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En su texto “El sepultamiento del complejo de Edipo”, Freud refiere que “la anatomia
es el destino”’. No obstante, aunque considera la diferencia de los érganos sexuales,
advierte que ese destino no resuelve la cuestion sexual para los seres hablantes: “[...]
en el caso de los seres humanos no hallamos una virilidad o una feminidad puras, en
sentido psicoldgico ni en sentido bioldgico”, son construcciones tedricas de contenido
incierto’, no hay naturalidad bioldgica de la sexualidad en los seres humanos machos o
féminas. Por lo tanto, la anatomia, en si misma, no es un soporte para que cada uno en
este mundo pueda decirse nifo, nifia, hombre, mujer, LGBTQIA+... Para el psicoanalisis,
la anatomia no define la identidad sexual, ni el modo de goce de un sujeto, tampoco
contribuye para la resolucién de las dificultades encontradas ante el sexo y la eleccién

de una pareja: “el sexo no define ninguna relacién en el ser hablante”>.

Sin embargo, la afirmacidn de Freud acerca de que la anatomia es el destino adquiere
valor de verdad si consideramos el comentario de Lacan en el Seminario 10, donde
subraya la etimologia del término “anatomia”, destacando en ana-tomia la funcién de
corte: “todo lo que conocemos de la anatomia esta ligado, en efecto, a la diseccion®.
Por lo tanto, si la anatomia es el destino, es solamente en la medida en que el sexo
aparece como un corte que torna imposible la escritura de la relacion sexual, incluso si

hiciéramos uso de todas las letras del alfabeto. La pluralidad de soluciones con las que
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nos confrontamos actualmente, respecto a la eleccién sexual, no es nada mds que un

intento de inscripcion del goce frente a lo que es imposible de escribir.
Dorayla Joven Homosexual

¢Podriamos considerar la homosexualidad femenina como una de las soluciones
posibles para el impasse del ser hablante ante la imposible escritura de lo real del
sexo? Para abordar esa cuestidn, dos casos freudianos: Dora® y La Joven Homosexual®,
son paradigmaticos “[...] dos jévenes mujeres inmersas en el mismo discurso social y
en el mismo periodo histérico”’. Mientras Dora, analizdndose con Freud, “revela su
amor y su fascinacion por una mujer de mayor edad, amiga de la familia y amante de
su padre”, la Joven Homosexual, que “tiene con Freud solo algunas entrevistas,
perturbaba, en nombre del amor por una mujer mayor que ella y de ‘mala vida’, el

decoro de su entorno [...]"”?

Con Dora, la homosexualidad femenina interroga lo que es una mujer, el enigma de la
feminidad asi como el saber que le falta acerca de lo femenino y que ella le supone a la
Sra. K. A partir ese caso, Freud pudo concluir que la homosexualidad femenina es una
“tendencia” general en la histeria. En lo que concierne al lazo de Dora con los hombres
(representados por su padre y por el Sr. K.), éste estaria sostenido por una
identificacion con el amor y el deseo que le destinan a una mujer: la Sra. K., que por ser
objeto de ese interés, detentaria el saber acerca de la feminidad y encarnaria, para
Dora, La mujer. Por lo tanto, en relacién a los hombres, Lacan afirma que, para la
histérica, ellos no pasan de ser “hombres de paja”® con los cuales ella se identifica para

tener acceso a la Otra mujer: “ella debe pasar por ellos, por su amor y su deseo por
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otra, para tener acceso a una feminidad idealizada”’®. De esa manera, las Doras se

liberan de inventar una solucién femenina singular.

La posicion de la Joven Homosexual es completamente distinta: para ella, solamente
una mujer puede amar y desear a otra mujer de manera adecuada. Cortejando a la
Dama, ella enfrenta al padre mostrandole que es amar y desear verdaderamente a una
mujer: el affaire amoroso mantenido con la dama no es nada mas que un acting out
dirigido al padre a través del cual la Joven Homosexual responde al amor que él le ha
negado en la realidad. Finalmente, el padre la decepciona cuando da a la madre un hijo
y ella, entonces, sometiéndose incondicionalmente a la dama, como una especie de
amor cortés, muestra al padre que el verdadero amor es dar lo que no se tiene "ella
sostiene su deseo desafiando a su padre, a diferencia de Dora” que sirviéndose del
hombre como hombre-de-paja, “lo hace por procuracién”*. Entonces, es “a partir del
discurso acerca del amor” que Lacan aproxima la homosexualidad presentada en el

caso Doray en el caso de la Joven Homosexual?.

Un amor que sabe y el falso agujero

Los relatos clinicos de Freud, citados anteriormente como paradigmas, nos muestran
claramente como el amor tiene un lugar central e incluso prevalece sobre el deseo
sexual en las relaciones homosexuales femeninas. En el caso Dora, podriamos decir
gue ama a la Otra mujer, porque supone que ella posee un saber acerca de lo femenino
que a ella le falta. En el caso de la Joven Homosexual, ella se empefia en demostrar
cdémo solo una mujer sabe amar a otra mujer o, en otras palabras, “lo que es amar una
mujer ahi donde el hombre afligido, limitado como lo es por el tener falico, no alcanza
o alcanza mal”®. En los dos casos observamos que, por medio de estrategias distintas,

el amor se conecta de manera estrecha al saber, pero un saber que apunta al goce
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femenino como todo no félico, o sea “sin ligazén con su otro borde, el goce falico”**,

gue caracteriza al goce femenino como no-todo.

Sin desconsiderar la variedad de las formas de vivir la homosexualidad femenina y la
singularidad de cada caso, el intento de alcanzar el todo sin pasar por el falo, nos
parece predominante en las relaciones homosexuales en la actualidad. En la practica
analitica, observamos, particularmente en ciertos casos de adolescentes, que la
homosexualidad muchas veces se presenta como un fendmeno de grupo y, también,
como una evitacion de la diferencia sexual: las chicas se enamoran de sus amigas
porque “es mas facil”, “ellas ya entienden, saben amar”. Entonces, se aislan en un
grupo solo de chicas, depreciando a los chicos “gque no saben amar y, ademas, no
saben de nada”. En esas relaciones entre chicas, no es raro que el encuentro de los
cuerpos quede excluido. El amor, mas al estilo de la Joven Homosexual, se configura
como un amor que sabe lo que su pareja quiere y lo que ella va a hacer, un amor
idealizado que vendria a completar la inexistencia de un saber sobre la sexualidad
inscripto en lo real, es decir, que vendria a reparar el traumatismo del sexo y el hecho
de que nada en ese campo estd preparado por un saber previo y armonico, por una

relaciéon sexual ya escrita.

Se trata de un amor que busca alcanzar un goce femenino en el que el falo no le haga
obstaculo, un intento, por medio de una idealizacién del amor, de esquivar las
dificultades y los embrollos de la interposicion del falo entre los dos sexos, o sea, es
una forma de no depararse con la diferencia sexual entre el Uno y el Otro sexo. En
estos casos, el amor se sostiene “sobre un eje de identificacién horizontal y
metonimica: donde amarse (s’aimer) puede ser escrito como se mismar (se mémer) en
un semejante”. Por lo tanto, prevalece la vertiente narcisista del amor: amarse a si
mismo en el otro. De esa forma, por medio de un amor sin diferencias, se intenta
alcanzar el goce femenino como Otro absoluto. De ese modo, el amor se convierte en

un modo de goce que responde a la falta en ser del sujeto.

" Tbid. p. 114. (Traduccién libre).
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Lacan nombra ese amor como “uraniano”*®

, subrayando su radicalidad y afinidad con la
homosexualidad femenina. El amor asi idealizado, al negar el falo, funciona como una
especie de repositivizacion del -phi: -(-phi). Esa operacién muestra una “potencia
engafiosa”!’ en que la falta, a pesar de ser constatada, pone en el horizonte, por la
exaltacion del amor, una creencia en la mujer como Otro absoluto, un Otro que pueda
ser tan o mas potente que el falo. Segun Lacan, en esa operacion, la homosexual
femenina sostiene una competencia sexual con el falo, confundiendo el goce con los
instrumentos de poder y procediendo a una rehabilitacién del Otro por la via del amor
idealizado. Sin embargo, esa posicidn no le confiere un acceso al goce femenino, ya
gue para que éste sea alcanzado presupone, por un lado, considerar el faloy por otro,
gue la mujer esté ausente de si misma. La homosexual, por el contrario, al negar el falo,
“no estd en absoluto ausente de lo que le resta de goce”*®. Es por eso que Lacan afirma
que la homosexual sostiene el discurso sexual con toda seguridad, pero ubicdndose “en

una ceguera total sobre lo tocante al goce femenino”*. Asi, lo que se busca en ese tipo

de relacidn no es el todo falico constituido como un conjunto cerrado a partir de una

I “ 720

excepcion sino el “universal de lo femenino”", o sea, se intenta alcanzar a expensas del
falo por medio de la idealizacidon del amor o mas precisamente, del discurso amoroso,

de las palabras de amor, lo inalcanzable, lo ilimitado del lado femenino.

Entonces, en la eleccion de una pareja del mismo sexo, se constata en la
homosexualidad femenina el “interés supremo”? por la feminidad que,
paradéjicamente, se muestra inalcanzable en la mayoria de los casos, en la medida en
que esa eleccidn, al negar la incidencia del falo en la relacién, la protege de la

castracion.

'® LACAN, J. (1962-63). El Seminario 10: La angustia. 1* ed. 3* reimp. Buenos Aires: Paidés, 2007. p.
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oposicion al amor sensual comun. Su origen esta ligada a la lluvia de semen que ocurrié después de la
castracion de Zeus. Excluye, por lo tanto, el Otro sexo, al contrario del amor sensual comun que surge de
la copula de Zeus y Dione.
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El movimiento de las Preciosas, abordado en el Seminario 19, es un ejemplo de uso del
discurso del amor que busca neutralizar las diferencias, sobre todo la sexual. Segun
Lacan, las Preciosas definen admirablemente el exceso homo, “el Ecce homo del amor”
22 En este movimiento femenino del siglo XVII, las mujeres rechazaban el sexo, el
matrimonio tal como habia sido instituido y valorizaban el amor como galanteo. En el
campo de las relaciones amorosas, se trataba de una inclinacién homosexual tolerada
por las costumbres morales, un “zafismo discreto” basado en una “amistad letrada”
tomada como “lo que del amor surge cuando se rehusa en satisfacer el deseo”?. En su
aspecto cultural y sobre todo literario, es importante destacar un particular uso de la
lengua con el fin de perfeccionar el lenguaje: las Preciosas “oponen, al poder de la
lengua de evocar y equivocar, una estrategia de contornos (excluyendo las palabras
obscenas), reformas fonéticas (eliminando las silabas sucias) y reforma gramatical
(suspendiendo el género masculino)”?. Salvando las diferencias, parece tratarse de un
tipo de movimiento de feminizacién de la lengua, de un intento de abolicidn de lo viril
tal como observamos hoy en el discurso feminista cuando, por ejemplo, se retiran las
letras a y o, sustituyéndolas por la x de una supuesta indiferenciacién sexual.
Manipulando los signos y los simbolos, se intenta borrar la distincion de los sexos y
crear una lengua sincrénica, sin distincion, sin agujeros, sin equivocos, es decir, sin las

marcas de la inexistencia de la relacidn sexual.

En este contexto, no es que el agujero esté totalmente ausente del discurso del amor,
porque, como nos dice Lacan, refiriéndose a la prevalencia del amor en la
homosexualidad femenina, “si este amor mas que ningun otro se jacta de ser el que da
lo que no tiene, esto es ciertamente lo que la homosexualidad hace a las mil maravillas

"2 Nos parece que la cuestidn es que, en las relaciones

en cuanto a lo que le falta
homosexuales femeninas, este agujero casi siempre se presenta como no siendo mas

que un “falso agujero”?®. Se trata de un agujero que resulta de la interseccion del

2 LACAN, J. (1971-72). El Seminario 19: ... O peor. 1* ed. - Buenos Aires: Paidés, 2012. p. 17. - ecce
homo = ese homo.
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agujero del Uno con el agujero del Otro, pero sin ninguna articulacién o enlazamiento
entre ellos. Luego, este agujero no se mantiene como agujero y desliza, escapa por
medio de subterfugios de un amor sostenido en el rechazo de servirse del falo para
verificar lo real de la inexistencia de la relacién sexual. Por medio de tal estrategia, se
busca mantener en el horizonte un goce femenino que se ubicaria todo fuera de sexo,
fuera del falo y, como se observa en algunos casos, se impone la devastacién y lo peor.
En esos casos, encontramos un rechazo del goce como no-todo, que es tomado como
aquel que no deberia ser, un goce que no conviene comparado al Unico goce que

convendria: el de la relacidn sexual que no existe y que se intenta alcanzar.

Este tipo de estrategia muchas veces presente en el amor homosexual femenino no es
sin impasse porque, segln Lacan, “el falo tiene el papel de verificar que el falso

1”27y, sin tal verificacidén, ese amarre, ese trayecto que pasa por el falo

agujero es rea
recorriendo el agujero y vaciando lo real, no se puede tener acceso al goce femenino
como no-todo, dado que éste se define en su mas alld, como eminentemente marcado

por la falacia.
El amor aun, pero no sin el falo: el agujero real

En este punto de nuestra elaboracidn, una cuestién se plantea: ;es posible, en la
homosexualidad femenina, considerar un amor que consentiria con el goce no-todo?
En la eleccidon de una pareja del mismo sexo, épuede el amor en la homosexualidad
femenina consentir con el heteros, con el Otro sexo? Respecto de esto, un pasaje de
Lacan en el Seminario 19 nos puede orientar: “cuando se trata de sexo, se trata del otro

28 El amor entre dos sujetos del mismo sexo

sexo, incluso cuando se prefiere el mismo
puede, en ciertas condiciones, ultrapasar el amor narcisista y buscar, en la pareja, ni la
semejanza ni el Otro absoluto, pero lo que en ella responde, de forma supelmentaria'y
no complementaria a la inexistencia de la relacién sexual, es decir: el sinthoma.
Diciéndolo de otra manera, “la pareja, a nivel sexual, supone que el Otro se convierta
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en el sintoma del parlétre, un medio de su goce La inclusidon de lo sexual se

establece por medio del falo y nos permite afirmar que tomar el sinthoma como

2 LACAN, I. (1975-76). El seminario 23: el sinthome.- 1* ed.- Buenos Aires: Paidos, 2006. p. 116.
B LACAN, I. (1971-72). El Seminario 19: ... O peor. 1* ed. - Buenos Aires: Paidos, 2012. p. 153.
# MILLER, J.-A. El partenaire-sintoma. Buenos Aires: Paidos, 2008, p. 408.



partenaire, dandole un cuerpo fuera del suyo implica la verificacidn del falso agujero
por el falo y su transformaciéon en agujero real incluyendo el encuentro con la
inexistencia del Otro, con el Otro sexo. Finalmente, el sinthoma sdlo puede advenir
como un partenaire en el lugar del Otro que no existe y la disolucién del Otro sélo

puede sostenerse del soporte que le da el sintoma.

Entre el modo de gozar hombre y el modo de gozar mujer, existe, entonces, el
sinthoma; “hay relacién si hay sinthoma, es decir, donde el Otro sexo es soportado por
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el sinthoma”®, pero eso, como apunta Miller®, no es un privilegio de las relaciones

heterosexuales, dado que puede existir “mujer color de hombre u hombre color de

”32 Lo que estd en juego en relacion al partenaire como sinthoma es la no

mujer
equivalencia entre los modos de goce, la diferencia entre el Uno y el Otro sexo, asi
como el hecho de que el goce, en la relaciéon con el partenaire, presentifica una
alteridad, un agujero real. Se podria esperar del falo que fuera el instrumento de la
copula que haria la relacidn sexual existir, pero, por lo contrario, lo que hace es verificar
esa imposibilidad, razén por la cual su incidencia atribuye al amor una funcién inédita:

el amor es lo que transporta el goce para fuera del autoerotismo, es la forma por la

cual se puede tener acceso al propio goce como Otro.

Entonces, si Lacan declara que “llamemos heterosexual, por definicion, a lo que ama a

las mujeres, cualquiera que sea su propio sexo”**

, es0 seguramente abre la posibilidad
de un amor que va hacia al heteros, incluso entre personas del mismo sexo, pero no sin

el falo.

Ese amor, que parte de un goce no-todo y se sostiene en el Otro como agujero, nada
sabe, exactamente porque, como aclara Lacan, “a nivel de ese no-todo, ya no queda
sino el Otro en no saber. El Otro hace el no-todo, precisamente, porque es la parte de

nada-sabio en ese no-todo”3.

39 L ACAN, J. (1975-76). El Seminario 23: El Sinthome. 12 ed.- Buenos Aires: Paidds, 2006. p. 98
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