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Le sinthome: Consecuencias para una clinica
propiamente psicoanalitica

Inma Guignard-Luz

RESENTACION SERGIO LARRIERA:

Este articulo de Inma Guignard inaugura las publicaciones de la comisién de Clinica Psicoanalitica
Nodal del Circulo Lacaniano Jame Joyce Habia sido ella quien, en la sesién de clausura del ciclo
Lengtiajes IV, (Julio de 2015) propuso la creacién de tal comision ofreciendo fundadas razones para
ello.

A partir de la enigmidtica férmula lacaniana en la que se intrincan no relacién/equivalencia y no
equivalencia/relacién, Inma hace una elegante mostraciéon de la locura de ser mujer, procedimiento
que evoca el camino abierto por Marion Tweedy, conocida como Molly Bloom, marca y nombre
con que Leopold la introdujo en el dublinjoyce al hacerse su gozoso servidor. En su flujo de
lengtiajes Molly desvel6 ardides y triquifiuelas de los hombres, a quienes “sus 20 bolsillos no les
bastan para sus mentiras.....”

Guignard-Luz preserva a las mujeres del estrago amoroso al que la estructura las inclina, extrayendo
de una conocida formulacién de Lacan el conjuro del mal de amor: creer en un hombre sin creer
todo lo que dice.

PALABRAS CLAVE: Goce, sexuacion, inconsciente, ser, existencia.

Intervencion 13 de iulio 2016 sinthome, livre XXIII, sobre la relacion sexual
que, sin embargo, puede haber cuando no

hay relacién, abre una pregunta: ¢a partir de

Introduccidén dénde, y de qué elementos, llega Lacan a

asentar ese dicho?

“En efecto, si la no relacion depende de la También cabria preguntarse por qué la sitia

equivalencia, es en la medida en que no bay en ese momento de encuentro con Joyce el

equivalencia, que se estructura la relacion. artista, y en el momento de la reflexion

Hay, pues, a la veg, relacion sexual y no hay eminentemente clinica que, a partir de la

relacion.” (Lacan 2005: 101) operacion  realizada por Joyce, recorre ese
seminario.

Por desconcertante que sea, a primera vista,
esa afirmacién de Lacan en Le Séminaire, le
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Propongo, pues, no zambullirse de golpe en
la afirmacién, romperse la cabeza palabra a
palabra con la frase, sino intentar abordar la
cuestion a partir de ciertos mojones extraidos
de la lectura —la mia en este caso— y a partir
de los caminos recorridos y abiertos por
Lacan en su enseflanza antes de llegar al
seminario nimero 23 de su enseflanza oral.

Para empezar, propongo considerar algunos
elementos extraidos de la dltima leccién del
seminario inédito de lacan, ILos no incautos
yerran:

“No asimilo en absoluto esa especie  de
sefalizacion de la que se sirve la biologia, no la
asimilo en absoluto a lo que concierne al lengnaye,
Y a contracorriente de esa especie de jitbilo gne
parece bhaber alcanzado al respecto, al lingiiista
que, encontrdndose con el bidlogo, le da la mano y
le dice: Nadamos en las mismas agnas...

Quisiera  haceros  sentir lo  que implica la
experiencia analitica: Es que cuando se trata de
esa semidtica, de lo que hace sentido, y de lo que
implica sentimiento, pues bien, lo que demmuestra
esa experiencia, es que es de lalangue, tal como
la escribo, que procede lo gue no voy a dudar en
lamar la animacion... animacion lo es en el
sentido de un serio revoltijo, cosquilleo, rasgueo,
[furor, para decirlo todo, la animacion del goce del
cuerpo. Y esa animacion no procede de cualquier
sitio. Esa animacion ni es nuestra experiencia no
mds, y no proviene de cualguier sitio. Si el cuerpo,
en su motricidad, esti animado, lo estd por la
animacion que le da un parasito, la animacion
gute yo otorgo a la Universidad por ejemplo. Pues
bien, esa animacion  proviene de un  goce
privilegiado, distinto del goce del cuerpo. Eso, por
risible que parezca, es de lo que se trata en el goce
Jfalico. El goce falico es el que acarrea el sentido...
Todo lo que hace sentido en lalangue demmnestra
estar articulado a la ex-sistencia de lalangue; o
sea que es algo por fuera de la cuestion de la vida
del cuerpo... es en la medida en que ese goce falico
se sobreaiade al cuerpo, que hay problema,
sentido que patina, cosquillea el cuerpo, en la

medida —que os propongo como absoluta— en
qute no hay relacion sexual...

Es en la medida en que el cuerpo hablante habita
el sentido, esta inmerso en el sentido, que llega a
suplir el hecho de que nada, aparte de eso lo
levaria hacia el otro que habita lalangue; lo cual
implica, que con el partenaire, el partenaire
sexcal, no hay mds relacion que por intermedio de
lo que hace sentido en lalangne. No hay relacion
natural. No bay relacion natural en la relacion
sexcual de ese ser que llega a ser menos hablante
que hablado, al ser alcanzado por lalangue...

Ese sentido no es sexual, mds que en la medida
en que el sentido se sustituye a lo sexual que no
hay; No que el sentido sea un reflgjo de lo sexnal,
sino que es una suplencia. No bay por ello,
asimismo, sentido cominy el sentido en si, si no se
lo trabaja es opaco... La confusion de los
sentimientos cuando no se los trabaja es a priori
opaca. La confusion de los sentimientos es todo
aquello de lo que estd hecha lalangue para bacer
trabajar en pos del sentido, Es por ello que todas
las palabras estan bechas para ser flexibles en
todos los sentidos... A partir de abi, punto 1: E/
inconsciente, tal como lo entiendo, no es un saber
de conocimientos; es un saber en cuanto conexion
artificiosa de significantes. Y punto 2: es un saber
disarmdnico que no se presta de ningiin modo a
obtener una relacion feliz.” (Lacan 1974)

Tal vez empiece a parecer no desprovisto de
cierta l6gica que con esa orientacion, y tras el
encuentro con la operaciéon realizada por
Joyce, Lacan, no solo no afirme
contundentemente que Joyce esté loco, ni
ponga de manifiesto, en Le Séminaire, /le
sinthome, livre XXIII, que sea la psicosis la
cuestion que organiza su reflexién en ese
momento.

A partir de aqui comienzo a no considerar un
simple detalle fuera de propésito esa aparente
contradiccién entre “hay relacién sexual y no
hay relacién”, en un seminario donde la
clinica, pata el psicoanalisis, queda establecida
no ya como manifestaciones sufrientes de
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particulares “subjetividades” ordenadas en
dos estructuras princeps (neurosis y psicosis),
donde lo simbdlico, asi sea por defecto, era
considerado como el operador central, sino
como una clinica de suplencias frente al goce
de /lalangue para el animal hablante; donde la
clinica, psicoanalitica, toma una dimensién
eminentemente politica, dependiente mas
bien de la contingencia de los encuentros, las
ocurrencias, los artificios, invenciones, y no
estructuralmente ordenada, de una vez por
todas, por la operacién o no operacion de lo
simbolico en posicién regente.

Considero que es en Le Séminaire, le sinthomse,
livre XXIII donde el psicoanalisis lacaniano
encuentra su pertinencia de intervencién
clinica propia en el campo llamado de la
“Salud Mental”, mas alla de la cura
psicoanalitica; también es en ese seminario
donde queda  superado el  recurso
insatisfactorio de nombrar “psicoanalisis
aplicado” a la intervenciéon del analista mas
alla de la cura analitica; pienso, as{ mismo,
que es el momento donde se conceptualiza
una orientaciéon clinica psicoanalitica que, sin
anular las diferentes estructuraciones del
parlétre, se deslinda sin embargo de la
concepciéon  clinica de las  estructuras
psiquiatricas  tradicionales con las que
operaron  tanto  Freud como Lacan,
arrastrando empero, cada uno, sus propias
contradicciones. lacan considerando al
neurético como aquél en el que el nombre
del padre opera y, a pesar de ello, como #n
sin  nombre; 'y concibiendo que para el
psicoanalisis el nombre no es el patronimico,
sino esencialmente una modalidad de goce
del que el neurdtico no quiere saber: El “No
soy yo” de lo que escapa a su representacion,
asu YO.

Llegado a este punto me parece importante
hacer ciertas puntuaciones sobre algunas de
las lecturas que se hace de Le Séminaire, le
sinthome, lvre XXIII. Se habla a menudo en

nuestra Escuela de la importancia de

nociones que van mas alla del inconsciente y
que permitirfan interrogar, lo que pasa a
denominarse clinica clasica.

¢Como concebimos lo inconsciente? ¢El
inconsciente o lo inconsciente? ¢Qué es eso
de la clinica clasica y la clinica nueva? ¢Hay
dos clinicas para el psicoanalisis? ¢O hay mas
bien dos discursos, el Discurso Analitico y
el Discurso de la Ciencia? En otras palabras,
el  Discurso  cientifico,  psiquiatrico,
universitario, por un lado, y el Discurso
Analitico por otro, donde el cuerpo, el sujeto,
el dolor, el saber, no ocupan el mismo lugar

Asimismo, se habla repetitivamente de, mds
alla de tipo clinico, la importancia del caso
particular.

¢Desde el Discurso Analitico concebimos
acaso otra clinica que la del caso particular?
Incluso antes de Ie Séminaire, le sinthome, livre
XXIII, Lacan tomé posicion: “La clinica para
el psicoanalista es al pie de la cama” (Lacan 2005:
101). Pero la cama para el analista es el divan,
donde el cuerpo no va sin los usos y desusos
de la palabra; lo que conlleva tomar otra
posicion diferente a la de la medicina en la
cabecera de la cama de cada paciente. El
cuerpo para el analista es el cuerpo sufriente
de cada parlétre que viene a solicitar su
intervencion. No hay mas tipo clinico que el
de cada caso particular. Los tipos clinicos
generales son los de la logica médica. Freud
no dijo otra cosa a lo largo de su elaboracién
conceptual, afirmando que si un solo caso
venia a desmentir sus hipétesis, no dudaria en
revisar sus conceptos

Es lo que hizo Lacan con el caso Joyce. No
parece ser la obra literaria de Joyce lo que en
ese seminario interpela a Lacan, aunque si
fuera el interés de Jacques Aubert.
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Joyce y Lucia

Segun Lacan: “Joyce atribuye a su hija algo que se
sithia en la prolongacion de lo que lamaré de
momento, su propio sintoma.” (Lacan 2005: 96)

¢Dénde reside, si es que lo hubiera, lo
equivalente para Joyce y Lucfa? ¢Qué ha
hecho Joyce que no ha hecho Lucia, y Joyce
no alcanza a ver?

La prolongacién del sintoma, aqui, parece
situarse en los efectos de impacto de lo
significante sin significaciéon en el cuerpo de
cada uno. En el parasitage de lalangne parece
situarse la  singular afinidad de estar
invadidos, cada cual, por lo significante en
tanto real. Hay ahi equivalencia.

Solo que en ese punto, donde hay
equivalencia, se  produce  asimismo
desarticulaciéon entre uno y otro: si Joyce,
tanto como Lucia, no consigue liberarse del
parasito palabrero, alcanza sin embargo a
servirse de él por su singular operacion,
inventando un artificio para salir de esas
horribles profundidades, articulandose al
mundo a partir de ese lastre del que se sirve
como un resorte que lo dispara en la escena
social. De lo mas a-social, que consigue aislar,
alcanza a hacer lazo.

Joyce, impactado dolorosamente pot lalangue
a ras de cuerpo, con la sospecha de que el
lenguaje le era impuesto como un parasito,
hizo frente. Y aposté en un artificio de su
invencion, sin el auxilio de un discurso
establecido, para reapropiarse y servirse de lo
impuesto, gozosa y dolorosamente, para
hacerse un nombre que lo articulara al
mundo.

Cabrfa no confundir aqui la identificacion al
sintoma del padre operado por la histérica,
que es ya una identificacién sexuada, una
suplencia, una suposicién de alcanzar a
sostenerse en el amor al padre supuesto
saber, para deshacerse del goce real.

No pienso que aqui se trate tampoco de la
suplencia del delirio compartido, que puede
hacer lazo entre dos psicéticos mediando una
construccién significante comun que los ligue
al mundo dandoles un lugar, asi sea como
maltratados, perseguidos, envidiados, o
desechos del mundo.

En Joyce se trata de otra operacion.

A partit de su lectura de la experiencia
Joyceana, Lacan nos hace vislumbrar que lo
que a-priori marca los cuerpos no es un
significante metaférico, un Uno, sino que lo
equivalente para todos, lo a-sexual para cada
uno, es la dimension real de lalangue.

“Lalangue, con su impacto de goce intraducible por
ningtin Otro del lenguage, e inmposible de negativizar.
No un Uno cuantitativo, sino algo de lo Uno
indiferenciado, como impacto, trazgo, real; con Joyce,
la represion freudiana se redefine, no ya como el velo
sobre lo desconocido, sino mds bien como el gran
recurso inventivo, lamado nenrdtico, frente a lo
imposible de reconocer” !

Equivalencias y diferenciaciones

Sin embargo, si Joyce, sin el auxilio de la
metafora paterna, parece haber llegado a
darse cuenta de ello, no es el caso de Lucia.
Joyce, no solo consintié a la descomposicion
del lenguaje, sino que, redoblando el ingenio
para infligir el mismo tratamiento a lo escrito,
lleva su escritura al limite de lo legible,
poniendo de manifiesto como no somos
libres de nuestros pensamientos, como el
pensamiento tiene raices en las experiencias
de goce que se manifiestan en el cuerpo al ser
alcanzado por elementos de /alangne sin ton ni
son.

I Respuesta de Jacques Lacan a Marcel Ritter en
Lettres de 'Ecole Freudienne, N° 18, Journal des
Cartels, 1976, Strasbourg, Introduction aux
séances de travail.
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Esa operacion Joyceana de reparacién del
lapsus en el lugar mismo donde el nudo se
deshace, Lacan la llama sinthome. Lucia, sin
embargo, se queda estancada en ello, sin
despegar del impacto de la experiencia, sin
alcanzar a manejar algo a partir de lo que le
pasaba. Con ello no consiguié siquiera
hacerse un lugar ficcional de embaucadora en
el mundo, tipo “Madame Soleil”. Acabd
creyéndose que era realmente “Madame
Soleil 'y, segun parece, solo consiguid
embaucar a su padre.

Ella, a diferencia de su padre, que se sabia
artista, que consideraba que lo que escribid
era artfstico, ella se crefa lo que decfa.

Queda, para mi, sin respuesta, el lugar que
ocupaba para Joyce la telepatia de su hija; en
qué punto y hasta qué punto crefa en ella, o
crefa realmente lo que Lucia le decfa. Es
decir, ¢hasta donde llegaba, en Joyce, el
delirio amoroso por su hija?

Es aqui donde se manifiesta una cuestién
clinica esencial, la diferenciacién entre el
sintoma del que se sufre, y el sinthome, en
tanto funcién, que lLacan pule en ese

seminario, llegando a concluir en la clase del
17.02.1976:

“Lo que lamo sinthome este aiio es lo que
permite al R, S, 1, de articularse, de impedir que
se suelten; incluso si ninguno de ellos asegura por
§i solo la articulacion con el otro”

“El sinthome como lo que permite al nudo de
tres, no de bacer ann nudo de tres, pero de
sostenerse en una posicion tal que parezca hacer
nudo de tres.” (Lacan 2005: 97-95)

En esa diferenciacién manifiesta entre
sintoma y sinthome resaltada por Lacan,
podemos apoyarnos para descifrar la cita que
propongo al comienzo.

La aparente contradiccién con la conocida
afirmaciéon de Lacan de que no hay relacién
sexual, me parece tener toda su pertinencia

en lo que, con Joyce, vislumbra: a saber,
como tesolver el problema de la indistincién
de los registros R, S, I, pasando del nudo
Borromeo de tres al de cuatro; el cuatro
consistiendo en una operacién inédita y
singular, para alcanzar a reparar el fallo de
estructura y la equivalencia de los registros,
que vienen indiferenciados.

Joyce: El arte del hacedor como
salida del No Incauto

St el lapsus, la no relacién, social, sexual, lo es
de estructura, si el camino o la forma de la
articulacién no existe, Joyce, sirviéndose de lo
palabrero  (significantes  desarticulados,
enigmaticos que lo impactan), forzando
todavia més su descomposicion, jugando con
su talento de hacedor de articulaciones
maltiples y equivocas, mezclando origenes y
lugares, apuesta sobre el deseo del Otro del
Discurso  Universitario, para ponerlo a
trabajar en una empresa que le da un nombre,
un auténtico nombre, un nombre de goce. Y
ello sin que eso lo libere del parasitage
palabrero. Conforma un ego hecho con la
masilla de la substancia gozosa. En él se
sostiene alcanzando a introducir algo de
imaginario, a pesar de que en Joyce lo real y
lo simbdlico persistan engarzados.

As{ pues, es la suplencia creada lo que hace
de él un creador, y recupera lo imaginario,
que Joyce no pudo transmitir a su hija, por
no ser esa operacion, ni del orden simbélico,
ni imaginario, ni real.

Es una operacién singular, un hacer ahi, (Y
faire), hacer en Y, en el punto de origen de la
palabra): un hacer del orden de lo artificioso,
una creacién que por su mismo caracter no
admite equivalencias, mas bien las rompe, las
deshace.

Si en Lucia hay una prolongacion del parasito
palabrero como en Joyce, sin embargo, la
suplencia que inventé Joyce no tuvo lugar en

5
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ella. “No le queds mds que un singular poder
telepatico” (Lacan 2005: 96).

Es ahf donde, bajo mi lectura de Le Séminaire,
le sinthome, livre XXIII como esencialmente
clinico, la cuestion de la relaciéon sexual que
pudiese haber, encuentra su pertinencia.

Acaso no es la clinica la que nos da a oir los
recursos multiples y variados del parlétre
alcanzado en su cuerpo por efectos dolorosos
de ese cancer que es /lalangue. En ese punto,
sin diferenciacién de ningun registro, todos
son equivalentes y el cuerpo solo rezuma
goce. Dice Lacan:

“SNo es acaso lo que nos demmuestra lo gue
llamamos la clinica, que no es mds que otro uso
de lo que sucede en la cama™? En la cama la
relacion  se establece, viene al caso decirlo, de un
lazo estrecho, al sinthome.” (Lacan 2005: 101)

Y Es pues con el sinthome con lo que tenemos que
vérnoslas en la relacion sexual misma, gue Frend
consideraba natural, lo que no quiere decir nada.
Queda sin embargo por situar lo que el sinthome
tiene que ver o hacer, con lo real del lcs, si es que
el Ies sea reall... ( el inconsciente que no es lo que
se cree, digo yo: el inconsciente, es decir real, si se
me cree.” (Lacan 2001: 571)

El sinthome: redefinicion
del sujeto

Jacques Alain Miller, en su ultimo curso de
Orientation lacanienne, L.’Etre et /’Un, dice lo
siguiente:

“Significante en tanto real, no hay mdis que uno,
es el significante Uno, pero no tal o cual
significante privilegiado, mds bien: hay de lo Uno,
hay de lo significante en tanto significante solo, sin
82, sin significado, gqune no hay que confundir con
Un significante. Eso es el niicleo por el hecho de
que hay discurso (no dependiendo de tal o cunal
discurso); El ser depende de lo Uno, anterior al
ser; el significante en cuanto existe como real,

preside y condiciona todos los malentendidos, los
equivocos, los semblantes del ser en el Discurso.
Es en tanto dato inicial, es un Uno que merece
ser dicho original, porgue no legamos a ir mds
alld. Un Uno que no es numeérico, contabilizable.
Es el Uno en el que se sustenta cada significante,
e/ Uno absolutamente solo.”” (Miller 2011)

As{ pues, redefinicion del ser, inexistencia del
Otro, origen del goce, un reordenamiento
que permite situar al goce como constitutivo
de la definicién de sujeto.

Entonces, si la operacién de Joyce, definida
por Lacan en Le Séminaire, le sinthome, livre
XXIIT como sinthomatica, permite revisar,
no solo la definicién del sujeto en tanto falta
en ser, sino deslocalizar la  primacia
estructurante de lo simbdlico y tomar en
consideracién el goce que no falta como
constitutivo  del  parlétre  (Hablanteser),
¢céHmo entonces no se impondria la necesidad
de repensar la légica misma de la relacién
entre los sexos?

Con Joyce aprendemos que el destino del
goce no depende del poder metaférico del
Otro del lenguaje comin —que no existe—
sino del uso singular del significante sin mas
significacién que la que la invencién le
atribuye.

¢Y si el goce, motor de magnificas
categorizaciones de género alrededor del
significante del goce que falta, revelara que la
sexuacion no solo oficia como traduccién de
lo imposible, sino al mismo tiempo, y por
ello mismo, traduccién de la necesidad para
los parlétres de hacer lazo donde no lo hay,
para deshacer, ordenar lo equivalente? Y eso
aun cuando, inevitable-mente conlleve al
malestar incurable de civilizacion.

Si para la mayorfa, Real, Simbdlico,
Imaginario, aparecen indiferenciados 'y
mezclados, a tal punto que se continian los
unos con los otros —a menos que cierta
operacion  artificiosa los diferencie, los
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distinga en tanto etéreos—, es Joyce con su
artificio quien permite a Lacan, no solo
distinguir el punto donde se produce el
lapsus, sino, y sobre todo, le hace saber de la
funcién de suplencia de las creaciones, de su
necesidad para articular lo inarticulado,
ordenarlo en un discurso, hacer lazo, social,
politico.

La cuestiéon abierta, traducida por la
expresion  “lapsus del nudo”, apunta la
imposibilidad de transmisiéon de los atreglos
de uno u otro-a con el goce, por ser
singulares; y no como quisiera la llamada
histérica, lo resultante de la impotencia del
padre. Sabemos que al tomar esa tangente, la
histeria, en su tentativa de absorber por la via
de la identificacién la cuestion del goce no
todo falico que la atraviesa, no para de
contorsionarse metonimicamente bajo su
angustia de insatisfaccion dirigida al padre.

La cuestiéon sexual (montaje, construccion
social, que firma la llamada estructura
neurdtica), en cuanto invencién que permite
articular los registros S, I, R, desarticulados
por el lapsus de estructura, se sostiene
sintomaticamente de lo que, segin Lacan,
Freud denomino realidad psiquica, complejo
de Edipo, o metifora paterna, transmisién
del nombre del padre; lo cual, funcionando
como sintomas en la construccién neurdtica,
organizan lo social, en un discurso tan comun
que, mas alla de Freud, se acabd
considerando que habfa una sexualidad
normal, genital; es el discurso comun
considerando la construccién neurdtica tan
normal que casi formaria parte de nuestro

ADN.

Incluso hoy, bajo mi punto de vista, hay un
esfuerzo por retomar, como siendo
evidentemente “normales”, las wvariaciones
sexuales multiples, que piden, asimismo, set
reconocidas como identidades de género en
su normalidad social como “naturales”. Solo
que las identidades sexuales, incluso las

tradicionales, no vienen ya ordenadas, aunque
asi se lo pueda creer. Dicho de otro modo, la
sexuacion es la gran obra artistica de los
parlétres: obra artistica a funcién social.

Es, pues, con la funcionalidad del sinthome,
que la logica conceptual se revierte: Los
lapsus no traducen ahora lo reprimido, lo
desconocido, sino mas bien lo imposible de
reconocer; localizan la falla de base sobre la
que se construye la llamada estructura; falla
equivalente tanto para hombres como
mujeres ; falla que Lacan tradujo por: No hay
relaciéon sexual. Aunque en un principio
pereciera que estuviese justificada por la mera
polisemia de lo simbdlico para cada uno.

Acordarle a lo simbdlico la primacia
ordenadora nos hizo creer que las aguas se
separaban con los neuréticos por un lado y
los psicoticos del otro; o que no habia
relaciéon  sexual porque los hombres,
propietarios del o6rgano, se aferraban de
manera privilegiada al goce falico, acotado
por la impostura del todo falico de
excepcion.

Y que las mujeres, para articularse al mundo,
no tenfan més remedio que servirse de la
funcién imaginario-simbodlica del falo, que
iban a buscar del lado masculino, para
intentar una identificacién sexual. Lacan llegd
incluso a afirmar en la ultima leccion del 11
junio 1974 de su Seminario XXI, en Paris,
“les non dupes errent’, que so6lo hay
identificacién sexual del lado femenino.

Asi pues, la funcién atribuida al padre, que
sirve al Otro del neurdtico para consolidar la
estructura, resulta, entonces, no ser mas que
un bricolage neurético del lapsus de estructura,
pues no es posible saber donde se produjo el
lapsus, mas que a posteriori de su reparacién
sintomatica. Solo en los casos donde el
resultado da una cadena de tres registros que
no son equivalentes, se pude entonces hablar
de un nudo reparado sintomaticamente.



Clinica Psicoanalitica
Nodal

Guignard-Luz, Inma

Le sinthome:
psicoanalitica.

Consecuencias para una clinica propiamente

Ciclo: Lengtiajes V, 2016
Circulo Lacaniano James Joyce. Madrid, 2016.

De ello no resulta la misma orientacioén en el
discurso si consideramos que el problema de
la imposibilidad no reside en el hecho de que
haya hombres y mujeres sometidos a la
castracién, o si consideramos que hombre,
mujer, homosexual, transexual, se presentan
como respuestas identificatorias necesarias,
operantes y fallidas al mismo tiempo, a la
imposibilidad real de deshacerse del goce
autistico no falico, singular a cada uno.
Mojones de lo sin nombre del goce no todo,
para hombres y mujeres, del que el neurético
no quiere saber y en el que no se reconoce.

En la medida en que hay
sinthome, no hay
equivalencia, pero  hay
relacion

Hay relacién sexual y no hay relacién en la
medida en que la relacion, dicha sexual, es
una suplencia de la no relaciéon entre los
registros. Ahi mismo, donde /zlangne impacta
el cuerpo, el inconsciente se manifiesta
sintomaticamente;  ahi, frente a lo
dolorosamente gozoso, la sexuacién se
manifiesta como intento de acotar algo de lo
invasivo del goce, distribuyendo funciones y
lugares en el discurso, estableciendo cada
una de ellas un tratamiento no equivalente al
lapsus, en tanto  manifestacién  del
inconsciente en tanto real.

Para una de estas posiciones, el otro sexo,
dice Lacan, aparece como una resultante del
sinthome. Lacan, al final de su ensefianza,
dice que tal vez para los dos; pero para ello
hay que percatarse no solo de lo que es como
resultante, el partenaire sexual para los unos y
las otras, sino de su caricter de invencion,
necesaria para entrar en un discurso. Hay
pues, a la vez, relacion sexual y no hay
relacion. O mejor dicho, puede haber

relacién sexual precisamente porque no hay
proporcion-relacion de goces.

¢Qué pasa, pregunta Lacan, en la otra
posicion, la ocupada por la llamada posicién
femenina, no reservada a las llamadas
mujeres? Aquellas donde el limite del nombre
del padre, la castracién, no funciona como
una necesidad —lo cual no implica que no
funcione. Lacan dice que no funciona como
una necesidad. Sin embargo, es importante
no asimilar la posiciéon femenina con la
posicién psicética, ya que, si bien una mujer
tiene que vérselas sin  brujula corporal
particularmente arrimada a un érgano, y con
un goce mas alla del falo que no entra en el
discurso, ocurre que los destinos de ese goce
llamado femenino no son sin relacién, de un
modo u otro, con lo falico palabrero en su
inconsistencia simbdlico-imaginaria.

Aunque yo afiadirfa que puede también
suceder que el saberse sostenida en el goce
no-todo, abra de wuna manera menos
angustiante al campo del amor, ya que, si por
un lado, el amor puede operar como
suplencia mayor para una mujer, por el otro,
sus sostenes otros pueden preservar del
estrago de cierta apuesta loca en el amor del
hombrte. Puede creer en él, sin creer todo lo
que le dice.
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