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O amor é filme

Eu sei pelo cheiro de menta e pipoca que da quando a gente ama
Eu sei porque eu sei muito bem como a cor da manha fica

Da felicidade, da duvida dor de barriga

E drama, aventura, mentira, comédia romantica

[...]

O amor € filme e Deus, espectador!

José Paes de Lira



RESUMO

FERREIRA, Méarcio Ramos. Para-além dos limites da criagdo: o amor como solucao
exitosa na psicose. 2019. 189f. Tese (Doutorado em Psicanalise) — Instituto de
Psicologia, Universidade do Estado do Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2019.

O objetivo do presente empreendimento é defender a proposicdo de que o
amor na psicose corresponde a uma barreira contra o gozo mortifero. A relacdo
entre amor e psicose ainda € um campo lotado de questdes desde Freud. Ainda
hoje, o paradigma de que o psicético ndo orienta a pulsdo em objetos consiste em
um orientador em relacdo a neurose. A referida proposicao seria, entdo, uma das
referéncias pelas quais ainda se pensa a transferéncia para os sujeitos psicéticos,
isto €, o amor possivel na psicose seria sua atividade delirante. Tal aposta esta
amparada na problematica da pulsdo homossexual como etiologia na paranoia —
proposicao entendida como caducada depois do retorno a Freud realizado por
Lacan. No contexto atual, testemunha-se uma grande inser¢cdo de psicanalistas no
campo da saude mental e, de igual modo, um grande nimero de sujeitos psicoticos
se direcionando ao tratamento analitico. Nesta tese, sustenta-se que, tal como a
fantasia, o delirio tem a funcéo de barrar a pulsdo de morte, dado que ele realiza a
funcdo criativa do amor, a do sentido. Sera considerada, neste empreendimento, a
funcdo do amor da norma falica e defendida a hip6tese de que o amor realiza uma
funcéo diferente na neurose e na psicose. Em articulacdo, investiga-se essa questao
através das figuras de amor possiveis para psicose: amor extaotic, amor como
sentimento cédmico e amor tragico. Na sequéncia, a pesquisa conduzira a aplicacao
de tais figuras de amor aos chamados fenbmenos elementares. O delirio
erotomaniaco sera aqui privilegiado a fim de demarcar a sua funcéo de criacdo de
sentido e de barreira do gozo. Por fim, importa analisar como essa funcdo de
barreira do gozo tem efeitos nos impasses do psicético em relacdo a sexuacao.

Palavras-chave: Amor. Psicose. Erotomania. Gozo a sexuagdo. Empuxo-a-mulher.



ABSTRACT

FERREIRA, Méarcio Ramos. Love as a solution in psychosis. 2019. 189f. Tese
(Doutorado em Psicanalise) — Instituto de Psicologia, Universidade do Estado do Rio
de Janeiro, Rio de Janeiro, 2019.

Currently, the use of stainless steel in structural elements is considered an
extravagant solution to structural engineering’s problems. However, changes in
attitudes within civil construction, global transition to sustainable development and
environmental impacts reduction have certainly caused an increase in the use of
stainless steel. Today, the codes for design of stainless steel are largely based on
assumed analogies with the behavior of structures developed with carbon steel.
However, stainless steel present four non-linear tension versus strain curves (tension
and compression, parallel and perpendicular to the lamination material) without
yielding plateau and strain hardening zones clearly defined, thus changing the overall
behavior of the structures that use it. In Structural elements subjected to axial forces
of tension, the net section rupture usually represents one of its controlling ultimate
limit states. In order to evaluate the tensile resistance of structural components
bolted stainless steel S304, this work provides a numerical model based on the finite
element method using the program ANSYS (version 11). The non-linear of the
material was considered by the criterion of Von Mises and stress versus strain true
curves. The geometric nonlinearity was introduced into the model through the
formulation of Lagrange Updated. The numerical model was calibrated based on
experimental results, from rigid alternate bolted connection, which do not occur any
rotation among the members, transferring any bending moment, only normal and
shear internal forces.

Keywords: Stainless Steel Structures. Bolted connection. Tension strength. Non-
Linear Analysis. Finite Element Analysis.



LISTA DE ILUSTRACOES

Figura 01 — Matema da metafora paterna ..........ccccoueeeeeeeiiiiee e 55
Figura 02 — Grafo do desejo: matema da fantasia...........ccccceeevevveeeecicciieee e, 60
FIgura 03 — ODJELO A ... e r e e be e e 70
Figura 04 — Grafo do desejo em sua formafinal ...........ccccveeiiiiiiee e, 75
Figura 05 — FOrmulas da SEXUBGAD .........cciuieiieeiiee et siee et ee st eesnee e ens 77
Figura 06 — FUNGAO PAra-@lém ..........oeeiiuiiie et et e s 96
FIQUIra 07 — ESQUEIMA Z.......eeiiieiei ettt 99
FIQura 08 — ESQUEIMA Z........ooiiiiiie ettt 100
Figura 09 — ESQUEMEA O VU ........coiueiiiiieiieeesiie ettt sttt snae e 103
Figura 10 — Primeiro modelo de aparelho psiquico freudiano............c.ccccoeeeriiennenns 145
Figura 11 — Grafo do desejo em sua forma elementar .............cccceeeeiiiiee e ecciieeeeens 148
FIQUra 12 — ESQUEMA L ...oooiiiieeie et 153
FIgura 13 — ESQUEMA R ....ooooeeee et a e e e 160

FIQUra 14 — ESQUEMA | ....oeiiiiiieeee ettt e e e e e e e e eaareee e e 166



1

11
1.2
1.3

1.4
15
1.6

1.7

1.8

1.9
1.10
2
2.1
2.2
2.3
2.4
2.5
2.6
2.7
2.8
2.9
2.10
3
3.1

SUMARIO

INTRODUGAO ...ttt ettt an s anenan s 11

O problema do amor na psicose em freud.........ccocoeeiiiiiiiieniiee e 19
Amor na psicose: obstaculos e possibilidades .........cccocoeeeeiiiieccicciee, 19
PsSicose e defeSa dO @mMOr . ... 20

Do médico a deus: os amores do presidente na logica de construcao do

(0 1= 1 T TSRS 23
Transferéncia por fleCNSIQ ...ccocueeiii i 26
AMOT B ABUS ..ttt ettt b et e e s bb e e e st e e e e saee e e sbbee e snsbeeeans 27

A hipotese problemética de que a paranoia é efeito do rechaco da pulséo
NOMOSSEXUAL ..ot 30
O amor homossexual: um obstaculo epistemoldgico na teoria freudiana
(0 1o TS 1] o 0 1= = SRS 32
Leonardo e schreber: aproximados pela poténcia criativa e separados

PEIA CASTIAGAD ....cteiieiiiie ettt ettt e et e e s 41
Paranoia € amor NArCISICO ...uuiiiiiiiee et see e e e e sree e sreeeennaeeeens 45
A INSUPOTtAVEl INITErENGA. .. .ciiiiiii i 47
AMOR, DESEJO E GOZO ....ccoiiiiiie ettt see et 49
O amor: Um diViSOr € AQUAS ......cccuviieee e e e et e e e st e e e et e e e e e srneeeaeeaaes 49
O amor € 0 SEX0 SA0 AISJUNTOS ...cccuiiiee e srrre e e 49
Desejo e significantizacdo do gozo na légica da castracao .........cccecuveenne 51
O SIgNIfICANTE O JOZO ..eevieiiiieiee et e e e e eaeeaaes 61
O g0OZO COMO LraNSOIrESSA0 ....uveeeiiiieeiieieeiteee st e e abee e st e e s siee e e sbre e e seeeesnneeeas 64
GOZO € ODJELO @it 67
O amor a0 Pai MOItO NA NEBUIOSE ....ccoieeiiiiieeeeiiee ettt nneeeas 71
GOZO SEXUAL..cci ittt e e e e e e aeeeaeeann 76
(€T )40 1 o 101 { o PR P PP 79
O amor fetichizado e 0 amor erotomaniaco.........ccoceeeieeeieeiiie e 81

QUAIS SERIAM AS FIGURAS DE AMOR POSSIVEIS PARA A PSICOSE? 87

O amor para-além dos limites fAliCOS .......occeiiiiiiiiee e 87



3.2
3.3
3.4
3.5
3.6
3.7
3.8
3.9
3.10

4.1
4.2
4.3
4.4
4.5

4.6
4.7

4.8

4.9

4.10
411
4.12

(O =10 4o o= 1 )¢ Lo ISR PSR 88

O =100 FoT gl 1 0o o (o 1R PPPR PSP 91
(@ 2=Ta pToT g oo ] 1 To e (0] o ¢ TSP 94
O amor é um sentimento COMICO ....cciviieeiiiee i 104
(@ 210 0 Fo] g oo ] (=SSOSR 113
O amor de tranSTerENCIA......ccuieie e e e e 116
O amor COMO MITAGIE ....ooiiiiiiee e 122
(O =0 4o g (= To | (oo J0u PSP EPRPPRRR 124
ConclusBes PrelimMiNares ... 126
AMOR, PSICOSE E SEXUACAO EM LACAN ......cooveeieeeeeeeer e, 128
O amor como barreira do gOZ0 OULIO ...cc.eveeeeeeiiiiiee e eciieee e e e e eeraee e 128
Erotomania em clérambault ... 130
(OF- L o = 111 11T SR SPPR 135
Materialidade simbdlica dos fendmenos elementares.........ccccocceevveennne 140

Fendbmenos elementares: unidades estruturais da constituicdo do pathos
[0 0} £ oo J TSR TR 141
Amor e erotomania N0 CASO POFCA ...ccuiuurrriereriererierarieraseeeseeeseeeseeeseeeseeens 147
A ingenuidade amorosa do psicético: a crenca inabalavel do amor do

A relacéo do psicético com os seus semelhantes: da hipertrofia da

PaIXa0 A tSUNAMI SUDJELIVA ..oocviie e 151
Deslocalizagc8o dO g0Z0 NA PSICOSE.....uuiiieeiiiiiieee e 156
AMOr cOmMoO barreira de gOZO? ....ueeie it 159
Amor engana-dor: delirio como barreira de gOzo .......ccccccvvveeeviciieeeeeenee, 162
Empuxo-a-mulher, erotomania e sexuacao na pSiCOSEe......ccccvveeviuveeernnen. 171
CONCLUSAO. ...ttt sttt 179

REFERENCIAS ... oot e et e e e ee e e e e e e e e e e e e e e e e e eresr e e ae e 185



11

INTRODUCAO

O amor é o campo mais fecundo para a producdo de delirio, e isso ndo esta
circunscrito apenas a psicose. Se é verdade que o amor é um fenbmeno que
aproxima a vida dita “normal’ e a loucura, e que a psicanalise € uma clinica do amor,
a questdo sobre os impasses e solucdes encontradas pelo psicotico na sua vida
amorosa habita o coracado da pratica analitica.

A presente tese defende a proposicdo de que o amor é um acontecimento
nao limitado a logica falica. O intuito € investigar as solu¢cbes encontradas pelos
sujeitos psicoéticos para os impasses da vida amorosa. Sustentaremos que 0 amor
na psicose é uma forma criativa de produzir uma barreira frente ao gozo.

Com o trabalho lacaniano de retorno aos conceitos freudianos, as psicoses
tornaram-se um esfor¢go de rigor. Entendemos que o convite lacaniano de né&o
recuar diante da psicose situa-se na tentativa de melhor entender as questbes
colocadas por ela a clinica psicanalitica. Ora, o impasse da psicose diante do amor
apresenta-se como uma gquestdo crucial, visto que, como ja € sabido depois de
Freud, o amor € a condicdo fundamental sem a qual a experiéncia psicanalitica ndo
pode ocorrer. Portanto, torna-se cada vez mais importante o estudo da
particularidade do impasse amoroso presente na psicose.

A nossa tese aparece em um contexto no qual a falta de philia tem provocado
grande impacto nos lagos sociais tanto no Brasil quanto no mundo. Testemunhamos
na sociedade contemporanea uma grande propagacado da agressividade, gerando
um clima de hostilidade que tensiona os lagcos sociais. H4A uma crise das questdes
éticas, que serve de justificativa para agressdes politicas, e um grande aumento da
violéncia contra minorias. Nessa conjuntura cultural e politica, esta presente o que
se denominou de discurso de odio.

Esse discurso caracteriza-se pela imposicdo de certo estigma de
periculosidade e pela promocdo de exclusdo juridico-politico-territorial a grupos
sociais. Além disso, ele mantém ou altera a organizacdo social com base na
segregacado. Essas caracteristicas ficam evidentes na fala de determinados grupos
gue se articulam através de meios de opressdo no ambiente fisico ou virtual. Quanto

aos objetos de segregacao, esses sao 0s que ndo se encaixam no ideal dominante
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masculino, europeu, cristdo, heterossexual, burgués e proprietario. Estabelecida tal
separacao, a invengado de uma suposta luta “do bem contra o mal” é associada a um
fundamentalismo religioso que sustenta os atos de agressao (RIOS, 2008).

Em um contexto brasileiro no qual a segregacdo aparece como discurso
politico, ndo é de se surpreender que ele tenha incidéncias nas politicas de saude
mental. Um exemplo disso é a Nota Técnica n°® 11/2019, que da aval a compra de
aparelhos de eletroconvulsoterapia para o Sistema Unico de Saude (SUS). O texto
da nota ainda propde: um retorno ao tratamento moral — através da abstinéncia na
abordagem de dependentes quimicos —, incentiva a internacdo de criancas em
hospitais psiquiatricos e descarta o tratamento pautado na reducdo de danos,
modelo de tratamento adotado ha mais de 30 anos no Brasil.

Testemunhamos, assim, um momento de retorno a légica manicomial no
tratamento da loucura, modelo que serve aos interesses econémicos das industrias
de producédo de doencas e farmacéutica. Dessa maneira, 0 estado passara a investir
na manutencdo de instituicbes excludentes e que causam a cronificacdo do
sofrimento mental.

Em direcdo contraria a esse fluxo, nossa pesquisa alinha-se ao estatuto ético
da descoberta freudiana que reordenou no mundo moderno as questdes relativas ao
amor. De acordo com Badiou (1999), Freud efetuou uma mudanca no modo de
encarar a sexualidade e, por consequéncia, suas imbricagcdes com a vida amorosa
dos seres falantes.

De fato, foi Freud quem formalizou a transferéncia para pensar o tratamento
analitico. Para o pai da psicandlise, 0 amor que aparece no dispositivo analitico é o
amor verdadeiro. Do mesmo modo que ele é condigdo para analise, ele promove a
resisténcia, encobrindo a falta estruturante do desejo. O analisante-amante
demanda sinais de amor do analista amado. Assim, o analista é convocado a ocupar
um lugar no qual o analisante visa fixar sua falta, ignorando seu desejo. Por outro
lado, o amor € condicao de analise.

Diante de nossa atual conjuntura social de retrocessos, em que O
conservadorismo conduz ao retorno de uma politica de segregacdo da doenca
mental, & necessario reforcar a importancia do modelo de saide mental que aposta
nos lacos sociais como recurso de tratamento e na transferéncia como estratégia.
Isso esta de acordo com a atencdo psicossocial — modelo de tratamento que ha

guase trés décadas tirou a abordagem da doenca mental do viés medicalizante.
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Nessa forma de tratar o doente mental, a descoberta freudiana tem um papel
fundamental. Por postular que a pratica clinica ndo ocorre sem o amor de
transferéncia, a psicanalise caminha na contramdo das novas tentativas de
segregacao da doenca mental.

'Sobre o presente trabalho, consideramos relevante compartilhar, j& nestas
primeiras linhas, que as questbes desta pesquisa sdo efeitos do meu processo de
analise pessoal e da minha pratica clinica, ambos iniciados quando cheguei ao Rio
de Janeiro, em fevereiro de 2010 — ano também do meu ingresso no Programa de
Mestrado em Psicanalise da Universidade Estadual do Rio de Janeiro.

Nessa época, desenvolvi o trabalho intitulado “O sujeito da psicanalise: um
obstaculo a naturalizacdo do mal-estar” (2012). Tecidas as redes conceituais e
ideoldgicas nas quais a nova versdo do biologicismo esta articulada, e utilizando
uma pesquisa historico-epistemoldgica, nos valemos da relacdo logica da
psicanalise com a ciéncia como contraponto.

Pelo titulo do trabalho, logo se vé que o significante ‘obstaculo’ tinha um lugar
importante associado a ideia de uma defesa. No decorrer da pesquisa, fui me dando
conta de que estava preocupado em defender o que é indefensavel — a psicanalise.

Durante a escrita da dissertacdo, muitas mudancas compareceram no ambito
pessoal. A dor de amor me impulsionou para a entrada em analise. Foi também
nesse processo que me dei conta de que a analise nao é feita apenas de agruras. O
tratamento analitico € um lugar propicio para tirar da tragédia algo risivel. Em
sintese, fui testemunha de que, no tratamento analitico, o obstaculo é condicdo da
invencdo de possibilidades. Isso me ocorreu também na minha pratica como
psicanalista inserido na salide mental.

O CAPS ad WANDERLEY MARINS, localizado no Municipio de Nova lguacu,
foi 0 lugar onde trabalhei entre os anos de 2010 a 2013, instituicAio em que 0
atendimento a uma paciente me conduziu a pensar sobre o problema do amor na

psicose. Quando comecei a atender “I”’, nome ficticio pelo qual escolhi chama-la
aqgui, ela ja era paciente da unidade ha mais de dois anos. Segundo os relatos da
equipe, | era uma paciente que nao tinha grande adesdo ao tratamento; também

relataram que os familiares da paciente reclamavam que ela passava dias se

! A partir daqui, nos limites da presente sess&o de Introducdo, comunicamos que o uso discursivo da
12 pessoa do singular serd necessario em alguns trechos devido a natureza do contetido
compartilhado pelo autor desta tese.
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drogando em uma favela proxima a baixada fluminense. De acordo com a equipe, |
era uma “prostituta” que, durante sua permanéncia naquela comunidade, se valia da
prostituicdo para sustentar o uso de substancias toxicas — fato que nédo foi
confirmado durante o periodo de atendimento.

Foi na ocasido de uma atividade da Caps ad, um futebol entre a equipe e os
usuarios, que escutei | pela primeira vez. Ao vé-la fora da quadra de futebol, na
parte da arquibancada, perguntei-lhe sobre a causa de nado participar da atividade,
ao que ela respondeu: “depois que eu fiquei doente, meu corpo ndo me obedece
mais, a boca fala s6, meu corpo apodreceu”.

Ao longo dos atendimentos com I, ela relatava que ja tinha morrido e que
escutava um debate entre Deus e o demdnio sobre como ela deveria agir. Um deles,
gue ela ndo sabia identificar, a mandava subir para a favela para “dar teco” e
“transar com os homi”. Quando questionada se o ato sexual seria por dinheiro, |
negava, e dizia que muitos pacientes do CAPS, que também frequentavam a favela
e transavam com ela, poderiam me confirmar isso.

Sobre esse ponto da vida de |, — as praticas sexuais da paciente —
observamos a existéncia de um discurso moral que circulava na equipe. A maior
parte das intervencdes da equipe eram pautadas em orientacfes pedagogicas, as
guais ndo eram acatadas por |. A falta de adeséo da paciente a essa ética do bem-
viver era tomada pela equipe ora com horror ora com sentimento de impoténcia.

Durante as sessfes, a paciente relatava que estava passando por uma
provacdo parecida com a de JO, personagem biblico, e que uma vez passado esse
momento, seria buscada por Deus. Afirmava que somente pela intervencéo divina tal
provacao chegaria ao fim. A paciente também se comparava ao pastor da sua igreja,
que, segundo ela, seria um “homem de Deus” que também teria passado por uma
situacdo proxima a dela. Por vezes, | relatava escutar a voz de Deus lhe chamando
de “minha serva”.

No periodo do atendimento de I, muitos elementos que indicavam uma
relagdo transferencial ocorreram. Alguns deles expressavam sua forte ligacdo ao
tratamento, dentre os quais destacamos: afirmava que na favela escutava as vozes
do analista e de outros integrantes da equipe lhe chamando para o CAPS;
comparecia ao local de atendimento em horario sempre exato; se ocorresse do
analista estar em outro atendimento, | pedia para o paciente atendido se retirar,

alegando ser aquele o seu horario. Com frequéncia, adentrava o consultério com
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duas “quentinhas”, trazidas do refeitério da unidade para serem consumidas com o
analista durante o atendimento. Em suas crises de 6dio na unidade, gritava 0 nome
do analista e dizia: “s6 vocé ndo me come”. Em uma delas, a paciente escreveu
xingamentos direcionados a ele no banheiro utilizando as proprias fezes. Passadas
as crises, comparecia sempre aos atendimentos e as atividades que o analista
realizava como se nada tivesse acontecido.

Um dia, em uma oficina de musica em que eu estava como coordenador, |
relatou ter escutado uma voz que havia lhe falado o porqué de o analista nao
corresponder as suas investidas. Foi quando me contou que o motivo da falta de
retribuicio do afeto se devia ao fato de que os dois estavam “em mundos
diferentes”. E complementou: “eu estou morta, vocé esta vivo, ndo é agora que a
gente vai ficar”’. Foi quando tive certeza de que se tratava de uma significacdo
delirante.

Ressaltamos que o delirio de | ndo anulava suas alucinacdes audioverbais
nem a posicao objetalizada que ocupava nos lugares por onde circulava. Para
ilustrar, foi durante as suas idas e vindas da favela que a paciente engravidou trés
vezes, contraindo também algumas doengas sexualmente transmissiveis.

Devido aos limites deste contexto de pesquisa, encurtamos a narrativa do
referido caso, tendo, todavia, contemplado o que de mais relevante consideramos
para as discussfes aqui colocadas. O tratamento de | foi encerrado em 2013,
ocasido em que me desliguei do servico. No entanto, as questdes relacionadas a
esse caso nos inquietaram por muito tempo, e também funcionaram como motor a
fim de engendrar estes estudos.

Na obra freudiana, a articulacdo entre amor e psicose € uma questdo ainda
problematica. A conhecida objecdo de Freud sobre o tratamento dos sujeitos
psicéticos deixou marca. A impossibilidade do psicético investir libidinalmente nos
objetos se tornou um dos principios ordenadores para a sua diferenciacdo da
neurose. Na perspectiva freudiana, a articulagcdo entre amor e psicose se reduziria a
possibilidade delirante.

No ensino de Jacques Lacan, conforme ele foi se desenvolvendo, o tema do
amor recebeu grande destaque em varios momentos de sua teoria. Em seu retorno
a Freud, Lacan deu um lugar importante aos elementos que se organizam na
estrutura edipica e aos elementos que nela se organizam: Nome-do-Pai, metafora

paterna e falo. A metafora paterna é o que organiza, por sua presenca ou auséncia,
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a estrutura neurética ou psicética. A operacdo metafdrica que ela proporciona
organiza a subjetividade neurética, e os seus obstaculos instituem as possibilidades
psicéticas. Ela esta associada ao complexo de castracéo.

O complexo de castracdo se organiza através do que Freud formalizou como
primazia do falo, uma proposicao sexual infantil que atribui universalmente o pénis a
todos os seres vivos e também aos objetos inanimados. De acordo com Freud
(1923/2011), ela consiste em entrar em consideracdo para ambos 0s sexos apenas
um érgao genital, o masculino. Fica evidente, entdo, que 0 que esta em jogo ndo € a
primazia dos genitais, mas a primazia do falo.

O encontro com o0s corpos sexuados promove um furo nessa légica e um
enigma impossivel de significar. Por essa via, foi possivel pensar a funcdo do amor e
sua relacdo com a castracdo: fazer supléncia a ndo existéncia da relagcado sexual.
Entretanto, questionamos: qual a funcdo do amor quando o sujeito ndo conta com a
inscricdo do Nome-do-Pai?

Defendemos como hipdtese principal de pesquisa que, na auséncia da
metéafora paterna, o amor tera a funcéo de conter o gozo mortifero.

Assim, realizaremos a defesa dessa tese, visando melhor pensar ndo sé os
obstaculos, mas as possibilidades que o sujeito psicético pode construir para a
reconstrucéo da realidade. Se por um lado, na psicose, o0 sujeito pode mostrar o 6dio
mais puro, por outro lado, o psicotico pode inventar infinitas possibilidades para se
posicionar frente ao gozo do Outro. Para realizar o presente empreendimento,
executamos a organizacao que se segue.

No primeiro capitulo, intitulado “O problema do amor na psicose em Freud”,
situamos o problema do enlace entre amor e psicose na obra Freudiana com o
intuito de demonstrar que o delirio tem materialidade simbdlica. Para tal, nos
orientamos nas relagdes entre o conceito de amor e o conceito de defesa.
Seguimos, pois, a referéncia do “caso Schreber”, utilizado aqui para discutirmos
uma contradicdo presente na teoria freudiana das psicoses: o amor aparece como
causa do desencadeamento psicético, mas ao mesmo tempo pode estar presente na
tentativa de sua cura.

Ainda no capitulo 1, realizamos uma abordagem critica sobre o ponto de vista
freudiano de que a psicose teria uma etiologia na defesa contra a pulsao
homossexual. Defendemos a hipotese de que tal teoria correspondeu a um

obstaculo epistemoldgico na clinica psicanalitica das psicoses e que ela foi superada
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pelo conceito lacaniano de Nome-do-Pai. Nesse percurso, foram abordados temas
fundamentais na clinica freudiana das psicoses, mas que aparecem em segundo
plano em relacdo ao tema da homossexualidade — como a ideia de verdade historica
e a aproximacgao entre fantasia e delirio. A razdo desse primeiro capitulo é articular
elementos tedricos que ajudem a sustentar a hipétese de que o delirio, tal como a
fantasia, tem a funcdo de barrar a pulsdo de morte; defendemos que o fenémeno
delirante coloca em cena a funcdo do amor como criador de sentido.

Dando continuidade, o intuito do capitulo 2, “Amor, desejo e gozo”, é
demarcar as relacbes do amor dentro dos limites falicos. Entendemos que a
articulacdo do amor neurético com o desejo e 0 gozo trar4 elementos importantes
para discutir a fungdo do amor na psicose. Precisamos a particularidade da funcéo
do amor na neurose para fazer um quadro comparativo com a psicose. Para tanto,
guiamo-nos por dois slogans lacanianos que, na presente tese, terdo valor de
axiomas. Sao eles: 1. A relacdo sexual ndo existe e 2. O amor € o que faz supléncia
a ndo existéncia da relagdo sexual. Tais axiomas foram discutidos através do grafo
do desejo e da tabela de sexuacédo, ambos formulados por Lacan.

Pontuamos gue o constructo tedrico elaborado no capitulo 2 est4 afinado com
o capitulo 4, no qual tratamos dos impasses do psicético frente ao gozo e a
sexuacao através da abordagem da erotomania e do empuxo-a-mulher. Além disso,
as referéncias do segundo capitulo sustentaram a hipétese de que o amor na
neurose tem a funcao de fazer supléncia a inexisténcia da relacao sexual, enquanto
gue, na psicose, tem a fungéo de criar uma barreira de contencao do gozo.

No capitulo 3, “Quais seriam as figuras de amor possiveis para a psicose?”,
realizamos uma revisdo do ensino de Lacan em busca de indicacdes sobre quais
seriam as figuras de amor possiveis na psicose. Para isso, abandonamos a
pretensdo de instituir um discurso do mestre para definir a forma légica que o amor
deve obedecer.

Seguimos a pesquisa analisando como as figuras de amor no ensino de
Lacan possuem relagcéo de inclusdo ou de exclusdo com a légica falica para pensar
como elas poderiam servir de referéncia para a analise dos impasses e solucbes
psicoticas na vida amorosa. Por estarmos ainda alinhados a defender a hipétese de
gue a funcdo do amor na neurose é diferente da funcdo que ele ocupa na psicose,

nado excluimos as abordagens de figuras de amor tipicamente neuréticas.
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A hipétese que nos serviu de guia para esse capitulo foi a de que as figuras
de a) amor extatico, b) amor como sentimento comico e de c) amor como tragédia
possuem conciliacdo com a psicose. Servimo-nos, assim, dos elementos teoricos
levantados nos primeiros capitulos, pois eles nos auxiliaram a demonstrar que o
amor na psicose tem efeito criador de sentido. Além disso, as figuras de amor
proprias da psicose nos serviram de guia para pensar 0s conceitos de erotomania e
de empuxo-a-mulher.

Por fim, o capitulo 4, “Amor, psicose e sexuacdo em Lacan”, tem o objetivo
de defender a proposicdo de que 0 amor na psicose consiste em uma invencao de
barreira frente ao gozo do Outro. Para isso, foram retomadas as demais proposi¢coes
desenvolvidas nos capitulos anteriores, relidas através da teoria lacaniana das
psicoses.

Retomamos as elaboracdes de Clérambault sobre erotomania e também
sobre as abordagens de Lacan a respeito do tema no “caso Aimée”. Ao versarmos
sobre a ideia freudiana de verdade histérica em articulagdo com as elaboracdes
lacanianas de fendbmenos elementares, o objetivo principal foi refletir sobre a relagdo
de materialidade simbdlica e delirio e a relagdo amor e saber na psicose. Utilizamos
como guia a proposicdo de Miller de que os fenbmenos elementares estdo para
psicose assim como as formacfes do inconsciente estdo para a neurose. Através
desse sistema, foi possivel pensar como a criagcdo delirante pode realizar uma
funcdo correlata a fantasia: a de fazer barreira a pulsdo de morte.

Finalizamos, por ora, tecendo uma abordagem que pondera como a
erotomania divina criada por Schreber consiste em uma criacdo para responder o
seu impasse frente a sexuacdo. Nessa perspectiva, 0 empuxo-a-mulher foi abordado
através das formas quéanticas da sexuacao, elaboradas no capitulo 2 e repensadas
através do texto O Aturdito (LACAN,1972/2003).

Delineado o0 nosso percurso, esperamos que esta tese produza mais duavidas
gue certezas, dado que € préprio da atividade cientifica produzir questionamentos e
enunciados provisérios. Estamos cientes de que o0 presente empreendimento
consiste em um trabalho tacanho e de que criticas e novas proposicoes devem

aparecer no futuro; tudo, pois, deve ser aceito de muito boa vontade.
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1 O PROBLEMA DO AMOR NA PSICOSE EM FREUD

1.1 Amor na psicose: obstaculos e possibilidades

O presente capitulo investiga as relacbes entre amor e psicose na obra
freudiana. A primeira vista, os dois termos ndo possuem articulagdo. No entanto, a
primeira impressao € lotada de enganos.

Seguindo 0s nossos objetivos iniciais, este capitulo analisard ndo s6 0s
obstaculos, mas também as possibilidades encontradas pelo psicotico para
estabelecer sua relagcédo com o mundo e com os seus semelhantes.

Partimos do postulado de que o fendbmeno do amor é condicdo para o
dispositivo psicanalitico operar. No que tange a psicose, entretanto, em grande parte
da histéria da psicanalise, houve um questionamento sobre a possibilidade de
tratamento. E conhecida a resisténcia freudiana em relacdo ao tratamento do
psicotico. Isso porque, para o pai da psicanalise, esse tipo de paciente ndo investiria
sua libido nos objetos da realidade, o que, consequentemente, culminaria em
prejudicar a relagéo transferencial com o analista.

Delinearemos como o conceito de defesa e de amor se enlacam na clinica da
psicose. Sabemos que eles se desenvolvem conforme o conceito de defesa vai se
estruturando na obra freudiana. E importante destacar que o conceito de
sexualidade é um ponto central no que diz respeito a etiologia dos sintomas
neuroticos. A obra freudiana deixa evidente que o amor, por arremeter ao sexual,
pode ter um papel no desencadeamento da psicose e, no mesmo golpe, pode
ocupar um lugar fundamental também na sua estabilizacéo.

No primeiro momento, investigaremos como 0s conceitos de sexualidade e
defesa estédo presentes nos textos freudianos referentes a psicose. O caso Schreber
nos servira de paradigma para pensar o0 amor possivel na psicose na obra freudiana.
Analisaremos a relacdo de Schreber como seu médico Flechsing, dando destaque
ao impasse da transferéncia no desencadeamento de sua psicose, ao papel do amor
na solugdo delirante da paranoia e a maneira como o delirio reinventa o eros do

psicotico.
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Insistindo nos estudos sobre o amor, realizaremos uma abordagem critica do
amor homossexual como causa das psicoses. Para tal, serdo utilizados os trabalhos
de autores pos-freudianos para defender a posicdo de que a homossexualidade é
apenas uma consequéncia do desencadeamento da psicose.

E & guisa de uma terminalidade para o primeiro capitulo, proporemos uma
interlocu¢cdo com o caso Leonardo da Vinci, intencionando apontar aproximacoes e
afastamentos entre a vida amorosa neurética e psicética, descrevendo a
especificidade do amor nos dois casos. A nossa visada é apontar que tanto a
fantasia quanto o delirio consistem em uma fabricacdo do sentido de que se utilizam
para a materialidade simbdlica. Nesse intento, a ideia de verdade historica sera
utilizada para aproximar a fantasia do delirio.

O intuito do presente capitulo, em resumo, € apontar as bases conceituais
freudianas que podem ajudar a sustentar a nossa tese de que o amor é um
fendbmeno néo limitado a logica falica e que, na psicose, ele consiste em uma forma

criativa de proteger o sujeito do gozo mortifero.

1.2 Psicose e defesa do amor

No contexto dos primeiros trabalhos freudianos sobre o tema, a nocédo de
psicose? era dotada de grande amplitude, faltava precisdo a nosso ver. Ela cobria
um vasto numero de quadros clinicos sobremaneira distintos; também estava muito
longe de se opor a neurose. Ambas, psicose e neurose, se situavam no quadro das
psiconeuroses — termo utilizado por Freud desde suas primeiras publicacdes
psicanaliticas, aparecendo em dois textos fundamentais, As Psiconeuroses de
Defesa (1894/2006) e Novos Comentarios sobre as Psiconeuroses de Defesa
(1896/2006).

% De acordo com Roudinesco & Plon (1998), o termo psicose foi introduzido por Ernst von
Feuchtersleben (1806-1849) para substituir o termo loucura. Isso tinha o intuito de designar os
chamados "doentes da alma" numa perspectiva psiquiatrica. As psicoses ocuparam um lugar ha
esfera patoldgica diferente das neuroses, aquelas foram consideradas doencas mentais da alcada da
medicina, Neurologia, e mais tarde da Psicoterapia. O termo psicose designou, inicialmente, o campo
das doencas mentais, fossem elas de etiologia organica (como a paralisia geral) ou de etiologia
psiquica.
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Em As Psiconeuroses de Defesa (1894/2006), Freud se ocupa de explicar os
sintomas psicéticos como uma forma de defesa resultante do encontro com o
sexual, utilizando como referéncia as neuroses. A defesa aparece, aqui, como
modelo de censura por parte do eu a ideia aflitiva, forcando a manter-se fora da
consciéncia.

Os termos “defesa” e “recalcamento” ndo sao sinbnimos. Apesar disso, nesse
momento de sua obra, Freud aplica uma identidade entre eles. A nocédo de defesa
tem um significado mais amplo que designa a forma pela qual o mecanismo do eu
se protege de uma ideia ameacadora. Nesse artigo, Freud assinala que todos os
guadros clinicos estdo relacionados entorno da divisdo subjetiva provocada pela
tentativa malsucedida do eu em afastar o resto mnémico da experiéncia traumatica.

De fato, a psicose é apresentada no mesmo campo clinico das neuroses,
visto que o critério que ordena essas duas modalidades clinicas, nesse momento, é
a nocao de defesa: “[...] agrupei a histeria, as obsessdes e certos casos de confuséo
alucinatéria aguda sob o nome de ‘neuropsicoses de defesa’, porque tais afecgbes
revelaram um aspecto comum” (FREUD, 1894/2006, p.96). Nessa perspectiva, tanto
0 quadro clinico neurético gquanto o psicético emergiam entorno de um mesmo
mecanismo.

Com base na natureza dos sintomas, Freud descreve a etiologia das
patologias, seguindo a nocao de defesa. Nesse artigo, ele destaca na psicose uma
defesa mais eficiente. Nela, o eu rejeita a representacdo incompativel junto da
carga de afeto ligada a ela e se comporta como se a representacdo jamais lhe
tivesse ocorrido. Todavia, depois do momento em que isso é efetuado, o sujeito
entra em um quadro clinico que Freud denomina de “confus&do alucinatéria”. A
consequéncia desse evento seria que 0 sujeito viveria o retorno das representacoes
e afetos afastados na forma de alucinacdes, um retorno vindo de fora.

Certamente, a primeira referéncia clinica freudiana sobre a paranoia se
encontra no Rascunho H, de 1895. Nesse texto, Freud descreve o caso de uma
mulher que lhe fora encaminhada por Breuer. Ela se queixava de escutar a injaria de
ser “uma mulher depravada”. Segundo Freud, o julgamento intimo que ela deveria
ter vivenciado depois de uma experiéncia sexual com um hospede da sua casa
apresentava-se para ela na forma de gestos e vozes: “...] 0 que mudava era a
localizagé@o da coisa. Antes, tratara-se de uma autocensura interna; agora, era uma
recriminacao vinda de fora” (FREUD, 1895/2006, p. 156, grifo nosso).
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O propésito da paranoia é rechacar uma ideia incompativel com o eu,
projetando seu conteudo no mundo externo. Na paranoia, as autoacusacdes
retornam pelos pensamentos ditos em voz alta. Devido a impossibilidade de
influencia-los, o eu do sujeito deve adaptar-se as construcbes delirantes, o que
alcanca no uso das ilusées de memoria. Isso é o que Freud chama de "mudanca na
localizac&o da coisa". A "recriminacao vinda de fora" corresponde a antecipacao do
conceito de verwergung.

De acordo com Freud, esses mecanismos podem ser aplicados nas mais
varias formas delirantes (delirios de ciimes, hipocondriacos, persecutérios),

podendo se articular com uma megalomania ou erotomania. Dessa maneira:

[...] em todos os casos, aideia delirante é sustentada com a mesma energia
com que uma outra ideia, intoleravelmente penosa, é rechacada do ego.
Assim, essas pessoas amam seus delirios como amam a si mesmas. E
esse o segredo (FREUD, 1895/2006, p.158).

E importante considerar que Freud, nesse momento da sua clinica, utilizava a
técnica da hipnose. Tal técnica visava a rememoracao da ideia traumatica. Freud é
bastante claro quanto aos resultados do tratamento do caso clinico descrito no
Rascunho H: “Nao obtive resultado. Conversei com ela duas vezes e insisti para que
me contasse tudo o que se relacionava com o inquilino, em hipnose de
‘concentracao’ (ibidem, p. 156).

Sabemos que, na naquela época, Freud ndo havia elaborado o conceito de
transferéncia nem hipotetizado a auséncia desse fendémeno nos pacientes
psicéticos. Entretanto, em 1896, ele mostra uma posicdo contraria em relagdo aos
poderes curativos do método que esta sendo elaborado. Afirma, através desse caso,
gue existiria algo da psicanalise aplicavel a paranoia.

O resultado do tratamento apresentado por Freud destaca um obstaculo na
clinica da psicose que permanecera depois do desenvolvimento da sua teoria: a
relacdo transferencial. Todavia, entendemos que a premissa de que o0s psicéticos
amam seus delirios como amam a si mesmos servira de guia para Lacan pensar a
forma pela qual o psicotico se posiciona diante do fenbmeno amoroso.

Em 1896, Freud retoma as consideracdes do seu artigo As Psiconeuroses de
Defesa (1895/2006) no trabalho Novos Comentarios sobre as Psiconeuroses de

Defesa (1896/2006). Nesse texto, estabelece uma diferenca na defesa presente na
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neurose obsessiva e na paranoia, e coloca que tal diferenca esta no fato de que, na
paranoia, as recriminacdes voltam ao mundo exterior, enquanto que na obsessao,
elas se mantém no mundo interior.

E importante considerar que, nesse contexto tedrico, Freud defendia que os
materiais das alucinacbes originavam dos pensamentos censurados. Tais
fendbmenos possuiam uma significacdo analoga ao trauma infantil. Essa hipétese
permanecia baseada na teoria da seducao traumatica.

No processo terapéutico desse periodo, o paciente psicotico ou neurético era
convocado, sob pressdo na cabeca, a falar dos acontecimentos infantis. Freud
interpretava extraindo os elementos constitutivos do contetdo reprimido, pois
acreditava que as construgbes realizadas pelo paciente se tratavam,
necessariamente, de uma experiéncia de seducdo de um adulto proximo. Nessa
linha, a experiéncia psicotica testemunhava o aparecimento do gozo do Outro, e 0
delirio paranoico correspondia a denuncia desse gozo.

Seguindo o caminhar da teoria freudiana, depois de romper com o tratamento
hipnético e com a teoria da seducado traumatica, Freud elabora o tratamento pela
palavra e os conceitos de inconsciente e transferéncia. Mesmo depois da elaboracao
de conceitos tdo caros a teoria analitica, observamos que a ja referida nocdo de
“vindo de fora” se conserva na andlise da psicose. Isso fica mais claro se
analisarmos o0 caso que fundamenta a teoria psicanalitica sobre psicose: o “caso
Schreber”.

1.3 Do médico a Deus: os amores do presidente na logica de construcéo do

delirio

Diferente dos seus contemporaneos, que se direcionavam ao estudo da
esquizofrenia, Freud, no que diz respeito ao campo das psicoses, orientava seus
trabalhos para a paranoia. Em O Seminério Livro 3: as psicoses (1955-1956/1981),
Lacan demarca que, apesar desse destaque dado a paranoia, “Freud nio ignorava a

esquizofrenia. O movimento de elaboracdo desse conceito era-lhe contemporaneo.
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Mas certamente reconheceu, admirou e mesmo encorajou os trabalhos da escola de
Zurique [...]" (LACAN, 1955-1956/1981, p.12).

As influéncias desse dialogo com a escola de Zurique podem ser notadas no
seu artigo Notas psicanaliticas sobre um relato autobiografico de um caso de
paranoia (Caso Schreber) (1911/2010), que consiste em uma leitura psicanalitica da
obra Memoérias de um doente de nervos (1905/1984), do presidente Schreber —
‘homem de espirito elevado, de inteligéncia aguda e finos dons de observacao”
(SCHREBER,1905/1984, p.274-275). Freud elabora uma andlise da psicose,
estabelecendo uma diferenca estrutural entre a paranoia e a esquizofrenia.

A leitura freudiana do caso estad fundamentada em quatro proposicées. Duas
delas ja haviam sido postuladas nos seus trabalhos anteriores. S&o elas: 1. esta
presente na paranoia o conflito provocado por uma defesa da pulsdo homossexual;
2. a defesa produz o mecanismo da projecdo. Além dessas proposicées, sao
elaboradas duas novas assercfes que também passam a compor o arcabouco
tedrico psicanalitico: 1. o delirio € uma tentativa de cura; 2. € possivel uma analise
gramatical das diferentes formas do delirio paranoico.

De fato, Freud postula nesse artigo que o delirio € uma tentativa de cura: “...]
0 que consideramos produto da doenca, a formacdo delirante, é na realidade
tentativa de cura” (ibidem, p.274). Em conformidade com o postulado freudiano,
entendemos que uma formacdo delirante tem a finalidade de refazer os lacos do
psicético com as pessoas e com 0 mundo, além de diminuir a angustia produzida
pela pulséo sexual.

A seguir, faremos um breve resumo sobre o caso Schreber, a fim de destacar
as principais ideias freudianas em relacdo a paranoia, articulando-as ao conceito de
amor.

Ao longo de sua vida, teve o presidente Schreber trés periodos de
manifestacdo da doenca que culminaram em trés internagbes. A primeira
manifestacdo ocorreu na ocasido de sua candidatura para o cargo do parlamento
alemdo. No relatério do seu primeiro colapso, ficou registrado que o motivo da
internacao teria sido uma crise hipocondriaca.

Depois de reestabelecido da instabilidade, Schreber voltou para a casa se
sentindo muito grato a pessoa do Dr. Flechsig, chegando a conservar ao lado da
escrivaninha o retrato do médico que o acompanhou durante o periodo de

internacao.
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No intervalo entre a primeira e a segunda crise, Schreber viveu oito anos bem
tranquilos. Em 1893, foi nomeado a presidente da corte de apelacdo, cargo que
assumiu no mesmo ano. Em um determinado dia, entretanto, no intervalo entre o
sono e a vigilia, Ine apareceu a ideia “de que deveria ser realmente bom ser uma
mulher se submetendo ao coito” (SCHREBER, 1905/1984, p.45). Foi nesse contexto
gue ocorreu sua segunda crise, culminando na sua segunda internacao.

Seus varios sintomas demarcavam de forma muito evidente sua estrutura
psicética. Dentre esses fenbmenos, podemos destacar os sintomas hipocondriacos:
“[...] queixava-se de sofrer amolecimento cerebral [...]” (ibidem, p.11). Também
considerava-se morto, doente de peste e em decomposicao. Além disso, era
invadido por alucinagbes auditivas, o que Ihe deixava em tamanho estado de
angustia a ponto de tentar se matar algumas vezes e de pedir veneno. Por fim,
maldizia e acusava a pessoa do Dr. Flechsig por Ihe ter perseguido e prejudicado,
chamando-o de “assassino da alma”. Logo comegaram também a aparecer ideias
com conteudos miticos e religiosos; ele acreditava que vivia em outro mundo.

Decorrido um tempo, foi removido de Leipzig e, apés breve permanéncia em
outra instituicdo, chegou ao sanatorio Sonnenstein, em junho de 1894, ali ficando até
a doenca tomar a forma definitiva. Nessa segunda internacao, foi tratado pelo Dr.
Weber.

Voltando a articulacdo tedrica, o trabalho de Freud consistiu em separar as
diversas fases da formacdo do delirio, realizando uma elucidacdo da l6gica
fantasmatica que originou o delirio do principio até sua forma final. Dessa maneira, 0
pai da psicandlise procurou estabelecer a relacdo entre os principais temas do
delirio de Schreber, dividindo-o em dois momentos. Primeiro momento: vivéncia da
morte subjetiva e transformacdo em mulher; segundo momento: transformacédo em
mulher de Deus.

Ainda sobre esse caso, consideramos relevante frisar que a transferéncia por
Flechsig é apontada como a causa do desencadeamento da psicose de Schreber.

Essa é a proposicéo defendida por Freud e Lacan. Vejamos como ela ocorre.
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1.4 Transferéncia por Flechsig

Como ja mencionado, Freud construiu a analise do caso Schreber com base
na hipotese de que a paranoia tem origem na defesa da pulsdo homossexual.
Flechsig, seu primeiro médico, teve um lugar fundamental na paranoica de Schreber.
O médico, por quem Schreber guardava profunda admiracéo, passou a ser, entao,
seu perseguidor.

Segundo Freud, essa ideia teria sido originada de uma pulsdo homossexual
reprimida, originada da relacdo do paciente com seu pai e revivida através do
encontro com o Dr. Flechsig. Freud elabora que o sentimento de simpatia do
paciente pela pessoa do médico tem origem em um processo especifico,

denominado:

[...] processo de transferéncia, pelo qual um investimento afetivo do doente
foi transposto de alguém que Ihe é importante para a pessoa — indiferente
na realidade — do médico [...] o doente reencontrou nele o irméo ou o pai [...]
(ibidem, p.42).

Freud aponta que a paranoia tende a pulverizacdo do perseguidor. Dessa
maneira, no conteddo delirante do presidente Schreber, os perseguidores
Flechsig/Deus apareciam decompostos em vérias figuras. Isso porque, 0 processo
de transferéncia na paranoia ocorre de forma contraria ao da histeria. Nas palavras
de Freud:

[..] uma tal decomposicdo é bem caracteristica da paranoia. Esta
decompde assim como a histeria condensa. Ou melhor, a paranoia dissocia
novamente as condensacdes e identificacbes realizadas na fantasia
inconsciente (ibidem, p.44).

Para sustentar sua teoria das psicoses embasada sob a hiptese da defesa
da pulsdo homossexual, Freud construiu uma relacdo entre modelos de ligacao
afetiva do presidente, estabelecendo os deslocamentos sucessivos entre as figuras
do pai, do irmao, de Flechisig e de Deus. Com base nessa ligacdo, Freud afirmou
gue foi no momento em que se institui Deus no lugar de parceiro amoroso que o
conflito foi resolvido:
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A fantasia feminina, que tanta resisténcia despertou no doente, teria raizes,
entdo, no anseio por pai e irméo, intensificado eroticamente. O anseio por
este Ultimo passou, mediante transferéncia, para Flechsig, o médico, e,
reconduzido ao primeiro, atingiu-se uma acomodacéo do conflito (ibidem,
p.44).

Assim, na perspectiva freudiana, ficou evidente que a pessoa eleita como
perseguidor foi uma pessoa digna de amor e devocédo, objeto de um investimento
homoerdtico. Nessa concepcéo, o trabalho do delirio teria tido a funcédo de tornar
aceitavel a ideia de tornar-se mulher. No primeiro momento do delirio, Schreber foi
atormentado pelo horror a ideia de ser a mulher de Flechsing, “plano que visava ao
assassinato da minha alma e ao abandono do meu corpo como prostituta feminina”
(SCHREBER,1985/1984, p.56).

1.5 Amor a Deus

A postulagdo freudiana de que o delirio € uma tentativa de cura implica o
processo pelo qual o psicotico transforma sua relagdo com o mundo e com 0s seus
proximos. Tal processo de construcdo do delirio tem como efeito final o
apaziguamento da angustia. E importante destacar, entretanto, que isso s6 ocorre
em sua fase final.

De acordo com Freud, a ideia de se submeter ao gozo do Outro corresponde
ao delirio primario de Schreber. A ideia permanece contida depois no seu
deslocamento — ser uma mulher de Deus. E justamente através da transformac&o do
presidente Schreber em mulher divina que Freud postula que a tentativa de reprimir
a libido homossexual produz a paranoia.

No entanto, isso s6 tem condi¢cdes de ocorrer depois que a figura do médico
se transforma na figura de Deus. Assim, sua emasculacdo deixa de encontrar
resisténcias. Isso possibilita a nova ordem do universo e permite a criagdo de uma
nova humanidade: “[...] recairia sobre 0 homem moralmente mais virtuoso, que uma

vez emasculado e fecundado diretamente por Deus teria a missdo de gerar uma
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nova humanidade” (SCHREBER, 1905/1984, p.308). Nesse caso, a megalomania
aparece como forma de solucéo do conflito.

Depois que o presidente Schreber consegue apaziguar seu conflito inicial,
reestabelece uma nova relagdo com as pessoas e com o mundo. O conflito se
resolve no deslocamento das suas figuras de gozo. No primeiro tempo, a figura de
amor e de perseguidor eram encarnadas por um personagem real da vida do
presidente. No segundo tempo, vemos essa figura de gozo sendo deslocada para a
figura de Deus. Nesse momento, a entrega de Schreber ao gozo divino torna-se um
sacrificio nobre e necessario a humanidade.

Deus é eleito parceiro: Schreber goza com Deus. A fantasia de feminizacédo
se torna aceitavel a custa de uma compensacdo megalomaniaca ao Eu. A angustia
pode cessar, e a resolugdo do conflito se faz pela realizagdo do projeto divino
lancada para um futuro remoto: “[...] até la, a pessoa do doutor Schreber
permanecera indestrutivel” (FREUD, 1911/2010, p.43).

O delirio de Schreber inaugura uma nova ordem das coisas e também uma
nova forma de estar no mundo. A solucdo construida pelo delirio de grandeza
inventa uma nova relacdo de Schreber com o proximo. Dessa maneira, o lago com o
Dr. Flechsig se refaz. Isso fica evidenciado na carta aberta que o presidente

Schreber redige ao seu antigo médico:

As vozes que falam comigo diariamente, em circunstancias que sempre se
repetem, pronunciam o0 seu home proclamando-o centenas de vezes como
autor daqueles danos, embora as relacdes pessoais que existiram entre nds
durante certo tempo ja tenham passado ha muito para um segundo plano
(SCHREBER, 1905/1984, p. 22).

Nas linhas escritas por Schreber, fica explicita a relagcdo apaziguada que o
presidente  mantém com Flechsig. E importante sublinhar que a relagdo
transferencial pelo médico se prolonga, ainda que modificada pela construcao
delirante.

Na vida amorosa de Schreber, ha um objeto que se conservou investido
durante a doenca. E ainda que sua relagdo com ele tenha sido reinventada, esta se
prolongou depois da construcédo da solucéo elegante de Schreber: sua esposa. Tal

relagdo ndo poderia passar despercebida durante todo o desenvolvimento do caso.
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Schreber descreve a experiéncia da visita da sua esposa na clinica de Sonnenstein,

onde esteve internado, como quem vive a reatualizagdo de um amor:

Quando pela primeira vez eu a vi entrar em meu quarto numa destas visitas,
fiquei como que petrificado: ha muito tempo eu ndo acreditava mais que ela
figurasse entre os vivos. Para esta suposicdo — bem como no caso de
outras pessoas — eu tinha pontos de referéncia bem determinados, com
base nos quais o reaparecimento de minha esposa até hoje ainda
permanece para mim um enigma nao-resolvido (idem, p.92).

Ha ai uma reatualizacdo da ligacdo afetiva que o presidente tinha com sua
esposa, ainda que isso seja significado pela funcéo do delirio paranoico.

E justamente nesse momento do reencontro com seu amor do mundo dos
vivos que Schreber relata ter recebido um poema que lhe causou uma profunda

impressao. Reproduziremos aqui somente parte dele:

Antes que a verdadeira paz te ame

A quieta paz de Deus

A paz que vida ndo da

E nenhum prazer

Que o braco de Deus

Te faca uma ferida [...] (ibidem, p.91)*

O presidente relata que o poema, cujo autor desconhece, causou-lhe “uma
impressao tao profunda”, sobretudo, porque a expresséo "paz de Deus" é a definicdo
da lingua fundamental para o sono engendrado por raios. Essa expressao foi ouvida
por ele inUmeras vezes, antes e depois daquela época: “[...] ndo podia entdo pensar
em uma coincidéncia fortuita” (ibidem, p.92).

Sustentamos, pois, nesta tese, que o delirio de grandeza produzido por
Schreber Ihe proporcionou uma via de ressignificacdo dos enigmas da vida sexual.

N&ao seria esse o efeito tipicamente ocorrido pelo trabalho transferencial?

® E importante dar destaque que alguns elementos da construcdo delirante de Schreber encontram-se
na poesia que recebeu de sua esposa, o0 que fard mais sentindo quando analisarmos o conceito de
infinitizag@o do sujeito, em Lacan. O trecho “Que o bragco de Deus/ Te faga uma ferida” remete ao
carater mortificante da erotomania divina de Schreber no primeiro momento do delirio. Ja os versos
“Antes que a verdadeira paz te ame [...] A paz que a vida ndo da” remete ao carater de invenc¢éo do
ideal vindo do real, a invencédo de um gozo sem limites prometido para o futuro, mas vivenciado no
presente.
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E nessa atualizacdo do amor provocada pela solucéo delirante que o lugar da

esposa também é reinventado:

Os nervos pertencentes & alma de minha esposa, ou os tinha percebido no
momento em que se aproximavam do meu corpo, vindos de fora. Esses
pedacos de alma vinham carregados do terno amor que minha mulher
sempre me devotara (ibidem, p.92).

O amor pela esposa, ordenado na posicao frente ao gozo divino, € vivido
como um vindo de fora. Ora, como seria a especificidade desse amor da esposa na
nova ordem das coisas para Schreber? Sabemos que ha uma separacdo do amor e
do desejo sexual. A nossa hipotese € que, no caso da paranoia, nao ha desejo
sexual. Nao ha, portanto, uma separacao entre o amor e 0 gozo.

Sustentamos que o amor sera solugao do sujeito psicético para conter 0 gozo
do Outro. Por isso, 0 gozo divino e o amor da esposa sédo organizados em posicoes
diferentes.

Lacan, em seu escrito De uma questao preliminar a todo tratamento possivel
da Psicose (1957-1958/1998, p. 580), explica que essa possibilidade de amor
presente na relacdo de Schreber com a esposa € “[...] uma relacdo tdo elevada
guanto a da amizade [...]". Desse modo, a relagao entre Schreber e sua esposa
abole a ordem do sexual e foraclui a dissimetria entre os sexos. Assim, Schreber

coloca a esposa no lugar de semelhante.

1.6 A hipotese problemética de que a paranoia € efeito do rechaco da pulsao

homossexual

Depois de analisar as memdrias de Schreber, Freud tece consideracdes
sobre a hip6tese de que ha no centro do conflito paranoico um mecanismo de
defesa contra a pulsdo homossexual. E procura sustenta-la na andlise gramatical

dos delirios paranoicos.
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Freud aborda o impasse amoroso teorizando sobre os contetdos tipicos
presentes nos delirios paranoicos, valendo-se do binario amor/6dio e do mecanismo
de defesa caracteristico da psicose contra a fantasia homossexual. Suas
investigacdes o levam a indicar que a fantasia sexual de “amar um homem” é central
no conflito dos sujeitos paranoicos do sexo masculino.

Para sustentar tal posicdo, Freud aplica a leitura gramatical do fenbmeno
erotomaniaco e marca que as principais formas de paranoia sdo representadas
através do enunciado Unico: eu (um homem) o amo (um outro homem). Tal
enunciado € convertido em outras duas formas: delirios persecutorios e delirios de
ciume.

No caso do delirio persecutorio, a afirmacao “eu 0 amo” se transforma em “eu
o odeio”. Isso se da, porque o mecanismo de defesa préprio da paranocia nao
permite que essa afirmacéo emerja no consciente. Assim, as percepc¢oes internas
devem ser transformadas em externas; a contradicdo da primeira frase seria
transforma-la em “Eu ndo o amo — eu o odeio — ele me odeia, porque ele me
persegue”. A eleicdo de um perseguidor é fruto dessa construcao delirante e trata-se
de alguém que foi amado anteriormente.

Na forma da erotomania, o conteudo “eu o amo”, ao sofrer uma denegacéo,
se transformaria em “eu a amo”. Através do mecanismo de projecéo (em que aquilo
gue foi abolido internamente retorna de fora), essa segunda sentenca seria
transformada em “Eu a amo, porque ela me ama”, contradizendo, assim, o préprio
objeto. E importante perceber o fato de que esses sentimentos comecam
invariavelmente nao por qualquer percepcdo interna de amar, mas por uma
percepcao externa de ser amado.

A terceira forma de contradicdo da proposicdo original € o delirio de ciime.
Nesse caso, “eu 0 amo” se transforma em "N&o sou eu quem ama o homem — ela o0
ama". Assim, o sujeito suspeita da mulher em relacdo a todos os homens que ele
mesmo possa amar. Nas mulheres, o mecanismo funciona de forma analoga: "Nao
sou eu quem ama as mulheres — ele as ama", de modo que ela suspeita do homem
em relacédo a todas as mulheres que ela mesma possa amar.

Caberia uma ultima forma de contradicdo da frase inicial que seria a negacao
total: “Eu ndo amo absolutamente, ndo amo a ninguém”. Como comenta Freud, ...]
essa frase parece psicologicamente equivalente a seguinte, ja que em algum lugar é

preciso por sua libido: ‘Eu amo apenas a mim’. Tal espécie de contradicdo nos
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proporciona o delirio de grandeza” (ibidem, p.56). No delirio de grandeza, o que

ocorre é a superestimacao sexual do proprio eu.

1.7 O amor homossexual: um obstaculo epistemolégico na teoria freudiana das

psicoses:

Antes de prosseguirmos com a proposta de enlace entre o tema do amor e a
psicose na teoria freudiana, realizaremos um pequeno desvio dessa tematica central
a fim de discutir uma questéo importante: a de que a psicose tem causa na tentativa
de defesa da pulsdo homossexual. Consideramos que tal hipotese expde um
problema relevante no que tange ao amor na psicose.

Pensemos: ora, se essa hipbétese freudiana for verdadeira, o delirio de
Schreber teria causa no amor, uma ligagdo homossexual por Flechsing, e, ao
mesmo tempo, encontraria como resolugéo aquilo que o presidente tenta afastar, um
amor homossexual por Deus. Essas proposi¢cées ndo seriam contraditorias?

Além disso, de acordo com Maleval (1998), apesar de 0s impasses psicoticos
estarem presentes nos conteudos homossexuais, a forma como Freud constroi a
andlise gramatical das formacfes delirantes deixa de fora muitas modalidades de
delirio. Como, por exemplo: determinados delirios erotomaniacos, delirios misticos e
delirios de influéncia.

Neste trabalho, adotaremos a posicao de que a homossexualidade nao possui
papel central na causa da paranoia; partiremos do principio de que ela comparece
como um sintoma decorrente do desencadeamento da psicose. Tal vivéncia seria
uma consequéncia do modo como o psicético se posiciona frente a referéncia
paterna. Isso fica mais claro, se nos reportarmos as obras de autores que também
defendem que a hipotese freudiana — de que a paranoia é causada por uma defesa
contra a pulsdo homossexual — ndo tem alcance clinico teorico.

Nessa diregdo, defenderemos que o tema da linhagem tem um lugar
fundamental na erotomania divina construida por Schreber. Para tanto, tera validade
a proposicéo de que a homossexualidade, na etiologia da paranoia, esta entrelagada

as relacdes transferenciais presentes no grupo dos primeiros psicanalistas e aos
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tracos paranoicos que ameacavam a psicanalise de ser reduzida a uma visao de
mundo. Tais tropecos freudianos no decorrer de suas elaboragfes teodricas sao o
gue Bachelard, em A Formacdo do espirito cientifico (1997), denominou de
obstaculos epistemolégicos”.

Do ponto de vista clinico e tedrico, a hipotese de defesa da
homossexualidade como etiologia da paranoia despertou, durante a histéria da
psicanalise, alguns contrapontos. E importante discutirmos esse aspecto, uma vez
gue ele toca em uma questao crucial para nossa tese no que diz respeito a posi¢cao
do sujeito psicotico frente ao objeto amoroso. Autores como Maleval (1998), Lacan e
Chawki Azouri (2017), cada qual a sua maneira, refutam essa hipotese através de
trabalhos que questionam o alcance clinico-teérico dessa concepcao freudiana.
Baseados nas pesquisas de Macalpine e Hunter (1955), sustentam suas posicoes
de critica a hipotese freudiana da etiologia da paranoia.

O que os pesquisadores Macalpine e Hunter (1955) defendem é que o tema
da linhagem ocupa um lugar central na psicose de Schreber e que a
homossexualidade do presidente consiste apenas em uma consequéncia do
desencadeamento da psicose — a defesa da pulsdo homossexual ndo ocupa lugar
central. E importante considerar que a tematica da projecdo homossexual ndo tem
especificidade na paranoia por ja ser reconhecida em outros quadros clinicos, como
em casos de alcoolismo, de adiccdo quimica e, principalmente, em casos
denominados de “normais”.

Por colocar o tema da homossexualidade em primeiro plano na anélise do
caso Schreber, € bem verdade que Freud tirou de cena temas centrais na andlise do
delirio do presidente. Para os autores supracitados, temas como procriacdo, parto e
transexualidade sdo mais relevantes na psicose do presidente.

De fato, o tema da procriacdo ganha bastante destaque e aparece em
conformidade com a ordem do universo, que viria “[...] através de uma emasculagéo

para criar novos seres humanos” (SCHREBER,1905/1984, p.94). Na passagem

* Segundo a epistemologia bachelardiana, o conhecimento cientifico progride mediante rupturas
epistemoldgicas sucessivas. Esse processo, porém, € marcado por algumas dificuldades ou
“entraves”, denominados por Bachelard de obstaculos epistemoldgicos. Tais fendmenos séo vistos
pelo filésofo como habitos intelectuais incrustados no conhecimento ndo questionado, os quais
bloqueiam o processo de constru¢éo de novos saberes. Por sua vez, a psicanalise € um
conhecimento que contempla a relacéo légica com o conhecimento cientifico, por isso ela ndo esta
isenta das revisdes de suas teses e de uma analise légica e histdrica de suas proposicoes.
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indicada, podemos ter uma demonstracao da dimenséo que o tema da linhagem ou
da procriagdo tomam no delirio de Schreber.
O problema da geracdo é retomado varias, quando o presidente evoca a

figura do “judeu errante” com a qual ele se identifica:

[...] foram postas almas em forma humana, provavelmente ndo apenas
durante a vida do judeu errante, mas também por varias geracoes
posteriores, até que seus descendentes ja fossem suficientemente
numerosos para poderem subsistir por si mesmos (ibidem, p.55).

Lacan segue os trabalhos de Macalpine para discutir a auséncia da funcao
paterna na estrutura paranoica e colocar a auséncia do Nome-do-Pai em primeiro
plano na questao psicotica.

De acordo com Lacan (1957-1/1998), ha uma incompatibilidade nas
assercoes freudianas sobre o rechaco paranoico da pulsdo homossexual. Ela deve-
se ao fato de que, da mesma forma que a megalomania se apresenta como um
efeito da defesa da pulsdo homossexual no caso Schreber — ser a mulher de Deus —
, também aparece como uma solucdo aceitdvel para o delirio, sendo o eu
compensado na forma de um amor megalomaniaco.

Na ldgica freudiana, o tema homossexual torna-se aceitavel dentro de um
mecanismo que busca afasta-lo. Com base nesse argumento, Lacan conclui: Freud
faltou para com suas proprias normas, e da maneira mais contraditéria, no sentido
de haver aceitado como momento decisivo do delirio aquilo que recusara em sua
concepgao geral, ou seja, fazer o tema homossexual depender da ideia de grandeza
(1957-1/1998, p. 573).

Baseando-se no artigo de Macalpine e Hunter (1955), Lacan defende que a
tematica da homossexualidade na paranoia pertence a formacfes secundarias da
sintomatologia. Ao mesmo tempo em que critica Macalpine e Hunter, ele também os
da razdo, ao que chega a afirmar, em 1958, que “[...] a homossexualidade,
pretensamente determinante da psicose paranoica, € propriamente um sintoma
articulado em seu processo” (1957-1/1998, p.550). Seguindo Macalpine, Lacan
entende a homossexualidade como um efeito da psicose, cujo processo ja havia se

iniciado muito tempo atras®.

® E nesse ponto que defendemos que a homossexualidade delirante sera relida por Lacan através do
conceito de empuxo-a-mulher, que diz respeito ao posicionamento do psicoético frente ao impasse da
sexuacdo. Abordaremos essa ideia na secdo 4.11.
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Em seu sem seminério de 1955-1956, Lacan reconhece que Macalpine tem o
mérito de dar a réplica a Freud, e, ao mesmo tempo, de completar uma parte de sua
teoria colocando em evidéncia o tema da procriagdo como a causa da psicose. O
seu delirio conduz a isso: que uma nova humanidade de espirito schreberiano deve
ser reengendrada por ele. Por isso, Lacan se pergunta: “[...] qual é o significante que
€ posto em suspenso em sua crise inaugural”? (LACAN,1955-1956/1981, p.329). E
logo responde: “[...] € o significante da procriacdo em sua forma mais problematica,
aquela que o préprio Freud evoca a propdsito dos obsessivos, que néo € a forma ser
mae, mas a forma ser pai” (idem).

De fato, Lacan da a procriacdo a mediacdo significante possibilitada pelo
Nome-do-Pai: “O presidente Schreber esta falto, segundo o que se sabe, deste
significante fundamental que se chama ser pai” (LACAN,1955-1956/1981, p.330).
Schreber fara supléncia pela via do delirio, por isso & “preciso que ele cometa um
erro, que ele se embrulhe, até pensar estar ele préprio prenhe como uma mulher”
(p-330).

Ao logo do Seminério livro 3, Lacan elabora a importancia da funcéo paterna
e seus impasses na psicose. Ele sublinha o valor dado por Freud as figuras paternas
na evolucdo da psicose do presidente Schreber, que substituem umas as outras e
vao sempre crescendo e se envolvendo até se identificarem com o préprio Pai
Divino. Com base nesse fato, ele se pergunta: “[...] como é possivel que algo que dé
tanta razdo a Freud nao seja abordado por ele sendo sob certos modos que deixam
a desejar?” (1957-1/1998, p.353). Lacan reconhece esse ponto fragil na
argumentacado freudiana sobre a psicose e admite que Freud jamais separou
completamente a funcdo paterna no caso: “[...] sejam quais forem certas fraquezas
da argumentacéo freudiana a respeito da psicose, € inegavel que a fungéo do pai €
tdo exaltada em Schreber” (1957-1/1998, p.353).

Lacan utilizard a funcdo paterna como referéncia para esclarecer o
desencadeamento da psicose de Schreber. E sabido que Schreber foi convocado a
exercer o cargo de presidente da corte de apelacdo de Dresden, lugar de maior
destaque na hierarquia, tendo a responsabilidade de conviver com homens que
fazem leis e de idade muito mais avancada que a dele. Lacan ver nesse fato uma
“perturbacéo da ordem das geragdes” (1955-1956/1981, p.360).

Fica, assim, expresso em Lacan o valor do tema da linhagem no caso pela

introducdo do significante Nome-do-Pai, ausente no ordenamento subjetivo de
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Schreber. A auséncia desse significante o deixa sem resposta diante dessa
nomeacdo, desfalecido no buraco da foraclusdo até o momento em que sua
metafora delirante fara supléncia a esse furo no simbalico.

Azouri (2017), por sua vez, se embasa no estudo das correspondéncias de
Freud a Jung e a Ferenczi para apontar as causas que levaram o pai da psicanalise
a tirar de cena o valor da linhagem no desencadeamento da psicose de Schreber.
S&o destacadas as relacdes entre o tema da paranocia e o da homossexualidade,
assim também como a tematica da homossexualidade na relacao de Freud junto a
comunidade cientifica psicanalitica.

O autor da destaque a articulagcdo entre a producdo tedrica e a relacao
transferencial em que Freud se encontrava no contexto da elaboragcdo do caso
Schreber. Azouri reflete sobre os motivos que conduziram Freud a privilegiar a
homossexualidade em detrimento da questdo da paternidade no que diz respeito a
etiologia da paranoia. Tal hipétese tem origem em uma carta destinada a Ferenczi
na qual Freud afirma ter tido éxito no ponto em que o paranoico fracassa.

Nesta tese, seguiremos as trilhas de leitura deixadas por Azouri (2017),
todavia, nosso trabalho ndo se estendera nas relacdes entre Freud e 0s seus
parceiros psicanalistas no contexto da elaborac&o do caso, uma vez que o0 autor em
guestdo ja o fez. Iremos nos limitar, portanto, a analise das relacdes que mais
consideramos ter atravessado Freud em sua elaboracdo do caso Schreber: as
relacdes de Freud com Fliess e com Ferenczi.

O aspecto da relagcdo homossexual entre Freud e seus parceiros analistas
aparece primeiramente em uma carta de 17 de outubro de 1909, apés mencionar ter
encontrado um homoélogo de Leonardo da Vinci em um neurético. Em seu estudo
sobre Leonardo da Vinci: “O enigma do carater de Leonardo da Vinci tornou-se-me
subitamente claro” (FREUD, 1910 apud MCGUIRE, 1993, p.307).

Freud associa a vida do artista & sua investigagdo sobre as teorias sexuais
infantis, mais especificamente, sobre a hipotese de que as exploracfes sexuais
primitivas da vida infantil tinham o fracasso como destino. Depois de pedir a Jung
para reconsiderar tal hipotese, Freud associa essa teoria a Leonardo da Vinci. Em

suas palavras:

[...] o grande Leonardo foi um homem assim; com idade muito tenra
transformou sua sexualidade em necessidade intensa de conhecimento e,
desde entdo, sua incapacidade de terminar qualquer coisa que
empreendesse tornou-se um padréo ao qual teve de se sujeitar em todas as
suas atividades: era sexualmente inativo ou homossexual. Nao faz muito
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encontrei um neurético que era um fiel retrato dele (FREUD, 1910 apud
MCGUIRE, 1993, p. 307).

A citacdo acima tem um valor fundamental. Freud declara que pode rever
suas hipoteses sobre as teorias sexuais infantis através da analise da biografia de
Leonardo da Vinci. Além disso, d4 destague ao destino dado a homossexualidade
do pintor, isto é, destaca a conversao na pulsdo de saber. Também indica o caminho
da sua afirmagdo na carta a Ferenczi, na qual afirma que foi exitoso onde o
paranoico fracassou.

Salientamos que ha um hiato no trabalho freudiano sobre a paranoia entre o
Rascunho H — anexado a uma carta a Fliess, em 24 de janeiro de 1895 — e seu
artigo sobre o Caso Schreber, de 1911. Foi em viagem com Ferenczi a Itdlia que o
tema da paranoia voltou a interessar Freud. De acordo com os trabalhos
consultados por Azouri (2015), o caso Schreber comegou a ser pensado durante
essa viagem. No final de setembro de 1910, Freud escreve uma primeira parte de
uma carta a Jung com algumas observacfes sobre o comportamento de Ferenczi
durante a viagem. Freud gqueixava-se de que seu colega se comportava de maneira
muito passiva, ao ponto de afirmar que sua propria homossexualidade néo ia longe o
bastante para aceita-lo dessa forma. Transcrevemos as palavras de Freud:

Meu companheiro de viagem é uma criatura excelente, embora se mostre
um sonhador incémodo e adote em relagdo a mim uma atitude infantil. N&o
se cansa de me admirar, o que me desagrada, e é provavel que me critique
com dureza no inconsciente, quando eu me deixo comover. Passivo e
receptivo demais, permite que se faga tudo por ele, como uma mulher, e

minha homossexualidade n&o vai tdo longe para que o aceite como tal
(FREUD, 1910 apud MCGUIRE, 1993, p.410).

Foi desviando rapidamente desse assunto que Freud informa a Jung sobre
seu novo trabalho acerca da paranoia, tratava-se do caso Schreber. Escreve: “[...]
diferentes nocdes cientificas que eu trouxera comigo combinaram-se para dar forma
a um texto sobre paranoia que pede ainda uma conclusdo, mas que significa um
grande avango para explicar o mecanismo da escolha da neurose” (idem).

Em 3 de outubro de 1910, Ferenczi escreve a Freud comentando sobre as
percepcbes desagradaveis que lhe apareceram durante a viagem a lItdlia. Tais
impressdes estavam associadas a falta de reciprocidade de Freud em relacéo a sua
busca de entendimento psicanalitico. Afirma também ter se dado conta da

resisténcia contra seus proprios componentes homossexuais, 0 que promoveu um
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proveito pessoal e cientifico, e declara compreender a dificuldade de Freud em se
mostrar com reservas apos o que chamou de ‘caso Fliess®.
Além disso, Ferenczi faz um importante comentéario sobre postura cientifica de

Freud de ndo deixar que a psicanalise fosse reduzida a uma visdo de mundo:

Segundo sua concepgdo, ndo haveria uma visdo de mundo ya, nem uma
ética ya, nem normas de conduta wa. Eu também n&o conhego outra regra
ética além da ética da razdo pura. Mas a ampliacdo e expansao da razéo a
regides até entdo inconscientes tem uma influéncia muito significativa,
também para o ndo-paranoico, sobre a visdo de mundo e o modo de agir
(FALZEDER, BRABANT e GIAMPIERI, 1994, p.278-279).

Ferenczi continua a carta afirmando que nao esperava ser um reformador da
sociedade, pois ndo era paranoico, entretanto, esperava uma atitude menos inibida
entre dois homens psicanalistas. E complementa que tal postura deveria partir de
Freud, que era considerado por ele como a psicanalise em pessoa.

Mais tarde, Freud escreve uma carta em resposta. Além dos comentarios
sobre a postura desagradavel do seu companheiro de viagem, faz mencdo ao caso

Schreber. Escreve assim o pai da psicanalise:

N&o sé o senhor percebeu que eu ndo mais possuo necessidade daquela
abertura total da personalidade, mas também compreendeu, retomando
corretamente a causa dessa situacdo. Portanto, por que o senhor teimou
nisso? Desde o caso Fliess, durante a superacdo do qual o senhor
justamente me viu ocupado, essa necessidade exauriu-se em mim. Uma
parte de investimento homossexual foi retirada e empregada na ampliacédo
de meu proprio Eu. Tive sucesso onde o paranoico fracassa. (FREUD, 1910
apud FALZEDER, BRABANT e GIAMPIERI, 1994, p.281, grifo nosso).

Logo em seguida, Freud comenta sobe o Caso Schreber, mais precisamente

no que toca a importancia dada a figura do pai de Schreber no caso:

Certamente ndo escrevi que trabalhei no caso Schreber, encontrando a
confirmacéo para o nicleo de nossas suposicdes sobre a paranoia e que
aproveitei todas as oportunidades para fazer sérias interpretacdes. Agora
pedi a Stegmann que descubra detalhes pessoais do velho Schreber. Esta
dependendo desses relatérios o que irei dizer publicamente sobre o
assunto. O que o senhor acha de o velho dr. Schreber ter feito ‘milagres’
como médico, mas que, de resto, era um tirano em casa, ‘urrava’ com o
filho, e o compreendia tdo pouco quanto o ‘deus inferior’ compreendia o
Nosso paranoico? (idem, grifo nosso).

® Por uma razéo metodolégica, ndo desviaremos de nosso trabalho para discutir a paranoia de Fliess.
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Como vimos, nessas correspondéncias fica patente que as relagcbes
transferenciais entre Freud e seus pares rivalizam com o trabalho sobre o caso
Schreber. Fica evidente que Freud tinha clareza da sua ligacdo homossexual com
Fliess e com os demais colegas de pesquisa. Mais evidente ainda é que Freud sabia
da relacdo importante do tema da linhagem no caso Schreber. No entanto, esse
tema perdeu foco para a teoria da homossexualidade.

A gquestdo da homossexualidade é um obstaculo na relacdo entre Freud e
Ferenczi e também entre Freud e Fliess. Esses impasses ganham encaminhamento
tedrico na formulacdo do proprio caso Schreber. Também fica manifesto como a
paranoia € um traco presente no grupo cientifico dos primeiros psicanalistas. Por
fim, fica claro que ha um movimento de Freud de tirar a psicanalise da influéncia de
um conhecimento paranoico que poderia servir a uma orientacdo de mundo.

Em uma carta direcionada a Jung, Freud fala de forma aberta sobre a
paranoia de Fliess e a associa a proposicdo do que vai estar presente no seu

postulado fundamental da teoria da paranoia:

A forma paranoide e provavelmente condicionada por restrigdo ao
componente homossexual. [...] Meu ex-amigo Fliess desenvolveu uma
paranoia horrivel depois de se livrar da afeicdo por mim, que era sem
davida consideravel. Devo essa ideia a ele, e ao comportamento dele
(FREUD, 1910 apud FALZEDER, BRABANT e GIAMPIERI, 1994, p.278-
279, p.165).

Tal citacdo aponta, de forma clara, que a proposicédo sobre a etiologia da
paranoia tem influéncia no afeto que Fliess direcionou a Freud no desenrolar da
relacdo transferencial presente entre os dois colegas.

A relacdo do caso Schreber e do seu antigo parceiro, Fliess, volta a ser
mencionada em uma carta de 18 de dezembro de 1910. Nessa carta direcionada a
Jung, Freud escreve:

Meu Schreber esta pronto [...]. O texto e formalmente canhestro, fugaz feito,
pois ndo tive tempo nem for¢cas para o aprimorar, mas contém alguns belos
momentos e brinda a psiquiatria com o golpe mais atrevido [...]. Sou incapaz
de o julgar objetivamente, ao contrario do que se deu com trabalhos
anteriores, uma vez que ao escreve-lo tive de lutar com complexos que me
perturbavam o intimo (idem, p.453).
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Associar essas duas citacées é fundamental para entender a conexao entre a
relacdo de Freud e Fliess e a hipotese sobre a defesa da homossexualidade no caso
Schreber. Tal ligacdo fica expressa na explicacdo de Freud sobre a psicose de
Fliess. Fica evidente que o artigo de 1911 servira, definitivamente, a isso:
demonstrar a loucura de Fliess por intermédio da constru¢cdo do caso Schreber.
Segundo Azouri, o caso Schreber “permitira a Freud mostrar que ele teve éxito no
exato ponto que o paranoico [Fliess] fracassa [...]” (AZOURI, 2017, p.13).

Podemos, assim, apontar que os impasses das relacbes homossexuais e 0s
tracos da paranoia no ambiente de pesquisa dos primeiros psicanalistas acabaram
servindo de obstaculos a Freud para pensar a linhagem como fator principal na
eclosdo da psicose de Schreber. Dessa maneira, fica evidente que a
homossexualidade é consequéncia do desencadeamento da psicose, e ndo sua
causa.

Permitimo-nos afirmar que a hipétese sobre a defesa da pulsdo homossexual
como causa da paranoia caducou depois do ensino de Lacan. E fato que o retorno a
Freud empreendido por Lacan deu maior rigor formal a leitura da psicose, colocando
por referéncia a fungcéo paterna como elemento que determina a estrutura psicotica.

Entendemos que os estudos desses autores pos-freudianos permitiram um
maior avango no que diz respeito a reflexdo sobre o impasse do psicotico frente ao
enigma sexual. Nesse modelo clinico-tedrico, o tema da homossexualidade é
deslocado para a ideia de transexualismo. A presente tese confirma que o recurso
transexualista de Schreber estd presente no conceito lacaniano de empuxo-a-
mulher. Tal conceito trouxe uma nova via de discussdo dos impasses psicéticos
frente a sexuacdo por estar articulado ao termo lacaniano erotomania divina de
Schreber, que defendemos ser numa barreira frente ao gozo mortifero.

Considerando a argumentacdo desenvolvida nesta secdo, nao
desenvolvemos nossa tese com base na hipétese de que a paranoia é efeito da
defesa da pulsdo homossexual. Seguiremos a orientacdo lacaniana de que o
posicionamento do sujeito frente a fungdo paterna trar4 consequéncias no que se
refere as questdes do amor e do sexo, sendo o fenbmeno transexual um efeito

desse posicionamento.
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1.8 Leonardo e Schreber: aproximados pela poténcia criativa e separados pela

castracao

Na secao anterior, deixamos evidente que a analise biografica de Leonardo
da Vinci, um caso de neurose, ocupou um lugar importante de interlocucéo na teoria
freudiana das psicoses. Para explicar a relagdo entre narcisismo e
homossexualidade, Freud, no mesmo ano que publicou o estudo sobre Leonardo da
Vinci, paralelamente, realizou a analise do caso Schreber, publicado no ano
seguinte.

E verdade que o tema da homossexualidade ocupa lugar importante na
abordagem dos dois casos. Freud se utiliza do caso do artista para iniciar suas
elaboragdes sobre o narcisismo — conceito fundamental na sua teoria das psicoses.
E, entdo, acertado dizer que, nesse primeiro momento, o conceito de narcisismo é
explicado basicamente a partir do estudo de casos de homossexualidade, mais
especificamente, a masculina.

E necessario, contudo, destacar que ha dois temas importantes para a teoria
freudiana sobre as psicoses que aparecem ocupando segundo plano em relacédo ao
tema da homossexualidade. Sao eles: a pulsdo de saber e a ideia de verdade
histérica.

Como ja foi tratado anteriormente, de acordo com Freud, na neurose, 0 sujeito
tem éxito em converter a pulsdo sexual em saber, foi o caso de Leonardo da Vinci.
J& o paranoico fracassa no processo de conversao da pulsdo homossexual em furor
de saber, esse teria sido o caso de Schreber. Ja a nocdo de verdade historica é um
tema que aproxima esses dois casos importantissimos na histdria da construgdo do
arcabouco teorico psicanalitico. Essa relacdo se faz na aproximacdo que Freud
realiza entre fantasia e delirio, o que se fica mais claro se retomarmos a carta 57
destinada a Fliess.

Em sua Carta 57, de 1897, Freud compara os delirios paranoicos as ficcdes
infantis sobre a origem da crianca. Além disso, destaca que ha uma relacdo entre o

conteudo das alucinacdes e as recordagoes:
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[...] refiro-me aos paranoicos, cujas queixas de que alguém anda colocando
fezes em sua comida, de que eles sdo sexualmente maltratados durante a
noite, da maneira mais vergonhosa, e assim por diante, s&o um mero
contetdo da memoaria (FREUD, 1897 apud MASSON, p.228).

Aqui, Freud da destaque ao valor da verdade histérica do sujeito sendo
expressa através do delirio e das alucinacdes, ideia que sera retomada no caso
Schreber (1911). E reconhecida a importancia da verdade histérica para explicar
varios elementos do delirio do presidente.

Tal relacéo entre verdade historica e delirio volta a ser abordada em 1937, no
artigo Constru¢gdes em Analise. De acordo com Freud:

[...] ha ndo apenas método na loucura como o poeta ja percebera, mas
também um fragmento de verdade histérica, sendo plausivel supor que a
crenca compulsiva que se liga aos delirios derive sua forga exatamente de
fontes infantis desse tipo (FREUD,1937/2006p.173).

Outra mencao importante sobre verdade histérica — utilizada para aproximar a
fantasia neurética ao delirio — consta no texto freudiano Uma Recordacdo De
Infancia De Leonardo Da Vinci (1910/2013). Vejamos como essa aproximacao tao
cara a nossa tese se deu.

No estudo sobre Leonardo da Vinci (1910/2013), Freud tenta demonstrar a
significacdo homossexual de uma recordacdo infantii do pintor. Trata-se da
recordacdo de um abutre introduzindo a calda em sua boca apos ter pousado em
seu berco. Para Freud, a cena com o abutre ndo seria uma recordacao de Leonardo,
mas uma fantasia que ele formou posteriormente e transpds para a infancia. Ao
comparar a fantasia de Leonardo com a memoéria dos povos antigos, Freud destaca
gue se trataria, entdo, de uma “verdade histérica”.

Ora, fica evidente que o termo ‘verdade historica’ é utilizado tanto para o
delirio quanto para a fantasia. O pai da psicanalise aproxima as duas producdes

subjetivas ao campo do sentido. Para Freud, Leonardo da Vinci:

[...] revelou essa fantasia do modo mais inequivoco, e ndo podemos
abandonar a expectativa — ou o ‘pré-conceito’, se quiserem — de que tal
fantasia, assim como toda cria¢@o psiquica, como um sonho, uma visdo, um
delirio, tem de possuir algum significado (FREUD, 1910/2013, p.106).
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Essas relacdes entre delirio e fantasia possuem grande valor, pois, além de
Freud coloca-las como valor de verdade, ele situa o delirio no mesmo campo de
todas as outras criagdes inconscientes: o campo do sentido.

Sabemos, depois do projeto lacaniano de retorno a Freud, que a
materialidade simbodlica sustenta formalmente a existéncia do sujeito do
inconsciente, o que recoloca a psicanalise no campo do sentido. Com base nessa
aproximacao, podemos entender que o delirio consiste em uma relacao significante,
tal como qualquer outra formagao do inconsciente.

Depois de estabelecer tal proximidade entre fantasia e delirio, Freud realiza
uma interpretacdo do Caso Leonardo da Vinci que nos ajuda a separar os percalcos
da vida amorosa na neurose e na psicose. Ela se da pela relagéo edipica do pintor
com seus objetos amorosos.

Na interpretacédo freudiana, a fantasia de Leonardo da Vinci estaria ligada a
excitacdo da cavidade bucal, em um momento do desenvolvimento em que o prazer
sexual apoia-se na necessidade de nutricdo. O abutre é identificado como sendo
simbolo da mée, e sua calda como o pénis dela — suposicdo claramente
fundamentada na teoria sexual infantil de que mulheres também possuem pénis.

Até seus cinco anos, Leonardo viveu com a mae, o que estimulou uma forte
ligacdo entre ambos. Sua pulsdo sexual toma a mde como objeto de amor, e suas
condutas sexuais se ligam a esse amor. Sobre isso, Freud assinala que a relacao
ertica com a mde e a auséncia, ou desprezo, da funcdo paterna no
desenvolvimento infantil fornecem a Leonardo apenas o modelo feminino a seguir,
de modo que a percebe como igual, tomando-a como objeto e, posteriormente,
substituindo essa escolha por identificagao.

Quando, aos cinco anos de idade, Leonardo vai morar com 0 pai, sua
madrasta torna-se um substituto da mae. De modo previsivel, ao identificar-se com a
madrasta, a crianga toma o pai como rival. O amor pela figura materna e as
condutas sexuais ligadas a esse amor sdo esquecidos frente a acdo da repressao,
gue age para evitar o desprazer frente & ameaca de castracao.

Segundo Freud, em funcdo da fixagdo inconsciente na mae, a definicdo do
carater homossexual de Leonardo se deu somente na puberdade, em um momento
em que a identificacdo com o pai perde toda sua significacdo erética. Nesse caso, a
maior parte da libido foi sublimada, apenas uma parcela foi mantida para fins

sexuais. A sublimacao da libido resultou em seu furor de saber e de criar.
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Ora, sabemos que a fantasia € uma solucao neurética para velar a castracao
e 0 enigma da relacdo sexual. O prototipo da relagdo do pintor com a mée é repetido
em todas as suas relacdes. Na descricdo do caso, Freud demarca como essa
posicdo de Leonardo na fantasia é repetida nas relacdes com 0s seus pares.

De modo tipico, Leonardo da Vinci evidencia bem a estrutura edipiana do
amor na neurose. Freud mostra que a interdicdo do incesto vem promover a
renuncia dos objetos primordialmente investidos pela troca de objetos substitutos,
escolhidos pelo crivo desses primeiros investimentos. A fantasia seria, assim, uma
forma de néo renunciar aos objetos infantis; ela corresponde a um elo situado na
cisdo existente entre o objeto de amor e o0 objeto sexual. Dizendo de outra forma, a
fantasia consiste em uma alienagdo, que tem raizes no principio do prazer, efetivada
pelo teste da realidade. Ela promove uma satisfacdo parcial da pulséo e um
distanciamento subjetivo do efeito destruidor da pulsao de morte.

Ora, qual seria, entdo, a diferenca da funcédo do amor para Leonardo da Vinci
e para o presidente Schreber?

Através do estudo da paranoia schriberiana, Freud construira a ideia de que,
na psicose, 0 sujeito ndo possui ligagcdo libidinal com os objetos do mundo. Isso
porque, o sujeito ndo passa pela castracdo ocorrida na estrutura edipica; o sujeito se
recusa a ocupar o lugar imposto pela fantasia. Assim sendo, a libido desliga dos
objetos e regride ao narcisismo.

Na paranoia, a economia libidinal ndo oferece escoamento para os objetos,
ela se vincula ao eu e fica a servico do seu engrandecimento. O delirio consiste,
entdo, em uma invengao que possibilita o reinvestimento da libido nos objetos. Ele
localiza o sujeito em uma nova ordem de economia libidinal e em uma nova
organizacdo do mundo.

Contudo, ha rigor; ndo é todo delirio que produz uma estabilizacdo. Para isso,
€ necessario que o trabalho de significacdo do delirio estabelegca uma distancia entre
0 psicotico e das Ding. A afirmacédo freudiana de que o psicético ama seu proprio
delirio nos indica que ha algo nessa nova ordem de investimento libidinal que
oferece certa barreira a essa fonte de puro amor e ddio. Logo, parece que a funcao
do amor no delirio de Schreber néo é velar a castracao.

Depois de analisar a aproximagcdo e a separacao entre fantasia e delirio, é
importante retornarmos a construcdo do conceito de narcisismo. No artigo sobre

Leonardo da Vinci, temos a proposi¢cao freudiana de que o narcisismo consiste em
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uma estrutura na qual o sujeito investe o amor que sentiu originalmente por si
mesmo em um objeto exterior. Tal conceito € retomado em 1914/2010, em

Introducéo ao Narcisismo, quando abordada a questéo da paranoia.

1.9 Paranoia e amor narcisico

Em Introducdo ao Narcisismo, artigo de 1914, as elaboragbes freudianas
voltam-se ao estudo da esquizofrenia e da paranoia, ao acontecimento da doenca
organica, a hipocondria e a vida amorosa. Para pensar tais fendbmenos e articula-los
em sua teoria, Freud desenvolve o conceito de narcisismo.

De acordo com esses estudos, a esquizofrenia, a paranoia e 0 acontecimento
da doenca organica se caracterizam pelo retorno da libido ao narcisismo. Para
melhor entender esse mecanismo, julgamos necessario um retorno aos conceitos de
narcisismo primario e narcisismo secundario.

Originalmente, o termo narcisismo derivou-se da descri¢cdo clinica de uma
perversao para designar um fenbmeno no qual o sujeito tem o seu préprio corpo
como investimento sexual: “[...] isto é, olha-o0, toca nele e o acaricia com prazer
sexual, até atingir plena satisfacdo mediante esses atos” (FREUD, 1914/2010, p.10).
O que Freud observa é que ha caracteristicas dessa posicao narcisista em muitas
pessoas que ndo sao perversas.

O pai da psicandlise entende o narcisismo como uma localizagcdo particular.
Embora presente nas esquizofrenias e parafrénias, trata-se de uma etapa de
organizagcdo da libido. Tal organizacdo € denominada de narcisismo primario e
localizada entre o autoerotismo e o amor objetal. E importante considerar que n&o se
trata de etapas de desenvolvimento, mas de tipos distintos de organizagao libidinal.

Quanto ao conceito de narcisismo secundario, Freud o entende como uma
ampliacdo do narcisismo originario, caracterizada pela retirada da libido investida
nos objetos e reenviada ao eu.

Através do jogo dialético entre narcisismo primario e narcisismo secundario,
Freud pensa a economia libidinal no campo da paranoia. Na concepcéo freudiana, o

paranoico:
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[...] retira das pessoas e coisas do mundo externo a sua libido, sem
substitui-las por outras na fantasia. Quando isso vem a ocorrer, parece ser
algo secundario, parte de uma tentativa de cura que pretende reconduzir a
libido ao objeto (ibidem, p.11).

Assim sendo, o delirio megalomaniaco “se originou a custa da libido dos
objetos” (ibidem, p.11).

Nessa perspectiva, 0 eu € um grande reservatorio da libido, objeto original de
investimento. Ao mesmo tempo, ele € condi¢cdo para o deslocamento de libido para
0s objetos. Através dos conceitos de narcisismo primario, narcisismo secundario, eu
ideal e ideal de eu, Freud procura dar conta de explicar a origem do eu, o
investimento libidinal nos objetos e a relacao dialética entre libido do eu e libido do
objeto.

Nos Trés Ensaios Sobre A Teoria Da Sexualidade (1905), Freud situou o
autoerotismo como organizacao libidinal originaria na crianga. Nesse funcionamento,
a libido ndo se satisfaz em objetos, ela se satisfaz nas zonas erdgenas. No
autoerotismo, o0 corpo ndo € vivido como uma unidade, mas como disperso e
fragmentado, em uma disposicdo anarquica das pulsées. O eu devera ser
constituido, e com ele, a unidade corporal através de uma acdo psiquica. Nas

palavras de Freud:

E uma suposicdo necessaria, a de que uma unidade comparavel ao Eu n&o
existe desde o comeco no individuo; o Eu tem que ser desenvolvido. Mas os
instintos autoeroéticos séo primordiais; entdo deve haver algo que se
acrescenta ao autoerotismo, uma nova agao psiquica, para que se forme o
narcisismo (FREUD,1914/2010, p.13).

No entanto, como essa ac¢io psiquica se da? E um investimento libidinal que
parte de um outro e desperta as pulsbes sexuais da criangca. A acdo psiquica
consiste no investimento libidinal cuja origem é o eu projetado na crianca. Ela se
sustenta em uma imagem idealizada que situa todo o bem e valor. Essa imagem,
Freud denomina de eu ideal. Ela é formada do olhar dos pais, “[...] € revivescéncia e
reproducao do seu proprio narcisismo ha muito abandonado” (ibidem, p.85).

Freud explica que os pais foram obrigados a abandonar o narcisismo

originario, o proprio eu ideal. Essa formacdo permanece através de uma marca
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psiquica chamada de ideal de eu, cuja producdo se d4 por uma acao critica e
distante do eu. Todavia, tal ideal pode ser encarnado em um objeto, sob a acdo da
paixao, e tal objeto pode ascender ao carater idealizado e perfeito do eu ideal.

Em O Seminario Livro 1: Escritos técnicos de Freud (1953-1954/1983), Lacan
esclarece a diferenca entre eu ideal e ideal do eu através dos registros simbalico,
real e imaginario. Nessas articulacdes, Lacan situa o eu ideal no campo imaginario e
o ideal de eu no campo simbdlico, colocando seu lugar nas exigéncias da lei. O
ideal do eu, esse outro dentro de n6s mesmos, que tanto nos exige, cumpre sua
funcdo em todos o0s nossos desejos, pensamentos e aclOes. Resultante da
triangulacéo edipica e, principalmente, dos movimentos da castracéo, é ele que abre
as portas para a mobilidade do desejo.

Freud localiza a funcdo do ideal do eu na chamada consciéncia moral e nos

fenbmenos paranoicos:

Os doentes se queixam entdo de que todos 0s seus pensamentos S&o
conhecidos, todas as suas acbes notadas e vigiadas; h&4 vozes que os
informam do funcionamento dessa instancia, falando-lhes
caracteristicamente na terceira pessoa (‘Agora ela pensa novamente nisso;
agora elevai embora’) (ibidem, p.11).

Na psicose, o “delirio de ser notado” testemunha que o ideal de eu aparece
na forma regressiva, obedecendo o sentido de escoamento da libido que vem do
objeto ao eu: “Isso revela a sua génese e o motivo pelo qual o enfermo se revolta
contra ela” (ibidem, p.11).

Parece-nos que, nesse artigo, o abalo do narcisismo provocado por um
retorno de fora do ideal do eu tem um valor mais importante na génese da paranoia
gue a hipétese da homossexualidade. Se na neurose o ideal de eu € uma instancia
proibidora que possibilita o deslocamento do desejo, na paranoia, o ideal de eu vem

de fora, na forma de um outro que o persegue e ndo passa pelo campo simbélico.

1.10 A insuportéavel indiferenca

Em seu artigo Sobre alguns mecanismos neuréticos no ciime, na paranoia e

na homossexualidade (1922/2010), Freud analisa o delirio de ciimes utilizando
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ainda a hipodtese sobre a defesa da pulsdo homossexual — mesma argumentacao
apresentada do caso Schreber. Todavia, ha nela uma formulagcdo que contradiz a

proposicao de que néo existiria amor na paranoia. De acordo com Freud:

O sentido do seu delirio de referéncias é que esperam de todos os
desconhecidos algo assim como amor; mas o0s outros ndo demonstram
nada (...) e isso realmente ndo se faz quando se tem algum interesse
amigavel. (...) Faz-se isso apenas quando ha indiferenga para com a
pessoa, quando se pode trata-la como se fosse ar, e, com a afinidade
basica entre as nog¢des de ‘desconhecido’ e ‘inimigo’, o paranoico n&o esta
tdo errado ao sentir tal indiferenca como hostilidade, em relacdo a sua
exigéncia de amor (FREUD, 1922/2010, p.192-193).

Na alusdo de uma demanda de amor, trata-se de algo que o0 paranoico espera
dos outros estranhos, cujos signos de indiferenca sdo lidos com hostilidade. Assim,
0 que parece nao ser suportado pelo paranoico € a indiferenca. A resposta plena é
uma resposta ao vaio. O psicético visa se defender de uma auséncia de sentido
através do enunciado: “o outro me odeia”.

Lacan, por sua vez, retoma essas teorizacdes freudianas e reestabelece um
novo campo de possibilidades para pensar a psicose. E isso passa por suas

referéncias psiquiatricas.
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2 AMOR, DESEJO E GOZO

2.1 O amor: um divisor de a4guas

Em seu Seminario de 1955-56, Lacan se faz a seguinte pergunta: “[...] a que
se deve a diferenca entre alguém que é psicotico e alguém que néo é?” (LACAN,
1955-56, p.287). A resposta tem o amor como traco diferencial. E fato que ha uma
diferenca radical na vida amorosa daquele que, na estrutura subjetiva, tem uma
inscricdo da castracdo, e isso difere daquele que ndo a tem. Entretanto, como se
estrutura o amor na vida limitada pela logica falica? Qual seria a funcéo da fantasia
nessa estrutura? Qual visada teria 0 amor na neurose?

O intuito do presente capitulo € demarcar a funcdo do amor na vida regida
pela norma falica. Visamos criar parametros comparativos para demarcar a sua
funcdo na neurose, a de fazer supléncia a relacdo sexual, e na Psicose, a de criar
um afastamento do gozo do Outro.

Para nos nortearmos, desenvolveremos dois axiomas lacanianos que versam
sobre a estrutura amorosa na neurose e que tém valor de slogans: 1. A relacdo
sexual nao existe; 2. O amor é que faz supléncia a ndo existéncia da relagdo sexual.
Através desses, abordaremos a disjuncdo entre amor, desejo e gozo a fim de
esclarecer a posi¢do neurética frente a sexuacdo. Tal caminho servir4 para construir
um referencial comparativo que situara a funcado da erotomania e a do empuxo-a-

mulher como resolucao do impasse psicotico frente a sexuacao.

2.2 O amor e 0 sexo sao disjuntos

A psicanalise postula uma disjuncédo entre 0 amor e o sexo. Tal proposi¢cao,
fundamentada desde Freud, apresenta-se de forma mais radical no ensino de
Lacan. Através dos conceitos de desejo e gozo, a teoria psicanalitica da um

tratamento formal a sexualidade. Em tal principio, enfatizamos que a psicanalise



50

localiza o desejo como inconsciente e separa 0 gozo da ideia de prazer, visto que
ele esta presente no sintoma.

A disjuncao entre amor e sexo foi postulada por Freud em seu artigo Sobre a
mais comum depreciacdo na vida amorosa (1912/2013). Nesse texto, ha a descricao
de uma realidade comum a homens neuréticos: a separagdo entre 0 objeto de
desejo e 0 objeto de amor. Segundo Freud, um homem que ocupa esse lugar nao
consegue desejar sexualmente a mulher que ama. Ao mesmo tempo, ele necessita
depreciar as mulheres, eliminando qualquer sentimento amoroso para que possa
deseja-las. Em outras palavras: “[..] quando amam, ndo desejam, e quando
desejam, ndo podem amar” (FREUD, 1912/2013, 188).

Passados mais de 100 anos desse escrito, podemos notar que ele ainda
possui grande alcance clinico, apesar das muitas mudancas culturais. Na atualidade,
€ comum encontrarmos sujeitos que dividam as mulheres nas categorias de “bela,
recatada e do lar’, ou as proprias para o casamento, e de “vadias”, ou as que
serviriam apenas para 0 sexo casual. Tais exemplos nos remetem ao postulado
freudiano, que aponta existir uma divisdo entre amor e sexo. Como previsto, tal
separacao ocasiona consequéncias na vida neuraotica.

Ainda no citado artigo, Freud localiza a origem da divisdo entre amor e desejo
na relacdo do sujeito com o primeiro objeto libidinal, a mae. A escolha de uma
mulher como objeto de amor também significa a eleicdo de um objeto sexual
proximo ao primeiro objeto incestuoso. Essa aproximacdo da figura materna com o
objeto de amor interditaria a parceira como objeto sexual.

Lacan, por sua vez, escolheu uma via diferente da de Freud para pensar o
amor. Ele o situou como um afeto diferente do desejo sexual. Nesse viés, o amor
teria uma tendéncia iluséria de construir uma identidade com o objeto amado. Por
isso, em O Seminario, Livro 20: mais, ainda (1972-1973/1985), Lacan declara que o
amor é impotente, pois “[...] ele ignora que é apenas o desejo de ser UM [...]" (1972-
1973/1985, p.13) Em sequida, logo afirma que ele conduz a um impossivel: “...]
estabelecer a relacao dos... A relagcdo dos quem? — dois sexos” (ibidem, p.14).

Pensamos que tal afirmacéo pode ser transcrita na forma do seguinte axioma
lacaniano: ndo existe relacdo sexual. Considerando o exposto, o objetivo do
presente capitulo € desenvolver o referido axioma nos servindo das separacoes e

enlacamentos dos conceitos de amor, desejo e gozo na obra de Lacan.
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Desde a formalizacdo do conceito freudiano de pulsdo, € sabido que a
entrada do sujeito na linguagem opera uma desnaturalizacdo do sexo. O ser
humano n&do é guiado por um saber instintivo em direcdo ao outro sexo com 0
objetivo da reproducéo tal como os animais. Na ordem humana, a pulsdo sexual visa
a satisfacdo e pode ser parcialmente satisfeita com objetos contingenciais.

Por causa disso, 0 pai da psicandlise afirma que a sexualidade humana é
perversa e polimorfa por definicho. Se a desnaturalizacdo do sexo produz um
desarranjo na vida sexual, quais as consequéncias dessa desarmonia na vida
amorosa dos seres falantes? Qual é a funcdo do amor diante do vazio da relacao
sexual?

Também é sabido, desde Freud, que o sujeito da linguagem néo se identifica
com sua anatomia; a significacdo sexual se coloca como um rochedo impossivel de
ultrapassar. Ao postular que a sexualidade infantil comporta a particularidade da
prevaléncia falica, na qual a diferenca entre 0s sexos se inscreve em termos
simbdlicos, Freud se depara com a dessimetria entre 0 modo masculino e o feminino
na posicao sexual.

Depois de Lacan, fica mais claro que, no complexo de castracdo, o0 que esta
em jogo ndo € ter ou nao ter o pénis. A castracdo € correlativa a entrada do sujeito
na linguagem, isto €, o falo, como significante, evidencia que homens e mulheres
séo castrados.

Em continuidade a essas elaboracGes, o objetivo do presente capitulo é
refletir sobre a logica falica e suas incidéncias na forma como o sujeito se posiciona
frente a0 gozo e a vida amorosa. Visamos construir um percurso entorno dos
conceitos de significante falico e de gozo na obra de Lacan.

Por fim, é importante destacar que tal construgdo tedrica nos servird como
base para a elaboracdo de um quadro comparativo que ilumine as incidéncias do

amor fora da vida falica.

2.3 Desejo e significantizacdo do gozo na légica da castracéo

Iniciamos o presente capitulo defendendo a posicdo de que a castracdo é a

transposicdo do gozo para o desejo. Tal proposicao esta sustentada na premissa
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lacaniana de que o desejo, fundado como tal pela castracdo, efetua-se na
significantizacdo do gozo. Isso implica afirmar que a castragdo insere o sujeito em
um gozo barrado, gozo mortificado.

De fato, o gozo esté interditado a quem fala como tal. Isso significa que ele
nao pode ser dito, apenas semidito por qualquer humano inserido na Lei do desejo,
ja que a Lei se funda por essa interdicdo. A instituicdo dessa Lei ocorre no mesmo
golpe da eleicao do falo como simbolo.

Depois do retorno a Freud realizado por Lacan, formaliza-se que a castracao
consiste na tentativa de o sujeito se assegurar no Outro para garantir um gozo,
reservado como tal ao pai através da sua precedéncia simbdlica com a mae.

A fim de desenvolver a hip6tese supracitada, recorremos as elaboragfes
sobre os conceitos de falo e de castracdo construidas por Lacan em dois momentos
de sua obra: no Seminario Livro 5: As formagdes do inconsciente (1957-1958/1999)
e em um dos seus primeiros escritos sobre o tema, Subverséo do sujeito e dialética
do desejo no inconsciente freudiano (1960/1998).

Primeiramente, retornaremos as consideracdes realizadas no inicio de seu
ensino, ou seja, nos anos 50, sobre o complexo de Edipo e o complexo de
castracdo. Nesse contexto de seu ensino, Lacan comecou a desenvolver um
programa de formalizacdo dos conceitos psicanaliticos utilizando como ferramenta a
linguistica e a antropologia estrutural. Tal programa tem como norte a seguinte
proposicao: o inconsciente é estruturado como uma linguagem.

Na perspectiva estrutural, a linguagem é anterior ao sujeito, ela o determina, o
constitui e 0 assujeita a Lei do Outro. O sujeito, assujeitado a fala, sujeito do
inconsciente, nasce no campo do Outro. Com o conceito de Outro, Lacan pontua
gue o sujeito ndo existe sozinho, ele é referido a um Outro, que podera ser
encarnado pela mae ou por seus substitutos.

O Edipo é a estrutura que determina as escolhas contingentes do sujeito. Por
consistir em uma estrutura, ela ndo se subordina a diferenca biologica dos sexos e
possui conexao légica com o complexo de castragdo. Esse, por sua vez, esta ligado,
de forma simples, ao ordenamento subjetivo entorno da presenca ou da auséncia do
falo. Neste ponto, vale lembrar que, desde Freud (1923/2011), ja esta posto que o
falo ndo € um objeto nem uma fantasia nem um oérgao.

No seu seminario de 1957-1958, Lacan demarca a estruturacdo do desejo

através do conceito de Outro e da releitura do Edipo. Em sua leitura, destaca que é
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importante analisar, na dialética edipiana, aquilo que leva o sujeito a se identificar
com o desejo do Outro, que € o desejo da mae. Além disso, é importante pensar
sobre como o0 sujeito se faz reconhecer em relacdo ao desejo do Outro, isto é, 0
modo pelo qual foi levado a se tornar aquele que atende a esse desejo.

Neste trabalho, consideramos o embasamento tedrico o qual postula que o
Outro materno, ao articular seu desejo na cadeia metonimica, permite que a crianga
se identifique com esse objeto. Nessas condicfes, a crianca se identifica com o falo
imaginario na tentativa de sé-lo. Em suas contribui¢cdes, Lacan define falo “como o
significante da falta, o significante da distancia do sujeito e seu desejo” (1957-
1958/1999, p.298). Isso nos aponta que, para se constituir um sujeito, é necessario
ocupar um lugar no desejo do Outro.

A mae, como ser falante, estd submetida a uma lei simbdlica, e a crianca, por
conseguinte, recebe incidéncias dessa lei. Entretanto, tal lei ndo é controlada. E uma
lei caprichosa diante da qual a crianga se apresenta como “assujeito” (LACAN, 1957-
1958/1999, p.195). Nesse primeiro tempo, a mae é para o sujeito um Outro absoluto.

Existe, dessa forma, um desejo de desejo, uma relacdo ndo simplesmente
com a mae, com o objeto primordial, mas com seu desejo. Como questiona Lacan:
“Como conceber que a crianca que tem o desejo de ser o objeto do desejo de sua
méae atinja a satisfacdo? Evidentemente, ndo ha outro meio senao surgir do lugar do
objeto do desejo dela” (1957-1958/1999, p. 207).

E preciso destacar, todavia, que a relacdo da crianca com a méae nio é
constituida apenas de satisfacdes e frustragcdes, mas de uma descoberta do objeto
do desejo dela e do objeto ao qual a crianca se liga. Isto nos aponta a funcao
privilegiada do falo e a evidéncia de que, antes mesmo que a linguagem seja
elaborada no plano motor, no plano auditivo ou mesmo no plano da compreensao, ja
h& simbolizacéo.

Nesse momento do Edipo, ha trés elementos importantes: a mie, a crianca e
o falo, sendo que esses dois Ultimos estabelecem, nesse tempo logico, uma relacao
de equivaléncia. Desde, entdo, a criangca ndo se encontra sozinha diante da mae;
diante da crianca existe o significado do desejo da mée, ou seja, o falo.

De acordo com Quinet (2003), nesse primeiro tempo, encontramos 0 que
Lacan denominou de estadio do espelho. Essa operagdo especular corresponde a
passagem do autoerotismo para 0 narcisismo, em que se constitui o objeto da libido.

Nessa passagem, manifesta-se um regozijo que corresponde a saida de um estado
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angustiante, que € a vivéncia do corpo despedacado. O corpo despedacado € o
corpo real, sem imagens e sem sentido, e o estadio do espelho faz com que ele ndo
se sinta mais aos pedagos.

Essa imagem do eu primordial € condi¢cdo para que o sujeito se reconheca e,
conseguentemente, reconheca os objetos do mundo humano. Diferente dos animais,
gue possuem um saber instintivo, que organiza as relagdes com o meio, a relagdo
do sujeito com o0s objetos deve ser constituida, subjetivada através da imagem do
outro.

A imagem do corpo préprio permite, assim, situar o que € e 0 que nao é o eu. Nessa
Otica, o estadio do espelho ndo é um periodo do desenvolvimento, mas sim uma
estrutura.

O investimento proprio do estadio do espelho tem seu correlato freudiano no
narcisismo primario. De forma potente, a identificacdo com o outro é imediata. E por
nao ter mediacdo do simbdlico, o outro €, ao mesmo tempo, igual e rival. Essa
primeira identificacdo € condicdo para as identificacbes secundéarias durante a
histéria de cada sujeito.

O eu ideal constitui-se a partir de uma identificacio com a sua propria
imagem. O olhar e a palavra do Outro fundam a imagem unificada do corpo, com a
gual o sujeito se identifica, na medida em que é capturado por sua imagem a partir
da nomeacdo do Outro, 0 que permitird a identificacdo com o outro e marcara o
encontro com o semelhante pela agressividade.

Como bem destaca Miller (2000), nesse momento l6gico do Edipo, esta
inscrito o estatuto imaginario do gozo. Tal gozo nao possui registro na fala nem tem
origem no sujeito; ele esta relacionado ao eu (moi) como instancia imaginaria,
situado por Lacan no narcisismo através do estadio do espelho. Ele retoma a
estruturacdo do narcisismo como reservatorio de libido. Esse gozo é disjunto da
satisfacdo simbdlica, portanto, ndo é intersubjetivo. Ele demarca a separacdo entre
gozo e significante, visto que ele aparece quando a simbolizacéo fracassa.

O segundo tempo légico do Edipo é marcado pela entrada do pai. E ele que
intervém na relacdo da criangca com a mae. O olhar da méae ao se direcionar para um
terceiro indica a crianca que seu desejo esta além dela e que esse terceiro possui
algo que a mae ndo tem. Nesse contexto, a crianca € levada a se questionar sobre o

significado das idas e vindas da mae: “o que quer essa mulher ai? Eu bem que
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gostaria que fosse a mim que ela quer. H& outra cosia que mexe com ela — € 0 x, 0
significado das idas e vindas da mée é o falo” (LACAN, 1957-1958/1999, p.181).

Nesse segundo tempo légico, a fala do pai intervém de forma efetiva mediada
pelo discurso da méae. Nele, o pai aparece menos velado que no primeiro momento,
porém nao totalmente revelado, visto que ele intervém mediado pelo discurso da
mae.

Nessa etapa, 0 pai intervém a titulo de mensagem para a mae. Nas palavras
de Lacan: “[...] essa mensagem nao é simplesmente o ndo deitards com tua mae, ja
nessa época dirigida a crianga, mas um N&o reintegraras teu produto, enderecado a
mae” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.209). Essa mensagem chega a (A), onde o pai se
manifesta como Outro, abalando a crianca em seu lugar de assujeito. Isso deixa
explicito que o pai intervém como detentor de um direito, € ndo como um
personagem real. Mesmo que ele n&o esteja presente, mesmo que telefone para ela,
por exemplo, o resultado é o mesmo.

Nesse ponto, é o pai como simbdlico que intervém como uma frustragéo, ato
imaginario que concerne a um objeto real, que € a mae, a medida que a crianca
necessita dela. E nesse sentido que Lacan coloca o pai como uma fungéo — o pai é
uma funcdo, € uma metafora: o Nome-do-Pai. Ele € no Outro o significante que
representa a existéncia do lugar da cadeia significante como lei. Ele aparece na
funcdo de metaforizar o desejo da mae.

No escrito De uma Questdo Preliminar a Todo Tratamento Possivel da
Psicose (1955-1956/1998, p.563), Lacan escreve a metafora paterna através do

seguinte matema:

Figura 01 — Matema da metéfora paterna

Nome — do — Pai Desejo da Mae

A
— Nome — do —Pai(

Desejo da M&e Significado para o sujeito Falo)

Fonte: LACAN, 1955-1956/1998, p.563

Pode-se ler esse matema da seguinte forma: O Nome-do-Pai vem barrar o
Desejo da Mée, dando a esse x desconhecido (significado desconhecido do Desejo
da M&e) uma significacéo, por meio da qual o Nome-do-Pai inscreve o falo no Outro.
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O Nome-do-Pai possibilita a significacdo falica, significacdo dada ao enigma do
desejo da Méae.

A operacédo de inscricdo do Nome-do-Pai é fundante, ja que, ao inscrever o
falo, significante da falta, permite ao sujeito o acesso ao desejo, ou seja, abre a
possibilidade de o sujeito se fundar como sujeito desejante. Dizendo de outro modo,
a castracdo simbodlica incide sobre o falo imaginario, deslocando a crianca da sua
posicao de falo para a mae. O pai aparece aqui como possuidor do falo imaginario,
visto que ele € o motivo pelo qual a mée se ausenta para buscar o que Ihe falta.

E, entdo, o pai como metafora que opera a disjuncéo entre mée e filho, entre
a mae-falica e a crianca falo. Ele entra em jogo como portador do falo como objeto
de desejo da mae, objeto metonimico que circula na cadeia significante. E essa
castracao simbdlica que permitira ao sujeito ascender a divisdo sexual e inaugurar o
terceiro tempo do Edipo.

O terceiro tempo do Edipo finaliza a rivalidade falica entorno da mae. O pai
sai da condicdo de falo rival da crianca junto & mae e passa a condi¢cdo de suposto
detentor do falo, daquele que detém o objeto do desejo da mée. Assim, o pai sai da
condicdo de falo imaginario para o de pai simbodlico ao ser investido como aquele
gue supostamente detém o falo. Ele ndo tem o falo, mas tem algo que o representa.

Nesse tempo do Edipo, o pai ja ndo aparece mediado pelo discurso da mae.
Ele aparece no seu préprio discurso, como destaca Lacan: “De certo modo, a
mensagem do pai torna-se a mensagem da mae a medida que ele agora permite e
autoriza. Por intermédio do dom ou da permissdo concedidos a mée isto: que lhe
seja prometido um pénis para mais tarde” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.212). Lacan
define essa dadiva como propriedade virtual & qual a crianca se identifica: o ideal de
eu. E por intervir como aquele que detém o falo que o pai é internalizado no sujeito
como ideal de eu e, com isso, alcanga-se o declinio do complexo de Edipo.

Conforme Lacan, a metafora paterna ocupa um lugar essencial nessa
identificacdo, pois leva a instituicdo de algo, da ordem do significante, que funciona
como um titulo de direito de virilidade para o menino. Ja a menina, “reconhecera o
homem como aquele que o possui” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.212).

Ha ai uma identificagdo ndo mais com a imagem, mas com o significante que
vem tracar o0 ideal que se apresenta ao eu. Essa identificacdo significante

proporciona todas as identificacfes sucessivas. A propria criangca assume um papel
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de uma série de significantes que pontuam uma realidade, com certo niumero de
referenciais, para fazer dela uma realidade recheada de significantes.

Dessa maneira, € na medida em que o pai intervém como proibidor que o
objeto do desejo da mde ganha uma dimensao simbdlica como significante da falta.
Assim, a identificacdo da crianca com o falo imaginario da lugar a identificagdo com
0 pai, que intervém como personagem real. Parte-se do referencial imaginario para
se enveredar por uma série de identificacfes cuja direcao € definida como oposta ao
imaginario e que o utiliza como significante.

Como exemplo, as insignias que revestem o sujeito na assuncao do sexo se
projetam na relacdo do sujeito com seu objeto. Essa, por conseguinte, sera
comandada a partir do ponto de identificacdo em que o0 sujeito se reveste das
insignias daquele com quem se identificou e que desempenham a func¢éo do ideal
do eu. Essas novas insignias o sujeito as leva consigo, constituindo, de uma nova
maneira, 0 seu desejo.

Assim, o sujeito, de objeto de desejo, passa a desejante, ingressando na
dialética do ter ou ndo ter o falo, o que possibilita a eleicdo dos mais variados
objetos e a entrada na dinAmica do desejo. Como ja argumentado, isso se da pela
via significante, via estabelecida como lei e campo de possibilidades pela entrada
em cena do Nome-do-Pai e do significante falico, que impdem o deslocamento
incessante ao desejo.

Como ja enunciado, o falo tem a funcao de representacao do desejo e sempre
serd coberto pela barra, j& que sO se tem acesso a ele pela via significante, isto é,
pelo seu lugar no Outro. E através disso que a castracio se realiza e produz seus
efeitos. E pelo que falta que o desejo pode fazer sua entrada, lancando o sujeito em
uma indeterminacdo, ja que o proprio sujeito falta como objeto total que poderia
satisfazer ao Outro.

Como ja salientamos, a mae, esse Outro primordial, que pelo seu desejo o
sujeito se constitui, ja se encontra submetida a uma lei significante, ou seja, o desejo
desse Outro ja € marcado por uma barra. Dessa forma, o complexo de castragédo
incidira de forma diferente no homem e na mulher. Nas palavras de Lacan, “...] se
os destinos sdo diferentes no menino e na menina, é porque a castracdo é
primeiramente encontrada no Outro” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.361).

Freud (1923/2011) denomina de complexo de castracdo a percepcao da

diferenca sexual e suas consequéncias na estruturacdo psiquica. Nos meninos, ela
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se d4 pelo medo de serem privados do 6érgdo; nas meninas, por uma perda ja
efetivada. A diferenca situa-se entre a relagdo binaria da presenca e da auséncia do
falo: falico, castrado. Conforme Lacan: “E como naturalista que Freud nos diz: o que
me mostra minha experiéncia € que também na mulher e ndo apenas no homem, o
falo esta no centro” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.285).

Na menina, é a auséncia do 6rgao falico em seu corpo que a leva a abdicar
do amor da mée e busca-lo no pai. Lacan propde que a entrada da menina no Edipo
se da pela via da frustracdo, definida por ele como uma operagdo imaginaria.
Conforme Lacan: “[...] o pai s6 entra na posicao de substituto daquilo em que ela se
viu inicialmente frustrada, e € por isso que ela passa para o plano da experiéncia da
privacdo” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.362).

De acordo com Freud, a menina busca o falo no pai, entretanto, sem
identificar-se com ele. Ela opta pela substituicdo do desejo: dando um filho ao pai.
Freud exprime essa substituicdo pela equacao “pénis-crian¢a” (FREUD, 1925/1987).
Lacan aponta a incidéncia do falo como elemento significante na equacéo freudiana,
0 que assegura a entrada da menina na cadeia e suas infinitas substituicées.

Essa equagédo demonstra o funcionamento substitutivo no qual a mulher deve
buscar sua satisfacdo. O que concerne ao desejo fica ligado ao falo na medida em
gue ele é o préprio signo do desejo do Outro. De acordo com Lacan, “[...] o fato dela
se exibir e se propor como objeto de desejo identificando-a, de maneira latente e
secreta, com o falo, situa o seu ser de sujeito como falo desejado, significante do
desejo do Outro” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.363).

Assim, a sua satisfacdo vai aparecer de forma substitutiva a medida que a
menina tenta se fazer reconhecer através do desejo do Outro. Seu desejo se
manifesta provocando uma estranheza, jA que essa insignia da feminilidade (aguela
de dar um filho ao pai) ndo a representa de forma consistente, visto que o
significante “mae” ndo responde ao enigma da feminilidade ou sobre o desejo do
Outro.

Tal posicao nos faz afirmar que o narcisismo da menina se estrutura na forma
do amor do outro por ela. Isso significa que ele tem uma dimensao erotomaniaca. A
necessidade de ser amada faz com que ela demande provas de amor ao pai. Para a
menina, o complexo de Edipo culmina na demanda impossivel de ganhar um signo

de amor do pai: um bebé.
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Para 0 menino, a castraco ja tem um efeito diferente. E por achar que possui
o falo que a percepcdo da auséncia deste na mae o traumatiza. Desse modo, ele
resolve a ameaca de castracao pela identificagdo com aquele que, aparentemente,
escapou do perigo — o0 pai. Pelo temor da castracdo, ele renuncia ao desejo
incestuoso da mée e identifica-se com o pai, que € o portador das insignias falicas.
Como conclui Lacan: “[...] no final das contas, o homem nunca € viril sendo por uma
série de procuracdes, que provém de todos os seus ancestrais, passando pelo seu
ancestral direto” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.363).

E importante assinalar que, por procurar a satisfacio em uma mulher, o
homem também vai a procura do falo. Como destaca Lacan, a procura do homem
por uma satisfacdo no Outro o leva a percebé-lo como instrumento dessa satisfagao.
Nessa compreensao, podemos afirmar com Lacan “[...] que o homem se acha no
amor fora do seu Outro” (LACAN, 1957-1958/ 1999, p.364).

Quinet (2003) sublinha que essas questdes relativas ao sexo e a existéncia
sao decorrentes da inclusao do significante Nome-do-Pai no Outro, que marca a
entrada do sujeito na ordem simbdlica e permite a inauguracdo da cadeia
significante. No didlogo com Lacan, podemos entender que o desejo tal como nos
revela a psicandlise consiste numa “demanda significada” (LACAN, 1957-1958/1999,
p.281) — ela implica o outro de quem algo é exigido, mas, a0 mesmo tempo, um
Outro no gqual o significante ganha alcance. Isso significa que s a partir de uma
sucessao infinita de passos de sentido que algo da demanda pode ser alcancado.

Nesse engendramento, é a estruturacdo do desejo na linguagem que coloca o
sujeito nessa aproximacao infinita e, por isso, nunca satisfeita implicada no seu
mecanismo. Assim, a relagdo do homem com o significante € uma estrutura
primordial que o divide entre a demanda e o desejo. Alguma satisfacdo do desejo s6
pode ocorrer sob uma condi¢cdo de uma rendncia parcial.

Por essa via, a alienacdo do sujeito pelos significantes que vém do Outro o
deixa esbarrar no enigma do seu desejo. Diante da interrogacédo do sujeito ao Outro
acerca do seu desejo (Che vuoi?), o Outro responde com um vazio. Essa falta de
resposta se da porque, como salienta Lacan, “[...] ndo ha Outro do outro”
(1960/1998, p.827). Em outras palavras, ndo ha metalinguagem, ou ndo ha
representacdo da diferenca sexual. A questdo lancada pelo sujeito ao Outro, assim
como suas consequéncias, é evidenciada por Lacan no grafo que se segue, retirado
dos Escritos (1960/1998, p. 829):
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Figura 02 — Grafo do desejo: matema da
fantasia

Che wvuoi?

I(A) g

Fonte: LACAN, 1960/1998, p. 829.

A incompletude do Outro, ou a falta que recai sobre ele, indicado por S( A),
possibilita que o sujeito possa se constituir, lancando uma questdo sobre tal
encontro faltoso, indicada no grafo. A falta que vem do Outro se articula com a

cadeia por ser, antes de tudo, um significante S( A ). Nas palavras de Lacan:

[...] nossa definicdo de significante (ndo existe outra) é: um significante é o
gue representa o sujeito para outro significante. Esse significante, portanto,
sera aquele para o qual todos os outros significantes representam o sujeito
(LACAN, 1960/1998, p.833).

O que nos permite ressaltar que na falta desse significante primordial, todos
os demais nédo representam nada; o sujeito deve tentar se representar numa cadeia.
E a falta do significante no Outro S(A ) que fard com que a cadeia significante ganhe

contiguidade.
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Nessa perspectiva, Lacan evidencia que ha um mais além do enunciado — a
sua enunciacao. Isso quer dizer que, para além dos ditos, ha um dizer inconsciente,
uma verdade referida a uma falta e que € sempre dita, mas ndo toda.

No grafo (figura 02), tem-se a duplicagcdo da cadeia. A primeira cadeia de
significante € a resposta do Outro primordial, a mae. A segunda cadeia duplica a
relacdo significante, € a presenca paterna, o para além da mae, que esta para além
de qualquer articulacdo significante (ibidem, p.452). E onde se inscreve o desejo
inconsciente, numa Spaltung, e se distancia o desejo da demanda, em jungéo e
disjuncao, o que se evidencia pelo matema.

O desejo, como ja salientado, estd marcado por um significante especial, o
falo, uma vez que esta perpassado pela funcdo da castracdo, evidenciada no
referido grafo pelo eixoS(A) - (SS <>D). Neste patamar, do desejo inconsciente,
Lacan afirma uma dimenséo irredutivel e impossivel de formular, ndo do pré-verbal,
mas de um para- além do verbo.

Visando responder o enigma do desejo do Outro — logo, 0 seu —, 0 sujeito
constréi uma fantasia, indicada no matema f: $ ¢ a.

A fantasia € o suporte do desejo, 0 ponto em que o sujeito, marcado pelo
significante, fixa-se em seu objeto, que € constituido por uma certa posicdo do
sujeito em relagéo ao Outro. E com a ajuda dessa relagéo fantasistica que o sujeito
situa seu desejo. E essa fantasia que fara mediacdo entre o sujeito neurdtico e seu
objeto amoroso.

Na neurose, ha um significante em especial — o falo — que servira como
inscricdo da falta no Outro. Passemos para abordagem da funcéo de tal significante

nessa estrutura.

2.4 O significante do gozo

Inauguramos a presente secdo com a assertiva de que a instituicdo do desejo
é correlata a instituicio da falta. O falo € o significante dessa falta. E o falo como
significante que vai marcar o deslocamento incessante do desejo. Enquanto que a

castracao consiste nessa perda originaria, o falo vai ser o significante da perda. Nas
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palavras de Lacan: “[...] o falo [...] é o significante da prépria perda que o sujeito
sofre pelo despedagcamento do significante (...)” (1966/1998, p.723). O falo, portanto,
€ o significante que marca a fala-a-ser, é ele que d& contorno ao espacgo vazio de
onde o sujeito do desejo se deslocara.

Demarcamos, na secao anterior, duas vertentes da funcdo do falo: como
significado, objeto imaginario da castracdo, e o falo simbdlico, como representante
do desejo que se articula no complexo de Edipo pela via da metafora paterna. Como
jA destacamos, a substituicdo do falo como significado do desejo da méde pelo
Nome-do-Pai estabelece uma relacdo do falo imaginario com o significante do
desejo. De acordo com Valas (2011), o falo, é o significante da falta-a-ser,
representando no imagindrio pela sua turgéncia e responsavel pela associagcédo
I6gica entre duas proposicoes.

Em o Seminario Livro 5: As formacdes do inconsciente (1957-1958/1999), o
falo como objeto imaginario e como objeto simbdlico vai ganhar, respectivamente, as
notacdes ¢ e — . Lacan situa ¢ como significante do desejo que encarna a falta no
Outro. O — @ desempenha uma funcdo imaginaria, o falo como objeto metonimico
gue circula no imaginario. O — @ representa o que se pode ou nao encontrar no
corpo do Outro, como significante que esta no corpo do Outro. Lacan destaca que a
mulher vai encontrar o representante do seu desejo no corpo de um homem; ja o
homem vai tomar o corpo de uma mulher como falo, ja que ele ndo o tem. Podemos
entender que, nesse momento do seu ensino, Lacan vai construir as bases para
introduzir a dimensao real do falo: o falo enquanto érgao do gozo.

Em O Seminario, livro 8: A transferéncia (1960-1961/1992), Lacan, utilizando
a notacdo @, define o falo como o significante do gozo. O Simbolo @ consiste no
significante da falta de significante. Isso coloca o falo para além de toda significacao;
ele consiste na presenca real do desejo.

O conceito de falo como 6rgao do gozo volta aparecer no escrito Subversao
do sujeito e dialética do desejo no inconsciente freudiano (1960/1998). Nesse texto,
Lacan pontua que o falo simboliza o lugar do gozo. Ele ocupa essa fun¢do néao por
sua imagem nem por sua dimensao significante, mas porque ele representa a “parte
faltante da imagem desejada” (LACAN, 1960/1998, p.837).

Por cumprir a funcdo de representar a auséncia de significacdo, Lacan o
iguala ao “v—1, do gozo que ele restitui pelo coeficiente do seu enunciado, a fungéo

da falta de significante” (idem).
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A fim de melhor compreendermos a comparacdo apresentada, € importante
lembrar que a légica matematica é a ciéncia do real e que apreende esse real
através dos impasses nela encontrados. Assim, a no¢cao de real esta ligada a no¢ao
de impossivel. Para tanto, Lacan elege o simbolo +/—1, notacdo matematica
impossivel de resolucdo para marcar que o falo é o significante da falta de relacao
matematica entre 0s sexos.

Nessa construcdo, a relacdo do sujeito com o0 sexo repousa sobre o
impossivel da relagdo sexual, esta ligada a uma falta real. A falta como tal, o
impossivel da relacdo sexual, € também o impossivel de se positivar do lado sujeito.
Por isso, ela poder4 aparecer apenas como semblante. O falo, significante
imaginario (— @), cumpre, assim, a funcao de dar contorno ao impossivel da rela¢éo
sexual, isto é, ele aparecera, como parte da imagem corporal, na falta de um
significante que dé consisténcia ao impossivel da relacdo sexual — o falo imaginario
vela essa falta.

O falo como significante imaginario é impossivel de ser negativado. Ele é o
simbolo da perda de gozo no 6rgéo real, pois marca uma contabilizacdo de um gozo
perdido, vivenciado no nivel do 6rgdo. Essa fungédo dada ao falo por Lacan € o de
significante do gozo @, o 6rgéo erétil que simboliza a perda de gozo.

E essencial, portanto, frisarmos que o falo, como significante do gozo ®, deve
ser diferenciado do falo como representante do desejo e falo imaginario (— ¢). A
consequéncia disso € que 0 sujeito s6 poderd se ver como privado ou ndo do
apéndice falico.

Como veremos, para Lacan, a légica falica possui um papel fundamental na
assuncao das posicdes masculina e feminina na sexuacao, pois se constituirdo de
forma distinta frente a castracdo. O gozo, por sua vez, possui uma dimensao
mediada pela ordem falica e uma dimensédo real que ndo vincula a ordem
significante. Isso fica mais claro, se analisarmos as postulacbes de Lacan sobre

esse conceito no seu seminario de 1960.
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2.5 0 gozo como transgresséo

Lacan inicia sua conceituagcio sobre gozo em O Seminario Livro 7: A Etica da
psicanalise (1959-1960/186). Nesse seminario, retoma o texto freudiano O mal-estar
na civilizagdo (1930) para situar a relagdo da Lei com o gozo. Lacan explora esse
tema se servindo, precisamente, da discussdo freudiana sobre o impossivel de
realizacdo do imperativo superegoico "amaras seu proximo como a ti mesmao".

Conforme anteriormente abordado nas secdes 1.4 e 1.5, das Ding € um
conceito freudiano ja presente no Projeto (1895). Nesse texto, das Ding aparece
como um resto inassimilavel ao psiquismo. Lacan (1960-1961/1986) pontua que das
Ding deve ser identificada com a tendéncia a reencontrar que, para Freud, funda a
orientacdo do sujeito humano em direcdo ao objeto perdido. A Coisa localiza-se,
nesse momento inicial, anterior a qualquer vivéncia, no vazio, em que se supde ter
existido o primeiro objeto de satisfacao.

Esse objeto perdido norteia a busca por satisfacdo, € em torno dele que o
aparelho psiquico ira se organizar. Apesar de o sujeito buscar a satisfacdo absoluta
através de das Ding, o encontro com ele serd sempre traumatico, jA que isso
implicara na abolicdo do sujeito. E somente pela insercdo da Lei simbdlica, que
submete o ser falante ao campo do Outro, que um gozo parcial sera obtido através
da transgressédo. Essa € a via pela qual o sujeito encontrara parte do gozo perdido,
mas sempre vivenciara esse gozo como uma perda.

Em O Seminério Livro 7: A Etica da psicanélise (1960-1961/2008), Lacan
define a Coisa como “o Outro pré-histérico inesquecivel, que ninguém atingird nunca
mais” (1959-1960/1986, p.70). Em nossas palavras, aquele que no plano das
representacdes ndo existe, mas que todos 0s processos psiquicos tendem a
reencontrar.

A mae ocupa o lugar de das Ding como Outro primordial. Todavia, para que o
sujeito do desejo se constitua, € necessario que essa mae seja proibida. Conforme
pontuado por Lacan (1959-1960/1986), o que Freud articula em relacdo a mae no
lugar de das Ding e do funcionamento do psiquismo € o que Claude Lévi-Strauss
formaliza como a Lei fundamental da cultura, Lei da interdicdo do incesto.

De fato, Lévi-Strauss formaliza, através dos seus estudos de antropologia

estrutural, que é a insercao do significante na ordem humana, por intermédio das
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Leis de casamento, que funda os lagos sociais. Tal lei regula um sistema de
circulacdo de mulheres e de bens, ordena a escolha dos cbnjuges. Esse sistema
simbdlico determina as relagbes dos sujeitos com a hereditariedade, demonstrando
gue a lei esta longe de se resumir & prevencao da degeneracdo ou a melhoria das
espécies. Mais que isso, ela funciona na ordem cultural.

Tal sistema simbodlico tem como consequéncia a exclusdo do incesto
fundamental, filho e méae. Perspectiva que tem compatibilidade légica com a
perspectiva psicanalitica, pois € tal proibicdo que Freud destaca ao colocar a mae na
funcdo desse Outro primordial.

A Lei do incesto esta situada no nivel do inconsciente, no nivel de das Ding, a
Coisa. Na estrutura formalizada por Freud, ao longo da sua obra, € do sistema
inconsciente, dos processos primarios, que se deriva 0 sistema consciente. O
sistema do eu, dos processos secundarios, instaura-se como face voltada para o
mundo através do inconsciente, que se constitui movido para o encontro de das Ding
— 0 impossivel de apreensao simbolica.

Lacan aplica a estrutura pensada por Lévi-Strauss ao inconsciente freudiano
e, ho mesmo golpe, estabelece nela um furo ao afirmar que “[...] o desejo pela mae
nao poderia ser satisfeito, pois ele é o fim, o término, a abolicdo do mundo inteiro da
demanda, que é o que estrutura mais profundamente o inconsciente do homem”
(1960-1961/1986, p.87). E complementa que o psiquismo humano € orientado pelo
principio do prazer que faz “[...] com que o homem busque sempre aquilo que ele
deve reencontrar, mas que ndo podera atingir [...]” (LACAN, 1959-1960/1986, p.88).
E em tal relacdo que se situa a Lei da interdicdo do incesto.

Consideramos verdadeiro o principio de que a Lei de interdicdo ao incesto se
funda no mesmo golpe da constituicdo do sujeito pela linguagem. Temos na
experiéncia freudiana o postulado que a mae ocupa o lugar de primeiro objeto de
desejo. Entretanto, para que a palavra e as demandas do sujeito permanegam
existindo, é necessario que a mae seja proibida, porque se ela satisfizesse
totalmente o desejo do sujeito, a funcéo da palavra se perderia, e isso representaria
0 aniquilamento do sujeito. Devido a essa operacao, o significante inscreve a perda
da Coisa, condi¢cdo necessaria para o aparecimento da falta-a-ser.

Partilhamos, assim, da Etica da psicanalise, que se é orienta pelo principio de

gue o Bem Supremo nado existe; a mae € proibida. Para que o sujeito do desejo se
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constitua é necessério que ocorra a interdicdo e a inauguracdo da falta. Com isso,
entra em cena também uma perda pulsional, isto €, uma perda de gozo.

Retomando, nesse ponto, a construcao tedrica de que o desejo se constitui
como uma renancia do gozo. Ele tem por consequéncia a inser¢cdo do sujeito na
cadeia significante, determinada pela Lei do Outro. Segundo Lacan, a relacdo do
sujeito com o principio do prazer “[...] nos mantém afastados de nosso gozo’
(LACAN, 1959-1960/1986, p.226). Disso, podemos extrair que 0 gozo hao € um
prazer, e sim um mal para o sujeito, visto que ele implica sua anulacao.

Nesse contexto, a construcao lacaniana sobre o conceito de gozo no referido
seminario nos impde uma questao: Por que o sujeito desejante se direciona ao gozo,
j& que ele implica sua destruicdo?

No seminario de 1960-1961, Lacan pensa 0 gozo COmMO uma transgressao
através da proposicdo de que a Lei simbolica como tal € fundada no Outro. A Lei do
Outro articulada no inconsciente é regida por uma falta’. A falta de um significante
gue dé consisténcia ao ser do sujeito, S(A), insere-o em uma perda de gozo e, ao
mesmo tempo, na experiéncia do gozo parcial.

Sabemos que o desejo corresponde a Lei, mas € necessaria uma
transgressao para alcanca-lo. Também importa saber que tal gozo é sempre parcial,
visto que 0 gozo absoluto é abolido na entrada do sujeito na cadeia significante. A lei
simbdlica tornara possivel 0 gozo da transgresséao e o dara suporte. Lacan chamara
tal sistema de paradoxo do gozo.

O paradoxo do gozo esta articulado ao ponto em que o sujeito experimenta
parte do gozo, sem que isso implique sua abolicdo subjetiva. O gozo estd em um
ponto insimbolizavel, associado a das Ding. Todavia, algo do gozo torna-se possivel
através da insercdo da Lei, que faz barreira ao gozo mortifero e constréi
possibilidades para o gozo parcial.

Portanto, o gozo parcial tem suporte na Lei. A transgressdo em questdo
implica romper as barreiras que fazem impedimento ao objeto, corresponde a visada
subjetiva de ir além dos trilhamentos significantes para encontrar das Ding.

Através da abordagem da primeira experiéncia de satisfacdo, sustentamos

gue a sexualidade humana é marcada pela auséncia de objeto. Ha um vazio entorno

" Como vimos na secdo 2.2, Lacan formaliza essa falta no Outro através do matema S(A). Tal
matema € inserido no segundo patamar do grafo do desejo.
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do qual o psiquismo se organiza e coloca o desejo em movimento. Entretanto, o
objeto esta sempre mais além, e o encontro com ele é sempre faltoso.

A discussao que aqui trazemos aparece na relagéo da pulsdo com o objeto.
Desde Freud (1905/2016), fica evidente que o objeto da sexualidade humana é mais
variavel e contingencial e que a satisfacdo é sempre parcial. O conceito de pulsdo
em Freud é marcado pela auséncia do objeto. Lacan, em suas elaboracdes,

denominou esse objeto faltoso de objeto a, o qual abordaremos na sec¢éo seguinte.

2.6 Gozo e Objeto a

Lacan destaca a importancia do estatuto desse furo em relacdo ao objeto na
teoria psicanalitica e Ihe da um lugar privilegiado no seu programa de formalizacéo
dos conceitos psicanaliticos, designando-o de objeto a. Esse objeto tem um carater
tdo importante no discurso psicanalitico que Lacan lhe confere o lugar de objeto da
psicanalise.

O modelo formal concedido a esse objeto passa pelo seu nome. Lacan utiliza
uma notacao algébrica, uma letra em vez de uma palavra, porque esta € passivel de
sofrer metaforas. Explica que uma “[...] notacdo algébrica tem por fim, justamente,
dar-nos um posicionamento puro da identidade” (LACAN, 1962-1963/2005, p.98).
Assim, o objeto a designa o exterior de qualquer tentativa de objetificacao.

No ensino de Lacan, o objeto a € visto como objeto imaginario do desejo.
Posteriormente, ele ganha uma dimenséo simbdlica na relagdo com o grande Outro.
No Seminario sobre a Etica da psicanalise (1959-1960), destacamos sua dimenséo
real através do conceito de das Ding, sendo definido como um resto nao
simbolizado.

Em O Seminario, livro 8: A transferéncia (1960-1961/1992), o objeto a €
trabalhado através do termo Agalma — conceito apresentado no texto de Platdo
como algo enigmatico; objeto enigmatico a ser supostamente encontrado no interior
do sileno. O que define Agalma seria o0 seu carater ilusério de algo do desejo que
poderia ser encontrado.

Em O Seminario: A angustia (1962-1963/2005), Lacan volta destacar a falta

do objeto na constituicdo do desejo humano. O desejo, como tal, ndo possui um
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objeto, ele possui uma causa — 0 objeto a. Esse objeto € aquilo que convoca o
desejo em sua forma mais intrinseca.

No trabalho de formalizacdo do objeto da psicanalise, Lacan ocupa-se do
problema da causa. A causa implicada no objeto do desejo ndo é uma causa
determinada no tempo e no espaco, tal como € apresentada pelo naturalismo. Trata-
se de uma causa indeterminada, jA que ele ndo pode ser submetido ao arranjo
simbalico.

Para Lacan, todo arranjo simbolico implica um furo. E na brecha implicada na
composicao simbodlica que se localiza a causa do desejo. Por isso, o objeto do
desejo nao pode ser calculado, quantificado ou identificado na realidade.

Neste ponto de nosso trabalho, consideramos oportuno aludir & construcdo de
gue o objeto a se configura em diferentes dimensdes. Na dimenséo imaginaria, o
objeto a apresenta-se como uma imagem que captura o0 sujeito. Na dimensao
simbdlica, ele aparece encarnado pelos significantes falicos, significantes da falta. E
na dimensao real, comparece como um resto a se simbolizar.

Assim, por essas vias, 0 objeto, causa de desejo, pode ser editado nos mais
diversos objetos da realidade do sujeito, nos investimentos imaginarios e nos
deslocamentos significantes da cadeia do desejo. No entanto, esse encontro com o
objeto repete um encontro sempre faltoso com o real.

No seminario de 1962-1963/2005, Lacan aborda o que ele denomina de sua
Unica invencao através do carater sempre perturbador da economia libidinal do
sujeito: “[...] a manifestacdo mais flagrante desse objeto a, o0 sinal de sua
intervengao, é a angustia” (LACAN, 1962-1963/2005, p.98). O objeto a s6 funciona
em correlagdo com a angustia.

Lacan alerta que o objeto causa de desejo ndo pode ser abordado pelo
campo da apreensao fenomenoldgica, isto é, o “[...] objeto a ndo deve ser situado
em coisa alguma que seja analoga a intencionalidade de uma noese” (ibidem,
p.114). O objeto causa de desejo possui uma correlacgdo com a inscricdo do
significante no corpo do falante. A entrada do sujeito no significante produz um corte
no qual os produtos sdo objetos parciais que se caracterizam por sua queda e
caducidade.

Para demarcar a consequéncia da inscricdo do significante no corpo do
sujeito, Lacan utiliza a metafora da circuncisdo. A circuncisao, ritual judaico, ilustra a

inscricdo fundamental da Lei no corpo do sujeito. Nas palavras de Lacan: “[...] ha no
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corpo, em virtude desse engajamento na dialética significante, algo de separado,
algo de sacrificado, algo de inerte, que é a libra de carne” (ibidem, p.242). Nessa
analogia, o objeto a, tal como a libra de carne, & apresentada nos rituais judaicos,
aparece como resto da operagédo da divisdo do sujeito no campo do Outro. Ele €,
assim, a funcao irredutivel que resta do encontro do sujeito com o significante.

Através do protétipo da circuncisao, Lacan sublinha a funcdo que o objeto a
constitui o corpo. Ele ndo aparece na forma positiva que envolve o campo da
percepcdo; ele esta nos problemas oriundos entre essa percepcdo e a perda
constitutiva do objeto. Dessa maneira, ocuparao esse lugar objetos que representam
perdas do sujeito na relagdo com o Outro (seio, excrementos, olhar, voz). Tais
objetos representam o suporte que o sujeito encontra para o desejo do Outro,
visando restaurar a perda constitutiva do objeto pulsional.

O modo de apreensédo do desejo do Outro na operagcédo de constituicdo do
sujeito marca as diversas formas que o0 objeto a toma nesses diversos estadios de
estruturacdo do desejo. Os objetos oral, anal, falico, o olhar e a voz aparecem como
possiveis semanticas para o objeto a. Nesses objetos, privilegiados em diferentes
estadios, trata-se sempre da mesma funcgéo, ou seja, a de saber como eles se ligam
a constituicdo do sujeito no lugar do Outro e o representam.

Lacan (1962-1963/2005, p.320) apresenta na forma de um grafo cada modo
de apresentacao dos objetos parciais, retroagindo sobre todas as outras. A forma de
apreensdo do desejo do Outro na constituicdo do sujeito aponta as varias formas
tomadas pelo objeto a, consistem em estagios l6gicos de constituicdo do desejo.

Vejamos a seguir:
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Figura 03 — Objeto a

falica
anal escopica
oral
supereu
a
As formas dos objetos nos diferentes estdgios

Fonte: LACAN, 1962-1963/2005, p.320.

As fases descritas pelo grafo (figura 03) apontam o modo de apreensao do
desejo do Outro na constituicdo do sujeito. Trata-se de uma representacdo das
véarias formas que o objeto a assume nos diversos estadios l6égicos de constituicao
do desejo. Todas as fases l6gicas demarcam uma reedicdo de perda do objeto nas
variadas experiéncias corporais nas quais reproduz o corte realizado pelo
significante. A estruturacdo dessas cinco fases légicas do objeto € organizada
segundo uma flecha ascendente e depois descendente, que perfaz um trajeto e
delimita um cavo que Lacan chama de a.

Podemos observar, através do grafo, que o falo ocupa o lugar no topo do
grafo. E importante considerar que ele possui uma fungéo retroativa em relacéo a
perda do objeto, visto que, apesar de representar a poténcia, atua como significante
da falta. Isso significa que, apesar de ser o signo da poténcia, ele comparece na
forma de um menos, de algo que esta aguém da plena poténcia. Ademais, ele se
apresenta como fracasso em demarcar totalmente a diferenca sexual. Dessa
maneira, todo objeto que assume esse lugar comparece na forma de uma
atualizacao da auséncia, com seus limites em relacao a satisfacéo.

O falo é aquilo que constitui o desejo masculino e feminino, mas ele demarca
apenas um a menos de gozo (-@). E por ocupar o lugar do significante da falta, que o

falo serve para questionar sobre o estatuto da existéncia do objeto. E pela auséncia
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do significante, pois é por sua intumescéncia que ele pode funcionar como causa do
desejo, situando sempre em outro lugar e dando contiguidade na cadeia significante.
Dessa forma, ele assume o papel de objeto a por ser buscado no campo do Outro e
poder ser encarnado na forma dos mais diversos objetos.

Frisamos, pois, que ha um a menos de gozo marcando a entrada do sujeito
na entrada da cultura. Lacan demarca essa relacdo da linguagem com um mito

freudiano, tema da proxima secao.

2.7 O amor ao Pai morto na neurose

Logo no inicio de seu Seminario de 1972-1973, Lacan faz alusdo ao
Seminario Livro 7: A Etica da psicanalise (1959-1960/1986), tecendo consideracdes
sobre as ideias de bem, prazer e satisfacdo. Lacan afirma que, no contexto do
seminario que versou sobre a ética da psicanalise, existiu “[...] um nada quero saber
disso”. Tal expressdo é utilizada pelo autor para postular que o gozo é o que se
apresenta como barreira ao saber. Essa forma de introduzir o seminario significou
um convite lacaniano a revisao de suas consideracdes sobre o gozo formuladas em
1960-1961.

Para especificar do que se trata a questdo do gozo, Lacan compara o termo
gozo ao termo usufruto. A ideia de usufruto, afirma Lacan, “[...] quer dizer que
podermos gozar dos nossos meios, mas que nao devemos enxovalha-los” (1972-
1973/1985, p.11). Em nosso entendimento, a no¢ao de usufruto indica a limitagdo de
uso de um bem. Isso faz sentido, por exemplo, no campo juridico, visto que é o
Direito que regula os limites da utilidade. O gozo, sublinha Lacan, define-se por uma
via diferente, ele ndo esta submetido a ideia de utilidade, “[...] € aquilo que ndo serve
para nada” (1972-1973/2008, p.11).

De fato, 0 gozo é uma instancia negativa que esta além da dialética do
principio do prazer/desprazer e da autoconservacdo. O gozo sexual € uma
especificidade das dimensfes do gozo, pois ele corresponde a uma limitacdo do
gozo pelo significante. Dessa maneira, € o0 significante que faz limite ao gozo e

introduz a relagdo do humano com o sexo.
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Lacan apresenta uma relacdo do significante com o ser por trazer a baila a
discussdo entre o gozo e gozo falico. Nessa perspectiva, o ser, afirma Lacan, &
modelado pelo significante; ndo é uma superestrutura sobreposta ao ser. H4 um furo
gue o coloca na ordem simbdlica e o impde a um movimento continuo. Essa relagéo
entre real e simbdlico, entre gozo e gozo falico € um ponto central do Seminario de
1972-1973.

Para melhor entender as pontuacdes sobre o gozo apresentadas por Lacan
em 1972-1973, convém retornarmos a um dos seus primeiros textos sobre o tema —
Subverséo do sujeito e dialética do desejo no inconsciente freudiano (1960/1998).
Nesse escrito, as discussbes sobre a perda de gozo, implicada pela entrada do
sujeito na cultura, sdo abordadas pela via do texto freudiano Totem e Tabu
(1913/2010). Nesse artigo, Freud elabora uma narrativa mitica na qual contém
elementos que ajudam Lacan a construir as elaboragdes sobre o gozo.

A “horda primeva”, que Freud descreve no referido artigo, é constituida por
um bando de irmdos que vivem submissos a repressao sexual de um pai gozador e
violento. Ele possuia e vigiava toda as fémeas contra as possiveis investidas
sexuais dos filhos e expulsava do bando todos que se tornassem grandes o
suficiente para ameacar seu poder absoluto de pai. Motivado por sentimentos
contraditorios em relacdo a esse pai tirano, invejado e admirado, o bando se une em
torno do desejo de despojar-lhe de seu poder. Matam-no, apaziguando o 6dio que
sentiam por ele. Mas o remorso pela morte do pai enche-os de culpa, sentimento
este que os faz renegar o ato homicida e leva-os a rentincia sexual.

A narrativa do pai da horda cria um momento mitico no qual ndo hé inscricdo
da falta no Outro. Esse € um dos elementos fundamentais utilizados por Lacan na
elaboracéo do seu conceito de gozo.

A figura de um pai que dispbe de todas as mulheres metaforiza um contexto
no qual ndo héa Lei, em que inexiste o contrato social. Esse momento mitico, em que
o Pai é o unico ndo submetido a castracdo, é a via pela qual Freud articula o
acontecimento que resulta o acordo simbdlico entre os membros da tribo e o
paradoxo envolvendo o pai morto.

No texto freudiano, 0 pacto entre 0os irmaos para assassinar o pai consiste em
um acordo no qual se instaura a proibicdo desse lugar de excecdo. Dessa maneira,
depois do assassinato, nenhum dos irmdos pode dispor de todas as mulheres,

mesmo que seja almejado, e isso fique inscrito no psiquismo. Entretanto, fica
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evidente que o pai morto fica mais forte, visto que sua autoridade fica mais
poderosa, porque 0s proprios irmaos se proibem. Tal obediéncia estd associada a
culpa em relacdo a morte do pai.

Na perspectiva do mito, os irmaos, para aliviar a dor do remorso, obrigaram-
se a solidificar os vinculos entre si pela forca do amor, diminuindo a rivalidade e
aumentando o temor da figura paterna, transformada agora em Lei. Mais tarde,
tomados pelos sentimentos de desamparo e angustia, e ainda saudosos do pai todo-
poderoso, 0s irmaos se religam a ele de forma idealizada pela via religiosa. A
veneracdo ao totem garantiu alivio da culpa e trouxe ganhos imaginarios de
protecao.

E importante considerar que o carater mitico do texto freudiano é a via pela
gual foi possivel a psicanalise formular o que Lévi-Strauss teorizou como a
passagem da natureza a cultura. Nessa concepg¢ao, o ato parricida consiste em um
corte no real.

A proibicdo de assassinar o totem e a de haver contato sexual entre os
membros do sexo oposto pertencentes ao mesmo cla € a base do sistema totémico.
Assim, 0 ato de matarem o pai institui uma condicdo de gozarem menos do que
antes. Freud aproxima 0 amor ao pai morto a estrutura neurética através da
formulacdo do complexo de Edipo e do complexo de castracdo, que insere o sujeito
na Lei simbdlica, colocando-o na divisdo dos sexos. Lacan, por sua vez, se vale da
obra freudiana e elabora o conceito de gozo através da proposicao de que 0 gozo
falico implica, por condigdo, uma perda de gozo.

Dentre as pontuacfes, destacamos que o0 mito freudiano versa sobre uma
questao cultural através da questédo particular neurética, pois € essa perda estrutural
do gozo que esta no centro do complexo Edipo. Conforme Valas (2001), a crianca,
para legitimar o seu desejo, deve retomar, simbolicamente, o mesmo feito dos filhos
em Totem e Tabu. E isso que se observa no segundo tempo do Edipo, momento
l6gico no qual a metafora paterna substitui 0 Desejo materno para barrar o0 gozo
materno. A interdicdo do incesto se dirige tanto a mae, que ndo deve gozar da
crianca, quanto a crianca, que nao deve gozar da mae. Portanto, € o amor do filho
pelo pai que o permite realizar o ato de renuncia do desejo da mae.

Também € verdade que a experiéncia psicanalitica desvela que o recalque do
gozo sem limites € condi¢do para a filiagdo simbdlica que o inscreve na rede de

trocas com o Outro. O mito aponta que a obediéncia as leis de linguagem é condicao
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para entrada do sujeito na cultura, um lago social construido entorno de um vazio e
sempre referido ao Outro.

Nesse contexto, a metafora paterna ganha grande importancia na analise da
renuincia do gozo. Esse conceito lacaniano se refere ao pai na histéria do sujeito e
na cultura sempre ligada ao complexo de castracdo. Sua funcéo visa fazer valer a
proibicdo do incesto e do assassinato, ser portador da lei significante que submete o
homem a linguagem e aos processos de simbolizacéo cultural.

Lacan, no seu escrito a Subversdo do sujeito e dialética do desejo no
inconsciente freudiano (1960/1998), formula que o gozo que Freud atribui ao pai
primitivo é diferente do gozo sexual propriamente dito, mediado pelo significante
falico. HA uma separagdo de um gozo infinito de um gozo barrado pelo simbdlico.
Nas palavras de Lacan: “[...] desse gozo em sua infinitude que comporta a marca de
sua proibicdo e, para constituir essa marca, implica um sacrificio, 0 que cabe num e
mesmo ato, com a escolha do seu simbolo, o falo” (1960/1998, p.836). De fato, o
gozo esta interditado ao falante, ele s6 pode ser semidito, visto que o sujeito sO se
funda através dessa proibicao.

O gozo que associado ao recorte significante diz respeito ao ser como tal. A
entrada em cena do significante, especificamente do significante falico, corresponde
a um corte no real, inaugura uma nova forma de gozo que ndo é mais ligada a um
ser, mas de um falta-a-ser. Esse gozo da suporte ao que o Cogito cartesiano
demarca como o ‘Eu sou’ na medida em que ele ndo é totalmente arranjado
simbolicamente pelo o ‘Eu penso’. Por isso, afirma Lacan: “[...] é isso que falta ao
sujeito para se pensar esgotado por seu cogito” (1960/1998, p.834). Ha& um resto do
sujeito a simbolizar. Em relagdo ao gozo, o sujeito € um “Sou no lugar onde se
vocifera que ‘o universo € uma falha na pureza do Nao-ser” (LACAN,1960/1998,
p.834).

Entendemos que o homem nao ingressa no campo do gozo pelo seu ser, mas
pela via do significante falico. Esse € o elemento essencial da teoria da castracao
elaborada por Freud, o que pode ser depreendido do seguinte axioma lacaniano:
“[...] a castracao significa que 0 gozo seja recusado, para que possa ser atingido na
escala invertida da Lei do desejo” (ibidem, p.841). O gozo interditado pelo
significante falico € aquele que Freud atribui ao Pai lendario. Esse significante
interdita a relagdo sexual entre o ‘sexo masculino’ e o ‘sexo feminino’, pois, como ja

postulado por Freud, o sujeito se constitui sexualmente entorno do primado do falo.
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Freud formaliza através de suas teorizagBes do complexo de castracdo que
tanto o menino quanto a menina se deparam com a castragdo do Outro, isto &, que a
mée é submetida a uma lei falica. Tal lei faz com que essa alteridade se encontre
desnaturalizada. Nao ha nada de natural na sexualidade humana, pois 0 complexo
de castracao ocorre em um Outro simbdlico.

De fato, tanto a mulher quanto o homem vao se posicionar na ordem sexual
através do primado do falo. Entretanto, ndo ha significante no Outro que dé
consisténcia a feminilidade. Isso significa que ndo existe um significante que
represente a mulher, ou seja, ndo existe o Outro do sexo. No referido escrito, Lacan
expressa esse enunciado através do matema S(A). Fica formalizado, entdo, através
desse matema, que nao existe um significante no Outro que possa dar sentido ao
sexo. O Outro do sexo falta ou ndo existe uma mulher que € complementar ao
homem; toda mulher esta nédo toda referida ao falo.

A desnaturalizacdo da relacdo sexual, teorizada por Freud, que na ordem
humana ndo possui um instinto, uma organizagédo genital no campo das pulsdes. A
seguir, essas teorizacfes ficam expressas nos patamares superiores do grafo do
desejo (ibidem, p.831).

Figura 04 — Grafo do desejo em sua forma final

1A A

Fonte: LACAN,1960/1998, p.831.
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O ultimo patamar do grafo é expresso pelo seguinte circuito: S(A) — (8 0 D),

onde o matema (SS <>D) expressa o primado das pulsbes parciais e S(A), o
significante da falto no Outro. Tal patamar € sobreposto ao eixo S(A) — A, onde A
representa o Outro, como tesouro dos significantes e S(A), o lugar na cadeia no qual
se produz uma significacdo no deslocamento significante. E nessa linha que Lacan
insere a relacdo do significante, do significado e a producdo de significacdo. A
sobreposicado dos dois eixos demarca que o significante que ordene e produza a
significacdo do campo das pulsdes parciais. Ndo ha significante que dé conta da
relagéo de um sexo a outro sexo.

Lacan delimita de forma mais precisa o estatuto do gozo sexual e do gozo

feminino. O mesmo faremos nés na préxima secao.

2.8 Gozo sexual

A experiéncia que funda o sujeito seria uma ficcdo na qual ele se transforma
em um objeto, posicdo em que aparece como dejeto ou objeto oferecido ao Outro.
Nos sujeitos neurdticos, essa experiéncia € remodelada pela via do recalque e
revivida através da fantasia. Por isso, a evocac¢do de um Outro que goza sé podera
ser realizada pelo viés da castracdo. Portanto, tudo que € da ordem do sexual
passou pela via do recalque, que a modela na forma de significantes. Esse processo
reorganiza 0 gozo e da a ele um sentido sexual.

E importante considerar que a castracéo exclui o sexo feminino como tal, visto
gue a sexuacado do sujeito implica somente um érgao sexual, o falo. Por se tratar de
um significante, haveria duas formas de manifestacdo — a presenca e a auséncia.
Isso tem como consequéncia a foraclusdo do gozo feminino como tal.

N&o poderiamos deixar de aqui declarar que a identificacdo com o feminino
tornou-se uma questdo problematica para a psicanalise, visto que ela se constituiria
entorno do falo. Lacan procura elaborar esse impasse através das modalidades de
gozo: divide o sujeito em duas posi¢cdes em relacdo ao gozo: um falico e outro nao
todo. A funcéo falica é produto da relacdo do significante com o gozo. O falo é um

significante que ordena a sexuacdo tanto do homem quanto da mulher. Assim, a
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escolha de tornar-se homem ou mulher passa pela mediagdo da linguagem. Tal
condicdo desnaturaliza a relagdo sexual e insere o humano em uma via de impasses
e incertezas frente a vida sexual.

Assim, a proposigao lacaniana “ndo existe a relagao sexual” implica que nao
existe uma relacdo matematica entre os sexos. Nessa perspectiva, cada sujeito
devera se posicionar de seu modo diante da norma félica. Depois das elaboracfes
lacanianas, postuladas nos anos 70, ndo se pode mais dispor de significantes que
determinam as relagdes entre homem e mulher.

Lacan propde em O Seminério: Mais ainda (1972-1973/1985, p.105) a formula

da sexuacéo utilizando o seguinte esquema:

Figura 05 — Formulas da sexuacao

Ix DPx dx Dx
Vx Dx Vx Dx
S\ S (A
_’__,__,a,—ﬂ—llz
ot |

Fonte: LACAN,1972-1973/1985, p.105.

O quadro acima (figura 05) é formado por quatro férmulas proposicionais. O
sujeito falante pode se inscrever em qualquer um dos dois lados. Na parte esquerda,
na linha inferior do quadro, a férmula ;! “[...] indica que é pela funcéo falica que o
homem, como todo, toma inscrigdo” (ibidem, p.107). Ela significa que o todo de um
homem recai sobre a funcao félica, isto é, ele é todo determinado pela funcdo do
significante pela via da castracdo. Entretanto, essa condicdo é marcada por algo de
fora que tem a fungéo de delimitar o todo. A férmula :8 indica a “[...] existéncia de x
pela qual a funcédo ! € negada” (ibidem, p.107). Dessa maneira, “[...] o todo repousa
portanto, aqui, ha excecao colocada, como termo, sobre aquilo, que esse !, 0 nega

integramente” (ibidem, p.107).
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A relacdo das duas formulas repousa no jogo da regra e da excecao, visto
gue a regra confirma a excegéo e se delineia através dela. Essa forma l6gica é uma
nova forma de Lacan inserir o mito de Totem e Tabu, estudado na secao anterior. A
excecdo faz alusdo ao pai primitivo, o Unico ndo castrado, diferente do grupo dos
filhos, que ocupavam a condicdo de castrados. O pai tem a funcéo de delimitar os
limites da masculinidade, pois demarca um lugar de dentro e fora do conjunto.
Devido a condicdo de insubordinacdo a lei e, a0 mesmo tempo, por ser
representante da sua propria lei, ele existe em relagéo a norma falica. E através das
relacdes entre as formas logicas ;! e :8 que a castragéo funciona como condi¢édo da
posicdo masculina.

Na parte inferior do quadro, encontra-se a forma pela qual ocorre a disjuncéo
entre as duas posicdes. Do lado do homem, apresentam-se as notacdes S e o ¢. Ha
uma seta que sai de S para a, que esta localizado no lado feminino. Essa ligacao
indica que o homem atinge no seu parceiro pela via de a, a causa de seu desejo.
Dessa maneira, 0 homem s6 atinge a mulher, como véu de ser, uma vez que 0
objeto a tem uma dimensdo de semblante.

Como ja apontamos anteriormente, S<>a € 0 matema da fantasia. Isso
significa que a relacdo do homem com a mulher se da com a fantasia. Nas palavras
de Lacan: "O que se viu, mas apenas do lado do homem, foi que aquilo com o que
ele tem a ver € com o objeto a, e que toda a sua realizacdo quanto a relacao sexual
termina em fantasia." (1972-73/1985, p. 116).

De acordo com Miller (2000), o objeto a é uma por¢cdo de gozo separavel e
gue pode ser contabilizada. Ele ndo é o significante, nem se limita a ordem
simbdlica, entretanto, encarna a forma do significante. Por isso, pode-se dizer que o
objeto a pode ser buscado e enumerado na existéncia. A forma de gozar de um
homem exige que sua parceira responda a exigéncia de um modelo. O objeto toma
forma de fetiche, por isso, tem carater de uniformidade e pode ser procurado nos
mais diferentes suportes.

De fato, uma mulher s6 pode ser tomada por um homem somente pela via da
fantasia, como objeto parcial daquilo que seria o corpo do Outro. E pela via dos
objetos parciais — oral, olhar, voz, pele ou por qualquer outra parte do corpo mais
fetichizada — que o homem goza.

A condicdo de castrado implica que o0 homem nédo podera ter relacdo com a

mulher, sendo pela via da fantasia. Dessa maneira, todos os homens n&o possuem
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relacdo com uma mulher em si, mas com o objeto a: “...] o que se viu do lado do
homem foi que aquilo que ele tem a ver com objeto a, € que toda sua realizacédo
quanto a realizagdo sexual termina em fantasia” (Lacan 1972-1973/1985, p.116).

Dessa forma, entendemos que a forma masculina de se posicionar frente ao
sexo coloca em cena apenas a dimensdo do gozo sexual. Lacan, nesse mesmo
seminario, postula que o gozo nao se limita ao carater falico denominado de gozo
Outro.

2.9 Gozo QOutro

Com o axioma “a mulher ndo existe”, Lacan demarca que ndo ha um segundo
sexo. Nao ha inscricdo do significante da mulher no inconsciente. No quadro
referente as formulas da sexuacdo (figura 05), essa proposicéo fica expressa da
seguinte maneira. A notacao /8 significa que nao existe nem uma mulher cuja fungcéao
falica seja totalmente inoperante. A formula .! significa que nem todo da mulher esta
inscrito na norma falica. As mulheres formam um conjunto aberto e, por isso, devem
ser contadas uma por uma. Dessa forma, fica evidente que a légica proposta por
Lacan nas formas da sexuacdo ndo € ter e nao ter o falo, ja que ninguém o tem.
Trata-se da l6gica do ndo todo que demarca a diferenca de duas formas de gozar: o
gozo falico e o Outro gozo, também denominado por Lacan de gozo do corpo ou
gozo feminino.

O Gozo feminino possui um dominio diferente do masculino em funcao da sua
localizag@o néo toda dentro da norma falica. O lugar do gozo para a mulher ndo esta
fora do corpo. Entretanto, € importante considerar que esse corpo nao faz unidade,
nao é Todo. Por isso, o feminino manifesta um gozo Outro no préprio corpo; por isso
a mulher € um “Outro para ela mesma” (LACAN, 1966/1998, p.741).

A posicao inferior do quadro (figura 05) demarca que a notagdo S(A), que
marca a incompletude do Outro, simbolizando a mulher como néo toda, esta ligada
ao @, o falo como representante do desejo. Lacan marca, com isso, que uma mulher
ganha acesso ao significante do desejo através de um homem ou uma instancia

enquadrada na norma falica. Entretanto, € bom considerar que o falo tem tendéncia
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de cindir, por isso a mulher ficara dividida em duas formas de gozo, o gozo félico e 0
gozo Outro.

Como ja apontamos anteriormente, o homem tem relagdo com uma parceira
pela via da fantasia, isto €, como objeto parcial vindo do corpo do outro. E do corpo
fetichizado que o homem goza, e ndo do corpo feminino em sua alteridade. H4 uma
parte do gozo feminino que fica suplantado em seu corpo.

O significante falico esculpe o corpo e o esvazia de gozo. Dessa maneira,
pela via félica, o sujeito goza com um objeto fora do corpo e se torna presente pela
fantasia. O gozo falico € um gozo limitado pelo significante que depende de um
objeto que encarna na forma de perda, o objeto a, causa do desejo e de gozo,
presente nas ficcOes subjetivas. Nessa modalidade de gozo, o sujeito goza de um
orgao elevado a categoria de significante. Por isso, podemos depreender que o gozo
sexual ndo produz relagdo com o Outro.

O termo gozo do Outro, formulado por Lacan, compreende uma forma de
gozo suplementar ao gozo félico. Seria um gozo especifico da mulher; & no sentido
da alteridade falica que ela constroi a ilusdo do Um. Dessa maneira, em vez da
unidade falica, ela se constroi pelo deslizar infinito da cadeia significante, que tem
um carater suplementar ao Gozo falico, porque traz a marca de uma producao
particular, sem visar a unidade.

Isso fica evidente no campo inferior na esquerda do referido quadro (figura
05), com a flecha partindo de A, marca da incompletude do Outro, e outra partindo
para @, significante da falta, “[...] significa que nada se pode dizer da mulher. A
mulher tem relacdo com S(A), e ja nisso que ela se duplica, que ela ndo é toda, pois,
por outro lado, ela pode ter relacdo com @” (Lacan 1972-1973/1985, p.109).

A mulher tem uma ligagdo com o Outro barrado. Essa relagéo esta como algo
gue néo é apreendido do simbolico, esta no dominio do real. Tal ligagdo com o Outro
barrado esta na forma de um significante que exerce a funcédo de falta S(A), ligacédo
com a castracdo, com o significante que determine a Mulher. Dessa maneira, a
notacdo que Lacan utiliza para localizar o gozo da mulher, S(A), € significante que
possui relagdo com o Outro, pois deveria estar completando-o, em um momento
mitico. Ao mesmo, tempo S(A) esta fora do Outro, pois exerce a fungdo de falta, a
presenca da falta.

O gozo feminino € um gozo fora do falo, € um gozo que visa o Outro como

faltoso, visa a falta de um significante no Outro. O gozo do Outro, gozo feminino, é
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um gozo contiguo ao Outro absoluto. E pela via do amor ao real do Outro absoluto, a
Deus, que a mulher situa a falta de uma significante no Outro S(A), hiancia que o
falo fracassa em recobrir.

Diante do caminho exposto, a exclusdo de parte da mulher do campo
simbdlico indica que ha algo do seu gozo que nao se direciona a um homem; por ser
nao toda, ela tem relacdo com o gozo falico e um gozo suplementar ou gozo no
copo. Trata-se de “[...] um gozo dela sobre o qual talvez ela ndo saiba a nao ser que

0 experimenta — isto ela sabe” (ibidem, p.100).

2.10 O amor fetichizado e o amor erotomaniaco

Lacan, em O Seminario: Livro 20: mais, ainda (1972-1973/1985), faz uma
afirmacédo acerca da relacdo sexual e das forma de gozo: “Nao ha reagao sexual
porque o gozo do Outro, tomado como corpo € sempre inadequado — perverso de
um lado no que o Outro se reduz a objeto a — e do outro eu direi louco, enigmatico”
(ibidem, p.197), para logo associar uma questdo sobre o amor: “Ndo é pela
confrontagcdo com esse impasse, com essa impossibilidade que se define um real,
que é posto a prova o amor?” (ibidem, p.197).

Nessa referéncia lacaniana, vemos, a partir desses dois polos, dessas duas
orientagdes, modos de tentar alcancar o gozo nos quais se distribuem também a
dessimetria e a disparidade no amor, segundo a posi¢cdo masculina ou feminina de
amar. A presente tese sustenta que essa polaridade formalizada por Lacan é uma
nova forma de pensar a modalidade fetichista e erotomaniaca de amar, problema ja
colocado em seu artigo Diretrizes para um congresso de sexualidade feminina
(1966/1998).

No referido artigo, Lacan escreve que “[...] o homem serve de conector para
que a mulher se torne esse Outro para ela mesma, como o é para ele” (LACAN,
1966/1998, p.741). Para um homem, a mulher € o Outro, ja que ndo compde o
campo do Um. Entretanto, como pensar a questdo do gozo para a mulher? Lacan
introduz a posicdo do homem na funcdo de conector. O homem funciona como
instrumento para que a mulher se converta em Outro para ela mesma. Dessa

maneira, ela fica dividida entre o gozo falico e o gozo Outro.
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E também nesse artigo que Lacan separa as posi¢des do desejo e do amor
no homem e na mulher. Assim, a posi¢cdo do sexo difere quanto ao objeto. Nosso
autor separa a forma fetichista da forma erotomaniaca do amor.

Ao avaliar a posicdo masculina, Lacan aponta que os homens estédo
direcionados para o campo das mulheres-falo, que “[...] proliferam numa Venusberg
a ser situada para-além do ‘vocé € minha mulher’, pelo qual ele constitui sua
parceira” (ibidem, p.742). Nesse contexto da sua obra, Lacan tinha como referéncia
a ideia de reconhecimento contida no enunciado impregnado da dimensao
imaginaria ‘vocé € minha mulher. Entretanto, € importante considerar que na
estrutura masculina de amar ha um para-além importante: no momento no qual o
homem declara ‘vocé € minha mulher’, ele se castra por uma.

De fato, é do lado dessa Venusberg que proliferam as mulheres-falo que
situam o campo no qual habitam os cavalheiros castrados. A metafora paterna o
situa plenamente na partilha entre os sexos, na medida em que o significante falico o
constitui, dando no amor aquilo que sua parceira ndo tem. Dessa forma, esclarece
Quinet (1995): “...] seu desejo de falo fara seu significante em uma outra mulher que
podera significar o falo de diversas formas: prostituta, virgem, enfim, qualquer,
mulher que venha simbolizar o falo” (QUINET, 1995, p.16).

Isso significa que, por estrutura, para desejar aquelas que amam, o homem
tem de ter no horizonte uma imagem falica. Nas palavras de Lacan, tal divisdo
masculina é “[...] o que ressurge no inconsciente do sujeito € o desejo do Outro, ou
seja, o falo desejado pela méae” (LACAN, 1966/1998, p.742).

Isso porque, 0 homem encontra-se totalmente localizado na estrutura edipica.
No inconsciente, com sua Mulher-falo, ele faz ressurgir no inconsciente o desejo do
Outro como significante do desejo da mée. Aparece nessa relagdo falica um carater
comico, visto que quanto mais ele se acha afastado do drama edipiano, mais fica
evidente que ele reinstaura o falo como significante do Outro materno.

Lacan denomina esse movimento, de forma fetichista, de amor, porque essa
vestimenta falica que o homem d& a sua parceira vela o horror da castracdo. Isso
impede que o homem se depare com a falta do significante que daria consisténcia
ao Outro e responderia 0 enigma da diferenca sexual. Sem essa via da fetichizacao,
seria impossivel para um homem se posicionar em relacdo a uma mulher.

Como ja apontamos na sec¢do 1.4, o amor fetichista € uma crenca obstinada

no objeto metonimico do desejo, rebaixando o Outro ao objeto imaginario. Essa
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posicdo masculina indica uma ignorancia estrutural, um nada querer saber da
castracdo. Ele apresenta uma falha do sujeito em relagdo a verdade e, no mesmo
golpe, uma escolha pela castracao ao identificar o objeto amado ao falo.

Do lado da mulher, “[...] abre-se a questdo de saber se o pénis é real, por
pertencer ao seu parceiro sexual, destina-se a mulher a um apego sem duplicidade
[...]” (ibidem, p.742). Lacan indica, nesse texto, a duplicidade presente na forma de
amar da mulher. Essa duplicidade se realiza “[...] executando a reducédo do desejo
incestuoso cujo processo seria aqui natural”’ (ibidem, p.742).

E importante lembrarmos que tanto 0 menino quanto a menina passam pelo
complexo da castracdo, isto €, ambos se deparam com a submissdo do Outro
materno a uma Lei. Isso significa que nao existe nada de natural na relagdo do
sujeito com sua sexualidade. O Outro, para mulher, ndo é homem. Conforme ja
destacamos, ele apenas funciona como instrumento para que ela se torne um Outro
para ela mesma.

De acordo com Lacan (1966/1998), a proposicao de que a mulher assume a
funcao de fetiche introduz a questao da diferenca na sua posi¢cao quanto ao desejo e
ao objeto. HA na mulher algo para-além de um apego incestuoso a um pai morto;
existe uma invocacdo de um homem que seria suficientemente Outro para ela
venerar. Dentro dessa estrutura, ha varias possibilidades de escolhas, entretanto, é
importante destacar que a mulher, por ndo passar por uma ameaca de castracao,
pode nao se realizar como mulher por visar uma posicao ldeal.

De fato, a mulher ndo passa por uma ameaca de castracdo. Para ela, a
castracdo vem na forma de promessa de que o pai lhe dard o que falta, e isso fica
explicito na equagdo crianga = falo. Essa forma de se posicionar mediante a
castracdo a coloca numa forma de gozo referido ao pai que recai sobre o 6rgdo do
parceiro. Isso tem como consequéncia, para a mulher, uma demanda de amor ao pai
gue a deixa na pura falta, visto que o pai ndo responde tal adoracao.

De acordo com Quinet (1995), a mulher se vale do carater distintivo do
significante falico para se dividir. Dessa maneira, ela pode se espelhar em um
homem através desse carater distintivo e, ao mesmo tempo, pode apresentar-se
como totalmente diferente, para além do falo. Tal estrutura a confere a condicéo de
Outro para ela mesma.

A mulher vai, entdo, encontrar no homem o significante do seu desejo de

pénis, colocando em cena sua propria castracdo e uma certa dimensao do fetiche.
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Assim, ela encontra o representante do seu desejo no corpo do seu parceiro, é para
ele que ela direcionara suas demandas incessantes de amor.

No entanto, € importante considerar que esse significante falico ndo da a
mulher plena certeza do amor desse homem; o que ela demanda € um signo desse
amor para que se confirme sua proposicao “ele me ama”. Por se oferecer a funcéo
de um Outro de um homem, Lacan denomina essa forma de amar de erotomaniaca.

E importante considerar que a forma erotomaniaca de amar da mulher ndo se
trata de uma psicose, visto que essa forma de amor esta sustentada pela divida:
‘ele me ama?’.

Ha uma relacdo de duplicidade no amor erotomaniaco, pois a mulher ndo
dirige seu amor realmente ao parceiro. Se de um lado aparece o fendbmeno que fica
mais proximo da adoracdo, do outro lado, permanece o fendmeno que fica melhor
representado pelo termo degradacéo. Assim, em um ponto, 0 homem fica rebaixado
ao objeto na mais pura degradacdo da vida amorosa, jA em outro ponto, a mulher
ama muito além do homem que ele é. O carater de adoracdo mais além significa que
o homem que ocupa esse lugar para ela jamais cumprira sua funcdo — o que
aparece ali é a figura do pai morto. Trata-se, ai, do que Lacan denominou de incubo
ideal®,

De fato, conforme Lacan, “[...] ndo ha virilidade que a ndo castracdo nao
consagre” (ibidem, p. 742). O gozo da mulher esta ligado ao incubo ideal, o que esta
para além do falo. O amor feminino estd associado ao amante castrado ou ao
homem morto. Lacan estabelece uma proximidade entre a figura do amante
castrado e a do Cristo, do Outro absoluto e do pai da horda. Pela via do amor, a
mulher invoca o Outro e dai, goza. O incubo ideal aparece no lugar do pai morto que
instaura a lei, o desejo e o resto a simbolizar, 0 gozo. O amor visa o0 pai morto, mas
0 desejo visa 0 pénis do parceiro. Nas palavras de Lacan: “[...] € a esse incubo ideal
gque uma receptividade de abragco tem que se reportar, como uma sensibilidade
entorno do pénis” (ibidem, p. 742).

Dessa forma, o amor na mulher revela uma duplicidade, visto que ela deseja
0 pénis do parceiro, mas ama o homem castrado de forma velada. Essa divisdo

entre o amor e o desejo sdo encarnadas no mesmo objeto.

®Diz-se de pesadelo que, segundo a crenca popular, seria provocado pelo deménio, que assume a
forma masculina e se apodera das mulheres adormecidas, levando-as ao pecado da carne.
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Lacan ainda acrescenta que ha um obstaculo na posicdo feminina que se
encontra preso entre “[...] uma pura auséncia e uma pura sensibilidade” (ibidem, p.
742). Essa pura auséncia € vivida quando o sujeito se direciona ao pai morto, e a
pura sensibilidade quando o sujeito se reporta ao parceiro rebaixado ao papel de
objeto amoroso, objeto do lado do gozo. Para resolver tal impasse, ela recorre ao
que Lacan denominou de “narcisismo do desejo” (ibidem, p. 742).

O termo "narcisismo do desejo" articula, de forma mais clara, um fenbmeno
qgue Freud (1914) ja havia estabelecido no seu artigo dedicado ao narcisismo. Nesse
artigo, Freud descreve a seducao provocada pela mulher narcisista. Ele postula que
encontra-se ali o narcisismo ideal a que todo sujeito, em um momento, tem de
renunciar. Pode-se pensar, através dos conceitos lacanianos, que essa mulher é a
mulher da relagdo imaginaria do estadio do espelho — ela ama ela mesma e se
completa com ela mesma.

O narcisismo do desejo, ou amor pelo desejo mesmo, € um termo mais
adequado para se pensar a saida feminina frente ao impasse vivido pelo feminino
em uma situacdo quase sem saida, entre a auséncia e a pura falta. No amor pela
falta, ou narcisismo do desejo, o sujeito encanta ao Outro e a si mesmo pela imagem
desejante. A resposta lacaniana frente ao encanto que a mulher provoca ao homem
é: Elas amam a falta.

A duplicidade presente na sexualidade feminina, dividida entre o incubo ideal
e o parceiro, é a vivéncia da divisdo do amor e do desejo na mulher. E tal
duplicidade que serve para Lacan, nos anos 70, propor os desdobramentos da
posicdo feminina vinculada ao gozo félico e ao gozo Outro. Os dois sexos se
constituem em referéncia ao falo. Entretanto, a mulher tem algo a mais, para-além
do falo: um gozo louco e enigmatico.

O gozo feminino possui uma contiguidade no Outro. Pela via do amor pela
falta € que a mulher se localiza diante da falta de um significante do Outro S(A), furo
gue o falo fracassa em tentar recobrir. O amor a falta do Outro, chamado por Lacan
como amor a Deus, é a via pela qual o gozo feminino estabelece sua contiguidade,
onde o falo deixa descoberto o significante da falta do Outro.

De acordo com Lacan, na dialética falocéntrica, a mulher “[...] representa o
Outro absoluto” (ibidem, p.742). Ela possui uma proximidade com o que esta fora da

lei — o real do gozo, o Pai da horda. A falta da relacdo sexual esta no fato de que
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cada parceiro possui uma forma masculina e feminina de posicionar frente ao ato
sexual.

Deste percurso, podermos deduzir que o amor a falta é a via feminina de
fazer supléncia a relacdo sexual. No campo do amor, 0 sujeito feminino investe
numa contiguidade na qual o sujeito avanca cada vez mais longe na tentativa de dar
‘o todo ao homem amado”. Nessa visada de tentar resolver o enigma da
feminilidade, ele desliza incessantemente na cadeia significante e da contorno ao
ser. Nesse campo da esfera feminina, o0 sujeito busca se assegurar no fantasma

masculino, ocupando a funcé&o de Outro para um homem.
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3 QUAIS SERIAM AS FIGURAS DE AMOR POSSIVEIS PARA A PSICOSE?

3.1 O amor para-além dos limites falicos

Neste empreendimento, que versa sobre o amor fora dos limites falicos, um
dos objetivos é realizar uma revisdo no ensino de Lacan em busca de indicacdes
sobre quais seriam as figuras de amor possiveis na psicose, isto é, que ndo possui 0
elemento falico operando na estrutura.

A psicose, podemos dizer com Lacan (1955-56/1981), € um drama no
coracao do simbdlico, em que se articula a relacdo do sujeito com o significante.
Elucubrar sobre a experiéncia amorosa na psicose exige pensarmos que se trata de
uma relacdo do sujeito com a linguagem. Também exige que tomemos a psicose
como uma estrutura singular, um sistema insubordinado a qualquer outro. No
entanto, analisa-la assim ndo nos isenta de pensa-la a partir das consequéncias de
um conceito central em psicanalise, operador estrutural que faz girar toda a
experiéncia de qualquer ser falante, seja ele neurdtico, perverso ou psicotico: a
castracao.

A localizacdo de nossa pesquisa no campo da clinica da psicose abre para
nds uma questao: o0 que acontece com o exercicio de amor quando 0 sujeito ndo
tem a inscricdo metaférica do Nome-do-Pai?

Neste capitulo, visamos investigar as modalidades de amor trabalhadas no
ensino de Lacan. Nesse percurso, a neurose sera abordada a fim de nos propiciar
um modelo comparativo com a psicose. Sustentaremos a seguinte hipotese: o amor
ndo esta todo inscrito na norma falica. Para a psicanalise, o amor é uma abertura
para os lacos sociais, para Eros, mas também para a falta. Desde Lacan, fica
formalizado que o amante, por definicdo, € aquele que experimenta a falta. N&o
seria por estar em relagdo com a falta que o amor e a paixao se relacionariam com a
loucura? Nesta secdo, vamos nos ocupar de delimitar as modalidades de amor
presentes no ensino de Lacan com o objetivo de pensar como elas atravessam a
vida do psicotico.

Para realizar o trabalho de abordar o problema do amor na psicanalise e

pensar nas figuras de amor dentro e fora da légica falica, nos afastaremos da
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pretensao de instituir um discurso do mestre, vise indicar um formalismo sobre o
amor.

Por uma questdo metodologica, obedeceremos a uma certa cronologia na
abordagem das modalidades de amor no ensino de Lacan, a saber: o amor-paix&o,
0 amor como dom, o amor como um sentimento cémico, o amor cortés, o amor de

transferéncia e o amor sublimagéo.

3.2 O Amor-paixao

Logo no inicio de seu retorno a Freud, Lacan (1953-1954/1986) insere um
terceiro elemento na antitese amor-6dio, a ignorancia. Além disso, ele insiste na
diferenca entre o amor-paixdo e o amor como dom ativo. Postula que o amor-paixao
esta na esfera das relagfes imaginarias, dominio no qual a imagem do eu e do outro
especular se confundem, visa o outro como objeto. Ja o0 amor como dom ativo esta
articulado com o eixo simbolico, registro no qual estd implicado o sujeito e sua
verdade. O amor, nesse registro, visa o ser do Outro.

Lacan distingue o amor-paixdo do amor como dom ativo através dos textos
freudianos Introducdo ao Narcisismo (1914/2010) e Observacdes sobre o amor de
transferéncia (1915/2010).

No artigo que versa sobre o narcisismo, Freud (1914/2010) propbe que as
escolhas narcisicas e anacliticas do objeto de amor tém como prot6tipo o narcisismo
primario. Ele destaca que o “[...] narcisismo de uma pessoa tem grande fascinio para
aguelas que desistiram da dimenséo plena de seu proprio narcisismo e estdo em
busca do amor objetal” (FREUD, 1914/2013, p.23), isto &, transferem seu préprio
narcisismo para o objeto amado. Com a leitura de Lacan, fica evidente que as
postulacdes freudianas sobre a escolha anaclitica e narcisica se referem ao amor-
paixao.

Tal modalidade de amor se caracteriza pela superestima do objeto. H4 no
enamoramento um estado de serviddo neurdtica causada pelo escoamento intenso
da libido para o objeto. Isso tem como consequéncia o enaltecimento das qualidades

do objeto ao ponto de ser tomado como origem de todo o bem. O amante fica
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relegado a autodepreciacdo, a submissao e a sujeicdo. Consequentemente, a perda
desse objeto precioso € vivida pelo sujeito apaixonado como perda de parte de si.

E em O Seminério Livro 1: Os Escritos técnicos de Freud (1953-1954/1986),
gue Lacan faz a primeira referéncia ao amor no seu ensino. Nesse seminario, ele se
fundamenta no texto freudiano Observacbes sobre o amor de transferéncia
(1915/2010) para pensar a técnica analitica. A primeira alusdo de Lacan ao amor
nos seus seminarios € sobre o amor-paixao.

Primeiramente, destaca que Freud ndo hesita em chamar a transferéncia pelo
nome de amor. De fato, para o pai da psicanalise, ndo existe entre a relacdo
transferencial e o que se denomina cotidianamente de amor nenhuma diferenca
essencial. Depois, Lacan afirma que “[...] a estrutura desse amor artificial que € o da
transferéncia e desse fenbmeno espontaneo que é o amor-paixdo sdo, no plano
psiquico, equivalentes” (LACAN,1953-1954/1986, p.108).

O artigo de 1915/2010, Observagdes sobre o amor de transferéncia, € um dos
textos freudianos sobre os quais Lacan fundamenta suas proposi¢cdes sobre o amor.
Nesse artigo, Freud trata de um fenbmeno recorrente na clinica: o apaixonamento
da paciente pelo analista. J& de antemdo, Freud classifica essa situacdo como
“‘dolorosa”, “comica” e “inevitavel’. Diante do inevitavel, indagamos: Como o
dispositivo psicanalitico pode fazer girar esse tipo de transferéncia, de dimenséo
predominante imaginaria, para o que Freud, e depois Lacan, denominou de amor
verdadeiro? Qual a posicao do analista frente a paixao do paciente?

Diante desses impasses, Freud propde, de forma chistosa, trés
possibilidades: a. o0 casamento, b. a interrupcdo do tratamento e o que estaria mais
de acordo com o tratamento analitico, c. a formacdo de uma relacao ilegitima. Freud
coloca essas trés proposicdes com o intuito de formalizar a posicdo do psicanalista
frente aos embaracos provocados pela paixao no dispositivo clinico. Dessa forma,
cria uma nova forma de pensar o manejo desse afeto.

Freud alerta que o enamoramento do paciente é provocado pela situacao
analitica e, por isso, ndo deve ser atribuida aos “encantos” da pessoa do
psicanalista. Tal fendbmeno é desencadeado apenas pelo fato de o analista iniciar o
tratamento. A respeito desse, o tratamento dado pelo psicanalista ao amor-paixao €,
necessariamente, diferente do tratamento dado pelo laco social do paciente. Assim,
fica formalizado, desde Freud, que a funcdo do analista € utilizar a leitura da vida

amorosa do paciente para guiar o tratamento.
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Nesse mesmo artigo, Freud destaca que a transferéncia pode servir de algo
vantajoso ao tratamento, visto que propicia a adesao do paciente a analise, mas, no
mesmo golpe, pode servir a resisténcia ao tratamento. De fato, 0 amor pode ser um
obstaculo para a andlise por rebaixar o analista a posicdo de amado. Nas palavras
de Freud:

[...] h& um empenho da paciente em assegurar a si mesma que € irresistivel,
em quebrantar a autoridade do médico através do seu rebaixamento a

amante, e obter todas as demais vantagens da satisfacdo amorosa
(FREUD,1915/2010, p.163).

A leitura do texto freudiano da a Lacan elementos suficientes para afirmar que

o amor de transferéncia é o verdadeiro amor, e que esse amor é o amor-paixdo. E

importante destacar que esse amor ndo possui henhuma diferenca do amor dito

“normal”’, uma vez que, para Freud, ndo ha diferenca entre 0 amor normal e 0 amor
patoldgico. Assim:

[...] ndo temos o direito de recusar o carater de amor ‘genuino’ a paixao que

surge no tratamento analitico. Se ela parece pouco normal, isso se explica

pelo fato de que também a paixdo fora da analise lembra antes os

fendmenos psiquicos anormais do que os normais (FREUD, 1915/2010,
p.275).

Lacan utiliza a leitura do texto freudiano para capturar a diferenca entre o
amor-paixdo e amor como Eros, potencial de ligacado de dois seres. De acordo com

Lacan:

Também, desde sempre, a questdo do amor de transferéncia esteve ligada,
muito estreitamente, a elaboragdo analitica de amor. Ndo se trata do amor
enquanto Eros, presenca universal de um poder de ligacdo entre os
sujeitos, subjacente a toda a realidade em que se desloca a analise - mas
do amor-paixdo, tal como e concretamente vivido pelo sujeito, como uma
espécie de catastrofe psicoldgica (...) (LACAN, 1953-54/1986, p.133).

No referido seminario, a dimensdo imaginaria da paixdo é tratada por Lacan
como o desejo de ser amado: “[...] a exigéncia da abdicacao da liberdade do outro é
a exigéncia que situa o amor, fenomenologicamente, na sua forma mais concreta”
(1953-54/1986, p.133). O que é visado nessa modalidade de amor é o
aprisionamento do outro. Assim, a unica funcdo desse outro é satisfazer o pedido do
enamorado de ser amado. Em outras palavras: o “[...] desejo de ser amado e o
desejo de que o objeto amado seja tornado como tal, enviscado, submetido na
particularidade absoluta de si mesmo como objeto [...]” (LACAN, 1953-54/2009,
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p.359). O sujeito enamorado deseja ser amado por tudo. Seus pedidos de amor sao
infinitos, assim como suas dores.

A ignoréncia como paixdo € um dos elementos que constitui o amor de
transferéncia. O enamoramento do analisando pela pessoa do analista, no inicio da
analise, como ja pontuado por Freud, coloca-o na posicdo de ndo querer saber do
seu inconsciente e de sua verdade. Dessa forma, ao colocar o analista como
possuidor de um saber que ele proprio ndo tem, o analisando acaba apaixonando-se

pela figura daquele que o trata. De acordo com Lacan:

Sabemos que a dimensao da transferéncia existe de cara, implicitamente,
antes de qualquer comeco de analise, antes que a concubinagem que é a
andlise a desencadeie. Ora, essas duas possibilidades do amor e do 6dio
nao vao sem essa terceira, que se negligencia, e que ndo se nomeia entre
0S componentes primarios da transferéncia - a ignorancia enquanto paixao.
O sujeito que vem para a analise se coloca, entretanto, como tal, na posicao
daquele que ignora. Nenhuma entrada possivel na analise sem essa
referéncia - ndo se diz isso nunca, nao se pensa nisso nunca, quando ela é
fundamental (LACAN,1953-54/1986, p. 309).
Diferentemente desse amor que pretende o outro como objeto, 0 amor como
dom ativo visa o outro como ser. Por isso, o amor como dom ativo, diferente da

paixao, sé pode ser entendido no plano simbdlico. Nas palavras de Lacan:

O amor distingue-se do desejo, considerado como relagdo-limite que se
estabelece de todo organismo ao objeto que o satisfaz. Porque sua visada
ndo é a satisfacdo, mas o ser. E por isso que ndo se pode falar de amor
sendo onde a relacdo simbdlica existe como tal (LACAN, 1953-54/1986,
p.314).

Portanto, o amor acolhe e perdoa os defeitos e erros do amado. Porém, nao
se deve esquecer de que ha um engodo estrutural no amor, evidente no fato que
esse ser amado é apenas uma fantasia, uma fic¢ao.

Passemos a andlise do amor como dom abordado por Lacan em O Seminario

Livro 4: as relacOes de objeto (1956-1957/1994).

3.3 0O amor morto

No ensino de Lacan, uma das modalidades de amor na psicose corresponde

ao amor morto. Essa é uma via para ser explorada utilizando como referéncia o
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Seminario Livro 3: As Psicoses (1955-1956/ 1981). Em sua aula de 31 de maio de
1955, Lacan busca estabelecer as diferengas de construcdo da realidade na neurose
e na psicose. Na neurose, ha um significante que localiza o sujeito frente aos
impasses da diferenca entre os sexos; significante que vem a faltar na psicose.

A fenomenologia da psicose desvela uma relacdao do sujeito com a linguagem
diferente da estabelecida pelo neurético, que habita a linguagem. Nas palavras de
Lacan: “[...] o psicético é possuido pela linguagem” (LACAN,1955-1956/1981, p.284).
O autor destaca que o nucleo central da psicose do presidente Schreber estd na
auséncia do significante Nome-do-Pai, que vem ordenar a realidade comum dos
sujeitos. Na auséncia desse significante, o sujeito fica a mercé do enigma do Outro
absoluto, “[...] que surge com as primeiras badaladas do anuncio do delirio” (ibidem,
p.295).

Como veremos na sec¢ao 4.8, através do esquema L, temos na paranoia um
recobrimento do eixo da relacdo simbdlica pelo eixo imaginario. Isso fica evidente na
imaginarizagdo da relagdo do psicotico com o Outro nas construgdes delirantes.
Para demarcar a relacdo do psicético com o Outro, Lacan recorre as teorias
medievais sobre o amor divino.

De fato, a figura do amor extatico € fundamental, segundo Lacan, “[...] para
conceber a natureza da loucura” (ibidem, p.288). O autor trata da relagdo do
psicotico com o Outro absoluto destacando seu carater extatico. Tal relacdo € lida
por ele através da referéncia de uma teoria medieval do amor.

Lacan faz a seguinte indicacao: “[...] ali onde a fala esta ausente, ali se situa o
Eros do psicotizado, € ali que ele encontra seu supremo amor” (ibidem, p.289). Em
sua Otica, tal modalidade amor € classificada de amor morto. E por essa via que ele
demarca a possibilidade de amor na psicose: “[...] para o psicético uma relacdo
amorosa € possivel abolindo-o como sujeito, enquanto ela admite uma
heterogeneidade radical do Outro. Mas esse amor é também um amor morto”
(ibidem, p.287).

A referéncia lacaniana da teoria extatica do amor se encontra no trabalho de
Pierre Rousselot, Para a Histéria do Problema do Amor na idade Média (1908/2004).
Reproduzimos aqui a pergunta central de Rousselot: como o homem pode tender
para aquilo que ndo € seu préprio bem?

Nessa obra, o abade procura diferenciar as duas doutrinas sobre o amor

divino defendidas pelos autores medievais da época: a doutrina fisica e a doutrina



93

extatica. A diferenca entre as duas doutrinas é destacada por Pierre Rousselot, logo

na introducgéo do seu livro:

[...] duas concepg¢bes de amor dividem os espiritos da idade média;
podemos chama-las de concepcao fisica e concepgdo extatica. Fisica, é
evidente, nao significa aqui corporal: os partidarios mais decididos dessa
forma de ver s6 olham o amor sensivel como um reflexo, uma fraca imagem
do amor espiritual. Fisico significa natural, e serve para designar a doutrina
daqueles que fundam todos seus amores reais ou possiveis na necessaria
propensao que tem os seres da natureza da busca de seu proprio bem”
(ROUSSELOT, 1908/2004, p.43).

Podemos perceber que essa busca natural do ser pelo proprio bem,

caracteristica fisica, tem uma marca essencialmente aristotélica. Ela é também

tratada por Lacan em seu Seminario de 1972-1973, quando aborda a relacdo da

alteridade na relagéo do sujeito com o ser. Vejamos:

[...] que, depois de tudo, o primeiro ser de que temos mesmo o 'sentimento,
€ nosso ser, e tudo que é para o bem do nosso ser sera, por isso, gozo do
Ser Supremo, quer dizer, Deus. Para dizer tudo, amando a Deus, é a nés
mesmos que amamos, € ao NosS amarmos primeiro a nGés mesmos -
caridade bem ordenada, como se diz - fazemos a Deus a homenagem que
convém (LACAN, 1972-1973, p.96)

Lacan faz objecdo a concepcdo aristotélica apontando que o ser é

determinado pelo significante e que o corpo testemunha um ser de gozo. A relagéo

lacaniana entre o ser e 0 gozo se aproximam das descricdes de Rousselot do amor

estatico:

O amor é, ao mesmo tempo, extremamente violento e extremamente livre
(...) violento, porque vai contra 0s apetites naturais, porque os tiraniza,
porque parece incapaz de se satisfazer mais do que na destruicdo do
sujeito amante devido a sua absor¢cdo no objeto amado. Existente, ele ndo
tem outro objetivo além de si mesmo, e em seu coragdo tudo é sacrificado
no homem, para a felicidade e a razdo (ROUSSELOT, 1908/2004, p.45).

A descricdo acima transmite bem a proposi¢do lacaniana de que é possivel

um amor na psicose com a condicdo do aniquilamento do sujeito e marcando uma

heterogeneidade radical com o Outro. A expressdo amor morto evoca a acusacao de

Schreber direcionada a Flechisig: “[...] assassino da alma”, que evoca um amor

disjunto da vida falica, “[...] trata ai, de uma desordem provocada no sentimento mais
intimo de vida do sujeito (...)” (LACAN,1957/1998, p.565). Tal amor, também

implicado na sua organizacdo delirante, Schreber tendeu para o que n&do era o seu
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proprio bem ao se emascular e ser 0 responsavel por gerar uma nova raga de
homens.

De acordo com Quinet (2003), o termo éxtase designa, etimologicamente,
deslocar para fora de si mesmo. Trata-se de uma compreensdo dualista de amor
gue se sobrepbe a visao fisica. A ideia de harmonia implicada na viséao fisica se
opde a dimensédo de aniquilamento subjetivo presente na visdo extatica. O amor
extatico € mortificante por definicdo e suas feridas sé@o desejaveis, por isso
antinatural.

De fato, o amor extatico guarda uma diferenca radical com o Outro,
distinguindo também o amante do amado. Ele é feito de violéncia e ndo é dotado de
nenhuma racionalidade. Nada resta ao amante a nao ser ficar despojado do seu ser.

O amor psicoético, amor extatico, coloca a existéncia de um Outro absoluto. O
psicotico ama o Outro em sua forma radical. Ha ai, uma unidade entre amor e gozo.
A expressao “amor morto” esta relacionada ao fato de que o acontecimento do amor
na vida do psicético implica seu aniquilamento subjetivo.

Sobre essa discussdo, € importante considerarmos que 0 estatuto de
aniquilamento do sujeito ndo implica a sua desorganizacdo. Lacan utiliza o carater
do amor morto na psicose para propor a relacdo da psicose com um Outro absoluto
na forma de uma estruturacédo de um sujeito fora dos limites da lei falica, um sujeito
do gozo. Isso fica mais claro se nos reportarmos a légica de construcao do delirio do

presidente Schreber.

3.4 O amor como dom

Lacan prossegue suas elaboracdes sobre o amor como dom no Seminario
Livro 4: as relagOes de objeto (LACAN,1956-1957/1995). Essa modalidade de amor
aparece contida na seguinte assercao: “[...] ndo existe maior dom possivel, maior
signo de amor que o dom daquilo que nao se tem” (LACAN, 1956-1957/1995). Por
ter valor de axioma, tal assercdo pode ser desenvolvida se tomarmos as articulagcdes
lacanianas sobre o fetichismo, o dom e a ideia de para-além desenvolvidos no

referido seminério.
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Em O Seminario Livro 4: as relacdes de objeto (1956-1957/1995), Lacan retira
o amor da reducdo imaginaria contida na dualidade amor narcisico/amor analitico.
Tal teoria freudiana estava baseada no chamado esquema do “tubo em U”. Nessa
teoria, 0 amor era resumido em um investimento que ora estava voltado mais para o
objeto ora estava voltado mais para o narcisismo.

Ndo € clinicamente verificavel que o amor se resumiria a dualidade
narcisico/amor analitico. Lacan esvazia tal forma de ler o fenbmeno do amor na obra
freudiana através de dois movimentos convergentes. Primeiro, utiliza o conceito de
falo nas analises do caso da jovem homossexual e do caso Dora para ampliar os
recursos conceituais na anélise do amor. Segundo, insere os conceitos de dom, para
além e véu ampliando. Dessa forma, concebe o fendbmeno do amor como um
enlacamento simbdlico.

O fetichismo é um recurso utilizado por Lacan para pensar 0 amor no
seminario em questao. Para isso, a ligacdo do amor e da perversdo é fundamental a
fim de entender a funcdo do falo, elemento terceiro, mediador das relagbes
amorosas.

Através da leitura de O Seminario Livro 4: as relacdes de objeto (1956-
1957/1995), fica evidente que o fetichismo € a categoria clinica eleita por Lacan para
desenvolver suas argumentacdes acerca das relacdes de objeto. Nesse seminario, o
fetichismo serve de fundamento para o desenvolvimento da teoria lacaniana sobre a
funcdo félica e a articulacdo desta com o fendmeno amoroso.

Durante o seminério, Lacan afirma que a perversao é a estrutura clinica que
parece apontar a verdadeira natureza do falo. Partiremos, assim, desse ponto e
verificaremos que as razdes que sao apontadas para tal afirmativa encontram-se
relacionadas justamente ao recurso do véu, a forma que ele € utilizado na criagdo do
objeto fetiche.

O fetichismo é uma categoria clinica do campo das perversées, e, como tal,
fundamenta-se na renegacédo da castracdo. Frente a constatacdo da diferenca
sexual anatbmica entre 0s sexos, e a partir da compreensao de que a mae nao tem
um pénis, o fetichista renegaria tal percepcédo através da formacdo de um objeto
substituto ao falo materno.

Lacan se apoia no esquema do fetichismo (figura 06, localizada abaixo) para
demarcar que a falta de objeto é reproduzida no plano imaginario da vida dos

falantes. Nessa perspectiva, ha um elemento fetichista presente na vida amorosa
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‘normal’. Essa proposigao vai gerar consequéncias determinantes no que tange ao
tema do amor.
Lacan (1956-1957/1995) utiliza suas elaboracbes da triade pré-edipica

mae/crianca/falo para aplicar o conceito de para-além no estatuto do amor. A seguir:

Figura 06 — Funcao para-além
Falo

Mie Crianca

Fonte: LACAN,1956-1957/1995, p.84.

Conforme ilustrado, o falo aparece no esquema marcando a presenca de um
elemento terceiro, mediador da relacdo da crianca com a mae. Através desse
elemento terceiro, pode-se pensar, juntamente com Lacan, “[...] que ela [a crianca]
ndo é o objeto Unico da made, mas que o interesse da made, mais ou Menos
acentuado segundo o caso, é o falo” (LACAN ,1956-1957/1995, p.81).

O amor anaclitico seria um prolongamento no adulto de uma relacao infantil.
Em tal relagédo, a mée n&o aparece dividida como mae e mulher. Ela comparece na
juncdo mae/mulher. Essa consideracdo € importante, porque destaca uma forma de
acesso a um mais-além da imagem do outro, prépria da relagdo humana.

Lacan destaca que a teoria anaclitica freudiana formaliza a proporcao
transindividual. Nessa compreensdo, Eros denomina a unido de dois individuos —
unido que é realizada em momentos pontuais na perversdo. Todavia, destaca
Lacan: “[...] o préprio da perversdo é que essa unidade sO possa ser realizada em
momentos que ndo sdo ordenados simbolicamente” (LACAN, 1956-1957/1995,
p.81).

De forma evidente, o fetichismo expde a nocdo de para-além, presente nas
relacbes de objeto. Na estrutura fetichista, o sujeito ocupa o lugar de objeto,

representado pela crianga no esquema acima. Dessa maneira, 0 sujeito encontra na
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sua prética erética a falta de objeto no plano imaginario, apontando o para-além do
objeto na forma de falo fetichizado®.

Contudo, Lacan sublinha que essa “[...] iluminagado fascinante com objeto”
ocorre por um curto instante, pois “[...] se € com o objeto que ele se identifica por um
momento, ele ai o perdera, se podemos dizé-lo, seu objeto primitivo, a mae, e sera
considerado a si mesmo um objeto destruidor para ela” (LACAN, 1956-1957/1995,
p.81).

Lacan lembra que Freud jA demarcava que o fetiche € o simbolo de alguma
coisa. Aparecendo no lugar da auséncia do pénis da mulher, isto é, na forma de falo,
“[...] n&o se trata em absoluto de um falo real, na medida em que, como real, ele
exista, ou ndo exista, trata-se do falo simbdlico, na medida em que é de sua
natureza apresentar-se na troca como auséncia” (ibidem, p.154). Portanto, o falo
transmite na troca simbdlica um jogo de presenca e auséncia. O falo € um objeto
simbalico.

Dessas consideragdes lacanianas, pode-se extrair que o0 par amor
narcisico/amor objetal ndo pode valer como defini¢cdo ultima para o amor. O conceito
de para além do objeto, presente no fetichismo, permite pensar a vida amorosa
neurotica: ama-se algo para além do objeto. O Eros unificador freudiano € lido por
Lacan através do fetichismo, porque nessa categoria clinica a unificacdo acontece
de forma muito menos velada. Portanto, essa modalidade fixacdo perversa esta
presente no fendmeno amoroso de todo o humano. A estrutura do fetichismo tem a
importancia de evidenciar que o falo ocupa a funcdo de para além do objeto amado.

Depois de aplicar o conceito de para-além na abordagem do amor através do
fetichismo, Lacan retorna ao tema através da abordagem de dois casos clinicos
freudianos: Sobre a psicogénese de um caso de homossexualidade feminina
(1920/2011) e Analise fragmentaria de uma histeria (O caso Dora 1905/2010).

Lacan inicia sua abordagem do caso da jovem homossexual afastando a ideia
de que o amor seria uma via de acesso ao gozo sexual, uma compreensao

equivocada que poderia ser retirada a partir da sua definicdo de amor:

[...] implica uma rigorosissima elaboracéo técnica da abordagem amorosa,
gue comportava longos estagios de concentracdo na presenca do objeto
amado, tendo esse vista a realizacdo desse para além que é buscado no
amor, o para além propriamente erético (LACAN,1956-1957/1995, p.87).

°Piercing, sapato, e lingeries sédo os exemplos classicos.
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Para evitar que sua assercao caisse no equivoco de que o amor fosse a via
ao acesso da realizagdo da relacdo sexual, Lacan adverte que a visada do amor
esta para além do que ele denomina de “curto-circuito fisiolégico”, isto €, do encontro
dos genitais. Contudo, a refutacdo dessa interpretacdo encaminha para uma
guestao inevitavel: o que visa o amor?

Lacan da uma resposta possivel a essa pergunta utilizando o caso da jovem
homossexual, mais especificamente, lembrando como Freud situa a relacdo da

jovem com a dama™®.

E um amor que, em si, ndo so6 dispensa qualquer outra satisfacdo, mas visa
precisamente a ndo satisfacdo. Esta é a propria ordem em que um amor
ideal pode se expandir. a instituicdo da falta na relacdo com o objeto
(LACAN, 1956-1957/1995, p.109).

Para entender a citacdo acima, € necessario lembrar que a jovem
homossexual se entregou ao amor da dama depois de nao ter recebido um filho do
pai. Além disso, ha uma crise em seguida, porque esse mesmo pai da uma crianca a
uma pessoa muito proxima, sua mae. Por isso, Lacan destaca que o amor que a

moca dedica a dama visa algo que é diferente desta. Nas palavras de Lacan:

[...] o amor que a jovem devota a dama visa algo que é outra coisa que ela
[...] sua passagem ao plano do amor cortés, a saida encontrada pelo sujeito,
nesse registro amoroso, coloca a questdo de saber o que €&, na mulher,
amado para além dela mesma, e isso pbe em causa 0 que é
verdadeiramente fundamental em tudo que se relaciona com o amor na sua
realizagdo (LACAN, 1956-1957/1995, p.111).

Compreendemos que o amor aparece no caso da jovem homossexual como
uma via de resolucéo do impasse frente ao desejo e sua decepcéo™’. Lacan se vale
da classica equivaléncia significante - crianca - falo para apontar que tal conexao

operou no caso dessa jovem. Ela ia encontrar esse falo, entretanto, como a méae

teve um filho, a jovem reconheceu que néo foi a escolhida do pai.

19 Nesse caso, Freud ja havia apontado que a relagdo da jovem com a dama tinha estrutura de amor
cortés. Segundo Freud (1920/2011,109): “A Dama, de dubitavel fama, que lhe despertara os
sentimentos mais recentes e mais fortes, mostrava ser reservada para com ela, nao lhe concedendo
favor maior do que beijar a méo. Provavelmente, a garota fez da caréncia uma virtude, enfatizando
sempre a pureza do seu amor e sua aversao fisica ao ato sexual’. Lacan vai se utilizar dessa leitura
freudiana para desenvolver a pratica do amor cortés em O Seminario Livro 7: A Etica da psicanalise
(959/1960/2008).

1 E importante considerar que Lacan n&o utiliza os termos frustracéo, privacéo e frustracdo. Tais
conceitos, é verdade, serdo desenvolvidos nesse mesmo seminario. Lacan fala que se trata de uma
qguestdo de decepcao.
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E importante considerar que ha uma mudanga no registro simbolico em
relacdo ao falo. E por causa de tal mudanca que a jovem se dirige & essa nova
empreitada que incluia ndo sé a renuncia da satisfagdo sexual como também a “nao
satisfacao”. Por esse fato, pode-se deduzir que algo é amado para além da dama, o
falo. Lacan tira essa conclusdo através do registro simbolico implicado no amor
cortés.

Como o falo pode ser amado para além da dama? Para responder tal
guestéo, Lacan utiliza a ideia de dom e do esquema L, reproduzido abaixo na sua

forma original:

Figura 07 — Esquema Z

Fonte: LACAN,1956-1957/1995, p.111

Segundo Lacan (1956-1957/1995), a jovem homossexual oferece a dama
uma paixao sem nenhuma exigéncia, desejo ou esperanca de retribuicdo. A jovem
se movimenta em direcdo ao ser da dama. A dama, por sua vez, se apresenta como
tendo alguma coisa, por isso, hao precisando nada fazer. Isso, segundo Lacan, “[...]
tem carater de um dom, aquele qgue ama projetando-se para além de toda espécie
de manifestagdo da amada” (LACAN,1956-1957/1995, p.123).

Lacan utiliza o esquema L, reproduzido abaixo, para descrever as posicoes

subjetivas ocupadas pela jovem, antes e depois do amor pela dama.
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Figura 08 — Esquema Z

Crianga Dama real

p 1
o

Pai imagindrio / Pénis simbdlico

A JOVEM HOMOSSEXUAL(2)

Fonte: LACAN, 1956-1957/1995, p.130.

No esquema acima, fica evidente que a dama, que aparece no lugar de a’,
assume o lugar da crianca como objeto de amor. Na posicdo de a, aparece o pai
imaginario com o qual se identifica a jovem homossexual. Lacan (1956-1957/1995)
sublinha que a dama é amada por, justamente, ndo possuir o pénis simbdlico, mas
por ter condi¢des para té-lo. O sujeito que ama, ama o que ele ndo tem, e a mulher
amada € amada por néo ter (o falo).

A célebre assercao lacaniana de amor: “[...] dar o que se tem a alguém que
nao o tem” (ibidem, p.129) é introduzida nesse momento do seminéario. Tal
proposicao localiza o amor ndo no objeto, mas naquilo que o objeto ndo tem. Essa
estrutura de para além fica evidente na relagdo amorosa e no dom.

A presente tese defende que essa assercdo lacaniana serve para retirar o
estatuto do amor da limitagdo dual. O conceito de dom confere ao amor um registro
simbdlico que sera fundamental em outros momentos do seu ensino.

E importante considerar que as assercdes lacanianas sobre o amor nio se
encerram no caso da jovem homossexual. Pelo contrario, elas ganham maior
alcance na abordagem do Caso Dora. A definicAo de amor,” dar o que se tem a
alguém que ndo o tem”, ganha uma nova significagdo na abordagem de Lacan
através do destaque dado por ele a impoténcia do pai da paciente de Freud.

A respeito do caso, Lacan aponta que Dora esta frustrada por ndo receber do
pai o0 objeto que falta (ibidem, p.142). O pai, no caso Dora, seria aquele que daria
simbolicamente o objeto que falta. Entretanto, sublinha Lacan, “[...] no caso de Dora,
ele ndo da porque ndo o tem” (ibidem, p.142).

Duas perguntas ganham importancia para se entender o enunciado “amar é

dar o que ndo se tem” no ambito das relagbes simbdlicas. A primeira: 0 que seria
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dar? A segunda: sé se da o que se tem? Para responder essas questdes, Lacan
recorre aos estudos antropolégicos de Mauss, sobre o potlatch, e a teoria das
estruturas elementares de parentesco, de Lévi-Strauss.

Nessas duas teorias, Lacan destaca que a dimensdo do dom ndo é somente
um objeto que se d&, mas um signo. E dai que aparece, pela primeira vez no
seminario, a definicho de amor como dom daquilo que nédo se tem. Nas palavras de

Lacan:

[...] o que intervém na relacdo de amor, o que é demandado como signo de
amor nunca passa de alguma coisa que s6 vale como signo. Ou, para ir
mais adiante, ndo existe maior dom possivel, maior signo de amor do que o
dom daquilo que n&o se tem. (...) Pois 0 que estabelece a relacdo de amor é
gue o dom é dado, se podemos dizé-lo em troca de nada. (...) o nada por
nada é o principio da troca (ibidem, p.143).

E importante destacar que, nesse momento do ensino de Lacan, ndo esta
estabelecida a diferenca entre o significante e o signo. Assim, logo depois desse
seminario, ficara formalizado que o significante € o que representa o sujeito para
outro significante, enquanto que o signo é o que representa algo para alguém.

Assim, dessa proposicéo lacaniana, nesse momento de seu ensino, pode-se
extrair que o amor é uma linguagem de signos. Além disso, é possivel estabelecer
uma diferenca entre amor e desejo: 0 amor esta para 0 signo, enquanto que o
desejo esta para o significante.

Depois de introduzir a importancia da funcdo do para-além através das
aproximacoes do amor e do fetichismo, e da ampliacdo desse conceito por meio da
ideia de dom, fica mais clara a diferenga entre amor e desejo. Lacan volta a utilizar
os conceitos de falo, fetichismo e de para-além para aplicar ao conceito de véu,
retirando consequéncia desse mecanismo para sua construcdo sobre a relagao
amorosa.

J& de posse dos conceitos de para-além, de dom e da separacao entre amor e
desejo, Lacan insere nessas articulagdes sobre o amor o sistema do véu através da
retomada de suas analises sobre o fetichismo. O termo “amor por nada” foi utilizado
pelo autor quando trabalhava o tema do amor no caso da jovem homosexual. Lacan
vai conferir um novo sentido a essa expressao ao aplica-la ao sistema do véu e ao
articula-la com a ideia de para-além.

Lacan aponta, através do esquema do véu, que o que € amado no objeto é

aquilo que falta, “[...] s6 se da aquilo que nao se tem” (ibidem, p.153). Esse esquema
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fundamental demarca o carater de mais além do objeto em todas as trocas
simbolicas. Tal proposicao é estruturada através do fetichismo.

No fetichismo, trata-se, para o sujeito, de esconder a falta félica da mae,
embora designe, com a ajuda do véu, a figura daquilo de que ha falta. O véu é, ao
mesmo tempo, o que esconde e 0 que designa. Ele cumpre a funcéo de cobrir a falta
e supor um objeto onde nada ha.

Por meio do exemplo do fetichismo, Lacan estabelece o véu como a tela na
qual se materializara uma imagem que represente a falta. E o que ocorre na
construcdo do objeto fetiche — tal objeto € essa imagem paradoxal, que representa
aquilo que, ao mesmo tempo, oculta.

Lacan retira as consequéncias da relacdo do fetichista com véu para aplica-las
a estrutura do amor e conferir a esse afeto sua dimenséo simbdlica sustentada no
simbolo. Como ja proposto, o simbolo é a morte da coisa. O dom simbolico do amor,
dom de um simbolo, o falo, € um dom do nada. Esse nada se materializa na relacao

do amante com o objeto na forma de um véu:

[...] a cortina diante de alguma coisa, ainda é o que melhor permite ilustrar a
situacdo fundamenal do amor. Pode-se mesmo dizer que com a presenca
da cortina, aquilo que esta mais além, como falta, tende a se realizar como
imagem (ibidem, p.157).

A inser¢cdo do falo, como dom do nada, assume grande importancia para
pensar, nesse momento do seminario, a relagdo amorsosa, visto que ele se
materializa na forma de uma cortina que, como tal, se projeta e cria uma imagem da
auséncia.

Lacan faz uma ligagcdo entre seu conceito de véu e o0 véu de Maya'? para
demarcar a relagao do “homem com tudo que o cativa”. Essa ilusdo fundamental
esta presente tanto no fetichismo quanto na vida amorosa neurética, “em todas as
relagdes tecidas pelo desejo’(ibidem, p.158). Tal relacdo fica formalizada através do

seguinte esquema:

20 Véu de Maya é o nome dado pelos Hindus para a percepcédo da nossa realidade fisica. Essa
percepcdo seria uma “falha” de nossos sentidos. Grosso modo, citamos, como exemplo o sentido da
visdo: quando olhamos imagens de duplo significado, podemos ver uma coisa, enquanto a outra se
oculta. Assim, ndo sabemos o que significa a imagem.
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Figura 09 — Esquema do véu

Sujeito Objeto Nada

Cortina

ESQUEMA DO VEU

Fonte: LACAN, 1956-1957/1995, p.158

O esquema acima demarca a relagdo entre o sujeito, o objeto e o para-além,
gue € o nada, o simbolo ou o falo. A barra representa a cortina que cria uma ilusao
fundamental da presenca do objeto e que marca que ele estd para-além. Como
aponta Lacan, “[...] o objeto pode assumir o lugar da falta, e ser também, como tal, o
suporte do amor, mas o0 que agarra, a saber, o objeto, este aparece como ilusorio”
(ibidem, p.158).

Em suma, vemos que o0 que esta colocado em questdo na prevaléncia das
imagens fantasmaticas, cujo suporte é o véu, € a existéncia de uma articulagéo
simbdlica sobre a falta — articulacdo que lhes fornece a base e da qual elas séao
veladas. O véu estampa um simbolo que seria, enfim, uma captura imaginaria da
articulacédo simbdlica sobre a relacdo do sujeito com a falta.

Através das conceitua¢cfes lacanianas sobre o conceito de véu, pode-se
entender que o desejo aparece como metafora do amor e s6 pode ser valorizado
como ilusério. Nas palavras de Lacan (1956-1957/1994, p. 157), “[...] pode-se
mesmo dizer que com a presenca da cortina, aquilo que esta mais além, como falta,
tende a se realizar como imagem. Sobre o véu, pinta-se a auséncia”. Assim, 0 amor
e o fetichismo estdo submetidos a mesma ameaca, que € o levantamento da cortina
e a queda da ilusao da presenca do objeto.

Como ja destacado, o véu € um conceito encontrado no contexto da teoria
lacaniana acerca da relacdo de objeto. Ele seria um recurso utilizado pelo sujeito
como mediagdo entre ele e a falta a ser constatada a partir da castracdo materna.
Tal falta remete o sujeito a questao do que deseja o Outro, ou do que o Outro deseja

de mim — Che vuoi?
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Entendemos, pois, que a imagem projetada no véu aplaca a angustia de tal
confrontamento. Ela € um simbolo de uma captura imaginaria da articulagcdo
significante da relacdo do sujeito com a falta, de forma a dar a essa relagédo algum
contorno fantasmatico. Sabemos que o fantasma neurdtico € fundamentalmente
perverso. Portanto, podemos pensar certa proximidade do amor com o0 objeto
fetiche. Nesse sentido, o amor aparece como forma de velar o enigma da diferenca
sexual.

Depois do percurso realizado sobre o tema do amor nesse seminario,
algumas questbes se impdem. Como j& mencionado nesta tese, no contexto de O
Seminario Livro 4: as relacdes de objeto (1956-1957/1995), ainda ndo estava
estabelecida a diferenca entre signo e significante. Dai, perguntarmos: Como essa
diferenca vai operar na deformacao do termo amor no ensino de Lacan?

Esperamos abordar tal questionamento na se¢cé&o seguinte por meio da leitura
de O Seminario Livro 5: As formacdes do inconsciente(1957-1958/1999). Nesse
seminario, aparece uma modalidade de amor desenvolvida por Lacan através do

conceito de para-além. Passemos para a analise dessa modalidade de amor.

3.5 0 amor é um sentimento cOmico

Na presente secdo, visamos analisar como o termo amor aparece em O
Seminario Livro 5: As Formacgdes do inconsciente (1957-1958/1999). A hipotese
defendida por esta tese é a de que, depois do referido seminario, o termo amor
ganha na obra de Lacan uma definicdo que sera sustentada até o final do seu
ensino — a de que o amor se direciona ao outro nao como objeto, mas como ser. De
fato, 0 amor se estrutura através da ilusdo de que ha um ser no outro. Isso fica
evidente na andlise da articulacéo da triade desejo, demanda e necessidade.

Para pensar essa hipotese, desenvolveremos as seguintes proposicoes
lacanianas que aparecem no Seminario de 1957-1958/1999 sobre o amor: O amor é
um sentimento comico; o amor e o desejo sdo disjuntos e 0 amor € um dom. Para
desenvolvé-las, trabalharemos os conceitos de para-além e amor como elemento

velado na triade desejo, demanda e necessidade.
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Nesse recorte, sustentaremos a tese de que o termo amor ganha um novo
alcance nesse seminario, permitindo-nos pensar como ele aparece na posicdo do
sujeito frente a castracao.

A proposi¢ao “o amor é um sentimento cOmico” foi mencionada por Lacan em
sua Licao de 18 de dezembro de 1957, em seu Seminario Livro 5: As Formagfes do
Inconsciente (1957-1958/1999, p.141), que versa sobre o chistes e suas relacdes
com o significante. Lacan localiza a definicAo de comico na articulagdo das
dimensdes imaginario e simbodlicas do Wits. Tal definicdo tem um efeito capital para
a formalizacédo desse enunciado.

Para sustentar a proposicdo de que o amor € um sentimento cédmico, no
seminario de 1957-1958/1999, Lacan cita a leitura que Hegel fez da comédia no seu

estudo sobre a face estética da religido. Isso estad exposto no seguinte trecho:

De onde vem a comédia? Dizem-nos que ela sai do banquete em que, em
suma, o homem diz sim numa espécie de orgia — deixemos a essa palavra
toda a sua imprecisdo. O banquete é constituido pelas oferendas dos

7

deuses, isto é, aos Imortais da linguagem. No fim das contas, todo o
processo de elaboracdo do desejo na linguagem se resume e conjuga ho
consumo de um banquete. Todo esse desvio serve apenas para voltar ao
gozo, e ao mais elementar. Eis porque a comédia faz sua entrada naquilo
gue é possivel considerar, com Hegel, a face estética da religido (LACAN,
1957-1958/1999, p. 61).

Hegel trata da face estética da religido no final da sua obra Fenomenologia do
Espirito (1807/1999). Ao contrario de Kant, que reduz a religido ao seu puro aspecto
moral, Hegel destaca nela o seu valor especulativo. Jean Hyppolite (1946/1974), ao
comentar a obra hegeliana, ressalta que a religido € a apresentacdo da verdade
especulativa que se fundamenta em um elemento particular, a representacéo
(Vorstellung).

No processo de realizacdo da consciéncia de si, Hegel distingue trés
modalidades de religido: a religido natural, a religido estética e a religido revelada. A
significacdo do conceito ético e estético da religidao é estudada pelo filésofo pelos
modos épico, tragico e comico.

De acordo com a obra hegeliana, a comeédia leva a linguagem o
distanciamento irbnico do si que ousa “[...] deixar cair a méascara, propriamente
quando ele quer ser alguma coisa justa” (HEGEL, 1807/1999, p.182). A comédia

consiste, entdo, em um instante no qual ocorre uma queda da mascara do ser. O
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cobmico é definido por Hegel como um momento pontual de dissolucdo do
mascaramento do si.

Para Hegel, o comico € o retorno de todo o universal na certeza de si mesmo
e, por conseguinte, essa completa auséncia do temor e de esséncia a tudo o que é
estranho. E um bem-estar e um abandonar-se ao bem-estar da consciéncia
(HEGEL, 1807/1999, p.182). Nessa perspectiva, o cdmico sucede o tragico e lhe é
superior porgue tem o efeito de esvazia-lo do terror.

Lacan se fundamenta em Hegel para desenvolver a sua proposicao de que o

amor é um sentimento cdmico. Entretanto, é importante considerar que ele retoma a
assercdo hegeliana através dos conceitos psicanaliticos desenvolvidos em seu
Seminario Livro 5: As formacbes do inconsciente (1957-1958/1999). Nesse
seminario,
a proposta hegeliana de comédia € retomada através da relacdo do si com a
linguagem. O si é entendido por Lacan “[...] para além de toda a elaboracdo do
desejo na rede da linguagem” [...] o retorno da necessidade sob sua forma mais
elementar” — uma crenca obstinada no objeto metonimico do desejo.

A crenca ingénua no objeto metonimico é principio de toda comédia, isto &,
centrar a atencdo num si que cré inteiramente em seu objeto metonimico. A saber,
confia nele, o que ndo quer dizer que a ele esteja ligado, pois também é uma das
caracteristicas da comédia que o si do sujeito comico, seja ele quem for, saia
sempre ileso (LACAN, 1957-1958/1999, p.142.)*3.

A crenca ingénua do sujeito em um objeto metonimico é trabalhada por Lacan
por meio do que ele denominou de “tirada espirituosa do ignorante ou do ingénuo”
(1958-1959/1999, p.133). Nesse tipo de chiste, h4 uma reducdo do Outro, lugar do
significante, ao outro imaginario, isto é, uma tentativa de fixar o carater erradio do
desejo a definicdo sumaria da demanda.

Lacan destaca que Freud aproxima o cdmico ao chiste através daquilo que
“[...] & primeira vista, poderiam parecer mais distante do dito espirituoso, ou seja, 0
ingénuo [naif]” (1958-1959/1999, p.131). E complementa: “[...] o ingénuo, diz Freud,

fundamenta-se na ignorancia [...]” (idem). A ignorancia é aqui entendida como 0 nédo

'3 Na edicao brasileita de O Seminario Livro 5: As Formacdes do Inconsciente (1957-1958/1999),
encontra-se no lugar do termo “si” o termo “isso”. Consideramos a tradi¢do inexata a traducao, mas
nao é de se surpreender, visto que o recurso de Lacan ao termo hegeliano funciona de forma velada.

Isso fica evidente se pegarmos como referéncia a versdo do seminario transcrita por Patrik Valas.
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guerer saber da castracdo, o apelo do sujeito na demanda, visando apagar a falta do
Outro.

Nessas analises lacanianas sobre o chiste, encontra-se o ponto no qual o
amor, o coOmico e a ignorancia se articulam no seminario. O que esta presente no
chiste é a estrutura essencial da demanda, e nela, o funcionamento imaginario da
relacdo amorosa. Isso fica mais claro, se analisarmos a aproximacao da estrutura
do chiste com a triade desejo, demanda e necessidade, elaborada por Lacan nesse
seminario.

No contexto do Livro 5: As formagbes do inconsciente (1957-1958/1999),
Lacan esta ocupado em dar um tratamento formal a obra freudiana. Para tanto, ele
se vale do estruturalismo como recurso epistemoldgico e da constituicdo do sujeito
na légica do significante. Através da releitura da obra freudiana, o autor postula que
a estrutura do sujeito se organiza através de um furo. Tal furo, presente na
constituicdo subjetiva, corresponde ao conceito de objeto pedido. Isso implica que o
custo da entrada do sujeito na linguagem é sua condicdo de desejante. Aquilo que
poderia dar satisfacdo total ao sujeito € perdido desde sempre — condicdo
necessaria do desejo, que é insatisfeito por definicéo.

O mundo no qual o sujeito tem que se constituir € um mundo em que impera a
fala e que submete o desejo de cada um a lei do desejo do Outro. A primeira
experiéncia que o sujeito tem do Outro € com a mae, seu objeto primordial. Sobre
esse ponto, é importante salientar que a mae ndo é o Outro, entretanto, é ela que,
primeiramente, o encarna. Isso pode ser vislumbrado através da experiéncia mitica
de satisfacao.

O momento mitico inaugural que corresponde a entrada do sujeito no mundo
simbolico é realizado por Lacan em O Seminario Livro 7: A Etica da Psicanalise
(1959-1960/2008) através da leitura do texto freudiano Projeto de uma psicologia
(1895[1950]/2006). Para melhor esclarecer a problematica do sujeito na dialética
entre a demanda e o desejo € importante analisar a proposicéo lacaniana de que o
amor é um sentimento cédmico e realizar uma pequena digressao.

Em Projeto para uma psicologia cientifica (1895/2006), Freud destaca a
prematuridade motora e simbdlica com que nasce o neonato humano. O bebé
humano em seu desamparo original, quando premido pelas urgéncias da vida, s6
pode chorar, espernear e gritar, ou seja, produzir descargas motoras impotentes

para pbr fim ao estado de necessidade. Estara dependente de um outro néo
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somente para a satisfacdo das necessidades, mas, como veremos, para a entrada
na linguagem — ou universo da comunicagdo, como pontua Freud.

E no encontro com o Outro que advirdo as primeiras inscricdes psiquicas. A
partir desse momento, sera colocada para o bebé, depois da irrup¢cdo de um novo
estado de tensdo, uma “re-vivéncia” das marcas dessa primeira experiéncia de
satisfacdo, ocorrendo uma alucinacdo do objeto de satisfacdo. Este ndo sera
propriamente o Outro, mas lembrancas de impressdes que estdo ligadas a ele,
situando-o como objeto no campo da linguagem.

Através do complexo do préximo, Nebenmensch, Freud localiza o primeiro
objeto de satisfac&o, o primeiro objeto hostil e aquele que vem em auxilio do bebé. E
por meio desse complexo que se dara a primeira apreensdo da realidade pelo
sujeito, que acontecera de forma dividida — uma parte serd apreendida através dos
tracos de memoria, a outra parte permanecera inassimilavel (das Ding).

Em O Seminario Livro 7: A Etica da Psicanalise (1959-1960/2008), na leitura
gue Lacan realiza dessa experiéncia de satisfacdo, o ponto inassimilavel consistira
no vazio o qual faz girar todas as representacdes. De acordo com Lacan, das Ding é
0 que, no ponto inicial — logicamente e, da mesma feita, cronologicamente — da
organizacdo do mundo do psiquismo se apresenta e se isola, como o termo de
estranho entorno do qual gira todo o movimento da Vorstellung. Este governado por
um principio regulador, conforme nos aponta Freud, o dito principio do prazer
vinculado ao funcionamento do aparelho neurdnico. E entorno de das Ding que roda
todo esse processo adaptativo tdo particular no homem, visto que 0 processo
simbolico mostra-se ai inextrincavelmente tramado. Nas palavras de Lacan: “[...] Das
Ding deve, com efeito, ser identificado com o Wiederzufinden, a tendéncia a
reencontrar, que, para Freud, funda a orientagdo do sujeito humano, em direcdo ao
objeto" (LACAN, 1959-1960/2008, p.74).

E acertado afirmarmos, assim, que o psiquismo se funda e se move através
de um exterior ao significante. Entretanto, como destaca Lacan, esse movimento do
psiquismo ndo conduz ao reencontro com o objeto, pois “0 objeto € perdido como
tal” (1959-1960/2008, p.74). Por isso, 0 sujeito é conduzido a reencontrar ndo o
objeto, mas as suas coordenadas de prazer. E essa perda que funda o psiquismo e
gue é correlata a entrada do sujeito na cadeia significante.

Consideramos esse pequeno desvio importante para destacar que, quando se

entra no dominio do significante, o que era necessidade é subvertido em demanda.
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E o que é da ordem da demanda ndo pode se confundir com a satisfacdo de uma
necessidade, pois a linguagem traz consigo sempre a perda do sentido.

A necessidade € remodelada pela linguagem e recolocada num complexo
significante infinito e, segundo Lacan, “[...] € isso que faz com que a demanda seja,
essencialmente, algo que se coloca por natureza como podendo ser exorbitante”
(LACAN, 1957-1958/1999, p.92). Por isso, a demanda ndo é uma simples traducao
de uma necessidade, mas sim sua remodelagem, “[...] € a necessidade mais o
significante” (LACAN, 1957-1958/1999, p.95). Existe na demanda algo que torna a
necessidade fragmentada e complexificada, que a coloca na dimensdo de algo
sempre insatisfeito: o desejo.

Dessa forma, ao se inscrever numa cadeia significante infinita, a necessidade
tem que se fazer demanda que, como tal, é enderecada ao Outro. Dai resulta que
toda satisfacdo passa pelo Outro, para além daquele que demanda. Isso da a
demanda seu carater essencialmente oposto a necessidade, que é a sua
impossibilidade de satisfacdo. Tal impossibilidade condena o sujeito a condi¢cdo de
desejante. Assim, a mascara do pedido de satisfacdo de uma necessidade, presente
em toda demanda, da a ela seu carater de mentira estrutural: fazer crer que ela foi
formulada para ser satisfeita.

Lacan esquematiza, através de varias formas do seu grafo do desejo, que o
caminho da fala € condensado em um Outro. Nesse caminho, ha sempre embaracos
devido as falhas causadas pela lacuna existente entre o desejo e a demanda. Por
ser determinada pela relacdo do sujeito com o significante, nada da demanda
humana pode ser alcancada, a ndo ser por uma sucessao infinita de passos-de-
sentido. Através das elaborac¢des lacanianas sobre a entrada do sujeito no campo do
significante, podemos, entdo, pensar que a insercdo do sujeito no campo do desejo
€ problematica por definicédo.

Isso porque, o desejo esté inserido na dialética da demanda. Ha uma hiancia
entre o que se demanda e o que se visa, pois 0 que se demanda através da
linguagem esta para além da linguagem, todavia, sé pode ser vislumbrado através
da linguagem. O Outro é o lugar do qual advém o desejo; o desejo do Outro € o que
se visa na demanda. Mais adiante, no Seminario Livro 5: As formacdes do
inconsciente (1957-1958/1999), Lacan utilizard esse sistema para afirmar que o
amor esta inserido na estrutura da demanda, visando ndo s6 algo a ser satisfeito na

demanda, mas o ser do Outro.
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Portanto, podemos concluir com Lacan que a “[...] demanda, na medida em
gue esta, por ser articulada em termos simbdlicos, vai além de todas as satisfacdes
para as quais apela, € demanda de amor que visa ao ser do Outro [...]” (LACAN
1957-1958/1999, p.418). Assim, “..] a demanda almeja obter do Outro uma
presentificacdo essencial — que o Outro dé o que esta além de qualquer satisfacéo
possivel, seu proprio ser, que é justamente o que € visado no amor” (LACAN 1957-
1958/1999, p. 418).

Depois de elucidar a estrutura fundamental na qual expde a condi¢do sempre
insatisfeita da demanda, Lacan define o amor como uma solucdo fundamental,
aquela que todos os seres humanos procuram desde o inicio da vida até o final da
existéncia. Uma vez que tudo depende do Outro, a solucdo é ter um Outro s6 para
si. E isso que se chama de amor. Na dialética do desejo, trata-se de ter um Outro
todo seu (LACAN,1958-1959/1999, p.138).

No tocante a dimensdo comica do amor, esta se revela na tentativa de reduzir
o Outro a um objeto. Tal crenga obstinada a um objeto metonimico visa tampar a
dimensao faltosa do desejo. Ela se apresenta como a falta com a verdade, como
falta para com o Outro da verdade, reforgcando a escolha do sujeito pela alienacao.

A demanda esta para o enunciado assim como O desejo estd para a
enunciacdo. Dessa maneira, 0 objeto metonimico do desejo produzird embaracos na
fala, dado que a verdade inconsciente esta na sucessdo de passos-de-sentido que
ocorrem nos enunciados da demanda, e isso implica que o desejo apareca no
desmascaramento da demanda.

Esse sistema fica bem desenvolvido por Lacan nas suas analises sobre os
chistes, em que pontua haver, dentro desse sistema, uma oposi¢do para a validacao
da verdade produzida a partir do passo-de-sentido do enunciado. Ela tem
fundamento na relagdo dual, o que se organiza “[...] € o que chamamos de defesa na
sua forma mais elementar” (ibidem, p.128).

De fato, o eu, como imagem narcisica, possui uma funcdo de defesa do
desejo. A imagem narcisica ilude o desejo, reduzindo o Outro a um objeto Unico. Ja
0 narcisismo faz o trabalho contrario ao deslocamento metonimico do desejo,
fixando o Outro em um objeto. Tal fixacdo, Lacan chama de consolidacdo imaginaria
do Outro ou dimensao imaginaria do chiste.

A premissa é que o fendmeno comico depende de duas pessoas. O cOmico
tenta suprimir o papel do Outro, elemento terceiro, depositario e validador do Wits.
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Sem esse campo, toda a referéncia ao significante € reduzida a identificacdo
imaginaria da demanda.

Em certo ponto do seminario anterior, Seminario Livro 4: As relacdes de
objeto, Lacan nos diz que o cémico € um riso a dois, enquanto que o chiste € um
riso a trés (LACAN, 1957-1958/1995, p. 302-303). Através das analises de Lacan
sobre o0 amor e sobre o cOmico nesse seminario, podemos extrair que o amor (naif) é
um sentimento cémico, porque ele consiste em um riso a dois, visto que tenta abolir
o Outro como lugar da outra cena inconsciente que produz o passo-de-sentido.

Lacan (1957-1958/1995), ao definir o amor como um sentimento comico,
confirma a presenca da organiza¢éo do eixo imaginario dual no amor. Tal formacao
imaginaria identifica o objeto amado ao falo, o que tem como efeito a transformacéo
do outro e do falo em um. Essa ignorancia estrutural consiste no comico do amor.

A prevaléncia imaginaria e iluséria do amor reduz o Outro a um objeto. E a
mascara colocada no carater ternario do deslocamento significante que marca o
sentimento comico do amor. Os parceiros amorosos sao comicos por se firmarem na
ilusdo da operacdo metaférica do amor, que confere ao falo um significado de valor
perpétuo. Entretanto, o falo, como significante da falta, obedece ao deslocamento
metonimico do desejo. Este, por sua vez, por ser impossivel de ser satisfeito
totalmente, se satisfaz na renancia, na parcialidade.

Por isso, a crenca em um objeto metonimico € caracteristica do amor.
Entretanto, € necessario sublinhar que esse objeto ndo é objeto do desejo. Como ja
foi tratado nesta tese, o desejo ndo possui objeto. O eu, em sua dimenséo
imaginaria, € que produz a crenca no objeto metonimico do desejo. E essa
ignorancia que carrega o amor, a crenca de que o objeto amado é o objeto de
satisfacdo do desejo.

Mais adiante, no desenvolvimento do seu seminério, Lacan se vale das suas
elaboracdes sobre a triade desejo, demanda e necessidade para inserir o amor
como um quarto elemento da estrutura. De fato, o amor esta contido na estrutura da
demanda. De acordo com Lacan, “[...] a demanda pelo simples fato de se articular
como demanda, coloca expressamente, ainda que ndo o demande, o Outro como
ausente ou presente, e como se desse ou ndo essa presenga’ (ibidem, p. 394).
Dessa maneira, “[...] a demanda €, no fundo, demanda de amor — demanda do que
nao é nada, nenhuma satisfacéo particular, demanda que o sujeito traz por sua pura

e simples resposta a demanda” (ibidem, p. 394).
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Disso, podemos depreender que demandar € demandar algo, alguma
satisfacdo. No entanto, a demanda também visa a presenca do outro ou o dom de
sua presenca. Toda demanda visa obter do Outro uma presentificagdo primordial;
ela intenciona que o “Outro dé o que esta para além de toda satisfagao possivel, seu
ser mesmo, isso que é visado no amor” (ibidem, 418). Assim, por se presentificar
com o dom do seu ser, o Outro s6 poderia comparecer na sua forma rebaixada,
dando o que nao tem, um ser.

Através desse seminario, fica mais evidente a diferenca entre desejar e amar
no ensino de Lacan. O desejo abole a dimensdo do Outro, isto €, o Outro s6 é
desejado rebaixando-se a um objeto. O desejo nega o elemento de alteridade que
esté incluido na demanda de amor.

A crenca mais ingénua no objeto amado € o paradigma do amor comico.
Entretanto, é importante sublinhar que isso ndo ocorre somente na experiéncia. Na
psicose, o registro comico esta na sua forma mais radical. Parafraseando Lacan
(1999), é necesséario lembrar que, no comico, a queda do significante falico e do seu
lugar de poténcia inabalavel é o que tira o psicético da biunivocidade, em que o olhar
siderante Ihe aponta um todo sempre igual (LACAN, 1999).

Na psicose, a falha do Outro se da na inscricdo daquilo que daria ao sujeito
um lugar de enunciacao. Isso significa que o Outro esta sempre presente — enquanto
gue na neurose 0 sujeito se protege dele em seus engodos, na psicose, ndo ha
mascara falica: a metafora paterna fracassou. E o delirio que fara supléncia a
metafora paterna, que realiza um afastamento do outro através da construcdo de
uma mascara delirante. Nesse recurso, 0 recurso imaginario da criacdo de sentido,
logo a crenca inabaléavel frente ao objeto amoroso é sua estrutura.

Em O Seminério Livro 22: RSI (1974-1975), em aula de 21 de janeiro de
1975, Lacan retoma a figura do amor cOmico associando-o aos fenémenos
elementares na psicose. Ele relaciona o amor neurdtico com a psicose. Lacan

assina que um homem pode acreditar em uma mulher:

E o que se chama amor. E é no que é um sentimento que qualifiquei de
cémico. E o cémico bem conhecido, o comico da psicose: € por isso que
nos dizem frequentemente que o amor € uma loucura. (...) Na psicose tudo
estd |4, eles acreditam néo so eles acreditam, mas acreditam nelas (ibidem,
p.24).
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Dai, podemos depreender que, no que concerne ao imaginario, ao sentido, a
linguagem € univoca. E é nesse sentido que Miller (2009) defende que os discursos
sao formas de defesa contra o real. Se tomarmos a proposicéo de Jorge (2010), de
gue o amor € uma criacdo de sentido, logo podemos ver que, na psicose, a crenca

ingénua no objeto, presente no amor delirante, € uma defesa contra o real.

3.6 O amor cortés

Na presente secéo, esta tese abordard o amor cortés. E nada melhor que os
trabalhos de Ferreira (2004;2008;2011) para nos guiar sobre o contexto histérico e
estético da invencdo dessa pratica amorosa e sobre a importancia desse recurso no
ensino de Lacan.

Freud deu grande destaque a abordagem do amor na sua funcdo de
idealizacdo. Lacan, em seu trabalho de releitura e formalizacdo da obra freudiana,
confere ao amor a dimensao da sublimacéo.

O amor cortés é abordado por Lacan em O Seminério Livro 7: A Etica da
psicandlise (1960-1961/2008) e em O Seminario Livro 20: Mais ainda (1972-
1973/1985). No entanto, € importante considerar que Freud ja havia trabalhado essa
modalidade de amor em 1920, em A psicogénese de um caso de homossexualidade
numa mulher (1920/2011). Nesse texto, o pai da psicanalise aborda a relacdo de
uma jovem paciente com uma Dama.

Historicamente, o amor cortés surgiu e desapareceu, de modo preciso, no
século Xl, na Idade Média. O que restou dele nos séculos seguintes foram alguns
rastros. De acordo com Ferreira (2011), nessa época, surgiu na Franca uma
composi¢cao poética associada com 0 canto que teve como tema 0 amor cortés.
Esse amor tinha como doutrina o sofrimento, a sofisticacdo dos atos, palavras e
gestos do amante e a interdicdo do objeto amado. Tal contextualizagcdo histérica
serve para apontar que o amor cortés se fundamenta no formalismo de um tipo de
poesia, de um conjunto de regras, de um estilo de vida.

A doutrina cortés de amar surgiu em um cenario historico no qual as mulheres
eram tomadas como um bem, como uma moeda de troca. Nas palavras de Lacan:

“[...] ela [a mulher] é essencialmente identificada com uma funcao social que nao
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deixa lugar algum para sua pessoa e para sua liberdade propria — salvo com
respeito ao seu direito religioso” (1960-1961/2003, p.183). Todavia, 0 homem que
toma o papel de trovador assume o lugar de um humilde escravo, e a dama se torna
uma suserana.

O amor cortés € a escolastica do amor infeliz. A amada, por estrutura,
encontra-se inacessivel desde sempre ao trovador, por isso, afirma Lacan que “[...]
nao ha possibilidade de cantar a dama, em sua posi¢cao poética, sem uma barreira
que a cerque e a isole” (LACAN, 1959-1961/1986, p.185).

Ferreira (2004) descreve bem tal posicdo do amante cortés em relacdo ao
objeto amado quando afirma que a funcdo do amante é servir a dama. Consiste em
uma guerra na qual as regras ja situam o amante como vencido desde o principio.
Apesar disso, o amante n&do deve desistir jamais.

No referido seminario, Lacan chama a atengcdo para o fato de que, nas
poesias de amor cortés, a dama encontra-se despersonalizada. Em alguns casos,
ela aparece indicada pela palavra, Dommei, e em outros, a dama aparece indicada
pelo termo Mi Dom, que significa meu senhor. Isso d& a ideia de que as poesias se
dirigem ou poderiam ser direcionadas para a mesma pessoa. Dessa maneira, 0
objeto feminino é esvaziado de todas as virtudes reais e de toda substancia.

Ferreira (2011) nos alerta que foi por causa dessa caracteristica que o amor
cortés foi taxado como falso. De fato, ele € um amor fingido, entretanto, ndo deve
ser confundido com hipocrisia. Ele consiste em uma ficcdo na qual se pode utilizar
de todos os artificios necessarios a invengédo de um objeto.

E um amor que estd ordenado pelo regime da privacdo, todavia, a falta do
objeto é simbdlica. Por isso, o0 sofrimento constante pela auséncia da amada marca
a condicdo do amante. Disso, pode-se depreender que, no amor cortés, trata-se de
renunciar ao objeto amado, ndo ao amor. O amante cortés ama o amor. No entanto,
a inscricdo da falta fica presente na relagcédo entre o sujeito e o objeto, pois 0 objeto
esta ausente.

Essa relacdo do amante com o objeto no amor cortés marca a recusa do dom,
visto que a Dama encontra-se interditada. Na medida em que a Dama é amada, ela
€ investida no valor de dom, signo do amor.

Para Lacan, “[...] o amor cortés é [...] uma forma exemplar, um paradigma de
sublimagao” (LACAN, 2003, p.160). Nessa perspectiva, através da interdicdo, o

sexual se transforma pela via da sublimagcdo na arte de amar. Assim, “...] o
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impossivel do amor vela o impossivel da relagdo sexual’” (FERREIRA, 2004, p.51).
Haja vista que a arte tem como caracteristica se organizar entorno do vazio,
somente através dela temos a ressonancia do amor cortés.

Apesar de ser uma construcdo que apareceu em um dado periodo historico,
Lacan salienta que ainda hoje vivemos as ressonancias éticas do amor cortés.
Segundo ele, “[...] suas ressonancias sdo, manifestadamente, ainda sensiveis nas
relacdes entre os sexos” (LACAN, 2003, p.161). E para evitar o contato com a
inexisténcia da relacdo sexual que o sujeito amante entra nessa modalidade de
relacdo amorosa. Dessa forma, a interdicdo da dama € condicdo necessaria para a
existéncia do amor cortés.

Neste ponto da discussdo, consideramos importante sublinhar a diferenca
entre o amor interditado do amor impossivel. O objeto perdido do sujeito pode ser
reencontrado através dos seus substitutos na realidade e nas vivéncias amorosas.
Entretanto, a cada encontro com o0s objetos na realidade, a auséncia do objeto
perdido também se torna presente. Como foi apontado na secéao 1.4, das Ding € o
objeto perdido na entrada no sujeito na linguagem. Nao se trata de uma perda
histérica do sujeito, trata-se de uma perda estrutural na ordem humana. Portanto, o
objeto interditado ndo é o impossivel de satisfazer.

Como nos esclarece Ferreira (2011), a Dama aparece como signo do enigma
da falta do Outro (A), ela € enigma sem decifracdo; de objeto do desejo, é levada a
categoria de Coisa. Entre o significante e o objeto h4 sempre uma falta. A Coisa
como significante é efeito da linguagem; ja a Coisa como objeto real escapa a
linguagem.

Fica evidente ai o carater de sublimacdo do amor. A funcao da sublimacgéo é
permitir que o homem se refira & Coisa através do simbolico. A sublimacdo permite
gue a Coisa seja colocada no espaco vazio entre o real e o significante. E o que
aparece no centro desse intervalo € o vazio. Assim, no amor cortés, a Dama é a
representacao desse vazio.

A Dama aparece na estrutura de privagdo, porque se trata de uma
modalidade de amor na qual as relacdes do sujeito e do objeto se relacionam com a
falta. Frisamos que o amor € uma construgdo do sujeito frente a falha do desejo de
reencontrar o objeto perdido. Nesse sentido, o amor maquia o objeto do desejo,

dando-lhe uma aparéncia de objeto de satisfacéo total.
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Temos, portanto, a Dama como signo do objeto real do desejo do trovador,
isto €, o simbolo do falo (¢) — e como tal, inominavel. A Dama é elevada ao valor de
objeto precioso, agalmatico, por isso se torna o simbolo da auséncia do objeto do
desejo. O amante cortés ndo renuncia o0 amor, mas 0 objeto amado. Por causa
disso, esta tese faz coro com Ferreira (2011) quando afirma que “[...] 0 amor cortés
ama o proprio amor” (FERREIRA, 2011, p.124).

Na proxima secdo, abordaremos como Lacan se vale da leitura de O
Banquete (1950) para pensar a dimensao do amor de transferéncia no dispositivo

analitico.

3.7 O amor de transferéncia

Em O Seminario, livro 8: A transferéncia (1960-1961/1992), Lacan aborda a
transferéncia como forma de amor e sua relacdo com a linguagem. A definicdo de
gue o amor nao esta no objeto, mas naquilo que ele ndo tem, é retomada nesse
seminario. Lacan amplia tal definicdo através dos conceitos de Agalma e das
definicbes da dialética falica ser e ter.

Sabemos, desde Freud, que o amor € condicdo para o trabalho analitico. O
pai da psicandlise sustentou a relacdo de identidade entre o amor e a transferéncia.
De fato, Freud néo distinguiu o0 amor do afeto e o ocorrido na clinica; pelo contrario,
definiu a transferéncia como um fenémeno cotidiano que tem um manejo especifico
no discurso psicanalitico. Por ndo recuar frente ao fendbmeno amoroso e por dar ao
amor transferencial o status de condicdo do tratamento analitico, Lacan chamou
Freud de o “senhor de Eros” (1960-1961/1992, p.16).

Desde Freud (1915/2010), fica formalizado que o amor transferencial nao
ocorre por causa de caracteristicas e méritos do analista; ele é fabricado pela
situagdo terapéutica. O analista, como bem destaca Lacan, deve fazer luto de ser.
Sobre o0 esse luto de ser o objeto amado da ficcdo do analisante, Lacan destaca:

O amor somente pode circundar o campo do ser. E o0 analista, este pode
pensar que qualquer objeto pode preenché-lo. Ai esta onde nds, analistas,

somos levados a vacilar, nesse limite onde se coloca a questédo do que vale
qualquer objeto que entre no campo do desejo. Ndo ha objeto que tenha



117

maior preco que um outro - aqui estd o luto em tomo do qual esti centrado
0 desejo do analista (LACAN,1960-1961/1992, p.382).

Tal pontuacéo é validada no processo analitico, visto que o analisante ndo se
direciona ao analista por aquilo ele é ou tem, o que nos leva a considerar que as
condicbes de ser analista é ser amado e fazer luto do ser na prépria experiéncia
analitica.

A questdo do amor ocupa grande parte de O Seminario, livro 8: A
transferéncia (1960-1961/1992). Lacan se ocupa de explicar como a natureza do
amor estrutura o fenbmeno da transferéncia. Para tanto, ele aplica ao amor a
estrutura dada por Platdo em sua obra O Banquete (1950). A seguir, retomaremos
brevemente do que se trata.

O Banquete (PLATAO,1950) consiste em uma reunido de elite, de
intelectuais, uma espécie de jogo social que se especifica em um discurso sobre um
assunto. Nesse caso, o tema indicado € o amor. E para isso, existe uma regra que
orienta o discurso: apesar de o banquete ser regado a vinho, todo participante
devera realizar sua intervencdo sobrio, ndo é permitido beber em demasia. O
simpdsio ocorre na casa de Agaton para os seguintes convidados: Fedra, Pusanias,
Aristodemo, Socrates, Eryximaque, Agaton, Aristofano, Diotima e Alcebiades.
Ocorre, entretanto, a presenca inesperada de Alcebiades e seu grupo.

No debate dos discursos, Lacan chama atencéo para a entrada imprevista de
Alcebiades e sua declaragdo de amor a Socrates. Também destaca a resposta
deste diante do inusitado. A entrada de Alcebiades desarticula os discursos
anteriores, ela coloca em cena o desejo. Seu discurso nao esta dirigido a eros, como

fizeram os outros participantes, ele se direciona a Sécrates:

Afirmo eu, entdo, que é ele muito semelhante a esses silenos colocados nas
oficinas dos estatuarios, que os artistas representam com um pifre ou uma
flauta, os quais, abertos ao meio, vé-se que tém em seu interior estatuetas
de deuses. (PLATAO, 1950, p. 29)

Alcebiades compara Socrates ao sileno por conter em si algo precioso, divino
como um Agalma. O conceito de Agalma é definido por Lacan como aquilo que
causa desejo no outro, lugar atribuido a Sécrates. O Agalma consiste naquilo que se
visa encontrar no outro, um objeto que pretende ocupar o lugar do vazio, da falta. A

suposicdo de que o amado possua algo que preencha seu vazio impulsiona o

movimento do amante em direcdo ao amado. E nessa ficcdo de Alcebiades em
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relacdo a Sdcrates que Lacan estrutura a face iluséria do amor e suas relagdes com
o tratamento analitico.

Depois de lembrar que Freud revela que a analise tem como ponto de partida
um sujeito que nao “sabe o que tem” e que, no final, tem a revelacdo de uma falta
(castracdo ou penisneid), ele abordard o amor de uma forma como nunca foi tratado.
Através da posicao de Alcebiades em relacdo a Sdécrates, Lacan formaliza o lugar da
falta no fenbmeno amoroso por meio da introdugcdo dos termos erastes e erdmeno.
Assim, “[...] o erastes é entendida como a funcdo do amante na medida em que é o
sujeito da falta” (ibidem, p.47) e “[...] o erbmeno, o objeto amado, que produz a
significagdo do amor” (ibidem, p.47).

O amante ocupa o lugar de sujeito do desejo, de marcado pela falta. Isso que
Ihe falta o amante supde no amado. Assim, o objeto amado ocupa a funcdo de
objeto visado pelo desejo do amante. O amado, por sua vez, vé-se desejado, ele
sabe ter algo que € objeto do desejo do outro. Todavia, ele ndo sabe o0 que é que ele
possa ter que tenha fisgado o desejo do outro.

Nas duas posi¢cdes, sendo amante ou sendo amado, existe um furo no saber:
0 amante ndo sabe o que lhe falta, e 0 amado ndo sabe o que tem. Fica evidente
nessa dialética a estrutura do inconsciente que gira entorno de um saber marcado
pela falta, um saber ndo-todo. O sujeito do inconsciente ocupa lugar tanto de amado
guanto o de amante. Ele se constitui no movimento entorno da falta e, ao mesmo
tempo, faz-se de objeto de amor do Outro.

Desse modo, a dialética entre o papel de amante e o de amado e sua
aplicacédo na estrutura do desejo impde uma questao: esse algo que falta ao amante
tem relagcdo com esse algo que tem o amado? A psicanalise postula que ndo existe
um complemento entre as duas partes, o0 sujeito desejante é faltoso por definicéo.
H& um desajustamento constitutivo entre a falta e qualquer atributo do objeto.

Lacan postulara que é o amor que vem dar supléncia ao desencaixe
constitutivo entre o desejo e o objeto. O amor é o que vai dar significacdo a esse
vazio. E nesse ponto que o axioma lacaniano — amar é dar aquilo que n&o se tem —
volta a ganhar importancia nesse contexto de seu ensino.

A posi¢cédo de amante implica que o sujeito saia da posicéo de objeto, Eu sou,
para a posicdo de desejante, faltoso. Nas palavras de Lacan, "[...] a significacdo do
amor produz-se pela substituicio da funcdo do objeto amado pela funcdo do

amante" (LACAN, 1960-61/1991, p.56). O amor se realiza em uma metafora na qual
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o0 amante se desloca da posicdo de amado para experimentar a falta prépria da
condicéo de amante™.

Alcebiades ndo consegue nomear esse Agalma, ndo consegue determinar o
gue é o objeto do seu desejo. Todavia, tal objeto encontra-se no Outro. Socrates é
para Alcebiades o portador do objeto do seu desejo, do objeto que visa o desejo, tal
como um tesouro. No entanto, Socrates recusa tanto o amor de Alcebiades como
sua posicao de objeto amado.

Alcebiades articula entorno da questdo do Agalma a proposi¢éo de existir um
objeto oculto dentro do sujeito SdAcrates. De forma correlata, encontra-se, nessa
estrutura, a posicao do sujeito desejante e o lugar do analista na transferéncia.
Lacan localiza nessa estrutura a identidade do Outro da demanda se rebaixando ao

outro como objeto do desejo. Isso fica exposto na seguinte citacéo:

Todo problema consiste em perceber a relacdo que liga o Outro ao qual se
dirige a demanda de amor a apari¢cdo do desejo. O Outro ndo é, entdo, de
modo algum, nosso igual, o Outro ao qual aspiramos, o Outro que ndo o
amor, mas alguma coisa que representa, falando propriamente, seu
rebaixamento — que quero dizer, algo de natureza do objeto (LACAN, 1960-
61/1992, p.192).

Lacan indica a relagdo entre o rebaixamento pelo qual o Outro da demanda
de amor se reduz a objeto de desejo e a transformacédo do analista em objeto. Nesse
seminario, ha ai uma aproximacgao muito grande entre amor e desejo. Freud e Lacan
postulam que a pessoa amada tem o valor de objeto. Isso evidencia a funcao do falo
e do Agalma na relagcdo entre amor e desejo. Nos primeiros seminarios do ensino de
Lacan, abordados por essa tese, o amor estava quase dividido entre simbdlico e
imaginario. Neste seminario, 0 amor é quase gue uma vicissitude do desejo.

E importante destacar que em O Seminario, livro 8: A transferéncia (1960-
1961/1992), além de Agalma, ha a invencdo do fi mindsculo, ®. Nesse seminario,
sera incluido o falo na relacdo entre o desejo e 0 amor. Lacan ndo possui ainda
formalizada a diferenca entre significante e signo. Nesse momento do ensino, ele o
caracteriza como o Unico significante que merece o estatuto de signo, visto que
intervém quando falta o significante.

Lacan fala que o @ aparece nos intervalos daquilo que o significante cobre, é

0 caso da perversao, por isso o fetiche ird encarna-lo perfeitamente bem. Também

!4 Esta metafora é formalizada por Lacan com o termo “metafora do amor”. Tal tema sera trabalhado
nessa tese na secéo 3.8.
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nesse seminario, o falo aparece associado ao mecanismo perverso como tal. Trata-
se de mais uma generalizagédo lacaniana da perverséo através da estrutura do amor,
agora introduzindo a dimensédo do real. Lacan deforma o conceito de falo
introduzindo-o em outro registro diferente do imaginario. um signo inominavel,
presenca real.

O signo da presenca do real, o falo, ou o saber sobre o amor € o0 que
Alcebiades cobica. Sécrates, por sua vez, se posiciona recusando ser o depositario
do Agalma que Ihe é conferido por Alcebiades. A interpretacdo que SOcrates faz é
gue esse lugar € de Agaton. Socrates sabe que o lugar no qual Alcebiades vé o
Agalma ndo tem nada, € um lugar vazio. Por isso, ele ndo assume a posicdo de
amado, permanece na posicdo de amante. Se Socrates aceitasse a posicdo de
amado, estaria consumada a metafora do amor, visto que em Alcebiades houve
mudanca de posicdo, de amado a amante.

Dessa forma, Socrates introduz o ndo-saber como vazio no centro do saber.
Ele comparece com o vazio no lugar no qual Alcebiades ama o suposto saber de
Sdcrates sobre o Agalma. Ele indica a Alcebiades que sua suposi¢cao é imaginaria,
um simbolo da presenca do real. Entdo, Alcebiades pede um sinal do desejo de
Sdcrates. E este, se recusando a metéafora, indica que o desejo ndo tem sinal, que o
desejo s6 pode se manifestar como falta, visto que ndo tem objeto, ndo tem
significante que lhe dé consisténcia.

Tal estrutura realizada por Lacan através da leitura de O Banquete é a
dialética ocorrida no tratamento analitico. A dialética amante/amado possui uma
identidade com as funcdes de analisante e analista. O sujeito da falta, amante,
ocupa o lugar do analisando. O analisando, faltoso por condicdo, encontra-se na
significacdo do amor, enderecado ao objeto amado ou analista, uma significacdo da
falta, um sofrimento enigmatico.

No contexto de anadlise, entretanto, o objeto amado realizara uma funcao
diferente da realizada pelos objetos que o analisante encontrou na sua histéria e na
situagcdo cotidiana. O analista estard em acordo com a posi¢cdo de Sdécrates, que
sabe gue tal objeto ndo se encontra em lugar nenhum, e, também, em desacordo
com a posicdo de Socrates que, como observado, o atribui a Agaton. O que
destacamos € que apesar de Socrates fornecer todos os sinais de que ele nao
possui 0 objeto, ndo fica evidente que ele tenha um saber sobre a falta constitutiva

do objeto.
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E necessario lembrar que a estrutura de amor marcado pela falta é uma
referéncia baseada nas experiéncias dos sujeitos neurdticos. Em um trabalho que
versa sobre o amor na psicose, torna-se fundamental que pensemos nesse conceito.
Dentre outras relevancias, principalmente, porque hoje € uma realidade o tratamento
das psicoses nas instituicbes de salude mental e também nos consultorios
particulares.

Defendemos que ha algo da palavra do psicético que é enderecada ao
analista. Seja em uma instituicdo ou em um consultério particular, a préatica indica
gue ha um direcionamento. Diante disso, a pergunta que se impfe é a seguinte:
guais os elementos da estrutura da transferéncia da psicotico que permitem da a ela
um direcionamento?

Recorrendo a Laurent (1992), é possivel afirmar que para sair dessa
dimensao da fala comum, em que podemos muito bem manter-nos com um sujeito
psicotico, é preciso tratar de visar o sujeito. Como em qualquer pratica psicanalitica,
o trabalho acontece a partir do sujeito. Na psicose, ndo se trata de um sujeito
dividido pela linguagem e que vai se enderecar ao analista como sujeito que
supostamente sabe sobre seu sintoma. Na psicose, o enderecamento ao analista €
para que este testemunhe sobre sua experiéncia na linguagem e sobre a maneira
COMO consegue se posicionar nesse lugar.

Nesse testemunho dirigido ao analista, a estrutura transferencial se colocara
na forma especifica da psicose. Como ja salientamos, para Lacan, uma relacéo
amorosa é possivel para o psicotico, abolindo-o como o sujeito e construindo uma
heterogeneidade radical do Outro. E desse posicionamento proprio da psicose que
se trata: € como objeto que o psicotico vai se posicionar na relagdo amorosa, diante
de um Outro absoluto.

Maleval (2002) se debruga sobre essa estrutura transferencial de erotomania
de transferéncia. Qual seria o lugar do analista nessa modalidade de amor
transferencial? Qual seria a materialidade possivel nessa forma de transferéncia

capaz de ordenar a direcdo do tratamento?
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3.8 O amor como milagre

Como ja colocado nesta tese, Lacan, no Seminario 4: A relacdo de objeto
(1956-1957/1995), refere-se a uma espécie de amor fora da dimenséo da paixdo e
gue nao visa a satisfacdo: o amor como dom. Nessa modalidade de amor, a falta é o
gue esta para além de todo o objeto de satisfacdo, o nada como nada aparece como
principio de troca.

Tal ideia é retomada em O seminario Livro 8: A Transferéncia (1960-
1961/1992). Lacan, citando o discurso de Socrates, articula o amor a falta
constitutiva do desejo com a seguinte questao: "Amor? Amor de qué?" (LACAN,
1960/61/1992, p.69). Mais a frente, Lacan refere-se a fala socrética: "[...] este amor
de que falas, € ou ndo € amor de alguma coisa? Amar e desejar alguma coisa é té-la
ou nado té-la? Pode-se desejar o que ja se tem?" (LACAN, 1960/61/1992, p.78).
Nessa estrutura, o0 amor se articula com a funcdo de sublimacdo, ama-se o que esta
para além do objeto amado: a falta. Esta ai um principio de troca no qual se troca o
nada pelo nada.

Nesse arcabou¢o do amor esta presente uma metafora que Lacan denominou
de “milagre do amor”, que consiste em um acontecimento no qual o amado se
transforma em amante. A substituicho dessas funcgdes provoca uma nova
significacdo nos papéis de amante e de amado. Assim, nas palavras de Lacan, “[...]
o milagre do aparecimento do erastes no préprio lugar em que estava o erdbmenos”
(1960/61/1992, p.198).

Em O Seminéario Livro 8: A Transferéncia (1960-1961/2010), Lacan se vale do
discurso de Fedro, no Banquete, para abordar o milagre do amor. O discurso de
Fedro compara dois personagens mitolégicos, Alceste e Aquiles, dando maior mérito
a Aquiles, porgue este sai da posicao de amado para ocupar a de amante. Por se
tratar do assunto tema da presente secdo, abordaremos aqui somente o que diz
respeito ao personagem Aquiles.

Aquiles, filho de Tetis, foi cuidado por Quirion. Foi esse centauro que o
ensinou a lutar, e fez isso tdo bem que rapidamente viu seu aprendiz ultrapassar
suas habilidades de guerreiro. No enredo em questao, antes da guerra contra Troia,
0s gregos ficaram sabendo pelo oraculo que sO sairiam vitoriosos do conflito se
Aquiles lutasse por eles nas batalhas. O guerreiro ndo concorda em lutar

prontamente, entretanto, posteriormente, é convencido por Ulisses.



123

Depois de algumas batalhas, Aquiles se irrita com Agamenon e recusa a
permanecer na guerra. Patroclo, melhor amigo de Aquiles, ndo aceita ver seu povo
morrendo por causa da intriga dos dois homens. Pede, entdo, emprestada a
armadura de Aquiles para lutar contra os troianos. Mesmo com um mau
pressentimento, que mais tarde se confirma, Aquiles empresta sua armadura ao
amigo.

Durante uma batalha, Patréclo é desarmado por Apolo e morto cruelmente
por Heitor. Devido a isso, Aquiles se enfurece e resolve vingar a morte do amigo.
Tetis, despertada pela profecia dos deuses, pede ao filho que renuncie a vinganca
pela morte do seu melhor amigo, pois s6 assim ele sobreviveria a guerra e retornaria
a sua patria para reinar até sua morte. Entretanto, o adverte que se matasse Heitor,
seu destino seria a morte.

O gque deixa os deuses mais maravilhados € que Aquiles prefere prosseguir
com sua vinganca. Dominado pelo 6dio, Aquiles volta para a guerra, mata Heitor e
arrasta seu cadaver entorno da sepultura de Patroclo. Em seguida, amarra seu
corpo a seus cavalos e o arrasta ao redor das muralhas da cidade. Mesmo sabendo
gue morreria em Troia, Aquiles executa sua vinganca. O guerreiro perde o medo da
morte.

Aquiles, guerreiro mais bonito e mais forte, sai do papel masculino de amado
e assume uma posicao feminina de amante. Lacan, aponta nesse ato de Aquiles o
milagre do amor pela realizacdo de uma metéfora: “[...] esta ligado precisamente
aqui no fato de que um amado se comporta como amante” (LACAN, 1960-
1961/1992, p.67). Por Aquiles, aquele que no primeiro momento estava na posicao
de amado, se voltar a posicdo de amante que seu sacrificio se torna muito mais
admiravel.

E importante destacar que Lacan, através do discurso de Fedro, insere a falta
do desejo na dialética do amor relendo os pares antitéticos freudianos
atividade/passividade e masculino/feminino. Nessa perspectiva, 0 amante aparece
como aquele que experimenta a falta, logo, situado na posi¢éo feminina. O papel de
amante implica uma posicéo ativa, pois move o sujeito em direcdo ao ser do outro.
J&4 o amado é o que se apresenta como possuidor de algo, ndo precisa se mover,
posicdo masculina e passiva. E necessario insistir que o amado n&o tem o que falta
ao amante, mas sim que ele tem alguma coisa com valor de dom que 0 outro nao

tem.
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Conforme o apresentado, a mudanca da posicdo de amado para a posi¢céo de
amante fica evidente na leitura de Lacan do mito de Aquiles. Ele, o guerreiro mais
forte, demonstra uma notavel auséncia de temor a castracdo. Quando se engaja no
campo do amor, muda da posicéo passiva de amado para posi¢céo ativa de amante,

passando a amar Patroclo como uma mulher ama: um amor sem limites.

3.9 O amor tragico

O texto teatral grego Antigona é a continuacdo dramatica de Edipo Rei, de
Sofocles. A peca apresenta a historia de amor de uma mulher, Antigona, na qual o
limite € o desejo.

Logo depois da tragédia estabelecida na primeira peca, a desgraca ocorrida
com Edipo fica como heranca para seus filhos: Etéocles, Polinice, Antigona e
Isménia. Depois da sua partida para o exilio, ocorre uma luta entre seus filhos pelo
poder. Esse impasse termina em um acordo de, a cada ano, haver um revezamento
no comando. Contudo, Etéocles, primeiro a governar, no seu fim de mandato, nega
ceder o lugar de poder ao irmao Polinice.

Revoltado com a atitude do irméo, Polinice vai para uma cidade vizinha rival
da grande Tebas. Nessa cidade, Polinice reline um exército para lutar contra
Etéocles. Durante o conflito, os dois irmdos acabam se matando. Nessa
circunstancia, assume o poder Creonte, irméo de Jocasta.

Logo depois de assumir o poder, Creontes estabelece que sejam dados os
rituais funebres a Estéocles. Quanto ao corpo de Polinice, determina que este néo
receba as honrarias tradicionais, visto que havia lutado contra a patria, seu corpo
deveria ser exposto as aves de rapina. Além disso, determina pena de morte a
guem desobedecer suas ordens.

No entanto, Antigona, irma@ dos herdeiros e protagonista da peca, entende
gue esse procedimento do Tio Creonte, agora rei, € arbitrario, ndo respeitando as
leis naturais mais antigas ou divinas que estabeleciam gque todo homem devia ter o
seu devido sepultamento. Importante pontuarmos que na crencga antiga, os rituais de
passagem eram importantes para que a alma néo ficasse vagando eternamente sem

destino. Assim, todas as noites, Antigona joga um pouco de terra sobre o cadaver de
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Polinice, e esse ato simbdlico faz com que ela receba a sentengca de morte: ser
enterrada viva em uma gruta.

De acordo com Ferreira (2004), Antigona é a mulher que nao traiu o seu
destino. Por isso, ela se torna a metafora do impasse da tragédia do desejo.
Creonte sustenta uma condenacéo a Polinice, mesmo estando ele morto. Antigona,
por sua vez, se opde ao tio e diz que ndo havia nascido para o édio, e sim para o
amor. Por isso, defende que o irmédo deve ser perdoado pelos cidaddos de Tebas,

reservando seu descanso no mundo dos mortos. Pontua Lacan:

[...] sou feita para partilhar o amor e ndo para o édio”. Em vez do édio, o
amor pela via do perddo. Entretanto, o amor pelo irméo conduz Antigona a
morte. A mulher que nao cede do seu desejo tem como castigo ficar presa
entre as duas mortes, isto €, “seu suplicio vai consistir em ser trancada,
suspensa, na zona entre a vida e a morte. Sem estar ainda morta, ela é
riscada do mundo dos vivos” (LACAN, 1959-1960/1986, p. 339).

Lacan destaca na figura de Antigona a rigidez de sua posi¢cao na busca mortal
de seu desejo, uma inflexibilidade que desconhece as leis dos homens e que se
autoriza na lei do seu préprio desejo. Por esse desejo do qual ela ndo se distancia,
Creonte a classifica, e depois ela mesma, de louca. Sua dimenséo heroica de perder
o temor a morte faz com que o Coro a chame de “gloriosa e acompanhada de
louvor” e de “senhora de tua propria lei”. Antigona expde a dimensdo do belo no
desejo. Nas palavras de Lacan: “...] a funcdo do desejo deve permanecer numa
relagdo fundamental com a morte” (ibidem, p. 364).

De acordo com Lacan, para Antigona, a vida sO pode ser abordada a partir
desse limite em que ela perde a vida, em que ela esta para além dela. Ela s6 aborda
a vida na forma do que ja foi perdido. O ato de Antigona demarca o desejo méae,
como desejo do Outro, fundador de toda estrutura, entretanto, ao mesmo tempo, um
desejo criminoso. A personagem demarca uma outra dimensdo do desejo que é a
falta de objeto, visto que seu irmao, objeto do seu desejo, esta perdido para sempre.
Entretanto, para além desse objeto, ha algo que faz Antigona oferecer o sacrificio do
seu ser em nome do amor.

Nessa leitura, Lacan aplica sua teoria do desejo a Antigona, denominando-o
como desejo de morte. Antigona encarna a imagem da outra perda, perda do seu
irmao morto, e por um amor que a leva a perda de si. Ela ultrapassa todos os limites

humanos, pois visa algo além dos seus limites.
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Assim, h& na tragédia uma conciliagdo entre o desejo e amor. Tanto o amor
guanto o desejo se direcionam a um objeto para sempre perdido e que se situa para
além dos limites da ordem falica. Nas palavras de Ferreira: “[...] amar torna-se um
ato que anuncia a morte do amante que perdeu para sempre seu amado” (2004,
p.55).

Sustentamos, pois, que o0 amor tragico de Antigona é solidario ao conceito de
amor extatico, figura de amor da psicose. O amor extatico busca satisfacdo dentro
da prépria destruicdo do amante. Sendo assim, ele estd alinhado ao primeiro
momento do delirio Schreberiano que representa a morte do sujeito, no qual o
sujeito fica totalmente subjugado a pulsdo de morte.

3.10 Conclusdes preliminares

O percurso de nossa tese, até o presente momento, abordou as modalidades
de amor no ensino de Lacan. Destacamos que o amor paixao, o amor como Dom e
0 amor como sentimento comico articulam esse afeto a sua funcdo no campo de
idealizacdo. Conforme ja demarcado neste empreendimento, no tocante a neurose,
essas trés modalidades de amor colocam em cena, em sua estruturacdo, a funcéo
falica.

O amante é aquele que se posiciona como desejante, que tece um contorno
entorno do vazio, que rompe com as leis e perde o temor da morte, visando
encontrar algo que esta por estruturalmente perdido. Para pensar essas
modalidades de amor, as elucidacdes lacanianas sobre das Ding ganham um
aspecto fundamental, pois ela demarca um furo estrutural no psiquismo humano a
gue o amor busca fazer supléncia. O amor como milagre, o amor cortés e o amor
trAgico nos atestam que o que o amante ama é a falta, isto é, ama a proépria
condicdo de amante. Isso nos indica que algo do amor ndo esté todo estruturado na
norma falica. Lacan chama essa dimenséo do amor de desejo de nada.

Na clinica psicanalitica, tais modalidades de amor comparecem e s&o
manejadas através da transferéncia. Elas estdo presentes nas teorizagbes de Lacan
sobre o tema em seu seminario de 1960-1961. Além da criacdo de Agalma,
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funcionando nesse momento do seu ensino como objeto causa de desejo, o falo, @,
aparece como significante da falta. Nesse momento, o estudo do objeto fetiche
ganha, de novo, grande lugar fundamental no discurso do amor. O discurso analitico
produz um giro no discurso na dialética do amante e do amado, colocando o
analisante no lugar de faltoso. Assim, 0 amante no setting analitico € aquele que
experimenta a prépria falta.

As proposicdes lacanianas exploradas até agora colocam que 0 sujeito
amante transita em um espaco dentro e fora da Lei. Através dessas elucubracoes,
podemos nos questionar: Como se localiza a posicdo masculina e feminina nas
formas de amar? Qual é o papel do conceito de objeto nas formulacfes lacanianas
sobre o amor? Como se articulam os conceitos de amor, desejo e gozo no ensino de
Lacan? Qual é a funcdo da norma félica na organizacdo dessa estrutura? Pensamos

em tratar dessas questdes no capitulo que se segue.
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4 AMOR, PSICOSE E SEXUACAO EM LACAN

4.1 O amor como barreira do gozo Outro

O objetivo da presente secdo € defender a proposicdo de que o amor na
psicose consiste em uma invencao de barreira frente ao gozo do Outro.

Para tanto, utilizaremos as referéncias freudianas estudadas no capitulo 1,
mais especificamente, de que o psicético ama seu préoprio delirio como a si mesmo.
O delirio, por possuir uma materialidade simbdlica tal como o sonho e a fantasia,
tem a funcéo de barrar a pulsdo de morte na psicose tal como a fantasia na neurose.
Também serdo utilizadas a fim de sustentar nossas hipoteses as figuras de amor
proprias das psicoses que sustentam a existéncia de amor fora das roupagens
falicas, estas analisadas no capitulo 3: o amor extatico; o amor tragico e o amor
como sentimento comico.

Nesta secdo, ha a proposta de se tracar um quadro diferencial com a
neurose. Por isso, nos serviremos dos fundamentos conceituais sobre o amor, 0
desejo e 0 gozo, elaborados no capitulo 2. Tal quadro comparativo nos servira para
desenvolver duas proposicdes que embasam nossa tese: a primeira € de Jacques
Alain Miller (2000), que defende que os fenbmenos elementares estdo para a
psicose assim como as formagdes do inconsciente estdo para a neurose; a segunda,
de Marco Anténio Coutinho Jorge (2010), postula que o amor € criacao de sentido.

Abordaremos os impasses do psicotico e de sua constituicdo no tocante a
linguagem, ao gozo invasivo da erotomania mortificante e a emergéncia do sujeito
do gozo, que corresponde a elaboracdo schreberiana da erotomania divina, como
invencao de uma barreira frente ao gozo do Outro absoluto. Enfim, como elaboracao
da barreira do psicético frente ao gozo do Outro.

Empreenderemos, ainda, uma constru¢gdo conceitual do termo erotomania
com base nos trabalhos de quem Lacan chamou de seu Unico mestre em psiquiatria,
Clérambault. O objetivo dessa abordagem é pensar como o termo erotomania sofre
deformacfes conforme o ensino de Lacan se desenvolve.

Para tanto, usaremos como referéncia a sua tese de doutorado Das psicoses

paranoicas em sua relacdo com a realidade (1935), que consiste em um estudo de
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caso de uma paciente nomeada de Aimée por Lacan. Aimée estruturou duas
relagbes nas quais o tema amor era central: uma erotomania, na qual o objeto era o
principe de Gales, e outra identificada como erotomania mortifera, desenvolvida pela
atriz Huguette Dufos, que chegou a culminar numa tentativa de assassinato.

Depois do projeto lacaniano de retorno a Freud, podemos pensar a estrutura
da psicose em relacdo a foraclusdo do Nome-do-Pai, falta de um significante que
inscreve a castracao, autoriza a fundacéao da cadeia significante e marca o sujeito na
falta de gozo. Na clinica lacaniana, o amor se articula com o Nome-do-Pai e com a
castracao.

Com Lacan, fica mais claro que ha na tentativa de cura realizada pela
metafora uma supléncia do Nome-do-Pai. No presente capitulo, realizaremos a
tarefa de pensar o lugar do amor na tentativa de cura psicética. Também
analisaremos como o delirio pode produzir uma nova relagdo do psicético com seus
semelhantes. Sera utilizado, para isso, o recurso de formalizacdo lacaniano que
ficou conhecido como esquemal L.

Através da clinica da foraclusdo do Nome-do-Pai, abordaremos uma figura de
amor elaborada por Lacan em O Seminario Livro 3: As Psicoses (1953-1954), o
amor morto. Essa modalidade de amor nos servira de referéncia para demarcar as
diferencas entre a vivéncia de morte por Schreber na fase inicial do seu delirio e no
chamado empuxo-a-mulher, termo lacaniano que designa o0 processo de
feminizacdo na psicose.

No empuxo-a-mulher, Schreber assume o lugar de excecdo atingindo um
gozo sem limites. A erotomania mortificante, propria do empuxo-a-mulher, guarda
uma diferenca entre a erotomania mortificada do primeiro tempo do delirio gracas a
significagcdo propiciada pelo significante feminino. Na medida em que o amor e o
gozo na psicose ndo estdo separados, a erotomania elaborada pelo psicotico, em
um momento logicamente posterior ao empuxo-a-mulher, designa os contornos de
um amor sem limites possivel para aqueles que nao se localizam dentro da metafora
paterna.

Isso posto, iniciemos uma explanacdo conceitual do termo erotomania na

obra do psiquiatra que Lacan chamou de seu Unico mestre.
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4.2 Erotomania em Clérambault

Em um escrito intitulado De nossos antecedentes (1966/1998b), Lacan
transmite como se deu sua entrada na psicanalise. Nesse texto, ele conta como
comecou a ser analista, sobre a influéncia de Clérambault, seu “Unico mestre em
psiquiatria” (1966/1998b, p.69), e como passou dele para retornar a obra freudiana.

Lacan nos fala das suas raizes psiquiatricas, mas sem deixar de enfatizar
gue, desde ali, o valor dado a escuta do paciente é um elemento que nao mudaria
em sua pratica. Ora, a psiquiatria se aproxima da psicanalise por colocar a fala como
elemento central na clinica. Isso € o que a diferencia de outras especializa¢cdes
medicas.

De modo azado, o conceito de amor e sua manifestacdo erotomaniaca nos
conduz a pensar no enlacamento entre a psicanalise e a psiquiatria, mais
especificamente, entre Lacan e Clérambault. Assim, esta secdo versa sobre um
enlace histérico entre a psiquiatria e a psicanalise, especificamente, no que
atravessa as noc¢Oes de psicose e erotomania.

Quanto ao sentido do termo erotomania em Lacan, € importante destacar o
caminho realizado por ele. Com esse objetivo passaremos a descricdo psiquiatrica
da sindrome erotomaniaca elaborada por Clérambault.

Gaétan Gatian de Clérambault (1872-1924) marcou a psiquiatria francesa do
inicio do século XX por apresentar pensamento original, elegancia em seus escritos
e senso clinico fora do comum (JESUINO, 2009). Era um *“[...] verdadeiro talento de
observagao analitica” e demonstrava uma seguranca de sua superioridade que
despertava paixfes e sentimentos hostis (BERCHERIE,1989, p.284). Sua
elaboracéo teorica tinha sustentabilidade na pratica clinica exercida na Infirmerie
Spéciale des Alienés, instituicio que recebia ocorréncia policiais médico-
psiquiatricas de Paris, lugar no qual trabalhou de 1905 até o ano da sua morte,1920.

Clérambault ndo recebeu de seus contemporaneos nem de seus alunos um
reconhecimento unanime. Um ex-aluno, Henry Ey, foi seu critico mais ferrenho,
destacando sempre o carater mecanicista da sua concepcdo de doenca mental,
chegando a taxar seu antigo mestre de anacrénico (TYSLER, 2009).

Foi Lacan o seu aluno mais célebre e também o que soube lhe prestar a

maior homenagem, nao sé por referir-se a ele como Unico mestre, mas, sobretudo,
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por retomar a sua originalidade em O Seminario, Livro 3 As psicoses (1955-
1956/1981). Destacamos abaixo uma das referéncias de Lacan a Clérambault em

uma de suas aulas:

Tentei na minha tese promover um outro ponto de vista. Eu ainda era
evidentemente um jovem psiquiatra, e fui ai introduzido em muito pelos
trabalhos, pelo ensino direto, e ousaria mesmo dizer pela familiaridade de
alguém que desempenhou um papel muito importante na psiquiatria
francesa daquela época, e que é o Sr. de Clérambault, de quem evocarei a
pessoa, a acdo e a influéncia nesta falacao preliminar (1955-1956/1981,
p.13).

Lacan soube discernir no mecanicismo tdo criticado de Clérambault um
acontecer psiquico isento de ideal de funcionamento. As premissas da leitura
estrutural do seu mestre estao contidas na sua teoria das psicoses.

A obra de Clérambault s6 foi reunida em um livro depois da sua morte. Até
entdo, suas obras apenas eram encontradas em textos isolados, em anais de
diversas comunidades cientificas da época, nas quais ele era pesquisador ativo. Sua
grande contribuicdo no campo da psicopatologia foram os estudos sobre as psicoses
passionais, as teorizagdes sobre 0 automatismo mental e suas, menos conhecidas,
construcdes sobre psicoses toxicas.

A erotomania foi um tema que Clérambault se preocupava desde 1900. Nessa
época, essa patologia era abordada em publicagbes que davam destaque a um
idealismo apaixonado nesses sujeitos. Esse € 0 caso do psiquiatra Maurice Dide
(JESUINO,2009).

Clérambault adotava uma compreensdo diferente. Ele visava conferir a
erotomania o status de uma entidade psicopatolégica formalizada. Para tanto, ele a
classificou em duas formas: as formas puras e as formas associadas a outras
psicoses. Tal descricdo lhe conduziu a separagdo da erotomania do grupo dos
delirantes interpretativos. De acordo com Berrios & Kennedy (2009), Clérambault
teve o meérito de fornecer uma descricado definitiva sobre a erotomania, pois, apesar
de bem conhecidas, as caracteristicas dessa desordem se encontravam em
desordem e dispersas na literatura.

Em seus textos de 1908-1910, em Paixao erdtica pelos tecidos na Mulher,
Clérambault analisa casos de cleptomania voltada para sedas. O autor utiliza o seu
rigor clinico e realiza uma aproximacg&o entre a erotomania, a histeria e a perversao.

Ele chega as seguintes conclusdes:
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Nossos casos sdo caracterizados pela busca de contato com determinados
tecidos, pelo orgasmo sensual devido unicamente o contato cutaneo [...],
pela auséncia de vinculo com o objeto apds o uso, pela auséncia comum de
evocacdo ao sexo oposto, pela preferéncia pela seda [...] (ibidem, p.283).

Ja no artigo de 1921/2009, Os Delirios passionais: erotomania, reivindicacao,
ciimes, Clérambault tece consideracdes importantes sobre a distingdo dos
substratos afetivos dentro dos mais diversos casos de psicose. Ele salienta que a
natureza afetiva esta presente em todas as formas mentais, delirios maniacos,
melancolia, obsessdes, fobias e anomalias sexuais. Portanto, a simples constatacao
do conteudo afetivo ndo seria suficiente para o diagndstico, € necessario analisar
sua intensidade.

A esfera passional estaria presente em varios tipos de delirios. Por exemplo,
0 paranoico delira com seu carater. O carater €, grosso modo, o total das emocdes
cotidianas minimas. No passional, pelo contrario, produz-se um né ideativo-afetivo
inicial, no qual o elemento afetivo é constituido por uma emocéo veemente profunda,

destinada a se perpetuar sem cessar. De acordo com Clérambault (1921/2009):

O sentimento de desconfianca do paranoico € antigo, a paixdo do
er6tomano ou reivindicador tem uma data precisa. (...) . A paixdo do
erotomano e do reivindicador ndo modificam a visdo que eles tém de si
mesmos e ndo modificam sua relagdo com o ambiente sendo por ocasido e
dominio de sua paixao (ibidem, p.291).

Todas essas variagdes determinam a estrutura e extensdo do delirio. O
conteudo exposto transmite um vasto panorama sobre a variacdo da erotomania
sem esgotar o assunto.

Em uma andlise apressada, Para Clérambault, a erotomania poderia ser
confundida como um delirio de interpretacdo. Para que isso ndo ocorresse, seria
necessaria uma certa habilidade em fazer o paciente expor seus postulados
fundamentais. Para separa-la das paranoias com delirios interpretativos, a
erotomania, para nosso autor, estaria no grupo das psicoses passionais, ao lado do
delirio de reinvindicacéo e do delirio de ciames. Assim, as sindromes passionais “[...]
poderiam na forma autbnomas puras ou associada a outros delirios (intelectuais ou
alucinatorios)” (CLERAMBAULT, 1921/ 2009, p.276).

Diferente dos delirios interpretativos, as sindromes passionais se
caracterizavam por manifestar mecanismos ideativos, extensdo polarizada,

hiperestesia, deslocando, as vezes, para a cadéncia hipomaniaca, implicacao inicial
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da sua vontade. Seu objetivo é bem determinado, conceito diretor Gnico, forma
reivindicadora comum. Com efeito, o posicionamento do paciente em delirio
interpretativo se diferencia do delirante passional em relacdo ao objeto amoroso. O
delirante interpretativo inventa uma realidade de forma gradual, erra sobre o que lhe
ocorre de forma gradual. Ja o delirante passional avanca em direcdo a um objetivo.

No seu artigo Erotomania pura. Erotomania associada (1921/2009), nosso
autor estabelece a diferenca entre a erotomania em estado puro e a forma
associada. Ele inicia afirmando que a erotomania pode seguir uma variagdo em
relacdo ao tema. Do ponto de vista evolutivo, o tema inicial pode continuar fixo ou se
modificar. Outra variacdo pode ocorrer em relagcdo aos objetos: pode ocorrer troca
de objetos ou ter como alvo multiplos objetos. Por causa dessa variagcdo, seria
impossivel dar a erotomania uma forma univoca. Além dessas variagcbes em relacédo
ao tema e ao objeto, a erotomania poderia se apresentar em seu carater puro ou
associado.

Os casos puros sao livres de alucinacdes e permanecem fixos. Sua evolugéo
€ resumida, sua possivel extensédo é polarizada. Eles ndo levam a deméncia. Os
casos mistos admitem alucinacfes, sistematizacdo mais ou menos rica, trabalho
interpretativo ou imaginativo difuso, perseguicdo geral, megalomania global e podem
aparecer no decorrer do desenvolvimento de um delirio interpretativo ou polimorfo.
Ha& também mudanca de objetos ou objetos multiplos e culto a objetos associado a
ideias de grandeza ou ideias misticas. Em todos esses casos, “[...] quanto maior a
contribuicdo da importancia imaginativa, mais fraca é a contribuicdo passional”
(CLERAMBAULT, (1921b/2009, p.302)

Clérambault assinala que o desenvolvimento do delirio erotomaniaco segue
0S seguintes estadios: esperanca, despeito e rancor (1921/2006). Na fase de
esperanca, ha uma invencao relativa a conduta paradoxal do objeto, “...] o objeto
deve hesitar por orgulho, timidez, davida, ciime, ou ainda, abulia profunda; um
amigo misterioso o0 domina em uma medida improvavel, ou ele ainda quer
experimentar o sujeito, etc” (ibidem, p.287). E nessa fase que aparecem no paciente
atos persecutérios que visam a separacado em relacdo ao objeto. Na maior parte das
vezes, 0 paciente acusa de ser perseguido pelo objeto.

Nas fases de desprezo e rancor, 0 sujeito, que se considera ter sido
humilhado, se p6e a odiar por causa de uma resposta psicologica a essa situacao

geral. Alega danos antigos, nitidamente ficticios, e prejuizos recentes atribuidos
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unicamente pelo préprio paciente. Nessa fase, a esperanca permanece, mas de
forma inconsciente.

Do ponto de vista da evolugdo, o tema inicial permanece fixo, modifica em
relagdo aos estadios ou modifica objetos, podendo até passar a admitir varios
objetos. Nas palavras de Cléerambault: “Para cada uma dessas afirmagdes, ha uma
série de casos, e parece que uma definicdo univoca nao pode ser pertinente”
(CLERAMBAULT,1921/2009, p.230).

A erotomania é concebida, entdo, como um delirio amoroso que se sustenta
em alguns dados constantes: em relacdo ao objeto e em relacdo aos temas de
perseguicdo. A sua organizacdo em relacdo ao objeto repousa no seguinte
postulado fundamental: Foi o objeto quem comegou e quem ama mais e ama so.

Os temas derivados e vistos como evidentes sdo elencados a seguir: 1.0
objeto ndo pode ser feliz sem o amante; 2. O objeto ndo pode ter um valor completo
sem o0 amante e 3. O objeto € livre. Seu casamento néo é valido.

Os temas derivados e vistos como evidentes: 1. Vigilancia do objeto; 2.
Protecdo continua do objeto; 3. Trabalhos de aproximacdo do objeto; 4. Conversas
indiretas com o0 objeto; 5. Recursos fenomenais dos quais dispde o0 objeto; 6.
Simpatia quase universal suscitada pelo romance em andamento e 6. Conduta
paradoxal e contraditéria do objeto.

Essas condicdes ndo estdo sempre reunidas. Mas a Ultima condicdo esta
sempre presente. Isso tem sempre uma justificativa por parte do paciente: hesitacao
por orgulho, timidez, davida, ciime, ou, ainda, por abulia profunda, dominacdo de
um amigo préximo e, por fim, o objeto quer que o sujeito passe por algum tipo de
provacéao.

Da fase da esperanca, podem aparecer ideias de perseguicdo, ndo difusas,
mas inteiramente focadas nos incidentes da busca do objeto: forcas que se opbem a
unido do amante e do amado. Mas a esperanca nunca desaparece, e até mesmo
"inconscientemente” ela persiste. Tal formula explica a impossibilidade de acabar
com o significado do amor para o sujeito er6tomo.

A descricao sobre o periodo de esperanca fica bem explicada por Clérambault
em seu relato clinico. Nesse trabalho, o autor relata um caso de uma costureira de
55 anos de idade, apaixonada por um padre. Seu delirio havia iniciado quando tinha

17 anos.
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Ela afirmava, durante a apresentacao de pacientes, estar curada do que ela
propria denominou de “paixao louca”’. Mas, no inicio da sua juventude, ela se viu
perdidamente enamorada “de um jovem sacerdote, alto e bonito” (CLERAMBAULT,
1923/2009, p. 304). Depois de realizar muitas confissbes ao padre, comecou a
persegui-lo a ponto de as pessoas da paréquia terem de realizar procedimentos para
guardar a seguranca do religioso.

A familia de Henriette tentou, entdo, resolver o problema convencendo a
mocga a se casar com outra pessoa. Mas néo foi o suficiente. Mesmo depois de se
casar com outro homem, morar em outro pais por determinado tempo e de dar a luz
a um filho, a paixdo pelo padre persistiu. Segundo o médico, ela permaneceu com
uma “esperancga incoercivel”, isto €, mesmo depois desses longos anos, ela ndo
arredou da certeza de ser amada pelo padre. Ao longo, o celibatério recebeu véarios
telefonemas com propostas eréticas da moca, era abordado, frequentemente, por
ela, além de ser acusado de tentar ataca-la.

O caso apresentado por Clérambault mostra a crenca mais obstinada no
objeto amado. Ela evidencia uma “erotomania pura, ou essencial, ou autbnoma”
(CLERAMBAULT,1923, p.192). Tais casos ndo reconhecem os fenémenos de outra
psicose, nem declarada nem iminente. O caso mostra que o delirio pode
permanecer livre de qualquer tipo de modificacao.

Como ja destacamos, a visao de erotomania de Clérambault esta associada a
tradicdo da psiquiatria francesa. No contexto atual, que é dominada pela psiquiatria
biologicista anglo-saxa, o conceito de erotomania foi banido do manual diagnéstico
DSM, Manual diagnéstico e estatistico de transtornos mentais (2002) e as
elaboracdes de Clérambault ndo foram aproveitadas. Berrios (2009) aponta o
paradoxo de aparecer na quarta edicdo do DSM o termo alcunhado ‘sindrome de
Clérambault’, que pouco tem das reais construcdes do psiquiatra francés sobre o

tema.

4.3 Caso Aimée

Encontramos a primeira ocorréncia lacaniana do termo “erotomania” na sua

tese de doutorado Da psicose paranoica em suas relagdes com a personalidade
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(1932/1987), trabalho em que analisa 0 conhecido caso da sua paciente, o “Caso
Aimée”, cujo nome original € Marguerite Anzieu. Depois de organizar um quadro
extenso sobre as concepgdes de paranoia, Lacan se volta ao estudo de uma forma
pela qual sua paciente se relacionava com o Outro: a erotomania.

Aimée, amada, é nome escolhido por Lacan para se referir & sua paciente. E
entorno desse caso que ele desenvolve sua tese de medicina, que versa sobre o
tema da erotomania. Nesse trabalho, Lacan se vale dos elementos teoéricos do seu
Unico mestre, Clérambault, relidos através da grade conceitual de Freud, para
analisar um caso de paranoia. Lacan marca, nesse trabalho, a troca da psiquiatria
pela psicanalise.

Lacan encontra Aimée no contexto da sua segunda internagéo. Ela pertencia
a uma familia composta por mais trés irmaos e trés irmas. A paciente tinha uma forte
ligacdo com sua méae, também psicética. Quando estava gravida de Aimée, sua méae
presenciou uma filha morrer queimada. Ela culpou os vizinhos pelo ocorrido.

Os primeiros sinais de psicose de Aimée aparecem, segundo Lacan, no final
da sua adolescéncia: abulia profissional, ambicdo inadaptada e necessidade de
direcdo moral. Foi nessa época que ocorre a morte de sua melhor amiga, vitima de
uma tuberculose pulmonar.

Em um curto periodo de trabalho, em uma das funcfes que Aimée exerceu no
servico publico, ela experimenta seu primeiro amor. Lacan relata: “...] essa
personagem seduz Aimée pelos charmes malditos de um ar romantico e de uma
reputacao bastante escandalosa” (ibidem, p.223). Aimée apresentou, nessa ocasiao,
0os primeiros tracos da forma erotomaniaca de amar através da sua reacdo
sentimental tipica. Nas palavras da paciente: “[...] era preciso que eu fosse seduzida
a um ponto extraordinario" (ibidem, p.223).

Ap6s um romance de encontros raros, ela permanece trés anos apaixonada.
Depois de investimentos vaos e dolorosos, a paciente relega ao objeto indigo o
desprezo e o 6dio. Aimée define bem como se posiciona frente o amor: “[...] passo
bruscamente do amor ao 6dio" (ibidem, p.223). Essa fala da paciente tem valor
fundamental para o desenvolvimento da tese e ganha legitimidade no
desenvolvimento do estudo do caso.

Aimée foi confiada aos cuidados de Jacques Lacan no hospital Saint-Anne,

logo apds ter tentado matar a facadas a atriz Huguette Dufos, atriz muito querida
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pelo publico parisiense. A paciente mantinha uma certeza inabalavel de estar sendo

perseguida pela atriz. A tentativa de assassinato ocorre da seguinte forma:
Em 10 de abril de 193 . . . s 8 horas da noite, a Sra. Z., urna das atrizes
mais apreciadas do publico parisiense, chegou ao teatro onde representaria
naquela noite. Foi abordada, no limiar da entrada dos artistas, por uma
desconhecida que Ihe fez a seguinte pergunta: 'A senhora é realmente a
Sra. Z. ?' A indagadora estava corretamente vestida, com um casaco de
gola e punhos debruados de pele, enluvada e munida de uma bolsa; nada
no tom da pergunta despertou a desconfianca da atriz. Habituada as
homenagens de um publico 4vido de se aproximar de seus idolos, ela
respondeu afirmativamente e, com pressa de acabar com aquilo, quis
passar. A desconhecida, entdo, diz a atriz, mudou de expresséo, tirou
rapidamente da bolsa uma navalha inteiramente aberta e, com o olhar
carregado das chamas do édio, ergueu o bragco contra ela. Para aparar o
golpe, a Sra. Z. agarrou a lamina de mao cheia e seccionou dois tenddes

flexores dos dedos. Ja entdo os assistentes haviam dominado a autora da
agressao (LACAN,1932/1987, p.149).

Lacan conta que a atriz ndo registrou queixa, mas sua agressora foi enviada
ao hospital Sainte-Anne com um laudo pericial redigido da seguinte maneira: "Delirio
de perseguicdo baseado em interpretacdo com tendéncias megalomaniacas e
substrato erotornaniaco” (ibidem, p.150).

Lacan empreende um grande esforco e acumula uma vasta quantidade de
documentos, chegando a ler todas as obras escritas pela paciente, para entender
suas identificacbes com as figuras presentes nos romances.

Na historia de Aimée, aparecem outras celebridades adoradas pelo publico
gue, assim como a Sra Dfluos, vivem luxuosamente. A idealizagcdo da paciente pela
gloria e a posicédo de reconhecimento adquirida por essas mulheres estdo por tras
do ato de Aimée. Ela amava todas essas mulheres assim como amava, em
determinada época, a sua irma mais velha e a mae. Toda essa série de objetos
amorosos também foram transformados em 6dio. Dessa maneira, Aimée ataca no
outro aquilo que ela almejava ser. A mesma imagem que representava seu ideal era
também seu objeto de 6dio.

Assim, o objeto que Aimée atinge “[...] tem o valor de puro simbolo, e ela ndo
obtém do seu gesto nenhum alivio” (ibidem, p.254). Todavia, “[...] pelo mesmo golpe
gue a torna culpada diante da lei, Aimée atinge a si mesma, e, quando ela o
compreende, sente entdo a satisfacdo do desejo realizado: o delirio, tornado inatil,
se desvanece” (ibidem, p.254).

Lacan busca na historia de Aimée o motivo inconsciente implicado na questéo

paranoica da paciente. Ele encontra esse sentido no lago de Aimée com sua mae.
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Sua méae culpava os vizinhos pela desgraca da filha, que era a preferida entre os
sete filhos. Essa preferéncia foi acentuada devido aos méritos intelectuais de Aimée,
ressaltados pelos professores que previam um grande futuro para a paciente no
magistério.

No entanto, em vez de entrar na carreira do magistério, Aimée ingressa no
emprego dos correios, funcdo também de proximidade com as letras. Esse contato
Ihe serve de impulso para um projeto mais ambicioso: encontrar um lugar no mundo
da literatura, “[...] uma carreira de ‘mulher de letras e de ciéncias’ Ihe esta reservada.
As mais diversas vias Ihe estdo abertas: romancista ja, ela conta também em ‘se

especializar em quimica’ (ibidem, p.164) é o que passa a acreditar.

No trabalho dos correios, ela escuta, pela primeira vez, uma amiga falar de
Huguette Duflos e de Sarah Bernhart — atrizes famosas que se tornariam suas
maiores perseguidoras. E essa amiga que desperta em Aimée a ambicdo de
ascender a ilustre condicdo que seus professores haviam lhe predestinado. Nesse
contexto, ela conhece e se casa com o seu marido, “[...] colega de trabalho que Ihe
oferece como esposo as melhores garantias, equilibrio moral e de seguranca
pratica” (ibidem, p.227).

A parti dai, Aimée entra em um vicio de leitura radical e se isola em um
mutismo que dura semanas, entra em um estado de abulia e de clausura domiciliar.
E nesse momento, que se produz um acontecimento que sera decisivo em sua vida:
oito meses depois do seu casamento, a irmd, viiva e sem filhos, vem morar com
Aimée, propondo lhe dar apoio, dedicacdo e suporte afetivo. Mas o que acaba
ocorrendo é a direcdo da irma em relacdo a pratica do seu lar.

A presenca da irmd provoca em Aimée um sentimento de intrusdo e de
humilhagdo moral. Aimée se vé dominada por quem ela idealiza ser, além de nao
conseguir colocar o seu projeto de se tornar uma escritora ilustre em pratica. Apesar
do contexto, ndo reage as humilhagbes com atitudes de combate, ela mantém uma
“[...] luta surda com aquela que a humilha e lhe toma o lugar [...]" (ibidem, p.231).

Ainda destacamos um grave episédio, Aimée havia ja gerado um bebé
natimorto. Ela imputava a responsabilidade da morte desse primeiro filho a uma
colega de trabalho que ligara para ela depois do acontecido com o intuito de saber
informacfes sobre o parto. Essa mulher teria sido, durante trés anos, sua melhor
amiga. Passado um tempo, a condicdo de Aimée se agrava em sua segunda

gravidez, que acarreta um estado depressivo e de interpretacdes analogas a
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primeira gravidez. Por conta disso, a paciente dedica uma intensa devogao ao filho e
teme que ele sofra algum mal.

Aimée amamentara até os quatorze meses. Durante a amamentacéo, ela se
torna cada vez mais hostil, sente que todos ameacam seu filho, provoca incidentes
com motoristas que teriam passado proximo demais, enfim, provoca diversos
problemas com os vizinhos. E quando a interferéncia da irma se faz sentir de forma
mais aguda, dando vazdo as mais diferentes reacdes interpretativas. Nesse estado,
Aimée deixa o filho aos cuidados do marido e da irmé e é internada com a certeza
delirante de que queriam lhe arrancar a crianca. De fato, existia uma verdade no
delirio de Aimée. A irmd, infértil, confessara certa vez a Lacan seu desejo de ser
méae e que vislumbrava a possibilidade de adotar o filho de Aimée.

Quando Aimée sai da clinica, ndo retorna ao seu lar. Ela transfere seu local
de trabalho para uma agéncia em Paris. Na nova cidade, diminui progressivamente
a vida social. De um lado, a vida de trabalho e no restante do tempo, uma vida
dedicada a retomada dos estudos interrompidos. Destacamos, nesse contexto, dois
episddios com a policia: no primeiro, assedia uma jornalista comunista para publicar
um artigo no qual expunha suas ideias delirantes sobre uma escritora famosa; no
segundo, ataca a funcionaria de uma editora que rejeita a publicacdo do livro. E
guando as ameacas ao seu filho ganham maior lugar em seu delirio.

Conforme vai chegando proximo o dia do atentado a atriz, um tema aparece
dentro do delirio de Aimée: uma erotomania pelo principe de Gales. Ela coleciona
objetos do amado. E evidente, nesse delirio, a desvinculagdo do amor ao 6dio.
Assim, a idealizacéo do principe de Gales assume uma forma pacificadora do seu
amor. Como vimos, Aimée passa rapidamente do amor ao 6dio. Como ja pontuado,
sua forma de amar abole a diferenca, por isso, 0 objeto de amor assume sua propria
imagem especular ou o0 seu contrario.

Depois do ataque a Huguette Dufos, Aimée declara que sofria ameacas
constantes da atriz, "[...] eu fiz isto porque queriam matar meu filho" (ibidem, p.231).
Mesmo depois do ato, Aimée permanece fazendo acusagbes contra a atriz. No
entanto, esse delirio cai depois de vinte dias. Nesse momento, ela comeca a chorar
e afirma que a celebridade néo teria feito nenhum mal e que nédo deveria ter feito o

gue fez.
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4.4 Materialidade simboélica dos fenbmenos elementares

No capitulo 1, abordamos que o delirio como verdade histérica e a
aproximacao do delirio psicotico com a fantasia sdo elementos tratados por Freud,
na teoria das psicoses, em segundo plano em relacéo a sua hipétese sobre a defesa
homossexual. Tais temas ganham maior lugar depois do ensino de Lacan, que
coloca em primeiro plano a importancia da fala e do mundo simbdlico na clinica
analitica.

Nos anos 50, Lacan em seu projeto de retorno a Freud, definiu a psicose
como um drama no coracdo simbolico. A psicose se constitui no lugar em que se
cruzam o sujeito e o significante, onde o sujeito cria suas possibilidades no campo
do discurso.

De fato, a psicose se manifesta no modo pelo qual o sujeito se posiciona na
linguagem e em referéncia aos elementos que compdem essa estrutura no campo
da linguagem. Sao eles: a foraclusdo do nome do pai, a abolicdo do Outro, a falta de
inscricao falica e a ndo extracdo do objeto a. Tais elementos sdo fundamentais na
clinica lacaniana das psicoses. Por isso, nossa pesquisa sobre o amor deve tratar
sobre a composicdo desses elementos estruturais.

Desde Freud, fica formalizado que o sujeito € precedido pela sua constituicao,
pelos objetos da pulsdo que se configuram em circuitos de satisfacdo, sempre
parciais, e que exigem uma satisfacdo — sempre parcial e acéfala. A significacdo
sexual trazida pelo falo articula a experiéncia de satisfacdo do sujeito a uma direcéo
unificante. O neurético vive essas exigéncias nesses dois aspectos pela mediacdo
da fantasia, que estrutura a relacédo do sujeito com o objeto.

A fantasia opera a funcéo de domesticacdo do gozo da neurose e a insergcao
do sujeito em gozo sempre parcial. Na psicose, essa vertente do Um e do objeto
também esta presente. Entretanto, a mediacdo que eles representam nédo é mediada
pela fantasia, é “totalitaria, imperativa, real” (TENORIO, 2016). Dessa maneira,
dependendo da configuracdo clinica, pode ser que 0 sujeito seja arrastado tanto
para 0 campo dos objetos como para o campo do Um. A criagdo do delirio na
psicose conduz o sujeito a uma barreira do gozo e a criacdo de uma realidade.

Partindo do pressuposto de que a realidade € um produto da percep¢édo do

sujeito, podemos afirmar que a realidade nédo se reduz completamente ao sujeito,
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mas € modelada por ele. Assim, percebemos o mundo a partir do eu. E havendo no
eu do neurdtico um componente narcisista, o sujeito ama a realidade aos moldes do
seu amor por si mesmo, enquanto o psicético ama seus delirios: “O delirio é o
mundo reconstruido onde se projeta o eu do sujeito: os psicéticos, diz Freud, amam
seus delirios como a si mesmos” (QUINET, 2003, p. 45).

Isso tem uma consequéncia importante para a nossa pesquisa, quando
pensamos 0 sujeito erotomaniaco. A tentativa desse sujeito € caminho de mao dupla
gue pode ser tanto a tentativa de unificacdo com o objeto, quanto a reacéo de édio,
a objetalizacao que querem fazer dele. Em nossa hip6tese, o0 empuxo a criacdo do
delirio pode jogar o sujeito no campo do significante e do significado, um tipo de
organizacdo que caminha para o Um. Tal criacdo pode compreender uma forma de
estancar o gozo mortifero. Como veremos, a criacao do delirio arrasta o sujeito a um
tipo de objetalizacdo ndo mediada pelo falo, mas que garante um apaziguamento ao
sujeito psicotico.

Nossa visada € abordar os elementos que constituem a estrutura psicotica
com o intuito de nos iluminar sobre a posicdo do psicotico frente ao amor. Por isso,
se faz necesséario o estudo dos fenbmenos elementares que estruturam a psicose

para pensar como esta se estrutura em relacdo ao gozo e a linguagem.

4.5. Fendmenos elementares: unidades estruturais da constituicdo do pathos

psicotico

A concepcao de fendmenos elementares nasceu no campo da psiquiatria
organicista, no século XIX. Apesar de carregar uma concepc¢ao biologicista, que
Lacan ndo cessou de combater, a psiquiatria organicista foi uma clinica com a qual
Lacan dialogou muito por causa do valor das pesquisas empreendidas. Lacan
herdou do seu mestre em psiquiatria, Gaétan Gatian de Clérambault, o interesse
pela investigacao dessas formacdes.

De acordo com Lustosa (2017), os fenbmenos elementares eram entendidos
pela psiquiatria organicista como unidades mais simples e basicas que compdem o
processo psicopatologico. Essa nogdo consiste em uma abordagem atomistica da

psicopatologia. A etiologia dessas supostas alteracdes mentais seriam lesdes
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anatdbmicas. Tais fendbmenos disruptivos seriam espécies de corpos estranhos sobre
0S gquais a mente reagiria, visando d4 uma resposta a esses acontecimentos que
apareciam desligados de qualquer sentido.

Para Clérambault (1924/2009), qualquer outro fenbmeno que aparecera de
forma posterior e de forma secundaria, como o delirio, deve ser tomado como uma
repeticio em nivel ampliado do que jA emerge primariamente no fenbmeno
elementar. Por essa razdo, Lacan (1955-1956/1981) se separa da definicdo de
fendbmeno elementar estabelecida por Clérambault:

O importante do fenbmeno elementar ndo é, portanto, ser um nucleo inicial,
um ponto parasitario, como Clérambault se exprimia, no interior da
personalidade, em torno do qual o sujeito faria uma constru¢do, uma reacao

fibrosa destinada a enquista-lo envolvendo-o, e ao mesmo tempo integra-lo,
isto é, explica-lo, como dizem frequentemente (ibidem, p.28).

Para sustentar tal posicdo, Lacan sublinha que o delirio ndo é deduzido; por
ter sua propria forca constituinte, ele € um fenémeno elementar.

De fato, Lacan se separa de Clérambault por definir os fendmenos
elementares como unidades que situam a posi¢éo do psicotico na linguagem. Sendo
assim, a nocdo de elemento nado deve ser tomada como algo diferente da estrutura,
isto é, o fendbmeno elementar ndo se define por si mesmo.

Por se basear na importancia do conceito de estrutura clinica na psicanalise,
Miller (1997) propde que os fendbmenos elementares, por terem relagdo com a forma
do sujeito se posicionar na linguagem, estao para psicose assim como as formacdes
do inconsciente estao para neurose.

No seminario sobre As Psicoses (1954-1955/1983), Lacan analisa a
importancia dos fendbmenos elementares. Essa andlise é organizada com base nos
trés registros: o simbdlico, o imaginéario e o real: “[...] os trés planos nos quais pode
ser introduzida nossa suposta compreensao do fendbmeno elementar” (ibidem, p.18).
Assim, os fendmenos elementares consistem em uma estrutura que, como tal, se
determina de acordo com 0s outros elementos da constituicdo subjetiva: objeto a,
falo e Nome-do-Pai. Isso fica mais claro, se retornamos as construcdes de
Clerambault sobre esse conceito.

No inicio do século XX, Clérambault descreveu um fenbmeno nao separado
das alucinacdes e dos delirios e que, posteriormente, se tornaria emblematico na

psicose: 0 automatismo mental.
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Tal fenbmeno poderia ser reconhecido em um momento inicial do
desencadeamento psicético no qual a atividade mental é vivida como estranha ao
paciente. Ela € tomada como exterior e autbnoma ao préprio sujeito: “[...] o
pensamento que se torna estranho o faz na forma ordinaria do pensamento, isto é,
numa forma indiferenciada, e ndo numa forma sensorial definida” (CLERAMBAULT,
1924/2009 p. 218). Em suma, o fenbmeno de automatismo mental diz respeito ao
funcionamento do pensamento a propria revelia daquele que o pensa.

Ligado a esses sintomas, ocorre também a emancipacdo das funcdes
conexas ao pensamento, como a fala, atos e sensacdo de que lembrancas e
sentimentos estdo sendo impostos. Tais vivéncias nao sdo experimentadas pelo
paciente de forma hostil ou persecutoria.

Dentre as varias formas de se abordar o automatismo mental, o mestre de
Lacan destaca o automatismo afetivo, emotivo e volitivo. Clérambault afirma que
essa desagregacdo ocorre na vivéncia de sentimentos impostos ao paciente:
alegrias, tristezas, atragdo de pessoas ou céleras.

O automatismo afetivo aponta uma vivéncia amorosa descrita ja por Freud e
também préxima ao conceito de erotomania, pois apresenta uma espécie de
empuxo amoroso imposto ao sujeito. Tal vivéncia ndo compreende a erotomania
propriamente dita, pois esta localizada em um momento légico anterior ao delirio e a
alucinacdo. No entanto, demarca a vivéncia do amor psicético: afeto que vem de
fora e estranho ao préprio sujeito. O automatismo afetivo consiste em um fenémeno
gue podera se deslocar para o delirio erotomaniaco.

Lacan reconhece na descricdo de automatismo mental, de Clérambault, o
funcionamento da relacdo primeira do sujeito com o significante — do qual
todos os afetos do sujeito (neurético ou psicotico) que constituem sua vida
animica sé@o consequéncia. O automatismo mental demarca a autonomia da
cadeia significante em relagdo ao sujeito. De acordo com Lacan, a etiologia
descrita pelo seu mestre liga:

[...] o nGcleo da psicose a uma relagé@o do sujeito com o significante sob seu
aspecto mais formal, sob o seu aspecto de significante puro, e que tudo o
gue se constréi ali em torno s@o apenas reacdes de afeto ao fendmeno
primeiro, a relacdo com o significante (LACAN,1955-1956/1981, p. 284-
285).

Ora, sabemos que essa observacado ndo compreende somente a psicose, fica
evidente que o sujeito neurético padece do significante. A cadeia que se organiza
impde ao sujeito um mecanismo que determina suas escolhas e sua posigao

fantasmatica com os objetos da realidade.
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De acordo com Lacan (19955- 1956/1981), o fenbmeno psicético é uma
emergéncia na realidade de uma significacdo que néo é ligada a nada, ja que ela
jamais se ordenou no sistema de significacdo, mas que pode ser tomada como uma
ameaca para o psicotico. Em sua leitura, o fenbmeno que ocupa maior destaque no
campo das psicoses € o fendbmeno alucinatério, que “[...] tem sua fonte no que
chamaremos provisoriamente a histéria do sujeito no simbdlico” (idem, p.22).

H4, entretanto, outros fenémenos elementares importantes. No registro
imaginario, temos os fendmenos de desintegracdo narcisica e os fenémenos
hipocondriacos. No campo do real, podemos mencionar os fenbmenos de certeza
absoluta. Todos esses estdo estruturados pela auséncia da significagcdo propiciada
pelo significante Nome-do-Pai. Tais fendmenos estruturais estdo articulados com o
tipo de defesa da psicose: a Verwerfung

Através da ideia de defesa, Lacan atribui um mecanismo especifico para a
psicose, conceituado como Verwerfung — traduzido como "foraclusdo". Através
desse conceito, Lacan (1958/1998) formaliza ndo s¢6 a falta de inscricdo simbdlica do
significante Nome-do-Pai, como também a néo inscricdo do significante falico.

E no Seminario Livro 3: As Psicoses (1954-1955/1983), que Lacan introduz o
conceito de Nome-do-Pai, reorganizando, definitivamente, o saber psicanalitico
entorno da psicose. Ele realiza isso retomando o termo Verwerfung, reestruturando-
0 para dar conta do fato de que os fendmenos da psicose sao diferentes do retorno
do recalcado da neurose. Para tanto, da uma organizacdo formal a essa nocao
freudiana através do conceito de foracluséo.

Segundo Quinet (2006), o termo foraclusdao deriva do termo francés
foraclusion, termo juridico que significa prescricdo. Nesse termo, esta implicada a
nogao freudiana de “vindo de fora”, ou seja, o que esta foracluido do lado de dentro
retorna pelo lado de fora na forma de delirios e alucinagdes.

E um conceito que designa que o significante da lei, Nome-do-Pai, esta
incluido fora, o que ndo quer dizer que deixa de fazer efeitos. Se na neurose a
escuta clinica se direciona ao sentido do sintoma, na psicose, o clinico se orienta
pelo retorno do foracluido. O retorno do foracluido ndo esta evidente na obra
freudiana. Entretanto, ela toma carater logico, se tomarmos como referéncia as
formulacdes freudianas do aparelho psiquico.

A Carta 52, redigida em 1896, contém uma explicacdo sobre a memoria

diferente das concepcdes da época. Nela, Freud registra que a memoéria ndo se
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situa apena em um registro, mas que ela se estabelece em pelo menos trés

registros. Vejamos:

Figura 10 — Primeiro modelo de aparelho psiquico freudiano

I g m
w Wz Ub Vb Lows
K H = X Xeeeee X HoemeeeH X e X X
H X X b4 = 4

Fonte: FREUD, 1896, p.80.

As letras W, Wz, Ub, Vb, Bews correspondem, respectivamente, as
percepcdes, tracos de percepcado, inconsciente, pré-consciente e consciéncia. Esse
esquema € aperfeicoado posteriormente em A interpretacdo dos sonhos (1900).
Tratemos o problema da memoria no esquema de 1896.

No seu seminario sobre As Psicoses (1955-1956/Ano), Lacan esclarece que
0s signos de percepcdo tém uma vertente simbdlica que sdo os signos (Zeichen).
Eles se apoiam sobre o lastro real das percepgbes (Wahmehmungen) e se
organizam segundo as relacbes de simultaneidade. A segunda transcricdo, Ics
(Unbewusstsein), é o inconsciente, em que as representacdes se associam segundo
outros nexos, incluindo os causais. A terceira transcricdo, Pcs (Vorbewusstsein), o
pré-consciente, € ligada a representacdes de palavras. As representacdes preé-
conscientes sao passiveis de se tomarem conscientes. Quando isso ocorre, a
consciéncia, Cs (Bewusstsein), devolve a essas representacdes de palavras algo de
suas qualidades perceptuais.

Em A Interpretacdo dos Sonhos (1900), Freud acrescenta que os signos de
percepcao estdo articulados com outros sistemas mnémicos. Cada um deles recolhe
os tracos das percepcdes e 0s organiza segundo uma modalidade especifica de
associacao.

No seu Seminario Livro 11: Os quatro conceitos fundamentais em Psicanalise
(1964/1973), Lacan propde que, por causa dessa simultaneidade conferida aos

signos de percepgao:
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[...] nés podemos de imediato lhes dar, a esses Wahrnehmungszeichen, seu
verdadeiro nome de significante. E nossa leitura se garante ainda de que
Freud, quando retoma a esse lugar na Traumdeutung, designa ainda outras
camadas, onde os tracos se constituem dessa vez por analogias (ibidem,
p.48).

Através da leitura lacaniana, fica mais claro entender que o inconsciente liga
varios sistemas mnémicos, articulando-os. Depois de Lacan, fica evidente que essa
ordenacdo significante que ocorre na passagem de um sistema para 0 outro €
realizada pelo Nome-do-Pai.

Ao estudar a linguagem do esquizofrénico em seu artigo de (1915/2006),
Freud observa que o inconsciente € o campo das representacdes de coisas
(Sachvorstellungen) e o pré-consciente, das representacdes de palavras
(Wortvorstellungen). A ordenagéo significante na passagem entre os dois sistemas
nao se encontra presente na psicose. De fato, na psicose ndo ha nenhum lago entre
as coisas e as palavras. As representacdes das coisas estdo ausentes ou separadas
das representacOes das palavras ou pelo menos desorganizadas. Essa desordem
produz o que Lacan denominou de disturbios da linguagem. Nas palavras de
Rabinovitch, “[...] as palavras s&o, na psicose, os verdadeiros objetos, porque nao
podem representa-los” (2000, p.78).

Dessa maneira, na atividade delirante ha uma continuidade entre o
pensamento e a realidade. O pensamento ndo vem, como na neurose, tentar cernir
uma realidade que inclui um furo, um ponto que escapa, mas se cola a esta, sem
gue uma distancia se estabeleca entre ambos.

No seu artigo intitulado o Eu e 0 isso (1923/2009), Freud investiga 0 processo
de tomada de consciéncia e da comunicacdo entre as instancias do psiquismo.
Nesse trabalho, ele vai concluir que na psicose, devido a vinculacdo entre as
representacdes de palavras com a representacao das coisas, 0S pensamentos Sao
percebidos como vindos de fora e, por isso, sdo tomados como verdadeiros. Isso
gera a percepcdo de que o pensamento vem do Outro, como bateria de
significantes, dando ao pensamento o registro da verdade. Entretanto, na psicose,
essa verdade assume o lugar de certeza.

Os fenbmenos de alucinagdo e de certeza sao abordados por Lacan no
Seminario Livro 3: As Psicoses (1954-1955/ 1981), no qual narra um fragmento de
um caso clinico com o intuito de apresentar alguns fendmenos elementares dessa

estrutura. Ha alguns elementos do caso que demarcam o fenbmeno da erotomania,
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principalmente no que tange a invasdo do gozo do Outro na forma de alucinagdes.

Passemos a abordagem desse caso.

4.6. Amor e erotomania no caso porca

Trata-se do caso de uma jovem com uma ligacdo muito forte a mae. A relacédo
das duas era tdo intensa, que viviam isoladas dentro de um apartamento. As duas
nunca haviam se separado. A jovem narra para Lacan o seguinte fato:

[...] um dia, no corredor, no momento em que saia da sua casa, tinha tido de
se haver com uma espécie de mal-educado, com o qual ela ndo tinha por
que ficar espantada, j& que era esse desprezivel homem casado que era o
amante regular de uma de suas vizinhas de habitos levianos. Quando se
cruzaram, esse homem - ela ndo podia me dissimular isso, tinha a coisa
ainda engasgada - lhe tinha dito um palavrdao, um palavrdo que ela néo

estava disposta a me repetir, porque, como ela se exprimia, iSso a
depreciava (ibidem, p.59).

A aproximacdo com Lacan contribui para confessar que, ao cruzar com 0
homem, ela disse: “Eu venho do salsicheiro” (ibidem, p.60). Lacan insiste com a
moga para que lhe contasse o que o homem havia dito a ela, “[...] e entdo, ela se
solta, que foi que ele disse? Ele disse — Porca” (ibidem, p.60).

Lacan define esse caso como um delirio a dois, ou seja, um delirio
compartilhado entre mée e filha. Ele ndo defende a hipbétese de que tanto a mae
guanto a filha viviam uma erotomania. Em sua leitura, as duas mulheres “[...] ndo
sdo, propriamente falando, erotbmanas, mas elas estdo habitadas pelo sentimento
de que se interessam por elas” (ibidem, p.61).

Lacan da énfase ao carater de ambiguidade vivenciado pela mae, filha e
também pelo casal. Eles sdo personagens perseguidores e hostis. Lacan afirma que
ha uma intrusdo da dita vizinha que abalou a relacdo daquelas mulheres isoladas
“‘estreitamente ligadas na existéncia” (ibidem, p.61). Isso significa que ha uma
perturbacdo na relagdo especular méeffilha pelo elemento terceiro que evoca a
diferenca sexual. Assim, a injaria é escutada na forma de uma alucinagdo, um
elemento vindo fora, que corresponderia a uma projecdo no homem da relacao

homossexual dessas mulheres.
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Apesar do conteudo homossexual do caso, a hipotese de homossexualidade
ndo passa pela analise de Lacan. O que ele coloca em cena é o abalo da posicéo
narcisica. O olhar desse homem, ou seu desejo por ela, retoma sob forma de

invasao. Esse elemento terceiro retorna como um gozo que emana do Outro.

4.7 A ingenuidade amorosa do psicotico: a crenca inabaldvel do amor do Outro

De acordo com Miller (1996), o Nome-do-Pai realiza a fungéo de estabelecer
pontos de basta na ordem significante. Visto que opera a metafora patena, ele pode
ser definido como o significante que interrompe o deslizamento da cadeia. Por isso,
seu funcionamento evoca a célula elementar do grafo do desejo.

A funcdo do ponto de basta é tratada por Lacan em O Seminério Livro 5: As
Formacbes do Inconsciente (1957-1958/1999, p.17), no qual retoma as relacbes
entre o significante e o significado através da célula mais simples do grafo do

desejo, reproduzido abaixo:

Figura 11 — Grafo do desejo em
sua forma elementar

Fonte: LACAN, 1957-1958/1999, p.17

Ele destaca a dimensdo do a posteriori na fala, através do sentido retrégado
do vetor () dos significados, que segue da direita para a esquerda, enquanto que a
linha que o atravessa se refere a cadeia significante, com seus efeitos de metafora e
metonimia.

Nesse seminario, ao se referir a linha do vetor dos significados, Lacan explica

que:
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Esse é também o nivel em que se produz o minimo de criagdes de sentido.
Na maioria das vezes ele consiste apenas na mistura refinada dos ideais
comumente aceitos. E nesse nivel, muito precisamente que se produz o
famoso discurso vazio do qual partiu um certo niimero de comentarios sobre
a funcéo da fala e o campo da linguagem (LACAN,1957-1958/1999, p.19).

Ao explicar a linha da cadeia significante, Lacan ressalta que ela:

[...] permanece inteiramente permeavel aos efeitos propriamente
significantes da metéfora e da metonimia, 0 que explica a atualizacdo
possivel dos efeitos significantes em todos os niveis, inclusive no nivel
fonemético, em particular. O elemento fonoldgico €, com efeito, aquilo que
funda o trocadilho, o jogo de palavras etc. Em suma, esta no significante,
aquilo que nés analistas temos que jogar incessantemente (1957-
1958/1999, p.18-19).

Lacan (1957-1958/1999) sublinha que a relacdo da cadeia dos significantes
com a cadeia dos significados consiste em um deslizamento incessante do
significante sobre o significado. Tal deslizamento s6 pode ser interrompido por um
ponto de basta, no qual significante e significado vém se atar, produzindo, assim, a
significacdo. Tal ponto & representado no grafo nos entrecruzamentos dos dois
eixos.

Lacan retira da técnica do estofador a imagem do ponto do estofo. Tal
imagem consiste no ponto em que é feita uma tessitura, de modo a prender os
tecidos utilizados no estofamento, dando um basta ao deslizamento constante de um
sobre 0 outro — metafora utilizada por Lacan para esclarecer o que se da no
discurso.

No grafo reproduzido acima, o Nome-do-Pai exerce a funcdo de ponto de
basta, ele estabelece o efeito retroativo na cadeia significante, denominada por
Lacan de significacdo falica. A auséncia da significacdo deixa o psicotico sem um
ponto de basta. A consequéncia disso é que ele fica entregue a uma avalanche de
significacdes, sem que nenhuma lhe dé consisténcia. H& um deslocamento
significante em mudltiplas direcBes, produzindo signos vazios de sentido, colocando o
psicético a deriva do discurso.

Em seu terceiro seminario (1954-1955/1981), Lacan da bastante destaque a
importancia dos disturbios da linguagem, chegando a propor que “[...] devemos
exigir no diagndstico da psicose a presenga desses disturbios” (ibidem, p.109). Ele
coloca énfase na transformacao da palavra em coisa: “[...] € uma significacdo que

basicamente, s6 remete a ela propria” (ibidem, p.43). Assim, perde uma funcéo, e
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tudo vira um sinal de ameacga, abuso e perseguicdo para 0 sujeito: gestos, sons,
atos. Dessa maneira, a palavra perde a funcéo e torna-se signo, representando algo
para alguém.

No entanto, na auséncia de significacdo, nada pode barrar o sujeito de criar
sentido. O carater extensivo das interpretacées sobre o mundo aponta a perturbacao
propriamente imaginaria levada a seu maximo. De acordo com Lacan (1954-
1955/1981), a certeza inabalavel sobre o sentido do mundo mostra que, para o
sujeito paranoico, “[...] alguma coisa tomou forma de palavra falada, que lhe fala”
(ibidem, p.52).

Na psicose desencadeada, as palavras podem vir como um sem sentido
algum ou na forma de palavra plena. Por ndo estar submetido a efemeridade das
palavras, o psicotico ndo demanda provas de amor. Na paranoia, 0 signo de amor
vem na forma de qualquer atitude, gesto ou palavra que o proprio psicotico
embrenha de sentido.

O falo simbolico tem a fungéo de representar o campo do significante. A falta
desse significante, que tem a funcdo de dar uma ordenacdo na cadeia, cria
fenbmenos como frases interrompidas, lentiddo no pensamento ou, no caso da
paranoia, pode gerar um aumento do sentido, ou alucinacdes.

Em o Seminério Livro 3: As Psicoses (1954-1955/ 1981), Lacan mostra essa
forma do psicotico ser habitado pela linguagem através do fenébmeno de
despersonalizacdo do objeto de amor, manifestado na erotomania. A
despersonalizagdo do outro na erotomania resiste a qualquer tipo de prova: “[...] o
delirio erotomaniaco se endereca a um outro de tal modo neutralizado que ele se
desenvolve nas proprias dimensfées do mundo [...]” (ibidem, p.54). O objeto de amor
nao precisa corresponder aos investimentos do sujeito. Mesmo que contradiga a
certeza do psicético de ser amado, essa contradicdo serd anulada pela realidade
psicotica.

O psicaotico remete a relagdo do psicético com o objeto despido da roupagem
falica. Dessa maneira, as possibilidades da vida psicotica ndo estdo limitadas ao
falo. Essa “liberdade” do sujeito tem o preco de ter de realizar uma invencédo. A
metafora delirante vem substituir a metafora paterna, criando uma relacdo inédita
entre o significante e o significado. Isso fica evidente na erotomania divina de

Schreber, momento no qual ele se transforma em mulher de Deus.
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Essa tese sustenta que a invencdo do delirio erotomaniaco, especificamente
nos casos em que a idealizacdo do objeto € elevada a esse grau, € uma invengao
amorosa que, na auséncia do significante Nome-do-Pai, produz uma barreira frente
ao gozo do Outro. Isso fica evidenciado através da figura do amor extatico.

E necessario, entretanto, demarcar a referéncia do amor paixdo presente no
primeiro momento do delirio de Schreber. A concepcao que Lacan toma de Freud no
caso Schreber é a de que a transferéncia sobre Flechsig, na relacdo com o pai, foi o
fator precipitante. Portanto, o processo de transferéncia é o fator precipitante para a
psicose.

Assim, o desencadeamento da psicose — e, consequentemente, a
desestruturacdo do eixo imaginario — desvela a relacdo especular e seu carater
mortal. Dai que se originam os fenbmenos da agressividade e da
despersonalizacdo. E esses fenbmenos possuem grande papel na conducdo do

tratamento da psicose, pois implicam a relacdo desse com a transferéncia.

4.8 Arelacao do psicotico com os seus semelhantes: da hipertrofia da paixao a

tsunami subjetiva

O termo estruturado em Lacan ndo designa somente estrutura de linguagem,
mas uma estrutura do discurso. Nesse modo de conceber a estrutura, é possivel se
articular entre si elementos que ndo sO significantes. A foraclusdo sera o
determinante necessario da estrutura psicética.

Lacan determinou a foraclusdo como uma falha no nivel do Outro que
corresponde a auséncia do significante Nome-do-Pai e do seu efeito metafdrico
sobre o Desejo da mae. Isso implica sustentar que a foraclusdo ndo é um fenémeno
observavel, “[...] ndo é pela foraclusdo que se diagnostica a psicose. N&ao
identificamos a foraclusdo, mas os seus efeitos” (SOLER, 2007, p.12). E necessario
situar o que acontece no nivel do sujeito quando, no processo de constituicao,
ocorre uma falha na metafora paterna.

Nessas condicbes, como lembra Lacan em seu escrito de 1957-1958, é
necessario que o analista descarte a pretensdo de adequar a psicose a um ideal de

realidade na qual ela esteja discrepante. Isso nos imp0e a pensar que, ha conducao
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do tratamento da psicose, ndo se deve descartar a forma particular que o psicético
constroi sua realidade e estabelece ligacdo com o dispositivo de tratamento. Tal
ligacdo, como vimos, tem o nome de transferéncia, que consiste em uma forma de
repeticdo das relagbes do sujeito na vida cotidiana e que Freud ndo hesitou de
chamar de amor (LACAN,1955-1956/1981).

Ora, como sustentamos no primeiro capitulo, Lacan foi um grande critico da
forma pela qual os poés-freudianos abordavam o mecanismo da transferéncia, que
consiste em uma reducédo de tal fenbmeno a identificacdo puramente imaginaria.
Nao podemos desconsiderar que no fendmeno amoroso exista a dimensao
imaginaria. No entanto, isso implica também pensar a transferéncia no seu valor de
repeticdo e nas relacdes que ela estabelece com os eixos simbdlico e real.

No escrito De uma questdo preliminar a todo tratamento possivel das
psicoses (1957/1998), ao pensar o problema da transferéncia no campo das
psicoses, Lacan coloca a seguinte pergunta: “[...] tomando a transferéncia por seu
valor fundamental de fendbmeno de repeticéo, deveria ela se repetir nos personagens
persecutorios [...]?” (LACAN, 1957/1998, p.583).

Acreditamos que podemos analisar essa questao recorrendo a figura do amor
paixdo. O critério para escolha foi a proximidade que ela possui com 0s aspectos
estruturais presentes na relacéo entre o presidente Schreber e o professor Flechisig.

Para isso, utilizaremos um recurso de formalizacdo denominado por Lacan de
esquema L. Aqui, o esquema L é importante porque aponta com precisdo a
constituicdo do sujeito pelo Outro na sua relagdo com a linguagem e na construcéo
do lago social com os semelhantes. Esse recurso de formalizacdo € utilizado por
Lacan para abordar a constituicdo do sujeito neurético e psicotico no campo da
linguagem.

O Esquema L foi introduzido por Lacan em O Seminario Livro 2: O eu na
teoria de Freud e na técnica psicanalitica (1954-1955/1985) para demonstrar a
relacdo do sujeito com o registro simbdlico e imaginario. Lacan postula que a fala
determinada por um desvio pelo Outro, tesouro dos significantes. Todo aquele que
se poe a falar é falado pelo Outro. E isso acontece na medida em que reconhego 0
Outro em meu interlocutor, isto €, quando reconhego que ele esta em uma posigao
simbdlica. Uma evidéncia disso esta no enunciado “vocé € meu marido”’. Nele, o
falante atribui ao seu interlocutor um lugar no simbdlico, e é por isso que a sua fala

gera uma determinacao fundamental de si mesmo, isto é, sua prépria fala determina
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seu lugar de esposa. Dessa maneira, 0 sujeito recebe sua prépria fala de forma
invertida.

No contexto de O Seminario, Livro 3 As psicoses (1955-1956/1981), o
esquema L é utilizado para pensar a estrutura dos sintomas neuroticos e fazer uma
comparacdo com as psicoses. Ha diferencas nas estruturas de discurso nas quais
essa formulacédo se aplica: no caso da neurose, ha o reconhecimento do Outro; no
caso da psicose, € aquela que néo ha registro do Outro.

No escrito De Uma Questdo Preliminar a Todo Tratamento Possivel Da
Psicose (1957/1998), Lacan vai reelaborar o esquema L para demarcar que o que
esta ausente no discurso do psicotico ndo € o Outro, mas o significante que valida o
Outro como o lugar da lei. Reproduzimos abaixo o esquema elaborado por Lacan:

Figura 12 — Esquema L

5 a

a’ A

Fonte: LACAN,1957/1998, p.555

No grafo acima, S representa 0 sujeito na neurose ou psicose, a, Seus
objetos, a’, seu eu (0 que se reflete da sua forma nos seus objetos), A (Outro ou
tesouro dos significantes).

E a partir do A que a questdo sobre a existéncia do sujeito se forma. Nas
palavras de Lacan: “Que sou eu nisso?’, concernente ao seu sexo € sua
contingéncia no ser, isto é, a ele ser homem ou mulher [...]” (ibidem, p.555). O Outro
se articula na forma de significantes que marcam o sujeito. Esses significantes se
organizam em cadeia e representam uma alteridade, “[...] a funcédo que eles tém é
de induzir o significado na significacdo, impondo-lhe uma estrutura” (ibidem, p.556).
Dessa maneira, ha uma relacdo de alienacdo do sujeito no campo do Outro. E
através dessa relacao simbdlica que se constitui o eu, a’, dai é possivel investir nos
objetos a.
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A relagdo a e a corresponde “[...] ao véu da imagem narcisica,
eminentemente adequada para sustentar, por seus efeitos de seducdo e captura,
tudo o que nela vem refletir-se” (ibidem, p. 557). E nesse eixo que o0 sujeito se
projeta, apoia-se e se opde ao mesmo tempo. Tal relacdo é grafada pelo eixo S-A,
ele decorre da inscricéo da lei paterna.

A operacdo da inscricdo da metafora paterna é a via pela qual o sujeito na
neurose procura construir uma resposta sobre o enigma do seu ser. Essa
confrontacdo do sujeito frente ao enigma do seu ser, relacdo S-A, é velada pela
ligacdo especular a-a’. Isso nao significa “[...] que a relagdo com o Outro seja nula,
mas que ela ndo nos aparece de outro modo sendo em esporadicos esbocos de
neurose” (ibidem, p. 557).

E essa relacdo que ndo opera na psicose. De acordo com Guerra (2010), a
auséncia da metafora paterna faz coincidir o sujeito a imagem de si e o Outro aos
objetos, A-a. O nivel imaginario ndo delimita o simbdlico. Ao mesmo tempo, o real
nao se articula nesses eixos. A consequéncia disso é que o inconsciente fica a céu
aberto. A nado operatividade do Nome-do-Pai prova uma coincidéncia entre o
imaginario e o simbdlico.

Por fazer coincidir o campo imaginario ao campo simbdlico, o psicotico é
regido por um funcionamento especular. E no plano imaginario que se encena o que
€ da ordem da paixao, € onde o “[...] eu realiza um movimento de bascula entre a
completude e a falta, o amor e 6dio, da submissa captura erética pelo impeto de
destruicdo, da exclusdo a intrusdo a dependéncia do outro, do aniquilamento ao
jubilo” (SOUZA, 1999, p.31). Disso decorrem os fenbmenos de agressividade,
rivalidade e erotizagdo que se confundem.

E também devido & correspondéncia entre 0s campos imaginarios e
simbdlicos que ocorrem a questdo homossexual ha paranoia, que tem como centro a
agressao a pessoa do mesmo sexo. O objeto é apreendido nessa ordem na forma
de uma paixao mortifera, “[...] quando o objeto ndo € chamado a complementacao
da falta falica, quando € apenas o duplo especular do sujeito, ele funciona por
exclusdo e se torna, para o sujeito, sinbnimo de morte” (SOLER, 2007, p.191). A
erotomania de Aimée nos evidencia muito bem esse fendbmeno.

E importante considerar que na auséncia paterna, que media a unido entre
imaginario simbdlico e real, a hipertrofia do simbélico pode garantir para o psicético

uma estabilizacdo (QUINET, 2003). Entretanto, se essa imagem especular vacila,
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ocorre 0 desmoronamento de seus pontos de referéncia e dos seus meios de
significacéo, precipita a experiéncia da psicose desencadeada.

Para gque a psicose se desencadeie, segundo Lacan, “[...] € preciso que o
significante o Nome-do-Pai, verworfen, foracluido, isto €, jamais advindo no lugar do
Outro, seja ali invocado, em posicdo simbolica ao sujeito” (LACAN, 1957/1998,
p.584), ou seja, é necessario que uma situacao ou pessoa se interponha como lugar
terceiro, convocando o sujeito a responder de um lugar ndo inscrito. E dai que se
origina o “desastre crescente do imaginario” (ibidem, p.584). O sujeito se depara
com o vazio de significacao e fica exposto a psicose ja estruturada.

Isso pode ser percebido através da fala de um paciente que reconstruia esse
momento em um processo de analise: “Foi uma tsunami pra mim”. Ha, ai, o
testemunho do desmantelamento subjetivo e a exposi¢cdo ao gozo do Outro.

No entanto, € importante considerar que, no mesmo golpe, ocorre a
pulverizacdo imaginaria e, consequentemente, um dilaceramento do eu e das suas
fungbes. Sucede o que Lacan denominou de regresséo ao estadio do espelho: “[...]
na medida em que a relagdo a outro especular reduz-se ai ao seu gume mortal”
(LACAN/1998, p.574).

A regressdo topica ao estadio do espelho consiste em um conjunto de
identificacbes que atacam o corpo do psicético e que, e, a0 mesmo tempo,
possibilitam ao sujeito, posteriormente, a constituicio de um imaginario. Elas
aparecem aos varios duplos especulares do sujeito que atacam sua imagem
corporal (SOUZA, 1999).

Foi dessa forma que ocorreu com Schreber, que testemunha ter suportado
varios danos a sua integridade fisica, a sua virilidade e ao seu entendimento,
suportando o abuso e a invasdo dos raios solares. Schreber relata sua identidade
reduzida ao confronto mortal com o seu retrato fiel que as alucinagdes audioverbais
Ihe impdem, resultado do dilaceramento imaginario e da sua regressao topica ao
estadio do espelho: “...] cadaver leproso conduzindo outro cadaver leproso’,
descricdo brilhantissima, convenhamos, de uma identidade reduzida ao confronto
com seu duplo psiquico [...]" (LACAN, 1957/1998, p.574).

Como vimos anteriormente, um desses duplos especulares € seu médico
Flechsig, idealizado e amado por Schreber e sua esposa, Tais divisbes atestam a
captura imaginaria a que Schreber encontra-se alienado, amado por causa das suas

perfeicbes e odiado por revelar as falhas do seu duplo imperfeito. Flechsig se
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constitui como parceiro de Schreber. Na estrutura na qual Schreber aparece no lugar
de amante e Flechsig no papel de amado, Flechsig € o objeto de varias formas de
paixdes e de uma transferéncia delirante. A transferéncia por seu antigo médico
aparece em um movimento bascular de amor e 6dio, proprio do fenbmeno da
paixdo, mas obedecendo a logica de construcéo delirante.

Essas proposi¢cdes nos indicam que a figura do amor paixao esta presente na
psicose. Por esta estrutura funcionar com o0s campos imaginario e simbdlico
correspondentes, o0 objeto de amor aparecera como uma fonte de todo o mal ou de
todo o bem. N&o defenderemos que o amor paixao € a figura de amor presente na
psicose. A paix&o realiza o0 movimento bascular entre amor e édio.

Sabemos que o 6dio ndo é um afeto de natureza epistémica, ou seja, ele ndo
conduz o empuxo ao saber tal como a transferéncia. O édio aponta 0 gozo estranho
do Outro inassimilavel, por isso ndo se articula ao saber. Apensar das vivéncias do
amor paixdo estarem presentes na psicose, nos direcionaremos a dimensao do
amor que empurra o sujeito para a criagdo de uma barreira frente ao gozo do Outro.
De fato, a relacdo do psicotico com o gozo aparece de forma desvelada. A fim de
entendermos o problema do gozo fora da vida falica, faz necessario visitarmos a

relacdo do psicotico com o gozo Outro.

4.9 Deslocalizagdo do gozo na psicose

O gozo esta no mais além do principio do prazer, onde Freud localiza os
fendbmenos de repeticdo. Ele se dirige a satisfacao pulsional.

No caso da neurose, o sujeito é separado do objeto primordial, a castracao
simbdlica cria uma busca infinita pelo objeto do desejo. A lei paterna produz a
extracdo do objeto a, produz uma satisfacdo pela via de objetos situados para fora
do corpo do sujeito. O gozo sexual instaura a busca de objetos substitutos ao objeto
perdido, investidos do brilho falico que vela a falta do objeto. Por outro lado, ha o
gozo Outro, que nao estéa regulado pelo significante. Ndo encontrando satisfacdo em
objetos separados do corpo do sujeito, ele opera no préprio corpo do sujeito em

carater extatico.
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Através das formas da sexuacdo, podemos entender com Lacan que 0s que
se situam do lado feminino estéo divididos em relacdo ao gozo. Uma mulher aparece
sempre dividida entre o gozo félico e o gozo Outro.

O Nome-do-Pai € o suporte da funcdo simbodlica, instrumento da operacado da
metafora paterna, que define o assujeitamento do vivo a lei simbdlica e a seus
desdobramentos imaginarios. Ja a metafora paterna € o que define a estrutura
neurdtica. A foraclusdo corresponde a uma auséncia do simbolico desse significante
gue possibilitaria o sujeito se nomear, barrar o Desejo da M&e e assumir posicdo no
gozo sexual.

O que define a estrutura psicética esta submetido ao gozo do Outro absoluto
do primeiro tempo légico edipiano. Nesse primeiro tempo, a crianga possui uma
correspondéncia imaginaria com o objeto da mée. E a operacdo da metafora paterna
gue barra esse gozo absoluto e arranca a crianga dessa posi¢cdo. Sem ocorrer essa
operacao, 0 gozo do Outro aparece enigmatico para o sujeito.

Na psicose, a foraclusdo do Nome-do-Pai implica uma auséncia dos limites do
gozo. A ndo extracdo do objeto a deixa o0 sujeito a mercé do gozo do Outro, e seu
corpo se torna a sede de vivéncias penosas, prazerosas e angustiantes. Esses
fendbmenos foram testemunhados pelo presidente Schreber: “Minha condicéo fisica é
dificil de descrever; em geral, alternam-se rapidamente um bem-estar fisico de
grande intensidade e todo tipo de estados mais ou menos dolorosos e adversos [...]”
(SCHREBER, 1905/1984, p.178).

Mais adiante, o presidente continua a descricdo: “[...] basta um minimo
esforco de imaginagcdo para me propiciar um bem-estar dos sentidos, que constitui
uma intuicdo bastante nitida do prazer sexual feminino no coito”. Sua situacdo o
exigia um “estado de gozo ininterrupto, associado a contemplacéo de Deus” (idem,
p.33). Schreber testemunha com precisdo o gozo do Outro sem o limite que se
impde ao psicotico

Os fen6menos hipocondriacos atestam a entrada do sujeito na psicose
desencadeada. Segundo Freud (1911/2010), tais sintomas sdo consequéncia da
concentracdo do investimento da libido nos 6érgaos corporais, ja que, na psicose, 0
sujeito desinvestiria parte dela dos objetos da realidade.

De acordo com Maleval (1998), fica mais claro, depois das formulacGes de
Lacan sobre 0 gozo na década de 70 e das formulacbes sobre o sujeito do gozo,

gue, na auséncia de uma elaboracdo delirante, as perturbac6es hipocondriacas



158

aparecam como um desdobramento da foraclusdo do Nome-do-Pai. O sujeito é
invadido pelo gozo do Outro por ndo dispor de uma constru¢cdo delirante para
modeléa-la. O lugar do retomo do foracluido € o corpo do sujeito. O corpo €, ao
mesmo tempo, fonte de retorno e seu objeto, um objeto ndo separado do sujeito,
pois "o retomo constitui [...] o sujeito como endereco” (RABINOVITCH,2000, p.71).

Na psicose, a falta de extracdo do objeto a e da significacdo falica, como
vimos anteriormente, causa as alucinacdes verbais, e isso se trata de um gozo do
objeto vocal. Esse gozo vocal retorna enigmatico para o sujeito de forma enigmética.
Dessa maneira, a formula lacaniana que embasa o sujeito do desejo, em que 0
significante representa o sujeito para outro significante, ndo teria alcance para o
psicético. Na psicose, o significante aparece como enigma para o sujeito. Isto €, o
S1 aparece isolado, sem que o psicotico possa recorrer imediatamente a um Sz, que
o daria sentido. Entretanto, a construcdo do delirio e, consequentemente, a
significantizacdo do gozo pode advir através desses elementos enigmaticos.

Como vimos, 0 sujeito erotomaniaco pode ser sentir invadido pelas vozes da
pessoa amada, isso seria um signo do Outro que o invade na forma do enigma no
primeiro momento. Mas a criacdo entorno da alucinagcdo pode representar a
significantizagdo do gozo do Outro na forma da proposigcao ‘Ele me ama”.

Além das alucinagdes, a experiéncia do gozo do Outro se torna presente pela
via dos sintomas hipocondriacos. O tema dos fenémenos hipocondriacos e o amor
ganha muito destaque em um caso de esquizofrenia mencionado por Freud, em seu
artigo O Inconsciente (1915). No caso da paciente chamada Emma, chama bastante
atencdo de Freud a relagdo muito curiosa entre o corpo e a linguagem. Emma
gueixava-se de ser influenciada de forma incomum por aquele que ela amava. Dizia
gue seus olhos ndo estavam situados de forma adequada no rosto, pois, para ela,
estavam tortos. Para ela, seu amante era o responsavel por isso, pois era um
‘entortador de olhos’.

Em uma outra situacao, a paciente relata ao seu analista ter sentido um abalo
na igreja, tendo, por isso, de mudar de posicdo. Em seguida, atribui a
reponsabilidade do acontecimento também ao seu amante. Segundo Emma, ele
mudaria sempre de posi¢ao por ser um hipdcrita e a forcaria a fazer o mesmo.

Schreber (1903/1984) mencionou em seu livro uma crise de hipocondria com
ideias de emagrecimento. O primeiro diagnéstico de Schreber, em 1884, foi de

hipocondria. Na época de seu casamento, foi acometido por um episédio de
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hipocondria sem ser hospitalizado. Relatou (1903/1995) em suas Memdrias que, em
sua primeira doenca, havia sido intoxicado por brometo de potassio receitado pelo
Dr. Flechsig, afirmando que "[...] teria podido me livrar bem mais depressa de certas
ideias hipocondriacas que entdo me dominavam, como a de emagrecimento [...]"
(SCHREBER, 1903/1984, p. 54).

A experiéncia de milagres em seu corpo era confirmada pelas vozes que
Schreber escutava (idem). Segundo Freud (1911/1996), alguns 6rgdos do corpo
sofreram tantos danos, que qualguer homem em seu lugar nao teria sobrevivido a
morte: vivia sem intestino, sem estdbmago, quase sem pulmdes, com as costelas
despedacadas, sem bexiga. "[...] costumava as vezes engolir parte de sua laringe
com a comida etc." (FREUD, 1911/1996, p. 28). Mas, como era imortal, os milagres
divinos sempre o restauravam.

De fato, os sintomas hipocondriacos estdo presentes desde o inicio da
construcdo da paranoia de Schreber, demonstrando o copo como palco do gozo
Outro: crenca de estar morto, corpo em decomposicdo e amolecimento do cérebro.
Essas experiéncias patoldgicas Ihe causavam tanto sofrimento, tanta tortura e

violéncia, que ele ansiava pela prépria morte.

4.10 Amor como barreira de gozo?

Para nos situar diante da questdo da relacdo da psicose e do seu problema
com a realidade®®, é necessario recolocar o problema da relacéo de objeto, tema
abordado anteriormente.

Na neurose, a realidade psiquica é construida pelo viés da fantasia,
construcdo que coloca o sujeito em um mundo particular. Ela é elaborada através
das marcas significantes, resultado da relacdo do sujeito com o Outro. Isso se da
pela perda das Ding, que se encontra dentro e fora do psiquismo do sujeito. Dessa
maneira, 0 neuroético esta condenado a buscar na realidade um objeto para sempre

perdido e a carregar a marca da perda de gozo. A fantasia € o lugar no qual o sujeito

15 utilizando um termo freudiano.
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dividido vela o real, € o mundo pelo qual Ihe é permitido viver e construir seus lagcos
sociais.

Em seu escrito De Uma Questao Preliminar a Todo Tratamento Possivel Da
Psicose (1957/1998), Lacan elabora um esquema topoldgico que formaliza a
construcao neurdtica da realidade e suas relacbes com a fantasia. O Esquema R,
reproduzido abaixo, € composto por dois tridangulos (um na posi¢ao superior (¢,i,m) e
0 outro na posicao inferior (P,I,M),e um quadrilatero, que representam,
respectivamente enlace do imaginario, do simbdlico e do real na constituicdo da

realidade:

Figura 13 — Esquema R
P ] M

1 r

Fonte: LACAN, 1957, p.559

Em sua nota de rodapé de 1957-1958, Lacan faz uma consideracéo sobre a
implicagdo do objeto a, na figura, contido no quadrilatero, na zona hachurada da
figura: “[...] é interessante localizar nesse esquema R 0 objeto a para esclarecer o
gue ele traz para o campo da realidade (campo que o barra)” (LACAN,1957, p.559).
Isso implica que a realidade do neurético é criada pela fantasia, ela s6 tem
condi¢cBes de se constituir através da extracao do objeto a.

Jorge (2000) analisa o0 mecanismo da fantasia através da triparticao lacaniana
real, simbdlico e imaginario. O autor esclarece que a l6gica do encontro amoroso é
fabricada pela fantasia, que articula o real do objeto originariamente perdido, o
carater simbdlico do desejo, que cria uma consisténcia fugaz ao objeto, e o
imaginario, isto €, aqui que visa estabilizar de modo definitivo a escolha objetal.

O amor, pela via da fantasia, realiza a funcao da passagem do real (daquilo
gue nao cessa de ndo se inscrever) para o imaginario, aquilo que ndo cessa de
inscrever. Dessa forma, o autor conclui que o amor ndo seria outra coisa que
“criacdo de sentido” (idem, p.146). De fato, o amor visa produzir sentido frente a
originaria do registro do real, das Ding esta perdida por estrutura. Dai, a formula
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lacaniana de que o amor vem em supléncia a relacdo sexual ndo designar outra
coisa do que um parceiro absoluto e impossivel.

Como salientamos, 0 gozo absoluto esta fora da estrutura neurotica, o que
vem curar essa auséncia de objeto é o desejo. E o desejo que insere na estrutura a
falta originaria estruturante. O desejo transforma o impossivel em contingencial.
Dessa forma, a homeostase trazida pelo simbdlico € precaria. Por isso, 0 sujeito
precisara transformar aquilo que foi mero encontro contingencial com um objeto no
encontro com o parceiro que visa preencher a falta constitutiva do desejo.

E importante lembrar que a pulsdo sexual tem como objeto o objeto a e suas
vestimentas imaginarias i (a), jA a pulsdo de monte tem como objeto das Ding.
Entretanto, importa também considerar que toda a pulsdo € pulsdo de morte, isto €,
para além de toda a armadura imaginaria, a pulsdo sexual visa das Ding. E
necessario lembrar que o amor seria a juncdo do simbdlico com o imaginario,
visando suprimir o real. Tal estrutura cria espécie de filtros do gozo absoluto. Sem a
mediacao da fantasia, 0 gozo absoluto apareceria sem barreiras, e o sujeito estaria a
mercé da pulsdo de morte, € 0 caso da psicose.

A articulacdo da fantasia com a pulsdo de morte pde em evidéncia a fungéo
de mediacdo que a realidade psiquica tem com o real. A fantasia tem a funcéo de
frear a o real do gozo destrutivo da pulsdo de morte. Ela é, resumidamente, a
realizacdo da relacdo sexual. Assim sendo, podemos constatar que a fantasia
consiste em uma realizacdo de um desejo de completude que liga os dois polos, o
do desejo e o do gozo.

Temos que o afunilamento do gozo absoluto produz o gozo falico mediado
pela fantasia. Isto é, a fantasia $0a articula o gozo a estrutura de linguagem, ele
funciona como uma espécie de filtro que indica aquilo que falta e estabelece a
relacdo do desejo como objeto a.

Desse modo, pode-se postular que a fantasia €, em esséncia, uma fantasia
de desejo de completude, construida em torno de dois polos diversos: o amor e o
gozo. A fantasia de amor é extremamente consistente para atingir o objetivo de dar
sentido ao sem sentido da relagdo sexual

Conforme Miller (1987), é uma ideia genuinamente freudiana dizer que a
fantasia possibilita ao sujeito obter prazer. J4 a ideia de que a fantasia € um
mecanismo significante, que permite transformar gozo em prazer, é estritamente

lacaniana. A fantasia consiste, entdo, em um mecanismo de domesticacdo do gozo.
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E esse mecanismo que esta ausente na psicose. O objeto a tem em seu cerne um
vazio, que € o vazio da castracdo. Entretanto, a castracdo ndo opera na psicose.

Diante disso, como pensar o objeto a na clinica da psicose?

4.11 Amor engana-dor: delirio como barreira de gozo

Esta tese defende a hipdtese de que o amor na psicose € correlato a
invencao de barreira frente ao gozo do Outro. Tal funcdo corresponde ao papel que
a fantasia desempenha na neurose. Essa proposi¢cdo alinha-se a tese de autores
como Quinet (2003) e Marco Antonio Coutinho Jorge (2010) de que assim como 0
neurotico ama sua fantasia, o psicotico ama seu delirio.

A nossa proposta inclui defender que o amor ndo esta todo submetido a
norma félica, j& que ele consiste em uma criacdo de sentido. Na presente secao,
analisaremos como o delirio na psicose podera cumprir a funcdo de criar sentido
diante a morte. Essa proposicédo repousara sobre a assercao lacaniana de que o
delirio encontra-se no coracdo de toda producdo subjetiva. A aproximacao entre a
fantasia e o delirio pode ser encontrada ja na obra freudiana. No final de seu artigo A
perda realidade na neurose e na psicose (1924/2009), Freud vai realizar a seguinte
conclusao:

Dificilmente se duvidara que na psicose o mundo da fantasia tem o mesmo
papel, que também nela constitui 0 armazém do qual é extraido o material
ou 0 modelo para construir a nova realidade. Mas o novo mundo exterior
fantastico da psicose pretende se pdr no lugar da realidade externa,
enquanto o da neurose, tal como o jogo das criancas, apoia-se de bom
grado numa porcao da realidade - uma diferente daquela de que foi preciso
defender-se -, da-lhe uma importancia especial e um sentido oculto, que, de
maneira nem sempre correta, chamamos de simbdlico. Assim, tanto para a

neurose como para a psicose ha a considerar ndo apenas a questdo da
perda da realidade, mas também de uma substituicdo da realidade (p.221).

Ha no fenbmeno elementar o mesmo material que funda a fantasia. O delirio
se origina de uma interpretacédo primordial, resto simbdlico que o psicotico produz
como resposta frente ao enigma da morte. Assim como o delirio, a fantasia € o que
apoia a realidade do sujeito do inconsciente, o que realiza com ele a construcéo de

uma significacdo de uma vivéncia enigméatica.
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Como lembra Alberti (2012), o amor evidencia uma certa proximidade entre
neurose e psicose, quando se analisa a construcdo da realidade. I1sso porque, ele é
o terreno mais fértil para a producdo de delirios e “[...] o sujeito ndo precisa ser
psicoético para que isso aconteca! A diferenga entre neurose e psicose e somente €
somente uma diferenca entre alguém para quem o Nome-do-Pai esta simbolizado”
(ibidem, p.24). Isto é, ndo se trata de uma diferenca na quantidade de investimento
no narcisismo — e € importante lembrar que os delirios sdo formados por
investimentos narcisicos. O amor correlaciona tanto a crenca quanto a descrenca,
vivéncias tipicas do delirio erotomaniaco e do delirio de ciime.

Em O Seminario Livro 21: Os néo tolos erram, Lacan (1973) toma o amor
como metéafora de algo. Essa definicdo ganha grande alcance, quando entendemos
gue o delirio € uma construcdo de sentido para os fendmenos de perplexidade e que
faz barreira ao gozo do Outro. Abordaremos nesta se¢cdo uma aproximacao
estrutural entre a fantasia e o delirio com o objetivo de defender que a invencéao
delirante consiste em uma visada simbdlica de conter a invasdo do gozo do Outro.
Ele permite ao psicotico um lago social com o semelhante e 0 mundo a sua volta.

Segundo Tyszler (2010), o objeto a ndo é extraido nos mesmos moldes na
psicose. Quando o fantasma faz falta, o real ndo podera ser alinhado em uma
consisténcia estavel. Os objetos ficam destituidos da roupagem falica e o sujeito é
atacado por vozes e olhares que desnaturam tanto a lingua quanto o corpo do
psicético. O objeto inapreensivel para o neurético retorna para o psicotico na forma
de real. Ele se apresenta pelos fendbmenos clinicos nos quais a angustia ocupa o
primeiro plano. O psicético ordenara sua realidade e barrara o gozo do Outro pela
via do delirio.

Lacan considera que a metafora delirante realizara uma fungédo similar a
metafora paterna. Sabemos que, desde seu texto de 1914, Introducdo ao
narcisismo, Freud postula que a paranoia restitui a libido nos objetos. A fantasia para
a neurose estaria no mesmo lugar do delirio para a psicose?

Tyszler (2010) destaca que Freud utiliza o termo fantasy para descrever
fendbmenos variados, encenacdes fantasmagoricas, devaneios despertados e até o
delirio. E necessario diferenciar a invencgéo delirante da fantasia neurdtica.

Jorge (2010) nos traz uma diferenca preciosa entre fantasia e delirio. De
acordo com o autor, na psicose ndo ocorre o recalque primério, logo ndo ha

formacdo da fantasia. E a falta da fantasia que o psicético visa suprir pelo trabalho
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delirante. Na psicose, € a barreira de protecdo frente ao gozo mortifero, funcéo
realizada pela fantasia, que esta ausente. O delirio € uma saida para frear o gozo a
gue o psicotico, em surto, fica submetido.

Ha uma relacdo do sujeito psicético com 0 gozo que ndo passa pelo plano da
mediacdo fantasmatica. E necessario pensar qual é a relagdo do delirio com o gozo
do Outro. Um indicativo dessa relacdo aparece no Pequeno discurso os Psiquiatras
(1967). Nele, Lacan afirma que o louco € o homem livre por exceléncia, porque ele
nao precisa do Outro para causar seu desejo, pois leva o objeto a no bolso. Nessa
afirmacédo, podemos observar que Lacan liga o termo “liberdade” aos conceitos de
objeto a e psicose. Facamos uma pequena digressédo para pensar do que se trata o
termo “liberdade”.

De acordo com Eric Laurent (1992), a cada dez anos, ha uma reformulagéo
na teoria lacaniana das psicoses. Em 1946, Lacan faz uma critica a Henry Ey, que
postulava uma teoria organodinamica para a compreensao da loucura. No escrito
intitulado Formulacdes sobre a causalidade psiquica (1946/1998), Lacan se afasta
da ideia de compreensao e de organicismo para afirmar que “[...] o ser do homem
nao apenas nao pode ser compreendido sem a loucura, como néo seria o0 ser do
homem se ndo trouxesse em si a loucura como limite de sua liberdade” (ibidem,
p.177).

Nessa citacao, Lacan articula a loucura como relacéo do ser a liberdade. Fica
evidente que dez anos mais tarde, através do desenvolvimento do esquema R e |,
no seu escrito De uma questao preliminar ao todo tratamento possivel da psicose
(1957/1998), Lacan reordenara sua teoria das psicoses, através do desenvolvimento
da consideracao da funcéo do ideal, presente no delirio de Schreber, valendo-se da
ideia do fora do limite. Isso fica mais claro se abordamos as considera¢des de Lacan
sobre a construcéo da realidade delirante elaboradas nesse texto.

O Presidente Schreber conseguiu sua estabilizacdo através do delirio de ser
mulher de Deus. A elaboracdo de uma metafora delirante Ihe permitiu reinventar os
lacos com seus semelhantes. Depois desse momento de estabilizagdo, que durou
muito anos e Ihe permitiu o exercicio dos seus direitos civis, ocorreu-lhe uma nova
crise e uma nova internagdo que durou até sua morte, em 1911.

O trabalho delirante propicia ao psicotico construir uma significacdo viavel, um
elo com a funcéo paterna. Entretanto, ela ndo implica uma limitagdo do sentido nem

uma perda de gozo. Ela se inscreve na forma de um sentido fixo que tira de cena as
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limitagbes e as impossibilidades. De fato, a significacdo da metafora delirante
cumpre funcdo proxima da metafora paterna, a de dar um sentido a existéncia e a
morte. Todavia, ela se caracteriza por nao admitir qualquer dialética (SOUZA,1999).

A metafora delirante evidencia uma diferenca estrutural entre a neurose e a
psicose. O sujeito neurotico desloca o ser entre o sentido apreendido e o sentido por
vir. Por movimentar o enigma do seu ser no discurso, a neurose tem a crenca e a
davida como testemunhas da sua divisdo subjetiva. Na psicose, esse movimento
continuo de busca da verdade torna-se impossivel. O paranoico € regido por uma
certeza delirante, fruto do seu trabalho de cura.

Schreber elucida como ninguém a certeza presente no delirio. Depois de ter
vivido um longo tempo o sofrimento, de sentir seu corpo ser entregue aos mais
terriveis abusos dos “milagres divinos”, o presidente elabora o verdadeiro sentido do
seu destino: tornar-se mulher de Deus e produzir uma nova raga de homens, um
novo mundo é construido e uma “ordem das coisas” & estabelecida. Segundo
Schreber, isso teria Ihe vindo depois da observacdo dos fenbmenos de feminizacao
no seu corpo. Nas suas palavras:

Mas a partir dai tive a absoluta convicgcao de que a Ordem do Mundo exigia
imperiosamente de mim a emasculacdo, quer isto me agradasse
pessoalmente ou ndo e, portanto, por motivos racionais, nada mais me
restava sendo reconciliar-me com a ideia de ser transformado em mulher.
Naturalmente a emasculacdo s6 poderia ter como consequéncia uma

fecundacdo por raios divinos com a finalidade de criar novos homens
(SCHREBER, 1905/1984, p.125).

Em seu escrito De uma questdo preliminar ao tratamento possivel das
psicoses (1957/1998), Lacan analisa a construcdo delirante de Schreber através de
seu esquema |. Esse recurso de formalizacdo apresenta a construcdo da nova

realidade de Schreber. Observemos:
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Figura 14 — Esquema |
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Fonte: LACAN,1957/1998, p.578.

No esquema acima, encontram-se 0s elementos que delimitam a construcao
da realidade no esquema R, im, IM. E Através dos triangulos inversos e homologos
formados pelos encontros iIMm e mMI que € deduzido o esquema |. Ele decorre de
uma torcdo realizada de m a i, que gera duas hipérboles, uma que representa a falta
significacéo falica (¢,), e a outra torcdo de M a |, que gera outra hipérbole por causa
da foraclusédo do Nome-do-Pai. Essas hipérboles inscrevem dois abismos subjetivos
vividos pelo sujeito psicético, um simbdlico e outro imaginario, que deslocam o
sujeito ao infinito.

Quinet (2003) esclarece que o que reconstitui o imaginario de Schreber é uma
pratica transexualista (i) e uma criacdo delirante sem mediacdo — trata-se de
transformacao em mulher (m).

No caso de Schreber, a metafora delirante formula um amor delirante,
erotomania divina, que ordena o gozo do Outro. E nessa premissa que se
fundamenta a proposicao freudiana de que o delirio e uma tentativa de cura.

No plano simbdlico, o esquema demarca M representando o lugar divino e as
criaturas das palavras, as alucinacdes. A letra | representa o lugar da identificacéo
ideal, lugar vazio da lei. Schreber fundamenta sua existéncia no que ele denomina
de ordem do mundo, que garante a funcédo do seu lugar de mulher divina. Com isso,
h& uma reconstrucdo da realidade e uma contencdo do gozo do Outro através da
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imagem. Isso Ihe permite dar um novo sentido para os objetos da realidade
(QUINET,2003).

De acordo com Alberti (2002) o neurético, por se inscrever na castracdo, pode
fazer uma oferta ao Outro no simbdélico. O psicoético, por sua vez, faz sua oferta no
real, isso significa que ele se oferece como objeto de gozo do Outro, “[...] ndo como
objeto do desejo, mas, literalmente, como objeto do Outro” (ALBERTI, 2002,
p.2001). O paranoico ndo passa pelo processo de separacdo na sua constituicao.
Diferente do neur6tico, que esta alienado, mas também separado do desejo do
Outro, o psicotico fica congelado em uma identificacdo Ideal. Lacan denomina essa
fixagdo no ideal de “estase do ser” (1946/1998, p.173).

Ora, a erotomania divina criada por Schreber € uma invencdo entorno de um
S1 (puta). Esse saber se propicia entorno de um gozo enigmatico que aparecia de
forma invasiva.

Em sua conferéncia de 2009, Miller elucida que a construcao delirante tem um
efeito de significacdo. Para defender essa posicéo, ele aplica a construgcédo delirante
a estrutura da metafora e da metonimia. De acordo com Miller, o0 empuxo ao delirio
age sobe os significantes enigmaticos proprios dos fendbmenos elementares e 0s
transforma no binbmio do saber (S1-S2), todo saber € um delirio e todo delirio € um
saber.

Tal assercdo tem certo fundamento sobre o conceito de delirio na
psicopatologia classica. Essa clinica separou os delirios ricos e os delirios pobres,
bem como delirio e alucinacdo, destacando que o delirio possui estrutura de
discurso, “[...] e nesta perspectiva tem sentido a palavra elementar” (ibidem, p.2).
Através do ensino de Lacan, pode-se entender que os fenbmenos elementares
correspondem a materialidade minima através das quais serad realizada a
elaboragao delirante, “[...] em geral, pode-se dizer que o delirio € um fendbmeno
elementar e que o fenébmeno elementar € um delirio, jA& que ambos estao
estruturados como uma linguagem” (ibidem, p.10) Tal assercdo repousa sobre a
hipétese de que os fenbmenos elementares correspondem para a psicose 0 que sao
as formacgdes do inconsciente para a neurose.

Os fenbmenos elementares possuem forma desarticulada fora da estrutura
delirante. O delirio tem a funcéo de dar sentido a esses fenbmenos que aparecem, a
priori, enigmaticos. Isso € o que fica claro na alucinacdo audioverbal vivenciada por

Schreber: uma experiéncia vivida de forma enigmatica e injuriosa através do
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significante “puta”, que vem sem associagdo de qualquer outro significante. Esse
significante trouxe para o presidente a materialidade simbdlica necesséaria para a
construcao delirante de ser a mulher de Deus.

De fato, os fendbmenos elementares ndo possuem relagdo de oposi¢do com a
atividade delirante. Eles ndo aparecem somente como o vazio de significacdo. No
delirio, ha uma significacdo que invade o sujeito. Tal movimento de criacdo de
sentido € pensado pelo autor supracitado através da metafora e da metonimia

A metéfora e a metonimia sdo os grandes mecanismos produtores de sentido
postulados por Lacan desde seu retorno a Freud. Sabemos que na metafora ha uma
substituicdo do significante que faz emergir um sentido novo. J& na metonimia, por
causa da conexao entre o significante e outro, o sentido ndo pode emergir, nela se
instala a falta-a-ser da busca do objeto e no deslizamento da cadeia. Assim, no
momento de perplexidade, o sentido nunca aparece, trata-se de uma metonimia
imovel sem nenhuma satisfacdo e uma metafora sem eficacia na criacdo de sentido.

O significante S1 sozinho é sempre elementar, impossivel de significar algo
por si s6, somente quando aparece 0 segundo significante S2 € possivel surgir uma
significacdo. O delirio € equivalente ao surgimento do S2, é a elaboragdo de um
saber, e o psicotico € aquele que nado recua diante do saber. Isso fica evidente no
delirio de Schreber, quando aparecem na sua construcao delirante palavras lotadas
de sentido: “[...] Seelenmord, assassinato d'almas, por exemplo, € uma dessas
palavras, para ele problematica, mas sobre a qual ele sabe que ela tem um sentido
particular” (19555-56/1981, p.67.

O delirio tem um efeito de criador de sentido muito proximo do efeito do
significante da transferéncia na neurose, que sustenta a emergéncia do sujeito
suposto saber e da interpretacdo. O significante da transferéncia tem, segundo Miller
(1995/2005), equivaléncia do significante do inicio do delirio.

Nesse ponto, destacamos que as proposi¢cdes de Miller (1995, 2005) se
enlacam a tese de Jorge (2008;2010) de que o amor é a construcao de sentido e de
gue o delirio produz uma barreira contra o ao gozo. Essa razdo esta no fato de que a
producao delirante produz um rearranjo dos planos simbdlicos imaginario e real. Tal
como a fantasia na neurose, o delirio visa estancar o real pela via da criagdo de
sentido, guardando grande dose do ndo-senso e estabelecendo barreira da relacao

direta do psicético com o gozo mortifero.
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A relacdo com esse S2, produz a reconstru¢do da estrutura imaginaria a — a’

e estabelece certa estruturacdo da libido. De acordo Lacan (idem, p.37), Freud

destaca, no final da anélise do caso Schreber, que nunca viu nada tdo parecido com
sua teoria da libido:

[..] com seus desinvestimentos, reacdes de separacao, influéncias a

distancia, quanto a teoria dos raios divinos de Schreber, e nem por isso fica

mais impressionado, uma vez que todo o seu desenvolvimento tende a

mostrar no delirio de Schreber uma surpreendente aproximacdo das

estruturas da troca interindividual com o da economia intrapsiquica (ibidem,
p.37).

A elaboracgdo do delirio de Schreber funda uma organizacao libidinal entre o
mundo e o eu do presidente. Podemos depreender dai que o gozo sexual aparece
em primeiro plano com um certo nivel de circulacdo que supomos ser realizada pela
elaboracéo delirante.

Se tomarmos a primeira teoria da libido e entendermos o eu como um objeto,
podemos pensar que 0 gozo nessa estrutura narcisica criada tem um estatuto
imaginario. Ele ndo procede da linguagem, da fala e da comunicacdo; ele diz
respeito ao eu (moi) como instancia imaginaria.

Na psicose, o desejo da Mae nao é barrado. Por isso, ndo existe uma
separacao entre i (a) e a, iIsso nao permitiria uma relativizagdo do sujeito com a
imagem. O sujeito fica preso a identificacdo da sua imagem real. Isso significa que
sua imagem € uma imagem que contém o0 a, 0 objeto ndo estad separado. Isso
justifica a proposi¢céo lacaniana de que o psicotico carrega o objeto a “no bolso”, isso
Ihe proporciona um gozo narcisico infinitizado pelo Ideal (LAURENT,1991).

Podemos observar que ndo h& torcdo no real, aguela que poderia produzir
uma articulacdo entre o simbdlico e o imaginario. De acordo com Lacan (1957-
1958), o campo R, delimitado por rasuras, representa as condicdes em que 0 sujeito
tem a realidade reestabelecida. Tal realidade, tal como a neurose, é distorcida
através dos excéntricos remanejamentos imaginarios e simbdlicos.

De acordo com Quinet (2003), a identificacdo ao Ideal é via de mao dupla,
pois faz supléncia ao Nome-do-Pai, salva o psicético da fragmentacdo imaginaria,
mas o impede de se constituir como sujeito divido, sujeito da falta. A identificacao
com o ideal tampa a falta, pois € uma identificacdo direta do eu ideal com ideal de
eu. Isso corresponde a uma imagem total. O custo pago pelo psicotico é fazer

oferenda de si mesmo ao gozo do Outro.
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Lacan denomina a entrega total ao gozo do Outro de erotomania divina. Nela,
fica evidente o aniquilamento, mas, no mesmo golpe, uma organizacéo da realidade
e uma vivéncia sem limites do gozo narcisico. Isso implica um amor fora do limite
falico, manifestado pela condescendéncia infinita ao gozo do Outro. Essa entrega
total a aquilo que néao € seu proprio bem, e no mesmo golpe, a construcdo de uma
via para o si mesmo, denominamos anteriormente de amor extatico.

De acordo com Miller (2009), na psicose, 0 amor, encontra-se ligado ao ideal
do eu do sujeito. Por isso, 0 psicotico acaba por substituir o outro absoluto,
reduzindo-o a uma figura ideal. O grafico reproduzido acima evidencia que o ideal do
eu na psicose ndo passa pelo inconsciente nem pelo Outro barrado. Disso decorre
gue, na psicose, 0 parceiro corresponde ao Outro ndo barrado. Por isso, ele aparece
sendo objeto do Outro, do gozo real do Outro. Ele ndo € somente objeto imaginario
do delirio, ele também comparece como objeto real do Outro.

E devido a posicdo do psicético em relacdo ao gozo do Outro, que Soler
(2007) defende que o psicotico faz existir a relagdo sexual. Disso, podemos
depreender que a formula lacaniana de que o amor € o que faz supléncia a relacéo
sexual ndo tem alcance na psicose. Isso fica presente no caso Schreber: a relagdo
de gozo entre Schreber ndo € mediada pela palavra.

O que faz Schreber é construir uma supléncia da relacdo sexual diferente da
mediada pela significacdo falica. Nesse novo estado de coisas, 0 gozo excessivo
encontra sua legitimidade na fantasia de procriagcdo de uma humanidade futura. O
Nome-do-Pai, que esta foracluido, sem realizar a funcdo de metafora, € suprido por
uma nova significagdo: ser a mulher de Deus. A exibigdo do corpo feminizado no
espelho demarca o real do gozo contido no campo imaginario. A erotomania divina
permite Schreber barrar o gozo do campo da realidade e localiza-lo no campo do
Outro.

Na organizacdo da nova realidade, Schreber € condescendente ao gozo
divino, localiza-se na imagem do corpo. E importante considerar que nessa criacio
ndo ha castracdo do gozo, ela é excluida em favor de um gozo com a relacdo com
Deus, que visa ao infinito. De acordo com Muller (1996), as curvas assintoticas im e
IM da relacdo do Deus de Schreber e do seu eu designam a relagéo indefinida da
realizacdo do objetivo. Isso implica que, mesmo que 0 gozo sem limites seja

prometido a Schreber para um futuro préximo, € vivido por ele no presente.
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A identificacdo de Schreber com o objeto que falta ao gozo do Outro sofre um
deslocamento conforme o delirio se desenvolve. Tal desenvolvimento ocorre no

L T3

ordenamento légico das fungdes objetais “ser o falo que falta a mae”, “ser a mulher
que falta aos homens”, “ser a mulher que falta a Deus”. A estabilizagado s6 ocorre na
terceira etapa légica, momento no qual ocorre a consumacao do processo delirante
(MOREL, 2002).

A aceitacdo da identidade feminina € uma tentativa de cura pelo fato de ele
nao se tornar uma mulher, mas A Mulher que vai gerar a nova raca de homens, méae
universal, isto é, aquela que nada falta. Schreber se reinventa por ascender ao lugar
de causa do desejo infinito. Se a neurose regula 0 gozo pela via falica, a psicose,
gue se estrutura entorno da foracluséo do Nome-do-Pai, cria sua estabilizagcao pela
significantizagdo de um gozo infinito que, foracluido do simbdlico, retorna como gozo
do QOutro.

De a acordo com Lacan (1966/1988, p.221), “[...] 0 que especifica a paranoia
€ identificar o gozo no lugar do Outro”. Nessa proposigdo, o termo “identificar o
gozo” significa associa-lo a um significante, “a mulher”, e “lugar do Outro” significa

gue € o Outro que goza do sujeito, por iniciativa dele. Ele é objeto do gozo do Outro.

4.12 Empuxo-a-mulher, erotomania e sexuagcao na psicose

Freud se voltou muito cedo para o problema da causa sexual nas psicoses.
Foi em 1911 que ele expds, através do caso Schreber, sua hipotese sobre a
homossexualidade como causa da paranoia. Tal hipétese foi contestada por Lacan
em 1957-1958 e substituida pela teoria da causalidade significante — a foraclusao do
Nome-do-Pai.

Depois da elaboracdo do conceito lacaniano de foraclusédo, fica mais claro
gue o presidente Schreber, por sofrer consequéncias da auséncia da significacao
falica, supre a auséncia da metafora paterna através de uma significacdo feminina.
Dessa maneira, 0 gozo se aloja em uma significagdo permanente que demarca uma
disjuncdo entre a anatomia e 0 gozo. Essa disjungcdo presente na psicose aparece
na psicopatologia nas mais diferentes espécies de fenémenos (sindrome de Fregoli,

transexualissimo).
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Como j& atestamos, a hipotese da homossexualidade schreberiana foi
superada. Lacan liga esse fendbmeno com a pratica transexualista, que esta
associada ndo a escolha de objeto, mas a uma via de sexuagao. Miller (2001) utiliza
0 mesmo raciocinio lacaniano ao pensar o transexualismo schreberiano como uma
invencao de identificacdo que consiste em se tomar como mulher, quando se tem o
pénis como realidade anatémica.

Segundo Ckzermak (2012), o transexualismo expde um exibicionismo
de um corpo feminino que teria valor universal. Ele demarca que o sujeito e o0 objeto
estao ligados e indissociaveis. Assim, podemos depreender que o0 psicotico realiza a
unido impossivel ente sujeito e objeto.

Os aspectos da feminizacdo estdo presentes na fase final do delirio de
Schreber com seu gozo jubilatério de contemplacdo no espelho. As elaboracdes
conceituais sobre 0s conceitos gozo, sexuacao e de feminino permitem Lacan
pensar as suas primeiras pontuacdes sobre o transexualismo de Schreber 1957-
1958 através do conceito de empuxo- a- mulher.

O termo empuxo-a-mulher (pousse a la femme) aparece na obra de Lacan em
1972/1998, O Aturdito, quando ele retoma a ideia de infinitizacdo contida na
construcao da metafora delirante de Schreber, elaborada por ele em 1957-1958. Ela

esta no seguinte trecho:

Desenvolvendo a inscricdo que fiz da psicose de Schreber por uma fungéo
hiperbdlica, poderia demonstrar, no que ele tem de sarcastico, o efeito de
empuxo-a-mulher que se especifica pelo primeiro quantificador, depois de
precisar que € pela irrupgdo de Um-pai como sem-razao que se precipita,
aqui, o efeito sentido como de forcamento para o campo de um Outro a ser
pensado como o mais estranho a qualquer sentido (1972/2003, p.466).

No referido trecho, conceitos lacanianos desenvolvidos em seus trabalhos
anteriores, como Seminario sobre a carta roubada (1955/1998) e De uma questédo
preliminar a todo tratamento possivel na psicose (1957-1958/1998), sdo relidos
através das suas formulas quanticas de sexuag&o™®.

No Seminario sobre A carta roubada (1955/1998), Lacan insere uma
proposicao ja desenvolvida pela presente tese através da leitura de O Seminario
Livro 20: Mais Ainda (1972-1973). Ele versa sobre o fato de que a mulher néao
corresponde ao seu valor de objeto de troca. Nas palavras de Lacan: “[...] porque

7

esse signo é justamente o da mulher, uma vez que ela ai faz valer seu ser,

'® Apresentamos as férmulas de sexuacéo no capitulo 2 da presente tese.
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fundando-o fora da lei que continua contendo- a, por efeito das origens, em posi¢cao
de significante, ou até de fetiche” (1955/1998, p.35). Isso significa que o ser da
mulher sé pode estar fora dessa ordem das trocas simbodlicas, isto é, fora da lei
falica.

Essa definicdo de feminino ndo esta reduzida a pura ordem imaginaria, por
iSso ela se conserva no conceito de empuxo-a-mulher.

Em De uma questédo preliminar a todo tratamento possivel na psicose (1957-
1958/1998), Lacan demarca o cerne do conceito de empuxo-a-mulher. Para tanto,
ele articula as expressdes de Schreber a teoria psicanalitica e as eleva ao status de
conceito. Lacan assinala o carater de ambiguidade entre dois termos utilizados por
Schreber.

O nosso autor estabelece a diferengca entre Entmannung (emasculacdo) e
Verweiblichung (torna-se mulher) para propor os movimentos de Schreber que lhe
garantem uma solucdo entorno do seu impasse. Ele analisa os dois termos,
utilizando a diferenca conceitual de metafora paterna e de foraclusdo do Nome-do-
Pai. Logo, a expressao Entmannung (emasculacdo), no efeito da foraclusao,
operaria em “ter o falo”; na segunda, Verweiblichung (torna-se mulher), a foraclusao
operaria em “ser o falo”.

Na metafora paterna, o sujeito substitui o desejo da mde pelo Nome-do-Pai.
Ja na metafora delirante, o sujeito substitui o desejo da méae e o desejo de Deus
para ser a mulher. A emasculagdo, Entmannung, € logicamente anterior a
Verweiblichung, visto que a emasculacdo se choca com a ideia de ser Mulher. Ao
relacionar esses dois termos aos processos de constituicdo do delirio, Lacan aponta
gue o termo Entmannung esta ligado a “morte do sujeito”; “[...] a ideia da
Entmannung, inicialmente, suscitada na pessoa do sujeito: é que, muito
precisamente, nesse intervalo o sujeito havia morrido” (ibidem, p.574). Esse
momento de morte subjetiva € o primeiro momento do delirio.

Ha& um argumento que justifica a relacéo entre falo, significante da virilidade, e
a “morte do sujeito” no escrito de 1957-1958. Nesse texto, o falo aparece como
significante do vivente, daquele que mantém questdes sobre o sexo e a morte.
Portanto, o termo vida estd associado a vivéncia falica. A Entmannungé € uma
negacao foraclusiva sobre “ter o falo”, isso corresponde a anulagdo do signo da
virilidade ou, em outras palavras, a “morte do sujeito”. Portanto, a morte de Schreber

€ correlativa a invasao do gozo divino e da sua decadéncia viril (MOREL, 2002).
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Como j& demarcamos, a pratica transexual elaborada por Schreber na
reconstrugdo da realidade implica uma dimensédo imaginaria, a contemplacdo da
imagem feminina no espelho, mas também um gozo sexual (gozo localizado no
corpo). Ha também uma dimenséao simbolica que é a ligacdo com o ideal de eu, que
€ onde o sujeito se pde como excecdo. O sujeito psicotico se localiza como um
sujeito do gozo, como um fora da lei. Ele se identifica como o significante de A
Mulher. Nesse lugar, o ser transcende para sua dimensao de fora da lei. Mas s0
alcanca de forma assintética no infinito do futuro.

No escrito O aturdito (1973/2003), Lacan elabora um quadro com as
chamadas férmulas quanticas da sexuacdo'’. Como ja defendida, a proposicéo
lacaniana “a mulher ndo existe” corresponde ao real da inexisténcia da relagao
sexual. Na neurose, esse real retorna na forma de enigma. Entretanto, é importante
considerar que as formulas da sexuacdo possuem aplicabilidade somente para o
sujeito que se inscreve para lei falica

Como sabemos, a funcéo falica limita e localiza o gozo. Na psicose, a sua
auséncia da lugar ao retorno do gozo. O retorno do gozo pode assumir o lugar de
empuxo a mulher, correspondendo a emergéncia de um gozo sem limites.
Entretanto, o empuxo ndo envolve somente a invasdao do gozo, ele envolve a
feminizacdo. Ora, podemos nos perguntar: o psicético ocuparia a mesma posicao da
mulher nas formulas da sexuacao, ja que estd em jogo nessa estrutura a relacao do
sujeito com o gozo do Outro?

Antes de dar uma resposta apressada a essa questdo, € necessario
considerar que ocupar o lado feminino da sexuagao implica passar pelo drama
edipico. Dessa maneira, os serres falantes do lado feminino compartilham da l6gica
falica. E importante lembra que em 1972-1973, Lacan afirma que a mulher é n&o
toda escrita na légica falica, isso significa que ela estd inscrita nessa l6gica — de
modo nao-todo. Destarte, 0 gozo em questdo na psicose ndo € a mesma forma de
gozar da mulher, dividido e gozo sexual, regulado pelo falo e gozo Outro. Na
psicose, trata-se de um gozo totalmente fora do limite falico.

Para pensar sobre a sexuacdo nha psicose € necessario pensarmos ha
solugdo de Schreber. A funcdo hiperbdlica relacionada a um ponto lancado no

infinito no qual se concluira a transformacéao do presidente em mulher, esse ponto

" Reproduzimos esse mesmo quadro na pagina 77 desta tese — Figura 05.
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estd determinado, ndo alcancado. O empuxo a mulher visa ocupar um lugar
impossivel da exce¢cdo — o lugar do pai gozador do lado do homem ou logicamente
impossivel do lado da mulher. Temos ai um impasse tedrico. Buscaremos a
resolucdo desse impasse, dialogando com alguns autores.

Segundo Quinet (2003), o delirio de Schreber inventa a mulher que nao
existe. Isso ocorre, porque nao existe significante que dé consisténcia para o ser da
mulher. O presidente Schreber realiza a subjetivacdo do insubjetivavel, a posicéo
feminina. De acordo com o autor, se ele consegue aceitar a posigao de ser a “Mulher
de Deus” é porque esta lhe permite sustentar o significante “Mulher". Por essa
mesma razao, Miller (1999) defende que a solugcdo de Schreber testemunha um
gozo ilimitado como se fosse uma feminizacdo. Por isso, ele também defende que,
para Schreber, “A Mulher existe. E ele. Aqui, a foraclusdo do Nome-do-Pai tem de
ser oposta a foracluséo do significante d'A Mulher” (Muller, 1999, p.168).

Maleval (2002) esta de acordo com os dois autores supracitados. Para ele, a
foraclusdo do Nome-do-pai tem como efeito fazer existir a mulher, isto é, fazer
encarnar um gozo infinito. Esse autor destaca que se A Mulher existisse, seria
necessaria a retirada da negacdo do quantificador existencial /8., que significa que
nao existe um sujeito que ndo esteja submetido a castracdo. O autor explica que A
Mulher se confunde com o pai gozador, pois se apresenta como um que nao €&
castrado. Entretanto, € bom pontuar que, segundo Lacan, a Mulher s6 existe para o
psicético como um ponto no infinito, pelo seu carater “hiperbdlico”.

Para Soler (2007), o empuxo-a-mulher localiza-se no nivel da sexuacgdo do
sujeito. Esta nogcao implica uma modalidade de gozo daquele que dizemos, ndo que
ele € uma mulher, mas que ele é forcado a sé-lo, que estd no movimento de se
tornar uma mulher. Devido a impossibilidade de se posicionar como uma mulher ou
como um homem, o sujeito € empurrado para um Outro a ser pensado como
estranho a qualquer sentido.

Depois dessa digressao, retomemos ao lugar do empuxo-a-mulher na
elaboracao delirante do psicético. Na sua frase de O Aturdito (1973/2003), Lacan faz
emprego ao termo sarcastico. De acordo com Morel (2002), a etimologia da palavra

nos designa o seguinte sentido:

Latim sardoniusrisus, “riso amargo ou de desprezo”, tradugdo do Grego
sardonios gelos, alterado a partir de sardanios, de origem incerta, por
influéncia de sardonios, “relativo a ilha da Sardenha”. Isso porque se
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acreditava que comer de uma planta chamada sardonion, que |4 abundava,
causava convulsdes faciais que lembravam um riso alterado, ap6s o que se
seguiria a morte.

O termo sarcasmo indica o carater mortificante do gozo, associacdo entre
gozo e mortificagdo. Freud (1911/2010) foi atento a esse carater mortificante do
gozo ao destacar a relagdo de equivaléncia entre os termos “volupia da alma” e
“‘beatitude”, termo que designa o estado das almas falecidas. Esses termos
realizados por Schreber indicam um escarnio dirigido a ele préprio. Para Lacan, esse
gozo mortifero aparece “[...] por uma decadéncia correlata a captagdo dos raios
divinos pela volupia que os une a Schreber” (1957/1998, p.577).

A mortificacdo implica ser objeto do gozo do Outro sem limite algum. A
citacdo de O aturdito (1973/2003) da ao conceito de empuxo-a-mulher uma énfase
maior no carater de forca que Schreber atribui vir de um Outro gozador. Entretanto,
€ importante considerar que a metafora realizada pelo sujeito através do significante
‘mulher” lhe permite uma interpretacao possivel desse gozo arrebatador.

Essas proposicdes convergem com Maleval (2002). Segundo o autor, o
empuxo-a-mulher corresponde a uma invasdo de um gozo desatado e, no mesmo
golpe, a possibilidade de fred-lo. Schreber recorre ao empuxo-a-mulher para
construir sua metafora delirante. O empuxo é vivido como um gozo mortifero,
entretanto, através de um trabalho psiquico, ele inclui a possibilidade de
estabilizacdo. Por isso, Schreber conseguiu inscrever seu gozo como feminino e
estabelecer o que Soler chamou de “versao sexuada do gozo” (2002, p. 48).

Através do trabalho do delirio, Schreber instaura uma relagcdo sexual com
Deus. Dessa maneira, o presidente ocupa o lugar de objeto do Outro absoluto, a
guem nunca nada faltou. Ele sai do lugar de objeto de abuso e assume o lugar de
objeto essencial aos planos divinos. H& ai uma invencdo de uma espécie de gozo
sexual. No primeiro tempo, Deus gozava de Schreber. Apds a invencéo delirante,
Deus goza com Schreber.

Schreber passa a se possuir de uma pequena quantidade de gozo sexual por
permitir o gozo divino. Isso é para o presidente:

[...] um pequeno ressarcimento pelo excesso de sofrimentos e privacoes
[...]; h& nisto também uma compensacao infima pelas multiplas situacdes
dolorosas e adversidades que tenho que suportar até hoje, principalmente

nos momentos em que reflui a volipia de alma (SCHREBER,1905/1984,
p.184).
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A erotomania emerge unida a condicdo objetal do sujeito do empuxo-a-
mulher. Ela se expressa por uma das suas caracteristicas fundamentais de que a
inciativa sempre € do Outro, e de que o sujeito aparece de forma objetificada em
relagdo ao amor do qual ele é objeto. Soler (2007) também atrela a erotomania ao
empuxo-a-mulher no caso Schreber. Ela assinala que o empuxo-a-mulher de
Schreber estabelece o modelo nas chamadas erotomanias como uma “mania de
gozo”, questiona a autora: “Sera que se trata mais de mania de amor ou mania de
gozo”? (ibidem, p.46). Para logo responder: “[...] trata-se de uma eroticomania, se
me permitem introduzir esse termo” (idem).

Devido a maior incidéncia do gozo que do amor na erotomania, Maleval
(2002) propde uma deformagédo conceitual com base na obra de Lacan. De acordo
com o autor, o Ultimo aparecimento do termo erotomania em Lacan foi em 1975, ele
realiza uma observacgao surpreendente: “[...] qualifica Aimée de erotdbmana — quando
em um sentido estrito os poucos temas secundarios desta ordem discerniveis em
seu delirio de perseguicdo ndo parecem autoriza-lo —, parece que tem de ser
entendida como uma tentativa de extensao do conceito de erotomania, congruente
com sua concepc¢ao da transferéncia psicoética” (ibidem, p. 330).

O termo erotomania aparece de duas formas no ensino de Lacan. Em 1955-
1956, Lacan elege o termo “erotomania divina” para tratar do delirio de amor divino
de Schreber. Dez anos mais tarde, em 1966, ele escolhe o termo “erotomania
mortifera”. Entendemos que a erotomania, nesses dois momentos do ensino de
Lacan, coloca em destaque a funcdo de mascarar o lugar do Outro gozador, sempre
direcionado a tomar Schreber como sua Coisa.

E verdade que no primeiro momento, nos anos 50, Lacan, através do conceito
de significante, aponta uma espécie de gozo transexualista, inventado pelo delirio.
J4 em 1966, ele retoma o termo para postular um sujeito do gozo na paranoia,
definido como aquele que identifica 0 gozo no lugar do Outro. Ele localiza 0 gozo no
lugar do Outro por colocar Deus como aquele que goza do seu corpo feminizado.
Dessa maneira, a posicdo feminina remete tanto ao empuxo-a-mulher quanto a
erotomania.

Na auséncia de inscricdo na partilha sexual, a erotomania vem a ser uma
maneira de o psicoético lidar como o impasse colocado por sua condicdo sexuada.
Assim, empuxo-a-mulher e erotomania se entrelagam na medida em que ambos

dizem respeito ao retorno do gozo que invade 0 sujeito, sendo que 0 primeiro
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concerne diretamente a irrup¢cdo do gozo desmedido, enquanto a segunda ja se

presta a modera-lo.
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CONCLUSAO

Nesta tese, sustentamos que existe amor na psicose. Trata-se de um amor
despido das roupagens falicas.

Ficou evidente que a hipdtese freudiana de que nao existe amor na psicose, e
sua etiologia baseada na hipotese da homossexual, foi um obstaculo epistemolégico
gue produziu entraves no ato de pensar as possibilidades de criacdo do sujeito
psicético na clinica psicanalitica. Depois da presente tese, ndo podemos mais
sustentar a hipotese freudiana da homossexualidade como causa da paranoia. Tal
concepcdo caducou depois da formalizagdo do conceito de Nome-do-Pai,
introduzido por Lacan.

Freud, todavia, deixou um arcabouco tedrico muito importante para que fosse
possivel delimitar a especificidade do amor na psicose e os elementos simbolicos
gue ele carrega. Coube a Lacan se servir desses elementos e construir uma direcao
de tratamento possivel para as psicoses.

O efeito da castracdo e suas incidéncias na posicao do sujeito frente ao amor
foram temas fundamentais no nosso trabalho. O amor, que € condi¢do do tratamento
analitico, é manifestado de forma particular na neurose e na psicose. Tal
especificidade deve ser pensada e avaliada na pratica clinica, seja no ambiente
institucional ou no consultério particular.

A clinica psicanalitica ainda é tributaria da descoberta freudiana de que a
transferéncia pode desencadear a psicose. Dessa maneira, 0 analista podera
aparecera como um Outro absoluto em relagdo ao paciente. A certeza de ser amado
pelo paciente ou investido de puro 6dio sdo duas faces da mesma moeda da
transferéncia psicotica.

Enguanto que o neurético apaixonado, mediado pela fantasia, poder fazer da
indiferenca um signo de amor, o psicoético recebe essa indiferenca com hostilidade,
se defendendo do vazio de sentido através do enunciado ‘o outro me odeia’.

Os objetos afetivos estardo presentes na vivéncia do desencadeamento da
psicose. Eles aparecem de forma distinta da neurose. Enquanto que na histeria ha
uma tendéncia a condensar os tracos desses objetos, na psicose, 0 sujeito
fragmentara esses objetos. Isso demarca a transferéncia psicotica com a historia do

sujeito e seus objetos.
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Ha uma verdade histérica no delirio. Ela podera ser a via para a investigacao
de elementos particulares do delirio de cada psicético. O delirio consiste em saber, e
0 psicotico é aquele que ndo recua diante dele. Ele também aponta o amor ao saber
na psicose.

O amor ao saber € uma questdo que aproxima o presidente Schreber de
Leonardo da Vinci. Freud demarcou como cada um deles, cada qual a sua maneira,
elaborou saidas para se afastar do efeito destruidor da pulsdo de morte. A via de
Leonardo da Vinci foi a sublimacao e a tentativa de criar um saber sobre os objetos
afetivos, postura que se aproxima do processo de transferéncia neurética no
dispositivo analitico. Ja Schreber ndo dispunha do recurso da sublimacdo e da
simbolizac¢do sintomética, ele se valeu da criagéo delirante.

Através das elaboracfes alcancadas sobre o caso Schreber, é necessério
realizar uma concessao na proposicao de que o delirio € uma tentativa de cura. Nao
é todo delirio que funciona como cura. E necessario que esse delirio estabeleca uma
certa barreira do Outro absoluto, que produza um circuito libidinal, ainda que
precario, para que essa solucdo tenha alcance. E por fim, é preciso que ele tenha
enderecamento a um Outro. Disso podemos extrair a importancia do analista que
podera ocupar o lugar daquele que devera acolhé-lo.

A fantasia € um conceito formalizado na teoria lacaniana que versa sobre a
relacdo entre o sujeito e o objeto. Ela é uma saida construida pelo neurético para
mediar a falta, a ser constatada a partir da castracdo materna. Na neurose, 0 desejo
aparece como metafora do amor e s6 pode ser valorizado como ilusério. Ele é um
simbolo de uma captura imaginaria da articulacéo significante na relagdo do sujeito
com a falta, de forma a dar a essa relacdo algum contorno fantasmatico. Na
estrutura neurdtica, o amor vela o enigma da diferenca sexual

O falo cumpre o papel de elemento terceiro das relagbes amorosas
neurdticas. Isso implica qgue o que o amante visa € algo para além do objeto amado:
o falo. Isso fica evidente na idealizacdo do objeto de amor pelos apaixonados e no
cOmico presente na vida dos amantes, a crenca ingénua na ilusdo de que o objeto
de amor é o objeto do desejo.

Nessas formas de amor neurdtico, destaca-se a modalidade de amor como
dom ativo, expressa no axioma lacaniano ‘amar é dar o que nao se tem a aquele
que nao o tem’, pois, o sujeito nega a castracdo na tentativa de sustentar a iluséo de

gue o amado tem aquilo que falta ao amante
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A vestimenta félica criada pelo amor para esconder a castracao revela o real
do gozo. Isto €, também na neurose, h4 uma certa precariedade no que se chama
realidade. No amor atravessado pela metafora paterna ha um fracasso estrutural em
esconder o real da diferenca sexual.

O amor como milagre, o0 amor cortés e 0 amor tragico situam uma posicao
diferente do sujeito em relacdo a castracdo e a relacdo do sujeito com o objeto.
Nessas modalidades de amor, ha uma outra forma de fazer com o real, com o0 que o
significante falico ndo consegue recobrir. Nelas, o objeto amado encontra-se perdido
por definicao.

De acordo com Lacan, "[...] podemos certamente dizer que a psicose € uma
espécie de fracasso no que concerne ao cumprimento daquilo que € chamado
‘amor" (1975, p. 350). Na nossa posicdo, o0 psicético fracassa na solucao
caracteristica da neurose de fazer supléncia a ndo existéncia da relacao sexual. Isso
guer dizer que, devido a nulidade da operacéo falica, o psicotico ndo se posiciona na
partilha dos sexos. Na psicose, 0 amor representa uma relagdo complementar ente
sujeito e objeto, criacdo que responde de forma delirante a inexisténcia de A Mulher.

A figura do amor extatico, amor morto, € solidaria ao amor na psicose. Essa
figura expressa um empuxo do sujeito a algo que nao é seu proprio bem. O amor
extatico encontra consonancia com a formulacdo lacaniana, com a ideia de sujeito
do gozo. O presidente foi testemunho desse amor subjetivo através da sua morte
subjetiva, precisamente quando Ihe veio uma fala injuriosa, ‘puta’.

E importante considerar que o segundo momento da sua criacdo delirante
também carrega a evidéncia do amor morto, ja que essa figura do amor carrega um
paradoxo: 0 sujeito conserva o seu si, tendo a morte do horizonte. Na elaboragéo
delirante do presidente Schreber, ele é levado ao sacrificio subjetivo, submeter ao
coito divino, mas ocorre a conservacao do si, ser A mulher de Deus. Observamos
gue o amor extatico tem relacdo légica com o amor tragico, na medida em que
notamos nessas duas figuras a entrega total a morte.

Outra figura de amor presente na psicose € a figura do amor como um
sentimento coémico. Entendemos que tal figura tem relacdo légica como o amor
tragico e o amor extatico. E caracteristica do comico deixar cair a mascara do ser.
Na psicose, a auséncia do significante falico anula a mediacdo das roupagens

falicas entre sujeito e objeto. Ha ali uma relacdo direta do sujeito com das Ding.
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O amor como sentimento cOmico representa uma completa entrega do sujeito
ao gozo. Nessa entrega ao Outro, ele perde o horror a morte. Disso, decorre sua
relacdo l6gica com o amor extético. A entrega a prépria destruicao é efeito da crenca
mais obstinada ao objeto de amor. Quem acreditard& mais no amor do que o
psicotico? A crenca obstinada de Schreber ao gozo divino lhe conduziu a entrega
sem terror, ao sacrificio subjetivo. Ele retira desse suplicio certa dose de prazer.

A figura do amor como um sentimento comico estd de acordo com o que
Lacan chamou de sujeito do gozo. Lacan afirma que o sujeito do gozo é
consequéncia da entrega de Schreber a um gozo sem limites, o que é da ordem do
sarcasmo. O chiste difere do sarcasmo na medida em que o chiste € uma estrutura
que depende de uma duplicidade de sentido. O sarcasmo € um ato irbnico que
produz escarninho de um objeto ou de si mesmo. A entrega mortifera do sujeito na
psicose produz um envenenamento subjetivo e, no mesmo golpe, um certo tipo de
satisfacdo. No entanto, € bom sublinhar que o enderecamento ao Outro e o ganho
de certa cota de satisfacdo aproximam o chiste do sujeito do inconsciente a
construcao sarcastica do sujeito do gozo.

Clérambault teve o mérito de melhor separar a erotomania de outras
categorias que tinham a paixdo como fenbmeno evidente. Tal separacédo destacou a
importancia de defini-la e analisar sua intensidade para o diagndstico diferencial
entre neurose e psicose. Suas formulacbes sobre a erotomania ainda possuem
grande atualidade. Com o dominio da psiquiatria anglo-saxa, ocorreu um
empobrecimento dos fundamentos clinicos para a formulacdo do diagndstico das
psicoses erotomaniacas. A falta de rigor diagndéstico, associada ao preconceito de
que o delirio seria um elemento puramente patoldgico, pode criar obstaculos no
diagnostico e, consequentemente, na direcdo do tratamento no campo da saude
mental.

As formula¢des de Lacan nos anos 50 produziram outras formas de pensar a
constituicdo do sujeito na psicose. Os conceitos de foraclusdo do Nome-do-Pai,
abolicdo do Outro, falta de inscricdo falica e a falta de extracdo do objeto a foram
cruciais para o pensar o amor na psicose.

O conceito lacaniano de objeto a aponta que o amor extatico consiste em um
dos efeitos do gozo do Outro no sujeito. Através dos conceitos de fenbmenos
elementares, podemos entender que o parasitsmo da linguagem e o retorno do

g0zo no corpo sao evidéncias do vindo de fora do discurso.
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O conceito de fendbmenos elementares demonstra, com eficacia, os percalgos
encontrados do psicético na insercdo da linguagem. As elucubracdes que
realizamos apontam que o delirio possui materialidade simbdlica tal como a fantasia
ou qualquer formacao do inconsciente.

A ideia de que o delirio € um organizador dos fenbmenos elementares e, ao
mesmo tempo, um fenbmeno elementar, nos ajudou a articular que essa estrutura
organiza marcas histéricas do paciente em uma associacdo significante produzida
pela metafora delirante. O delirio € uma criacdo de sentido. O amor, como trabalho
de criacdo de sentido, opera na psicose. Ele consiste em uma forma criativa de
barrar o gozo mortifero.

Se as proposicOes apresentadas forem verdadeiras, podemos depreender
gue o amor ndo é um fenébmeno reduzido & norma falica. A diferenga do amor na
neurose e na psicose € que, naquela, o sujeito utiliza a metafora paterna para dar
sentido a ndo existéncia da relacdo sexual; ja nesta, o psicotico utiliza a metafora
delirante para barrar o gozo do Outro absoluto.

Com a criacdo do delirio, ha uma reorganizacdo especular, o sujeito passa
amar o delirio como a si mesmo. Isso significa que o amor narcisico reconcilia o
sujeito com seu eu, sua imagem.

A identificacdo do sujeito com o ideal, presente na infinitizacdo do sujeito,
situa o Outro no lugar de um ideal, promovendo uma certa distancia em relacéo ao
objeto. Isso fica evidente no platonismo radical em determinadas modalidades de
erotomania. O distanciamento do Outro € uma forma particular que o psicético
realiza a transferéncia. Tal fato pode ser uma via para se pensar a importancia da
distancia necessaria que o analista ou instituicdo de salde mental deve preservar
em relacdo ao psicotico.

Na psicose, o amor representa uma relacdo complementar ente sujeito e
objeto, criacdo que responde de forma delirante a inexisténcia de A Mulher. O gozo
na psicose pode assumir o lugar de empuxo-a-mulher, o que corresponde a gozo
sem limites. O empuxo-a-mulher envolve a feminizacdo transexual. Entretanto, é
importante sublinhar que o psicético ndo pode ocupar a mesma posi¢cao da mulher
na sexuacao, pois esse lugar implica a inscricdo da logica falica.

A psicose evidencia o real do amor na medida em ele experimenta 0 gozo e o

amor sem separacdo. A erotomania ndo limita um gozo que vem do real, retira dele
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algo compensador. O amor erotomaniaco consiste em uma solugéo para estancar o
gozo mortifero.

O amor é criagdo. A psicose consiste na capacidade infinita de criar. Tal
producéo esta fora da limitagdo imposta pela metafora paterna. O carater proprio de
cada elaboracdo marca a autenticidade comum em cada caso. A parceria do
analista nessa criacdo encontrou formalizacdo no que Lacan formulou de secretario
do alienado.

Concluimos, assim, esta tese, afirmando um fato que este trabalho nos deixou
evidente. A psicose nos ensina algo importante nos tempos de édio, que ha no
humano um potencial criativo infinito de se inventar com o estranho que nos habita,
o estranho préximo. Tais recursos podem ser passionais, mas ndo necessariamente
violentos, visando eliminar o Outro ou criando dispositivos para afasta-lo. Sempre
havera uma possibilidade em que, na nossa posicdo de sujeito, seremos sempre

convocados a criar.
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