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Este año digamos que… con este 

 L’insu que sait de l’une-bévue… intento  
introducir algo que… que va más allá,  

que va más allá del… del inconsciente. 
 

J. Lacan, 16 de noviembre de 1976 
 
En la sesión inicial del seminario de L’insu que sait de l’une-bévue s’aile à mourre, el 16 de 
noviembre de 1976, Lacan hace resonar una de las operaciones de apertura que produce 
en aquellos tiempos: la “identificación” hilvana otros movimientos:   

 
Qué relación hay entre la necesariedad de admitir que tenemos un interior… que llamamos… 
como podemos, por ejemplo psiquismo… (suspira) ¡Oh! Incluso se ve a Freud escribir endo, 
endopsíquico. No resulta evidente que la psukhê sea endo, no resulta evidente que haya que 
endosar ese endo… ¿Qué relación hay entre ese 
endo, ese interior y lo que solemos llamar la identificación? En suma, eso es lo que bajo este 
título que es fabricado así, para la ocasión… es eso lo que querría poner bajo este título, 
porque es claro que la identificación es 
Una voz : ¡No se oye! 
— es lo que se cristaliza en una identidad. 
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La “identificación” en tanto cristaliza en una identidad conlleva una serie de problemas -en el 
sentido que Gilles Deleuze da a este término- de los cuales trataremos de contornear al 
menos uno: el problema de la identificación en las tecnologías normativas del sistema sexo-
género. Precisamente, la Conferencia de Paul B. Preciado Hay Festival de febrero de 2014 
en Cartagena de Indias, que proyectamos y debatimos, mostraba el intento de ir contra la 
norma, una “desidentificación crítica”.  
 
Ya en 2009 en su texto La invención del género, o el tecnocordero que devora a los lobos. 
Biopolítica del género, Preciado debate a comienzos del escrito, como Foucault  “exhuma” 
la intersexualidad -se refiere específicamente a Herculine Barbin.- y acalla “el grito de los 
movimientos sexuales vivos” en nombre de “una ficción retrospectiva a partir de la 
sexualidad griega”. Separándose de Foucault propone una “tercera episteme”, ni 
premoderna, ni soberana,  ni disciplinaria... que toma en cuenta “el impacto de las nuevas 
tecnologías del cuerpo, una episteme que llamo posmoneysta”. Es decir, los protocolos del 
Dr. John Money respecto de las personas nacidas sin los lineamientos normativos del 
binario hombre-mujer, y que con tecnologías hormonales y quirúrgicas fuerza una supuesta 
“normalización” hacia este binarismo, para construir un hombre o una mujer. Pero éste es 
sólo el comienzo del texto de Preciado, texto que se irá desplegando en la consecución de 
las reuniones, mostrando que la intersexualidad, la transexualidad, de modo alguno 
encuentran en estos tiempo su des-psicopatologización.  
   
Volviendo a la sesión del 16 de noviembre respecto de las vueltas que Lacan da en cuanto 
a la identificación, esta vez enlazada al final de análisis, dice: 
 

¿Entonces en qué consiste ese punto de referencia que es el análisis? ¿Eso sería o no sería 
identificarse, identificarse tomando sus, sus precauciones, una especie de distancia, 
identificarse a su síntoma? (...) Anticipé que el síntoma puede ser, es moneda corriente, 
puede ser el partenaire sexual (...). El síntoma tomado en ese sentido (...) es lo que se 
conoce”, incluso es lo que se conoce mejor (…) bastaría que, que un, un hombre se acueste 
con una mujer para que se pueda decir que la conoce, también a la inversa. 
 

Estos momentos iniciales del seminario, allí donde Lacan cuestiona un interior en sus 
relaciones con la identificación que cristaliza en una identidad, sitúa el síntoma como 
“partenaire sexual” encarnado en el binarismo hombre-mujer. Así, de esta manera, ¿no 
saca por la puerta y hace entrar por la ventana la cristalización que el sistema sexo-género, 
imperante y normativo, construye en la identidad hombre-mujer?  Y a modo de eco, al no 
desprenderse del binario hombre-mujer, ¿no contribuye a sostener una psicopatologización 
de aquello que no está absorbido por este binarismo? 
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Posdata 
 
Fechas:  
2dos y 4tos martes de cada mes, desde abril a noviembre de 2015, a las 20.45 horas (puntual). 
 
Próximo encuentro:  
Martes 14 de julio de 2015, a las 20.45 hs. 
 
Lugar:  
Hotel Alpino, Cabello 3318, C.A.B.A 
 
Información:  
Correo: variableslacan@gmail.com 
Facebook: página con textos del contexto bibliográfico en: 
https://www.facebook.com/pages/Variables-Lacan/360336724155557?ref=hl 
Canal en YouTube de “Variables Lacan”: 
https://www.youtube.com/channel/UCftpcjv0upxbIrFCBjt9YLw 
 
Contribución en los gastos: 50 $ 
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