encuentro” en una fiesta
que desencadend poco después una de los mas ricos debates de la edad media, ahora
desplazado sobre el orden teoldgico.

Hablamos de intentos, ya que la configuraciéon misma de lo que se denomind Amor Puro, no
puede ser objeto de una sistematizacidn exhaustiva. Al igual que las otras figuras del amor
acerca de las cuales trabajamos en las reuniones anteriores, el amor y sus configuraciones
resiste completamente a ser cubierto completamente por teorizaciones sistematicas.

Es por eso que hemos intentado tomar aquellas figuras histéricas del arte y la literatura, que
las presentan de manera mucho mas rica, aun sin abarcarla.

Mme Guydn, la mistica maravillosa que preocupaba a la Institucion

Mme Guyon era una mistica, que al momento de conocer a Feneldn ya habia escrito ciertos
textos que suscitaron facilmente la desconfianza de la iglesia a pesar de su extrema belleza.
“Los torrentes” es una de sus mas bellasobras al decir de Le Brun.

Las expresiones como:

“vida nueva y divina...”, “....un abandono que no conserva nada, ni muerte, ni vida, ni
perfeccidn, ni salvacién, ni Paraiso, ni Infierno....” “...el alma tan indiferente por estar toda en
una eternidad con los demonios como con los angeles....” “...Un contento completo del alma
si fuera conducida al infierno....” (Le Brun, Pag 143)

No dejaban de inquietar, y con razén, fuertemente a los tedlogos que estaban prontos a
lanzar su condenacién, condenacidn que no se producia ya que uno bien podria decir que se
trataba de una loca perdida en el espacio que exponia sus delirios sin ton ni son, lo que no
constituia por si mismo un peligro. Lamentablemane la nocion de enfermedad mental no
estaba acufiada todavia y el dispositivo del “encierro” no habia sido aun inventado mas que
bajo la forma del monasterio. Por ese motivo esta maravillosa mujer podia aln asistir a
fiestas y demas en donde por destino divino se encuentra con el padre Fenelén.

Hacia una sistematizacidon imposible: Las agallas del padre Feneldn
El padre Feneldn que tenia agallas como para escuchar lo que esta mujer decia, se vio
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rapidamente fascinado por la efusividad espiritual con la que contaba estas experiencias. A
tal punto que tomo el mismo el relevo de erigirse en autoridad para poder intentar armar
algo del orden de un sistema, que pudiese tomar parte de esta experiencia en medio de un
debate teoldgico. (A pesar de las dificultades que el proyecto mismo implicaba de las cuales
no era ajeno).

El planteo por una autoridad de la Suposicion Imposible (Un
razonamiento freudiano?)

El principal problema que presenta la obra de fenelén y por lo cual es condenada su
“Explicacion de las maximas de los santos” en la enciclica papal de 1699 con la intencién de
poner fin por la fuerza al peligroso debate que ya se habia instalado en los tedlogos es la
famosa “Suposicién imposible de los misticos” colocada por este clérigo en el centro del
debate:

CITA: Lectura de la suposicion imposible (Le Brun, Pag 8)

Inmediatamente como consecuencia de estos debates, recupera a autores tanto antiguos
como modemas como Clemente de Alejandria Platon y otros retomando ideas Augustiniano-
Clementinas de jerarquias a nivel de la vida renovando la vigencia de los patriarcas de la
iglesia pero colocando ahora como paradigma de la vida superior y feliz, la vida-muerte
derivada del Amor Puro como eleccion. Asi tenemos por ejemplo Los grados del vida
(purgativa - iluminativa - unitiva) de Clemente. Fe - esperanza - Amor puro, etc.

El amor puro como superacion de la esperanza y la Fe: El gran peligro

El amor puro requiere algun tipo de superacion de Fe y esperanza. Necesidad de quitar todo
motivo al punto extremo de coincidir con la eliminacién, destruccidn, desaparicién del sujeto
en ese encuentro de puro amor con la divinidad. El acto mas puro solo podra ser el acto del
amor mas pur a la divinidad, no mediando nada mas que la voluntad de pasiveidad (término
acufiado por Mme Guydn) del puro Amor a Dios. De la vida “unitiva” de Clemente en que Yo y
Divinidad no se distinguen. Todo yo es absorbido por la divinidad misma en el acto que este
amante le otorga, en donde no media ningun otro motivo que el del amor

Desaparicion del yo y pureza del acto
La desaparicion del yo es condicidn para la pureza del acto y el desinterés del amor

CITA: Lectura sobre indiferencia y muerte Le Brun pag 198

La suposicion imposible efectla una radical separacion entre motivo: complacencia de Dios y
fines: salvacién

Referencias: Clemente de Alejandria - San Francisco de Sales
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El amor de los misticos es aquel en el que reina una involuntad para todo aquello que no sea
inspirado por la voluntad interior de Dios.

Es notable la prevalencia desde Agustin en adelante de involucrar al amor con la voluntad
mas que cualquier otra pasion. El amor es voluntad.

“Una vez mas, la pasiveidad del alma no consiste mas que en ese puro amor, que forma una
especie de involuntad hacia todo aquello que Dios no hace querer por la inspiracién interior y
por una entera docilidad ante todas las wluntades que él imprime” (Le Brun; Feneldn; 231)

En el sistema feneloniano, la relacién con el yo es lo determinante y lo que se convierte en
signo y causa de la pureza del amor.

La suposicién del amor puro horroriza al mismo Santo Tomas, quien escribe:
“Suponiendo lo imposible, que Dios no fuera el bien del hombre, el hombre no tendria

ninguna razén para amar a Dios” (Le Brun, Feneldn; 253)

La herejia inocua? de Mme Guyon

Es completamente herético para la Iglesia, el movimiento que Mme Guydn realiza desde la
esperanza ---> salvacién medianteel abandono de toda esperanza

Es notable y hermosa la manera en que Mme Guydn enciende una sutil mecha de una bomba

que -mas allad de su intencién original de dar testimonio de su experiencia mistica- puede

hacer estallar toda una institucion,

Cuando estas cuestiones ya no son el objeto de reflexiéon de una loca como cualquie otra

mistica, sino de una autoridada prestigiosa de la Iglesia (Feneldn), se genera un motivo

suficiente por el cual el golpe de estado se hace inevitable: El que a partir de ahora hable de
esto sera considerado hereje y condenado a la hogera.(1699)

Ejemplos del amor puro retomados y no tanto... por Fenelon.

Al igual que la reunién anterior, todo intento de decir del amor resulta infructuoso.
Intentaremos arrojar alguna otra luz al respecto mediante la mencién de ciertos “ejemplos”
de “Actos de Amor” retomados por Feneldn en la bisqueda de autoridades en si fracasado
desde el comienzo intento de hacerdel amor puro un sistema tedrico.

Alcestis y Aquiles en el Banquete

Cita: Lectura de Banquete:Fedro sobre Alcestis 179b (Alcestis de Euripides)
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A pesar de que Feneldn extrae de Fedro lo contrario de su conclusion, se basa para hacerl en
las palabras de Di6tima sobre lo bello, tornando la purificacion de la cosa amada en términos
mas acordes al Amor puro, es decir la purificacion del sujeto.

Feneldn plantea el “amor a lo bello en si” equivalente al “amor sin ninguna devolucién de
interés.

A contrapelo de Platon, Feneldn eleva a Alcestis a paradigma del acto supremo de amor,
obviando por supuesto“sin querer la mencion de Aquiles”:

CITA: Lectura de Banquete: (Fedro sobre Aquiles: 179d)

A diferencia de Fenel6n, Fedro ubica como paradigma superior del Acto de Amor al acto de
Aquiles vengando a su amado Patroclo. Curiosamente este ejemplo bien podria haber sido
utilizada ya que avanzaba en la misma linea que su argumentacién: Alcestis obtiene una
recompensa, una utilidad de entregarse a la muerte, y es la supervivencia de su esposo. En
cambio Aquiles venga a Patroclo, sabiendo que su muerte no servira de nada a Patroclo, que
ya ha muerto.

Moisés y San Pablo
CITA: Sobre Moisés (Le Brun Pag 55-56)

CITA: Sobre el anatema de San Pablo (Le Brun Pag 56-57)
Acerca de los intentos de atenuar la radicalidad de lo escrito por Origenes y San Jerdnimo.

CITA: (Le Brun Pag 59)

De Amor y muerte en Freud: El amor puro como horizonte
inquietante

A diferencia de Lacan, Freud no tomdé como objeto privilegiado de sus analisis la
configuracién secular del amor puro.

Como puntos relativos de analisis podemos tomar en los teéricos del amor puro:
e una radical critica de la imaginaciony la sensibilidad.
e una rigurosa depuracidn de los afectos.
e Una rigurosa depuracién de cualquier interés propio.
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Mas alla, texto complejo y subversivo

El mas alla freudiano es tan irreductible a cualquier concepcién teoldgica o religosa que no
seria posible entretejer los lazos de una determinacidn absoluta de los tedricos del amor puro
respecta de esta radical forma de repensar la teoria analitica a partir del 23.

Acerquémonos un instante al texto donde él mismo se ocupa de las religiones, para intentar
recoger elementos que podrian pasar desapercibidos y que constituyen piedras angulares de
la teoria del amor pur.

El Porvenir de una ilusion, no tan lejano a los tedricos del amor puro.

En el Porvenir de una ilusidn nos encontramos con una apreciaciéon de la educacién como
aquello que utiliza como recompensa el amor del educador que se recibe a cambio de las
renuncias que ella impone, sin embargo, toda educacion fracasa en la medida en que el nifio
mimado cree que de todas maneras posee ese amor incondicionalmente. Esto es lo mismo
que planteaban los misticos del amor puro, haciendo de la renuncia a toda recompensa la
condicion del amor verdadero.

Esta es la misma concepcién de la renuncia a las pulsiones como consecuencia de la
recompensa mas all3, la blsqueda de este goce mas alld que “compensa” la ascesis en este
mundo

Segunda docrina pulsional: Eros y Tanatos

En el recorrido que hemos hecho la reunién anterior, encontrébamos a cada momento, a
medida que avanzabamos en los diversos discursos sobre el amor, algo que freud intenta por
todos los medios de hacer consistir acerca de la natualidad de la muerte y de las relaciones
intimas entre pulsiones de muerte y Eros, entre Eros y Tanatos.

La compulsion a la repeticion

Si bien en 1911 en El porvenir...., aln no habiendo conceptualizado su pulsién de muerte,
hablaba del Principio de realidad como promesa de una satisfaccion segura aplazada en el
tiempo (Cuestidn que daba origen de la religion), el “Mas alla...” introduce la Compulsién a la
repeticion como el principio mas originario que dirige a la vida hacia la muerte, el trauma de
la guerra y el Amor tragico de Tancredo son aqui sus referencias.

Referencia literaria: Gerusalemmeliberata; Torquato Tasso; 1553
MEDIA: jl.ppt

A esta altura de su obra, se le presenta a Freud la necesidad de reconceptualizar todo lo

anterior que a partir de este momento y por referencia al mas alla, queda como dentro del
marco de este principio no tan absoluto como lo es el principio de placer. Desde aqui en mas,
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la referencia de aas pulsiones de autoconservacion o de VIDA son a la pulsion de muerte o
Tanatos como el principio de realidad es al principio del placer. Imponen un rodeo aln mas
originario al recorrido de la vida

Principio de realidad Pulsidon de muerte
Principio del placer Pulsion de vida

Pulsion de vida - Pulsion de muerte y sus consecuencias sobre el
amor de objeto

Mas alla... nos permite entcontrar una suerte de naturalidad de la muerte y de las relaciones
entre pulsiones de muerte y pulsiones de vida o Eros. La oposicién pulsién de vida - pulsién
de muerte permite ademas una nueva oposiciéon en el marco del amor de objeto entre el
amor y el odio: la ambivalencia de los sentimientos.

La obra freudiana a partir de aqui, nos coloca en un replanteo de las relaciones entre la
muerte y la vida, analoga a la descripcidn de los estados extremos como las Ultimas pruebas
de los misticos o las experiencias de la guerra. Esto necesariamente lleva a replantear sobre
bases nuevasel problema de las relaciones entre el amor y la muerte.

La segunda muerte, la doble naturalidad de la muerte y los destellos
de luz que arrojan sobre la obra freudiana

En la mistica del amor pur, existe una similar doble naturalidad de la muerte. (Jansenius)

1) Concupiscencia (deseo) introduce la muerte en un estado de naturaleza. (pecado)
2) Segunda muerte. Solo otra muerte puede corregir la mortalidad de la muerte que
procede del pecado. Muerte real en la que mueren el sentido y el espiritu

Es en la mistica y en la renuncia de la suposicion imposible que mueren cuerpo y alma, es la
muerte real que el sadismono deja de plantear como fin Ultimo de la naturaleza.

La pérdida en el goce de Dios, es la muerte de todo sujeto, en la que finalmente puedan
quedar relacionados dos objetos, en el que el que goza, de acuerdo a las indicaciones
posteriores de lacan es Dios mismo, Dios goce , lugar vacio. En los misticos la consumacion
Ultima de la vida es la realizacién del anhelo de ponerle fin. Los misticos del amor puro no
dudaban en afirmar que esa era la Unica realizacién posible del puro amor. Pero ello nos
introduce inmediatamente en una contradiccién: La consumacion Gltima del goce del sujeto
coincide con su propia desaparicion, en la que solo Dios terminard gozando. Esta
consumacion del goce en la realizacién de la desaparicion del sujeto, de esta segunda
muerte que aniquila al sujeto mismo es brillantemente ilustrada por los tedricos del amor
puro como asi casi también en la aspiracion de moisés de desaparecer del libro mismo de la
vida en el Amor aDios.
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Es por estos vinculos que, a pesar de no llegar a ser un sistema, que al interesado por el
amor puro le interesa el texto freudiano y viceversa.

Verdad religiosa, principio de placer, Super Yo y Pulsion de muerte

Ni la verdad religiosa, ni el papel del supery6 en la formacion de la humildad religiosa, la
conciencia moral o el sentimiento de culpa nos resulta verdaderamente Util para arrojar
alguna luz sobre el amor puro, ya que nos encontramos en la misma conciencia religiosa que
condeno por heréticas a estas ideas.

Sin embargo, tenemos algunas analogias entre la funcién y la tematica de ciertos textos
freudianos y la funcién y la tematica de los textos de los misticos del amor puro:

Textos como “Mas alla....”; “El yo y el ello”; “El problema econdmico del masoquismo”, y
otros nos enfrentas con “Los grandes problemas de la ciencia y de la vida...” (Freud; Mas Alla;
Pag 58).

Las oscuridades del amor y su dificultad de conceptualizacion

De la misma manera, los textos de los misticos del amor puro, nos enfrentan a cuestiones
que hacen a las grandes oscuridades del amor. El amor puro se presenta en sus paradojas,
como una especie de amenaza terrible a todo sistema de explicacién del amor. El amor no
puede ser explicado en un texto cientifico. Las oscuras elucubraciones de los misticos del
amor puro, se presentan como aquello que arroja luz sobre todo amor. Y tratandose del amor,
no podemos de ninguna manera, si nos dedicamos al psicoanalisis, desconocer estos textos.
El amor puro se ha presentado en todas las épocas como aquello que socava desde el
interior las respuestas que tales sistemas dan a las preguntas Ultimas de la vida y la muerte,
de la existencia de un Dios que retribuye, el fundamento y sustento Gltimo de una institucién
que se sostiene , y se justifica en la aceptacion o rechazo de la vida.

El amor puro, las patologias y/o las percersiones

Si nos sirven quizds, siguiendo aln a Freud, el analisis de la patologia o las perversiones.
Solo la disociacidon propia de las pulsiones que puede pensarse en la neurosis grave, las
perversiones o la melancolia pueden arrojar alguna luz sobre la pulsidn de muerte que otrora
nos aparece como vedada

Sadismo

El Sadismo es para Freud representante por excelencia de la pulsidbn de muerte y el
masoquismo no originario como su contraparte.

Un Dios pura crueldad, Naturaleza pura destruccién es la maxima que en su amor a esta
divinidad-destruccién, le brinda la extremidad de las atrocidades del marco de la pareja
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sadiana con su continuo profesar: Dios quiere el goce, el goce existe y estd en la
destruccion.

Melancolia

En la melancolia nos encontramos con un anudamiento muy particular en que se pone en
relacion una Pérdida de amor asociada a una terrible angustia de muerte. Ante la pérdida
del amor se lanza el reinado de la pulsiéon de muerte.

Este estado melancélico es descripto maravillosamente en los relatos de los misticos en que
los sujetos estan al limite de caer en el horror y en la muerte. Contamos como ilustraciones
sublimes de este “reinado” tan especial de la vida por la pulsién de muerte en los principales
documentos tomados como referencia por la tradicién del amor puro:

Deseo de Moisés de ser borrado del libro de la vida

Anhelo de ser anatema de San Pablo

Hundimiento en la muerte del personaje novelesco

Conviccion de San Francisco de Sales de estar condenado por la etenidad

Cristo melancdlico rescatado por Fenel6n sumido en la confusion ante el abandono del
padre. (Pulsién de muerte tomando al hijo mismo de Dios)

En aquellos misticos, de los que por supuesto no tenemos testimonios escritos sino los de los
que los redavan, en la realizacién de ese acto de amor puro que constituye la muerte que
llevados por la furia del superyo
Acto de amor, acto de amor puro:

e aceptacién de la pérdida

e sumision a la muerte infinita del mas alla

Neurosis obsesiva:

Yo lucha contra las pulsiones de agresion que cree dirigir a su objeto

SY se comporta como si el yo fuera responsable y hubiera realmente reemplazado su amor
por el odio

Hipertrofia de la conciencia moral y sentimiento de culpa que se convierte en un
automartirio.

Y si el objeto es accesible una sistematica martirizacién del objeto

Textos antiguos que presentan tentaciones y practica de blasfemia, apartamiento del objeto
de amor, reproches contra el objeto

Masoquismo:

El masoquismo paraliza peligroamente un principio de placer que es el custodio de la vida, lo
qgue lo hace una gran amenaza que no deja de tener sur relaciones con la amenaza que los
misticos implican para la Institucién Iglesia
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Reencontramos en los textos de los misticos:
e sertratado como un nifio desamparado y dependiente
e conviccion de haber cometido un crimen que debe ser expiado con toda clase de
dolores y torturas
En todos los casosel sadismo del SY acompafa al masoquismo del yo

Pluralidad de las figuras del amor y el proyecto en ruinas

{Qué tienen en comdun los actos del amor puro y la melancolia, la angustia de muerte, el
sadismo el masoquismo? Quizads nada. Afirma Le brun en su texto que quizas la misma
pluralidad de estos actos y su inscripcion en categorias diferentes, pueda deberse a que
efectivamente es imposible y el intento de hacer una teoria de algo que hace estallar a toda
teoria, a la manera en que los errores hacen estallar nuestras maquinas, parafraseando a
Lacan, se trate en realidad de un proyecto que antes de comenzar ya se halla en ruinas,
parafraseando en este caso aBataille.

Sin embargo, también plantea Le Brun, una afirmacion que al provenir de un lector cuidadoso
de toda la obra de Lacan no podemos descuidar:

El acto de amor puro es igualmente transversal que la pulsion de
muerte en la teoria freudiana

El acto de amor puro, es una categoria transversal, que atraviesa toda la conceptualizacion
freudiana, manifestandose de manera distinta segun se trate de tal o cual sintoma, de tal o
cual anudamiento subjetivo.

Al igual que la pulsién de muerte, categoria horrorosa también transvesal que en su
surgimiento en medio de la teoria la parte en mil pedazos, dejandonos perplejos ante la falta
de significante para nombrara. Quizas hasta en el maximo horror del terrorismo, sea de
estado o0 no, veamos a ambas categorias cabalgando entre ellas y dejandonos perplejos ante
sus modos de expresidn, imposible de ser ubicadas en ningun discurso de otra forma que no
sea la de lainadecuacion mas absoluta.

Amor puro y psicoanalisis realizan denuncias similares respecto de la
religion

Un texto en estrecha relaciéon con las teorizaciones del amor puro es efectivamente “El
porvenir...” (1927). Alli Freud denuncia a la religion que no solo niega que la muerte sea la
aniquilacion de la vida, y plantea una supervivencia posible. Sino que también afirma el
supuesto resarcimiento que un dios no podria sino retribuir a aquel que decidiera sacrificar

su vida a su amor. Este texto junto con otros complementarios denuncian el caracter ilusorio
de la recompensa, el caracter insostenible de ese bien del mas alla que nos retribuiria de
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tantos “sacrificios” de esta vida. Sacrificios en que la misma ilusion hace de una
necesariedad, una contingencia, corregible en el mas alld. Denuncia las bases mas
fundamentales y fundementalistas de tal idea de bien y de recompensa.

Freud denuncia el caracter del propio anhelo que se encuentra oculto en dichas
representaciones. Freud no propone un recogimiento en uno mismo para indagar las raices
de esas ilusiones, sino todo lo contrario, una aproximacién “cientifica”, en la cual es
condicién previa de todo analisis la posibilidad de apartamiento de uno mismo.

La inversion freudiana de la religiosidad

La desapropiacion, el desinterés, el sentimientdo de la pequefiez y desamparo frente a la
naturaleza, la impotencia del hombre frente a la totalidad del mundo, en una radical
inversién, se contituyen en la base de no un sentimiento religioso, sino todo lo contrario,
haria del hombre lo mas irreligioso que puede existir.

De esta manera se veria realizada en el orden del pensamiento una pureza andloga a la que
realiza en el orden del amor loque se denomina el amor puro:

Un despojamiento del yo y del interés en bldsqueda de la verdad.

La pureza previa en el pensamiento de todo objeto de amor y de toda recompensa, se ubica
de esta manera como condicién fundamental a un amor puro, de quien quiere amar sin
propiedad ni de uno mismo ni de reciprocidad. Sin embargo, le hace un cierto obstaculo el
hecho de haberpartido del amor en la introduccién del narcisismo en la teoria.

Sin embargo, a pesar que su concepcion del amor se haya basado en el narcisismo, la
operacidon que produce la picadora freudiana al impulsar hasta sus raices el analisis de la
creencia y el sentimiento religioso como formacién y desarrollo del aparato psiquico de cada
individuo.

La desapropiaciéon y la ascesis propia de esta operatoria, termina contituyendo un itinerario
paralelo al iniciado por los misticos que durante siglos sin embargo no han llegado aun...,
quizas... tal lejos.

Acto de amor y borramiento subjetivo

Por otra parte, el acto del amor puro, el borramiento subjetivo, la segunda muerte sadiana no
dejan de tener muchas relaciones con el acto de amor y el acto en la obra lacaniana.
Avanzaremos ahora en la medida de lo posible por el itinerario lacaniano teniendo en el
horizonte lo hasta aqui trabajado respecto del amor puro.
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LACAN Y EL AMOR PURO

Una breve presentacion retrospectiva: La obra de Lacan desde
Encore....

En el seminario Encore...., Lacan se sitla en el centro de las paradojas del amor puro. Alli
destaca que la Unica teoria que se sostiene del amor es la teoria narcisista, la teoria tomista
del amor al otro como extensién del amor a uno mismo.

Las teorias extaticas estallan a la luz de la Idgica. No se sostienen. Pueden avanzar un tramo,
no mucho, sin antes detenerse ante la suposicién imposible de los tedricos del amor puro.
Suposicidn que tira por tierra todo intento de seguir adelante por las paradojas frente a las
cuales quedamos en este atolladero sin salida.

Eso no se sostiene, debe situarse en relacidn al goce, al goce asexuado, del cuerpo. En un
intento de responder a las paradojas de la teoria extatica del amor, propone ubicar al goce,
situado en intima relacién con el axioma, con el axioma de laimposibilidad de la relacion.

Distincion de Dios, Dios que no es dos ni es Uno

Una primera distincidn alli realizada separa al menos dos aguas, la del goce del cuerpo, goce
del Otro, tefido de la imposibilidad; y por el otro la del goce sexual, ligado al falo y a la Ley,
signado por la castracion.

e Dios-Goza
e Dios-Lugar: (Dios que existe y que poco complace a los tedlogos)

Esto no produce ni dos Dioses, pero tampoco Uno solo.

El dios-lugar, es el lugar del saber, pero de ello este dios no sabe nada ¢{Qué amamos cuando
amamos a un lugar? Nada demasiado sorprendente. El Dios que podiamos amar antes es el
Dios que podiamos odiar....

¢Qué encontramos en la Pasion de cristo?, toda la utilidad de la pasién, para salvar a los
hombres es retirada y la pasién no tiene otro fin que el goce del Otro, El Dios-goza de su hijo
que representa Cristo en la cruz arojando su Padre por que me has abandonado.

El eje del frui y uti augustinianos: Intento de explicacion de la Otra
Satisfaccion

Y es aqui en donde el debate del seminario gira en torno a una interpretacién particular de la
distincién augustiniana entre frui y uti

La otra-satisfaccion de aquellos que se han ubicado en la posicién femenina, las misticas y
San Juan de la Cruz, esta mas alla o mas aca de todo interés de todo uti augustiniano. Esto
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permite evitar los atolladeros de toda teoria del amor ???

Es un goce que ya no necesita del interés, un goce que no se conoce y que no es. El goce
puro de la palabra, alejado de toda uti. Por ello los misticos no hablan de ello, pero
experimentan la idea de que hay un goce otro, radicalmente Otro. El goce de la mujer como
el goce de ese lugaropaco del goce del Otro.

Al este goce Otro estar excluido de uti, ya no hay ni satisfaccién, ni motivo, ni nada, sino
busqueda negativa adn en la condenacidon de la suposicion imposible. Este goce otro
producto de una radical suspensién es analogo a la radical inadecuacién no utilitaria que
introducen el inconsciente y la represién primaria.

El titulo del seminario analogo a la peregrinacion mistica

Incansable “Aln...” reiterado a lo largo de todo el seminario. Busqueda negativa “aun...” en
la condenacion.

Expresion de un deseo representado por los misticos mas alla de toda demanda, deseo que
no soporta ningun ser. UN objeto se sustituye a otro por pura voluntad, sin ningln interés
que llegue a empafar su pureza.

El analista y el Santo

El analista debe mucho aprender del santo. El santo se separa de toda concepcién utilitaria
para si. Se ubica como deshechode goce, el que goza es otro, no cree tener méritos. El Unico
tedio para los pequefos otios es que no se ve a donde conduce eso

El enigma del desinterés es el mismo que el enigma especto del goce.

Lacan toma entonces los elementos de la mistica, pero produciendo previamente un
profundo vacio de saber de Dios situandolo como puro Dios-goce, retornando a la oposicién
augustiniana uti-frui.

{Cuales seran las consecuendas de tal toma de posicién?

En medio del atolladero, el recurso a la Iégica

La necesidad de plantear un otro goce, distinto de todo goce relacionado con el goce falico,
lo llevara por el camino de las misticas al encuentro con la Idgica, Unica manera de plantear
la suerte de asimetria radical introducida por la inadecuacidon antedicha de manera
razonable.

{Es posible realizar una oposicidn entre elementos que tradicionalmente, gracias a la
condena de la particular afirmativa maxima de aristoteles, han estado siempre unidos com
ser - esencia - existencia?
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SEXUACION Y OTRO GOCE: HACIA LA LOCURA DE AMOR

Para un ordenamiento del contexto ldgico-filoséfico de las
formulas

Primer antecedente al cual aun seguimos atados: El problema del
Uno.

La querella de los universales iniciada por Porfirio (Ver Isagoge de Porfirio). Porfirio
reintroduce en occidente la problematica irresoluta desde el Parménides de Platon. Texto al
que no por casualidadvuelve unay otra vez Lacan.

CITA: Parménides de Platon
CITA: Isagoge de Porfirio

Esencia Vs Existencia
Nos introduce en la distincién entre Esencia Vs Existencia
La légica de clases define que un objeto es la concretizacion de una clase. Esto responde a la

l6gica aristotélica en el sentido que la particular afirmativa seria una suerte de instancia de
la esencia universal.

La singular como instancia de la Univesal

Todo hombre es racional
Este individuo es hombre
Este individuo es racional

La particular afirmativa como contradiccion de Ila Universal
afirmativa

Ejemplo del particular restrictivo: Telerman obtuvo algunos votos. Esto implica
necesariamente que no los obtuvo todos, o sea no todos los votos fueron obtenidos por
Telerman.

Discurso universitario y transmision del psicoanalisis.
El caso y el concepto. No hay concepto de sujeto en el sentido analitico del término.
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Nos encontramos con una nueva reedicion del debate iniciado luego de 5 siglos de paz que
no fue perpetua, por el comentario de Boecio a la Isagoge de Porfirio.

Por que son dos y no-Uno

Especie Humana: Ambos sexos forman parte de la esencia Humana? ¢éComo una especie
puede dividirse en dos géneros? ¢(Todas las especies se dividen en dos géneros? (Tiene
sentido tal distincién?.

Dos especies no pueden procrear, sin duda hombre y mujer son de la misma especie, pero....
no-Uno

Dos individuos de una misma especie, son al mismo tiempo iguales y distintos. Son
singulares en razdn de su diferencia, son universales en razén de su semejanza

El Uno de la totalidad: El problema de la abstraccion

En cuanto a lo que consiste llamar con un nombre varias-distintas-cosas dos han sido la
posiciones historicas.

1. Que el intelecto agrupa bajo un nombre lo que obtiene de “semejante” a través de los
sentidos, (opcidn mas empiiista)

2. Que el intelecto “neutraliza” las “diferencias” de los individuos armando el “tipo”
abstracto vaciado de toda diferencia. (opcién mas racionalsa)

TEMATICA A DESPLEGARLo Uno y lo muchos-Unos-que-no-son-otros en el medioevo. San
Agustin y la trinidad. San Agustin y lo divino del hombre. La presencia de la trinidad en todos
los hombres.

Y “Hombruna” fue la “mujer” (comentario del texto hebreo del genesis) (ish - isha)

No por nada Freud afirma que “masculino” y “femenino” no son sino construcciones tedricas
de contenido incierto

Inaccesibilidad del 2e

Desde el Seminario de la Identificacién en que comienza a preguntarse por el Uno, hasta Ou
Pire, sitio donde termina enredandose con los nimeros, Lacan busca la manera de expresar
de una u otra forma que del 1 es imposible llegar al 2. Lo hace respecto de los sexos como de
los goces. Parte del supuesto “Hay goce Falico”, y se pregunta por la existencia de otro goce
el cual lo niega. Dandole unicamente la consistencia que implica el hecho de hablar de él
negandolo.

Partiendo de oscuras elucubraciones matematicas acerca del modo en que un nimero puede
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ser engendrado por sus antecesores, cuyo paradigma es la serie de fibonacci, intenta dar
cuenta de una asimetria radical, muy dificil de pensar por la tradicidn cartesiana que a todos
nos seduce con sus dualismos

De esta manera podemos encontrar una suerte de comienzo de su preocupacién por dar
cuenta de esta asimetria radical desde los mas diversos drdenes tedricos.

Hacia la parcialidad y una toma de posicion respecto de la Unidad

El Uno y el Dos del significante

La definicion de significante saussuriana adolece de Uno, ya que todo significante se define
por una relacién de oposicién al resto del sistema. Siempre hacen falta Dos para definir una
oposicion.

El Uno de la unidad imaginaria: el andrdagino Platdnico y el semejante

EL primer recurso a un Uno que encontramos en Lacan es el recurso a la Unidad imaginaria
del semejante. Ese pequefio otro que lleva la impronta de las primeras conceptualizaciones
del objeto. El Uno redondo y cerrado del semejante va a ser la primera forma de Uno con que
nos encontramos en la obra Lacaniana

El Uno Unario del significante.

Tomando como base la conceptualizacién freudiana del Rasgo Unario en la identificacion,
Lacan podra por primera vez oponer algo a la dualidad de oposicion del significante. Al “Un
sujeto es lo que representa a un significante para otro significante”

En todo el seminario de la Identificacién mas tarde, asistiremos a un primer “Momento de
concluir”, tomando la autoridad freudiana para definir el Uno que luego sera la base de su
concepcién de la letra (La carta robada por ejemplo). La “Unariedad” del significante es
entonces algo bien distinto al “pequefio otro” imaginario. El rasgo de inscripcion, de traza, el
“einziger Zug" freudiano, le permitird una reconceptualizacion completa del significante
mucho mas acorde a la obra freudiana y su concepcién mitica del aparato psiquico que los
elementos Saussurianos basados siempre en la oposicidon de al menosdos.

Das Ding freudiana, un nuevo descubrimiento que le allanara el
camino hacia la conceptualizacion de una parcialidad

En la Etica, luego de construir el sujeto basado en el significante, propio del grafo del deseo
en el seminario de “El deseo y su interpretacidn” asistimos al primer antecedente de la
conceptualizacion de una parcialidad que de alli en mas le sera muy (til

Nihil negativum kantiano y sus ventajas para la conceptualizacion del
objeto.

Con algunas imprecisiones y errores vemos abruptamente a Lacan tomar algunas conceptos
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kantianos en la Etica, ademés del Das Ding freudiano para tratar de pensar una nada, un
objeto que no pueda asociarse a ningun concepto. Un concepto implica necesariamente una
clasificacién, una clasificacion implica necesariamente una univesalidad respecto de la cual
todo objeto que cumpla con determinados atributos puede ser incluida en ella. Apoyandose
entonces en Das Ding, y tomando la conceptualizacion kantiana de la “Critica de la razén
pura”, finalmente va a lograr armar esta nada sin concepto, que es una primera
aproximacioén a lo que un par de afios después, -luego de el analisis logrado de la unariedad
del significante-, en el seminario 10 sera el objeto a.

Resumiendo: Su explicito alejamiento de la “Falta freudiana”, como asi también de la
“Negatividad hegeliana”, apoyandose en el “nihil privativum” kantiano, construye su extrafio
“ens privativum”, siguiendo las consecuencias de su primer error en la interpretacién
kantiana, que le permitird pensar una suerte de “ser” sin “concepto”, una suerte de
“existencia de ninguna esencia” que sera crucial en su posterior conceptualizacién de la No-
Relacién.

La innovacion sin precedente frente a la cual nos encontramos en el 61 sera entonces lo que
intentara radicalizar diez afos después con su escritura de las formulas.

El problema de la No-Relacidon: ni los nimeros ni la topologia
lograban ilustrar de manera certera su intuicion de parcialidad

Numeros: Fibonacci, la opcion mas cercana
ACTIVIDAD INTERACTIVA: Armado de una serie de fibonacci a fin de llegar al nimero de oro
MEDIA: Sobre Fibonacciy el arte
MEDIA: Fibonacci expresado en un grafico

Topologia: Superficies no orientables

Simplemente para recordar que uno de los recursos de Lacan para alejar su flamante objeto
a de todo lo que fuese imaginario, fue el estudio durante varios afilos de su obra de aquellas
superficies topoldgicas que se dice “no tienen imagen especular”, en el sentido que en su
reflejo, por su misma forma no invierten sus coordenadas simétricamente, de manera tal que
la imagen es exactamente igual al modelo sin ninguna inversién. Estas son las llamadas
“superficies topoldgicas no orientables”

MEDIA: Superficies topoldgicas no orientables

Relacion Vs Funcion: Hacia la funcionalizacion del Falo

No esta demas recordar lo que hablamos acerca de lo que es una relaciéon o una funcion en
sentido matematico:

Relacion matematica
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El concepto de relacién implica la idea de correspondencia entre los elementos de dos
conjuntos que forman parejas ordenadas.

Cuando se formula una expresién que liga dos o mdas objetos entre si, postulamos una
relacién (no necesariamente matematica) Por ejemplo:

Samuel es padre de Irma. (Samuel, Irma)

Del ejemplo anterior podriamos simbdlizar:

N _ Samuel — Irma
Podemos definir la relacion como la correspondencia que hay entre todos o algunos

elementos del primer conjunto con uno o mas del segundo conjunto.
Otra manera de definir una relacion matematica es como un subconjunto del producto
cartesiano de dos conjuntos.(Wikipedia)

Como comentamos en la reunidn anterior, en Matematicas, una funcién o aplicacion del
conjunto A en el conjunto B asocia a cada uno de los elementos de A uno y sélo un
elemento de B.

Definicion Matematica de funcidn
Desde un punto de vista formal, se dice que f es una funcién o aplicacion de A en B y se

denota
f:A— B

y satisface:

1. 7a€A JbeB|(a,b)ct
2.- {a'! bl::l = f A (ﬂ-,bjj c f = bl = b?
Esto significa que a cada elemento a de A, le corresponde por f un elemento b, y sélo uno, de

B, al que se denomina imagen de a por fy que se denota f '[ﬂ'j =b en vez de (a, b:' cf
.(Wikipedia)

Las formulas

Cuando el famoso “No hay acto sexual” de la I6gica del fantasma, va tornandose poco a poco
“No hay relacién sexual”, Lacan esta hablando del sentido matematico del término. No hay
en el caso de los sexos nada que relacione un elemento de un supuesto conjunto (los
hombres) con uno 0 mas elementos del segundo supuesto conjunto (las mujeres).

No es casualidad que la ausencia de esta relaciéon venga a darse por una suerte de Ley que
Lacan denomina “Funcion falica” En la declinacién del objeto (imaginario o simbdlico) Falico
hacia un adjetivo que califica una funcién hay un gran paso.

Podriamos decir, alli donde no hay relacién, viene a su lugar una Ley para unir un elemento
de un conjunto a un elemento de otro conjunto?.

El Falo ahora como simple funcidn, viene a realizar una correspondencia forzada entre los
“seres hablantes” y un goce que encima no hay. Por ese motivo puede hablarse de un goce
Falico que viene al lugar del goce que no hay. Hay una correspondencia establecida si se
quiere por una funcion artificial y artificiosa.
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Ley Sexual
Relacién sexual

Esta “Ley Sexual” pretende articular cada sexo con el goce. Es asi que la sexuacidn entonces
provendra del modo particular de articularse de esta Ley Sexual y no de un dato primitivo
como suele serun intento de aproximacidn vulgar cuando de sexos se trata.

Es una ley que define lo que puede denominarse Hombre o Mujer a partir de una articulacién
del “derecho” podria decirse entre cada sexo y el goce. Es importante destacar que esta ley
no produce una “distincion de los sexos”, sino una distincion de la relaciéon de cada “sexo”
con el goce. Es alli gue vemos a Lacan aproximarse poco a poco a la manera de formalizar
dicha Ley.

Como punto de partida, toma el mitofreudiano de Totem y TabU para negarlo. Seguramente
recordaran que en tal texto Freud plantea un mitico Padre que gozaria de “Todas las
mujeres”. Ese es el punto donde lacan expresa: Eso, “todas las mujeres” no existe.

Es este punto en el que el universal de la mujerno existe, donde eso, a nivel de goce
cuestiona el “Todos gozan de.... “ que es la funcidnfalica. Ahora bien, mencionar esto a
Lacan no lo satisface, sino que debe pasar al orden de lo escrito para que sea real. Y alli es
que comienza a pensar de que manera escribir este cuestionamiento del universal del goce
Falico. Alli es en donde va a recurrir a Aristoteles, retomando la “observacién de Pierce”
respecto de los cuadrangulos légicos con los que intenta ilustrar la base de laldgica
aristotélica.

Lo vemos en “De un discurso que no fuese de semblante” cuestionar conjuntamente la
colectividad, la masa que hace lazo y la relacién sexual.
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En efecto, lo que constituye el fondo de la vida es que, 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.

Esto no quita que lo Unico serio es lo que se ordena de una manera distinta como discurso. Y
ello llega hasta a englobar lo siguiente: esta relacion, esta relacion sexual, en tanto no anda,
anda de todas maneras, gracias a cierto numero de convenciones, prohibiciones, inhibiciones,
que son efecto de lenguaje, y que sélo han de tomarse de ese registro y de esa jaez. No hay
la mads 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 nifios no son mas que
significantes.

Un hombre no es otra cosa que un significante. Una mujer busca a un hombre a titulo de
significante. Un hombre busca a una mujer a titulo -esto va a parecerles curioso- de lo que no
se situa sino por el discurso, ya que si lo que propongo es verdadero, a saber, que la mujer no
toda es, hay siempre algo en ella que escapa del discurso.

De lo que se trata es de saber lo que, en un discurso, se produce por efecto de lo escrito.
(Encore, Clase 3)

Un poco mas abajo Lacan no por casualidad nos invita a conocer lo que para el es la
negacion y su diferencia segun a lo que se aplica.

Es muy dificil comprender lo que quiere decir la negacién. Si se mira mas de cerca, uno se
percata en particular de que hay una gran variedad de negaciones, enteramente imposible de
reunir bajo el mismo concepto. La negacién de la existencia, por ejemplo, es algo
enteramente distinto de la negacidn de la totalidad. (Lacan Encore clase3)

La cuestidn de las proposiciones aristotélicas era algo acerca de lo cual Lacanya habia
llamado la atencién en el seminario 9. Si bien no habia llegadoa conclusiones tan radicales
como a las que llegara 10 afnos después, ya en ese entonces se preguntaba acerca del caso
particular de la relacion entre la particular afirmativa y la particular negativa.

REFERENCIA: Clase 8 Seminario 9

Si observamos el cuadrante de “No existe trazo que no sea vertical” nos encontramos con
que esta particular negativa confirma la universal positiva “Todo trazo es vertical”.

En este punto encontramos que la universalafirmativa puede ser verdadera sin exigir en lo
mas minimo alguna existencia.

Sin embargo, la particular afirmativa implica existencia sin necesidad de ninguna esencia.
Decir “Algun trazo es vertical” no implica ninguna esenciade “verticalidad”, sino
simplemente da cuenta de unaexistencia. Que un hombre que muera exista no implica en
absoluto la mortalidad como esencia de todo lo que seahombre.
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No vamos a tomar aqui el problema de la indeterminacidn, pero es importante destacar que
a Aristételes el sentido maximo de la PA (algunos h son P implica que “no todos los h Son P”)
dificultaba muchisimo las cosas como para mantenerla en la ldgica. Es precisamente por el
contrario en Lacan un instrumento valiosisimo que habre el paso a un “todo” desprovisto de
la existencia, y en un no-todo, una existencia de ninguna esencia.

Para evitar que conla union de “no todos los que poseen lapropiedad p” se una con
“algunos que si la poseen” se reestablezca el universal, el TODO, lacan agega que si Para
no-todo tiene la propiedad p: no existe uno que no tenga la propiedad p. Para entender esto
es necesario retomar la paradoja russdliana y entender por que no puede haber un conjunto
de todos los conjuntos que no pertenecen a si mismos

La cuestidon del conjunto, su esencia y la pertenencia (Paradoja de
Russell) .

Veamos un segundo laparadoja: “NO hay un conjunto de todos los conjuntos que no
perteneces a si mismos” de Russell de 1901

Supongamos un conjunto que consta de conceptos que no son miembros de si mismos. Un
ejemplo descrito, es el conjunto que consta de "ideas abstractas" es miembro de si mismo
porque el conjunto es él mismo una idea abstracta, mientras que un conjunto que consta de
"libros" no es miembro de si mismo porque el conjunto no es un libro. Russell preguntaba (en
carta escrita a Frege en 1902), si el conjunto de los conjuntos que no forman parte de ellos
mismos forma parte de si mismo. La paradoja consiste en que si no forma parte de si mismo,
pertenece al tipo de conjuntos que no forman parte de si mismos y por lo tanto forma parte
de si mismo. Es decir, formara parte de si mismo sélo si no forma parte de si mismo.
Enunciemos la paradoja de otra forma: llamemos M al "conjunto de todos los conjuntos que no
se contienen a si mismos como miembros". Es decir

M={z:z¢x}

Cantor, la ecuacion (1) se puede representar por
Y rEM = z ¢z

Segun la teoria de conjuntos de

Es decir "Cada conjunto es elemento de M si y sélo si no es elemento de si mismo". Ahora, en
vista de que M es un conjunto, se puede sustituir x por M en la ecuacién (2), de donde se

obtiene

MeM <« M¢M
Es decir que M es un elemento de M si y sélo si M no es un elemento de M, lo cual es absurdo.
(WikiPedia)

Los conjuntos que no se pertenecen existen

Eso no permite pensar que se reagrupen en su propio conjunto en base a ese rasgo comun,
donde cada cual seriaun elemento del “conjunto”;

Si es elemento del conjunto deja de pertenecer al conjunto.

si no lo es no hace conjunto, pew sin embargo existe en su imposibilidad de hacer conjunto.
No tiene Esencia, pero si existencia.
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De la misma manera, no hay un conjunto de todas las mujers, ya que la mujer misma
excluye una esencia universal. Por lo tanto no existe La mujer en tanto tal. O en otras
palabras, excluye a La mujer como esencia, como concepto o como entidad universalo en
tanto entidad simbdlica. De esta manera se esfuma la relacion, ya que no puede
establecerse una relacién entre una entidad “con valores por recorrer” y una entidad “sin
valores que recorrer”

En la carta de almor nos encontramosde entrada:

Ix "dx (UA) “Ix "dx (UN)
Yx ®x  (PA) “Yx ®x  (PN)

cuando la forma “tradicional de expresar estas cuestiones clasicas seria:

Yx ®x  (UA) Yx "®x  (UN)
Ix ®x (PA) Ox "®x (PN)

La relacidn entre universales éEquivalentes o Contrarias?

La ldgica tradicional hace que ambas formas del universal sean contrarias. El giro que le
imprime Lacan a suplantar el “para todos” por un “no existe uno que no” las hace
sorprendentemente iEquivalentes!

La nueva acepcion de la Particular Afirmativa tiene nada mas y nada menos que la
caracteristica de objetar a la universal correspondiente. La consecuencia directa de esto es,
entre otras cosas, que la clinica psicoanalitica no es posible. Ya que cada Vifieta clinica
siempre se presenta bajo la forma de la particular afirmativa aristotélica que Lacan descarta.

La particularidad lacaniana de que introduce en la forma clasica de escribir el
cuadrangulo aeio, es que la “universal negativa” se expresa de una manera que se
puede utilizar el “existencial negado” y que la particular negativa se expresa
mendiante la negacion del “Cuantificador universal”.

Esta forma tan particular de escribir las formulas de la derecha hacen que se pueda
ubica un “no todo” que no deja lugar a ningun “algunos” que permita restituir el
universal.

Al mismo tiempo la “Totalidad” se niega en la parte derecha, tanto a nivel universal
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como a nivel particular.

Con la negacidn en los dos términos de la funcién, lo que intenta fundar Lacan es
una ausencia de excepcion. Cuando existe una excepcion, es entonces posible
establecer un limite que funde un conjunto. Es decir, si hay uno que no, hay varios
que pueden formar conjunto. Si no hay uno que no, entonces el conjunto se hace
imposible por la imposibilidad misma de establecer un limite que al mismo tiempo
agrupe a algunos y separe de otro/s. Esta es otra forma mas de atacar al conjunto.

Reencontramos en el Lacande los Ultimos afios, Aln.... atacando la cuestion de la “totalidad
englobante”, cuestionque en el comienzo de su obra estaba expresado en su primer
“imaginario”.

Se trata del reclamo final de su “objeto parcial” agalma socratica, de serescrito de una
manera que evite su reinclusion en algun universal. Finalmente, fracasado, cansado, se
encuentra con un tope que unavez mas vuelve a subvertir lo anterior. El nudo borromeo, que
en su supuesta unicidad, se prestaba para serel soporte de la no-relaciéon que “hay”, se le
muestra subversivamente 2 demostrando una vez mas: El fracaso de su proyecto en ruinas

Escolio acerca de la “lectura” de lo que esta escrito

La libertad de lectura de los textos es algo que planteabaFoucault desde el gran debate con
Lacan y Derrida “Qué es un autor?”.

Por ese motivo pueden hacerse diversas lecturas de aquellas famosas formulas que un dia
Lacan colocé en sus pizarras (aun sin darle la forma definitiva por las que vulgamente las
conocemos). Uno bien puede hacer una lectura doctrinal, dando cuenta de la verdad
finalmente revelada que vino a cambiar el orden del psicoanalisis. Ciertamente que esta
lectura religiosa es posible, atiin cuando el objetivo de Lacan al impulsarlas haya sido todo lo
contrario a una verdad o saber religioso.

Esas formulas constituyen la conclusidon de un trabajo de afios, en los que una y otra vez ha
intentado dar vueltas alrededor de esa disimetria radical que no puede decirse bien.

Lic. Mariano Acciardi
mailto:mariano@acciardi.com.ar
http://www.marianoacciardi.com.ar
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