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Resumo
A presente dissertacdo de mestrado concentra-se na exploracdo aprofundada do conceito
de transferéncia em Jacques Lacan, com foco central no Seminario VIII, no qual o
renomado psicanalista francés aborda de maneira inovadora tal temética, tomando como
referéncia o Banquete de Platdo. A obra platonica foi fundamental para esclarecer a
estrutura complexa da transferéncia, em contraste com as interpretacbes de seus
contemporaneos, adeptos da Psicologia do Ego. Estes tendiam a reduzi-la
principalmente a fenbmenos contratransferenciais, defendendo uma suposta
reversibilidade entre as posi¢des de analista e analisante. O objetivo principal é, entdo,
analisar a intrincada relacdo entre a transferéncia, o amor, o desejo e o saber, conforme
interpretados por Lacan em sua leitura original e ndo ortodoxa do dialogo platdnico,
com especial énfase na interagdo entre 0s personagens Sdcrates e Alcebiades. O
Banquete, ao abordar diretamente o amor e o desejo na sua relacdo com a falta,
proporciona a Lacan um terreno fecundo para investigar a complexa dindmica da
transferéncia. O conceito de falta revela-se fundamental para alcancar o objetivo
proposto neste estudo. Um dos principais resultados dessa dissertacdo foi a constatacao
de que o objeto almejado pelo sujeito no desejo, em suas diversas manifestacdes, nunca
corresponde exatamente ao que é encontrado. Essa falta é crucial na dindmica da relagao
de objeto na perspectiva psicanalitica, uma vez que a frustracdo inerente a essa busca
confere ao dom um significado mais profundo do que a simples presenca ou auséncia do
objeto em si. O verdadeiro cerne da questdo é o amor daquele que é capaz de
transformar o objeto em um dom. Assim, ha algo além da prépria relagdo amorosa que €
essencialmente ausente e s6 pode ser oferecido enquanto tal. E somente quando algo
estd ausente no amor, tornando-o incompleto e distinto de uma fusdo, que ele pode
ocorrer entre dois sujeitos que, por serem individuos distintos, nunca poderiam se fundir
em um Unico ser ou desejar exatamente a mesma coisa. O interessante da leitura
lacaniana do Banquete é o seu estilo marcado por aparentes contradicdes, contrastes,
ambiguidades, significacdes ndo evidentes, e sentidos que ndo se fecham em uma
definicdo, o0 que a primeira vista pode causar uma espécie de confusdo nos leitores, mas
que em contrapartida, é capaz de criar uma rede de significantes onde as ideais sdo

continuamente pensadas e reformuladas. E o que acontece, por exemplo, com o0 termo



agalma retirado do Banquete, que é comparado ao conceito de objeto parcial, o objeto
do desejo em torno do qual gira a transferéncia clinica. Ao abordar a intricada inter-
relagcdo entre transferéncia, amor, desejo e saber esta dissertacdo busca fornecer uma
compreensdo mais profunda da contribuicdo lacaniana para a teoria psicanalitica. Além
disso, propde uma reflexdo critica sobre as aparentes contradi¢des e inovacdes
introduzidas por Lacan, desafiando paradigmas estabelecidos e contribuindo para uma
compreensdo mais abrangente da complexidade clinica que envolve a transferéncia,

assim como o papel do analista e o seu desejo.

Palavras-chave: Transferéncia, amor, desejo, amor, agalma.



Abstract

This master's dissertation focuses on the in-depth exploration of the concept of
transference in Jacques Lacan, with a central focus on Seminar VIII, where the
renowned French psychoanalyst innovatively addresses this theme, drawing upon
Plato's Symposium as a primary reference. Plato's work was instrumental in elucidating
the complex structure of transference, in contrast to the interpretations of his
contemporaries, proponents of Ego Psychology. They tended to reduce it mainly to
countertransference phenomena, advocating for a supposed reversibility between the
positions of analyst and analysand. The main objective is to analyze the intricate
relationship between transference, love, desire, and knowledge, as interpreted by Lacan
in his original and unorthodox reading of Plato's dialogue, with a special emphasis on
the interaction between the characters Socrates and Alcibiades. The Symposium, by
directly addressing love and desire in their relation to lack, provides Lacan with fertile
ground to investigate the complex dynamics of transference. The concept of lack proves
fundamental in achieving the objectives outlined in this study. One of the main findings
of this dissertation was the realization that the object sought by the subject in desire, in
its various manifestations, never exactly corresponds to what is found. This lack is
crucial in the dynamics of object relations from a psychoanalytic perspective, as the
inherent frustration in this pursuit imbues the gift with a deeper significance than the
mere presence or absence of the object itself. The true essence of the issue lies in the
love of the one who is capable of transforming the object into a gift. Thus, there is
something beyond the love relationship itself that is essentially absent and can only be
offered as such. The interesting aspect of Lacan's reading of the Symposium lies in its
style marked by apparent contradictions, contrasts, ambiguities, non-evident meanings,
and senses that do not close in on a definition. This may initially cause confusion
among readers, but conversely, it is capable of creating a network of signifiers where
ideas are continuously thought and reformulated. This is exemplified, for instance, by
the term "agalma" taken from the Symposium, which is compared to the concept of a

partial object, the object of desire around which clinical transference revolves. By



addressing the intricate interrelation between transference, love, desire, and knowledge,
this dissertation seeks to provide a deeper understanding of Lacan's contribution to
psychoanalytic theory. Furthermore, it proposes a critical reflection on the apparent
contradictions and innovations introduced by Lacan, challenging established paradigms
and contributing to a more comprehensive understanding of the clinical complexity
involving transference, as well as the role of the analyst and their desire.

Keywords: Transference, love, desire, agalma.

Introducéo

Entre os varios conceitos desenvolvidos na vasta obra de Jacques Lacan,
pretendo trabalhar aqui aquele que parece ter, tanto para o préprio autor, como para a
imensa maioria de seus comentadores®, um particular relevo, pois adquire uma
centralidade inédita no pensamento lacaniano, o que pode ser demonstrado no trabalho
empreendido pelo psiquiatra francés em diferentes fases da sua obra, mas com especial
atencdo no Seminario VIII, obra dedicada inteiramente ao tratamento minucioso da
questdo e que serd objeto desta pesquisa. Trata-se, com efeito, do conceito de
transferéncia, um operador clinico decisivo, na medida em que marca um carater
distintivo da psicanalise com respeito a outras estratégias terapéuticas.

Portanto, nesta dissertacdo apresento elementos da articulacédo teorica por meio
da qual Lacan repensa o conceito forjado por Freud. Para tanto, propomos um percurso
no qual, por um lado, retomamos a génese do conceito na obra freudiana e, por outro, a
importancia que ele adquiriu na obra lacaniana, fazendo uma reconstrucdo da primeira
parte do Seminario VIII, intitulada A mola do amor: um comentario sobre o Banguete
de Platdo, cotejando a leitura da obra com seus comentadores.

No primeiro capitulo da presente dissertacao, introduzo algumas consideracdes
sobre a questdo da transferéncia e da contratransferéncia a partir da perspectiva

freudiana, em alguns textos centrais, como artigos sobre a técnica psicanalitica, ndo sem

1 B. Moroncini, F. Carmagnola, J. Allouch, J. L. Henrion, L. A. Garcia-Roza, M. Borch-Jacobsen, M.
Safoaun, S. Cottet, S. Zizek.



antes reconsiderar brevemente o lugar dos Estudos sobre a histeria. Destacamos como a
reflexdo freudiana vai numa dire¢cdo na qual a transferéncia aparece paradoxalmente
como motor e obstaculo da andlise. Essa funcdo dupla significa que o encontro
transferencial é capaz de colocar em movimento o paciente, retirando a libido das suas
fixagBes pré-genitais. Mas, pode, também, ser fator de resisténcia, regressdo, idealizacéo
e sugestdo. Eis o desafio contido da concepcdo de um manejo da transferéncia.

Dentro desse contexto, Freud aborda a transferéncia em sua relagdo com o amor.
O paciente projeta no analista sentimentos de afeto, muitas vezes recriando dinamicas
emocionais passadas. O amor transferencial pode ser uma forca motriz para a
exploracdo do inconsciente, revelando padrdes relacionais e desejos ndo resolvidos. No
entanto, sua natureza ambivalente pode levar a reag¢fes intensas, desafiando o equilibrio
delicado entre avanco terapéutico e possiveis impasses. A compreensdo e gestdo
habilidosa do amor transferencial tornam-se, assim, aspectos essenciais do trabalho
analitico.

No segundo capitulo abordo especificamente as nogdes preliminares de Lacan
sobre a transferéncia, apesar de autores como Safouan? e Allouch®, comentarem que o
psicanalista francés so tenha, de fato abordado o tema: a relagdo entre o amor e a
transferéncia, a partir do Seminario VIII em 1960-1961. Nesta segunda parte discorro
sobre os conceitos de amor e desejo, uma vez que a transferéncia estd situada
exatamente neste eixo. A transferéncia sera algo que se assemelha ao préprio amor, ou
melhor, algo que pde em causa o amor, ja que ela se articula ao que falta ao sujeito e
que ele vai encontrar na analise, a saber, seu desejo préprio e singular. A bem dizer,
inicia-se por uma demanda de amor e se tem como resposta a colocacdo do sujeito no
circuito do desejo.

Em seguida passamos a tratar mais especificamente o Seminario VIII, cujo titulo

2 M. Safoaun, A transferéncia e o desejo do analista, 1991. “Lacan abordou a transferéncia bastante tarde:
dez anos apds o inicio do seu ensinamento. Ha duas razdes para isso. A primeira é que ndo hé teoria
possivel da transferéncia sem uma teoria do objeto do fantasma e de suas rela¢des com as outras
instancias ja adiantadas por Freud, principalmente o ideal do eu e o eu ideal [...] A segunda € que toda
teoria do fantasma que faz abstracdo da imanéncia do seu objeto no discurso ndo poderia ser, na melhor
da hipotéses, sendo uma aproximagao bioldgica, falsa por ndo ser sendo uma aproximagdo.” (1991, p.131)

% J.Allouch, O amor Lacan, 2010. “Depois de publicar sua tese e numerosos artigos, ele havia aberto seu
semindario, em casa, desde 1951. Existe uma idade, dizem, em que acabamos nos interrogando mais de
perto sobre o amor. Ora, considerando esse passado ja frutuoso e essa idade, eis que algo no entanto se
inaugura naquele dia: pela primeirissima vez Lacan liga a questdo do amor aquela da transferéncia.”
(2010, p.159)



original é a transferéncia em sua disparidade subjetiva, sua pretensa situagdo e suas
excursdes técnicas, tentando situar o contexto no qual as aulas de Lacan se inscrevem e
suas motivacOes para tratar do tema do amor em sua correlacdo com a dindmica
transferencial. O titulo escolhido pelo psicanalista francés anuncia uma importante cisdo
do pensamento lacaniano a respeito da transferéncia, sobretudo, em relagdo as correntes
psicanaliticas inglesas e norte-americanas, mas que seja dito também, é uma obra que
marca uma reformulacéo dos seus proprios conceitos a respeito do tema.

E notdria, no Seminario VIII, a centralidade do Banquete de Platdo para a
elaboracéo tedrica lacaniana. Na obra platénica dedicada a um debate filoséfico sobre
Eros, o amor parece consistir nas proprias transicoes, paradoxos, ambivaléncias e
reviravoltas que surgem nos discursos realizados. No terceiro capitulo apresento o
cenario, 0s personagens e os discursos de cada um dos convidados do simpoésio. Lacan
faz um comentéario extenso e minucioso, propondo uma releitura bastante original da
obra, centrada na relacdo entre Socrates e Alcebiades, uma relacdo, para Lacan,
paradigmatica da propria posicao do analista diante da fendmeno transferencial. A obra
platonica Ihe serviu para esclarecer a confusa estrutura da transferéncia proposta pelos
seus contemporaneos, adeptos da Psicologia do Ego, que praticamente a reduziam a
fendmenos contratransferenciais, defendendo uma suposta reversibilidade entre as
posicOes de analista e de analisante.

No capitulo quatro, tratamos da nocdo de agalma e sua correspondéncia com
aquilo que os psicanalistas conhecem sob o nome de objeto parcial, enquanto objeto
pivé do desejo humano. Um termo grego que, no dialogo platdnico, surge da boca de
Alcebiades, em referéncia a algo que ele afirma ser o Unico a enxergar em Socrates, e
que se assemelha a um tesouro brilhante que estd no interior do filésofo. Além de
buscar o sentido desta palavra no Banquete, Lacan recorre a outros textos antigos, como
a Hécuba de Euripides e a Odisseia de Homero, de modo a retracar a origem e conexoes
lexicais de agalma e fazé-la, finalmente, tomar todo o seu sentido no ambito que
realmente Ihe interessa, que € o contexto analitico.

Lacan da prosseguimento, no Seminario VIII, aos esforcos de critica e
eliminacdo de todo resquicio psicologista no interior da metapsicologia psicanalitica, e
ele o faz por meio de uma declinacdo dos conceitos fundamentais em categorias

filosoficas, insistindo na reflexdo sobre o conceito de sujeito, ressaltando ai



determinagdes ontoldgicas e éticas que sdo centrais para a inteligibilidade da eficicia da
pratica analitica. Nesse sentido, a leitura lacaniana do Banquete ndo se enquadra nos
moldes do comentério académico de exegese textual que certa historiografia filosofica
opera, pois 0 que vem & tona € a atualidade relevancia de uma teoria do amor centrada
nos impasses que o objeto coloca ao sujeito.

Tal propésito se desenvolve com a colocacdo em juizo da perspectiva do
“homem do desejo” — “I’homme du désir” (LACAN, 2010, p. 201), Alcebiades — em
cuja atitude “existe algo [...] de sublime, pelo menos de absoluto e de apaixonado”
(LACAN, 2010, p. 201). O homem do desejo subverte a visdo de Socrates, 0 sujeito da
ciéncia. Através desta valorizacdo da irrupcao de Alcebiades no simpdsio, Lacan opera
uma desconstrucdo do discurso filos6fico por meio da discussdo da relacdo hierarquica
entre saber e desejo. E a partir dessa discriminacio decisiva entre essas duas atitudes
existenciais que se pode destacar dos ensinamentos lacanianos, as duas formas de amor
que despontam da leitura de Lacan que de forma bem coerente se debrucam sobre a

vertente ética e sobre aquela analitica.



1. A transferéncia e o amor em Freud

1.1 A transferéncia em Freud

A nocdo de transferéncia é um ponto central para a psicanalise em suas mais
variadas linhas e correntes e cujas implicagdes ja sdo notadas desde os primordios do
método analitico, tendo sofrido, porém, no decorrer do percurso histérico psicanalitico
significativas reformulacdes teoricas e técnicas. Neste capitulo busco situar a respeito
do surgimento do conceito de transferéncia e sua respectiva evolucéo e seus contornos
na obra de Freud: em seu jogo de sedugdes e de embaragos, mas também como um
instrumento necessario, ou seja, como facilitador do tratamento analitico.

Mas o que seria a transferéncia ou Ubertragung, em alemio? Em resumo,
poderiamos conceitua-la como um processo de repeticdo nas relacGes atuais de
modalidades relacionais derivadas da experiéncia com objetos primarios. Ou como a

definem, mais precisamente, Roudinesco e Plon:

termo progressivamente introduzido por Sigmund Freud e Sandor
Ferenczi (entre 1900 e 1909), para designar um processo constitutivo
do tratamento psicanalitico mediante o qual os desejos inconscientes
do analisando concernentes a objetos externos passam a se repetir, no
ambito da relacdo analitica, na pessoa do analista, colocado nha posicédo
desses diversos objetos (ROUDINESCO; PLON, 1998, p. 766-67).

Como mencionado por Roudinesco e Plon o conceito de transferéncia foi sendo
progressivamente introduzido ao longo da historia da psicanalise e da vida de Freud,
que neste caso coincidem, como ele mesmo diz: “Dois temas ocupam estas paginas: a
historia de minha vida e a histéria da psicanalise. Elas se acham intimamente
entrelagadas” (FREUD, 2018[1940[1938], p.89)

Vemos, assim, de fato, uma evolucdo do termo ao longo da sua vida: desde os
primordios presente em obras como Estudos sobre a histeria (1895); em seguida o
fendmeno em questdo ganha uniformidade e torna-se um elemento fundamental na
conducdo do tratamento, sobretudo desde o caso Dora (1905); para finalmente adquirir
uma consisténcia conceitual e pratica mais aprofundada nos artigos técnicos a partir de
1912,

O termo transferéncia aparece pela primeira vez em psicanalise na obra Estudos



sobre a histeria, escrita em parceria com Josef Breuer. Personagem importante da
historia da psicanalise, apesar da sua curta passagem, mas ao qual Freud d& os créditos
de ter trazido a psicanalise a luz em 1910 na obra Cinco li¢bes sobre a psicanalise, em
especial pelo que elucida em relagédo a transferéncia.

Em 1914, em A historia do movimento psicanalitico, ao defender que o cerne da
transferéncia se encontram nas pulsdes sexuais, ele reforca que a disposicdo da paciente
a sugestdo do medico no interior do tratamento é indicio de que a transferéncia é uma
forca psiquica que tem por objetivo expressar-se e atualizar-se, 0 que a torna uma
condicdo extremamente favoravel, quando bem manejada, para que se produza
mudangas subjetivas.

No texto de 1895, Freud j& intui que o paciente precisa confiar no médico para

que a sugestdo* surta efeito: “tal influéncia do médico parece ser mesmo a condicéo que
permite a solu¢do do problema.”. (FREUD, 2016[1895], p.216) E complementa, que em

contrapartida o medico deve manifestar um certo interesse pela pessoa que requisita o
tratamento. Nesse caso a influéncia e a insisténcia do médico, enquanto figura cordial e
aberto a escuta (substituto do amor), teria mais efeito do que a hipnose na eliminacéao
das resisténcias.

Mesmo com a parceria, ambos tinham discordancias a respeito da etiologia da
histeria e do proprio método terapéutico. Enquanto Breuer sustentava que as causas da
histeria residiam em fatores hereditarios e congénitos, Freud aborda a questdo da
psicogénese por meio de uma hipotese que leva em consideragdo o aspecto
circunstancial do trauma na histéria do sujeito, definido por ele como um excedente em

relacdo a capacidade psiquica de elaboracdo das quantidades de afetos.

Como sublinha Albrecht Hirschmuller, as reservas de Breuer guanto a
etiologia sexual concernem a famosa hipotese da sedugdo, segundo a
gual haveria um trauma sexual na origem da neurose, e a idéia
freudiana de uma etiologia sexual especifica de cada neurose. Quanto
a concepgdo breueriana da ciéncia, ela era mais fisiologica que a de

* Segundo Roudinesco e Plon: “Termo que designa um meio psicoldgico de convencer um individuo de
gue suas crencas, suas opinides ou suas sensacdes sdo falsas, e de que, inversamente, as que lhe sdo
propostas sdo verdadeiras. Na histéria da psiquiatria dindmica, da-se o nome de sugestdo a uma técnica
psiquica, inicialmente herdada do magnetismo de Franz Anton Mesmer e, mais tarde, do hipnotismo
(hipnose) de James Braid (1795-1860), que repousa na idéia de que, através da fala, uma pessoa pode
influenciar outra e, com isso, modificar seu estado afetivo. Foi ao abandonar a sugestdo em favor da
catarse que Sigmund Freud inventou a psicanalise” (ROUDINESCO; PLON, 1996, p.735)



Freud. Assim, a propoésito do principio de constancia, Breuer fazia o
funcionamento psiquico depender de uma homeostase, ou seja, de um
equilibrio dindmico do corpo vivo, ao passo que Freud se indagava
qual era o limite de um processo primario, entendendo por isso a
tendéncia do sistema psiquico a se livrar das excitagdes.
(ROUDINESCO; PLON, 1998, p. 207)

Tal maneira de pensar sobre os fendmenos histéricos conduz Freud para além do
método catartico®, especificamente para algo que ele denomina neste estudo de “analise
psiquica”, uma tentativa de elaboragdo do trauma® pela fala.

Nos casos que se seguem nesta obra, observamos Freud na esteira das
manifestacdes dessa intencionalidade na fala das suas pacientes, e é seguindo tal pista
que ele se depara com a propria nocdo de resisténcia, entendida como uma forca
contréria a expressdo dos contetdos inconscientes. De fato, diz Freud, tais contetdos se
manifestam, mas sua expresséo € distorcida pelos efeitos da resisténcia, cuja origem ele
fundamenta numa espécie de censura do eixo eu-consciéncia.

Freud prossegue na investigacdo das razdes para tal censura, e como seu método
de investigacdo se confunde em grande parte com a propria pratica clinica, o que ele
observa através das tentativas de ultrapassagem da resisténcia por meio da fala, é que
tais conteddos inconscientes se encontram recalcados por sua ligagdo com uma
modalidade de satisfacdo sexual que se confronta com os padrées morais das pacientes,
especificamente com o Eu. Se pensarmos, entdo, na hipotese traumatica, percebemos
que este conteudo sexual ocupa uma posicdo de centralidade na neurose e no
inconsciente, entretanto.

Somado tudo isso, o tratamento terapéutico, segue por esse caminho, qual seja o

>“Na historia da psicanalise, 0 método catartico deriva do campo do hipnotismo. Foi ao se desligar
progressivamente da pratica da hipnose, entre 1880 e 1895, que Freud passou pela catarse, para inventar o

método psicanalitico propriamente dito, baseado na associacdo livre, ou seja, na fala e na linguagem. ”
(ROUDINESCO; PLON, 1996, p. 108)

6 Segundo Kaufmann (1996 [1993], p.54): Ao reconhecer os traumas infantis como desencadeadores das
neuroses, Freud inicialmente abordou os abusos sexuais perpetrados por adultos ou criangas mais velhas,
que eram passivamente sofridos pelas criangas. Isso incluia agBes sexuais de carater agressivo seguidas
por repreensdes. Nesse contexto, Freud destacou a importancia de uma cena de "seducdo”, alegando que
ela desempenhava um papel crucial, mesmo que seus efeitos s6 se manifestassem posteriormente. No
entanto, a partir de 1897, Freud comegou a moderar essa perspectiva, reconhecendo que ela subestima a
dimensdo fantasiosa nesse processo. Ele passou a dar maior énfase a atividade sexual infantil e as
"teorias" que acompanhavam as observacdes e investigacdes sexuais da crianga. Essa mudanca de foco
permitiu a consideracdo do alicerce pulsional subjacente a tais experiéncias, afastando-se da énfase
exclusiva na sedugdo externa e destacando a importancia das fantasias intrinsecas na compreensdo dos
traumas infantis e de seu impacto psicoldgico.



inconsciente insiste em se manifestar, mas depara-se com uma forga contraria que age
como um verdadeiro censor. E Freud, j& entendeu aqui que toda elaboracdo desse
contetdo recalcado ndo é tdo simples, e quando ocorre vem acompanhado de uma dose
de angustia.

Dito isso, qual lugar Freud concede a transferéncia nos Estudos? Em primeiro
lugar, faz-se necessario destacar que tal fendmeno aparece de forma germinal, apesar de
esbarrarmos no ultimo capitulo “A psicoterapia da histeria” numa acep¢do do termo
muito préxima daquilo que encontraremos, por exemplo, em 1905 no caso Dora, e mais
tarde, na década de 1910, nos artigos técnicos.

Enfim, como Freud entende a transferéncia no final dessa obra? A resposta é:
como um obstéaculo, que se manifesta de trés modos: 1) desavenca pessoal; 2) medo de
dependéncia em relagdo ao medico; 3) uma mésalliance, ou falsa ligacdo/conexdo. Esta
ultima merece maior atencdo da nossa parte, pois é aqui que ele utiliza pela primeira vez

0 termo Ubertragung.

Quando a paciente se espanta por transferir para a pessoa do médico as ideias
penosas que emergem do contetdo da andlise. Isso é frequente e mesmo uma
ocorréncia regular em algumas analises. A transferéncia para o0 médico se da
por falsa conexdo. [...] desde que descobri isso, tenho podido, todas as vezes
que sou pessoalmente envolvido de modo semelhante, presumir que a
transferéncia e uma falsa ligacdo tornaram a ocorrer. Curiosamente, a
paciente volta a ser enganada todas as vezes que isso se repete. (BREUER;
FREUD, 2016 [1895], p. 424)

Um exemplo esclarecedor que Freud nos fornece nesse livro € o seguinte: uma
paciente sua sempre que encerrava a sessao sentia o desejo de que ele tomasse a
iniciativa de lhe dar um beijo. Freud, entéo, submeteu este desejo a analise e, solicitando
associacdes da paciente em relacdo a ele, descobre que, muito anos atras, a paciente
sentira esse mesmo desejo de que “o homem com quem entdo conversara a agarrasse
vigorosamente ¢ lhe desse um beijo” (BREUER; FREUD, 2016 [1895], p.424). O
proprio Freud ndo sabe muito bem o porqué de essa ideia ser inconciliavel para o Eu da
paciente. A questdo é que a vivéncia foi acompanhada de um afeto aflitivo e relegada ao
inconsciente, que aparecia novamente, acompanhada do mesmo afeto aflitivo, no

interior do tratamento.

Assim, pois, sucedera: primeiro, o conteldo do desejo havia surgido na
consciéncia da paciente sem as recordacdes das circunstancias que podiam
situd-lo no passado; o desejo entdo presente ligou-se, pela compulsdo
associativa dominante na consciéncia, & minha pessoa, a quem a paciente



podia dirigir a atencdo, e, nessa mésalliance [unido equivocada] — que
chamo de “falsa conexdo” —, despertou 0 mesmo afeto que, naquele tempo,
havia impelido a paciente a banir esse desejo ilicito. Desde que constatei isso,
posso presumir, a cada solicitagdo similar da minha pessoa, que tenha voltado
a ocorrer uma transferéncia e falsa conexdo. Curiosamente, a paciente é
vitima do engano a cada nova ocasido. (BREUER; FREUD, 2016 [1895],
p.424-425)

A expressdo ‘falsa ligagdo’ ja denuncia uma espécie de divisdo da consciéncia,
uma espécie de “segunda consciéncia”, termo emprestado de Breuer, no qual reside um
desejo recalcado do passado do individuo, que se manifesta na presenca do médico.
Diante de tal desejo transferido, o paciente resiste. O caminho que Freud formula para
superar esse tipo de resisténcia € o de tornar a falsa ligacdo algo consciente para o
paciente.

Por essa relagcdo intima com a resisténcia, ou seja, com algo que apareceria como
empecilho ao avango do tratamento, Freud chega a caracterizar a transferéncia como “o
mais grave obstdculo com que podemos nos deparar”. (BREUER; FREUD, 2016
[1895], p.422). Entretanto, a prépria nogdo de obstaculo é aqui relativizada, uma vez
que tal vinculo paradoxal é responsavel tambem pela atualizagcdo do conteudo recalcado,
€ 0 proprio caminho que conduz a superacdo das mesmas resisténcias, no sentido que
ela traz consigo a chave para descortinar o mistério do adoecimento e dos sintomas, e,
assim, faz emergir, mesmo que camuflado, o conflito inconsciente.

Isso talvez seja ainda mais evidente, considerando que o préprio Freud utiliza a
palavra ‘obstaculo’ entre aspas, ao se referir a estes fendmenos ligados a resisténcia “A
primeira tarefa ¢ tornar o ‘obstaculo’ consciente para o doente” (BREUER; FREUD,
2016 [1895], p.425). Ou, ainda: “Com outra [paciente], o ‘obstaculo’ ndo se mostrava
diretamente como resultado da presséo, mas eu sempre podia evidencia-lo reconduzindo
a paciente ao momento em que ele havia surgido” (BREUER; FREUD, 2016 [1895],
p.425). E, por fim: “Mas creio que, se tivesse deixado de Ihes explicar a natureza do
‘obstaculo’, eu lhes teria simplesmente substituido um sintoma desenvolvido
espontaneamente por um novo sintoma histérico, ainda que mais brando” (BREUER;
FREUD, 2016 [1895], p.426).

Alguns anos depois, no final de 1899, Freud atende Dora, e logo apds redige um
dos casos clinicos mais comentados da psicanalise, que, no entanto, s6 sera publicado
em 1905, com o titulo Analise fragmentaria de uma histeria, junto com um posfacio

ndo datado. O caso Dora ficou famoso pela sua curta duracdo, em razdo em da propria



falta de habilidade de Freud em lidar com a transferéncia.

Mas eu ignorei esse primeiro aviso, achei que havia tempo bastante, pois ndo
apareciam outros niveis da transferéncia e o material para a analise ndo se
esgotava. De modo que fui surpreendido pela transferéncia, e, em virtude
desse algo desconhecido em que eu lhe lembrava o sr. K., ela se vingou de
mim como quis se vingar dele e me abandonou, tal como acreditou haver sido
enganada e abandonada por ele (FREUD, 2016 [1905/1901], p.315-16).

As transferéncias, aqui no plural, sdo definidas aqui como: “novas edigoes,
reproducdes dos impulsos e fantasias que sdo despertados e tornados conscientes a
medida que a analise avanca, com a substituicdo - caracteristica da espécie - de uma
pessoa anterior pela pessoa do médico” (FREUD, 2016 [1905/1901], p. 312).

O fracasso do tratamento conduz Freud a uma reflexdo profunda sobre os efeitos
transferéncia na relacdo analitica. Neste tratamento ela se revela como algo
incontornavel, um verdadeiro obstaculo que torna qualquer material inconsciente
inacessivel. Ali onde Dora deveria rememorar apenas, ela atua. Sua reflexdo o leva a
pensar a transferéncia como um verdadeiro sintoma, o qual deve ser repetidamente
dissolvido pelo analista. Isso ndo deve ser entendido no sentido de uma superacdo e
aniquilacdo definitiva da transferéncia, pois no decorrer de uma anéalise ela reaparece
inimeras vezes, e ¢ por esse caminho que prossegue todo o tratamento: “Destinada a ser
o grande empecilho da psicanalise, a transferéncia se torna o mais poderoso recurso
dela, quando conseguimos percebé-la a cada vez e traduzi-la para o doente” (FREUD,
2016 [1905/1901], p.314).

Entre 1905 e 1912, Freud ndo produz um trabalho especifico sobre a
transferéncia, mas ela permanece ali como pano de fundo, considerando que ele nunca
abandonou o tratamento analitico, o qual sempre lhe forneceu um material consideravel
para suas teorias. A partir de 1912, com a propagacdo da psicanalise para outras partes
do mundo e quantidade cada vez maior de adeptos e simpatizantes, Freud escreve 0s
artigos sobre a técnica psicanalitica, entre eles: A dinamica da transferéncia; Recordar,
repetir e elaborar e ObservacGes sobre o amor de transferéncia.

Em A dindmica da transferéncia (1912), Freud leva adiante seus esforcos de
compreender como o fenbmeno transferencial surge e qual papel ele desempenha no
tratamento. Ele avalia inicialmente a disposicdo constitucional a transferéncia, em
seguida como ela se da no contexto clinico e por ultimo qual o papel do analista no

manejo desta. Aqui a transferéncia permanece como um obstaculo, mas, ao mesmo



tempo, como motor da analise, uma passagem obrigatdria para a cura analitica.

Retomando os conceitos anteriores que ligavam intimamente transferéncia e
resisténcia, Freud distingue entre aqueles impulsos que completam o desenvolvimento
psiquico e aqueles outros impulsos que sao retirados do processo de desenvolvimento
e permanecem inconscientes porque sdo impedidos de se manifestar. As atitudes dos
pacientes seriam, entdo, formadas por ambas as partes e comporiam os clichés
estereotipicos, segundo a série de representacfes nas duas instancias. Assim as catexias
eram formadas por antecipacao, segundo as séries psiquicas (série de representacdes) ja
formadas pelo paciente. Em linhas gerais, os clichés estereotipicos frequentemente
reeditados determinam a capacidade a forma de amar do paciente.

Seguindo um complexo patogénico desde sua representacdo no consciente
(seja evidente, na forma de sintoma, seja bastante discreto) até sua raiz no
inconsciente, logo se chega a uma regido em que a resisténcia vigora tdo
claramente que a associacdo seguinte tem de leva-la em conta e aparecer
COmOo compromisso entre as suas exigéncias e as do trabalho de investigacéo.
E entdo, segundo nossa experiéncia, que surge a transferéncia. Quando algo
do material do complexo (do conteldo do complexo) se presta para ser
transferido para a pessoa do médico, ocorre essa transferéncia; ela produz a
associacdo seguinte e se anuncia mediante sinais de resisténcia, como uma
interrupcdo, por exemplo. Dessa experiéncia inferimos que essa ideia
transferencial irrompeu até a consciéncia antes de todas as outras associaces
possiveis porque satisfaz também a resisténcia. Algo assim se repete
inlmeras vezes no curso de uma analise. Sempre que nos avizinhamos de um
complexo patogénico, a parte desse complexo capaz de transferéncia é
empurrada para a consciéncia e defendida com enorme tenacidade. (FREUD,
2010 [1912], p.140)

A transferéncia é encarada aqui como um método de conduzir a experiéncia
analitica através da associacdo livre e da reminiscéncia da vida erdtica quando dos
primeiros anos de vida do analisando, pois nem toda libido é satisfeita e dirigida para a
realidade e para a consciéncia, ficando parte inconsciente, 0 que se observa nos relatos
dos sonhos e fantasias, por exemplo. Este impulso libidinal que se acha parcialmente
insatisfeito dirige-se a figura do analista. O analista sera incluido nas imagos paternas e
fraternas da vida psiquica do analisando através de ideias conscientes e inconscientes.

Freud propde gque a analise deve trabalhar com as imagos infantis do analisando,
no sentido de que o analista procura segui-las e torna-las acessiveis a consciéncia. Este
movimento mobiliza resisténcias que se evidenciam por meio de duas formas em sua
relacio com o analista: (1) transferéncia positiva, na qual observamos impulsos

amorosos e amistosos; (2) transferéncia negativa, em cuja manifestacdo notamos



impulsos hostis e agressivos. A primeira vista pode parecer que s6 a transferéncia
negativa seria um fator de resisténcia. Porém, mais adiante, ainda no mesmo texto,
percebemos que nas positivas encontramos resisténcia também, na medida em que estas,
mesmo aceitas pela consciéncia, possuem prolongamentos inconscientes que remontam
a fontes erdticas, e que, portanto, recusa-se a revelagdo: “Os impulsos inconscientes ndo
desejam ser recordados da maneira pela qual o tratamento quer que o sejam, mas
esforgam-se por reproduzir-se de acordo com a temporalidade do inconsciente e sua
capacidade de alucinagao” (FREUD, 2010 [1912], p. 114).

Independentemente do tipo de resisténcia, gerada inconscientemente, € atraves
destas que o analista atua remontando ao estado de prontiddo da libido que conservou
imagos infantis: “Essa luta entre médico e paciente, entre intelecto e vida instintual,
entre conhecer e querer ‘dar corpo’, desenrola-se quase exclusivamente nos fendmenos
de transferéncia” e, através da andlise, pode-se alcancar “a permanente cura da neurose”
(FREUD, 2010 [1912], p.146).

Aqui fica mais evidente que o controle dos fendmenos da transferéncia oferece
as maiores dificuldades ao psicanalista, mas ndo se deve esquecer que justamente eles
nos prestam o inestimavel servico de tornar atuais e manifestos os impulsos amorosos
ocultos e esquecidos dos pacientes, pois afinal, como finaliza Freud, “¢ impossivel
liquidar alguém in absentia ou in effigie” (FREUD, 2010 [1912], p.146), ou seja, €
necessario uma presenca, aqui a do analista que atualiza o cenario edipico inconsciente,
para que a cadeia associativa possa funcionar.

Considerando que aqui se trata de uma transferéncia do paciente para o analista,
podemos concluir que o fendmeno em questdo € desencadeado pela situacdo mesma em
que o paciente se encontra submetido, que é a regra fundamental da analise: a
associacdo livre. Essa resisténcia da transferéncia ganha sentido justamente a partir da
posicdo interpretativa do analista e na sua expectativa de revelacdo do desejo
inconsciente.

A ambivaléncia também é um fenémeno tipico da transferéncia, na medida em
que o tratamento se caracteriza, por um lado, pelo compromisso do paciente, e, por
outro, pelas forcas que se opdem ao mesmo. Nesse texto ja notamos também a
proximidade entre a transferéncia e o automatismo de repeticdo, cuja relacdo ele

abordard com mais detalhes em outro escrito sobre a técnica psicanalitica de 1914:



Recordar, repetir e elaborar.

Como ja& vimos, desde o caso Dora, Freud menciona que a atuacdo, no lugar da
rememoracao, é um dos fatores que levam ao abandono do tratamento. J& em 1914, ele
se dedica mais profundamente a entender o papel da repeticdo na transferéncia. Entre a
capacidade de recordar e a resisténcia ha uma relagdo intima, uma vez que o
esquecimento é a propria interceptacdo de um contetdo aflitivo recalcado. Diante da
incapacidade de recordar, o paciente aciona o dispositivo da repeti¢ao: “Quanto maior a
resisténcia, tanto mais o recordar sera substituido pelo atuar (repetir)” (FREUD, 2010
[1914], p. 201). Ele reproduz ndo como lembranga, mas como agéo; repete-o, sem,
naturalmente, saber o que esta repetindo. A repeticdo torna-se assim a forma de recordar
do paciente, portanto ndo é um verdadeiro impedimento ao tratamento, contudo cabe o
manejo do analista para que ele substitua essa compulséo a repeticdo pela recordacéao e
elaboragdo. Conclui-se, entéo, que o desenvolvimento das resisténcias determina o das
repeticdes, € uma das formas de repeticéo € a transferéncia.

Nesse artigo ele introduz também uma nogdo importante, a saber, a “neurose de
transferéncia”. Por meio deste conceito, ele explica como o tratamento analitico
transforma-se ele mesmo em um “sintoma” neurdtico, em razdo da repeti¢do. Freud, se
expressa assim: “Logo notamos que a transferéncia mesma é somente uma parcela de
repeticdo, e que repeticdo é transferéncia do passado esquecido, [transferéncia] ndo so
para o médico, mas para todos os ambitos da situacao presente” (FREUD, 2010 [1914],
p. 201). E sobre este tipo peculiar de neurose que Freud se referira a0 manejo da
transferéncia, ou seja, ao reconhecer o direito desta compulsdo repetitiva permite-se que
0 paciente possa se desenvolver em completa liberdade em outro campo, que é o
analitico, no qual seus aspectos patogénicos ocultos possam, finalmente, aparecer. Aqui
uma neurose de transferéncia se substitui a neurose propriamente dita, ou seja, a doenga,
e entdo o analista pode intervir em melhores condigdes. “Assim a transferéncia cria uma
zona intermedidria entre a doenca e a vida, através da qual se efetua a transi¢cdo de uma
para outra” (FREUD, 2010 [1914], p. 206).

No ano seguinte, 1915, Freud escreve outro artigo técnico de suma importancia:
Observac@es sobre o amor de transferéncia, que trata da importancia dos afetos dentro
da clinica e do seu manejo, aqui as consideracdes sobre a transferéncia positiva sao

melhor detalhadas. Freud ja inicia esse texto anunciando que as Unicas dificuldades



sérias que um psicanalista encontrara no decurso da analise tém a ver com a
transferéncia. E para entendermos o que acontece na clinica analitica é preciso
considerar 0 que se processa no paciente (transferéncia).

“Ele evocou essa paixdo, ao introduzir o tratamento analitico para curar a
neurose; ela é, para ele, a inevitavel consequéncia de uma situacdo médica, como o
desnudamento de um doente ou a comunicacdo de um segredo vital.” (FREUD, 2010
[1915], p.221). Assim que o amor, refletido na confianca, torna-se 0 meio necessario
para a submissdo ao tratamento, e a0 mesmo tempo uma promessa de cura, no sentido
que o paciente confia que o analista possa dissolver os seus conflitos, que tenha uma
resposta para todo o seu desconhecimento.

Ao colocar a transferéncia no eixo do amor, Freud ressalta o carater de
resisténcia deste, pois justo no momento que o paciente é convocado pela associacao
livre a recordar situacOes aflitivas e reprimidas da sua historia, ele dirige o seu amor ao
analista, afasta-se da sua posicdo e interrompe o trabalho de associacdo. O amor que

encontramos na clinica, segundo Freud, ndo difere em nada daquele da vida cotidiana:

[...] é verdade que essa paixdo consiste de novas edicfes de velhos tracos e
repete reacdes infantis. Mas este é o carater essencial de toda paixdo. Nao
existe paixdo que ndo repita modelos infantis. E justamente o
condicionamento infantil que Ihe confere o carater compulsivo que lembra o
patoldgico. (FREUD, 2010 [1915], p. 220)

Aqui, ele destaca, em especial, aquelas situacdes limitadas, porém frequentes e
de real importancia, em que a paciente se apaixona pelo médico, o que é chamado de

transferéncia positiva. E Freud logo de cara aponta duas solucdes, para esse problema.

Se a paciente se enamora do médico, o leigo achara que existem apenas duas
saidas: numa delas, a mais rara, todas as circunstancias permitem a unido
duradoura e legitima dos dois; na outra, mais frequente, médico e paciente se
separam e abandonam, como se um evento elementar o perturbasse, o
trabalho iniciado que deveria servir a recuperacdo. Tomemos o caso do
segundo desfecho para a situacdo que discutimos. Médico e paciente se
separam depois que ela e apaixona por ele; a terapia é abandonada. Mas logo
a condicdo da paciente torna necessaria uma segunda tentativa, com outro
psicanalista; entdo ocorre que ela se sente apaixonada também por esse outro
médico, e interrompendo e comegando de novo, igualmente por um terceiro
etc. (FREUD, 2010 [1915], p. 212)

Apontadas essas saidas, o que Freud nos diz é que o prosseguimento do
tratamento analitico requer que a paciente se apaixone pelo analista como um “destino

inescapavel”, vale a ressalva que esta paixdo nao se deve aos encantos do terapeuta, mas



a propria situacdo analitica. O caminho designado por Freud, é bastante intrincado e
com alguns perigos, em especial, morais. O que ele propde, de fato, é algo no meio do

caminho entre ndo afugentar a transferéncia amorosa e abster-se de corresponder a ela.

Conservamos a transferéncia amorosa, mas a tratamos como algo irreal,
como uma situacdo a ser atravessada na terapia e reconduzida as suas origens
inconscientes, e que deve ajudar a pdér na consciéncia, e, portanto, sob
controle, o que ha de mais escondido na vida amorosa da paciente. (FREUD,
2010 [1915], p. 220)

O amor, ou melhor, a paixdo, é algo determinado pelo inconsciente, por
coordenadas simbolicas que preexistem ao encontro com o novo objeto. E por meio
deste amor que se podera revelar para a paciente sua escolha infantil de objeto e as
fantasias ao redor dela, obviamente, todo esse desvelamento de conteudos inconscientes
ndo acontece sem os embaragos, mal-entendidos, fugas e negacdes que sdo proprias da

resisténcia;

O papel da resisténcia no amor de transferéncia é indiscutivel e bastante
consideravel. Mas a resisténcia ndo criou esse amor; depara com ele, serve-se
dele e exagera suas manifestagdes. A autenticidade do fen6bmeno ndo é
comprometida pela resisténcia. Ja 0 nosso segundo argumento é bem mais
fraco; é verdade que essa paixao consiste de novas edi¢cdes de velhos tragos e
repete reacdes infantis. Mas este é o carater essencial de toda paixdo. Nao
existe paixdo que ndo repita modelos infantis. (FREUD, 2010 [1915], p.223)

Neste texto, Freud confere o carater de ‘genuino’ (entre aspas) ao amor de
transferéncia, mesmo se tratando de repeticdo de modelos infantis, a paixdo que se
observa entre analista e paciente tem algo de original que deve ser preservado para que
haja analise. A transferéncia €, aqui, colocada como uma estranha forma de amor, por
isso mesmo o0s fendmenos transferenciais que se manifestam na clinica podem
apresentar os tracos desviantes e de anormalidade que caracterizam qualquer paixao. O
que recomenda Freud é uma abstinéncia do terapeuta em ceder diante do amor, sem, por
isso, afugenta-lo. Isso resultard& numa série de problemas técnicos e éticos para o
psicanalista, mas permitira que a paciente possa dispor mais livremente em sua vida
cotidiana dessa capacidade primordial que é a fun¢do amorosa.

Recapitulemos entdo o que tratamos a respeito da transferéncia até agora. Num
primeiro momento, nos Estudos sobre a histeria, trata-se propriamente de uma
perturbacdo (falsa conexdo), ou melhor, uma resisténcia a cura analitica. Em um

segundo momento, em Dinamica da transferéncia, ela é posta como motor e obstaculo



da analise concomitantemente, e ja interligada ao automatismo de repeticdo, como sera
melhor problematizado em Recordar, repetir e elaborar. No terceiro momento, Freud
parece sugerir que o amor de transferéncia € um fato inédito, e por mais que o amor
repita modelos infantis, 0 que esta acontecendo entre analista e paciente é algo genuino

e auténtico, uma verdadeira criagéo.

1.2 A contratransferéncia em Freud

Como comentado em Observacdes sobre 0 amor de transferéncia e nos outros
artigos técnicos freudianos o amor transferencial torna-se a mola do processo
terapéutico, assim como o0 inimigo da vez. Esta preocupacdo aparece expressa
explicitamente no texto no qual Freud nos descreve essencialmente o0 que ndo se deve
fazer. O analista neste cenario se vé cada vez mais demandado na diregcdo técnica do
manejo da transferéncia. O manejo, neste caso, requer controle pessoal, no sentido de
ndo responder a transferéncia do paciente. A resposta amorosa a tal demanda do
paciente recairia no que Freud nomeou de contratransferéncia. Mas o que seria
exatamente essa contratransferéncia?

A primeira vez que € mencionado o0 termo contratransferéncia
(Gegenubertragung) € em 1910, no segundo congresso de Psicanalise, na cidade de
Nuremberg. Essa conferéncia é publicada no mesmo ano com o titulo de: As
perspectivas futuras da terapéutica analitica. Freud nos diz que o fendmeno “surge no
médico quando o paciente influencia os seus sentimentos inconscientes, e estamos
quase inclinados a solicitar que o médico reconheca e domine essa contratransferéncia
dentro de si” (FREUD, 2013 [1910], p. 223).

Em sua primeira formulacdo propriamente dita, Freud ndo se aprofunda no
mecanismo subjacente a esse tipo de resisténcia, sugerindo apenas que cada analista
prosseguird no seu trabalho clinico até onde seus complexos internos permitirem que ele
chegue, ndo podendo ver no outro o que ndo se consegue ver em si mesmo. Nesse
periodo ele acreditava que o unico remédio eficaz para limitar a influéncia das respostas
contratransferenciais € a pratica da autoanalise, posicdo que sera profundamente
repensada posteriormente.

Tal como acontecera com a transferéncia alguns anos antes, a

contratransferéncia foi considerada um elemento perturbador e um grave perigo, uma



resisténcia do médico que tem suas origens em seus conflitos inconscientes e que deve
ser erradicado, pois pode impedi-lo de compreender corretamente as profundezas do
paciente. Freud sempre incentivou seus alunos a se aprofundarem neste tema, com a
devida atencdo de que esses estudos deveriam circular apenas dentro de um circulo
estreito, temendo que o efeito das reagcOes contratransferenciais pudessem causar um
grande clamor e colocar em davida a seriedade da psicanalise. Ele também acreditava
que uma énfase excessiva na contratransferéncia poderia levar ao exagero da
importancia atribuida as reacfes emocionais do analista, prejudicando assim sua
objetividade.

Em Recomendacdes ao médico que pratica a psicanalise (1912), Freud retoma o
assunto com mais propriedade, mantendo-se essencialmente alinhado com a posicao ja
expressa anteriormente. Nesse escrito ele propde regras técnicas para o psicanalista,
baseado em sua experiéncia, em particular, aquelas cujos resultados desfavoraveis o
levaram a abandonar algumas solucgdes. Entre essas regras, ele destaca como o trabalho
do analista deva ser semelhante ao do cirurgido, que sabe deixar de lado os afetos, e até
a piedade, para por todas as suas forcas intelectuais na perseguicdo do Unico objetivo
fundamental, qual seja, conduzir a operacéo da maneira mais correta possivel.

A partir dessa metafora, Freud observa que o afeto mais perigoso para o
psicanalista ¢ “a ambicao terapéutica de realizar [...] algo que tenha efeito convincente
em outras pessoas” (FREUD, 2010 [1912], p.115), colocando-se assim em um estado de
espirito que atrapalha seu trabalho. 1sso deveria, portanto, justificar a frieza emocional
necessaria para o clinico, visto que, por um lado, preserva sua vida afetiva e, por outro
garante ao paciente as melhores condicGes de tratamento. A partir desta primeira
prescricdo parece claro que a andlise corre riscos associados as condicdes em que opera
na clinica. Na nota seguinte, Freud refere-se de forma mais explicita a questdo da

contratransferéncia:

Elas [essas regras] pretendem criar, para o médico, a contrapartida da “regra
fundamental da psicanalise” estabelecida para o analisando. Assim como este
deve comunicar tudo o que sua auto-observacdo capta, suspendendo toda
objecdo logica e afetiva que procure induzi-lo a fazer uma sele¢éo, também o
médico deve colocar-se na posicdo de utilizar tudo o que lhe é comunicado
para os propositos da interpretacdo, do reconhecimento do inconsciente
oculto, sem substituir pela sua propria censura a sele¢do a que o doente
renunciou. (FREUD, 2010 [1912], p. 116)

O inconsciente do analista deve atuar como um “6rgdo receptor” direcionado
g p



para a transmissdo inconsciente do paciente. A atitude deve ser aquela da livre atencéo
flutuante, completamente andloga aquela das associacdes livres exigidas do paciente.
No entanto, para que esta ferramenta de analise funcione corretamente, é necessario que
o analista ndo tolere em si qualquer resisténcia que possa afastar da sua consciéncia o
que foi reconhecido pelo seu inconsciente. Caso isso aconte¢a, uma deformacao
prejudicial ao tratamento seria introduzida na analise. Freud acredita, portanto, que é
necessario que o analista “tenha se submetido a uma purificagdo psicanalitica e tenha
tomado conhecimento daqueles seus complexos que seriam capazes de perturbar a
apreensdo do que ¢é oferecido pelo analisando” (FREUD, 2010 [1912], p. 116-117).

Qualquer recalque ndo resolvido pelo analista corresponderia a uma espécie de
“ponto cego” na percepcao e compreensao analitica. O melhor caminho para evitar que
iISSO aconteca é se submeter a uma analise pessoal que, como sublinha Freud na mesma
prescricdo, representa a condicdo sine qua non para alguém poder se tornar analista. A
segunda abordagem de Freud sobre o tema da contratransferéncia, portanto, nao se
desvia da posicao ja expressa no congresso de Nuremberg, mas o ponto de virada reside
na necessidade de realizar uma analise pessoal para gerenciar 0s sentimentos e 0s
conflitos inconscientes, como alternativa a ideia de que a autoanalise seria suficiente.

A terceira e d(ltima ocasido em que Freud discutiu a questdo da
contratransferéncia foi em 1937 no escrito Anélise terminavel e interminavel, como
comentario sobre um discurso de Sandor Ferenczi sobre as possibilidades de concluséao
da analise. Segundo Freud citando Ferenczi, para efeitos de um bom resultado do
tratamento ¢ decisivo “0 analista ter aprendido o suficiente de seus proprios ‘erros e
equivocos’ e de ter levado a melhor sobre os pontos fracos de sua propria
personalidade” (FREUD, 2018 [1937], p.232). Freud sublinha esta passagem para
retrucar como as caracteristicas e as visdes subjetivas do analista estejam entre os
fatores que influenciam as possibilidades de tratamento, ao que acrescenta: “N&o se
pode discutir que analistas, em suas proprias personalidades, ndo estiveram
invariavelmente a altura do padrdo de normalidade psiquica para o qual desejam educar
seus pacientes” (FREUD, 2018 [1937], p. 232).

Para explicar melhor a natureza da contratransferéncia, Freud compara a figura
do médico com a do psicanalista: se o primeiro pode adoecer do mesmo mal que

pretende curar, sem que isso comprometa o seu trabalho, o0 mesmo ndo pode ser dito do



segundo. O analista, devido as condigdes particulares a que esta sujeito em seu trabalho,
é perturbado por seus proprios defeitos internos e, portanto, é razoavel e necessario,
como j4 reiterado, que ele possua um certo nivel de normalidade perseguida atraves da

analise pessoal.

Parece que certo nimero de analistas aprende a fazer uso de mecanismos
defensivos que lhes permitem desviar de si proprios as implicacbes e as
exigéncias da analise (provavelmente dirigindo-as para outras pessoas), de
maneira que eles proprios permanecem como sdo e podem afastar-se da
influéncia critica e corretiva da analise [...] Ndo seria de surpreender que o
efeito de uma preocupacéo constante com todo o material reprimido que luta
por liberdade na mente humana despertasse também no analista as
exigéncias instintuais que de outra maneira ele é capaz de manter suprimidas.
Também esses sdo ‘perigos da analise’, embora ameacem nao o parceiro
passivo, mas 0 parceiro ativo da situacdo analitica, e ndo deveriamos
negligenciar enfrenta-los. Ndo pode haver divida sobre 0 modo como isso
deve ser feito. Todo analista deveria periodicamente [...] submeter-se mais
uma vez a analise, sem se sentir envergonhado por tomar essa medida.
(FREUD, 2018 [1937], p. 234)

De uma passagem como essa, depreende-se claramente como os analistas podem
administrar o risco de usar o proprio papel e poder para fins defensivos inconscientes.

Ao contrério dos escritos anteriores, onde a contratransferéncia so é vista como o
“ponto cego” devido as repressdes preexistentes no analista, nesse texto se delineia um
tipo diferente de relacdo entre o analista e 0 paciente: 0 inconsciente deste Ultimo é
capaz de realizar um trabalho que pode modificar ativamente a estrutura mental do
analista, comprometendo sua posicdo como observador neutro. Apesar deste
desenvolvimento na compreensdo do fendmeno, a prescricdo fundamental, repetida
diversas vezes, é sempre a mesma, € a necessidade de realizar uma analise pessoal como
Unica solucdo possivel para gerenciar sentimentos contratransferenciais.

O que foi descrito até agora consiste em alguns elementos de uma elaboragédo
freudiana relativa a nocdo de contratransferéncia, que permanecera quase inalterada ao
longo da primeira década ap6s a morte de Freud. Para concluir, os pilares que o pai da
psicanalise esbogou sobre o problema da contratransferéncia podem ser resumidos em
quatro pontos: 1) é um fenbmeno inevitavel; 2) sua natureza é inconsciente e representa
um obstaculo para a realizacdo da andlise; 3) deriva da subjetividade do analista (ponto
cego) e 4) é acionado pela relacdo com o paciente; a Unica maneira possivel, para

administra-lo é a analise pessoal.



1.3 Amor como proto6tipo infantil o e narcisismo em Freud

E inegavel que o amor é um tema de interesse e de estranhamento em
psicanalise, alcado ao nivel de elemento nuclear da experiéncia analitica e condigdo
para que o analista exerca seu trabalho, em especial, isso que chamamos amor
transferencial, que Allouch’, alca ao nivel de grande novidade introduzida pela
psicanalise.

Embora Freud ndo tenha elaborado uma teoria sistematica do amor®, o termo é
amplamente utilizado em sua vasta obra e adquire a natureza de um verdadeiro conceito.
Ao explorar a obra freudiana, percebemos que, inicialmente, o amor é considerado
como uma dimensdo que ora se assemelha a concep¢do comum de amor, ora esta
intrinsecamente ligada a sexualidade, sendo as vezes equiparada a libido e até mesmo ao
desejo. A medida que Freud avanca em sua obra, 0 amor assume o status de conceito na
psicanalise, pois € interpretado de diversas maneiras ao longo de suas contribuicées.
Neste capitulo tentarei elaborar essa no¢cdo de amor em Freud a partir de duas obras
centrais: Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade (1905) e Introducéo ao narcisismo
(1914)

Segundo Kaufmann® em Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade, Sigmund
Freud faz uma distincdo em relacdo ao que ele denomina de amor normal, conhecido
como Liebe?®, e a paixdo amorosa, 0 enamoramento, expresso pelo termo Verliebetheit,
0 qual designa um estado no qual o objetivo sexual normal parece inatingivel, ou cuja
realizacdo é percebida como suspensa.

Ainda seguindo as pistas de Kaufmann, no contexto do enamoramento, Freud
destaca, por meio da experiéncia analitica, que as pulsdes parciais tendem a operar em

pares opostos. J& desde o caso Dora, ele observa que, durante a andlise, todas as

7J. Allouch, O amor Lacan, 2010, p.47

8J. Allouch, 2010, p.58

® P, Kaufmann, Dicionario enciclopédico de psicanalise: o legado de Freud e Lacan, 1996, p.28.

10 Segundo Kaufmann (1996) em Freud a palavra "Liebe" assume diversas conotagdes, abrangendo o
amor proprio, o amor filial e parental, a amizade e 0o amor pelos seres humanos em geral, bem como o
apego a objetos tangiveis ou a ideias abstratas. Ele argumenta que o mais adequado seria considerar essa
palavra "amor" como a base das discussdes e exposic@es cientificas. Divergindo das classificacdes gregas,
que distinguem quatro formas de philia: a physike, a xénike, a hétairiké e a erotiké, Freud as incorpora
todas em Eros. Além disso, ele acrescenta que o Eros de Platdo se alinha perfeitamente, em sua origem,
realizacdo e relagdo entre os sexos, com a forga amorosa e a libido da psicandlise. Assim como Socrates,
Freud declara possuir apenas uma ciéncia, a da erotica.



inclinagcbes estdo presentes, abrangendo ndo apenas aquelas de natureza terna e
amistosa, mas também as hostis, que resultam em sentimentos de vinganca e de
crueldade. A partir de 1905, com o desenvolvimento de sua teoria sexual, Freud
identifica a libido como o agente central responsavel pelo retorno das tendéncias. Nessa
perspectiva, a crueldade, intrinsecamente conectada a libido, desencadeia uma
transformagdo na dindmica afetiva, convertendo o amor em édio e as inclinagdes ternas
em hostis.

Em Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade (1905), Freud aponta para a
seguinte questdo: desenvolvemos a capacidade de amar o outro como uma forma de
escapar do estado de desamparo inicial, pois dependemos do outro para suprir nossas
necessidades. O modo como a sexualidade se desenvolve na infancia serve como
alicerce para todas as relacGes interpessoais na vida adulta.

As pulsdes, ndo se alinham facilmente com as demandas da realidade, resultando
na necessidade de dessexualizar parte dessas mesmas pulsdes. Essa dessexualizacdo € o
que leva a divisdo do amor e, por conseguinte, ao sofrimento entre os amantes. No
entanto, a satisfacdo das pulsdes sO € possivel de maneira parcial, 0 que impede a
realizacdo plena dos desejos. Enquanto o amor busca a totalidade, as pulsdes
permanecem parciais, contribuindo para a complexidade das relagdes humanas.

Freud apresenta assim a concep¢do de que durante a infancia ocorre a perda de
um objeto significativo, e ao longo da existéncia, o individuo empreendera esforcos para
restabelecer a conexdo com tal objeto. Assim ele se expressa: “Nao € sem boas razdes
gue a crianca a mamar no seio da mae se tornou o modelo de toda relacdo amorosa. A
descoberta do objeto ¢, na verdade, uma redescoberta. ” (FREUD, 2016 [1905], p.143)

Na fase inicial da vida, as primeiras vivéncias gratificantes estdo associadas a
relacio com o seio materno, um elemento externo ao préprio individuo. Pode-se
conjecturar que esse objeto perdido seja o impulso que nos conduz a essa
“redescoberta” ou reencontro.

Essa demanda se repetird na tentativa de um reencontro com o objeto perdido.
Na amamentacdo, transcende-se além da mera satisfacdo das necessidades vitais da
crianca. Compreendemos que, no &mago da experiéncia humana, a alimentacao vai alem
de atender simplesmente a demanda fisiolégica. Quando uma mae nutre seu bebé, nao

se trata apenas do leite, mas sim da oferta do préprio seio. Nesse ato, a mae comunica



algo intrinseco ao seu desejo, e € isso que o bebé recebe concomitantemente com o
precioso alimento.

A crianca desenvolverd a capacidade de amar individuos que a auxiliam em suas
vulnerabilidades e atendem as suas necessidades, conforme sugerido por Freud
(FREUD, 2016 [1905], p.143). Essas experiéncias amorosas subsequentes serdo
influenciadas de maneira semelhante a relacdo estabelecida durante a infancia com os
cuidadores.

Freud sustenta a concepcdo de que todas as futuras relagdes amorosas de um
individuo sdo moldadas pelos padrbes estabelecidos nas relagdes afetivas durante a
infancia. Isso sugere que ao longo da vida, as pessoas buscam inconscientemente
reencontrar o objeto afetivo perdido na infancia. A perda desse objeto € 0 que instaura a
ideia de falta no ser humano.

Dessa forma, pode-se compreender que o desejo surge como uma espécie de
nostalgia em relacdo ao objeto perdido. Em Trés Ensaios sobre a Teoria da
Sexualidade, ele argumenta que, na perspectiva psicanalitica, o enamoramento €
indicativo de uma repeticdo ligada ao passado infantil. Isso sugere que, no inconsciente,
a nocdo de tempo ndo segue uma sequéncia cronoldgica estrita, pois o futuro esta
intrinsecamente ligado ao retorno a uma satisfacédo vivenciada no passado.

O amor, por sua vez, é associado a busca pela eliminagdo do desamparo, sendo

interpretado como uma forma de protecéo a crianca.

O medo das criancas ndo € outra coisa, originalmente, sendo a
expressdo da falta que sentem da pessoa amada; por isso tém medo de
todo desconhecido. Temem a escuriddo porque nela ndo se vé a pessoa
amada, e se tranquilizam quando podem segurar a mdo desta na
escuridao (LACAN, 2016 [1905], p.145-146)

A crianca, assim como o adulto, experimenta angustia quando sua libido nédo
encontra satisfacdo. Da mesma forma, o adulto, assim como a crianca, busca conforto
na sensacdo de medo quando estd sozinho, sem a presenca de alguém por quem sinta
amor. Surge, assim, a ideia de que o amor esta intrinsecamente ligado a dependéncia.
Freud descreve essa dependéncia como primordial, relacionada ao vinculo do sujeito
com outras pessoas. Nesse contexto, 0 amor e 0 desejo compartilham semelhancas
significativas.

E fundamental que as criancas desenvolvam a capacidade de questionar e



relativizar a autoridade de seus pais, a fim de possibilitar relacbes amorosas satisfatorias
na vida adulta. Se a crianca ndo puder se distanciar emocionalmente dos pais, podera
enfrentar dificuldades em expressar o amor de maneira sexualizada, associando-o
predominantemente a figura parental: “‘certamente que o mais facil, para a crianga, seria
escolher como objeto sexual as pessoas que ama desde a infancia com uma libido
amortecida, por assim dizer” (FREUD, 2016 [1905], p. 147).

O citime nas relagBes adultas pode estar intrinsecamente ligado as experiéncias
amorosas na infancia, sendo influenciado por conflitos parentais ou um ambiente
conjugal desfavoravel. Esses elementos podem predispor a uma propensao a distarbios
neuraticos ou afetar a expressao saudavel da sexualidade.

Dessa forma, podemos compreender que tanto o amor de natureza sexual quanto
0 que se assemelha a um afeto ndo sexual em relagdo aos pais tém origens semelhantes.
O amor néo sexual seria, segundo Freud, resultado de uma fixag&o infantil da libido. Ele
argumenta que mesmo aqueles que conseguiram evitar uma fixacgao incestuosa da libido
ndo estdo completamente isentos de sua influéncia.

A relacdo da crianga com seus pais é tdo crucial quanto a percepcao que ela tem
do relacionamento entre eles. Freud argumenta que se 0s pais superprotegem a crianca,
ela pode ter dificuldades em se satisfazer com quantidades menores de amor no futuro.
Essa perspectiva sugere que atender excessivamente as demandas da crianca pode
eliminar a experiéncia da falta, que desempenha um papel fundamental na formacao
psiquica. Surge, assim, uma separacao entre amor e desejo: inicialmente, a crianga ama
e deseja os pais, mas, em uma segunda fase, € necessario que ela dessexualize seu amor,
permitindo que continue amando o0s pais, mas desenvolvendo desejos por outras
pessoas.

Ja em Cinco LicGes de Psicanalise, Freud ressalta a importancia da crianca se
desvincular dos pais como um requisito fundamental para sua integra¢io na cultura: “E
inevitavel, e inteiramente normal, que a crianca tome 0s pais como objetos de sua
primeira escolha amorosa”, e complementa: “podem descrever o tratamento
psicanalitico, se quiserem, como simplesmente uma continuada educacdo que visa
superar os residuos infantis” (FREUD, 2013 [1910], p.208).

Portanto, se o tratamento psicanalitico visa elaborar os resquicios da infancia,

pode-se considerar que este tratamento esta relacionado com as interagdes complexas



entre amor e desejo experimentadas durante a infancia?

E crucial enfatizar na psicanalise que o individuo é intrinsecamente incompleto,
pois sua constituicdo ocorre a partir de fragmentos. Isso aponta para a impossibilidade
de reconstituir integralmente o passado, mas abre espaco para a potencial modificacdo
na atualizacdo de experiéncias. Ao considerar 0 amor e o desejo, surge a indagacéo
sobre o0 que se busca restabelecer em cada novo encontro. Este questionamento nos
conduz ao conceito de narcisismo, uma vez que, segundo Freud, na escolha amorosa
narcisica, o sujeito almeja recuperar, através do amado, uma parte de seu narcisismo
primario perdido.

E necessario esclarecer que o narcisismo nio é uma situacdo exclusivamente
patoldgica, ndo se trata somente de uma perversdo, porque tem um lugar no curso
normal do desenvolvimento sexual do sujeito humano. Freud o define como o
“complemento libidinal do egoismo do instinto de autoconservacao” (FREUD,
1914/2010, p.10) e, gragas a analise de sujeito psicéticos, individua os dois tragos
fundamentais dessa estrutura no delirio de grandeza e de onipoténcia e no destacamento
do interesse pelas pessoas e pelas coisas do mundo externo. Em referéncia a esta
segunda ocorréncia, Freud distingue o caso dos neurdticos, que conservam na fantasia
um contato com a realidade, e o caso dos psicoticos, que, ao contrario, ndo enderecam a
propria libido em direcdo as fantasias, mas que podem enderec¢a-las novamente ao Eu.

E esse 0 caso que Freud reconhece como o narcisismo secundario, ou seja, 0
retorno sobre o sujeito de um narcisismo mais antigo, primario. Freud, extrai de
algumas observacGes e interpretacbes da vida psiquica das criancas e de povos que
vivem em estado primitivo, alguns indicios — que lIhe consentem sustentar a propria
teoria dualistica das pulsbes que contrapdem libido do eu e libido objetal (sexual). As
duas formas de energia psiquica s6 chegam a diferenciar-se a partir do investimento
objetal: 0 enamoramento € precisamente um caso — 0 ponto mais alto no qual atinge a
libido objetal no seu proprio desenvolvimento — de rendncia por parte do sujeito da
propria personalidade em favor de um investimento objetal. Freud segue, portanto, o
caminho aberto pelo estudo das doencas organicas, da hipocondria, de alguns eventos da
vida amorosa dos homens e das mulheres para aprofundar a analise sobre o narcisismo e
observa que:

- Quando a pessoa é acometida por uma doenga, 0 sujeito retira do Eu 0s



préprios investimentos libidinais, de modo que, assim como no principio, a

libido e o interesse ndo sexual tornam-se indistinguiveis;

- O egoismo tipico dos sonhos esté ligado ao desinvestimento do mundo externo

gue 0 Sono assegura ao sujeito para que ele possa dormir;

- Na hipocondria se produz um interesse exagerado em dire¢do a uma zona do

COrpo que se considera em perigo;

- Também em algumas neuroses se encontra um excesso de libido narcisica, sob

a forma de um “excesso de interioridade” que causa um congestionamento da

libido: quando a libido ndo consegue escorrer fluidamente em direcdo a um

objeto do mundo externo que poderia satisfazer o desejo, este se realiza

fantasmaticamente acompanhado de um sentido de impoténcia, angulstia e

frustracao.

Tais considerages conduzem Freud a afirmar a necessidade, para a saude da
vida psiquica, de ir além das fronteiras do narcisismo e de investir a libido em objetos.
Ainda que o narcisismo proteja em uma certa medida o sujeito dos perigos de ficarem
desiludidos ou feridos por estarem ligados a certos objetos do mundo externo ou por
serem abandonados pelos outros, libido em excesso faz mal por encerrar o sujeito em si;
0 caminho da saude €, portanto, aquele da criacéo, da reelaboracdo e da metamorfose da
pulsdo, atividade que conduz o sujeito a medir-se com os préprios limites que Ihe abre
para 0 mundo externo.

Neste ponto, Freud é capaz de tracar a histéria das diversas topologias do
investimento pulsional, em um primeiro momento, as pulsdes sexuais se apoiam na
satisfacdo das pulsdes do Eu, como testemunha a relacdo de interesse libidinal que a
crianca instaura em relacdo a pessoa que 0 nutre, o protege e cuida dele; o prazer erético
da succédo da origem a boca como zona erdgena. Ao lado de tal escolha de investimento
libidinal de um objeto que pertence ao mundo externo, denominada “apoio” ou
anaclitica, existe uma outra possibilidade fundamental, aquela na qual o bebé escolha a
si mesmo como objeto libidinal, a escolha narcisista.

E nisto que consiste o narcisismo primério, originario, infantil, que Freud
postula que esteja presente em cada ser humano e para o qual indica uma permanéncia,
ou melhor uma “ressurreicdo”, no amor parental. Ele prossegue explicando que,

enquanto o amor objetal, correspondente ao tipo de escolha objetal por apoio, que se



manifesta com uma forte supervalorizagdo sexual — derivada do narcisismo infantil
deslocado sobre 0 objeto sexual, ao qual se juntam tracos da coacdo neurotica e que esta
na origem do empobrecimento libidinal sofrido pelo Eu em favor do objeto de amor,
tipico do enamoramento — é uma caracteristica tipicamente masculina. O feminino
demonstra, ao invés, caracteristicas narcisicas, como a autossuficiéncia, que
incrementam o fascinio e a aura enigmatica aos olhos dos homens.

As duvidas que o homem nutre em relacdo ao amor da mulher derivam da
incompatibilidade entre estes dois tipos de escolha objetal: a atracdo em direcdo as
mulheres e as criaturas, como 0s gatos e as criancas, que demonstram autossuficiéncia e
inacessibilidade. Isso se deve muito a inveja gerada, constatando que elas conservaram
o primado da libido narcisica, uma estrutura libidinal inatingivel cujo homem renunciou
ha tempo.

Freud resume assim, as possibilidades de amar das pessoas segundo a escolha
objetal: de apoio e narcisica. Segundo o tipo de escolha objetal por apoio uma pessoa
ama: “a) a mulher nutriz; b) o homem protetor; ¢) a Série de substitutos que deles
derivaram” (FREUD, 2010 [1914], p.24-25), enquanto as escolhas objetais de tipo
narcisico sao representadas pelas seguintes variagdes: “a) o que ela mesma ¢ (a si
mesma); b) o que ela mesma foi; ¢) 0 que ela gostaria de ser; d) a pessoa que foi parte
dela mesma” (FREUD, 2010 [1914], p. 24).

Analisar a escolha de amar “aquilo que ela gostaria de ser” de um ponto de vista
dinamico significa introduzir as questdes da identificacdo e da distingdo entre os
mecanismos que produzem o Ideal do Eu e o Eu Ideal. A pergunta que Freud se coloca
de partida diz respeito ao destino da libido do Eu, descartada a hipotese segundo a qual
essa desapareceria sob a pressao do recalque resulta, ao invés, claro que o amor do qual
o0 Eu real tinha gozado durante a infancia € enderecado para o Ideal do Eu que o sujeito
projeta diante de si. Isto evita ao sujeito de ter que renunciar a satisfacdo gozada no
passado por efeito da perfeicdo narcisica.

Na infancia, ele mesmo era o préprio ideal e o sucessivo desenvolvimento do
Eu, que obrigou o sujeito a tomar distancia do narcisismo primario, da lugar ao esforco
destinado a recupera-lo. O distanciamento do narcisismo primario consiste no
deslocamento da libido sobre um modelo que o sujeito constroi como ideal ao qual quer

corresponder, obtendo satisfacdo cada vez que consegue alcancé-lo. A libido do Eu



pode investir uma imagem ideal que se pode encontrar no eu ou em um objeto externo,
por meio do qual o refluxo da libido determina a cisdo do individuo em dois sistemas
distintos: o Eu e o Ideal do Eu.

Quem socorre o Ideal do Eu frequentemente é o objeto amado; ja vimos que,
segundo o tipo objetal ou por apoio, 0 enamoramento depende cumprimento das
condi¢cdes amorosas infantis, para o qual qualquer objeto que cumpra esta condigdo, ele
sera sempre idealizado. Frequentemente, nestes casos, a ser amado € o objeto que possui
as prerrogativas que faltam ao Eu para atingir o proprio ldeal. Tal objeto aumento de
valor gracas a libido narcisica com a qual é investido, e gracas ao seu particular valor
adquirido, coloca-se em grau de garantir uma certa estabilidade do amor suprindo os
intervalos criados pelo ritmo de subida e descida do desejo. A capacidade de amar esta
estreitamente dependente da tensdo entre o Eu e o Ideal de Eu, quem ndo percebe
nenhuma tensdo entre a representacdo que tem de si e o proprio ideal, percebendo-os
COmMO uma coisa s0, seria incapaz de amar porque obstaculizado pelo narcisismo. Para
gue um sujeito possa amar outro individuo é necessario, portanto, que supere 0

narcisismo.

1.4. Eu ideal e ideal do eu entre Freud e Lacan

O eu ideal, regido pelo signo da “onipoténcia” (FREUD, 2010 [1914], p.17),
investido de toda perfeicdo de valor, é aquilo em direcdo a que surge o narcisismo do
sujeito. Nesse momento o eu é regido pelas imagens de perfeicdo e completude,
proveniente do narcisismo do pais, 0 que Freud denomina de narcisismo primario, que
assim se constituiria como um primeiro momento na constituicdo do eu. Em seguida

aparece o Ideal do Eu.

A esse ideal do Eu dirige-se entdo o amor a si mesmo, gque o Eu real
desfrutou na infancia. O narcisismo aparece deslocado para esse novo
eu ideal, que como o infantil se acha de posse de toda preciosa
perfeicdo. Aqui, como sempre no ambito da libido, o individuo se
revelou incapaz de renunciar a satisfacdo que uma vez foi desfrutada.
Ele ndo quer se privar da perfeicdo narcisica de sua infancia, e se ndo
pode manté-la, perturbado por admoestacbes durante seu
desenvolvimento e tendo seu juizo despertado, procura readquiri-la na
forma nova do ideal do Eu. O que ele projeta diante de si como seu
ideal é o substituto para o narcisismo perdido da infancia, na qual ele
era seu proprio ideal. (FREUD, 2010 [1914], p. 27-28)



O ideal do eu, se caracterizaria assim como modelo por intermédio do qual o
sujeito se constitui. E ainda que seja inalcancavel, inatingivel e irrealizavel representara
sempre, por parte do sujeito, objeto de busca pela recuperagdo do narcisismo original,
mediado pela idealizacdo dos pais e ideias coletivos, ou seja, a moral e os valores. O
Ideal do eu é o alvo a que mira, por exemplo, 0 Supereu, 0 que se caracteriza como uma

tenséo na vida do sujeito.

O desenvolvimento do Eu consiste num distanciamento do narcisismo
primario e gera um intenso esforco para reconquista-lo. Tal
distanciamento ocorre através do deslocamento da libido para um
ideal do Eu imposto de fora, e a satisfacdo, através do cumprimento
desse ideal. (FREUD, 2010 [1914], p.33)

Entre o Eu ideal e o Ideal de Eu ha uma articulacdo presente durante toda a vida,
ndo ha uma evolucdo por etapa em que um substituiria 0 outro. A questdo mais
importante para se levar em conta aqui, devido a natureza do trabalho, € que essas duas
instancias psiquicas sdo duas formas de alteridade necessérias a constituicdo do Eu.

Essas duas no¢Bes ganham mais consisténcia a partir de 1921, quando Freud
escreve Psicologia de massas e analise do Eu, texto no qual elabora uma teoria sobre as
regras que constituem os grupos. Para o fundador da psicanalise os grupos sdo formados
e produzidos por dois lagos: horizontais e verticais. Os primeiros seriam lacos entre 0s
individuos do grupo, semelhantes; e os segundos lacos com a figura de um lider,
indispensavel a formacao do grupo.

O que une os grupos para Freud é além do amor, a identificacdo, nesse caso a
identificacdo entre os semelhantes esta condicionada a uma outra identificacdo, definida
como simbodlica, e referida, portanto a funcdo do ideal do eu. Freud entende da seguinte
maneira 0 grupo: “¢ uma quantidade de individuos que puseram um tUnico objeto no
lugar de seu ideal do Eu e, em consequéncia, identificaram-se uns com 0s outros em seu
Eu” (FREUD, 2011 [1921], p.59). O Ideal de eu se presta funciona como estruturador e
organizador dos instaveis e agressivos lacos imaginarios entre os membros do grupo

A partir das consideraces do Freud, Lacan faz algumas reformulacGes
importantes, a respeito da questdo central que é a nocao de alteridade na constitui¢do do
sujeito, temos dois polos: outro como semelhante, aquele da relacdo especular e o

Outro, lugar da determinagdo simbdlica, de onde emanam os significantes por meio dos



quais 0s sujeitos se constituem por intermédio do que Lacan denominou de
identificacdo ao trago Unario.™*

O traco Unario designa o lugar original do sujeito que se preserva, para além das
identificacfes egoicas, como um ponto em que se supde a origem do sujeito do
inconsciente por comportar essa identificagdo com o significante do Outro, a operacéo
do traco Unério é marcada pela falta. E justamente nesse momento que se inscreve o
ideal do Eu, ele ocupa o lugar da falta, provendo organizagéo e consisténcia ao Eu, por
ser esse significante que preenche esse espago vazio, Lacan o denomina “insignia”
(LACAN, 1999 [1957-58], p. 306).

A formacdo do eu e da unidade do corpo, que estamos levando em consideracao
aqui, passa pelo registro do simbdlico, mas também se constréi a partir do registro do
imaginario, ou seja, 0 sujeito se constitui a partir destas duas alteridades, o ideal do eu o
constitui como sujeito significante; enquanto eu ideal como imagem permite a
construgdo imagem corporal e da realidade. Aqui tomo como referéncia apenas as
dimensdes simbdlicas e imaginarias, e deixo de lado a dimensao do real.

O eu ideal é a instancia imaginaria, regida pelo signo da onipoténcia e pelas
representacdes fantasmaticas. O ideal do eu é uma instancia de ordem simbodlica
estruturada pela Lei, portanto, a instancia que estrutura o sujeito psiquico sustentado
pelo discurso. E da tensdo produzida entre o eu ideal e o ideal do eu que o sujeito ira
construir sua imagem, sua relacdo consigo mesmo e com o0 mundo a sua volta.

Lacan (1953/1954), em seu Seminario livro I: sobre os escritos técnicos de
Freud, formula o conceito do eu ideal como uma instancia imaginaria: a imagem no

espelho, uma projecdo. E necessario que o olho, no esquema 6ptico'?, esteja em uma

11 “BinzigerZug”, um trago unico: referéncia freudiana ao trago undrio, retomado porLacan em seu nono
seminario, “A identifica¢do” (1961-1962).

12 |_acan introduz no Semindrio | por meio do esquema Optico (exposto abaixo) um modelo que encontra a
sua forma definitiva no texto Observacéo sobre o relatério de Daniel Lagache: Psicandlise e estrutura
da personalidade (1960). Neste momento de seu ensino, Lacan d& mais um passo na elaboracdo do
estadio do espelho, tornando inteligiveis as distingdes entre: sujeito, eu, eu ideal e Ideal do Eu e, portanto,
diferenciando as incidéncias do simbolico e do imaginério na experiéncia analitica. Esta experiéncia
produz, portanto, um conjunto composto de um objeto real e de uma imagem. Mas esta ilusdo que vem
conjugar real e imaginario ndo é possivel desde que o espectador, que acomoda seu olhar sobre o0 objeto
real, seja colocado dentro do interior do cone (muito perto das bordas do cone, a ilusdo de um buqué no
vaso é turva, instavel; fora do cone ndo acontece.) O lugar do olho na experiéncia do buqué invertido
representa o lugar do sujeito no simbélico. E esta introducéo da funcdo do Outro no estadio do espelho
que constitui 0 avango deste esquema. Com efeito, a ilusdo de dptica que esta montagem produz é
condicionada pelo posicionamento respectivo do olho em relacdo ao espelho e desaparece se o espelho
vier a se deslocar no seu eixo, o espelho representa assim o condicionamento do imaginéario pelo



certa posicdo em relagdo ao espelho, ou seja, € preciso que o sujeito se localize em uma
posicdo no simbdlico para que essa imagem se constitua. O ideal do eu é, dessa forma, a
matriz simbdlica que guiara essa projecao.
[...] esta posicdo ndo é concebivel a ndo ser que um guia se encontre para
além do imaginério, ao nivel do plano simbélico, da troca legal que s6 pode

se encarnar pela troca verbal entre os seres humanos. Esse guia que comanda
0 sujeito é o ideal do eu. (LACAN, 1986 [1953-54], p. 166)

Dessa articulacdo entre o Eu ideal, imagético e o Ideal de Eu, simbdlico,
podemos concluir que os dois atuam na constituicdo do sujeito, nessa relacdo o ideal do
eu confere unidade e organiza as imagens fragmentadas e despedagadas do corpo, sendo
possivel assim uma representacdo unificada de si, mesmo com alguma margem de
instabilidade.

Nessa perspectiva 0 corpo e eu conjugam dentro de si imagem e significante, um
dependendo do outro, enquanto o significante depende da imagem para ganhar corpo, as

imagens necessitam do significante para que adquiram sentido.

simbdlico. O esquema permite também distinguir o eu ideal imaginario, figura da plenitude e da
onipoténcia, do Ideal do eu simbdlico, que é o lugar no qual o sujeito pode ver-se amavel em relacdo as
exigéncias da lei.

A experiéncia do buqué invertido

Fig. 1: O esquema do buqué invertido conforme apresentado no Seminério | no capitulo a topica do
imaginario. Fonte: LACAN, 1986 [1953-54], p.94.



2. Transferéncia entre o amor e desejo em Lacan

2.1. Intervencdo sobre a transferéncia e critica da no¢éo de contratransferéncia

Alguns anos antes do inicio propriamente dito do seu ensino, Lacan profere o
artigo Intervencéo sobre a transferéncia, na qual podemos retragcar uma primeira teoria
lacaniana sobre o fenémeno transferencial, proferido em 1951 por ocasido do Congresso
dos Psicanalistas de Lingua Romanica. Esse escrito lacaniano tem como um dos seus
principais objetivos se contrapor a uma nogdo de contratransferéncia que estava sendo
difundida naquela época, e que tem como marco um celebre escrito proferido em 1949
pela psicanalista de orientagdo Kkleiniana: Paula Heimann no XVI Congresso
Internacional de Psicanalise e que se tornaria uma referéncia importante para a
Associacdo Internacional de Psicanalise (IPA), intitulado Sobre a contratransferéncia
(On the counter-transference). Neste texto a autora diz ndo entender como se pode
formular a contratransferéncia como um obstaculo ao tratamento, ao invés, de ser
colocado no rol dos instrumentos indispensaveis a qualquer analise, isso se deve,
segundo ela, a uma ma interpretacdo dos textos freudianos sobre o lugar do analista.

Heimann'®, faz questdo de recordar que em psicanalise a uma outra corrente,
encarnada por Sandor Ferenczi, na qual se reconhece os sentimentos que o analista pode
ter em relacdo aos seus pacientes como parte do tratamento analitico. A definicdo que
ela nos fornece a respeito da contratransferéncia € a seguinte: “Para o proposito deste
artigo, estou empregando o termo ‘contratransferéncia’ para abranger todos O0S
sentimentos que o analista experiéncia em relacdo ao seu paciente” (HEIMANN, 1995
[1950] p.172). Entretanto, tal artigo ndo teria a relevancia que teve, caso se debrucasse
apenas nos sentimentos do analista, 0 que ja era algo sobre o qual vinha se discutindo
desde Freud. A tese defendida por ela vai mais além, no sentido de representa-la como
uma ferramenta técnica — “uma das mais importantes” — um “instrumento de pesquisa”,

ou seja, qualguer tratamento passa essencialmente pela contratransferéncia.

13 P, Heimann, Sobre a contratransferéncia, 1950. Paula Heimann, uma psicanalista polonesa, encontrou
reflgio na Inglaterra apés a invasdo nazista em 1933. Seu encontro com Melanie Klein ocorreu quando
ingressou na Sociedade Britanica de Psicanalise, compartilhando o idioma alemao com Klein.
Estabeleceram uma relacéo colegial, e Heimann também passou por analise com Klein. Durante as
"Controvérsias" da década de 1940, um periodo marcado por debates intensos entre Melanie Klein e
Anna Freud, Paula Heimann emergiu como uma das fervorosas defensoras de Klein.



Mas o que explica o fato que tantos psicanalistas tenham alcado a
contratransferéncia ao rol de técnica fundamental, tendo em vista que o préprio Freud

pouco se debruca sobre o tema especificamente? Tal motivo é explicitado por Heimann:

O objetivo da propria analise do analista, por este prisma, ndo é o de
tornd-lo um cérebro mecéanico que pode produzir as interpretacdes
baseando-se em um procedimento puramente intelectual, mas
capacita-lo para sustentar os sentimentos que sdo despertados nele, em
vez de descarrega-los (como o paciente faz), para subordina-los a
tarefa analitica da qual ele funciona como o reflexo especular do
paciente. (HEIMANN, 1995 [1950], p.173)

Heimann denuncia assim uma situacdo na qual o analista seria reduzido a
fornecer interpretagbes mecanicas, 0 que empobrece o trabalho do analista, assim como
seus efeitos terapéuticos no paciente. Ela tambem sustenta que a relagdo analitica é um
“relacionamento entre duas pessoas” (HEIMANN, 1949, p.3), tendo como referéncia a
nocdo de Balint!* sobre a “two-bodies psychology”, o qual Lacan criticard em 1953, em
seu primeiro seminario. Ressaltando o fato que na clinica psicanalitica, existem, de fato,
duas pessoas, mas ndo se trata apenas da dupla: “Se ¢ dois — e ndo apenas dois”
(LACAN, 1986[1953-1954], p.10), ha um terceiro elemento, sobre o qual discorrerei
mais adiante nesta dissertacao.

Essa concepgéo, segundo Lacan, constitui uma espécie de degeneracdo do que
houvera proposto Freud como os fundamentos e as bases do tratamento analitico, no
sentido em que os efeitos dessa nova ideologia seriam aquele de dissolver e de aniquilar
a experiéncia clinica da psicanalise, na medida em que tal formulacdo situava o
tratamento analitico no eixo do registro imaginario considerado regressivo, hipnotico e
sugestivo, no qual o analista ocupava o lugar especular-narcisico que provocava no
paciente uma oscilacdo entre a idealizacdo erotizada e a agressividade mais destrutiva.

Assim os primeiros anos do ensino de Lacan a partir da década de 1950, assume

14 Contra Balint, a quem dedica longos desenvolvimentos, Lacan, ao contrario, afirma que o analista deve
ocupar uma funcéo terceira que transcende a relagdo dual (two-bodies-psichology) e permite que ndo se
pense a transferéncia apenas em sua dimensao imaginaria, ou seja, como obstaculo, resisténcia, mas
concentra-se na sua eficacia, a transferéncia simbolica que sustenta o ato da palavra do analisando, na
medida em “alguma coisa se passa que muda a natureza dos dois seres em presenca.” (LACAN, 1953-
54/1986, p.130) O analista ndo deve desconhecer a autonomia da fun¢éo simbdlica, introduzida no
homem pela presenga da linguagem “fundamentalmente ligada [...] a lei” (LACAN, 1953-54/1986,
p.184) e pela voz que o suporta. Lacan sustenta um debate contra os psicanalistas, no que diz respeito a
direcdo do tratamento. Estes postularam que o final da andlise coincide com uma relagdo com o outro
sexo moralizante e normativa, que encontramos em Balint sob os termos do “genital love”. Para além da
procura infantil de amor e dos tracos de perversdo da sexualidade, a analise conclui-se numa harmonia
genital e na fic¢do de satisfagdes complementares encontradas no amor pelos dois parceiros.



0 carater de critica e de dissidéncia dirigida aos psicanalistas pos-freudianos e a
instituicdes as quais eles estavam vinculados, em especial, a IPA (International
Psychoanaltical Association) e SPP (Sociedade Psicanalitica de Paris) e desempenha um
papel crucial ao preparar o terreno para a formulagio do "retorno a Freud". E imperativo
destacar como essa critica evita reconhecer, no ambito da linguagem e na funcéo da
fala, os alicerces fundamentais da disciplina psicanalitica. Para Lacan, a aversao a essa
abordagem foi o que, em Ultima instancia, motivou mudancas nos objetivos e nas
técnicas, resultando em um amortecimento da eficécia terapéutica.

Ao analisar os estudos psicanaliticos existentes, torna-se evidente, ao lado de sua
ineficiéncia, a distancia em relacdo a verdade da psicanalise. Lacan argumenta que essa
verdade s6 pode ser alcangada por meio de um "retorno ao estudo, no qual o psicanalista
deve se tornar senhor das funcGes da fala” (LACAN, 1998[1966], p. 244). Nesse
sentido, a compreensédo do verdadeiro significado da obra freudiana teria sido obstruida,
sendo substituida por uma técnica tediosa, opaca e resistente a critica, caracterizada por
um excesso de formalismo estéril.

A psicanélise pos-Freud gerou desenvolvimentos tedricos que tendem a ignorar
a verdadeira estrutura da andlise, a qual Lacan considera uma estrutura dialética.
Abordagens como a "analise das resisténcias” exemplificam essa tendéncia ao se
afastarem essencialmente de um entendimento do sujeito, pois ndo tém como principio a
intersubjetividade da fala. Em vez disso, essas abordagens tendem a perpetuar-se no
dominio do imaginario, promovendo uma objetivacdo cada vez maior do sujeito.

Na sua critica, Lacan destaca a condigdo do grupo norte-americano®®, que na

15 «A Ego Psychology, representada por emigrados como Rudolph Loewenstein, Ernst Kris, Erik Erikson,
David Rapaport (1911-1960) e, acima de tudo, Heinz Hartmann, é uma das grandes correntes da histdria
do freudismo norte-americano e a principal componente da chamada Escola de Nova York, a poderosa
New York Psychoanalytic Society (NYPS), que Ihe serviu de esteio. A Ego Psychology tem em comum
com todas as outras correntes do freudismo norte-americano o fato de ter sido fundamentada na idéia de
uma possivel integracdo do homem numa sociedade, numa “comunidade”, ou até, a partir de 1970, numa
identidade sexual, numa diferenca (loucura, marginalidade), numa cor ou numa etnia. Por conseguinte,
ela ndo é simplesmente uma imitacdo servil dos ideais do American Way of Life, como se sublinha com
demasiada facilidade na Franca, em especial depois de Jacques Lacan. Se visa a adaptacdo pragmaética de
qualquer sujeito a sociedade, ela de fato leva em conta criticamente os desarraigamentos e as diferencas
ligados ao ideal adaptativo norte-americano. Se existe ortodoxia, esta é de natureza técnica. De maneira
geral, o freudismo norte-americano, em todas as suas tendéncias, privilegia o eu (ego), o self ou o
individuo, em detrimento do isso, do inconsciente e do sujeito. Por conseguinte, opde a pretensa
decadéncia da velha Europa uma ética pragmatica do homem, fundamentada na nocéo de profilaxia social
ou de higiene mental. Dai a generalizacdo de uma psicanalise medica lizada e assemelhada a psiquiatria,
em oposicdo a velha psicanélise vienense leiga, atormentada pela morte, pelo auto aniquilamento e pelo
niilismo terapéutico. ” (ROUDINESCO, PLON, 1996, p.170)



época detinha uma posicdo hegemdnica. Ele observa que as caracteristicas desse grupo,
influenciadas por um contexto cultural associado ao anti-historicismo e ao
mercantilismo, bem como por uma psicologia dominada pelo behaviorismo,
contribuiram para moldar uma concepcdo da psicandlise como um instrumento para a
adaptacdo do individuo ao meio social e para a busca de padrdes de conduta e
objetivacdo do sujeito.

Lacan argumenta que essa abordagem teve um papel crucial na obliteracdo da
inspiragéo original de Freud, simbolizada pelo obscurecimento dos termos mais ricos da
psicanalise, como o inconsciente e a sexualidade. Ele sugere que os psicanalistas
formados nesse contexto compartilham uma tendéncia de ficar presos a convencdes
técnicas, ao mesmo tempo em que demonstram falta de conhecimento em relacdo a
verdadeira doutrina freudiana.

Assim, a urgéncia’®, de acordo com Lacan, reside na necessidade imperativa de
ler Freud. No entanto, ele ressalta que o sucesso desse empreendimento depende da
leitura ser realizada atraves de um prisma especifico, capaz de revelar os aspectos mais
profundos e fundamentais da teoria psicanalitica, resgatando a verdadeira inspiracédo de
Freud que, segundo Lacan, foi obscurecida pelos enfoques adaptativos e objetivantes

prevalentes no meio norte-americano.

[...] a técnica ndo pode ser compreendida, nem, portanto, corretamente
aplicada, se desconhecermos os conceitos que a fundamentam. Nossa tarefa
serd demonstrar que esses conceitos s6 adquirem seu sentido pleno ao se
orientarem num campo de linguagem, ao se ordenarem com a funcéo da fala.
(Lacan, 1998[1966], p. 246).

Assim, a primeira teoria da transferéncia ¢ fundada na concep¢do de que “a

16 Enquanto Freud, em 1923, afirmou a primazia do inconsciente sobre o consciente e provocou uma
reviravolta no campo de estudo das pulsdes com a introdugdo da pulsdo de morte, os partidarios da Ego
Psychology sustentam uma postura que vai em sentido contrario a esse descentramento. Segundo eles, 0
eu se autonomiza (e se torna um eu autdnomo) ao controlar suas pulsfes primitivas, o que Ihe permite
conquistar sua independéncia frente a realidade externa. A autonomia, contudo, permanece relativa: do
lado das pulsdes, o tu buscas uma garantia contra a escraviddo do meio ambiente. Pelo lado do ambiente,
ele reivindica essas mesmas garantias contra as exigéncias do isso. A adaptacdo do eu a pressao dupla do
isso e da realidade passa por um meio termo que assegura o equilibrio necessario & expansdo da vida
humana. Mas, se as v@s tende a se ajustar para realizar sua autonomia, a identificacdo deixa de ser um
processo inconsciente para se transformar num modo imitativo de comportamento. Na Franca, Jacques
Lacan criticaria a Ego Psychology, essa “psicanalise norte-americana”, segundo suas palavras, efetuando
uma leitura totalmente diferente da segunda tépica. Em particular, ele introduziria na doutrina freudiana
uma teoria ndo fenomenoldgica do sujeito, o que Ihe permitiria ndo distinguir um ego e um self, mas um
Jj& e um moi e, com isso, construir a ideia do “sujeito representado” por um significante. (ROUDINESCO,
PLON, 1996, p.171)



psicanalise ¢ uma experiéncia [intersubjetiva] dialética” (LACAN, 1951, 215) na qual o
sujeito constitui-se por um discurso, ou seja, a analise introduz a dimensdo do didlogo
instituido pela simples presenca do analista, na qual o paciente participa essencialmente
com suas palavras. Sendo a psicanalise essa espécie de didlogo incomum, no qual o
paciente fala e o analista silencia a resposta as demandas ali presentes, o didlogo que se
desencadeia estabelece uma experiéncia dialética que gravita em torno do que se pode
chamar a verdade do sujeito. O termo sujeito aparece no texto, como explicita Lacan, no
sentido de uma critica a qualquer espécie de cientificismo e psicologismo que tenda
objetificar o individuo em determinadas propriedades.

a experiéncia psicanalitica se desenrola inteiramente nessa relagdo de
sujeito a sujeito, expressando com isso preservar uma dimensdo
irredutivel a qualquer psicologia considerada como uma objetivacdo
de certas propriedades do individuo (LACAN, 1998 [1951], p. 215).

Nesta concepcdo da andlise percebemos claramente a influéncia hegeliana na
obra de Lacan que podemos remeter a participacdo do psicanalista francés no decorrer
da década de 1930 no Seminario sobre a Fenomenologia do espirito de Hegel animado
por Kojéve'” na Ecole Pratique des Hautes Etudes de Paris. Como comenta Recalcatti
(2012) Lacan utiliza as concepgdes hegelianas e kojeveanas na medida em que estas lhe
permitem uma critica radical das teorias narcisicas do Eu e que propdem, em
contrapartida, uma concepg¢do profundamente intersubjetiva da subjetividade humana,
cuja existéncia esta na dependéncia do ser do Outro.

Kojeve, segundo Recalcatti (2012), vincula na sua releitura da obra hegeliana o
sujeito do desejo a existéncia do Outro — ao desejo do Outro — e destaca como o
processo de humanizacdo do desejo tenha como sua condicdo a mediacdo do desejo do
Outro, na medida em que o desejo € humano somente se nutrido pela resposta do desejo
do Outro. Dai a notoria formula lacaniana que o desejo do homem é o desejo do Outro.
Tal concepcdo intersubjetiva do desejo humano contribui para Lacan radicalizar ainda
mais sua critica a autonomia e independéncia do Eu.

Animado pelas proposic@es kojeveianas Lacan acentua que Freud exp6s o caso

Dora a partir do que ele denomina de inversdes dialéticas, ou seja, por meio de uma

17 E notério que Mojave teve bastante influéncia no inicio da obra lacaniana, e, de fato, o psiquiatra
francés participou do Seminario sobre a Fenomenologia do espirito de Hegel animado por Kojéeve de
1933 a 1939 na Ecole Pratique des Hautes Etudes de Paris.



escansdo das estruturas que permitiriam ao sujeito uma transmutagdo da sua verdade o
que coincide com a verdade inconsciente do proprio desejo, ndo no sentido de
compreensdo das coisas, mas na medida em que conduz o paciente a mudar sua posi¢ao
de sujeito frente aos modos permanentes pelos quais ele constitui seus objetos.

Tal caso escolhido por Lacan é embleméatico de como a transferéncia e a
contratransferéncia sejam capazes de se tornarem um verdadeiro obstaculo ao
tratamento analitico, o préprio Freud reconhece seus erros no tratamento derivados da
relacdo transferencial. Nesse exemplo foi um excesso imaginario de contratransferéncia
que impediu o desenvolvimento dialético da transferéncia. O erro de Freud foi aquele de
insistir devido a um preconceito na interpretacdo do desejo de Dora pelo Sr. K., ao invés
de a acompanhar em dire¢do ao reconhecimento simbdlico do seu amor inconsciente
pela Sra. K., Freud deixa intervir na cura o seu Eu proporcionando assim a transferéncia
negativa de Dora e cujo resultado é o fim precoce do tratamento analitico. E a partir
dessa intervengdo for¢ada de Freud que Lacan ira definir a contratransferéncia como “a
soma dos preconceitos, das paixdes, dos embaracos e até mesmo da informacao
insuficiente do analista num dado momento do processo dialético” (LACAN, 1998
[1951], p.224).

Nesse sentido a transferéncia é um fendmeno relativo a prépria
contratransferéncia, ja que se o analista ndo entende seu lugar na relagdo, acontecera
uma intrusdo de algo que é dele proprio e que impede a melhor escuta da livre
associacdo do paciente, nessa perspectiva ja podemos encara-la como uma resisténcia
do analista a prdpria analise. Lacan concebe nesta época que a transferéncia ndo deve
ser pensada como uma emocdo ou um afeto, mas caracterizada pelas proprias inversoes
dialéticos da fala do paciente, no interior do qual o psicanalista intervém com suas
interpretacbes, ndo em quanto pessoa, mas de certa forma, mesmo que ndo esteja
formulado ainda nessa obra, tal intervencdo deveria provir de um Outro lugar. O
analista €, entdo, aquele que abre uma brecha no eixo imaginario, em vez de reforca-lo.
E caso se estabeleca uma relacdo imaginarizada entre analista e paciente a relacdo
analitica pode permanecer estagnada e, inclusive, como demonstra o caso Dora se
interromper precocemente: “a transferéncia ndo é nada de real no sujeito sendo o
aparecimento, num momento de estagnacdo da dialética analitica, dos modos

permanentes pelos quais ele constitui seus objetos” (LACAN, 1998[1951], p. 224).



Se considerarmos a direcdo do tratamento tal como Lacan nos aponta neste
texto, podemos ver que se trata de iniciar e sustentar um percurso dialético, superando,
através de inversbes, seus momentos de estagnacdo. Momentos ndo dialéticos, que,
como uma espécie de "ponto morto™ do processo, ndo € outra coisa sendo a propria
transferéncia. A interpretacdo da transferéncia nada mais é do que se preencher, com um
engodo, o vazio desse “ponto morto”. Mas, ndo podemos pensar na inutilidade de tal
engodo, pois, mesmo enganador, reativa 0 processo, possibilitando novas inversoes
dialéticas, reativando-o. Aqui, apesar da transferéncia estar sujeita ao erros e
preconceitos do Eu do analista, podemos situa-la muito mais no campo do simbdlico do
que no registro imaginario, é ela que permite uma espécie de relancamento do discurso
do sujeito em direcdo a verdade do desejo inconsciente, o qual encontrava-se, a
principio, alienado nas suas fantasias narcisicas.

A auséncia dessa interpretacdo pode provocar a interrupgdo subita e prematura
do tratamento. A inversdo coloca-se, pois, como um dos elementos centrais de nosso
papel enquanto analistas e¢ nos convoca a “um ndo-agir positivo, com vistas a
ortodramatizacao da subjetividade do paciente” (LACAN, 1998 [1951], p.225).

2.2. Do amor imaginario ao amor simbdlico em Lacan

Em 1953 Lacan profere o artigo O simbdlico, o imaginario e o real, o qual
precede imediatamente a elaboracdo do conhecido Discurso de Roma (Fungédo e campo
da fala e da linguagem em psicanalise), que vai envolver Lacan durante todo o verdo do
mesmo ano, tais textos marcam para Lacan o inicio do seu ensino. Este primeiro artigo
constitui a primeira apresentacdo tematica da famosa triade Simbdlico-Imaginario-Real
(S-1-R), que sera o foco da elaboracdo tedrica de Lacan nas décadas seguintes,
culminando, cerca de vinte anos depois, na concepc¢ao do nd borromeano, concatenacao
especial de trés anéis, também chamados Real-Simbdlico-Imaginario (R-S-1).

Lacan descreve sua intervencdo como uma comunicacdo cientifica, a primeira da
recém-nascida Sociedade Francesa de Psicanalise (SFP), ocasionada pelo
desmembramento da Sociedade Psicanalitica de Paris (SPP), mas também como
introducdo a uma nova orientacdo de estudo que ele pretendia imprimir na elaboracédo

doutrinaria da psicanalise da sua época. Assim, Lacan justifica sua intengdo neste artigo:



Com efeito, creio que o retorno aos textos freudianos, que sdo objeto do meu
ensino ha dois anos, proporcionou-me, ou melhor, proporcionou a todos nds
que trabalhamos em conjunto, a ideia cada vez mais clara da apreensdo mais
completa da realidade humana que a feita pela experiéncia freudiana, e que
ndo podemos deixar de retornar as fontes e apreender esses textos em todos
os sentidos da palavra [...] Ndo podemos deixar de pensar que a teoria da
psicanalise €, a0 mesmo tempo, sua técnica, que ndo formam sendo uma
Unica e mesma coisa, sofreram uma espécie de encolhimento, e , a bem da
verdade, degradacdo. E que, de fato, ndo é facil manter-se no nivel de tal
plenitude. (LACAN, 2005 [1953], p.11-12).

A titulo de introducdo, podemos qualificar assim cada uma das dimensdes da sua
famosa triade:

- Quanto a dimensdo imaginaria, Lacan deixa tudo na ordem das representacfes
- representacfes que dizem respeito a imagem de si mesmo (é o que Lacan ja
explicitara com o seu estadio do espelho) e a imagem do outro.

- O simbdlico, por sua vez, sera tudo que concerne a palavra, a palavra
concebida como aquilo que ao mesmo tempo fundamenta a subjetividade e
assegura a mediacdo ao outro. A palavra € o que permite, antes de tudo, nos unir
ao outro.

- O real, finalmente: o lugar que Lacan lhe d& ndo deixara de evoluir, nos anos



seguintes. Digamos que, nestes primérdios, ha que distingui-lo da realidade. O real
nunca é dado imediatamente, define-se apenas em relacdo as duas primeiras instancias:
encontra-se como expulso da realidade pelo simbolismo, como o que, desta realidade,
nunca é completamente simbolizavel.

Lacan elabora no Seminério |: os escritos técnicos de Freud a partir dessa
triparticdo: Simbodlico, Imaginario e Real o que ele ira chamar das trés paixfes do ser, a
saber: 0 amor, o 6dio e a ignorancia. Conforme nos esclarece Allouch®®, o ser entra na
roda, no sentido de que o amor, odio e ignorancia sao trés paixdes voltadas para o ser,
assim como os trés registros lacanianos: “E na dimensdo do ser que se situa a triparticdo
do simbdlico do imaginario e do real, categorias elementares sem as quais ndo podemos
distinguir nada em nossa experiéncia” (LACAN, 1986 (1953-1954, p. 308). Para Lacan
a dimensdo do ser € instaurada pela propria acdo da palavra ou do simbolo que
introduzem no real um buraco ou um oco. Vale ressaltar que na época, Lacan nédo
parece duvidar muito que o ser possa revelar-se no simbélico®®

De acordo com Jorge?°, cada uma das trés paixdes estabelece uma relagéo
especifica entre dois dos trés registros, delineando assim sua dinamica Unica: 0 amor se
manifesta na intersecdo do simbolico e do imaginario; o 6dio encontra sua expressao na
intersecdo do imaginario e do real; a ignorancia esta enraizada na intersecdo entre o
simbdlico e o real. Em cada uma dessas paixdes, ocorre a exclusdo de um dos trés
registros psiquicos, destacando a singularidade de suas influéncias e efeitos na
experiéncia humana.

Pela sua prépria estrutura, que busca preencher o vazio, 0 amor, essencialmente
narcisico, revela uma intolerancia ao real: recusa-se a aceitar a perda, a separacdo, ou
qualquer elemento que introduza uma falha evocativa do impossivel. Sua principal
rivalidade reside na morte, que representa a manifestacdo maxima do ndo-sentido do
real para todo sujeito. Ao articular o simbolico e o imaginario, conferindo um sentido
duplo ao sentido, 0 amor emerge como uma poderosa tocha capaz de iluminar a vida do
sujeito.?!

O d&dio elimina o simbdlico, englobando em si dois rivais persistentes - o real e 0

18 ), Allouch, 2010, p.75

% J.Allouch, p. 73

20 M. A.C Jorge. Fundamentos da psicandlise de Freud a Lacan, vol.3: a pratica analitica, 2017, p.1522-
153

21 Jorge, M. A. C. Fundamentos da psicandlise de Freud a Lacan, vol.3: a pratica analitica, 2017, p.154.



imaginario - que se opdem frontalmente como defensores de dois extremos estruturais:
ndo-sentido e sentido. Confrontados sem a mediagdo do simbdlico, sem a funcdo do
terceiro mediador desempenhada apenas pela palavra, o real e o imaginario representam
uma polarizacdo extrema que conduz a destruicdo, a intolerancia, a guerra: ao opor
sentido e ndo-sentido, surge imediatamente a alternativa de um ou outro. Como Lacan
formula, o sujeito que odeia ndo se contenta com o desaparecimento do adversario; ao

contrario do amor:

Se 0 amor aspira ao desenvolvimento do ser do outro, o ddio quer o contrario,
seja 0 seu rebaixamento, seja a sua desorientacdo, o seu desvio, o seu delirio,
a sua negacéo detalhada, a sua subversdo. E nisso que o 6dio, como o amor, é
uma' carreira sem limite. (LACAN, 1986[1953-54], p. 316)

E conforme ja vimos anteriormente, Freud classificou a transferéncia em duas
dimensdes, positiva e negativa, relacionadas justamente aos polos extremos - amor e
odio - de uma ampla gama de afetos, que inclui diversas gradagdes intermediarias. No
entanto, em seu primeiro seminario, Lacan introduzird um terceiro elemento essencial a
transferéncia, que servira como fundamento para a construgdo da categoria do sujeito
suposto saber, como destaca Jorge 22

Emerge assim entre a polarizacdo - amor e o0 6dio - um terceiro elemento: a
ignorancia como uma verdadeira revelacdo de um novo aspecto da transferéncia.
Enguanto a ignorancia, é este elemento central para compreendermos a prépria relacéo
entre a transferéncia e a resisténcia, ou seja, a essa atitude neuroética caracterizada pelo

desconhecimento pelo ndo querer saber.

Uma concepcdo ha muito superada, baseada na simples aparéncia, diz que o
doente sofre devido a uma espécie de ignorancia, e que, quando removemos
essa ignorancia através da informacdo (sobre os nexos causais entre sua
doenca e sua vida, sobre suas vivéncias infantis etc.), ele certamente se cura.
O fator patogénico ndo é a ignorancia em si, mas o fato de ela se fundamentar
em resisténcias internas, que inicialmente a provocaram e ainda a sustentam.
A tarefa da terapia é combater essas resisténcias. Informar o que o paciente
ndo sabe, porque o reprimiu, é apenas um dos preparativos necessarios a
terapia. (FREUD, 2013[1910], p.255)

A ignorancia, enquanto paixao, representa, para Lacan, um dos elementos
fundamentais da transferéncia, e o sujeito que busca a analise assume, nesse contexto, a
posicao de alguém que desconhece. De acordo com Lacan, sem essa premissa, nao é
possivel iniciar a analise. Como ele mesmo afirma: “a analise s6 pode encontrar sua
medida nas vias de uma douta ignorancia.” (LACAN, 1998[1966], p.364)

22 M.A.C Jorge, Fundamentos da psicandlise de Freud a Lacan, vol.3: a pratica analitica, 2017, p.152



Dito isso, Lacan retoma a questdo no ponto em que Freud a tinha deixado, ou
seja, que ha uma verdadeira equivaléncia entre a transferéncia e o amor, mas que se
trata, por sua vez, do amor-paixdo, da Verliebheit® freudiana, como destaca Allouch?.
Lacan insiste que ndo se trata do amor como Eros, mas do amor-paixdo ou narcisico tal
como ¢ vivido pelo sujeito como uma verdadeira “catastrofe psicologica”.

O “amor como Eros” ¢ imediatamente posto de lado, ¢ definido muito
geralmente como uma fungdo unificadora, “a presenga universal de um poder de ligagdo
entre os sujeitos” (LACAN, 1953-54, p.134). De fato, quando Lacan fala da elaboragéo
analitica da nocdo de amor, trata-se apenas da relacdo narcisica tal como Freud a aborda
em Introducdo ao narcisismo. Lacan faz entdo uma leitura minuciosa, mas em um tom
surpreendentemente caustico. Com efeito, era bastante dificil, nessa altura, ndo ter a
sensacdo de um descrédito sobre o amor, ponto sobre o qual Lacan discorre
extensamente.

Em praticamente todos 0s seus seminarios Lacan ndo deixa de pensar o amor
como um sentimento c6mico®®. Ainda assim, colocar o amor no centro da comicidade
ndo o impede, no entanto, de descrevé-lo por outro lado como uma “catastrofe
psicologica”. Assim em seu primeiro seminario de 1953-54, Lacan em concordancia
com Freud aponta para o seguinte fato: “A transferéncia ¢ o amor”. Para logo em
seguida apresentar um outro ponto: “esse amor ¢ o amor-paixao”. Lacan ja munido da
teoria dos seus trés registros, ira situar esse amor-paixdo (Verliebtheit) na dimenséo

imaginaria. "[...] o amor imaginario participa, no fundo, da ilusdo (LACAN, 1986

23 No Seminario I: os escritos técnicos de Freud (p. 163 e 194), Lacan introduz o termo "automatica" para
descrever a producéo da transferéncia, destacando que isso ndo se aplica a Verliebtheit, a qual requer
"certas condicBes determinadas pela evolucdo do sujeito™. No entanto, ao considerar que a transferéncia é
equiparada ao amor, essa diferenca desaparece, tornando-se o enigma fundamental no surgimento do
amor durante a analise. A Verliebtheit, definida como "o amor-paixao", € inicialmente vista como uma
miragem. Posteriormente, destaca-se cada vez mais o carater narcisico da Verliebtheit, culminando em
uma apresentacdo que aproxima o amor da hipnose.

243, Allouch, O amor Lacan, p.58

25 B.Moroncini, (2005). Sull'amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone, 2005. “O amor néo pertence
ao tragico, ao estilo elevado; as peripécias do amor se encaixam mais no estilo cdmico, no género da
comédia. Quando alguém narra suas aflicdes amorosas, descreve minuto a minuto o que disse ou fez, o
que o outro disse ou fez, o que ele acreditava que o outro queria dizer e 0 que 0 outro pensava que ele
queria entender. Os enredos, enganos, artimanhas, subentendidos, mal-entendidos, discursos cifrados,
siléncios, divagacdes - se vocé evitar o preconceito da compaixao, ndo é verdade que vocé desejaria rir? E
uma satira, uma farsa, um vaudeville. Somente a modernidade acreditou que o0 amor fosse uma situacédo
tragica. Mas isso significa a0 mesmo tempo que apenas o cdmico pode expressar 0 quao tragico €, no seu
cerne, 0 amor. Somente através do comico, apenas na comédia, pode-se mostrar o aspecto tragico do
amor, a pulsdo de morte que o anima.” (p.78)



[1953-1954], p. 133-134). Conforme expresso pelo autor, esse amor equivocado, essa
ilusdo amorosa, nada mais é do que a funcdo exercida pelo imaginario. Trata-se,
essencialmente, do amor narcisico transformado em uma imagem refletida como
proposto em sua teoria do Estadio do espelho?®. O individuo apaixona-se pela
representacdo daquilo que deseja ser, alinhando-se com a concepcéao do eu-ideal.

O amor-paixdo, conforme abordado por Lacan, € equiparado ao amor de
transferéncia freudiano, sendo assim designado devido a sua propria definicdo no
registro em que se manifesta. Nesse contexto, Lacan destaca que cada um de seus
termos sdo imagens espelhadas do outro, elucidando o carater essencialmente
imaginario presente no amor freudiano. Contudo, Lacan vai além ao propor uma
expansdo do conceito de amor para o registro simbélico em sua obra.

O esforco de Lacan é para trazer esse amor para a dimensdo simbolica, Freud
jamais disse que o amor é uma funcdo imaginaria, sdo palavras do proprio Lacan. Este
amor que provém do imaginario provoca uma subduc¢do?’. E uma metafora geoldgica
que Lacan utiliza “o simbodlico passa embaixo do imaginario quando, no imaginario,
ocorre o fendmeno amoroso.” (ALLOUCH, 2010, p.68). Enquanto 0 amor imaginario
abre a porta ao mais ingrato. O que 0 eu ama no amor € 0 amor por Si Mmesmo, com a
consequéncia da anulacdo do Ideal do Eu, o que leva Lacan a dizer que o amor é uma
forma de suicidio, ou melhor, uma perturbacéo do Ideal do Eu.

A dimensdo simbolica lacaniana, intrinsecamente interligada com o real e o
imaginario, revoluciona a concepcdo do inconsciente freudiano ao incorporar 0S
fundamentos da linguistica. Essa abordagem eleva o inconsciente a condicdo de
principio inico no qual “se organiza a multiplicidade das situacdes particulares de cada
sujeito” (ROUDINESCO; PLON, 1998, p. 714).

% |acan foi influenciado pela terminologia de Henri Wallon, especificamente pela expressdo “uma
experiéncia pela qual a crianca, colocada diante de um espelho, passa progressivamente a distinguir seu
proprio corpo da imagem refletida deste” (ROUDINESCO; PLON, 1998, p. 194). Entretanto, Lacan
diferenciou-se de Wallon ao abordar o processo através do inconsciente, em contraste com a abordagem
consciente de Wallon. Ver O est&dio do espelho como formador da fun¢éo do Eu em Os escritos

27« "subducgdo”, o termo designa o "mergulho da crosta ocednica sob uma placa litosférica adjacente"”
(Larousse). A etimologia é mais divertida, que confirma que ndo nos perdemos no caminho ao associar, a

" n

"subducg¢do", "sedugdo”. Subductio, a “a¢do de puxar”, no figurado: arrebatamento, éxtase. O francés
antigo dispde da palavra suduction, no sentido de "enganacdo", "acdo de seduzir", eliminada, em seguida,
em proveito de seducdo. Lacan usa "subduccdo" no sentido geoldgico, moderno. O simbélico passa

embaixo do imaginario quando, no imaginario, ocorre o fendmeno amoroso.” (ALLOUCH, 2010, p.68)



A insercdo do sujeito na linguagem ocorre a partir de um significante. O acesso
do sujeito a dimensdo simbdlica da linguagem resulta na transformacéo do inconsciente
em um "discurso do Outro™, como proposto por Lacan em Fungédo e campo da fala e da
linguagem em Psicanalise (1953). Nesse processo, 0 inconsciente armazena, de
significante em significante, essencialmente em uma cadeia, os significados que o
sujeito atribui a si mesmo e ao seu entorno.

Regressando ao dmago da discussdo sobre o amor transferencial, é possivel
compreender que, ao abordar o simbdlico lacaniano, nos deparamos com uma esfera que
contempla a logica inerente & palavra e a existéncia do Outro como detentor de
significantes. A expressao verbal se configura como um meio privilegiado de ingresso
no dominio simbdlico.

Lacan emprega o eu-ideal como um exemplo paradigmatico do simbdlico. Ele
ilustra como esse conceito, enraizado na dimensdo imaginaria e narcisica, pode ser
apreendido no contexto do amor-paixao (Verliebtheit). Nesse cenério, Lacan destaca a
dindmica em que o desejo, inicialmente enredado na esfera imaginaria, passa por um
processo de verbalizacdo e simbolizacdo, emergindo assim como uma expressao
consciente e articulada através das palavras. Essa interagdo complexa entre o eu-ideal, 0
amor-paixao e a linguagem destacam a intrincada relacédo entre os elementos psiquicos e

linguisticos na construcéo e manifestacdo do desejo humano.

[...] como diz Freud em algum lugar, a imagem do Ideal-Ich, cada vez
que se refaz de maneira analdgica a assuncao jubilatéria do estadio do
espelho, cada vez que o sujeito é cativado por um dos seus
semelhantes, bem, o desejo volta no sujeito. Mas volta verbalizado.
Em outras palavras, cada vez que se produzem as identificacGes
objetais do ldeal-Ich aparece esse fendmeno para o qual eu lhes
chamei a atenc&@o desde o inicio, a Verliebtheit (LACAN, 1986 [1953-
54], p. 198).

Allouch %8¢ quem destaca esse ponto crucial de articulagdo. O trecho acima néo
visa destacar exclusivamente o amor imaginario exemplificado pelo eu-ideal como a
Unica manifestacdo do amor. Em vez disso, salienta uma espécie de submissdo do eu-
ideal imaginario ao registro simbolico, indicando que a expressdo desse amor se torna
possivel devido ao envolvimento do sujeito por meio de seus semelhantes, através da

via simbodlica. Além disso, o enredamento nos significantes do outro, que desperta o eu-

28 J. Allouch, O amor Lacan, 2010, p.68



ideal, ¢ “tornado verbalizado”, pois o sujeito estd imerso em um mundo de significantes,
em um “mundo de sujeitos que falam” (LACAN, 1986 [1953-54], p. 198).

Allouch?® argumenta que a linguagem € o pivo central que une a transferéncia ao
amor. Dessa maneira, 0 amor, previamente concebido no &mbito imaginario por Freud,
transita para o campo simbdlico mediante a reflexdo lacaniana sobre as palavras. Lacan
destaca: “Aprendam a distinguir agora o amor, como paixao imaginaria, do dom ativo
que constitui no plano simbolico” (LACAN,1986 [1953-54], p. 314).

Lacan realiza uma subdivisdo do conceito de amor ao fragmenta-lo em duas
categorias distintas: 0 amor imaginario e o dom ativo no plano simbélico. Contudo, ele
ndo fornece uma explicacdo imediata sobre as implicagdes dessa concepcdo para a
compreensdo da transferéncia.

Nesse contexto, é possivel abordar o fendmeno da transferéncia considerando as
perspectivas fornecidas pelos registros S-1-R. Na trajetdria imaginaria da transferéncia,
surge uma identificacdo imaginaria do paciente com o analista, manifestada no discurso
apaixonado do paciente. O amor narcisico, em ultima analise, configura-se como um
apaixonamento (Verliebtheit) refletido pelo eu-ideal.

Entretanto, se a transferéncia ficar restrita apenas a esse registro, ndo ocorre
efetivamente um processo de andlise. Freud chegou a essa conclusdo empiricamente ao
sugerir a dificuldade de prosseguir com a analise quando o paciente desenvolve uma
paixdo pelo analista, mesmo sem abordar explicitamente os dominios (Simbdlico,
Imaginario e Real). Apesar de Freud reconhecer o papel central da expresséo verbal por
meio das elaboracdes das associacdes livres. Lacan deu um passo significativo ao
contemplar duas formas distintas de amor, o simbdlico e o imaginario, e essa distin¢cao
ressoa diretamente na pratica clinica da transferéncia, estendendo a ela essa mesma
divisao.

Allouch®, continua a reflexdo ao indagar se o ato de amar ndo se configura, em
Gltima instancia, como o anseio de ser amado. A indagacdo do autor, expressa na
pergunta “serd amar ser amado por alguém?” (ALLOUCH, 2010, p. 75), emerge como
elemento essencial para a compreensdao do fendmeno do amor no contexto da
identificacdo narcisica. “Mas inversamente, direi correlativamente, por causa disso

mesmo, amar € amar um ser para além do que ele parece ser. O dom ativo do amor visa

29 J. Allouch, O amor Lacan, 2010, p.70
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o outro, ndo na sua especificidade, mas no seu ser” (LACAN, 1986 [1953-54], p. 315).
J& vimos o emprego do termo "dom™ como uma expressdo equivalente ao amor
simbolico, apresentando-se como uma alternativa ao amor imaginario. O enfoque do
afeto ndo esta mais limitado as qualidades valiosas que o eu-ideal detém, transcendendo
sua particularidade; ao invés disso, abraca o seu ser. O amor simbdlico envolve e
conecta algo além da identidade como objeto imaginério.
A respeito do dom ativo do amor Lacan diz o seguinte no Seminéario 1V: as

relacdes de objeto:

No dom de amor, alguma coisa é dada por nada, e que s6 pode ser nada. Em
outras palavras, 0 que faz o dom é que um sujeito da alguma coisa de uma
maneira gratuita; na medida em que, por detras do que ele da, existe tudo o
que Ihe falta, é que o sujeito sacrifica para além daquilo que tem (LACAN,
1995[1956/57], p.143).

"O dom & simbolo do amor™ (1995[1956/57], p.184). Assim ele aponta para a
possibilidade de o amor transcender seu narcisismo, que busca apenas "ser amado”, e
avancar em direcdo a capacidade do sujeito de amar de acordo com seu desejo. A
esséncia do dom reside na acdo de um sujeito oferecer algo de forma desinteressada.
Amar o outro, para Lacan, implica valorizar aquilo que o outro ndo proporciona. O
objeto de amor é apreciado pelo que lhe falta — s6 se da aquilo que néo se tem.

Retomando, ha uma distingdo nessa perspectiva em relacdo a compreensdo
freudiana: na identificagdo imaginaria, o objeto de amor ¢ aquilo que “parece ser”,
sendo o eu-ideal a fonte e medida desse afeto. Por outro lado, no ambito do amor
simbolico, a afeicao se estende “além daquilo que parece ser”, ou seja, direciona-se para
algo que transcende as aparéncias, incorporando um novo elemento previamente nédo
contemplado.

Lacan esclarece aqui também a dindmica entre 0 amor imaginario e o amor
simbdlico ao discutir a situacdo analitica no contexto do Seminario I. Nesse trecho, o
psicanalista detalha a funcdo do objeto amante e do sujeito amado, proporcionando in-
sights cruciais sobre as complexidades dessas dimensdes afetivas.

Inicialmente paradoxais, as categorias do sujeito e do objeto sdo subvertidas
neste raciocinio. Segundo Allouch®!, ha uma logica fundamental ao indagar se, de fato,
amar ndo seria definido pelo desejo de ser amado. Sob essa perspectiva, 0 amante €

aquele que sofre pela paixdo de outro. Em outras palavras, o amante se torna o
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apaixonado, amando ativamente ndo o objeto de sua paixdo, mas o lugar em que esse
objeto ¢ situado: “o amor, o amor daquele que deseja ser amado, é essencialmente uma
tentativa de capturar o outro em si mesmo, em si mesmo como objeto” (LACAN, 1986
[1953-54, p. 314).

O sujeito, assim, ndo desempenha o papel de amante, mas sim de amado.
Seguindo essa perspectiva irreverente, Lacan prossegue discutindo o “desejo de ser
amado”, ao afirmar que “o desejo de ser amado ¢ o desejo de que o objeto amante seja
tomado como tal, enviscado, submetido na particularidade absoluta de si mesmo como
objeto” (LACAN, 1986 [1953-54], p. 315). A expressao objeto amante proporciona uma
dupla interpretacdo a questdo do amor: (a) o objeto é merecedor de afeto, inclinado ao
amor, tornando-se um objeto amante; (b) o objeto é alvo daquele que experimenta o
amor (o sujeito amado), magnetizado pela afei¢do do sujeito que ama (o sujeito amante)
e cativado pelo amor compartilhnado. Dessa forma, o sujeito amado captura o objeto
amante na medida em que o amor é imaginario, e, dentro desse ambito, ndo ha
possibilidade de uma rela¢do dual.

No &mago, o amor imaginario representa efetivamente uma ilusdo de relagéo,
uma vez que envolve o sujeito que “deseja ser amado” e sua concepcao, o objeto amante
idealizado. O vinculo formado por esse amor imaginario € fragil e ndo perdura ao longo
do tempo, pois se limita a se manter até o ponto em que ndo compromete sua prépria
esséncia. “quando o ser amado vai longe demais na traicao de si mesmo e persevera na
enganacao de si, 0 amor ndo segue mais” (LACAN, 1986 [1953-54], p. 315).

Desde o0 momento em que o objeto amante manifesta suas caracteristicas
autdbnomas e especificidades, ele deixa de ser concebido como idealizado. Diante disso,
é consistente defender a transferéncia, assim como o amor, para além desse espaco
imaginario insustentavel. O amor-paixdo, fascinante e avassalador, operaria como a
primeira captura do ser que ama. Em seguida, surge o amor na forma de dom,
simbdlico, reconfigurando essa captura arrebatadora (Verliebtheit). Ao contrario do
amor-paixao, o amor como dom destaca principalmente a falta de harmonia entre o
sujeito amado e 0 objeto amante.

No dominio simbdlico, o significante figura, por principio, a partir do Outro, em
uma cadeia que ndo contempla apenas o desejo do sujeito amado enredado em seu

proprio objeto amante ilusério. Vale ressaltar que a dindmica persiste mesmo quando o



objeto amado € outro sujeito. A ilusdo, pertencente ao dominio do imaginario, deixa de
ser a principal via de expressdo. O significante, com toda a sua potencialidade de mal-
entendido, introduz a alteridade e, pela primeira vez, estabelece a possibilidade de um
vinculo que leva em conta uma relagdo intersubjetiva.

E por isso que a transferéncia também precisa seguir o movimento de Lacan ao
estender o0 amor imaginario ao amor simbdlico. O dom, enquanto categoria de expressao
no registro simbolico, representa a possibilidade de hidncia, um espaco constituinte
entre o sujeito do desejo e seu objeto.

O amor como dom, juntamente com a transferéncia orientada pelo simbdlico,
desvela 0 espaco de movimento que O sujeito procura ao percorrer a cadeia de
significantes em suas elaboragBes durante a andlise. Em resumo, a analise ndo se

completa se o0 amor e a transferéncia ndo forem guiados pela logica do dom.

[ ... ] é nadimensdo do ser do outro, isto €, de um certo para além do outro,
de um certo desenvolvimento do outro em seu ser que se dirige 0 amor; nao
na medida em que aceito, mas muito precisamente na medida em que é uma
dessas trés essenciais linhas de partilha na qual penetra o sujeito quando se
realiza simbolicamente na fala. Sem essa dimensao da fala na medida em que
ela afirma o ser, ha tudo o que quiserem; Verliebtheit, fascinacdo imaginéria,
mas ndo ha a dimensao do amor (LACAN, 1986[1953-1954], p.315)

Lacan insere a relagdo de transferéncia no plano simbdlico ao afirmar que “a
transferéncia comporta incidéncias, projecdes das articulagbes imaginarias, mas se situa
inteira na relacdo simbolica” (LACAN, 1986 [1953-54], p. 263). O amor, assim, atinge
o0 cerne do ser, uma vez que € reconhecido por participar tanto do imaginario quanto do
simbdlico. De tal forma que o amor se distingue do desejo, porque ele visa o ser, e ndo a
satisfacao.

O amor distingue-se do desejo, considerado como relacdo-limite que se
estabelece de todo organismo ao objeto que o satisfaz. Porque seu ponto de
mira ndo é a satisfacdo, mas o ser. E por isto que ndo se pode falar de amor
sendo onde a relacdo simbdlica existe como tal. (LACAN, 1986[1953-1954],
P.314)

2.3 O desejo entre Freud e Lacan

O desejo esta no centro da teoria e da préatica psicanalitica, e € nesse ponto que
Lacan insiste, como aponta Garcia-Roza?, na esteira dos ensinamentos de Freud. No

cerne no discurso freudiano encontra-se o desejo. Este ndo se assemelha ao desejo

32|, A. Garcia-roza, Freud e o Inconsciente, 2009, p.138



compreendido pela biologia ou proposto pela filosofia natural. Ndo é o desejo
concebido como a satisfagdo de uma necessidade, mas sim um desejo que transcende a
ordem natural, sendo langado no dominio simbdlico. Este tipo de desejo s6 pode ser
compreendido em relacdo ao desejo do outro, apontando ndo para 0 objeto
empiricamente considerado, mas para uma falta, uma lacuna. De objeto em objeto, o
desejo desloca-se como numa série intermindvel, em busca de uma satisfagdo sempre
postergada e jamais alcancada.®

Na leitura lacaniana, ha o reconhecimento de que tal forma de compreender o
desejo em Freud tem suas raizes na obra Fenomenologia do Espirito®* de Hegel, apesar
disso é o proprio Lacan a ressaltar a grande e fundamental diferenca que existe entre 0s
dois, 0 que acontece € que na obra do seu mestre, tal desejo é inconsciente.

Esse desejo, digamos, antropomorfizado, difere, por exemplo do que seria a
necessidade numa concepcdo naturalista e biologica, no sentido em que ambos
desencadeiam uma tensdo interna que impele o organismo numa determinada direcéo.
Segundo Garcia-Roza® a distingdo fundamental entre necessidade e desejo reside na
natureza da tensdo subjacente. Enquanto a necessidade é uma tensdo de ordem fisica e
biologica, cuja resolucdo ocorre por meio de acdes especificas voltadas a um objeto
particular, o desejo ndo estd vinculado a um objeto real, mas sim a um fantasma. A
satisfacdo da necessidade implica uma reducéo da tensdo, enquanto o desejo, por sua
vez, nunca atinge completa satisfacéo; pode se manifestar em relacdo a objetos, mas ndo
encontra plenitude nesses objetos. O desejo envolve uma distor¢do ou desvio da ordem
natural, tornando sua compreensdo inatingivel atraves de uma simples reducdo a esfera

biologica.

% Ibid., p.139

34«0 ponto de partida foi 0 homem como Consciéncia (Bewusstsein) e dotado de um Desejo (Begierde).
Esse simples Desejo, para se tornar Desejo humano, implica o reconhecimento (Anerkennen) que leva a
uma acdo (Tun). E essa acdo com vistas ao reconhecimento que da origem & Autoconsciéncia
(Selbstbewusstsein). Antes de ter constituido o Eu através da palavra, a Autoconsciéncia estava instalada
na certeza do Cogito. Essa certeza €, porém, uma certeza puramente subjetiva e, se ela ndo quiser
permanecer prisioneira da propria subjetividade, necessita objetivar-se pelo reconhecimento. A
Autoconsciéncia s6 existe enquanto reconhecida, dai a luta que vai caracterizar a chamada “ dialética” do
Senhor e do Escravo. O reconhecimento &, portanto, o ato de confrontagdo de duas Autoconsciéncias no
processo de se tornarem propriamente humanas. Elas se reconhecem, para si mesmas e para a outra, ao
transformarem em verdade objetiva o que era uma simples certeza subjetiva. SG h4 Eu verdadeiramente
humano na relagdo com o outro mas também esse Eu s se constitui na supressdo do outro Eu. A acdo a
que conduz o reconhecimento € uma agdo negatriz; sua funcdo é preencher o vazio do Desejo pela
transformagao-assimilacdo do ndo-Eu desejado” (GARCIA-ROZA, 2009, p. 143)

35|, A. Garcia-Roza, Freud e o inconsciente, 2009, p.145



Em A Interpretacdo dos Sonhos (2019 [1900]) Freud argumenta que o desejo é o
que nos distingue dos animais, marcando nossa humanidade e sexualidade. No contexto
da formagdo do sujeito, o desejo é inicialmente concebido como algo relacionado a
alucinagéo, pois, segundo Freud, este ndo possui um objeto de satisfacdo na realidade. O
desejo, assim, ndo tem uma realizacdo direta no mundo real.

Na mesma obra Freud afirmard que os “os sonhos sdo realiza¢des de desejos.”
(2019 [1900], p.605), ressaltando que o desejo que culmina na producdo de um sonho
ndo é um desejo qualquer, mas sim um desejo infantil. Segundo Garcia-Roza, o desejo
infantil é indestrutivel, pois nunca pode ser plenamente satisfeito, embora seja passivel
de transformacdes. Cada vez que um desejo retorna, sua manifestacdo ocorre de maneira

distinta, representando “um retorno da diferenca”.

O inconsciente é a verdadeira realidade psiquica; em sua natureza
mais intima, ele nos é tdo desconhecido quanto a realidade do mundo
externo, e é tdo incompletamente apresentado pelos dados da
consciéncia quanto o € o mundo externo pelas comunicacBes de
nossos Orgaos sensoriais (FREUD, 2019[1900], p. 293).

Essa perspectiva ressalta a natureza complexa e dindmica do desejo na
psicanalise, destacando sua ligacdo com o inconsciente e sua constante evolucdo ao
longo do tempo. O entendimento de que o0 desejo infantil persiste, mesmo que de forma
mutavel, contribui para a compreensdo da psique humana e da natureza intrincada dos
processos psiquicos conforme delineados por Freud e posteriormente explorados por
outros tedricos psicanaliticos.

Garcia-Roza®® nos recorda da “experiéncia de satisfacio” no bebé. Quando
movido pela fome, 0 bebé expressa sua necessidade atraves de choro e agitacdo,
liberando energia na acdo motora. No entanto, essa manifestacdo ndo resulta na
satisfacdo de sua fome. Para que essa tensdo interna cesse faz-se necessario um estimulo
externo, neste caso 0 seio materno. E esse processo que ele denomina de "experiéncia
de satisfacdo", onde um estimulo externo interrompe um impulso interno, criando uma
associacdo entre uma percepcdo especifica e uma imagem mnémica. Dai em diante,
sempre que surge uma necessidade, a imagem mnémica é evocada na esperanca de

reviver a percepcao original e repetir a satisfacdo inicial.
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[...] surgird imediatamente um impulso psiquico que procurara
recatexiar a imagem mnemonica da percepgdo e reevocar a propria
percepcdo, isto é, restabelecer a situacdo de satisfacdo original. Um
impulso dessa espécie é o que chamamos de desejo (GARCIA-ROZA
apud FREUD, 2009, p. 145)

Dessa primeira experiéncia gratificante, surge um trago mnemonico que se
tornara a representacdo do processo pulsional para a crianga, tal traco é reativado
quando outro estado de tensdo se manifesta. A reativagdo assume a forma de uma
satisfacdo alucinatdria, pois, nesse momento, a crianga ndo consegue distinguir entre a
reativacdo de sua lembranca e a percepcdo do evento presente. A imagem mneménica é
entdo empregada pela crianga na tentativa de orientar suas buscas em dire¢do ao objeto
que realmente a satisfaz, pois, esse objeto real de satisfacdo aparenta corresponder ao
objeto da imagem mnemdnica. Essa representacdo mnemonica acaba por desempenhar
um papel no aparelho psiquico como uma previsdo antecipada da satisfacdo associada a
dindmica do processo pulsional.

Portanto, o que caracteriza o desejo para Freud é esse impulso para
reproduzir alucinatoriamente uma satisfacdo original, isto €, um retorno a

algo que ja ndo é mais, a um objeto perdido cuja presenca é marcada pela
falta. (GARCIA-ROZA, 2009, p.145)

Dito isso ja percebemos que ha uma relagdo peculiar entre o desejo e o objeto, a
qual difere significativamente de uma concep¢do empirista naturalista. “Objeto do
desejo ¢ uma falta e ndo algo que propiciara uma satisfacao” (GARCIA-ROZA, 2009, p.
144). E na busca por suprimir essa falta primordial que um sujeito se dirige em direcéo
a um objeto. Contudo, essa unido nunca se concretiza completamente, uma vez que o
que ele encontra ndo corresponde a fonte original de seu desejo. A indestrutibilidade do
desejo reside na auséncia de um objeto capaz de satisfazé-lo plenamente. Apenas
satisfacGes parciais existem, o que resulta em seu incessante retorno. O objeto assim,
assume, o carater de objeto perdido®’

A respeito disso Lacan comenta o seguinte no Seminario IV, a relacdo de
objeto:

Freud nos indica que o objeto € apreendido pela via de uma busca do objeto
perdido. Este objeto, que corresponde a um estagio avancado da maturacao

7lbid. “O objeto do desejo nfio é uma coisa concreta que se oferece ao sujeito, ele niio é da ordem das

coisas, mas da ordem do simbolico” ( p.145).



dos instintos, é um objeto reencontrado, 0 objeto reencontrado do primeiro
desmame, o objeto que foi inicialmente o ponto de ligagdo das primeiras
satisfacbes da crianca. E claro que uma discordancia ¢ instaurada pelo
simples fato dessa repeticdo. Uma nostalgia liga o sujeito ao objeto perdido,
através da qual se exerce todo o esforco da busca. Ela marca a redescoberta
do signo de uma repeticdo impossivel, ja que, precisamente, este ndo € o
mesmo objeto, ndo poderia sé-lo. (LACAN, 1995[1956-57], p.13)

O desejo permanece insatisfeito devido a auséncia de um objeto. Dessa forma,
podemos compreender que nossa constituicdo como sujeitos ocorre a partir da relacéo
que estabelecemos com a falta desse objeto. Lacan destaca que a teoria da falta de
objeto ja esta presente na teoria freudiana, especialmente na ideia de reencontro
mencionada por Freud (1905/1996b).

E através da busca de uma satisfacdo passada e ultrapassada que o novo
objeto é procurado, e que é encontrado e apreendido noutra parte que ndo no
ponto onde se o procura. Existe ai uma distancia fundamental, introduzida
pelo elemento essencialmente conflitual incluido em toda busca do objeto.
Esta é a primeira forma sob a qual, em Freud, aparece a relacdo de objeto
(LACAN, [1956/57]/1995, p.13).

2.4 O desejo e 0 imaginario

Retomando assim, a leitura lacaniana do desejo, podemos situar uma primeira
fase em sua obra que vai de 1936 a 1953. Segundo Garcia-Roza®®, nesse primeiro
momento do desenvolvimento do desejo, conhecida como fase do imaginério, o desejo
ainda ndo se percebe como tal. O reconhecimento do desejo ocorre através do outro ou
pela influéncia do outro (entendido aqui o semelhante), em uma relacdo dual especular
que resulta na alienacdo do sujeito nesse outro. Nesse estagio especular, o desejo pode
tanto ser destruido quanto destruir o outro. O desejo de destruir o outro € o impulso
subjacente que sustenta o desejo do sujeito.

De tal forma que Lacan destaca uma caracteristica do desejo freudiano, que é
sua capacidade de escapar a sintese do Eu. Ele argumenta que o Eu ndo é uma realidade
original, uma fonte substancial do desejo, mas sim algo que emerge em um determinado
momento como um operador das resisténcias. O Eu s6 pode ser compreendido em
relacdo a um outro e ndo como uma entidade autbnoma. Sua formacao ocorre atraves da

linguagem e da referéncia ao Tu. O Eu é caracterizado pelo desconhecimento dos
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desejos do sujeito e ndo € a origem Gltima dos desejos. A constituicdo do sujeito como
um Eu ocorre por meio da referéncia ao outro, um conceito que Lacan descreve através

da teoria da fase do espelho.

E portanto a partir da imagem unificada que faco do outro que eu me
apreendo como corpo unificado. O mesmo ocorre com o desejo. Este,
no seu estado de confusdo original, s6 vai aprender a se reconhecer a
partir do outro, isto &, a partir de desejos e ordens que a crianca devera
reconhecer como pertencentes aos adultos. (GARCIA-ROZA, 2009, p.
146)

Sua tese central, fundamentada no termo hegeliano Begierde, ¢ que “o desejo no
género humano, deve se fazer reconhecer”3® a qual se transformou numa espécie de
axioma para Lacan, e podemos encontra-la articulada ao desejo em fases distintas da sua
obra. A referéncia para tal concepcao Ihe é dada pelo filosofo russo Kojeve, que uma
fez uma leitura original da obra Fenomenologia do Espirito de Hegel centrada sobretudo
no par mestre/escravo.

Como explica Jacques-Alain Miller (1997) em Hegel hd duas consciéncias
postas face a face, ambas possuem as mesmas propriedades, porém o confronto entre
elas ndo é estavel: cada uma deve querer a morte da outra. Por conta dessa
incompatibilidade entre as duas consciéncias, elas se dividem em mestre e escravo. O
mestre encara a morte que o outro quer dele, enquanto o escravo recua diante do risco
da sua supressdo, visto que reconhece o outro, mas nao € reconhecido por ele.

Nesta dialética entre o senhor e o escravo, quem triunfa € o segundo, na medida
em que ele reconhece o outro, ele pode ser reconhecido simetricamente, enquanto o
mestre permanece inumano e confrontado inevitavelmente com sua morte. Tal dialética
do reconhecimento implica, portanto, que eu sO posso ser reconhecido como um ser
humano e como um sujeito, na medida que eu reconheco o outro.

Inspirado, entdo nas ideias de Hegel, particularmente da Fenomenologia do
Espirito, em uma interpretacdo influenciada por Kojéve, Lacan desenvolve a tese de que
0 desejo humano é fundamentalmente o desejo do outro. Ao explorar essa formulagéo,
torna-se evidente que afirmar que o sujeito deseja o outro implica que ele busca o desejo
do outro em retorno, ou seja, deseja ser desejado pelo outro. O resultado é que o

verdadeiro desejo do sujeito é transformar-se no objeto do desejo do outro. Em outras

39 J.A. Miller, Lacan elucidado, 1997, p.36



palavras, o estatuto do desejo é caracterizado pela alienagdo, em que o sujeito se
converte em objeto do desejo alheio.

A afirmacdo "o desejo € o desejo do outro” revela uma dualidade intrigante: de
um lado, estabelece o outro como objeto do meu desejo; de outro lado, me posiciona
como objeto do seu desejo. Nessa fase inicial da argumentacdo de Hegel-Kojéve,
emerge uma desmistificacdo completa da ilusdo da reciprocidade, com ambas as
autoconsciéncias atuando simultaneamente como sujeito e objeto.

A autoconsciéncia age como um amante que, ao expressar seu 'eu te amo’,
aguarda a resposta 'eu também'; no entanto, muitas vezes, obcecada pelo amor, ndo
percebe que esse 'eu também' frequentemente significa 'eu também... me amo'. Essa
analogia é crucial para compreender enunciados éticos mais profundos, como, por
exemplo, "Ama o teu proximo como a ti mesmo". Ambos compartilnam a caracteristica
de inserir a relacédo intersubjetiva em uma dimensao narcisista-especular, ou melhor, sdo
concebidos a partir do registro imaginario.

Amar o proximo, ou seja, 0 outro, da mesma maneira COmo amo a mim mesmo
implica, para Lacan, assim como para Freud, que o amor é sempre e exclusivamente
narcisista, onde o outro € apenas minha imagem especular. Da mesma forma, isso
sugere reciprocamente que eu ndao sou mais do que uma imagem do outro. Lacan
argumenta que 0s sentimentos sdo sempre reciprocos: se eu amo 0 outro, 0 outro me
amara; se o odeio, ele se voltara contra mim, e assim por diante. 1sso ocorre porque o eu
e 0 outro funcionam como duas imagens virtuais, cada um servindo como espelho para
o outro.

No entanto, qual é a consequéncia desse jogo especular? Para Hegel-Kojeve,
culmina em uma luta até a morte, como ja vimos na dialética do Senhor e do escravo. Se
0 outro é apenas uma projecdo minha e eu sou apenas uma sombra dele, minha prépria
identidade € questionada: quem sou eu? Se 0 que eu desejo € o que 0 outro deseja, 0 que
realmente almejo? A reciprocidade transforma-se em disjungéo: ou eu, ou o outro. No
entanto, é precisamente nesse ponto que Hegel-Kojéve introduz uma reviravolta
dialética na relacdo intersubjetiva: a morte, personificada como o senhor absoluto, que

inicialmente surge como resultado final do conflito, se transforma na forca que impde



ao outro o processo de destruicdo mutua. Por receio de perder a vida, uma das
autoconsciéncias cede e se torna serva.*

Para Lacan, a inversdo dialética que inaugura a figura espiritual da “senhoria-
serviddo” se completa de outra maneira: a relagdo intersubjetiva inicialmente dual é
triangularizada.*! Entre as duas autoconsciéncias, cada uma sendo uma pura imitaco da
outra, um terceiro elemento interveio - a morte - que restaurou as posi¢des subjetivas a
sua dissimetria constitutiva. Entre senhor e servo, ndo ha reciprocidade, mas diferenca;
0s sujeitos, embora formem um par, ndo estdo situados no mesmo plano*?

Garcia-Roza*® comenta que Hegel destacou que essa confrontacéo radical levaria
inevitavelmente a destruicdo na relacdo entre o sujeito e o outro, se ndo fosse pela
emergéncia do simbdlico. Com a introducdo do simbdlico, a relacdo do sujeito com o
outro pode ser mediada pela linguagem, representando uma transformacéo crucial.
Enguanto no modo de relacdo imaginaria o desejo do sujeito é obrigado a se alienar no
outro, a presenca do simbolico** permite uma mediagdo linguistica que redefine e
redireciona esse desejo.

O que Lacan ira perceber é que o tratamento analitico situado assim no registro
do imaginario, torna-se uma experiéncia alienante na qual o analista ocupa a posicao de
imagem privilegiada com a qual o analisado deve se identificar ao final da analise. Esta
concepcdo se mostrou extremamente insuficiente, conquanto, tal identificacdo reforca

0s aspectos conscientes do analisado, e deixa de lado o elemento central da teoria

40B, Moroncini, Sull'amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone. 2005, p.21
4 L. A. Garcia-Roza, Freud e o inconsciente, 2009: “E somente a partir do lugar do Outro, dessa ordem

simbdlica inconsciente, que se pode falar em sujeito e em subjetividade segundo Freud. O proprio
conceito de intersubjetividade é inteiramente distinto em Freud e no cartesianismo. Para este, assim como
para a psicologia, a consciéncia é o lugar da intersubjetividade (e da Verdade); para a psicanélise, é do
lugar do outro que a intersubjetividade pode se dar. Se para o cartesianismo — aqui eu incluo a psicologia
— 0 inconsciente é aquilo que impede a comunicagdo e portanto a intersubjetividade, para a psicanalise
ele é a precondicdo necessaria. Cada subjetividade, considerada em si mesma, é uma monada e portanto
incomunicével. O que permite a comunicacdo entre elas é o inconsciente, concebido como esse Outro,
como Ordem simbdlica, articulador das subjetividades individuais. (p.228)

42 B. Moroncini, Sull'amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone. 2005, p.21

43 L. A. Garcia-Roza, Freud e o inconsciente, 2009, p.146

4 Em Func&o e campo da linguagem e da fala em psicanalise Lacan remete o conceito de simbolo e de
linguagem a morte: “0 simbolo se manifesta inicialmente como assassinato da coisa, e essa morte
constitui no sujeito a eternizacdo de seu desejo” (LACAN, 1998[1966], p.320)



freudiana, qual seja, o inconsciente.

2.5 O desejo e o simbdlico

Enquanto o imaginério é a dimensdo das paixfes, do amor narcisico, como ja
vimos anteriormente. O simbdlico pertence ao campo da linguagem. O retorno a Freud
proclamado por Lacan é conduzido a luz das contribuicdes da linguistica, especialmente
as de Ferdinand de Saussure, Roman Jakobson e do antropélogo C. Lévi-Strauss. *°

Lacan retira, assim, da linguistica estrutural a ideia de que a linguagem é um
sistema composto por elementos que ndo tém validade autdbnoma, mas que assumem
significado e fun¢do somente quando combinados, em determinadas ordens em vez de
outras, com os demais elementos da cadeia. Um significante recebe um valor ou outro
apenas na medida em que € articulado com outros significantes.

Mas o que seria a linguagem para Lacan? Uma das influéncias fundamentais no
pensamento de Lacan deriva da linguistica de Ferdinand de Saussure, conforme exposta
postumamente por alguns de seus discipulos no Curso de Linguistica Geral*®. No cerne
das ideias de Saussure encontra-se o conceito de signo linguistico, entendido como uma
unidade composta por duas partes interdependentes: o significado e o significante. Ao
contrario da concepcéo tradicional, em que o signo seria a jun¢do entre uma coisa € um
nome, Saussure propde que o0 signo € a unido de um conceito com uma imagem

acustica®’ (ou a impressdo psiquica do som®).

4 Limito-me a fazer algumas referéncias sumarias sobre a elaboragdo da matriz linguistico-estrutural que
Lacan empreende do sujeito, partindo de sua revisao dos estudos de Ferdinand de Saussure e Roman
Jakobson, e dando destaque ao significante em detrimento do significado. N&o é viavel abordar os
detalhes aqui, embora essa seja uma das fases de seu ensinamento, possivelmente, mais conhecidas e
assimiladas.

46 Como € conhecido, Charles Bally e Albert Sechehaye, dois alunos de Ferdinand de Saussure,
elaboraram post mortem o Curso que conhecemos hoje, com base nas anotagdes feitas durante as aulas
nos anos académicos de 1906-07, 1908-09, 1910-11, e em alguns documentos pdstumos.

47 L. A. Garcia-Roza, Freud e o Inconsciente, 2009, p.184

48 “Bsta ndo é o som material, coisa puramente fisica, mas a impressdo (empreinte) psiquica desse som, a
representacdo que dele nos da o testemunho de nossos sentidos; tal imagem é sensorial e, se chegamos a
chama-la "material”, é somente neste sentido, e por oposi¢do ao outro termo da associagdo, 0 conceito,
geralmente mais abstrata.” (SAUSSURE, p.80)



O signo linguistico é uma entidade composta por duas partes, assemelhando-se a
uma moeda composta por cara e coroa. Sua esséncia reside na conexdo entre um
significado e um significante. Ferdinand de Saussure identifica dois principios
fundamentais relacionados ao signo linguistico: arbitrariedade e linearidade. No que se
refere a arbitrariedade do signo, entende-se a auséncia de uma relacdo intrinseca entre
um significado e seu correspondente significante. Em outras palavras, ndo ha uma
conexdo necesséria entre o0 conceito a sequéncia de sons que O representa como
significante. A arbitrariedade ndo implica uma escolha arbitréaria por parte do falante,
mas sim a falta de uma ligacdo natural com a realidade. Portanto, ao usar o termo
“arbitrario”, estamos nos referindo a sua natureza “ndo natural”*°.

O segundo principio destaca o carater linear do significante. 1sso significa que ao
contrario dos elementos visuais, que tém a capacidade de se organizar simultaneamente
em varias dimensodes, os elementos acusticos estdo limitados a dimensdo temporal; suas
manifestacdes ocorrem sequencialmente, um apds o outro, formando uma cadeia.*

Cada significante ndo so deve ser comparado com um significado, mas também
com outros significantes. A partir do exemplo célebre do jogo de xadrez mencionado
por Saussure, concluimos que o “Valor” de cada elemento reside nas relagdes com os
outros elementos. Se Saussure considerou o significante em paralelo ao significado,
como o anverso e o reverso de uma folha; Lacan, por outro lado, destaca o primado do
significante ao qual o significado estd subordinado, indicado no algoritmo S/s:
Significante sobre significado®:.

Se a ordem simbolica é a combinacdo significante e se o significante se
caracteriza apenas pela diferenca de outro significante, entdo o simbolico sera a ordem
da pura diferenca, sem positividade, sem conteudos representativos, que pertencem, se
acaso, ao imaginario. Portanto, o inconsciente freudiano é pura atividade combinatoria,
onde os significantes ndo remetem a um significado, mas a outros significantes, e é esse
retorno que reproduz a verdade do desejo.

Quando Lacan, comenta sobre o inconsciente “estruturado como uma

linguagem” em A insténcia da letra ou razdo desde Freud, ele se mantém firme no seu

49 Ibid, p.184-185
S0 F, Saussure, Curso de linguistica Geral, 2006, P.84
51 Ver A instancia da letra no inconsciente ou razao desde Freud em Os escritos, p. 500



intuito de um retorno a Freud, em especial ao capitulo VII da Interpretacdo dos sonhos.
O inconsciente freudiano ndo pode ser caracterizado como caotico, inefavel ou ilogico.
Como o proprio Lacan ird afirmar mais tarde em sua obra: “O inconsciente de Freud
ndo € o inconsciente romantico da criacdo imaginante. Nao é o lugar das divindades da
noite. (...) Ali, alguma outra coisa quer se realizar - algo que aparece como intencional”
(LACAN, 1979, p.29).

Freud afirmou categoricamente que 0s eventos psiquicos carecem de
arbitrariedade, sendo todos eles determinados. A distingdo reside na auséncia de uma
Unica determinacdo. A sintaxe do Inconsciente difere daquela presente no sistema pré-
consciente-consciente, mas isso ndo implica a inexisténcia de uma sintaxe propria. Ndo
ha nada de arbitrario, por exemplo na formacdo e deformacdo do processo onirico:
“Subestimam o determinismo na esfera psiquica. Nela ndo ha nada arbitrario.”
(FREUD, 2019[1900], p.641)

Os sonhos, por exemplo, mostram que o desejo inconsciente, que ndo pode ser
expresso diretamente, € constituido pelo jogo de livre articulagdo imposto pela
linguagem. O desejo neles se articula explorando as ambivaléncias, polivaléncias e
sobreposicOes da palavra. Como tal, o desejo ndo pode ser resolvido sendo no proprio
processo de articulacdo significante. Se o desejo em si € uma referéncia a outra coisa, é
porque o significante em si € uma referéncia a outra coisa. Isso vale para 0os sonhos
assim como para o discurso do sujeito em geral: as associacdes livres em uma sessao
analitica servem propriamente a se posicionar nesse nivel discursivo.

Entdo, as estruturas que governam a subjetividade desejante sdo propriamente
estruturas de linguagem, identificadas por Lacan em particular na metonimia e na
metéafora.®® O sujeito é estruturalmente submisso as leis simbdlicas e culturais de
configuracdo da realidade e de seu proprio ser.

De tal forma que o ser humano é envolvido pela linguagem, pois esta é uma
forca ligada a transcendéncia, uma vez que pode ultrapassar os limites da mera
experiéncia. Ao ser capaz de apreender o individuo, subverté-lo e diferencia-lo de

qualguer outra espécie viva, a linguagem exerce um papel Unico. A forca, o poder e a

52 A metonimia, como deslizamento de um significante para outro, corresponde ao desejo, pois é um
deslizamento em direcdo & falta-a-ser que nunca encontra uma satisfacdo plena e completa: o
deslizamento metonimico perpetua a elisdo do objeto. A metéfora, como substituicdo entre significantes,
corresponde ao sintoma, que se substitui como uma mensagem cifrada ao desejo inconsciente (ver, por
exemplo, J. Lacan, A instancia da letra, pp. 510, 523).



acdo pertencem a estrutura; enquanto ao sujeito é reservada uma posicao passiva, ele sé
pode sofrer as influéncias da estrutura. “o sujeito, se pode parecer servo da linguagem, o
é ainda mais de um discurso em cujo movimento universal seu lugar ja esta inscrito em
Sseu nascimento, nem que seja sob a forma de seu nome proprio.” (LACAN, 1998[1996],
p.498)

O "ser" como tal, diz Lacan, “é o real porquanto ele se inscreve no simbélico, o
real interessado nesta cadeia que Freud nos diz ser coerente e comandar, para além de
todas as motivagdes acessiveis ao jogo do conhecimento, o comportamento do sujeito.”
(LACAN, 2002[1958-1959], p.404), ou seja, naquela dimensdo em que se pode dizer de
algo que "é isso" ou "aquilo". A partir desses pressupostos, o fundamento do
pensamento de Lacan € que o sujeito esta imerso, de maneira original e traumatica, na
ordem simbdlica. E a dimensdo que, por exemplo, atribui desde o inicio da vida um
nome proprio, ou seja, o vinculo de ser chamado de uma certa maneira e ndo de outra,
um principio entendido ndo apenas cronologicamente, mas logicamente: é a ordem
fundamental da Lei.

A ordem simbdlica, assim como o imaginario, é uma forma de alienacdo: o
sujeito esta alienado a si mesmo, representado por um significante para outro

significante:

“[...] um significante é aquilo que representa 0 sujeito para outro
significante. Esse significante, portanto, serd aquele para o qual todos os
outros significantes representam o sujeito: ou seja, na falta desse significante,
todos os demais ndo representariam nada. J& que nada € representado sendo
para algo.” (LACAN, 1998, [1960], p.833)

Basta pensar no fato de que o que nos define, como individuos ou grupos, nunca
é, ao examinar de perto, um contedo representativo "verdadeiro” e pleno, mas uma
rede de significantes. Isso significa, remontando a origem, um elemento puro sem
sentido, o significante em sua materialidade.

Falar, para o ser humano, significa estar constantemente imerso de forma ativa
na ordem combinatdria que o transcende, inevitavelmente destinado a ocupar um lugar
no discurso. Seu desejo deve passar pela linguagem, mas, dessa forma, nunca encontrara

uma expressdo e uma satisfacdo ontologicamente completas. Como um prisma, 0



simbdlico distorce e desvia a atividade pulsional, e o desejo é esse mesmo
escorregamento n&o realizado que continua a se repetir.

Por isso, 0 desejo é, como expressa Lacan é:

“[...] é desejo de nada que possa ser nomeado. E, a0 mesmo tempo, este
desejo que se acha na origem de qualquer espécie de animacdo. Se o ser fosse
apenas 0 que é, ndo haveria nem sequer lugar para se falar dele. O ser se pde
a existir em funcdo mesmo desta falta. E em fungio desta falta, na
experiéncia de desejo, que o ser chega a um sentimento de si em rela¢do ao
ser. E do encalco deste para-além, que ndo é nada, que ele volta ao
sentimento de um ser consciente de si, que é apenas seu proprio reflexo no
mundo das coisas. Poais, ele é o companheiro dos seres que estdo ai diante
dele, e que, com efeito, ndo sabem que sdo.” (LACAN, 1985[1954-1955],
p.281)

O ser humano esta em posicdo de alteridade em relagdo a si, e, como tal,
experimenta o desejo. O sujeito esta sempre separado de si mesmo, da imediatez dos
dados, do gozo. A prova disso, no plano da linguagem, é que o sentido € um reflexo
inapreensivel da combinacdo de unidades significantes que, por si mesmas, tomadas
individualmente, sdo sem sentido. Um significante se define apenas pelo fato de diferir
de todos os outros significantes, ou seja, ele sempre exibe implicitamente o seu dizer de
uma certa maneira e ndo de todas as outras.

Nesse sentido, 0 sujeito e os objetos sdo exatamente o que resta da operacao de
aniquilamento da coisa pelo significante. Permanece um mundo de coisas barradas, o
sujeito dividido e os objetos elevados a significantes. Portanto, o sentido, que
comecgamos a identificar, do ponto de vista que interessa a Lacan, com o proprio sujeito,
“de um sujeito que se expressa a si mesmo em seu desaparecimento”3, esta situado
entre os significantes conectados entre si, é inapreensivel se quisermos aborda-lo
diretamente, mas, por essa razdo, emerge, pelo menos no nivel do inconsciente, sempre
que houver substituicdo ou aproximacao significante.

Assim na perspectiva lacaniana linguagem e o sujeito ocupam o mesmo plano,
sdo quase como duas faces da mesma moeda: a linguagem ndo é uma ferramenta de
denotacdo que o sujeito usa, mas, de certa forma, ela sempre fala, antes de tudo, sobre o

proprio sujeito, exibe o sujeito falante como auséncia entre as palavras proferidas.

53 M. Borch-Jacobsen, Lacan: The Absolute Master, 1991, p.195



Portanto, o sujeito lacaniano é esse "nada"™ em cujo lugar, poderiamos dizer, é
constantemente colocada a jungdo de um significante a outro significante. O sujeito sé

pode se manifestar nessa operacgao que supre sua falta fundamental, a falta-a-ser.

“Para Lacan, esse nada que os significantes representam uns para 0s outros
permanece 0 sujeito da representacdo, ou seja, 0 que relaciona ou junta os
significantes entre si e os torna o que sdo, conforme a prdpria admissao de
Lacan: representacdes, representantes [...]” (BORCH-JACOBSEN, 1991, p.
195, tradugdo do proprio autor)

A significagdo preenche a nulidade do sujeito, fazendo-o existir ao se substituir a
sua prépria nulidade, ao vazio que ele é na linguagem mesma, e por meio do qual a
linguagem pode funcionar. Sem o vazio, ndo haveria o impulso do discurso, 0 pequeno
espaco que permite que a cadeia da linguagem seja posta em movimento. O sujeito € o
que articula entre eles os significantes que representam uns para 0s outros o proprio
nada que € o sujeito com base e em referéncia ao qual se articulam.

Entdo quando falamos estamos usando significantes, o que quer dizer, de certa
forma, que nos submetemos constantemente a uma entidade que garante que 0S
significantes sejam aqueles e ndo outros, que se coloquem assim e ndo de outra forma,
que haja, portanto, entendimento entre os sujeitos. Essa entidade é o Grande Outro, a
ordem da linguagem e do simbolo, e mais genericamente das estruturas familiares,
culturais, ideoldgicas, normativas que organizam a realidade. "O Outro € a dimenséo
exigida pelo fato de a fala se afirmar como verdade. (LACAN, 1998, p.853). Sempre ha
esse terceiro elemento — Outro - pelo simples fato de que se fala.

Nesta logica peculiar, que é a da psicanalise, a verdade é sustentada pela sua
repressdo e ocultacdo. O desejo humano s6 pode se manifestar negando qualquer
veiculo concreto que se candidate a representd-lo. Ele se manifesta exclusivamente
CoOmo negacao, e se mostra, paradoxalmente, na mentira, no erro, em uma "estrutura de
ficcdo" (LACAN, 1998[1958], P.752), como escreve Lacan. Para a ldgica psicanalitica,
a verdade s6 se da na propria repressdo, ndo pode ser totalmente enquadrada, sé pode

ser dita pela metade, ndo toda, de forma mediada®*.

54 “Nossos atos falhados sdo atos que sdo bem sucedidos, nossas palavras que tropecam séo palavras que
confessam. Eles, elas. revelam uma verdade de detras. No interior do que se chamam associacoes livres,
imagens do sonho, sintomas, manifesta-se uma palavra que traz a verdade. Se a descoberta de Freud tem



O desejo, para Lacan, se manifesta e se satisfaz apenas falhando consigo mesmo,
apenas de forma mascarada ou metonimica, apenas desaparecendo. A verdade do sujeito
sO pode se manifestar na sua propria negacdo, apenas como e na medida em que é
negada. A verdade do desejo deve necessariamente ser "dita", é a sua substancia, é um
fato discursivo: por isso, em vez de se dizer, ela se da necesséria e estruturalmente como
ficcdo, como traida, tendo que passar por aquele ato de dizer que, de forma paradoxal, é
0 que produz retroativamente o fantasma da prépria verdade.

Leia-se aqui: a verdade-sujeito se mascara pelo simples fato de que além dela
ndo hd nada, ndo ha nada fixo, é apenas esse préprio mascaramento e esse proprio
deslizamento. S6 pode existir falhando consigo mesma, tornando-se semblante, dando-
se como outro de si, sem ter um verdadeiro "si", e, na verdade, precisamente porque ndo
o tem. O sujeito que se enuncia € um sujeito indizivel. Somente na mentira o sujeito diz
a verdade mais auténtica sobre si mesmo, ou seja, o fato de ndo corresponder a nada, de
ndo ser uma realidade objetiva. Em resumo, ndo € surpreendente que na psicanélise a
verdade tenha mais a ver com o véu, a simulagéo, a aparéncia enganadora, a "méa fé" do
que com o discurso racional, consciente, narcisista. E a verdade €, ao contrario, o fato de
que nao ha nada além do semblante

A dimens&o do falar ja contém a referéncia ao Outro, € em si mesma o Outro.
Falar, usar significantes, significa situar-se no dominio desse terceiro elemento em jogo,
porque o significante remete a outros significantes, e a emissdo remete ao receptor em
sentido estrutural. Quando falamos, mesmo nos dirigindo ao outro individuo, estamos
implicitamente nos dirigindo ao Grande Outro que estabelece e garante as condi¢des do
discurso. Aqui se fundamenta, como vimos, a dindmica do reconhecimento valorizada
pelo primeiro Lacan: “O que busco na fala é a resposta do outro. O que me constitui
como sujeito é minha pergunta.” (LACAN, 1998, p.301)

Fala-se sempre ao outro pelo Outro. Por trds do outro semelhante, aponta-se
estruturalmente para o Grande Outro. Essa funcdo pode ser recuperada também no
imaginario. Ao pensar bem, deseja-se alcancar o ideal para o Grande Outro maiusculo.
Apenas ser visto e contemplado pelo Outro dara finalmente um sentido, uma sancéo,
uma satisfacdo ao meu eu Ideal, que ndo é outra coisa sendo a imagem na qual, de fato,

eu gostaria de ser representado, visto, desejado pelo Outro. Por trds do desejo

um sentido é este -a verdade pega o erro pelo cangote, na equivocagdo. ” (LACAN, 1986[1953-1954], p.
302)



imaginério, ha, portanto, o desejo de ser o objeto do desejo do Outro, entendido tanto
como sujeito absoluto, generalizado atrds dos outros semelhantes, quanto como codigo
linguistico que da sentido, que sanciona, que fixa simbolicamente minha posicéo
presumida.

Portanto, é necessario distinguir entre a identificacdo imaginaria com o outro
semelhante, o eu ideal que discutimos anteriormente, e a identificacdo simbdlica com o
Ideal do Eu, que, nesse sentido, é o Grande Outro como ponto de vista abstrato em
relagdo ao qual gostariamos de nos posicionar e ser representados de certa forma. Por
trés da identificagdo com o semelhante esta o desejo de ser desejado pelo Outro.

Descemos ainda mais a origem: se me vejo como uma imagem ideal no espelho,
é sempre também porque presumo um Outro que sirva como elo simbélico para a
imagem, que sancione minha identificacdo, que garanta que aquele no espelho sou eu,
ou seja, deveriamos dizer, o ser. E o Outro que atribui o ser: a identificacdo simbolica
com o Outro sustenta a identificacdo imaginaria narcisista. O Outro deve sancionar a
solidez ontoldgica. A imagem na qual me espelho e gostaria de aparecer é mantida
unida, compactada pelo Outro, ou melhor: minha aderéncia a imagem especular é
sustentada pelo Outro como o lugar de onde sou observado.

Estamos imersos no inconsciente como discurso do Outro, que representa a
alteridade de onde emanam as determinacfes simbolicas que moldam a historia do
sujeito. Todos os enunciados desempenham um papel crucial na vida do individuo,
exercendo sua influéncia desde a infancia ou mesmo antes de seu nascimento, uma vez
que a existéncia do sujeito ja se insere no desejo dos pais, manifestando-se, assim, na

linguagem.

E através da linguagem que a crianca ingressa na Cultura, na ordem das
trocas simbolicas, rompendo o tipo de relagdo dual que mantinha com a mée.
Esse momento corresponde também a entrada do pai em cena e
consequentemente & formacéo da familia: € o momento do Edipo. (GARCIA-
ROZA, 2009, p.216)

Se isso for verdade, entdo havera um Outro que confirma para a criangca que a
imagem ideal € dela, na medida em que, por exemplo, a crianca percebe que seu olhar e

seu sorriso ricocheteiam de volta para ela na imagem e, assim, deduz a proposicéo que a



conecta & imagem especular. Esse Outro € geralmente a mae, a primeira figura
"encarnada” do grande Outro para o sujeito. Por um lado, existe uma relacdo de
identificacdo fundamental, especular e primitiva, entre a mée e a crianga, por outro lado,
o relacionamento deles torna-se o cenario da dialética fundamental entre necessidade,
demanda e desejo.

Lacan insiste na ideia de que a relagdo objetal (entre a crianca e a mée,
principalmente o seio materno) deve ser concebida em termos de falta. “A falta de
objeto é a propria mola da relagdo do sujeito com o mundo.” (LACAN, 1995[1956-57),
p.35) O objeto é ativo na medida em que é carente, ausente. Na verdade, um excesso de
presenca do objeto provoca efeitos desastrosos e sufocantes, pois esmaga a demanda da
crianca em relagdo a necessidade.

Mas o que € a demanda? A demanda é aquilo que a necessidade (corporal,
fisiologica) se torna no momento em que € forcada a passar pelos meandros da
linguagem e da intersubjetividade, mesmo antes do sujeito aprender a falar. O fato de
estar inserido em um mundo simbolicamente configurado, e especialmente em um
mundo representado pelo Outro materno, incontrolavel e imprevisivel, faz com que a
necessidade se torne uma demanda. O vai e vem da mde, sendo um Outro dotado de
arbitrariedade, ja € um impacto traumatico do sujeito com o fato de que a realidade é
configurada simbolicamente. A mée introduz a presencga-auséncia, 0 mais e 0 menos,
como condicdo fundamental da ordem simbolica, e a crianga entra, por isso, na
dimensdo da demanda.

Neste sentido, a necessidade se transfigura no registro da demanda, sendo [...]
aquilo que, a partir de uma necessidade, passa por meio do significante dirigido ao
Outro” (LACAN, 1999,[1957-1958], p. 91). Demanda do qué? Suponhamos, diz Lacan
gque a mae de repente ndo responda mais, ndo traga mais o seio: nesse ponto, ela se
revela, logicamente, como poder, como entidade onipotente capaz de dar e retirar, ou
seja, de instaurar a dimensdo da frustragdo.>® O Outro é um sujeito, é vontade, poder
real. Portanto, a demanda da crianca serd uma demanda de cuidado, de amor. Demanda
ndo apenas sobre o objeto (o0 seio), mas sobre 0 seu ato de estar presente, ou seja, sobre
0 seu dom, sobre o fato de que ela ndo esta simplesmente presente como nutricdo, mas

que o Outro o faca estar presente.

55 J. Lacan, Seminario, livro 6: O desejo e sua interpretacdo, 2002[1958-1959], p.6



O sujeito humano se estrutura em torno da falta do objeto, ndo apenas porque o
objeto é retirado, mas porque é abolido pelo simbédlico. Se a mae se torna uma poténcia
a qual a crianca esta suspensa, que vai e vem, da e retira a seu bel-prazer, entdo o seio é,
por sua vez, simbolicamente barrado, ndo é mais o objeto fonte de nutricdo, € o objeto
testemunha do Outro, de sua presenca voluntéria e livre. O seio é o signo do amor, ou
seja, signo que mostra originariamente a divisdo do sujeito na medida em que, para
existir, ele precisa ser representado pelo signo

Independentemente da necessidade, o objeto se torna simbdlico porque depende
de um poder que pode recusar-se a fornecé-lo. O seio assume assim o estatuto do dom,
simbolo do amor “a marca do valor dessa poténcia que pode ndo responder, e que € a
poténcia da méde.” (LACAN, 1995[1956-1957], p.69) Toda a estrutura simbdlica da
experiéncia humana para Lacan comega aqui, nesses passos: a mae se revela como
Outro, como arbitrariedade, presenca-auséncia e, portanto, acrescentamos,
possibilidade, contingéncia.

O seio é um significante que se oferece a demanda, significante da presenca do
Outro: “E sobre um fundo de revogacio que o dom surge, é sobre este fundo, e como
signo de amor, inicialmente anulado, para ressurgir em seguida como pura presenca,
que o dom se da ou ndo ao apelo.” (LACAN, 1995[1956-1957], p. 185). E € no pano de
fundo simbolico da anulagdo e da subtracdo do objeto que se estabelece o registro da
demanda de amor, na medida em que o objeto comeca a sinalizar um além fundamental,
uma arbitrariedade que pode retirar a coisa, um ser além da satisfacédo bioldgica.

O objeto vale como puro paréntese “simbolico da presenca, em cujo interior esta
a soma de todos os objetos que ele pode trazer. Esse paréntese simbdlico €, desde
sempre, mais precioso do que qualquer bem. Nenhum dos bens que ele contém pode,
por si s, satisfazer a invocagdo da presenga.” (LACAN, 1999[1958-1959, p. 342)
Portanto, para Lacan, a gratificacdo oral se reduz a ser apenas uma compensacdo, um
substituto para a insuficiéncia estrutural da resposta simb6lica ao chamado. E do sinal
de amor que o sujeito realmente tem fome: “Desde a origem, a crianga se alimenta tanto
de palavras quanto de p&o, e perece por palavras.” (LACAN, 1999[1957-1958], p. 192)

Assim, a necessidade de satisfacdo se transformou em demanda. No entanto,
com isso, ela é desfigurada. A linguagem ndo se limita a transcrever a necessidade, mas

a remodela. A demanda de amor €, portanto, essencialmente ndo resolvida “nada pode



completa-la, preenché-la, nem mesmo a totalidade de meu discurso durante minha vida
inteira, uma vez que ela é, ainda por cima, o horizonte de meus discursos.” (1999 [1957-
1958], p.445). Convertida em demanda, a necessidade deu lugar a uma instancia que,
por sua constituicdo, € potencialmente infinita, sem solucdo possivel, porque ndo se
orienta mais no registro dos objetos.

No momento em que se fala, descobre-se que se pode demandar qualquer coisa,
é a linguagem que o permite. A demanda do sujeito, em sua esséncia, é entdo uma
demanda por nada, se ndo “demanda do que o sujeito introduz por sua pura e simples
resposta a demanda.” (1999[1957-1958], p.394), o que equivale a dizer que ela aponta
exclusivamente para que “o Outro dé o que estd além de qualquer satisfacdo possivel,
seu proprio ser, que € justamente o que é visado no amor. ” (1999[1957-1958, p.418).

Observamos, portanto, que a satisfacdo objetiva da necessidade e a satisfacdo
simbodlica da demanda sdo inversamente proporcionais, embora geralmente a demanda
precise se disfarcar de necessidade e se dirigir ao objeto para ser comunicada. Mas o
objeto, na medida em que é "utilizavel”, ndo é realmente o que esta sendo solicitado.
“Assim, a satisfacdo da necessidade so aparece ai como o0 engodo em que a demanda de
amor [...]Pois o ser da linguagem é 0 ndo-ser dos objetos” (1998[1958], p.634)

No amor, busca-se algo além do objeto mundano, voltando-se persistentemente
para 0 nada, para 0 ndo-objeto, para a negacéo e para a superacdo continua de qualquer
dado. A experiéncia do amor consiste em continuar a se demandar e a se dar
reciprocamente o que ndo se tem: dar precisamente a propria falta e ndo o objeto que
preenchera a demanda. Mas a falta passa por palavras ou objetos, por insuficiéncias, que
sdo exatamente 0 que o outro ndo procura, embora ndo saiba, porque quer 0 que esta
além, o que estd vedado pelo proprio muro da linguagem. Nesse sentido, para Lacan,
amar significa dar o que ndo se tem a alguém que ndo o quer.

A psicandlise nos coloca diante da intuicdo de que o préprio ato de falar, por se
articular direcionando-se ao Outro, €, no fundo, um pedido, é uma reiteracdo do caréater
originario da demanda. Ao chamado da crianga, ainda em um estado de “grito”
espontaneo, um ato sem sentido e incompreensivel, o Outro reage, responde com uma
mensagem que tem, antes de tudo, a forma de um "Che vuoi?" *® (O que tu queres?).

Essa resposta sob a forma de uma pergunta adicional sanciona e estipula a colocacdo do

56 J. Lacan, Subvers3o do sujeito e dialética do desejo, 1960, p.829 In. Escritos, 1998[1966]



apelo, no qual a necessidade se converte no registro simbolico da intersubjetividade. O
"Che vuoi?" devolvido pelo Outro ao sujeito atesta, por assim dizer, que ha um "vuoi",
ou seja, que hd um apelo reconhecivel, simbolicamente situavel, compartilhavel no
mundo, interceptavel pelo Outro.

H& uma satisfacdo fundamental e indispensavel para o sujeito no fato do Outro
mostrar que € capaz de captar e interpretar, ou seja, reconhecer, seu grito. A escuta e a
resposta do Outro ratificam estruturalmente o carater de pergunta da fala do sujeito,
como alids a préatica inventada por Freud demonstra por sua esséncia. Assim, a
necessidade-demanda sem sentido para a crianga assume um significado, recebe
retroativamente seu préprio sentido do Outro ao qual se dirigia.

O sujeito recebe do encontro com o Outro o sentido de sua propria pergunta.
N&o € o sujeito que domina o significado de sua propria enuncia¢do, mas sera o Outro
que lhe indicara, aparentemente, quem ele é e do que necessita. Isso, a longo prazo,
significa que é o Outro que confere uma identidade ao sujeito, que lhe explica o que
deseja, que fornece, em outros termos, o material de seu fantasma. O paradoxo, no
entanto, € que esse mandato, essa certificacdo de ser, é vazio. Essa pergunta
fundamental que retorna do Outro fica sem resposta; o sujeito ndo sabe o que deve
querer, 0 que se espera que ele deseje e seja.

Continuemos a analise da relacdo méae-bebé. A necessidade simbolicamente
reposicionada esta agora definitivamente descaracterizada, expropriada, alienada pelo
fato de ter que passar permanentemente, daqui em diante, pela rede do simbolico. A
linguagem impde um sentido de falta estrutural, originaria, uma remocéo fundamental.
E devido a essa conversdo simbdlica, a tomada do seio como objeto de demanda, que a
atividade oral se torna, freudianamente, uma atividade libidinal.

Em Lacan, é o simbolico que desencadeia a pulsdo, precisamente nesse sentido:
0 objeto ndo serve mais apenas a necessidade fisioldgica, mas é carregado de um valor
agregado, uma abertura que requer uma satisfacdo de segundo grau, cujo efeito de
retorno sobre o corpo é precisamente a erotizacdo da zona oral. E porque o objeto se
tornou portador de uma satisfacdo simbodlica que, por sua vez, a satisfacdo fisiologica

também se torna libidinosa. Assim, Lacan explica a erotizagcdo-castracdo do bebé. A



intervencdo da dinamica simbolica converte, por consequéncia, o instintual em
pulsional.®’

Ao abordar a questdo de outra forma, na fissura entre a necessidade e a
demanda, permanece algo ndo resolvido, algo que impulsiona e escorrega sem se
satisfazer nem pelo lado do objeto como nutri¢cdo, nem pelo lado do objeto como sinal
de amor, mas € alimentado pela suspensdo, por uma diferenca irredutivel, entre um e
outro. No processo entre a necessidade e a demanda, uma instancia foi criada que esta
orientada para um além. Essa instancia é o desejo. E o resultado do "mal-entendido”
entre demanda e necessidade, do constrangimento em que 0 sujeito se encontra ao
discernir entre os dois, precisamente porque a separacdo deles ndo é nada além do
trauma da linguagem, a intrusao do simbélico na vida.

O desejo se choca sempre, por sua natureza, com a constatacdo de que ndo era
iSSO que estava sendo procurado. Ele se volta para o que esté além do objeto de amor, o
para 0 desejo do Outro. O desejo do homem ¢é, precisamente, 0 desejo do Outro, é
desencadeado “na existéncia como tal do desejo do Outro” (1999[1957-1958], p.372).
Se o Outro, por constituicdo, nos ¢ “opaco € que ha nele alguma coisa que néo
conhecemos, e que nos separa de sua resposta a nossa demanda. ” (1999[1957-1958],
p.488), uma instancia residual situada “o Outro como lugar puro e simples da fala e o
Outro como um ser de carne e 0sso, a mercé do qual nos encontramos no que tange a
satisfacdo de nossa demanda. ” (1999[1957-1958, p.488)

Uma vez que vivemos na linguagem, o desejo inevitavelmente terda que se
alienar no significante, sempre se desdobrando como uma demanda, por sua vez
alienada no registro dos objetos, perdendo-se assim como desejo. O desejo € essa
mesma perda de si, e é por isso que 0 mundo dos objetos de necessidade, assim como 0s
objetos-sinais da demanda, sdo insuficientes para ele. Observamos que a margem de
insuficiéncia sufocante da necessidade em relacdo a demanda, o espaco onde o desejo se
ativa, ou seja, a vontade de ultrapassar essa margem e ser reconhecido além dela.

O desejo ndo se alinha nem com a necessidade, nem com a demanda infinita de

amor: ¢ a fenda no meio, “ndo ¢, portanto, nem o apetite de satisfacdo, nem a demanda

57(A pulsio) é o que advém da demanda quando o sujeito ai desvanece. Que a demanda também desapa-
rece é evidente, exceto que resta o corte, pois este continua presente no que distingue a pulsdo da fungéo
organica que ela habita (LACAN, 1998 [1960], P.831)



de amor, mas a diferenca que resulta da subtracdo do primeiro a segunda, o proprio
fendmeno de sua fenda (Spaltung).” (LACAN, 1998[1960], p.698). Sendo uma perda de
si mesmo, seu objeto verdadeiro s6 pode ser pensado como um objeto perdido, mitico,
irrecuperdvel, como Freud ensinou. O desejo é uma "metonimia da falta de ser"
(LACAN, 1998[1958], p.646), desejo de desejo, desejo insatisfeito. A metonimia
consiste em usar significantes contiguos ao que se gostaria de expressar, precisamente
para contornar a dificuldade de sua inexprimibilidade (a falta-a-ser).

O desejo sempre recai na esfera insuficiente da demanda e da necessidade,
seguindo uma dire¢do enganadora. Apesar de ndo ser nem necessidade nem demanda,
ele extrai seu material delas. Desde que o Outro como lugar do c6digo cruzou a trama
dos significantes, o efeito desse cruzamento é duplo: a intencdo é desnaturada pelo
significante, e o Outro ¢é de alguma forma perfurado por uma descontinuidade. O desejo
ndo existe antes desse disturbio para entdo ser transformado, mas € precisamente o
resultado da deformacdo exercida pela linguagem sobre o corpo. Essa mesma
descontinuidade no Outro € o sujeito enquanto dividido, barrado pelo efeito da cadeia
significante, um desejo metonimico sem um significante que o represente. Como deve
passar pela palavra, é traido desde o inicio, sempre falha em atingir seu alvo,
perpetuando a frustragio mais essencial.>®

Na raiz, ha um relangamento inquieto e interminavel da demanda de amor, de
reconhecimento, de saber; em ultima analise, de compreender esse algo insondavel do
desejo do Outro. Se a demanda de amor é estruturalmente insatisfeita e o desejo do
Outro permanece como esse algo insondavel, os seres humanos buscam ao longo de
toda a vida, diz Lacan, uma solucdo fundamental: “Uma vez que tudo depende do
Outro, a solugdo é ter um Outro s para si. E a isso que se chama amor. Na dialética do
desejo, trata-se de ter um Outro todo seu. ” (LACAN, 1999[1957-1958], p.138)

Dizemos entdo, com outras palavras, que o desejo é o eco da insuficiéncia
fundamental da demanda de amor, “é por uma recusa que o real ganha existéncia; aquilo
de que o amor faz seu objeto é o que falta no real; aquilo em que o desejo se detém é a
cortina por trés da qual essa falta é figurada pelo real. ” (LACAN, 1998[1957], p.440).

%8 O fato de o sujeito ser dividido, de haver castracéo, significa que ha um hiato entre o desejo puro e as
mascaras em que se apresenta. No entanto, como veremos, é a prépria castracdo que da ao sujeito uma
localizacdo, um significante primario (o falo) que lhe proporciona um suporte além das mascaras,
mantendo e habilitando uma unidade, mesmo que essa unidade seja evanescente e ficticia. (LACAN,
1999[1957-1958], p.348)



No entanto, surge um paradoxo: levando o raciocinio ao extremo, € preciso dizer que,
uma vez que o Outro € aquele que responde a necessidade ou & demanda, o desejo acaba

sendo "indiferente" a ele.

A significacao do falo

De acordo com a teoria lacaniana, hd um elemento que vira a ocupar, tanto em
sentido fantasioso quanto simbdlico, o misterioso buraco vazio ao qual o Outro se
dirige. Esse lugar enigmatico precisa ser preenchido, é necessario que o fato de a mée
estar e ndo estar presente signifique algo, que seja revelado e resolvido o que esta por
trds. O fato de o Outro estar faltando, de a mae ser “castrada”, para usar um termo
técnico, € um ponto crucial no desenvolvimento do sujeito e também o coracdo
angustiante da neurose: para Lacan, o neurético € perturbado acima de tudo pela
"castracdo do Outro” °°(a mde, em primeiro lugar), ou seja, poderiamos dizer, a
castracdo, a existéncia da falta na realidade como tal, uma vez que esta submetida a
estrutura simbalica.

O elemento designado para preencher a falta materna para a crianca, ou seja, ser
interpretado como objeto do desejo do Outro, é o falo. Trata-se de um elemento em que
encontramos de maneira fundamental o tema da falta de objeto. O falo é o objeto
sugerido pela alternancia de presenca e auséncia, o significado presumido do ir e vir da
mae. E precisamente o que serve para interpretar o enigma do desejo do Outro e,
posteriormente, tornad-lo, na vida de um sujeito, toleravel, sustentavel, produtivo,
portador de desejo e ndo de angustia. A primeira operacdo da crianca sera, entdo, se
colocar no lugar desse significante, personificar o objeto do desejo materno, uma vez
que o sujeito tera que suportar e elaborar simbolicamente sua prépria insuficiéncia em
satisfazé-lo.

Se 0 desejo da mae é o falo, a crianga quer ser o falo para satisfazé-lo. Assim, a
divisdo imanente ao desejo ja se faz sentir por ser experimentada no desejo do Outro,
por ja se opor a que o sujeito se satisfaca em apresentar ao Outro o que ele pode ter de
real que corresponda a esse falo, pois o que ele tem ndo vale mais que o que ele ndo tem

para sua demanda de amor que quereria que ele o fosse. (LACAN, 1999 [1958], p.700)

%9 J. Lacan, A direcdo do tratamento e os principios do seu poder, 1958, p. 638. In Escritos, 1998. A falta
materna pode ser aprendida ndo apenas no sentido do vai e vem misterioso da mée, mas também, por
exemplo, de sua vulnerabilidade.



Em Lacan, o esquema edipico ndo envolve a mae, a crianga e 0 pai, mas a mae, a
crianca e o falo. O pai entra como o quarto termo, ele serd aquela fungdo que “introduz
essa falta de objeto numa dialética onde se toma e se da, onde se institui e onde se
investe, em suma, uma dialética que confere a falta a dimenséo do pacto, de uma lei, de
uma interdicdo, a do incesto em particular. ” (LACAN, 1995[1956-1957], p. 84). Mas
essa transicdo s6 pode ocorrer a partir da centralidade do falo, o verdadeiro eixo em
torno do qual gira a economia do Edipo na releitura feita por Lacan. Ele ndo ¢ apenas,
como em Freud, uma peca do desenvolvimento psicossexual, mas um elemento
estrutural privilegiado.®

O aspecto essencial no processo edipico € a conversdo da experiéncia da falta de
frustracdo ® para castracdo, ou seja, 0 mecanismo que, em miultiplas variagGes,
simboliza a falta como condicao original e inevitavel e consagra a entrada da crianca na
linguagem. A castracdo € a superacdo dialética da frustracédo; ela confere um significado
no registro da necessidade, enquadrando-a na ordem da lei. E o processo de assungio
subjetiva da falta, pelo qual “é preciso que 0 gozo seja recusado, para que possa ser
atingido na escala invertida da Lei do desejo.” (LACAN, 1998[1966] p. 841).
Correlativamente, existem dois modos principais nos quais a funcdo falica opera na
psique do sujeito: o falo tem um estatuto imaginario e um estatuto simbolico.

O falo imaginario é precisamente o objeto presumido completo do desejo, o
objeto ideal e perfeito que preenche a falta do Outro e que satisfaria seu desejo de uma
vez por todas. E 0 objeto que a crianca aspira a ser antes da intervencio do Nome-do-
Pai, pelo Desejo da Mée: assim, Lacan reinterpreta o desejo edipico freudiano. A

fantasia fundamental da neurose reside aqui: a crianca € perturbada pela transcendéncia

80 A clinica lacaniana da neurose e das perversdes, conforme articulada no decorrer do Seminario 1V,
parte das maneiras como a funcgdo félica, em relacdo & intervencdo da meté&fora paterna (a funcéo
simbélica do pai no Edipo), ndo se desenrolou de maneira ideal, mas é ajustada alternativamente pelo
sujeito segundo uma gama de identificagbes inconscientes possiveis que tém como alvo a posig¢éo do falo
em relagdo ao sujeito e & mae.

61 A frustracdo, em sua esséncia, & uma falta real, mas gera um dano que é de natureza imagindria. Lacan
explana que ela estd relacionada a algo desejado, porém, é desejado de tal maneira que ndo ha
possibilidade de satisfacdo ou aquisi¢do. No d&mbito da teoria lacaniana, € no dominio da frustracdo que
pode ocorrer, por exemplo, o fenémeno de a crianga "ndo comer nada", como é observado no caso da
anorexia mental."E no ambito do objeto anulado como simbélico — pela mée — que a crianga desafia sua
dependéncia, alimentando-se precisamente do nada" (LACAN,1995 [1956/57], p.190). Nesse contexto, a
crianca inverte sua posicdo de dependéncia em relacdo & mée, colocando-a como dependente da crianga,
ao alimentar-se do nada para manter o espaco do vazio. Quando a demanda de alimentar-se encontra-se
com a demanda de ser alimentado, o desejo é saciado. No entanto, quando a demanda de alimentar ndo
coincide com a demanda de ser alimentado, surge um desejo impossivel de ser satisfeito.



do Outro, desejaria encerrar isso personificando o falo, mas ao mesmo tempo é
angustiada pela possibilidade de se tornar o falo. Por qué? Porque, para Lacan, a propria
mae alimenta a fantasia inconsciente de preencher sua prépria falta no filho.

Essa possibilidade, esse carater obsceno e ameacador do desejo do Outro que
tende a reabsorvé-lo sem deixar espaco para sua propria subjetividade, é fonte de
anglstia para a crianca. Ele é assim abalado pela ddvida hamletiana, por essa
ambivaléncia radical: ser ou ndo ser o falo? A crianca confunde desejo com demanda,
pensa que ao desejo pode-se responder com um objeto, e, portanto, deseja ser o objeto
que preencheria a falta materna, porque escapa a ele a natureza puramente negativa e
transcendente do desejo.

O proprio ndo pode ser, para 0 desejo materno, sendo um significante, um
substituto da incognita a qual o desejo se dirige, e ndo algo que possa obstrui-lo. No
entanto, a crianca mistura dois planos, ndo distingue o imaginario do simbdlico,
sobrepde o significante e o significado. Portanto, ela se aliena como objeto, deseja-se
como objeto da mée. Nesse sentido o falo imaginario ndo € nada alem da miragem da
imagem especular. O falo imaginario corresponde ao eu, a identidade estatica e imovel,
é 0 modelo identificatorio por exceléncia. A identificacdo com o falo é a identificacdo
especular. Ser o ideal especular significa, portanto, ser o objeto perfeito do desejo do
Outro.

Para satisfazer o desejo materno, a crianca “engaja-se na via de se fazer a si
mesma de objeto enganador. ” (LACAN, 1995[1956-1957], p.198), enganador porque
esse desejo € insaciavel, seu objeto ndo existe, assim como nédo existe a plenitude do ser
especular. A configuracdo narcisista do eu é que “ vai permitir ao sujeito parar este
desamparo na relacéo ao desejo do Outro” (LACAN, 2002(1958-1959], p.24), ou seja, 0
narcisismo € uma resposta, por um lado, a angustia do corpo em fragmentos e, por
outro, ao desejo do Outro. Nao se trata apenas de alcancar uma completude corporal ou

ontoldgica, mas de obter disso o estatuto de objeto final do desejo do Outro. °?

62 | acan observa clinicamente: Se é preciso que o que n&o se € seja 0 que se é, resta n&o ser o que se é, ou
seja, empurrar o que se é para 0 parecer, que é exatamente a posi¢do da mulher na histeria. Como mulher,
ela se faz méascara. Faz-se méscara precisamente para, por tras dessa mascara, ser o falo. A tor¢do da
histérica é tornar-se uma méascara justamente para encobrir que, por tras da mascara, ndo hé o falo. Na
neurose, o sujeito sofre com a fantasia fundamental que permeia tanto a imagem especular quanto a
ordem simbdlica, fantasia a qual ele mesmo se confia, pois deseja alcangar uma autenticidade ontoldgica
impossivel: o espelho, o falo, o objeto do desejo do Outro. Ele sofre porque, ao adota-la, sabe que é uma



No complexo de Edipo, em suma, estd em jogo é a questio do ser e nio
simplesmente o impulso pulsional em direcdo ao genitor do sexo oposto. O desejo,
enquanto transcendéncia, ndo pode se ancorar em nenhum objeto, e ndo se pode
realmente identificar a direcdo e a intencdo desse desejo. Portanto, rigorosamente
falando, ser verdadeiramente um objeto do desejo é impossivel.

O ‘tu’ como formac&o ilusoria, sustenta o sonho da crianca de satisfazer a falta
da mée, percebida como uma fenda insuportavel a ser preenchida, a fim de obstruir e
exorcizar (e ndo apenas satisfazer) o desejo do Outro. Preencher a falta é o significado
radical do imaginério. Os objetos da realidade assumem um carater falico sempre que o
sujeito espera deles a capacidade de preencher sua prépria falta de ser, assim como a
crianca-falo na fantasia inconsciente da mée, e em relacdo a prépria mae; portanto, um
objetivo da andlise é a desidentificacdo falica, a renincia subjetiva a pretensdo de
plenitude de ser.

A existéncia da falta do Outro é uma realidade angustiante a qual o espelho
promete remediar. Ser o falo ndo significa apenas querer agradar e satisfazer o Outro,
mas, enfatizamos essa interpretacdo, pér um fim ao carater indomavel do desejo. Por
outro lado, é exatamente diante da imagem ideal refletida que o sujeito percebe, como
um reflexo, um sentido renovado de falta, uma incompletude implicita além da imagem.
O falo estd ausente, excluido da imagem especular. O espelho €, portanto, o lugar
original da agressividade, da frustracdo e da inveja, pois nao é suficiente para preencher
a angustia.

A cristalizacdo do eu é exatamente no que o neurodtico confia para negar
inconscientemente a castracdo, que, de certa forma, é nada mais que a mesma divisdo
subjetiva com base na qual o eu é desmentido. ®3A inveja narcisista, portanto, comega a
se revelar como uma elaboracdo secundéaria e defensiva da angustia. A pergunta auto
reflexiva do homem, a pergunta "quem sou eu?”, € uma traducdo e, portanto, uma

interpretacdo, da pergunta ainda mais original: o que o Outro quer?

fantasia, e, portanto, todo o fantasma da autenticidade, para defini-lo assim, desmorona desde o inicio.
(LACAN, 1999[1957-1958], p.390)

83 O neurdtico permanece no momento da frustracdo sem integrar adequadamente a castragdo, no falo
imaginario sem acessar plenamente sua simboliza¢do. Por isso, Lacan observa que, como reacéo, ele se
refugia em um eu forte, “tdo forte, diriamos, que seu nome préprio o importuna, que o neurdtico €, no
fundo, um Sem-Nome. Sabemos, de fato, que 0 nome, a palavra, é a barra que anula a coisa. A linguagem
j& é castracdo, a perda da Coisa materna, a divisdo do proprio sujeito. (LACAN, A Subversdo do sujeito e
a dialética do desejo, In. Escritos, 1998[1996], p.841)



Nesse sentido, o verdadeiro cerne da questdo ndo é tanto a necessidade de que o
desejo do Outro invista 0 sujeito, mas que ele seja transparente, que seja decifrado e
interpretado. Em suma, ha uma inversdo: queremos ser desejados, em Gltima anélise,
ndo apenas pela satisfagdo que isso implicaria, mas principalmente porque queremos
saber 0 que o Outro quer. A razdo pela qual queremos saber o que o Outro quer € que a
experiéncia original da alterndncia presenca-auséncia é o trauma da "verdadeira"
entrada do sujeito na realidade, é o trauma da perda do prazer combinado com a
sensacdo de estar a mercé do poder do Outro.

A situacdo entre a mée e a crianga comporta que esta Gltima tem que descobrir
essa dimensdo, a de que alguma coisa é desejada pela mae para além dela mesma, isto é,
para além do objeto de prazer que ela sente inicialmente ser ela mesma para a mae, e
que aspira a ser. (LACAN, 2002[1958-1959], p. 248)

A crianca percebe com angustia sua propria insuficiéncia, a descontinuidade
entre o ideal imaginario e seu ser real. "Sabe™ que néo é suficiente para que tudo esteja
completo. Agora, para que a dindmica mae-crianca-falo funcione, para que tenha lugar,
ndo pode faltar, como sempre, a presenca garante, em segundo plano, do grande Outro
simbdlico, que neste nivel ndo é mais a mae. O grande Outro como estrutura-olhar que
constata que a crianca ndo é o falo, que da virtualmente testemunho disso.

Na relacdo dual entre a crianca e o ideal falico, a possibilidade de ser ou ndo ser
o falo ja é automaticamente suspensa a um terceiro que decide sobre a possibilidade da
crianca de preencher a falta materna. Como se vé, o Outro simbélico esta sempre
pressuposto, estd sempre acima da situacdo. “Sua presenca esta implicada simplesmente
pelo fato da apresentacéo, até mesmo da oferenda feita pelo menino a mae” (LACAN,
1995[1956-1957], p.212)

Este lugar do Outro serd ocupado pelo pai, que, nesse sentido, decidird sobre o
destino dessa testemunha, estabelecera o veredicto. Como é sabido, no Edipo lacaniano,
ndo se trata do pai encarnado, personificado, muito menos bioloégico. Trata-se do Nome-
do-Pai, o pai como func¢édo simbodlica de interdi¢do, como:

[...]Jelemento mediador essencial do mundo simbélico e de sua estruturacao.
Ele é necessario a este desmame, mais essencial que o desmame primitivo,
pelo qual a crianca sai de seu puro e simples acoplamento com a onipoténcia
materna. O nome do pai € essencial a toda articulagdo de linguagem humana
[...] (LACAN, 1995, IV, p. 374)



Nesse sentido, a primeira separacdo, dada pelo ir e vir da mée, é insuficiente
para que a subjetividade se estruture. E necessario passar pelo Edipo%4. O pai simbélico
quebra o vinculo imaginario entre mée e filho, veda o desejo da mée em relagdo ao filho
e dissuade o filno de querer satisfazé-la. Na leitura lacaniana do Edipo, o primeiro alvo
da interdicdo paterna é o desejo materno. O Nome-do-Pai é a introducdo na vida do
sentido do limite, pois anula, veda o sujeito como suposto falo imaginério.

E o significante do Outro como ordem que fundamenta, sustenta e confere
autoridade a lei, que "autoriza o texto da lei" (v, 152), ou seja, o funcionamento préprio
do simbolo, da articulacdo linguistica que permeia a realidade humana. Neste ponto, 0
falo simbolizado ndo sera mais o objeto imaginario perfeito, mas sim o significante da
falta, um significante fundamental na estruturagdo do sujeito, “o significante da
distancia entre a demanda do sujeito e seu desejo. ” (LACAN, 1999[1957-1958], p. 296)

O objeto do desejo materno serd colocado em outro lugar pelo filho, e além da
mée recebera uma sancdo simbolica. Portanto, o falo:

[...] s6 pode desempenhar seu papel enquanto velado, isto é, como signo, ele
mesmo, da laténcia com que é cunhado tudo o que é significavel, a partir do
momento em que ¢ alcado (aufgehoben) a funcdo de significante. O falo é o
significante dessa prépria Aufhebung [suspensédo], que ele inaugura por seu
desaparecimento. (LACAN, 1998, p.699)

E velado porque é o indicador do desejo materno, e é esse desejo do Outro
como tal que se impde ao sujeito reconhecer, isto €, o outro enquanto ele mesmo é um
sujeito dividido pela Spaltung significante®®.

Portanto, o pai em Lacan também € chamado de metafora paterna. A metafora é
um mecanismo de substituicdo: € a substituicdo do Nome-do-Pai pelo Desejo da Mée e
do falo simbolico pelo falo imaginario. A castracdo materna agora esta simbolicamente
estabelecida, é interpretada através do significante falico. % A crianga s6 podera desejar
se 0 gozo da Coisa materna for proibido, apenas se o desejo funcionar de acordo com a

lei paterna.

& O complexo de Edipo revisado por Lacan nio tem como protagonistas "personagens” familiares reais.
A verdadeira dindmica é composta por relacfes significantes. Portanto, uma falta paterna no ambiente ndo
implica necessariamente em uma falta simbolica no complexo. O pai simbolico néo é necessariamente
veiculado pela figura paterna. As relacdes familiares ndo sdo dadas pela natureza, ndo séo evidéncias
sensoriais, mas principalmente eventos simbdlicos, a ponto de, rigorosamente falando, "o nome do pai
cria a fun¢éo do pai" (LACAN, Dos Nomes-do-Pai, cit., p. 28).

65 J, Lacan, A significacdo do falo, 1958, p.700 In. Escritos, 1998[1996].

6 De uma quest3o preliminar a todo tratamento possivel da psicose, In escritos, p. 537



Por isso, o falo introduz de forma definitiva a dimensdo da negatividade: ele atua
como mediador entre o excesso sufocante do gozo e o abandono angustiante resultante
da indecifrabilidade do desejo do Outro. E o elemento que retifica e simboliza a posicio
reciproca do sujeito e do desejo do Outro, tanto como onipoténcia quanto como
auséncia.

Portanto, o Edipo se configura assim: se o sujeito ¢ o falo, ndo pode té-lo. Se néo
é, pode té-lo, ou seja, pode acessar a assun¢do e o exercicio de seu préprio desejo, desde
que, no conjunto possivel de objetos, falte um, o materno. Este € um dos motivos mais
recorrentes no discurso lacaniano: é a propria lei que permite o desejo, que lhe concede
cidadania, que o alimenta na medida em que criou um fundo de perda, localizou de uma
vez por todas a falta.

A lei paterna confere ao sujeito um lugar na ordem simbodlica, sendo a
legitimacdo para o sujeito exercer seu desejo, desde que renuncie ao gozo interdito.
Poderiamos dizer que ndo importa tanto que o objeto interdito seja a mae, mas sim o
sentido do ato de interdicdo em si, a existéncia de um limite, de um limiar a ndo
ultrapassar que foi simbolicamente estabelecido, permitindo ao sujeito habitar a falta.

O complexo de Edipo ¢ a introducdo do sentido do limite na experiéncia, a
alianca constitutiva entre a lei e o desejo. Toda a dimensdo imaginéaria e invejosa do
reconhecimento encontra, portanto, um limite na lei paterna. E a lei que proibe a
identificacdo com o falo, portanto, essencialmente, que comanda a ndo identificacdo, o

ndo querer se esgotar no espelho. O sujeito ndo pode se identificar com ele, mas:

“[...] esta apenas submetido a necessidade de que esse falo ocupe um certo
lugar. E somente a partir da percepcdo de que ele ndo o é que o sujeito pode
aceitar aquilo que foi durante todo o processo profundamente questionado, ou
seja, aceitar té-lo, quando ele o tem, e ndo té-lo, quando ndo o tem. ”
(LACAN,1999[1957-1958], p.499)

No evento l6gico da interdi¢do edipica, o falo barrado tornou-se o significante da
falta na vida humana, aquilo que possibilita sustentar a falta-de-ser e interrompe o
deslizamento metonimico do desejo nos objetos. E a marca do efeito do significante
sobre a vida, ou seja, rigorosamente, um simbolo da morte e da vida ao mesmo tempo.
Pode haver impulso vital apenas a partir de uma subtracdo-restituicdo simbolica. A
castracdo significa que receber ou doar o falo equivale, simbolicamente, a ndo ser e nao
possuir absolutamente. Obviamente, isso s6 € valido porque estamos no dominio

simbdlico: no nivel do real, nada falta.



E o simbolico que faz existir a falta, que supde que algo possa ser ou ndo ser em
seu lugar. Mas o que significa que o falo se torna o significante da falta? Como diz
Lacan: “o falo se toma o significante do poder, o cetro.” (LACAN, 1998[1966], p.286)
O falo é uma insignia, um emblema, um titulo que capacita a exercer poder, confere

uma fungdo. Como tal, a0 mesmo tempo, indica a falta. Como aponta Zizek:

Nos rituais tradicionais de investidura, os objetos que simbolizam poder
também pdem o sujeito que os adquire na posicao de exercer poder -se um rei
segura 0 cetro nas maos e usa a coroa, suas palavras serdo tomadas como
régias. Essas insignias sdo externas, ndo parte da minha natureza: eu o visto;
eu 0 uso para exercer poder. Como tais, elas me "castram", introduzindo um
hiato entre o que sou imediatamente e a funcdo que exerco (nunca estou
"completo no nivel de minha funcdo). E isso que a famigerada castracio
simbolica" significa: a castracdo que ocorre pelo préprio fato de eu ser
apanhado na ordem simbélica, assumindo uma mascara ou titulo simbolico.
A castracdo é o hiato entre o que sou imediatamente e o titulo simbélico que
me confere certo status e autoridade (ZIZEK, 2010, p.46)

O falo € uma insignia, um titulo que habilita o exercicio do poder, confere uma
funcdo. Como tal, a0 mesmo tempo, indica a falta. Essa duplicidade aparentemente
paradoxal é sua caracteristica essencial. Como a insignia do poder pode significar a
falta, a impoténcia de quem a carrega? Isso ocorre porque a insignia, a coroa, € algo que
0 rei veste, algo que é acrescentado a ele, mas que, por esse motivo, ndo lhe pertence
"ontologicamente”, ndo faz parte de seu ser: rigorosamente falando, ndo tem e ndo pode
ter um "ser".

E algo que é colocado e, portanto, pode ser retirado. Ao colocar a coroa, o rei
garante que suas palavras e acdes sejam simbolizadas de acordo com o exercicio do
poder real. O ato de usar o titulo funciona como uma castracdo, destacando a fenda
invisivel entre seu ser imediato e a funcdo que ele exerce, a autoridade vinculada a ele,
mas que ndo é ele mesmo (no sentido do moi), o mandato simbdlico conferido na trama
do grande outro. Portanto, o falo é simbolo tanto do poder quanto da falta ao mesmo

tempo, é como uma:

Uma mascara que uso do mesmo modo que um rei ou um juiz usa suas
insignias - o falo é uma espécie de 6rgdo sem um corpo que eu visto, que
fica preso a meu corpo, mas nunca se torna uma parte organica, sobressaindo
para sempre como sua protese excessiva, incoerente. (ZIZEK, 2010, p.47)

E nessa dimensdo paradoxal que o falo é elevado a significante no processo
edipico. A insignia falica é algo que confere um estatuto a quem o carrega, mas,

precisamente, € um estatuto apenas simbdlico, ndo real. Ele é, segundo Lacan, "um



parecer que se substitui ao ter" (LACAN, 1998[1966], p.701). E um nada, é
fundamentado em nada além do simbolo. E a ordem simbélica ndo se sustenta em nada
além de si mesma.

Essa ndo-coincidéncia do sujeito consigo mesmo, para além da insignia, é
precisamente a castracdo para Lacan. Precisamente porque ndo é (o falo), pode exercer
0 desejo, dentro dos limites de um pacto simbélico. O emblema falico indica que minha
identidade simbdlica e imaginaria é sempre uma aparéncia evanescente que assumo, é
uma roupa que visto, um significante que me é atribuido, um cetro ou coroa que utilizo,
nunca é a consisténcia absoluta do meu ser.

O significante e a identificacdo tentam articular e representar o que nao € nem
articulavel nem representavel. O sujeito se eclipsa estruturalmente no proprio ato de se
representar em um significante, ou seja, ele se aliena. Por tras da representagéo, s6 ha a
falta-a-ser. Isso significa que o lugar do Outro como deposito de codigos significantes é
estruturalmente incompleto: o sujeito do inconsciente se constitui como pura diferenca
que suspende a compactacdo da estrutura. Ele é pura descontinuidade da cadeia, um
deslizamento constante do gozo que persiste sem nunca poder ser dito.

Toda insignia, assim como todo nome, € permeado desde o inicio por uma
profunda gratuidade. O Nome-do-Pai é aquele significante que, por assim dizer,
suspende essa gratuidade, mas nunca podera remové-la completamente, ndo pode
transformar a vida em um absoluto pleno. Nesse sentido, a lei €, antes de tudo, a
proibicdo da identificacdo como tal, 0 que sanciona a diferenca fundamental entre eu e
meu ser.

“O desejo é a metonimia do ser no sujeito: o falo é a metonimia do sujeito no
ser.” (LACA, 2002[1958-1959], p.27), € a mesma distancia do sujeito em relacdo ao seu
proprio ser, a auséncia em si como significante do que falta, que tem a tarefa de faltar, e,
paradoxalmente, de indicar a auséncia de um significante ultimo que garanta a cadeia

significante.

2.6 Das Ding

Levando em consideracdo a teoria freudiana do objeto perdido, Lacan no
Seminario VII: Etica da Psicanélise, que é o seminéario imediatamente anterior ao

dedicado ao seminario sobre a transferéncia, desenvolve o que podemos definir como



uma ruptura epistemoldgica na concep¢do lacaniana do desejo, como nos assinala
Nicolini (2019, p.163). Se, de fato, o desejo sempre foi pensado a luz de Kojéve como o
desejo do Outro, ou melhor, como o desejo do desejo do Outro, agora Lacan o coloca
em relacdo a um gozo que sé pode se vincular ao Outro em termos disjuntivos.

Quando Lacan fala sobre o desejo como o desejo do Outro, ele entende que a
acdo significante do Outro, ou seja, a agao do Outro sobre o sujeito, € a causa pela qual
lidamos com um sujeito despojado de gozo, um sujeito que se constitui como falta-a ser.
O sujeito dividido, o sujeito incompleto é o resultado necessario da acdo significante do
Outro sobre o sujeito. O desejo tira sua forca ndo do ser, mas da falta-a-ser, daquela
falta que é obtida pela subordinagéo do sujeito ao Outro.

O ser falante, este é essencialmente a falta-a-ser surgida de uma certa
relacio com o discurso [...] Essa falta-a-ser, o0 sujeito ndo pode
preenché-la, ja Ihes indiquei isso, sendo por uma acdo que [...] assume
talvez radicalmente, sempre, um carater de fuga para adiante.
(LACAN, 2010[1960-61], p. 448)

O gozo, ao contrario, surge de alguma forma em oposi¢do ao Outro, originando-
se da Coisa - um conceito que surge precisamente a partir do Seminario VII. Lacan
herda o conceito de Coisa®’ do freudiano “das Ding”®®abordado no texto Projeto para
uma psicologia de 1895, ou seja, 0 nome com o qual o psicanalista vienense se referia
ao gozo atavico, pleno, absoluto e irrepetivel que a crianca, ainda desprovida das

faculdades cognitivas, experimentou nos bracos da mae que cuidou dela

57 Em Lacan, a expressdo "o simbolo se manifesta como o assassinato da coisa" deve ser entendida tanto
no sentido mencionado aqui, referindo-se ao poder da linguagem de transfigurar o mundo e separar seus
elementos para permitir combinacdes e relacdes infinitas, quanto no sentido de que o simbolo mata a
Coisa, ou seja, 0 objeto mitico do gozo original. A linguagem corta o vinculo entre o sujeito e 0 gozo,
proibe o incesto e assim erotiza o corpo. No entanto, como ja esclarecemos, a Coisa real do gozo nunca
existiu: sua existéncia surge com o simbolico. O apelo nostalgico ao gozo primitivo é apenas um efeito
retroativo da linguagem e da alienacdo que ela imp&e. A Coisa nunca existiu, mas persiste como um
fantasma, como se tivesse existido, e é por isso que o desejo se eterniza, marcado por uma insatisfacao
nostalgica que busca um objeto ndo mais (nem nunca foi) encontrado no mundo, ou seja, no campo dos
objetos imaginarios. Essa lacuna, essa auséncia estrutural, impregna com um halo fantasmagorico, ou
seja, desejabilidade, os objetos que o sujeito investe a cada momento.

% No Seminario VII, Lacan chama Das Ding, a Coisa, esse centro pulsional insustentavel pelo qual o
humano é atraido. Trata-se do niicleo magmatico e impossivel do gozo incestuoso, absoluto e
estruturalmente perdido devido a acdo do significante (que anula a imediatez, matando a Coisa) e do
Nome-do-Pai como corte que rompe a simbiose mortifera entre mée e crianca. Nesse sentido, a Coisa
seria “o que, do real primordial, diremos, padece do significante. ” (LACAN, 1988[1959-1960], p.149).



A perda da Coisa, para Freud, é a remocdo original que da espago a um vazio.
Lacan se conecta a esse conceito de perda, afirmando que “la Chose” (a Coisa) é na
realidade uma ndo-coisa, € uma perda original, algo perdido e apagado pela cadeia
significante.

Esse objeto estara ai quando todas as condi¢Bes forem preenchidas, no
final das contas — evidentemente, € claro que o que se trata de
encontrar ndo pode ser reencontrado. E por sua natureza que o objeto
é perdido como tal. Jamais ele sera reencontrado. Alguma coisa esta ai
esperando algo melhor, ou esperando algo pior, mas esperando
(LACAN, 1998[1959/60], p.69).

A Coisa ndo pertence nem ao Imaginario, pois ndo pode ser imaginada, nem ao
Simbélico, porque é estranha a linguagem. Ela é descrita como uma “realidade muda”
ou, mais apropriadamente, como o “buraco” no centro da linguagem que nos faz
compreender que nem tudo pode ser significado, que nem tudo faz parte da cadeia
metonimica dos significantes. Se, de fato, o significante, que sempre tenta nega-la e
apaga-la, finalmente consegue, nesse sucesso ndo faz mais do que criar aquilo que, na
cadeia metonimica dos significantes, € o vazio, ou seja, a Coisa em si. (NICOLINI,
2019, p.164)

Nesse sentido Lacan afirma que: “no nivel das Vorstellungen a Coisa nao é
nada, porém, literalmente ndo é -ela se distingue como ausente, alheia.” (LACAN,
1988[1959-60], p.82). Se, de fato, ela é externa a linguagem, é apenas na medida em
que chega até nos através da linguagem e de sua acdo de negativizacdo do real
primordial. A Coisa como vazio produz o efeito que sobre ela exerce a acao do Outro, é
precisamente por causa do Outro, das leis da linguagem, de fato, a Coisa esta perdida
desde sempre, e sendo que ela se manifesta para nés apenas como vazio, poderiamos
dizer que ela constitui “o vazio no centro do real” (LACAN, 1988[1959-60], p.153)

No ensinamento lacaniano, o desejo assume assim uma nova nuance, tornando-
se 0 desejo de recuperar o prazer primordial que foi apagado pela dimenséo significante.
O desejo pelo Outro se retira para permitir que a dimensdo real do desejo, na qual o
sujeito busca a Coisa original e perdida, se manifeste. Entre o Seminario VII e o
Seminario X, Lacan aprofunda a questdo da Coisa através da nocdo agalma e
posteriormente com o conceito de "objeto a", que herda alguns tragcos da Coisa, sendo

um vazio ou mais precisamente uma ndo-coisa, mas que nao deve ser confundido com



ela. Enquanto a Coisa é aquele gozo atdvico e irrecuperavel, o objeto "a" é o que,
através da castracdo, cai dessa Coisa, assumindo a forma daqueles objetos que de tempo
em tempo aparecem como 0s objetos do desejo.

A causa do desejo deve ser procurada naquilo que Lacan chama de objeto "a",
sendo este termo simplesmente uma variavel metassintatica para indicar o que resta da
Coisa apo6s ter sido anulada pela acdo significante do Simbdlico (NICOLINI, 2019,
p.165). Esse objeto, que denominamos através da linguagem, é aquilo que na realidade
se subtrai a linguagem, ou seja, ao seu fluxo simbolizador, tornando-se o residuo que,
embora esteja inscrito na cadeia significante, consegue escapar, criando ndo apenas o
desejo no sujeito, mas o proprio sujeito como sujeito do desejo pelo que perdeu para

sempre.

E nesse sentido que toda funcdo do ‘a’ refere-se apenas a lacuna
central que separa, no nivel sexual, o desejo do lugar do gozo, e nos
condena ao imperativo que faz com que, para nés, 0 gozo, por
natureza, nao esteja prometido ao desejo. O desejo sO pode ir ao
encontro dele, e, para encontra-lo, deve ndo apenas compreender, mas
transpor a prépria fantasia que o sustenta e o constroi. (LACAN,
2005[1962-63], p. 359



3.Agalma: repensar o desejo

3. O Banquete: “No comeco era o amor...”

O titulo original do Seminario VIII é: “a transferéncia em sua disparidade
subjetiva, sua pretensa situacdo, suas excursdes técnicas” (LACAN, 2010, p.11). O
termo “disparidade” acentua o carater impar da transferéncia, qual seja, a nado
equivaléncia da posi¢do dos sujeitos envolvidos, uma espécie de “imparidade”
(LACAN, 2010, p.11) (imparité), situando-a num eixo que se coloca aléem de uma
dissimetria, do que decorre a critica em relacdo ao paradigma da intersubjetividade, ou
seja, a analise ndo se trata de uma relagdo entre sujeito/ sujeito. Enquanto “sua pretensa
situagdo”, ressalta que apesar dos esfor¢os dispensados, ndo existe uma situacdo para
transferéncia na clinica, e se existe uma situacdo ela é completamente falsa. E por
ultimo “‘suas excursoes técnicas”, se refere a necessidade dessa busca de principios, de
uma topologia adequada com o intuito de retificar o arcabouco teorico da transferéncia e
de, finalmente, referi-la a experiéncia analitica.

Segundo Lacan, a psicanalise tem um antecedente historico: Sécrates. Tendo
como referéncia a obra 0 Banquete de Platdo, Lacan demonstra como Sécrates faz uma
manobra digna de um analista, na medida em que, quando Alcebiades lhe declara seu
amor, ele lhe reenvia a um outro: Agatdo (no amor ha sempre trés envolvidos). Este é
um bom exemplo do “desejo do analista”, ainda que tal exemplo nado elucide
completamente este conceito lacaniano. Mas em todo caso, n6s vemos que ndo se trata
de uma contratransferéncia nem da expressdo de sentimentos, Socrates ‘interpreta’ a
Alcebiades no sentido de Ihe devolver o objeto do seu desejo: 0 agalma

E preciso levantar logo de inicio o que é anunciado por Lacan na introducéo do
seu seminario: “Entendo fazé-los sentir que o segredo de SOcrates estard por detras de
tudo o que diremos este ano sobre a transferéncia” (LACAN, 1960-61/2010, p.16). Nao
se trata, portanto, de um estudo académico e erudito de uma obra classica, mas o
exemplo em si mesmo do que é a transferéncia. Socrates diz nada saber, exceto sobre as
coisas do amor. Ora, 0 amor esta no comec¢o da analise: “No comeco era o amor”.

E interessante ver como Lacan entende as coisas, por exemplo, ao nivel das



primeiras experiéncias da psicanalise, mais precisamente aquela de Anna O., Lacan
destaca que nédo vale a pena insinuar como faz Ernest Jones na biografia de Freud que
havia “uma contratransferéncia um pouco acentuada” (LACAN, 1960-61/2010, p.17) da
parte de Breuer em relagdo a sua paciente: “E claro que Breuer amou sua paciente”. Do
que concluimos, que nesta relacdo havia uma questdo de amor. Além do mais nés ja
vimos em Freud, como a transferéncia implica o amor, ao ponto que para ele, o amor
transferencial € um amor auténtico. Para Lacan sera o amor que imita a transferéncia e
ndo o inverso.

Mas ha uma precisao a ser feita quando se trata da psicanalise. Para dizer de uma
sO vez, ndo se deve proceder como Breuer: ndo somente pela razdo que ndo deve recusar
0 amor manifesto eventualmente na transferéncia, mas sobretudo, pelo fato que, ao
contrario, deve servir-se dele: “A diferenca de Breuer, e qualquer que seja sua causa, a
conduta adotada por Freud faz dele o senhor do temivel pequeno deus. Ele escolhe,
como Sdcrates, servi-lo para servir-se dele. Ai, nesse servir-se dele, de Eros - ainda era
preciso sublinha-lo - comegam para nos os problemas. Pois servir-se dele para qué? ”
(LACAN, 1960-61/2010, p.18)

E claro que n3o se trata aqui de caridade terapéutica, no sentido de querer o bem
do outro, porque a caridade situada no registro do imaginario implica ao mesmo tempo
a agressividade. Querer 0 bem de alguém supGe que se conheca aquilo que é bem para o
outro, o que implica querer acomodar ou adaptar o paciente a um estatuto do bem
universal no qual ele ndo se encaixa.

Quando se trata do amor, assim como exposto no Banquete, a questdo central é a
beleza dos corpos, e a partir disso as relagdes que se estabelecem entre amado e amante.
O amado é aquele que é belo. Em contrapartida, 0 amante se encontra em uma outra
posicao, é antes aquele que sacrifica uma parte da sua imagem, no momento em que ele
manifesta a propria falta. Além do mais, ele ndo é obrigado a ser belo, ao contrario, é a
feiura de Sdcrates que o coloca no lugar de amante. E também nesse ponto que o
Banquete surpreende, na medida que a feiura ndo pode ser um obstaculo ao amor: esta é
a razdo pela qual a transferéncia (e o amor) se diferenciam de toda intersubjetividade,
no sentido que se pode amar no outro algo deste outro que é na verdade si mesmo.
Neste seminario, Lacan afirma que ndo ¢ bom ser belo quando se ¢ psicanalista: “Em

suma, a analise é a Unica praxis na qual o encanto é um inconveniente. Quebraria o



encanto. Quem ja ouviu falar num analista encantador?” (LACAN, 1960-61/2010,
p.24). Trata-se de uma mensagem claramente dirigida aos psicanalistas, pelo risco de
acreditarem que € “por eles” que os pacientes ficam seduzidos. Até pode ser pela
presenca deles, mas ndo por causa deles.

Qual o sentido que Lacan da para esse par? O amante é aquele que deseja (ao
qual falta algo); o amado, ao contrério, é aquele que possui algo. Mas € necessario fazer
mais uma precisdo: o desejo do amante, como todo o desejo, é desejo de algo a mais que
0 objeto desejado (0 amado), este Ultimo aparece assim como sendo inadequado.
Segundo Lacan o Banquete é a colocagdo a prova da conjuncdo entre o desejo de algo
mais e 0 objeto, por definicdo, inadequado. Este fenbmeno deve nos servir para
compreender 0 que se passa na transferéncia: por um lado, ha uma repeticdo - a
transferéncia pode ser compreendida como um fendmeno automatico, mas a0 mesmo
tempo, ndo € o objeto do desejo que seria a causa deste amor, inadequacédo do objeto.

Como Sdcrates, o psicanalista € convocado a testemunhar um saber sobre o
amor, algo que falta ao analisando e que ele vai aprender como amante. Desde o0 inicio
se delineia, assim, uma relacdo problematica e paradoxal: se de fato o amor consiste em
dar o0 que ndo se tem, de que tipo pode ser o conhecimento que sempre buscamos no
outro que amamos?

A situacdo analitica € uma situacdo artificial — “¢ a situagdo mais falsa possivel”
(LACAN, 1960-61/2010, p.25), pela simples razdo que o amor que nasce do encontro
analitico € oposto ao amor sexual “precario”, “ameagado, “clandestino”, caracteristica
da nossa sociedade moderna. Este rebaixamento esta proscrito na situacdo analitica, o
que faz com que a sexualidade, compreendida como “troca sexual” entre parceiros,
falte. Retomando os termos de Lacan: “Rompendo com a tradigdo que consiste em
abstrair, em neutralizar, e esvaziar de todo o seu sentido o que pode estar em causa no
fundo da relacdo analitica, entendo partir do extremo, do que € suposto pelo fato de que
alguém se isole com um outro para lhe ensinar o qué? - Aquilo que lhe falta. ”
(LACAN, 1960-1961/2010, p.26)

E por esta razdo, entre outras, que o Banquete é exemplar, porque se Vé a
passagem do senso comum sobre as falas do amor para uma avaliacdo dos seus dizeres
essenciais (a partir do momento no qual ele responde a uma falta), passando pela

confrontacdo imaginéria, tipico do conflito amoroso.



No Banquete, Lacan percorre o discurso de todos 0s personagens, mas a
centralidade est4 no dialogo entre Socrates e Alcebiades. De fato, no meio de tantos
discursos sobre 0 amor, aparecera 0 amor em ato: a saber o par amante/amado.

A relagdo entre Sdcrates e Alcibiades é, indiscutivelmente, uma relagdo de amor
- um ponto enfatizado no discurso de Diotima, onde Eros é apresentado como mais do
que o desejo fisico, também sendo um desejo por conhecimento. Para Lacan, essa
relacdo de amor contradiz uma certa ideologia contemporanea que considera o amor
como paradigma de uma relagdo intersubjetiva baseada na reciprocidade e igualdade.
No contexto do Banquete, o0 amor, segundo Lacan, gera mais assimetria e disparidade.

Embora Socrates e Alcibiades estejam unidos pela poténcia erética, eles ndo se
tornam um par. Em outras palavras, nunca se encontram, caracterizando sua relagio ndo
pela boa sorte, mas pelo infortinio do encontro. Quando Sécrates busca Alcibiades, este
escapa; quando Alcibiades segue Sdcrates, este permanece impassivel. Lacan destaca
que toda a tradicdo da teoria do amor, desde o Banquete até os tratados humanistas
renascentistas, incluindo Freud, concorda em atribuir aos participantes da relacéo
erdtica ndo apenas posicdes distintas, mas principalmente desiguais. Ndo sdo amantes
simultaneos; um é o amante, o outro é o amado, com um desempenhando o papel ativo
e 0 outro o passivo. Os tratados sobre 0 amor séo rigorosos nesse aspecto, detalhando o
que cabe a cada parte.

Em resumo, a analise de Lacan destaca que a relacdo de amor ndo € uma
interacdo entre individuos igualmente capacitados, desafiando a concep¢do moderna de
humanismo que idealiza 0 amor como uma relacao sujeito-sujeito. Em vez disso, trata-
se de uma relacdo desigual, na qual o sujeito se conecta com o objeto, destacando, em

Gltima andlise, uma assimetria fundamental.

3.2. O Banquete: cenario e personagens

Lacan, nos adverte, que ira ler o texto como se cada discurso fosse um relato de
uma sessdo analitica, mantendo o foco nas palavras, nas reagfes, nos movimentos e nos
sentidos conforme lhes aparece. Tendo em mente que, apesar da sua referéncia ao
Banquete, seu objetivo central é desenvolver a questdo da transferéncia em seu aspecto
analitico. A obra serve, entdo, de pré-texto para ele elaborar suas concepgdes sobre a

transferéncia, pensada a partir da sua relacdo com os poderes do campo da linguagem e



da funcéo da fala.

No decorrer de suas aulas referentes ao Seminario VIII, Lacan nos apresenta o
didlogo platénico do Banquete quase como se fosse uma tragicomédia (o amor é ao
mesmo tempo um sentimento cdmico e tragico). Tratando-se de uma tragicomedia,
ainda que de carater particular, nos mostra antes de tudo o cenario e 0s personagens
onde se desenrola o simpdsio. Aula por aula Lacan discorre sobre o discurso de cada um
dos personagens envolvidos e se preocupa em demonstrar como cada elogio constitua
uma espécie de flash que é iluminado pelo flash precedente e ilumina aquele que o
segue.

A cerimbnia do Banquete, nos diz Lacan, € como um jogo da alta sociedade, um
circulo de escolhidos, estdo reunidos ali os melhores homens para celebrar uma espécie
de rito, e, portanto, ha regras. No entanto, neste caso especifico, o ponto alto deste
didlogo e justamente a quebra destas regras a proposito da brusca irrupcdo de
Alcebiades, totalmente bébado, o qual profere palavras que € um milagre ter chegado
até 0s nossos tempos, pelo tanto que se desviam do bom tom. A chegada de Alcebiades
é tdo constrangedora e indigna que alguns especialistas em estudos gregos, eruditos,
tradutores, se recusaram de toma-la em consideracdo, ou leram como se Sdcrates
estivesse colocando Alcebiades no caminho do amor ideal.

Enguanto que para Lacan essa cena especifica, € o real motivo para ele ter
escolhido este dialogo platénico e ndo um texto freudiano para tratar do tema, a saber, a
relacdo entre a questdo do amor e a transferéncia. E a partir disso que ele pretende
mostrar a articulacdo e o entrelagamento dos discursos pronunciados e sublinhar como a
entrada de Alcebiades, em meio as palavras constitua o ponto maximo e a resolucdo do
dialogo platénico.

O discurso de Fedro — o primeiro a falar - ocupa um lugar preliminar no
Banquete, uma espécie de incipit que gue delimita os pontos principais do didlogo. De
fato, desde o inicio, Fedro coloca em destaque: o amado (erbménos) e o0 amante
(érastes), tal como Lacan os concebe e que lhe servirdo para enquadrar aquilo que ele
denomina “metafora do amor”, a saber a passagem, a substitui¢do pela qual o amado
torna-se amante.

Lacan nos apresenta como “um curioso hipocondriaco” (LACAN, 2010, p.60).

Considerando que na perspectiva lacaniana, o Banquete, é o relato da mais longa sessao



psicanalitica da histdria, na qual cada orador é ouvido como quem traduz o tema do seu
jeito muito particular e quase como se ndo soubessem ou ndo pudessem articular um
saber substancial sobre Eros. Serd, justamente, para sair da hipocondria que Fedro
conferird a Eros uma representacdo de sublime entusiasmo, tendo partido da propria
realidade dos deuses, que naquela época onde se situa o dialogo platénico eram deuses,
no verdadeiro sentido da palavra.

Fedro, “o pai do tema” (LACAN, 2010, p.60) (pater tou logou), ou seja, quem
definiu que os discursos naquele dia versariam sobre o seguinte tema: “de que serve ser
sabio em amor? ” (LACAN, 2010, p.43); comeca seu elogio, face a um Socrates que
logo de partida anuncia: “Do meu lado, ndo me recuso a falar, pois confesso néo
entender de nada mais, sendo de amor” (PLATAO, 2018, p.83, 177d-e). Seu discurso
apresenta Eros como um megas theos, um deus incrivelmente superior, ao qual designa
sua importancia devido a sua posi¢do na Teogonia de Hesiodo, sendo o mais antigo de
todos os deuses, contemporaneo ao proprio Caos. Neste discurso caracterizado por
Lacan de “teoldgico” Eros encarna o proprio bem supremo, ¢ o Bem como fim ultimo
que possibilitara a Fedro introduzir o par que atravessa todo o didlogo platénico: érastes
e eroménos, para o quais, a principio, ele conota uma correspondéncia perfeita. “Do
meu lado, ndo sei de maior bencdo para um jovem no comeco da vida do que um
amante virtuoso, nem para este do que um amigo nas mesmas condi¢des.” (Platao,
178c)

E certamente importante que Eros seja 0 deus mais antigo e, portanto, 0 mais
poderoso. Tudo o que concerne o amor, diz Lacan, adquire uma espécie de dignidade. E
assim que os efeitos do amor produzem naquele que ele habita uma espécie de virtude
que o conduz em dire¢do ao Bem supremo: “O que deve servir de norma de conduta
para 0s que se propuserem a viver bela e retamente nao lhes é inspirado tdo bem nem
pelos parentes, nem pela beleza, a riqueza, as dignidades e tudo mais, como pelo amor”
(Platdo, 2018, 178C-178D). Dito de outra forma uma vida bela ndo se transmite de pai
para filho, nem pelos caminhos da riqueza, é necessaria uma outra coisa, 0 amor como
virtude que tende ao Bem.

E interessante observar com Lacan a diferenca da relacdo que Fedro e Socrates
instauram com relacdo aos deuses em geral, mas a Eros, especificamente. Fedro

apresenta uma teoria do sistema dos deuses olimpico, ele constréi uma ldgica sobre



aquilo que ¢ inalcancavel, no qual Eros € um deus supremo. Enquanto que para
Socrates: Eros ndo € um deus, mas sim um daemon (mensageiro entre os deuses e a
humanidade), e além do mais, os deuses pertencem ao real e por conta disso ndo se pode
construir nada sobre eles. Ou pelo menos nada que ndo possa ser falsificado. Entdo, se
falar do amor significa fazer teologia (e Lacan remonta ao neoplatonismo e a tradicdo

cristd) o amor tornar-se sublime.

Se houvesse meio de formar uma cidade ou um exército s6 de amantes
e dos respectivos amados, melhor base ndo fora possivel encontrar
para sua estruturagdo, por se absterem da minima torpeza todos os
seus componentes e se estimularem reciprocamente na pratica do bem.
Mais: juntos, nos combates, apesar de serem em numero reduzido,
venceriam, por assim dizer, o mundo inteiro. (PLATAO, 2018, p.85,
178E; 179A)

As acOes benéficas de Eros ficam evidentes, segundo Fedro, a partir da relacao
do par erético, composto pelo érastés (amante), aquele que ama, e pelo érdbménos
(amado), aquele que assume a posi¢do do objeto amado. O amante e 0 amado formam
uma unidade moral que ¢ o que melhor pode acontecer para a polis grega, no sentido
que Eros desperta os sentimentos da coragem e da bravura tanto no amante como no
amado. Fedro entdo pergunta a respeito do principio implicado nas virtudes que o amor
desperta. E ele responde: “Vergonha de praticar mas a¢des e emulagdo para o belo, sem
0 que nem as cidades nem os homens em particular conseguirdo jamais realizar algo
nobre ou grandiosos” (178d). Nesse caso ha uma simetria entre o amante € o amado, no
sentido que a vergonha ou desonra como fonte das virtudes mais sublimes agem em
ambos da mesma forma. Isso nos cabe destacar, porque seguindo Lacan, ele parece se
interessar na questdo se o sentimento de vergonha, que desperta a coragem, € 0 mesmo
no amante e no amado.

Seguindo o proprio discurso de Fedro, Lacan vé se instalar uma verdadeira
dissimetria, quando o personagem comenta: “morrer por outrem, s6 0s amantes a tanto
se decidem, o que nao se verifica apenas com 0s homens, mas com as préprias mulheres
(178b). Amante e amado ndo possuem 0s mesmos meritos aos olhos dos deuses,
enquanto o amante ¢ considerado algo mais divino, [...] o que os deuses acham mais
[...] sublime ¢ quando o amado se comporta como se espera que se comporte o
amante.” (LACAN, 2010, p. 66). E é exatamente por isso que nas histérias de amor

percorridas por Fedro — Alceste, Orfeu e Aquiles — a mais digna de honras € aquela de



Aquiles.

A primeira prova que Fedro nos concede diz respeito a Alceste: “por ter sido a
unica pessoa que se prontificou a morrer em lugar do marido [Admeto]” (179b). De
fato, o rei Admeto, é convocado pela morte, e sua jovem mulher, morre em seu lugar.
Os deuses ficam de tal modo tocados por esse gesto, que eles Ihe restituem a vida. Este
gesto de Alceste, Lacan relaciona com o sacrificio, termo que servira de contraponto a
ideia da metéafora do amor, no sentido que ha uma diferenga entre “objeto de nosso amor
enquanto recoberto pelas nossas fantasias e o ser do outro, na medida que o amor fica se
interrogando para saber se pode alcanga-lo” (LACAN, 1960-61, p.65)

Como nos assinala Lacan em seu seminario, € o ser do outro que almeja Alceste
quando ela se substitui ao seu marido na morte. Ela ndo visa o objeto de amor, mas
outra coisa. Ela se endereca em um para-além do objeto que ndo se confunde com
objeto narcisico, mas que o constitui como tal. Se esta afirmacdo é verdadeira, entdo
Alceste ndo morreu por outrem, mas por uma outra coisa, por uma causa Ultima, que
ndo se confunde com Admeto.

Segundo Lacan, o gesto de Alceste diz outra coisa, do que aquela enunciada pela
metafora do amor, tanto que ele vai priorizar a oposi¢do que existe entre Alceste e
Aquiles no interior do discurso de Fedro. A primeira se submete ao sacrificio, um
sacrificio sem relacdo com o objeto (Admeto), enquanto em Aquiles acontece uma
verdadeira transformacdo subjetiva operada pelo amor, no momento em que Lacan
entende que Aquiles era o érastes e Patroclo o amante.

Este ser do outro, ndo é, afinal de contas, nosso proprio ser? Lacan diz: “Ora,
este ser, ainda assim, é aquele mesmo a que tentam reunir-se pelos caminhos do seu
desejo. S6 que este ser € o de vocés. ” (LACAN, 1960-61, p.53). De fato, se 0 amor se
caracteriza pelo fato de atribuir ao outro mais do que ele €é, este mais sO pode ser
acrescentado pelo amante, o que farda Lacan enunciar “ aquilo que falta a um, ndo ¢
aquilo, que esta escondido dentro do outro”, ai reside todo o mal-entendido. O mal-
entendido colocado aqui ao centro, recusa o sacrificio, a passagem ao ato. Os caminhos
do desejo ndo sdo outros que o caminho do significante, por meio do qual o amado
torna-se amante. Nesta posicdo de Alceste hd um curto-circuito, no sentido que a
metafora ndo acontece.

Aquiles, o mais forte guerreiro, se sacrifica por Patroclo, mesmo sendo ele o



objeto amado. Consciente da sua morte segura, aceita 0 seu destino por amor ao amante,
assinalando assim um evento de grandes dimensdes: substituindo-se por Pétroclo, ja
morto, ou seja, transformando-se de amado em amante, passa assim da posicao de forga
a posicdo ativa daquele a quem falta algo, que sofre pela falta, que ndo tem outra coisa a
dar que sua falta. Importante frisar que o polo da forga associado a fun¢do do amado
ndo se confunde com o polo da atividade identificado aqui com o amante a quem falta
algo. E a partir deste exemplo, que Lacan pode formular o que ele denomina de

“metafora do amor”, ou substitui¢ao.

E na medida em que a fungdo do érastés, do amante, na medida em
que ele é o sujeito da falta, vem no lugar, substitui a funcdo do
éréménos, o objeto amado, que se produz a significacdo do amor.
(LACAN, 2010, p.57)

Lacan inscreve o milagre do amor, ou substituicdo do amor, utilizando-se

também de um mito:

Esta méo que se estende para o fruto, para a rosa, para a acha que se
inflama de repente, seu gesto de pegar, de atrair, de aticar &
estreitamente solidario a maturacdo do fruto, a beleza da flor, ao
flamejar da acha. Mas quando, nesse movimento de pegar, de atrair,
de aticar, a mao foi longe o bastante em dire¢do ao objeto, se do fruto,
da flor, da acha, sai uma mao que se estende ao encontro da mao que é
a de vocés, e neste momento é a sua mao que se detém fixa na
plenitude fechada do fruto, aberta da flor, na explosdo de uma méo em
chamas — entdo, o que ai se produz € o amor. (LACAN, 2010, p. 72-
73)

Lacan constréi um mito em torno da metafora do amor, porque € o proprio mito
na sua opacidade a nos revelar o real. E inexplicavel que uma coisa qualquer — um fruto,
diz Lacan — responda ao meu desejo. Se tomassemos o outro como um objeto, se
desencadearia prontamente o amor. Mas, visto que tomamos o0 outro como um fantasma,
0 amor se produz como substituicdo. O amor &, portanto, a imaginacdo da verdade, e
ndo corresponde a essa. Aquilo que no mito aparece como uma resposta, na épistéme
aparece como uma substituicdo. Ndo ha resposta em relacdo ao meu desejo, mas
metafora.

A metéafora introduzida no comentario ao discurso de Fedro, se cumprird quando
Socrates, subtraindo-se a demanda de amor de Alcibiades, o dirigird em direcdo a

transformagdo do éréménos em érastes, dirigindo-o para a procura ativa do saber que



Ihe foge no Outro. SAcrates aparecerd, entdo como a figura do primeiro analista: o qual
ndo esta ali, “para o seu bem, mas para que [o paciente] ame” (LACAN, 2010, p.26) O
analista é aquele que ndo pergunta nem responde ao paciente, € aquele que ndo compara
e nem julga, escuta e dirige o sujeito em direcdo a verdade do desejo. Neste caminho
preservar o siléncio é fundamental, porque cada resposta induziria o paciente a saturar
imaginariamente o proprio desejo.

Se Fedro, mais do que um tedlogo, ¢ um “mitomano” (LACAN, 2010, p.75), o
orador sucessivo, Pausanias, nos aparece como um sociélogo ou como descreve Lacan
como “um observador de sociedades” (LACAN, 2010, p.75). O amor aqui se articulara
a partir de uma troca entre os melhores homens da polis, ou seja, de um encontro que
possa ser proveitoso para ambos, amante € amado. “Todo o seu discurso se elabora em
funcdo de uma cotacdo de valores [...] Trata-se, simplesmente, de aplicar seus fundos de
investimentos psiquicos. ” (LACAN, 2010, p.77). O amante contribui com sua
inteligéncia e seus méritos e 0 amado com sua disposicdo para deixar-se educar.
Obviamente sdo necessarias regras para esta forma social das relagcbes do amor: é
preciso investir bem, ndo errar o fundo de investimento.

S&o transgressores aqueles que introduzem a desordem neste sistema bem
regulado de trocas. “O ideal de Pausdnias em matéria de amor ¢ a capitalizagdo
protegida...” (LACAN, 2010, p.78) Nao por acaso, ele era um homem rico e se sabe
bastante cauteloso, e Lacan deixa entender que era um acumulador também. Para
Pausanias, 0 amor aparece como uma procura moral que se caracteriza numa espécie de
garantia econémica. Porém, é importante ressaltar que tudo aquilo que ele fala, diz
respeito a Vénus Urania, “que nao deve nada a duplicidade dos sexos” (LACAN, 2010,
p.75) que rege, por assim dizer, 0os amores ditos superiores, 0 amor entre os melhores,
ou seja, entre 0s homens. Em contrapartida hd uma outra VVénus nascida do homem e da
mulher (Zeus e Dione), chamada Pandémia, que preside os amores vulgares, populares e
inferiores, sobre o qual Pausanias fala rapidamente quase como se ndo quisesse se
contagiar.

Depois dele deveria falar Aristofanes, o qual, porém, € tomado por um solugo
insistente. Lacan menciona de ter falado com Kojéve que lhe disse o seguinte: “[...] seja
como for, vocé nunca interpretara o Banguete se ndo souber por que Aristofanes estava

com solugos” (LACAN, 2010, p.83). Esta passagem de Platdo, relativa ao solugo de



Aristéfanes, é pleno de repeticdes e homofonias, assumindo um tom propositalmente
popularesco e cdmico. Ndo ha um outro exemplo em Platdo de algo do género. A
interpretacdo que nos fornece Lacan é a seguinte: Aristofanes estd com solugos, é
porque durante todo o discurso de Pausénias ele morreu de rir, e Platdo ndo faz por
menos. ” (LACAN, 2010, p.85). O discurso de Pausanias ¢ derrisorio e Platdo sublinha
a comicidade involuntaria. Eis aqui mais uma originalidade de Lacan na sua leitura do
Banquete: o psicanalista francés olha para aquilo que o discurso produz entre quem o
escuta, olha para os efeitos das palavras, para os sentidos ocultos e para 0s pequenos
movimentos e reacdes, como se fosse realmente uma sessao psicanalitica.

O inicio do médico Eriximaco (que toma a palavra no lugar de Arist6fanes),
coloca luz sobre o fato de que o discurso de Pausénias deixou todos atordoados. Ao
afirmar que os deuses dispGem o0s seus poderes em todos os seres sem distingdo,
Eriximaco atira uma flecha em Pauséanias e reconduz o amor a natureza dos corpos. Por
mais que cada discurso apareca como uma conferéncia separada das outras, uma
articulacdo unitéria percorre o conjunto. E preciso, portanto, destacar o nexo entre um
discurso e outro. No discurso de Eriximaco é clara a intengdo de nos conduzir ao nivel
da ciéncia médica.

Este personagem nos diz o seguinte: “a medicina ¢ a ciéncia dos fendomenos
amorosos do corpo” (PLATAQ, 2018, p.103, 186C), ao que Lacan acrescenta que esta é
uma definicdo da psicanalise propriamente dita. Obviamente, enquanto psicanalistas,
nos remete a uma discussdo ainda por fazer quanto ao termo “ciéncia” e assume
criticamente a nocdo de harmonia, ou seja, da ideia de equilibrio que seria constitutivo
da saude, nocdo ainda mais problematica. Enquanto a harmonia de Eriximaco esta mais
proxima das origens da nossa medicina e em uma relacdo explicita com o dominio
musical, “o qual ¢ o modelo a forma pitagdrica por exceléncia. ” (LACAN, 2010, p.94)

A respeito daquilo que avaliamos como o equilibrio, o discurso de Eriximaco
nos leva a pensar sobre a funcdo do anormal e do normal, da doenca e da saude. Mas o
primeiro bindbmio, sobre o qual recai seu discurso é o cheio e 0 vazio. Nesta conjuncao
entre a fisica e a medicina, Platdo retoma certamente uma topologia socratica. Estamos
diante da grande intuicdo de Socrates tal qual se desenvolve na primeira conversa com
Agatdo. Este havia convidado o filésofo a sentar-se ao seu lado para que um pouco do

seu saber passasse para ele: como em um simples sistema de vasos comunicantes,



Agatéo pensava que poderia preencher o seu vazio com o saber do seu amante.

Socrates simplesmente se declara vazio, dando a entender que o saber de
qualquer forma ndo passa como um liquido, como se dissesse que o saber é
intransmissivel. Eriximaco, ao contrario, deixa de lado a relacdo entre cheio e vazio e
descreve o principio por meio dos termos: semelhante e dessemelhante, ordem e
conflitual. A um certo ponto ndo deixa de expor a visdo de Heréclito do conflito, em
relacdo a qual, porém, mostra-se relutante. O seu discurso, portanto, que comecou de
modo promissor, agora, conjugando harmonia com harmonia, semelhante com
semelhante, recusando o conflito como por si s6 criador, torna-se uma “cangoneta”
(LACAN, 2010, p.99)

Lacan comenta que tal apreco pelas consonancias como aversdo a ideia de
referir-se a qualquer conjuncdo dos contrarios unida a uma leitura muito parcial de
Heraclito: “A viséo heraclitiana do conflito como criador em si mesmo ndo pode ser de
modo algum sustentada segundo certos espiritos. ” (LACAN, 1960-61, p.98) e nos

pdem atentos quanto a uma adesdo apressada do modelo da consonancia, visto que:

Todas as espécies de modelos da fisica nos trouxeram a ideia de uma
fecundidade dos contrarios, dos contrastes, das oposicdes, e de uma
ndo contradicdo absoluta do fendbmeno com seu principio conflitual.
Toda a fisica tende muito mais para o lado da imagem da onda do que
para o lado da forma, da Gestalt, da boa forma, ndo importa o que
disso tenha feito a psicologia moderna (LACAN, 1960-1961, p.98)

Um erro muito facil de se produzir nas leituras do Banquete, segundo Lacan, é
aquele de ver nos discursos dos convidados uma espécie de ascensdo em direcdo ao
méaximo do mito narrado por Diotima, como se Platdo seguisse um percurso, por ele
inteiramente condiviso, de um sentido cada vez mais alto do amor. Lacan nos diz que é
o contrario. E realmente surpreendente, nos diz Lacan, pensar que Platdo seja menos
inteligente do que nds e nao ria conosco da involuntaria comicidade que cresce, como
bem pontua, Lacan, “o amor ¢ um sentimento comico” (LACAN, 2010, p.49)

Chega-se assim “a entrada em cena de um clown na comédia ateniense”
(LACAN, 2010, p.102), Aristofanes. O fato de Platdo escolher um bufdo e também
inimigo declarado de Sdcrates para fazer-lhe dizer as melhores coisas sobre o amor,
solicita nossa inteligéncia sobre o texto. Aristofanes € o poeta cdmico cujas comédias

zombam da vida conjugal e da vida social de modo extremamente jocoso e escandaloso.



Entretanto, no Banquete, ndo ha nenhum outro personagem que leve t&o a sério o amor,
no sentido que ele discursa sobre Eros como os modernos o fazem, ao ressaltar a
sublimacdo do amor roméntico e cortés que tende “a superestima narcisica do sujeito,
do sujeito suposto no objeto amado.” (LACAN, 2010, p.115)

Os personagens esféricos imaginados por Aristofanes sdo “seres cortados em
dois como um ovo cozido” (LACAN, p.115). Os seres originados da divisdo das esferas
— masculinos, femininos ou androginos, formas imaginérias, castrados — possuem um
Unico desejo: de dois se tornarem um, reencontrando a prépria metade. O destino deles
é, todavia, aquele de definhar ao lado dessa, em um abraco indtil, pela impoténcia a
reunirem-se novamente.

A esfera era a imagem fundamental de Pitagdras assim como de Filolau, de
Heraclito e de Aristarco de Samo. Platdo no Timeu representa a esfera “ em todos os
seus detalhes. Isso responde de modo curioso, como uma estrofe alternada, ao que diz
Aristoéfanes quanto aos seres esféricos” (LACAN, 2010, p.121). Mas o discurso de
Aristofanes parece, na verdade, um exercicio autoirdnico de Platdo sobre a propria
concepcdo cosmica, aqui as palavras do bufdo soam como uma derrisdo da esfera
platdnica como estd articulada no Timeu. Se os séculos VI e V a.C. os pensadores
estiveram fascinados pela esfera e pelo movimento circular, Platdo pretende demonstrar
a estrutura imaginaria de tal fascinacao.

O discurso de Aristdfanes esta no registro do tragico, porque ele enxerga a
Spaltung, a realidade do nosso ser dividido, e na reconjuncdo das metades faz aparecer

pela primeira vez e Unica no texto os genitais.

E Gnico, e assombroso, escrito por Platio: a possibilidade de
apaziguamento amoroso se encontra referida a alguma coisa que tem
relagdo incontestavel, no minimo, com uma operacdo nos genitais do
sujeito. (LACAN, 2010, p. 123)

Desatarraxar os genitais que se encontram la onde estavam quando 0s seres eram
redondos, ou seja ao externo, e reparafusa-los no interior, mais especificamente no
ventre. Eis que o 6rgdo genital é sobreposto, come de fato acontece nas relacGes
sexuais. Eis que aparece em cena aquilo que a comédia tinha escondido, o falo. O
discurso de Aristofanes, poeta comico, fazendo entrar em jogo em quanto tal o 6rgdo
genital, nos conduz ao aspecto tragico da castracdo e da Spaltung, e a consequente busca

impossivel do sujeito por uma reconjuncdo das partes divididas e de uma



complementaridade com o ser amado.

O efeito de derrisdo que o discurso “macarronico” (LACAN, 2010, p.138) de
Agatdo produz no registro do cdmico ha um éxito que ndo nos deve desorientar, porque
é exatamente isto que ele faz, certamente também em relacdo aos convidados:
desorienta sua reducdo de Eros a termos como justica, temperanga, moderacdo, visto
que, segundo Lacan, todos convidados sabem que todos os tipos de violéncia e
injusticas sdo cometidos em nome do amor, Eros pode ser qualquer coisa menos
temperanca, pois é justamente ele que leva as pessoas a perderem a cabeca. Eis, a sua
definicéo:

Eros ndo ofende divindade nem homem, como néo recebe ofensa de
ninguém. Se sofre alguma coisa — no caso de poder sofrer algo — ndo é
por meios violentos, pois a violéncia ndo atinge o Amor [...] Eros
participa em sumo grau da temperanca, pois NoO CONSeNsO unanime

consiste temperanca na capacidade de dominar os prazeres e a paixao.
(PLATAO, 2018, p. 125, 196C)

A intervencdo de Agatdo ndo comecou dessa forma, exatamente porque 0 seu
discurso € uma mistura em tom de parodia de diversos estilos de representacdo literaria,
a comparacdo entre amor e Até que o seu discurso introduz convoca de forma sutil a
tragédia, na qual “0 amor sempre faz figura de incidente a margem e, se podemos dizer,
a reboque. ” (LACAN, 2010, p.142) A reboque de quem, do que? De Até, do infortunio,
ou melhor, amor ¢é puxado, rebocado, sobre a linha onde comeca o luto imortal, o sobre-
humano. Amor ¢é reportado a confrontar-se com a segunda morte. Até, que com 0s pés
ligeiros caminha sobre as cabecas dos homens, é como o delicadissimo, ternissimo
amor. O panegirico que segue sobre a natureza harmoniosa e fluida é evidentemente
prejudicado por esta comparacao entre amor e Até que soa como algo cémico.

Segundo Lacan, Agatdo ndo sabe “o que ele faz” (LACAN, 2010, p.139). Esta
escrito ndo aquilo que disse, mas aquilo que faz, produzindo essa espécie de
desorientacdo do qual Lacan tinha advertido aos seus ouvintes e a nds leitores. O elogio
do amor consiste, de fato em irdnica desvalorizacdo de toda a beleza e bondade que até
agora foram atribuidas a Eros pelos oradores. Isto que chamamos de amor é, no discurso
de Agatdo, aquela quietude, aquela calma entediante que se produz quando ndo ha mais
amor, aquele calor do lar, aquele bem-estar familiar que Aristéfanes satiriza nas suas

comédias.



Aqui se insere a intervencdo dialdgica de Socrates. Ou melhor, entre Agatéo e
Sécrates se desenvolve um jogo realmente paradoxal, “espécie de proeza sofistica”
(LACAN, 2010, p.147), no sentido pejorativo do termo. Recordamos, como adverte
Lacan, que Agatdo é naquele momento, amado de Sdcrates. A adverténcia serve para
nos reconduzir a um principio fundamental da dialética lacaniana: aquilo que é dito é
sempre dito em relacdo ao interlocutor, é de forma inversa a questdo do interlocutor. O
sentido do discurso é conferido pela pessoa para quem o discurso se endere¢a. Socrates
até agora ndo colocou a prova nenhum orador, ndo introduziu o seu método nos varios
elogios, neste momento, todavia, ele pede a Fedro a permissao para fazer uma pequena
pergunta a Agatdo. Obviamente ndo se pode definir a sua intervengdo como uma
pontuacdo sofistica, ainda que Lacan, como veremos em seguida, denuncia a presenca
de uma manipulacéo linguistica deste tipo. Mas que 0 amado Seja posto na posicdo de
interrogado faz parte da dialética socratica. Porém, nesse caso especial, essa intervencéo
resulta um pouco pedante em relagdo ao modo jocoso e despretensioso de Agatéo.

Lacan sustenta que Socrates tenha percebido a ironia do discurso de Agatéo, diz
de fato que € preciso levar a sério as palavras de Sdcrates sobre o receio de ficar sob os
efeitos de uma Medusa, petrificado, do discurso ao estilo de Gérgias, ou seja, totalmente
sofistico, do seu amado.

O fato é que entre os dois acontece um jogo que ¢ jogado sobre a “discordancia”
e ndo sobre a contraposicao. Socrates quer levar o discurso para o seu plano, mas nao
quer anular o que disse Agatdo. Lacan nos faz notar que Socrates diz e repete que foi
um belo discurso, e ndo o diz porque esta subentendido o contrario. E verdade que
anteriormente Lacan salientara que Socrates disse a unica coisa em seu nome, “o
discurso de Agatdo, o poeta tragico, ndo vale nada.” (LACAN, 2010, p.85) Entre as
duas observacdes, aparentemente contraditorias, ha, ao contrario, um jogo de referéncias
internas ao discurso de Lacan sobre o amor que permanece sempre naquela zona do ele
ndo sabia. Mas para trazer Agatdo para seu plano, Sdcrates desloca a questdo do amor
para a funcdo desejante, “fun¢do da falta como constitutiva da relacio de amor”
(LACAN, 2010, p.150)

Fundamental neste deslocamento do nivel do discurso é a substituicdo do termo
desejo no lugar do termo amor. Com essa substituicdo o discurso de Agatdo adquire o

seu pleno valor porque mostra em uma eventual situacdo de satisfacdo do desejo, o



colapso, a desorientacdo provocada pelo eclipse do desejo. Ao mesmo tempo o discurso
de Agatdo € desmontado do interior porque pressupde que o objeto do desejo esteja a
disposicédo e que a falta possa ser satisfeita.

De pergunta em pergunta a funcéo da falta leva Agatdo a ndo poder recusar a
certeza interna do discurso: se o desejo é desejo de algo que ndo se tem, que ndo faz
parte de nos, se 0s objetos do desejo sdo por definicdo inalcangaveis, e se 0 amor é amor
da beleza, portanto ele ndo é belo, aqui ndo somente cai a possibilidade de satisfac&o,
mas mostra o elemento tragico da beleza.

Tendo chegado aqui, Socrates para. Diz Lacan, ndo porque ndao queira humilhar
muito Agatéo, que da sua parte admite de ter falado sem saber sobre aquilo que dizia.
Sécrates para, porque o0 seu discurso ndo tem mais argumentos, ndo pode ir além, quem
estd em dificuldades ndo é mais Agatdo, mas ele mesmo. Até aqui e ndo além pode
chegar o seu discurso fechado sobre o proprio registro. SGcrates assegurou a autonomia
da lei do significante, mas a minima combinatoria (belo/feio, verdadeiro/falso,
par/impar) comporta um saber inteiramente transparente, e isto € o seu limite. A

revolucdo freudiana é exatamente esta:

alguma coisa pode se sustentar na lei do significante, ndo apenas sem
gue isso comporte um saber, mas excluindo-o expressamente,
constituindo-se como inconsciente, isto é, como necessitando, no seu
nivel, o eclipse do sujeito, para subsistir como cadeia inconsciente,
como constituindo o que ha de irredutivel, em seu fundo, na relagdo
do sujeito ao significante. (LACAN, 2010, p. 153)

Socrates, tendo chegado ao limite do seu discurso, ndo lhe resta que se retirar e
passar a voz a Diotima, a sacerdotisa. “Nao ¢ na medida em que alguma coisa, quando
se trata do discurso do amor, escapa ao saber de Socrates, que este se apaga, se
‘diociza’: e faz, em seu lugar, falar uma mulher? Por que ndo, a mulher que esta nele?”
(LACAN, 2010, p.154)

Mas ndo é somente sobre a questdo do amor que o método do saber socratico
nao pode ir além. Se ndo se acessa aquele “campo do verbo” (LACAN, 2010, p.153),
que pode sustentar-se na lei do significante em uma cadeia inconsciente, aqui €
necessario o mito. Sdcrates evidencia as hiancias com perguntar rapidas, divertidas, das
quais se entrevé uma escuta atenta, mas ao mesmo tempo duvidosa, e, entretanto, sem

acenos de resisténcia ou de oposicdo. De resto Diotima, ndo diz besteiras. O seu



discurso, entre a doxa e o mito, nos testemunha “que existem discursos,
comportamentos, opinides- que sdo verdadeiros sem que O sujeito possa sabé-lo”
(LACAN, 2010, p.158). Antes de tudo Diotima coloca uma questdo fundamental a
Socrates: se o amor ndo € belo, € por forga feio? “Eis, com efeito, aonde vai chegar a
sequéncia do método conhecido por mais ou menos, sim ou ndo, presenga ou auséncia.
Este é o proprio da lei do significante: o que ndo ¢é belo ¢ feio. ” (LACAN, 2010, p.156)
Lacan valoriza a pergunta da profetisa, porque basta esta pequena pergunta e a lei da
dialética socratica ndo funciona mais.

O amor, portanto, é aquilo que estd no meio (metaxi/metaxu), assim como a
doxa, € um intermediario. E aqui, Diotima, introduz mais uma figura importante para
situar Eros, qual seja a nocéo de demoniaco, aquilo que esta entre 0 mundo dos deuses e
mundo dos homens. O demdénio (daimonion), “é aquilo por que os deuses ddo a escutar
suas mensagens aos mortais, que estejam adormecidos ou acordados” (LACAN, 2010,
p.159), o que confirma mais uma vez para Lacan, que os deuses antigos sao a prépria
manifestacdo do real. Desse além-mundo chegam mensagens enigmaticas, que o sujeito
ndo reconhece como suas proprias, 0 que serve de paralelo para ideia do inconsciente
psicanalitico, e o desejo seria o intermediario entre esses dois mundos.

Trés sdo 0s pontos tocados por Diotima que levam adiante o discurso sobre o
amor, movendo-se |4 onde a épistéme socratica ndo pode chegar. O primeiro é narrado
através do mito onde se mostra exatamente o abismo que separa a narracao mitica das
representacdes fantasmagoricas onde o imaginario é trocado pelo simbdlico, e
simbolizado através da linguagem. No mito, encontrado apenas em Platdo, se narra
como Amor nasca de Poros, Expediente, Astucia, e Penia, Miséria. A Miséria aqui € de
fato feminina, onde se vé que o feminino sente a falta, visto que é faltante e ndo pode
dar que a propria falta, e por isso mesmo € ativo. Penia se faz engravidar de Poros
enquanto ele estava bébado. Separar o ativo do forte, visto que ativa era a mulher
enfraquecida pela falta, define com precisdo a relagdo entre amado e amante.

O segundo ponto estd na comparacdo, que segundo Lacan, é implicita no
discurso de Diotima, entre doxa e Eros: o amor estd como a doxa entre a épisteme, a
ciéncia em sentido socratico, e a amathia, a ignorancia. A doxa pode falar sobre a
verdade sem se dar conta, sem saber em que sentido seja verdade o que disse. A doxa,

que pode dizer a verdade sem auto verifica-la porque ndo é estruturada como certeza



interna nos “pode dar a formula, sem té-la” (LACAN, 2010, p.167), como 0 amor que,
sendo falta, da aquilo que ndo tem, ndo pode dar que sua falta, que é a sua verdade. A
doxa, em quanto opinido verdadeira, “atinge o real” (LACAN, 2010, p.167). Assim o
ndo saber no sentido de ndo poder da conta daquilo que se diz, é constitutivo do
nascimento do Amor: Poros, de fato, estava bébado e entorpecido.

Na verdade, sobre o amor s6 pode dar discursos somente quem nao sabe. Como
Agatéo, que vimos admitir de ndo saber sobre aquilo que dizia. Que Agatdo nédo saiba
aquilo que diz, desarmado frente a dialética socréatica, é exatamente aquilo que pode
fazer do amado o amante. Socrates, portanto, que sabe — e por isso ndo ama- pode falar
do amor somente por meio de outra pessoa que fale sem saber. Que Socrates saiba
exatamente sobre as coisas relativas ao amor e somente relativamente, e ndo possa por
isso amar, nos faz perceber o seu entorpecimento ao tocar os ombros de um jovem,
como o ultimo resquicio de um arrepio sentido.

O terceiro ponto € conseguido com um salto do Bem ao belo. Questdo que ela
introduz da seguinte maneira, nas palavras de Lacan: “o belo ndo tem relagdo com o ter,
com 0 que quer que possa ser possuido, mas sim com o ser, e, falando propriamente,
com o ser mortal. ” (LACAN, 2010, p.164). O belo ¢ a fantasia/miragem que conduz o
mortal — sujeito a alternéncia da geracdo e da corrup¢do — em direcdo ao dominio das
esséncias onde ele pode encontrar o fundamento do seu ser, ou seja a beleza é
essencialmente ilusdo cuja funcdo é sustentar a aspiracdo humana em direcdo a
imortalidade.

Lacan relaciona o que foi dito por Diotima, com a funcao tragica do belo,
exposta no Seminario VII, a saber, uma barreira no limite da zona do “entre-duas-
mortes” — a segunda morte € aquela pela qual o sujeito é lembrado por seus atos
heroicos ap0s a primeira morte —, “o belo como sendo aquilo que guia o sujeito em sua
relacdo com a morte, na medida em que ele é, a0 mesmo tempo, distanciado e dirigido
pelo imortal” (LACAN, 2010, p.163). Portanto, a fungdo da beleza seria escamotear o
desejo de morte (insondavel), tanto na busca humana pela perenidade quanto na sua
condicdo perecivel de mortal. Entretanto o belo como miragem aprisiona o sujeito, que
passa a desejar a beleza como objeto do desejo do outro e ndo mais como
passagem/transigao, “De tanto, se 0 podemos dizer, permanecer 0 guia, € 0 guia quem se

torna objeto, ou melhor, que substitui os objetos” (LACAN, 2010, p.165) e assim, de



forma inversa, objeto que a principio era o suporte do belo torna-se “transi¢do em
direc¢do ao belo” (LACAN, 2010, p.166).

Assim Diotima, por outra estrada, a estrada inicitica que vai dos objetos belos a
esséncia da beleza, encontra a funcdo metonimica do desejo. Ela ndo acessa a funcao
desejante, e a sublimagéo de que fala, assinala a passagem dos objetos belos a beleza,
mas nao descobre que a Unica estrada é o préprio desejo. Todavia também em Diotima a
sublimacdo desloca o alvo do desejo. Ainda que ndo passe através da pergunta que coisa
é 0 desejo? Que é fundamental para a transformacdo do desejo do objeto belo em desejo
do discurso verdadeiro, que supera a objetivacao e torna infinito o desejo.

E disso que se trata em seu discurso — de alguma coisa que esta para
além de todos os objetos, que esta na passagem de um certo objetivo e
de uma certa relacdo, a saber, do desejo, através de todos os objetos, e
rumo a uma perspectiva sem limite. (LACAN, 2010, p.166)

Se sabe que isto é considerado 0 auge do Banqguete e a passagem dos objetos
belos a esséncia da beleza é reportada como a teoria platénica do amor. Mas a irrupcao
de Alcibiades recoloca tudo de novo em discussdo. Os convidados sdo surpreendidos
pelo “maravilhoso, espléndido desenvolvimento ocednico do discurso de Diotima”
(LACAN, 2010, p.170). Com a teoria da ascese a esséncia da beleza estamos confinados
no ultramundo, mas a entrada de Alcebiades com outros companheiros bébados nos
resgata da miragem, da fascinagdo e nos reconduz ao “mundo, simplesmente, onde
sabemos, afinal, como se vive o amor” (LACAN, 2010, p.171). Portanto este crescente,
do discurso derrisorio de Agatdo, através da intervencdo direta da dialética socratica, até
as palavras de Diotima entre 0 mito e a doxa, serve para inverter o apice do dialogo:
esse ndo esta, de fato, na assim chamada teoria platbnica do amor, ou seja, aquela da
ascese a esséncia da beleza, mas no real da cobica e do ciime de possuir exclusivamente
o objeto, no vacilar ébrio constrangedor, socialmente inconveniente, da paixdo, “em seu
ponto mais estremecedor, a saber, aquele que esta contido por inteiro na origem, antes
mesmo que se explique.” (LACAN, 2010, p.178)

“O que se passa entre Alcibiades e Socrates vai além dos limites do que constitui
o Banquete. ” (LACAN, 2010, p.33) Lacan apresentou Alcebiades no inicio do
seminario, na segunda aula, fazendo um retrato a partir dos dados presentes nas Vidas
Paralelas de Plutarco. A irbnica empatia de Lacan por esta figura do aventureiro coloca

luz sobre o aspecto tragico para o qual ninguém antes tinha olhado. Alcebiades parece



responder por alguns aspectos ao sujeito que Lacan descrevera como identificado ao Eu
Ideal, indo, porém, ainda mais longe porque o seu desprezo pelas formas envolve uma
espécie de quebra de todos os comportamentos e uma inquietante autorreferencialidade.
Ele é contraposto pela incapacidade de parar em qualquer lugar, pela busca do
extraordinario, pelo desafio continuo. O duplo jogo e a traicdo lhe sdo constitutivos e
ndo se entende nem ao menos como possa despertar a confianca dos poderosos que traiu
para depois perdé-la novamente. Em resumo é um provocador obscuro a si mesmo. De
resto € circundado por uma aura mitica pela sua inteligéncia, pela sua perspicacia, e por
fim pela sua beleza.

Sombra torpe e beleza se implicam em um erotismo incontivel e permanente.
Tudo aquilo que faz e tudo aquilo que se desenvolve em torno dele é sempre excessivo,
estd sempre no limite de virar ao contrario. Ainda que sua morte esteja envolta em
mistério, e Lacan faz mesmo de Alcebiades uma figura inexplicavelmente tragica
mesmo nos momentos que poderiam aparecer cOmicos: a sua embriaguez, o seu falar é
inconveniente, “aquela confissdo publica, aquela tirada que esta entre a declaracdo de
amor e quase, poderiamos dizer, a difamagdo de Socrates” (LACAN, 2010, p.175)

Alcebiades que esta sentado entre SOcrates e Agatdo, na equacao lacaniana do
Banquete, assume o lugar do proprio Eros, ou seja, € um intermediario (metaxi), entre o
conhecimento e a ignorancia — doxa — ou entre 0 mundo homens e o divino. Neste
sentido, ele € o demdnio de Sdcrates, aquele que lhe revela o real. Ele sabe que o
filosofo aprecia sua beleza e sabe que é amado por ele. Mas isso ndo é suficiente. E
preciso que ele se declare, é preciso que ele entre no jogo do amor.

O que ele pretende é desmascarar Socrates, e para fazer isto diz que nenhum dos
presentes entendeu a que ponto ele despreza a felicidade e os “bens em geral” (LACAN,
2010, p. 178) que derivam das relacdes. O texto de Platdo diz com precisdo que
Alcebiades viu o quanto Socrates seja indiferente ndo somente aos bens exteriores e as
riguezas, mas também aqueles bens que as almas sensiveis trocam entre si. Alcibiades
fala de Sdcrates como de alguém que pode fazer uma pessoa ficar a sua mercé, como
aquele que fascina magicamente por algo ndo evidente. Socrates, diz Alcebiades, tem
em si escondido agalmata de tal forma divinos que aquilo que agrada a Sécrates torna-
se um dever para 0 amante. Que Sdcrates comande, e 0 amante estara a sua disposi¢do.

E aqui comeca a histdria das tentativas de sedugdo em vao.



O agalma, que Lacan, diz ter encontrado pela primeira vez na tragédia Hécuba
de Euripides, aparece na poesia, na cosmologia e na filosofia como uma espécie de
armadilha para os deuses. O agalma corresponde a supervalorizagdo narcisica que o
sujeito faz do amado em quanto contém, ou melhor, é suposto conter, o objeto do
desejo. “O objeto de que se trata aqui esta situado no contexto de um valor de prazer, de
fruicdo, de gozo. ” (LACAN, 2010, p. 186).

Mas o sujeito, diz Lacan, ndo € que um ser que se exprime em uma linguagem
articulada “que podemos, entdo, fazer entrar em nosso calculo como alguém que
combina como nos. ” (LACAN, 2010, p.186). Ou melhor, o sujeito ¢ como nds
determinado pela Spaltung, em quanto submetido a linguagem. Ao contrario Alcebiades
gostaria de fazer do objeto que o apaixona, Sdcrates — visto que contém escondido
objeto do desejo, 0 agalma — o sujeito que responde ao seu amor. Quando nos
apaixonamos por uma pessoa, ha um ponto Gnico, um ser Unico que contém o objeto do
desejo. Neste ponto querer que Socrates conheca todo o seu amor, para Alcebiades
significa fazer lhe dar aquela resposta, de sujeito a sujeito — impossivel — que a
revelacdo do proprio amor até aqui escondido dé da parte de Socrates um
reconhecimento tal que o transforme em amante.

Ja dissemos que Lacan vé na revelacdo de Alcebiades a tentativa de desmascarar
Sécrates: que saia, que se declare, “Parecia-lhe suficiente que Sdcrates se declarasse
para que ele, Alcibiades, pudesse dele obter, justamente, tudo o que estava em causa,
isto €, o que ele define, ele proprio, como tudo aquilo que Socrates sabe” (LACAN,
2010, p.195) Como para Agatdo, que queria se preencher do saber de Socrates, também
para Alcebiades a demanda de amor é uma demanda de saber. Mas Alcebiades ndo sabe
disso, oferece seu corpo a Socrates e pede uma resposta no nivel fisico, mesmo que
tenha demandado outra coisa.

Socrates parte de um reconhecimento de Alcebiades, tal, porém que desloca
imediatamente o plano do discurso: em sintese, comeca dizendo-lhe que se Alcebiades
pede a ele aquilo que realmente possui, evidentemente ndo € estupido. Se atribui a ele,
Socrates, algo de uma outra qualidade, ndo se pode pedir, pois, que partilhe algo no
plano da ilusdo e do engano. N&o pode lhe pedir para “trocar cobre por ouro” (LACAN,
2010, p.197). Aqui o discurso de Sécrates muda bruscamente, porque diz a Alcebiades

que la onde ele vé algo de maravilhoso, ele ndo é nada. N&o estd negando o seu saber,



em quanto objeto do seu desejo, ao contréario se esta negando como desejavel, como
digno de ser amado. A metafora do amor ndo pode se produzir porque a esséncia de
Sdcrates esta no vazio, aquele vazio que Sécrates contrapde desde o inicio do didlogo ao
cheio suposto por Agatao.

Se ele [Socrates] se coloca diante de Alcibiades como incapaz de
mostrar-lhe os sinais de seu desejo, ¢ na medida em que recusa ter
sido ele mesmo, de alguma forma, um objeto digno do desejo de
Alcibiades — nem do desejo de qualquer outro. (LACAN, 2010, p.198-
199)

Alcebiades, quando declara o seu amor, ndo hd nenhuma explicagdo para
oferecer, ndo sabe de nada, deseja porque deseja. Mas ndo sabe 0 que deseja. Socrates,
com o rigor da sua negacdo sobre o plano do desejo inconsciente, com a sua falta de
resposta a0 amor com o amor, conduz Alcebiades ao contato com a demanda nao
expressa que subjaz aquela enunciada. “Alcibiades ¢ o homem do desejo” (LACAN,
2010, p.201) e o milagre das suas palavras para Socrates esta no fato de que aqui, ele sai
da autorreferencialidade das suas empreitadas e vive toda a sua condi¢do de desejante.
Alcebiades se pdem na posicdo da mulher, se pode dizer que faz para Socrates uma cena
tipicamente feminina, mas, entretanto, viu Sécrates como nenhum outro, viu aquilo que
chamou de “sua coragem” (LACAN, 2010, p.201), que é em realidade uma profunda
indiferenca a tudo aquilo que é externo.

No fim do seu discurso, Alcebiades, se volta a Agatdo para dizer-lhe para ndo
cair na armadilha de Socrates. Agora a intervencdo de Socrates aparece como uma
interpretacdo destas ultimas palavras que constituiam um acréscimo secundario. N&o é
sem significado que o desejo se exprima nesta forma marginal, casualmente. Segundo
Socrates, no drama satirico de Alcebiades, ha um discurso subjacente que enuncia: Vocé
Socrates € obrigado a me amar e mais ninguém, mas Agatdo é o meu objeto de amor.
Lacan Vvé na resposta de Sécrates um reconhecimento e um elogio para Agatdo. Sdcrates
quer que Alcebiades compreenda: elogiando Agatéo, eu, Socrates, poderei fazer passar a
sua imagem enquanto desejante, e € através desta identificacdo com o desejante “que
vocé vai entrar na via das identificagdes superiores tragadas pelo caminho da beleza. ”
(LACAN, 2010, p.203).

Alcebiades, na realidade, continua a desejar aquele algo que viu em Sécrates e

que Socrates diz ndo possui-lo, ou seja, Alcebiades amara em Agatdo o mesmo



fantasma agalmatico que amou em Sdcrates. Entre Alcebiades e SAcrates acontece um
equivoco, um engano. “Alcibiades mostra a presenca do amor, mas mostra-a apenas na
medida em que Socrates, que sabe, pode enganar-se ali, e s6 a acompanha enganando-
se.” (LACAN, 2010, p.207) Entretanto, Alcebiades com a sua confissdo publica
fracassou no seu objetivo de desmascarar Sdcrates, ou seja, para colocar em termos
lacanianos, de fazer cair o Outro (A) em outro (a). Mas por que, ele se desnudou dessa
forma em publico? Justamente por causa da transferéncia em sua relagdo com Socrates,
e é por causa da transferéncia que a interpretacdo socréatica é verdadeira e aponta para a
realidade.

Sacrates retorque a Alcibiades - Tudo o que vocé acaba de fazer aqui,
e Deus sabe que isso ndo é evidente, pois bem, é para Agatdo. Seu
desejo é mais secreto que toda a revelacdo a que vocé acaba de se
entregar. Ele visa agora a um outro, ainda. E este outro, eu o designo
para vocé, é Agatdo. (LACAN, 2010, p.223)

A triade composta por Socrates, Agatdo e Alcebiades mostra assim o significado da

antecipacdo de Lacan em relacdo a necessidade ser em trés para amar

3.3 A metéafora do amor e a intersubjetividade

Através da metafora do amor, Lacan expde a ilusdo estrutural que envolve a
relacdo intersubjetiva quando esta € concebida como uma relacdo de sujeito para sujeito:
0 amor, gque nesse caso serve como paradigma, transforma uma relacdo de amante para
amado em uma entre dois amantes. Contudo, 0 que muitas vezes é negligenciado é que,
uma vez ocorrida a metaforizacdo, aquele que era o amante se transforma, por sua vez,
no amado. Mais precisamente ainda: desde o principio, 0 amante ocupa na relacdo o
lugar do objeto, e 0 amor é a estratégia inconsciente pela qual o desejante pode sub-
repticiamente se oferecer ao outro como a Unica coisa digna de seu amor. A metafora do
amor inscreve, assim, o fato de que, na relacdo de amor, o desejante ja cedeu em relacéo
ao seu desejo, ja se tornou objeto do desejo do outro.

Dessa forma, a dinamica da relagdo amorosa permanece como uma interacao
assimétrica, de sujeito para objeto. No entanto, utilizando a terminologia de Hegel,
como ja vimos anteriormente, essa assimetria ndo é reconhecida como tal pelo sujeito,
que, ao contrario, pode se iludir ao pensar que alcangou uma igualdade absoluta consigo

mesmo e com o outro. Nesse ponto, o desfecho do amor ndo pode ser sendo o que ja foi



vislumbrado por Hegel-Kojéve em relagéo a figura do reconhecimento: uma verdadeira
luta até a morte.

Seria dificil negar que, no balanco do amor, o débito estd, quase sempre, no
vermelho, com as aflicGes superando as alegrias, para ir além da metafora. O motivo
reside precisamente na assimetria constitutiva do amor, na qual quanto mais o amante
instiga o outro a aceita-lo como o objeto privilegiado de seu afeto, mais sua mensagem
Ihe é devolvida invertida: o outro se recusa. Essa situagdo pode até mesmo conduzir a
ruptura, a menos que intervenha um terceiro para interromper a espiral perversa da
ilusdo especular.

Para Lacan, a metafora do amor serve como um lembrete de que a relagdo
intersubjetiva ®® nunca é verdadeiramente reciproca; ao contrario, é, por esséncia,
desequilibrada, implicando, portanto, a presenca do terceiro, aquele terceiro que Hegel
denominou a morte ou o Senhor absoluto. O amor ¢ a estratégia adotada pelos sujeitos
para manter a morte a distancia, para impedir que ela, como um jogador, venha
descobrir o blefe do sujeito que, ao declarar querer ser o amante, 0 desejante como tal,
na realidade, tende a se alienar no desejo alheio de maneira servil.

Isso explica a observacao freudiana de que ha sempre, no decorrer da analise,
um momento em que o paciente, desconcertado pelo fato de que o analista parece

ignorar seu pedido de amor, sente a tentacdo de abandonar o tratamento e buscar alivio

8 B. Moroncini, Sull'amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone, 2005. “A estrutura da
intersubjetividade é sempre do tipo: sujeito — sujeito — objeto. Isso significa que, antes de qualquer
relacdo objetal, é necessaria uma identificacdo com o outro sujeito. O resultado é que nossa relacdo com o
objeto sera sempre idéntica aquela do outro. Essa regra intersubjetiva ndo muda, por outro lado, mesmo se
substituirmos o objeto pelo altere-o, ou seja, por outro sujeito como nés. [...] Nos termos da dialética do
Eros, ele quer que a metafora do amor complete seu ciclo, pois somente quando o “Outro” lhe der o sinal,
ele sabera o que desejar e como. Vamos reconstruir uma Gltima vez a estrutura: Alcibiades, os sujeitos
desejam-te, esta identificado com Socrates, ou seja, com o ‘Outro’, € esta em relagio objetal com Agatio,
0 'outro’ ou alter-ego. Se Sécrates der a Alcibiades um sinal, ou seja, a significacdo de seu desejo, ele
saberd como amar Agatdo, mas, uma vez que o sinal pertence a SoOcrates, ele amard Agatdo como
Socrates 0 ama. A diferenca ou complicacdo adicional que o Banquete introduz em relacdo a esse
esquema € que Alcibiades coloca, em vez do ‘Outro’, o agalma, o objeto ‘a’ ou objeto do desejo. A
sequéncia agora deve ser escrita como: sujeito — Outro — ‘a’, que se 1€ como: Alcibiades ama Socrates
como portador do objeto do desejo, ou seja, da verdade do desejo como tal. O sinal ou o significante que
Alcibiades aguarda de Sdcrates é, portanto, o significante do objeto do desejo, o significante do
impossivel. Sob que condicdo Sécrates poderia responder ao desejo de Alcibiades? Apenas se ele
concordasse em assumir a posicdo do objeto do desejo e, a partir dai, lancasse de volta a Alcibiades o
sinal, ou seja, o significante da falta radical. No entanto, Socrates, discipulo de Diotima-Platdo, é uma
nulidade; ele ndo pode ser amado, ndo suporta ser o objeto do desejo de outro e, portanto, ndo pode
assumir a posicdo que o outro lhe demanda como objeto do desejo. E como um analista que interpreta a
transferéncia apenas como uma resisténcia e ndo também como o veiculo do desejo do analisante. (p.128-
129, trad. pelo autor)



para seu sofrimento ndo mais através da analise, mas sim através do amor: ndo ha
sujeito que, diante do desencanto provocado pelo discurso analitico, ndo tente o
caminho do milagre, do milagre do amor. No entanto, a escolha do milagre ndo elimina
a dificuldade; pelo contrério, a intensifica, uma vez que, para 0 homem do desejo,
mesmo no auge do éxtase amoroso, 0 problema persiste: saber o que quer e se 0 que
deseja é verdadeiramente aquilo que se deseja.

Inicialmente, é crucial destacar a fungdo positiva que Hegel atribui a primeira
fase da constituicdo da autoconsciéncia, aquela que, nos termos de Lacan, denominamos
como a metafora do amor ou 0 momento da identificagdo imaginaria’®: sem ela, os
sujeitos nunca teriam sido confrontados com o Senhor absoluto, ou seja, com a morte.
No entanto, o que se segue também é possibilitado pelo poder da metaforizacdo: a
dissolucdo da luta até a morte das autoconsciéncias na relacdo 'Senhoria-Servidao'
decorre da substituicdo que a autoconsciéncia que se declara serva faz implicitamente
do risco da morte fisica por uma quase morte espiritual — a escraviddo e a rendncia ao
reconhecimento.

Mas isso ndo é suficiente; ha ainda um terceiro momento: o trabalho™. Ao
renunciar imediatamente ao reconhecimento, a autoconsciéncia pode afastar o poder da
morte, trabalhando-o e, assim, tornando-o conhecido, retirando-o de sua natureza como
um evento mudo e indizivel.

Se retornarmos a metadfora do amor, veremos que o percurso de Lacan
assemelha-se ao hegeliano; também para Lacan, trata-se de compreender que o amor
nos coloca, apesar de nossa tendéncia natural a autoiluséo, diante da verdade da relacao
intersubjetiva: que ela é constitutivamente assimétrica e desigual. Mas, mesmo nesse
caso, a transformacdo de uma relacdo de reciprocidade e igualdade, semelhante ao
modelo hegeliano em que cada autoconsciéncia é como a outra e faz o que a outra faz,
em uma relacdo de desiguais, revela-se como a condicdo necessaria para gue o negativo,
enraizado na consciéncia sem razdo aparente na relacdo com o outro, seja trazido ao
conhecimento.

O poder da metaforizacdo, para Lacan, reside nisso: permitir a transicdo do amor

para o saber ou, melhor dizendo, do amor para o saber sobre aquilo que torna o amor
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impossivel. Essa impossibilidade é a morte e o negativo, o nada. E o nada s6 pode ser
expresso por meio da metéfora.

A metéfora do amor, portanto, possui uma dupla faceta: ela expressa, por um
lado, a ilusdo da reciprocidade e, por outro, a verdade da dissimetria. Poderiamos dizer,
em Ultima analise, que, para realizar plenamente seu trabalho, a metafora deve retornar a
si mesma, dar uma volta dupla, metaforizar seu proprio poder metaforico’?.

Usando os termos do Banquete, a metafora ndo apenas deve transformar o
amado em amante, 0 eromenos no erastés, mas também deve metaforizar o fato de que
a posicdo do erastés se revela como a da morte. Uma vez que meu amado se tornou
amante e eu, por sua vez, 0 objeto de seu desejo, ndo posso me encontrar, COMO a
autoconsciéncia hegeliana, sendo a sua mercé: como objeto de seu desejo, 0 outro s
pode desejar me incorporar, ou seja, destruir-me.

O poder da metéafora deve transformar o outro, que se tornou para mim um
portador da morte, em outro benevolente, em um outro que, em vez de me infligir
destruicdo, me concede o conhecimento da morte. Em outras palavras, essa transi¢cdo do
amor para o saber, contra a qual os sujeitos resistem e preferem o sintoma neurético a
cura, ainda esta inscrita no registro metaforico. O saber, de fato, é metaférico por
definicdo”: onde ha apenas coisas, incognosciveis, imperscrutaveis e cenas, portanto,
retiradas, em teoria, de qualquer possibilidade de representacdo, as palavras entram em
cena. E as palavras sdo a uUnica ajuda oferecida ao sujeito para viver sua existéncia

humana.

3.4. Agalma

O termo agalma, é essencial para compreendermos melhor a dinamica da
transferéncia como proposta por Lacan nesse Seminario. O termo escolhido por ele ndo
pertence especificamente ao corpo filoséfico platdnico, mas sim ao campo semantico
mitico, no sentido de um objeto precioso, uma espécie de dom que se situa entre o
humano e o divino, sua especificidade é justamente esse pertencimento a divindade,
como aponta Henrion (2018), Lacan se reapropria desses sentidos para reatualiza-los em

um vocabulario analitico, no qual o agalma adquire o status de objeto central do desejo,
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0 objeto em jogo na transferéncia.

Pelo simples fato de haver transferéncia, estamos implicados na
posicdo de ser aquele que contém o “agalma”, o objeto fundamental
de que se trata na andlise do sujeito, como ligado, condicionado por
essa relacdo de vacilagcdo do sujeito que caracterizamos como o que
constitui a fantasia fundamental, como o que instaura o lugar onde o
sujeito pode se fixar como desejo (LACAN, 2010, p.194).

Como j& enunciado, essa € uma versdo ao estilo da dialética lacaniana, no qual
um significante ndo se encerra em um significado completo, mas serve de base para a
elaboragdo novos sentidos que nunca se fecham em si mesmo. De onde decorre esses
tantos impasses, ambiguidades, contrassensos e anacronismos que sao apontados em sua
obra, mas que ao fim se revelam muito original e extremamente proficuo em seu
arcabouco teorico.

Creio ser necessario, esclarecer brevemente os sentidos do agalma para o0s
antigos antes de prosseguir com interpretacdo de Lacan propriamente dita, tomo, aqui,
emprestado as palavras de Jean-Louis Henrion em seu livro La cause du désir —

[’agalma de Platon a Lacan -, escrito em 2018.

Este termo, como especificamos, tem seu campo semantico no ambito mitico:
objeto de valor, maégico-religioso; € indissociavel do principio de
reciprocidade e da proibicdo do incesto, o que nos permitiu caracteriza-lo
(assim como a mulher) como sinal e instrumento da alianca, sendo entendido
que a troca de mulheres é apenas um aspecto das diferentes formas de troca.
Na época de Platdo, "agalma" é um termo que se situa na intersecdo entre o
religioso e a estatuaria; ele se refere principalmente a estdtua do deus,
sugerindo que essa estatua tem a particularidade de ser habitada pelo deus,
simbolizando assim a presenca do divino. (HENRION, 2018, p.57, traducéo
do autor)

Seguindo o texto de Henrion (2018), o agalma, como 0s gregos antigos
utilizavam a palavra, € determinado pelo principio de reciprocidade e por meio da nogéao
de valor, inscrita em um quadro que se refere a uma troca entre 0s homens e 0s deuses:
é um objeto valioso que assegura a continuidade entre este mundo e o mundo divino. E
um simbolo régio, e seus efeitos serdo positivos se o detentor é digno de possui-lo, em
outras palavras, o detentor sabe que ndo podera manter este objeto, visto que ele ndo é o
proprietario, porém se ele renuncia ao objeto uma vez que este foi concedido pelos
deuses, corre o risco de incorrer na furia divina, nesse sentido ele é uma espécie de dom,
que ndo é de propriedade da pessoa, mas que estd numa relacdo de obrigacdo em relacao

ao detentor. A forca deste objeto, ndo provem do seu valor monetario, humano ou



estético, ele carrega um traco divino, do qual ndo é possivel se desvincular.

Lacan se apropria de alguns desses conceitos aqui explicitados, mas no ponto em
que ele pode inverter o seu sentido para o contexto da clinica psicanalitica,
considerando que a sua leitura, como ele mesmo nos adverte, ndo tem pretensdes de ser
um estudo académico/universitario. O agalma serd, entdo, para ele, este objeto que
permite especificar a transferéncia na analise e interrogar a particularidade da posicéo
do analista na operacdo que se dd na passagem do analisando ao analista. Esta
proposicdo representa um avango tedrico no percurso lacaniano, tanto que no diz
respeito as suas proposi¢des sobre a transferéncia, quanto no que se refere a sua teoria
sobre o objeto. (HENRION, 2018)

L’objet, s’il connoté de la lettre a, est toujours en relation au petit
autre, apres, il se détache du petit autre et acquiert de ce fait son auto-
nomie conceptuelle. Il est bien évidente qu’un tel tournant entraine
une refonte des différents concepts analytiques. L.’agalma est ce qui
fait transition entre le petit autre et 1’objet petit a; le déclin du pouvoir
de fascination de 1’agalma est corrélatif de 1’émergence du concept
d’objet a” (HENRION, 2018, p.103)

A partir de agora, pretendo, retracar o conceito de agalma como Lacan o pensou,
no capitulo X do Seminario VIII, seguindo as pistas que nos fornece o filésofo Fulvio
Carmagnola em seu livro Il desiderio non e uma cosa semplice: figure di agalma de
2008. Ele aponta oito ocorréncias para o termo conforme apresentado por Lacan. Elenco
aqui, as ocorréncias citadas por Carmagnola, com o intuito de nos orientar no percurso,
por vezes, intrincado, que Lacan nos fornece: (1) ornamento, enfeite [ornamento,
parure]; (2) objeto precioso [oggetto prezioso]; (3) objeto ndo-objeto [oggetto non-
oggetto]; (4) Cilada, truque, objeto insélito [Richiamo, trucco, oggetto insolito]; (5)
objeto parcial [oggetto parziale]; (6) encarnacdo imaginaria do sujeito [incarnazione
immaginaria del soggetto]; (7) ponto de apari¢cdo ndo icondnico, ndo representativo, do
divino-real [punto di apparizione non iconico, non rappresentativo, del divino-reale];
(8) objeto nucleo [oggetto noyaul].

A primeira ocorréncia do agalma, e talvez aquela mais conhecida e divulgada
entre os tradutores, ¢ o de “ornamento, enfeite, estatua dos deuses” (1° ocorréncia),
sobre a qual Lacan ndo se apoia tanto. A andlise do termo, portanto, deve ir mais longe
do que essa primeira defini¢do, uma vez que Lacan se diz interessado no ‘“‘acento

oculto” (LACAN, 2010, p.180) que a significacdo dessa palavra pode nos conduzir,



exortando aos ouvintes o seguinte: “Cada vez que encontrarem agalma, tomem cuidado.
[...] olhem bem de perto e vao perceber que se trata sempre de outra coisa” (LACAN,
2010, p.180).

Tendo essa premissa como norte, a segunda ocorréncia do agalma, ele retira da
leitura do proprio discurso de Alcebiades, qual seja, aquele de “objeto precioso” (2°
ocorréncia), utilizando-se da figura do sileno — uma espécie de caixinha ou embalagem
para guardar joias —, cujo em seu interior ha um tesouro, 0 que importa é justamente o
que esta dentro de Socrates.

Para levar adiante sua exposicdo, e desenvolver a problemética em questdo,
Lacan se exposta do Banquete para um verso da Hécuba de Euripides, qual seja, odinos
agalma dias, uma expressdo obscura, a qual se acredita referir a um monumento
(palmeira) para a Deusa Latona, construido na cidade de Delfos, cujo significado remete
a dor da divindade no momento do parto de Apolo. O que, & primeira poderia se tratar
apenas de um objeto representativo, para Lacan designa “a fun¢do fetiche do objeto”
(LACAN, 2010, p.180).

Distanciando-se assim da ideia de ornamento e de estatua dos deuses, 0 agalma
adquire o status de “coisa magica” (LACAN, 2010, p.180), de fetiche propriamente, ou

seja, daquilo que conduz o sujeito a uma fixagdo e a uma submisséo.

E algo de inominavel, de informe, no qual podem se derramar
ocasionalmente, enormes quantidades de liquidos de diversas origens,
mais ou menos viscosos e imundos, cuja supersticdo acumulada, indo
do sangue a merda, constitui o sinal de que ali esta alguma coisa em
torno da qual todas as espécies de efeitos se concentram. (LACAN,
2010, p. 180)

Nesta aproximacdo do agalma com o fetiche, o conceito transforma-se em algo
de inominavel, de informe, portanto, ndo mais um icone ou reproducdo semelhante, mas
sim indice visivel de uma concentracao local de efeitos do real — de efeitos de presenca
ou de poténcia - um objeto sem as qualidades representativas de um objeto comum, ou
seja, algo sem equivaléncia com outros objetos e que, dessa forma, ndo pode ser
referido a outro, 0 que equivale a dizer, um “ndo-objeto” (3°ocorréncia).

Lacan prossegue na sua busca, ndo sem ambiguidades e reviravoltas, como se a
palavra agalma ndo pudesse se encerrar em um significado completo. Os préximos dois

sentidos do termo agalma, ele encontrara na Odisseia de Homero. No primeiro caso, 0



agalma exemplifica um sacrificio feito para a chegada de Telémaco, € o “ornamento de
ouro” (LACAN, 2010, p.182) colocado nos chifres de uma vitela que vai se sacrificar a
fome da deusa Atena. Enquanto o segundo exemplo, retirado da tomada de Troia,
refere-se ao proprio cavalo signo dos infortnios e da derrocada da cidade, méga
agalma, o que nos conduz a quarta ocorréncia citada por Carmagnola, no sentido de
algo que constitui um encanto, um truque, uma cilada para os deuses, ou seja, um
“objeto ins6lito” (4° ocorréncia) que carrega consiga a qualidade do brilho de algo que
reluz, produzido para atrair a aten¢do dos deuses e dos homens.

Todos os sentidos percorridos por Lacan no Banquete e em outras obras
classicas da antiguidade grega, convergem, assim, para uma no¢do analitica do termo.
Eis que o agalma, entdo, toma o lugar daquilo que os analistas conhecem sob 0 nome de
“objeto parcial” (5° ocorréncia), em quanto pivo do desejo humano.

A introducdo do agalma como objeto parcial, € uma contraposicdo explicita a
dialética da totalizagéo, ao objeto esférico, simbolo do todo e da completude, do amor
total. Ao introduzir o aspecto de incompletude e falta ao desejo, e ao proprio amor, este
objeto introduz a verdade sobre Eros, que nos tira assim do engano, e torna derriséria
qualquer possibilidade de totalizacdo-fechamento-completude, e a0 mesmo tempo ja
aponta para o quanto de imaginario haja no amor. (CARMAGNOLA, 2008)

O objeto parcial torna-se assim “metonimia do discurso inconsciente” (LACAN,
2010, p.188) ou seja, um conjunto de deslocamentos. No sentido que o desejo esta
suspenso e submetido a uma cadeia significante inconsciente sob a forma de metonimia
por meio da qual se constitui o sujeito da fala, € por meio dessa submissdo do sujeito
que se institui algo que ‘“chamamos de metonimia, € que nao ¢ nada além da
possibilidade do deslizamento indefinido dos significantes sob a continuidade da cadeia
significante. ” (LACAN, 2010, p.214)

Lacan introduz, assim, o objeto parcial, em tom de redescoberta, visto que
segundo ele, tal conceito estava perdido para grande parte dos psicanalistas da sua
época, na medida em que estes estavam envoltos nos encantos de uma pretensa
maturidade e completude do amor dito genital. Ele comenta, assim, que os psicanalistas
abriram mado muito cedo da importancia de uma tal descoberta, — criada por Karl
Abraham e desenvolvida por Freud -, como se pairasse um incémodo e/ou um pudor

que tende a enxergar numa nog¢do de amor na qual o parceiro amoroso seja visto como



uma colecdo de objetos dos quais nds obtemos prazer e gozo algo negativo, digno de ser
recriminado, em favor, de uma concepc¢éo que entende o outro como sujeito.

Os analistas contemporaneos a Lacan, defendiam que na fase oral e anal, a
crianca é egoista e ndo reconhece a mae, por exemplo, como individuo, ou melhor,
como sujeitos separados. A hipotese deles é que na fase genital ocorre uma ampla
sintese e n6s comegamos a reconhecer o outro, cComo uma outra pessoa em seus plenos
direitos. Uma perfeita complementaridade se desenvolve, pelo que nossa propria
satisfacdo estd incompleta sem a satisfacao do outro, o objetivo é a harmonia, 0 orgasmo
simultaneo.

Assim ao invés do egoismo, nos tornamos altruistas (“oblativo”), ou seja, nossa
satisfacdo estando subordinada a satisfacdo do nosso parceiro. Implicito nesta nocéo
estd um tipo de perfeita reciprocidade e harmonia que seria conquistada por meio das
relagGes genitais. Neste sentido 0s objetos parciais sdo totalizados, e postos em relacdo a
uma ideia de completude, como se a fascinagdo com a aparente perfeicdo dos circulos e
das esferas, como citados por Aristofanes em tom derrisorio, fosse tdo forte que ndo
pudesse simplesmente ser deixada de lado. O objeto parcial tende assim a uma
transcendéncia, em favor, de uma espécie de “objeto total”’, como foi chamado algumas
vezes na literatura psicanalitica.

Lacan, elucida que ha algo de ndo castravel nesta ideia de totalizacdo - a pessoa
em toda sua inteireza que deveriamos amar como um objeto genital total -, o apelo que
esta nocdo faz aos analistas é, que, embora o sujeito esteja inevitavelmente castrado, ao
menos 0 objeto permanece intacto. Apesar de que, qualquer analista que escute com
atencdo o seu paciente, saiba que o que desperta a paixao nao é a pessoa total, mas algo
mais especifico e parcial, € por exemplo, 0 que nos elucida Alcebiades, ao dizer que viu
algo especifico e especial em Sdcrates que ninguém mais viu.

Lacan, portanto, destaca dois tipos de amor:

Uma delas afoga, deriva, mascara, elide, sublima todo o concreto da
experiéncia nessa famosa escalada em diregdo a um bem supremo do
gual é espantoso que ainda possamos, nds, em analise, guardar vagos
reflexos de trés vinténs, sob o nome de oblatividade, essa espécie de
amar-em-Deus, se posso dizer, que estaria no fundo de toda relacdo
amorosa. Numa outra perspectiva, e a experiéncia o demonstra, tudo
gira em torno desse privilégio, desse ponto Gnico, que é constituido
em alguma parte por isso que sO encontramos num ser quando
amamos verdadeiramente. Mas, 0 que € isso? Justamente, agalma, este



objeto que aprendemos a demarcar na experiéncia analitica. (LACAN,
2010, p. 189)

E bem é possivel, que no Banquete, Socrates quisesse somente trazer
Alcebiades para o plano do amor ideal, o primeiro tipo de amor, entretanto a
interpretagdo de Lacan toma um outro caminho, a saber, aquele que nédo cede sobre o
préprio desejo, que torna absoluto o proprio desejo, assim como fez Sdcrates, que o
seguiu até a morte. Ali onde se situa a frase: “Ocupa-te da tua alma”, ele parece reler
algo como: “Ocupa-te do teu desejo” (MORONCINI, 2008, p.28), e de fato Alcebiades
sai de cena com seu desejo intacto.

Feito estas consideracGes, € importante termos em mente que o agalma esta
inserido naquilo que poderiamos chamar de registro imaginario, como bem destaca
Carmagnola, ressaltando que a funcdo de Sdcrates € aquela de conduzir Alcebiades a
natureza ilusoria e fanstasmatica deste objeto. De fato, em um texto posterior ao

Seminario VIII, qual seja, Nomes-do-Pai Lacan se expressa da seguinte maneira:

auge da obscuridade em que o sujeito € mergulhado em sua relacdo
com o desejo. [...] O agalma ¢é esse objeto que o sujeito acredita que
seu desejo visa, e com o qual leva a seu extremo desconhecimento do
objeto como causa do desejo. Tal é o frenesi de Alcebiades (LACAN,
2005, p.70)

E acrescenta ainda:

Saiba que o0 que persegues ndo passa daquilo com que Platdo mais
tarde fara a tua alma, ou seja, tua imagem. Percebe que a funcdo desse
objeto ndo é de visada, mas de causa mortal, e faca teu luto desse
objeto. Ele ndo é sendo tua imagem. Entdo, conheceras os caminhos
do teu desejo. (LACAN, p.70)

Agalma é, de fato, uma “imagem bem especial” (LACAN, 2010, p.182), ou seja,
um fantasma, aquilo “que introduz no sujeito uma vacilagao” (LACAN, 2010, p.173) e
uma fixacdo. E é por este seu carater que, sua funcdo analitica seja, talvez, que o
analisando se descubra como desejo e falta, pois, “no fim das contas, o que vai
encontrar, no término, quem segue este caminho [0 da andlise] ndo é outra coisa,
essencialmente, além de uma falta. Quer chamem a essa falta de castracdo ou Penisneid,
isso ¢ signo, metafora.”

Neste ponto podemos prosseguir para a proxima ocorréncia Lacan do termo

agalma, qual seja, “encarnagdo imaginaria do sujeito” (LACAN, 2010, p.204) (6°



ocorréncia), no sentido que Alcebiades é o demdnio de Sdcrates e vice-versa, ou seja,
aquele que lhe revela o real, o préprio desejo inconsciente, na medida que é sempre do
Inconsciente do Outro que estamos falando.

E na medida que agalma ¢ um “objeto do desejo do outro a quem nos
identificamos” (LACAN, 2010, p.189) e por meio da qual nossa subjetividade ¢
construida “inteiramente na pluralidade, no pluralismo desses niveis de identificacdo a
que chamaremos o ideal do eu, o eu ideal, que chamaremos, também identificado, o eu
desejante. ” (LACAN, 2010, p.189), que Socrates que ama Alcebiades — mas, sabe 0
que é o amor - pode se enganar sobre si mesmo e sobre aquilo que constitua o seu
desejo, ali mesmo que inconscientemente ele ocupa a posi¢cdo de amado (aquele que néo
sabe 0 que possui de desejavel), mas é por seu engano que ele conduz Alcebiades a
verdade do seu desejo.

Do que decorre que o préprio sujeito identificado ao agalma, descobre, depois
de descortinado o veu da ilusdo, como um ser faltante, descobre-se alienado no desejo
do Outro, separado do seu ser por este objeto imaginario, e ainda assim, somente
atravessando o agalma é que o amado por se tornar amante, € essa descoberta do amado
que vai permiti-lo de tornar-se um sujeito do desejo, que Lacan opbs ao sujeito da
ciéncia.

A proxima ocorréncia apontada por Carmagnola, nos conduz do registro
imaginario ao registro do real, théon agalmata, agalma como lugar de aparicdo do
divino, em quanto manifestacdo do real (7° ocorréncia). Os deuses gregos, sdo deuses
no verdadeiro sentido da palavra, e s6 se manifestam aos humanos por meio do
escandalo, sobretudo quando acontece de se apaixonar por um mortal, ndo ha nada que
os faca parar, e nessa empreitada estdo dispostos a estuprar e cometer todos os tipos de
embuste. Lacan acrescenta que ndo hd nada de “desejavel” neles, porque nao se
submetem a qualquer qualificacdo passiva, ou seja, sO aceitam a posicdo do amante,

assim como Sdcrates.

Os deuses da Antiguidade ndo faziam rodeios. Sabiam que s6 podiam
se revelar aos homens na pedra do escandalo, no agalma de alguma
coisa que viola todas as regras, como pura manifestacdo de uma
esséncia que, quanto a ela, permanecia completamente oculta, cujo
enigma estava inteiramente por tras. (LACAN, 2010, p.206)

Tal concepcéo do agalma como manifestagdo do divino, como algo que irrompe



bruscamente e faz vacilar nossas certezas conscientes, “aponta para o opaco real da
pulsdo de morte que ¢ também figura suprema do gozo” (MORONCINI, 2008, p.37).
Nesta acepcdo o agalma instaura no centro do saber, um ndo-saber fundamental, por
meio das quais as coisas sO se revelam enigmatica e violentamente.

Por fim, chegamos a ultima ocorréncia: “objeto nicleo” (8° ocorréncia) onde
“coisas vao do inconsciente para o Sujeito que se constitui na sua dependéncia, e
remontam até este objeto nicleo que chamamos aqui de agalma” (LACAN, 2010,
p.207), 0 que nos reconduz novamente & dimensdo imaginaria, ali onde o EU — imagem-
especular — acredita ser pleno, autbnomo e transparente a consciéncia, o0 agalma instaura

um vazio: o desejo como falta e o carater imaginario EU.



3.5. Critica da contratransferéncia

Como ja mencionado anteriormente, Lacan fizera uma critica da nogdo de
contratransferéncia em 1951, no artigo Intervencdo sobre a transferéncia definida
como: “a soma dos preconceitos, das paixdes, dos embaragos e até mesmo da
informagao insuficiente do analista num dado momento do processo dialético[...]”
(LACAN, 1998 [1951], p.224). Dez anos depois no Seminario VIII, Lacan retoma essa
critica: “Introduzi o problema pelo fato de que a contratransferéncia ¢ atualmente
apreendida na pratica analitica de um modo bastante amplo” (LACAN, 2010 [1960-61],
p. 247)

Em 1951, Lacan designa a contratransferéncia como uma estagnacao imaginaria
que pode fazer a analise escorregar para o plano da relacdo especular entre analista e
analisante, colocando em perigo o trabalho deste na dimens&o terceira constituida pela
sua relacdo com o préprio inconsciente. O risco de cair nessa situacdo pode depender da
escolha que o analista faz ao utilizar a contratransferéncia como instrumento operativo
dentro do tratamento. Lacan segue dai uma indicacdo exposta em Direcdo do
tratamento e os principios do seu poder (1958) que persistira ao longo de seu ensino, ou
seja, a necessidade de deixar a sua contratransferéncia fora da direcdo do tratamento e
reintegra-la a um espaco mais apropriado: dentro da analise pessoal, se ainda estiver em
curso, ou dentro da supervisdo do caso clinico.

Posteriormente, Lacan aborda a questdo da contratransferéncia dedicando-Ihe
um espaco dentro do Seminério VIII. A indicacdo fundamental fornecida neste segundo
escrito € que é necessario reconduzir a dimensdo da contratransferéncia a posicdo do

analista no contexto da transferéncia analitica, assim afirma o autor:

Abordando, pois, das duas Ultimas vezes a questao da transferéncia, eu
o fiz pelo lado do analista. O que ndo significa, no entanto, que eu dé
ao termo contratransferéncia o sentido em que este é comumente
aceito, de uma espécie de imperfeicdo da purificagdo do analista na
relagdo com o analisado. Muito pelo contrério, entendo por
contratransferéncia a implicacdo necessaria do analista na situacéo de
transferéncia, e é isso, precisamente, que faz com que devamos
desconfiar deste termo impréprio. Trata-se, na verdade, pura e
simplesmente, de consequéncias necessarias do préprio fendmeno da
transferéncia, se o analisarmos corretamente. (LACAN, 2010[1960-



61], p.246-247)

Dentro do Seminario VIII, Lacan desenvolve esta definicdo de
contratransferéncia em polémica com as correntes que destacam duas interpretacoes
opostas do fenémeno: a primeira, que continua a considerar a contratransferéncia como
0 residuo ndo analisado do analista, e a linha que progressivamente amplia sua
abrangéncia com referéncia especial ao ambito da escola kleiniana. Lacan retoma em
seu escrito ambas as posicOes para destacar em quais pontos 0s pressupostos a partir dos
quais elas se movem resultam incompativeis com a situacdo analitica.

Inicialmente, Lacan aborda o que ele chama de opinido comum sobre a
contratransferéncia. Nessa perspectiva, tudo o que estd no analista representa seu
inconsciente ainda ndo analisado e é considerado prejudicial para sua fungdo. Segundo o
autor, essa é a razao principal pela qual se insiste na necessidade de realizar uma anélise
didatica. Caso contrario, podem surgir pontos cegos que se traduziriam na pratica como
formas de desconhecimento, erros ou intervencdes inadequadas.

No entanto, o inconsciente do analista ndo se configura apenas como uma
instancia a ser purificada, mas também como o ¢rgdo receptor. Portanto, é a
comunicacgdo entre os inconscientes que devemos confiar para que ocorram no analista
as percepcOes decisivas de uma andlise. Neste ponto, Lacan fala da ideia de uma
inconsciente-reserva para expressar como, mesmo que uma analise didatica possa se
estender muito longe, ainda permanece uma parcela ndo analisada, dissociando-se assim
do pressuposto subjacente a posicdo classica, onde o analista ideal deveria ser aquele
para quem nada do inconsciente resta.

Ao mesmo tempo, 0 inconsciente-reserva reconhece uma parte do inconsciente
instruida pela experiéncia da analise didatica e, portanto, que permitiria ao analista
utiliza-la como uma ferramenta: “Assim mesmo, nao é de um inconsciente bruto que se
trata nele, mas de um inconsciente mitigado, um inconsciente mais a experiéncia desse
inconsciente.” (LACAN, 2010 [1960-1961], p.230)

Neste trecho, abre-se provisoriamente a perspectiva sobre a dire¢cdo tomada
pelos desenvolvimentos pds-freudianos sobre a contratransferéncia, em relacdo ao qual
Lacan levanta uma questdo que ndo lhe deixa outra alternativa sendo distanciar-se de
forma marcante: “Como situar o ponto de passagem onde aquilo que ¢ assim definido

pode, todavia, ser utilizado como fonte de informagao incluida numa praxis diretiva?”



(LACAN, 2010[1960-1961], p.230)

O que Lacan rejeita € a maneira como o0 estatuto da contratransferéncia é
abordado, onde, apesar de sua natureza inconsciente, é concebido como uma ferramenta
utilizavel pelo analista. Se assim fosse, seria entdo legitimar a razdo pela qual é possivel
adquirir a capacidade que permite acessar o que, por definicdo, é inacessivel a
consciéncia. Vale a pena lembrar como essa objecdo é a mesma anteriormente levantada
em relacdo as consideracGes criticas sobre os desenvolvimentos pés-freudianos da
contratransferéncia. Segundo Lacan, violar esse pressuposto, tratar como
intercambidveis os estatutos do inconsciente e da consciéncia, representa uma infragao
fundamental & doutrina psicanalitica.

Neste ponto, Lacan procura definir qual é o tipo de experiéncia que o analista
faz, a fim de compreender como esta se afasta da ideia de contratransferéncia
configurada ate agora. O que acontece é que o analista vivencia o inconsciente e o faz
como inconsciente do Outro, da mesma forma como Freud encontrava o inconsciente
em seus pacientes.

No entanto, mesmo uma vez admitida a funcdo do Outro, o analista se depara
com o mesmo obstaculo encontrado em sua analise pessoal: o poder de
desconhecimento na captura imaginaria do eu. Esse aspecto, profundamente entrelacado
em sua propria analise, assume um papel diferente quando se trata da relagdo com o
outro do paciente, “Aqui surge o que chamarei de ideal estoico que se faz da analise.”
(LACAN, 2010[1960-1961], p.231)

Seguindo essa direcdo, Lacan afirma que admitir os sentimentos do analista
como efeitos de uma reducdo incompleta da tematica de seu inconsciente ndo esgota o
problema do que acontece quando ele lida com o outro imaginario do paciente. O
caminho da apatia estoica exigiria que o analista permanecesse insensivel as seducdes
do analisando, enquanto este ultimo, como outro fora do eu, € detentor de um poder
sobre ele (por exemplo, o poder de constrangé-lo com sua presencga). Mas ndo € isso que

ocofrre:

(O analista) é possuido por um desejo mais forte que os desejos que
poderiam estar em causa, a saber, de chegar as vias de fato com seu
paciente, de toma-lo nos bragos ou atira-lo pela janela. 1sso acontece.
Eu teria mesmo maus augurios, ouso dizé-lo, para alguém que jamais
houvesse sentido isso. [...] quanto ao reconhecimento do inconsciente,
ndo temos como formular que ele coloque, por si mesmo, o analista



fora do alcance das paixdes. (LACAN, 2010[1960-61, p.232-233)

De acordo com Lacan, ndo existem raz0es para que o analista, por mais bem
analisado que seja, deva ser insensivel aos movimentos internos como o amor ou 0 6dio
em relacdo a um paciente. Destes trechos emergem dois pontos importantes que iremos
destacar. O primeiro € a critica em relacdo a possibilidade de um suposto analista puro,
que conhece e interpreta o inconsciente do paciente. A condigcdo diametralmente oposta,
na qual o autor situa a posicdo do analista, é aquela representada por Sdcrates, aquele
que ndo coloca em jogo 0 seu saber, mas trabalha para que ocorra o saber do seu
interlocutor. Em outras palavras, é necessario um nao-saber do analista para que se
possa produzir a verdade do outro sujeito que fala.

O segundo ponto de destaque € que Lacan legitima a presenca de paixdes no
analista, sem que estas se enquadrem no &mbito da contratransferéncia, mas devem ser
compreendidas como: “os modos mais elementares da relacdo de corpos entre si”
(LACAN, 2010[1960-1961], p.233)

A Unica condicdo pela qual o analista pode realizar algo que se aproxima da
ideia da apatia estoica é 0 que sera chamado de desejo do analista, uma forma de desejo
mais forte dos desejos que podem estar envolvidos nos fendbmenos chamados contra-
transferenciais. Esse desejo ¢ possivel porque “o analista joga com um morto”
(LACAN, 2010[1960-1961], p.235). Esta é a expressao que Lacan utiliza para indicar
COmo Seu pequeno outro, que ocupa a posicdo de i(a), deve ser capaz de se fazer de
morto para ndo entrar em uma relacdo especular com o eu do paciente e assim poder
ocupar o lugar do Grande Outro. O analisando, de fato, enquanto representado pelo
sujeito barrado, ou seja, como desconhecido para si mesmo, encontrara em i(a) o lugar
da imagem de seu pequeno outro. Aqui Lacan utiliza a metafora do jogo de Bridge que

ele ja houvera exposto em Direcdo do Tratamento e os principios do seu poder.

Na posicdo da partida de bridge, 0 S, que ele &, tem diante de si seu
préprio pequeno outro, aquilo em qué ele esta consigo mesmo nessa
relagdo especular, na medida em que é constituido enquanto eu. Se
situarmos aqui o lugar designado desse outro que fala e que ele vai
escutar, o paciente, na medida em que é representado pelo sujeito
barrado, o sujeito enquanto desconhecido de si mesmo, este Gltimo vai
se encontrar tendo aqui, em i(a), o lugar da imagem de seu proprio
pequeno a -vamos chamar o conjunto de imagem do pequeno a ao
quadrado, i(a)*e tera aqui a imagem, ou antes, a posicdo do grande
Outro, na medida em que é o analista quem a ocupa. (LACAN,



2010[1960-1961], p.235)

Isso implica que o sujeito em andlise tem um parceiro. Ndo devemos nos
surpreender ao encontrar, No0 mesmo espaco, as presencas do proprio eu do analista, do
paciente e desse outro significativo, o Grande Outro. O paradoxo na dindmica da partida
de bridge analitica reside na renincia do analista, que, ao contrario de uma partida de
bridge convencional, deve auxiliar o sujeito a descobrir 0 que esta presente no jogo
interno de seu parceiro. Nesse contexto, destaca-se a necessidade de o analista se
comportar como se estivesse como um “morto”, indicando que ele deve sempre
compreender a distribuigcdo das cartas, ou seja, a dinamica subjacente em jogo.

Somente assim o analista pode ajudar o sujeito a descobrir as cartas de seu
parceiro, assumindo ele a posi¢cdo do grande Outro: € nesses termos que Lacan define no
Seminario VIII a contratransferéncia como uma implicagdo necessaria em relacdo,
precisamente, ao desejo do analista.

Lacan passa entdo a abordar a concepcdo da contratransferéncia mais atual e
difundida nos ambientes da IPA, que ndo considera o fenbmeno como uma imperfeicao,
mas acredita que o analista deve levar em conta em suas manobras os sentimentos
experimentados na analise. Neste contexto, ele se refere, antes de mais nada, as
formulacdes desenvolvidas dentro da escola kleiniana, que, como vimos, tém inicio com
a contribuicdo de Paula Heimann. Lacan retoma aqui o ja citado artigo de Heimann e o
de outro analista de orientacdo kleiniana, Roger Money-Kyrle.™

Em seu foco sobre o mecanismo da identificacdo projetiva, Lacan explora a
dindmica que explica o movimento da contratransferéncia em sua acep¢do mais
moderna. O psicanalista francés destaca que a projecdo do mau objeto deve ser
compreendida como um mecanismo que naturalmente possui sua eficacia,
especialmente em relagdes préximas, como aquelas na situacdo analitica. Fica por

entender o que determina a medida dessa eficacia, ou seja, 0 que faz com que o analista

74 No artigo em questédo, "Normal Counter-transference and Some of its Deviations", Money-Kyrle
examina um sentimento experimentado durante uma andlise e o relaciona as dificuldades apresentadas
pelo paciente. O psicanalista percebe, nos fins de semana, um sentimento de insatisfacdo em relacéo ao
que foi feito com o paciente durante a semana e reconhece isso nos mesmos termos usados pelo analisado
para falar de algumas fases depressivas que ele atravessou. Esse sentimento comegou a surgir apds uma
resposta do analista que provocou uma reacdo agressiva no paciente, e por isso Money-Kyrle considerou
inadequada sua intervencdo. O autor entdo reconheceu ter se sentido da mesma forma que o paciente
descrevia a si mesmo durante as fases depressivas, concluindo que esse sentimento era um efeito de sua
projecédo de objetos ruins internos.



perceba sua contra-transferéncia. Lacan responde a essa pergunta afirmando que o efeito
ocorre devido a uma falta de compreenséo do paciente por parte do analista, levando
este Ultimo a um desvio do que Money-Kyrle define como ‘“normal counter-

transference”™

E somente se o analista ndo compreende, que ele é afetado e que se
produz um desvio da contratransferéncia normal. E as coisas podem ir
até um ponto em que o analista se torne, efetivamente, o paciente
desse mau objeto projetado nele por seu parceiro. E o que ocorreu
nesse caso - ele sente em si o efeito de alguma coisa de absolutamente
inesperado, e apenas uma reflexdo feita a parte lhe permite -e ainda
assim, talvez somente porque a ocasido € favoravel - reconhecer ali 0
mesmo estado que Ihe descreveu seu paciente (LACAN, 2010[1960-
1961], p.240)

Se este é 0 primeiro ato do movimento, o segundo consiste em Money-Kyrle
comunicar 0 que o analista experimentou e reconduzi-lo aos mesmos sentimentos
relatados pelo analisando em algumas de suas experiéncias passadas. A partir dessa
implementacdo, evidencia-se a conotagdo instrumental da contratransferéncia e
definem-se as duas posi¢cdes assumidas pelo analista kleiniano: a funcdo parental e a
funcdo reparativa. A estas Lacan contrapfe uma outra posicdo, que € a posicdo do
analista na transferéncia do paciente, resultando que o que é indevidamente chamado de

contratransferéncia é apenas um efeito produzido pela propria situacéo da transferéncia.

Pelo simples fato de haver transferéncia, estamos implicados na
posicdo de ser aquele que contém o “agalma”, o objeto fundamental
de que se trata na andlise do sujeito, como ligado, condicionado por
essa relacdo de vacilacdo do sujeito que caracterizamos como o que
constitui a fantasia fundamental, como o que instaura o lugar onde o
sujeito pode se fixar como desejo (LACAN, 2010, p.194).

N&o é, portanto, necessario invocar a nogcao de contratransferéncia como a parte
a ser compreendida para acessar 0 mundo interno do paciente, porque a compreensao
ndo € o critério ao qual o analista deve se subordinar. Em vez disso, ele deve duvidar do

que compreende, pois:

aquilo que procura alcancar é justamente aquilo que, em principio, ndo

S Em seu trabalho, Money-Kyrle classifica duas tipologias de contratransferéncia: uma normal counter-
transference e o seu desvio. A primeira gera um ritmo de vai e vem entre a introje¢do na anélise da fala
do paciente e a projecéo no analisando do que é produzido como efeito. A "normalidade"” é determinada
pela medida em que a demanda introjetada € perfeitamente compreendida. A segunda tipologia é
representada pela ndo compreensao do analista, que acusa o efeito produzido pelo objeto projetado.



compreende. E somente na medida em que, decerto, ele sabe o que é 0
desejo, mas ndo sabe 0 que esse sujeito, com guem embarcou na
aventura analitica, deseja, que ele estd em posicdo de ter em si, deste
desejo, 0 objeto (p.243)

A posi¢do do analista é aquela de quem sabe qual é o desejo, mas ndo sabe o que
0 paciente deseja. Essa é a condicdo sine qua non que permite ao analista ter em si 0

objeto desse desejo, ou seja, ser 0 sujeito suposto saber do paciente.

3.6. Sujeito da ciéncia e 0 homem do desejo

Na relacdo que se estabelece entre Socrates a Alcebiades, encontramos
fundamentos para refletirmos sobre a interconex&@o entre amor, transferéncia e suposicao
do saber. Para o filésofo grego, amar € pressupor que o outro possui algo que ele ndo
tem, mas desconhece essa falta, respondendo como se possuisse tal coisa mesmo sem
estar ciente de sua propria falta. As dindmicas transferenciais, de maneira semelhante,
operam nessa logica.

A transferéncia, que conecta o analisando ao analista, surge de uma paixao pelo
saber que se desdobra em uma vontade de ndo saber. O individuo experimenta
sofrimento, mas desconhece sua origem, nutre desejos, mas permanece ignorante sobre
0 que realmente almeja. Assim, existe um conhecimento sobre esse sofrimento do qual,
paradoxalmente, nada se sabe, ou, para expressar de maneira mais precisa, €
deliberadamente evitado saber qualquer coisa. E por essa razio que esse conhecimento é
atribuido ao outro: antes mesmo de cruzar a porta do consultério ou deitar-se no divd, o
analista é projetado na posicéo do sujeito da ciéncia, aguele que é suposto saber sobre o
qual o outro esté sofrendo. Essa projecao revela a dindmica intrincada da transferéncia,
na qual o analista torna-se o depositario do saber imaginario e simbolico do analisando,
mesmo que este ndo tenha consciéncia clara desses conteudos.

O amor transferencial se configura como uma estratégia de seducéo,
assemelhando-se a um jogo sexual, no qual o analisando procura extrair do analista o
conhecimento do qual ele é supostamente o detentor. No entanto, o analista, ciente de
sua posicao, reconhece que ndo detém esse saber; ele sabe, de maneira analoga a como
Socrates compreendia que 0 conhecimento esta latente no intimo do analisando. Nesse
contexto, o amor transferencial representa uma tentativa inconsciente do paciente de

despertar no analista a resposta desejada, uma resposta que o proprio paciente, muitas



vezes, ndo identifica de maneira consciente. Essa dindmica sutil e complexa é parte
integrante do processo analitico, em que as projecGes e desejos do paciente séo
explorados e compreendidos.

Em seu Seminario VIII, Lacan faz com que Socrates assuma o papel do analista,
faz com que ele desempenhe o papel daquele que oferece, de fato, em um sentido
analitico, uma interpretacdo a Alcibiades. E uma verdadeira interpretagdo. Em uma
situacdo que se assemelha bastante & sesséo analitica - onde o amor de transferéncia ndo
tem como objeto o objeto da transferéncia, ou seja, o analista, mas o Outro - ao falar de
Sécrates e declarar seu amor por ele, Alcibiades esta, na verdade, falando de outro, esta
falando de Agatdo. E isso, digamos, € em linhas gerais o resultado, a conclusdo da
leitura lacaniana do Banquete.

Para transformar Socrates em analista, Lacan precisa introduzir em sua figura
alguns tragos que ndo séo de maneira alguma desprovidos de importancia e interesse,
ndo apenas para seus proprios objetivos. Todas essas coisas, alids, sdo bastante
conhecidas. Dois desses tracos ja foram indicados: a atopia de Socrates e seu daimon.
Podemos até considera-los uma espécie de despersonalizacdo: assim, esses dois tragos ja
nos permitem entender sua figura também como algo que desaparece, ou algo de que
desaparece, como, por exemplo, uma dimenséo individual ou subjetiva; e também por
isso talvez possa se transformar e reaparecer como uma funcéo de discurso.

Além disso, sua propria posicdo na transferéncia com Alcibiades o permite: ali,
Socrates é uma fungdo, um papel, um lugar ao qual Alcibiades se dirige para dizer -
inconscientemente - uma verdade que estd em outro lugar, que vale para outro. E por
mais que aqui Socrates revele um aspecto bastante inédito - geralmente ele € muito mais
astuto e irénico com seus interlocutores, e certamente ndo desempenha o papel de
analista ou terapeuta com eles, mas sim o de educador. SAcrates instaura assim, segundo
Lacan, uma relacdo com a verdade definida como um saber sobre um ndo saber, ele é
aquele que nada sabe

Seguindo essa pista, Lacan comenta que: “E de Socrates que procede essa ideia
nova e essencial, de que é preciso em primeiro lugar garantir o saber.” (LACAN,
2010[1960-61], p.106). E continua:

O que Sdcrates chama de épisteme, a ciéncia, o que ele descobre, em
suma, o que ele extrai, 0 que destaca, € que o discurso engendra a
dimensdo da verdade. O discurso que se garante por uma certeza



interna & sua propria acdo assegura, ali onde o pode, a verdade como
tal. Nada mais ha além dessa prética do discurso. (LACAN,
2010[1960-61], p.106)

Socrates encarna essa figura do discurso: “Quando Socrates diz que € a verdade,
e ndo ele mesmo, que refuta seu interlocutor [...] Socrates remete, em suma, ao dominio
do puro discurso toda a ambi¢do do discurso. [...]Sécrates refere a verdade ao
discurso.” (LACAN, 2010 [1960-1961, p.106-107)

Esta ¢ a sua atopia, afinal, o “em nenhum lugar” de um individuo, de uma
consciéncia, poderiamos dizer, quando a verdade entra em jogo. A verdade ndo teria
mais a ver diretamente com um objeto, e nem mesmo com um sujeito, mas a verdade
estd no discurso. Talvez também possamos ler nesse sentido o que Lacan chama de
desejo de morte em Socrates: ndo um desejo tragico, entre duas ordens de leis; mas o
desejo, quase a necessidade, de uma auséncia do sujeito para que a verdade possa
aparecer pelo que é: ndo uma dimenséo individual, mas uma dimenséo de discurso.

Justamente por nada saber Socrates encarna o proprio sujeito da ciéncia, 0
arquétipo do mestre: “o misterio de Sdcrates [...] é a instalagdo daquilo a que ele mesmo
chama épisteme, a ciéncia.” (LACAN, 2010[1960-1961], p.131-132). A partir do
momento que ele conjuga o desejo de saber com a paixdo de ndo saber nada. Esta
posicdo, por exemplo, se revela excéntrica, atdpica, atipica, em relagdo aos sofistas,
poetas e filosofos da sua época, que talvez tivessem a pretensdo de serem capaz de
transmitir o saber. 7

Na leitura lacaniana o sujeito da ciéncia se contrapdem ao “I’homme du désir”",
representado por Alcebiades, "L'homme du désir" para Lacan é aquele que, na busca do

prazer, mergulha até as profundezas, alcancando os limites entre o possivel e o

6B, Moroncini, Sullamore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone. 2005, p. A operagdo socratica
consiste, em retirar valor de todas as declaragdes cujo critério de legitimidade repousa na autoridade, seja
ela a da natureza, da inspiracdo divina, da habilidade retérica ou sofistica, e submeté-las a verificagéo,
como ja foi mencionado e como ser4 melhor compreendido posteriormente, pelo puro jogo das oposi¢des
de significados. Em outras palavras, o ndo saber socrdtico € a recusa - Lacan sugere de forma
histericamente - dos dados transmitidos, dos conteldos empiricos, da experiéncia, enfim, da doxa em
geral, em nome de um conhecimento do saber - a episteme - que é apenas formal, vazio, jogado como esta
na unica poténcia do significante.

7 B. Moroncini, Sull'amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone. 2005, p14 “Observemos que na
atitude de Alcibiades existe algo, eu diria, de sublime, pelo menos de absoluto e de apaixonado, que beira
uma outra natureza e uma outra mensagem, a do Evangelho, onde nos é dito que aquele que sabe existir
um tesouro num campo, e ndo se diz o que é este tesouro, aquele é capaz de vender tudo o que tem para
comprar esse campo e para gozar desse tesouro. E esta a margem que distingue a posicdo de Socrates
daquela de Alcibiades. Alcibiades é o homem do desejo.” (LACAN, 2010[1960-61], P.201)



impossivel. Este sujeito, em resumo, ao perseguir o desejo, esta disposto a aceitar nao
apenas todo o bem, mas também todo o mal que possa surgir dessa busca. Essa
abordagem destaca a intensidade e a abrangéncia do desejo, onde 0 sujeito ndo hesita
em enfrentar as consequéncias, sejam elas positivas ou negativas, na busca pela
satisfacdo plena do seu desejo.

Mas “o que importa para Lacan é outra coisa: é que ‘/’homme du désir’ se
oponha ao sujeito da ciéncia, causando assim uma fissura na certeza." (Moroncini,
2010, p. 15). De um lado, ao personificar o homem do desejo, Alcibiades desafia a
abordagem pedagdgica tradicional do sujeito da ciéncia. Por outro lado, é ele quem
idealiza Socrates como o mestre perfeito. A sua posicdo como sujeito do desejo revela
uma tensdo entre a busca pelo conhecimento e a tentacdo de manter certas ilusées nao
confrontadas.

A paixao mais caracteristica do ‘homme du désir’, ou seja, do sujeito humano, ¢
o0 desejo pelo conhecimento. Essa caracteristica coloca o sujeito da ciéncia no ideal do
mestre perfeito, aquele que supostamente possui uma compreensdo superior sobre o
desejo em comparacdo aos demais. Essencialmente, € a paixdo pelo conhecimento que,
como Sécrates reconhece, transcende constantemente os limites do significante,
adentrando continuamente na "douta ignorancia”.

Essa dinamica revela que a relagdo entre Socrates e Alcebiades é, ao mesmo
tempo, inevitavel e permeada por uma certa hostilidade. A necessidade da relagcdo surge
da premissa de que, sem o conhecimento do desejo, a busca pelo saber (episteme) nédo
seria possivel’®. Contudo, a hostilidade emerge quando o homme du désir, apesar de se
sentir atraido por esse conhecimento, no final, se rebela contra o preceito socratico. Ele
anseia perseguir o desejo até suas profundezas, mesmo que isso resulte em abjecéo e,
por vezes, da propria vida, sem a necessidade de sublima-lo nas alturas ideais.’®

Na realidade, o que intriga 0 Alcebiades ndo é tanto a possibilidade de ter sua

busca pelo amor frustrada, mas sim a constatacdo de que mesmo quando recebe uma

8 B, Moroncini, Sull’amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone, 2005 “O par sujeito da ciéncia-
desejo é originario, ou, para ser mais preciso, co-originario do surgimento do discurso cientifico; a
episteme é a modalidade especifica com a qual o Ocidente buscou pensar o desejo, inscrevendo-o em uma
trama de significantes que possibilitasse sua articulacdo, mesmo no caso em que a ciéncia, que tem entre
seus parentes a ética.” (p.5, trad. pelo autor)

9 Ibid, “Na verdade, o sujeito da ciéncia e 0 homme du désir sdo duas maneiras diferentes, certamente
distintas, mas simétricas, de reconhecer a impossibilidade do desejo: o primeiro por meio do pensamento
e da antecipag@o da morte, o segundo por meio da agdo.” (p.18, trad. pelo autor)



resposta afirmativa, seu desejo permanece insatisfeito: aquilo que lhe foi concedido ndo
era 0 que ele verdadeiramente desejava. Essa experiéncia, comumente observada nas
relacdes interpessoais, € a fonte da maravilha que justifica a necessidade da episteme. O
‘homme du désir’, COMO Sujeito em si, anseia por um mestre, um sujeito da ciéncia a
guem possa questionar o porqué desse descompasso entre o que busca e o que alcanga.

A busca da verdade é paradoxal e estd em andamento antes mesmo de seus
efeitos se manifestarem na experiéncia consciente do sujeito. Essa busca vai além da
simples oposicdo a doxa; segundo Lacan, a verdade reside simultaneamente dentro,
contra e ao lado da doxa. A proposicéo central de Lacan é que somente o conhecimento
cientifico tem a capacidade de lidar com a natureza paradoxal da verdade, que é
simultaneamente isso e aquilo, verdade e ficcdo, arquétipo ideal e simulacro, original e
copia, permanecendo indizivel.

Paradoxalmente, a verdade ndo se submete ao critério verdadeiro-falso e néo
esta sujeita ao principio da ndo contradicdo; ela € intrinsecamente impossivel. A ciéncia,
portanto, assume a responsabilidade de, por um lado, respeitar a esséncia da verdade,
evitando sua reducdo a exatiddo ou adequacdo, e, por outro lado, permitir que o sujeito
se oriente por ela, ndo sendo meramente um agente passivo.

Alcebiades busca em Socrates o conhecimento de seu proprio desejo, a
significacdo que falta para compreender o que realmente deseja e se aquilo que almeja é
verdadeiramente o que deseja. Dentro da dialética do Eros, ele espera que a metafora do
amor complete seu ciclo, pois somente quando o 'Outro’ tiver fornecido o sinal, ele
saberd o que desejar e como proceder.

Dessa forma, Socrates detém o conhecimento do desejo, compreende para onde
ele aponta e onde encontra seus limites. Isso justifica por que Alcibiades, assim como
muitos outros jovens belos e ambiciosos, € seduzido por Sécrates. Alcibiades reconhece
em Socrates, conforme a préopria confissdo deste ultimo, o Unico que possui O
conhecimento que verdadeiramente o intriga, que efetivamente diz respeito a ele: o
conhecimento do desejo.

No entanto, o &mago da questdo para Alcibiades é descobrir precisamente o que
é esse desejo que o orienta, que age nele para além de sua prépria compreensao; a
indagacdo dele é: eu desejo, mas 0 que exatamente é que eu desejo e sera que 0 que eu

quero é realmente aquilo que desejo? O paradoxo, ou a tragédia, se preferir, do ‘homme



du desir’ é este: ele tem o desejo, mas carece do conhecimento pleno de seu proprio
desejo.

Entretanto, como j& vimos, Sdcrates, ao lidar com Alcibiades, oferece-lhe apenas
0 vazio, a falta do significante que permitiria a Alcebides viver plenamente sua
existéncia humana. Apesar dos esforcos de Alcibiades em buscar esse significante nos
objetos, inclusive recorrendo a traicdo, todas as tentativas resultam infrutiferas. Ele se
perde no processo, sem jamais encontrar o que procura. Retroativamente, o encontro
com SAcrates se revela como um desencontro, uma experiéncia desafortunada na busca
pelo conhecimento do desejo que permanece inalcancavel.

A partir daqui, podemos retornar questdo principal deste didlogo: o amor.
Enquanto sua natureza constitutiva o torna inapreensivel para o proprio discurso
filosofico, é o proprio Lacan a comentar sobre a impossibilidade, quase, de falar sobre
ele. E notdrio que Sdcrates é conhecido como alguém que sabe que ndo sabe. No
entanto, ndo é exatamente assim; ndo é que Socrates ndo saiba absolutamente nada. Pelo
contrério, como ele afirma em varias ocasides, ele ndo sabe nada sobre nada, exceto
sobre as coisas do amor: “Sécrates pretende nada saber, sendo saber reconhecer o que €
o amor” (LACAN, 2010[1960-1961], p. 17)

No entanto, quando se trata de falar sobre o amor, daquela Unica coisa que ele
conhece, Socrates ndo se comporta completamente como Sdcrates. Ele comeca a fazé-
lo, como vimos antes, refuta as coisas recentemente ditas por Agatdo e continua a
refutd-las, mas ele para. Onde ele para? Precisamente no momento em que a
rigorosidade de seu discurso cientifico, a rigorosidade da episteme, ndo o permitiria
prosseguir mais além. No momento em que, querendo abordar o amor em sua verdade,
querendo dizer a verdade sobre o amor, ele é obrigado a transforma-lo em desejo, talvez
desmascarando assim a sua natureza, mas também bloqueando o caminho para falar
sobre o desejo em termos cientificos, em termos “filoséficos”. Amor ¢ amor de algo;
amor é amor pela beleza; mas ama-se 0 que se carece; amor, portanto, é desprovido de
beleza; mas entdo o amor ndo é belo; e, se 0 que é belo é bom, o amor também é
desprovido de bondade.

Em resumo, quando Socrates comeca a tentar falar a verdade sobre o amor,
quando procura expressar a verdade do desejo, percebe que ndo pode ir além. Ele se

depara com a Unica coisa que conhece. Portanto, SOcrates hesita, para, quase saindo de



cena. Isso parece significar, sem poder dizé-lo, que ndo ha verdade naquele lugar da
verdade que ele incorpora; que ele incorpora ndo apenas com sua auséncia, com seu
vazio, mas também, e isso pode soar completamente paradoxal, com a Unica coisa que
sabe. A Unica coisa que sabe, que o sustenta, como diria Lacan, sdo as coisas do amor,
mas precisamente essas ndo podem ser objeto de ciéncia, ndo podem ser o objeto de seu
discurso. S@o as coisas que 0 sustentam, certamente, em seu desejo e em seu discurso,
mas exatamente como tais, escapam a ele.

Socrates personifica essa dindmica, seja porque suas respostas as investidas
amorosas de Alcibiades sdo inevitavelmente decepcionantes. Essa frustracdo se deve,
por um lado, a analogia estabelecida por Lacan entre a posicéo socratica e a do analista,
que ndo pode evitar se esquivar da transferéncia do paciente. Por outro lado, a
dificuldade enfrentada por Socrates, como sujeito da ciéncia, é evidenciada ao lidar com
0 objeto do desejo

Mas entdo, como lidar com o discurso sobre o amor? Precisamente introduzindo
uma diferenca em relacdo a episteme. Através de uma hesitacdo; talvez, ainda mais,
através de uma renuncia. A rendncia a onipoténcia da logica do discurso, a renincia a
pretensdo cientifica, a rendncia a episteme.

Um caminho do meio entre esse a episteme e a amathia, instaurada quando se
trata do amor é a doxa O que poderiamos traduzir, neste ponto, como uma figura um
tanto peculiar, paradoxal da verdade: uma verdade que ndo pode se explicar, que ndo
pode justificar a si mesma. Uma verdade que, se quisermos seguir Lacan, esta mais no
ambito do inconsciente, de acordo com a descoberta freudiana. Mesmo que ndo
queiramos seguir por essa possivel traducdo psicanalitica do discurso filosofico, nao
devemos, no entanto, ignorar esse carater paradoxal que o discurso filoséfico assume
quando descobre ndo apenas que é permeado pelo amor, ndo apenas que o amor, desde
Socrates e especialmente em relacdo ao préprio discurso filosoéfico, pertence a ordem do
desejo, mas principalmente que desse desejo, que sustenta SoOcrates, que sustenta o
proprio discurso filos6fico, ndo se pode chegar a uma conclusdo. Pode-se dizer a
verdade, mas ndo se pode dizer a verdade sobre a verdade; ndo se pode justifica-la. Em
suma, ndo se pode justificar precisamente a Unica coisa que se sabe.

E o que est4 além da ordem do significante? E o real. De fato, afirmamos que a

ciéncia ndo é nada mais do que a maneira de isolar o real como o ndo-significavel, como



aquele todo cheio que escapa a articulacdo l6gico-simbdlica®. Nesse contexto, podemos
mencionar o deménio que protege Socrates. Conforme conhecido, Socrates é amparado
por um demdnio que, quando ele se depara com decis@es dificeis e situacfes complexas,
indica o que ele ndo deve fazer. Esse dembnio atua como um guia confiavel, evitando
que SdAcrates cometa erros, manifestando-se a ele de maneira extatica, inspiradora e
intuitiva. Contudo, se considerarmos que os demoénios, como Diotima discorre sobre
Eros, sdo entidades intermediarias que desempenham o papel de mensageiros dos
deuses, e se 0s deuses representam, conforme apontado por Lacan, a revelacédo do real,
entdo o demdnio se torna o porta-voz do real. Nesse sentido, Socrates, enquanto sujeito
da ciéncia, deve possuir algo que o conecta diretamente com o real.

Como nos esclarece Lacan o desejo de Socrates é sustentado por esse deménio.
No entanto, deve ser enfatizado que é um desejo pela verdade contra a propria verdade.
Onde o desejo nos leva a um vazio constitutivo, a uma falta, a uma ndo posse. Néo se
deve esquecer que o filosofo ndo € o sabio, aquele que possui 0 conhecimento; mas é
aquele que deseja o conhecimento, aquele que nio o possui. E uma questdo de vazio,
aquele vazio que a figura de Socrates, por assim dizer, encarna e impede.

A esta altura, seria podemos afirmar que o que impulsiona Socrates, o que
impulsiona o seu discurso filoséfico, € um desejo; ou seja, algo que esta no ambito da
falta. Estamos carentes de algo, portanto, o desejamos, e tudo parece funcionar. No
entanto, € precisamente a partir daqui que as coisas comecam a complicar, porque o
vazio do discurso filosofico, o vazio de Socrates que busca conhecimento, o vazio do
desejo ndo é absolutamente uma nocdo tdo manejavel quanto parece. O que acontece é
que esse vazio ndo é totalmente vazio: este vazio, vimos, sdo as palavras do démonio,
aquelas que talvez possam parecer até as palavras mais plenas. No entanto, essas
palavras ndo bloqueiam o desejo; ao contrario, no caso de Socrates, o abrem, o

suscitam.

3.7 O desejo do analista

Assim como na analise hd o desejo do analisado, ha também o desejo do

8080 B Moroncini, Sull'amore: Jacques Lacan e il Simposio di Platone, 2005 “Sem a ciéncia, em
resumo, a verdade como revelacdo do real poderia sempre se reduzir a uma ilusao, ser mal
compreendida pelo sujeito.” (p.56, trad. pelo autor)



analista. A diferenca é que o segundo, o desejo do analista, deve ser “um desejo
prevenido” &, Introduzir o desejo na filosofia, como Socrates parece ter feito sem ser
seguido neste ponto, e como Lacan indica que o analista deve fazer, talvez signifique
introduzi-lo como um desejo prevenido, como um desejo que ndo cede ao desejo de ndo
se ver.

A expressdo "desejo do analista” ® teve sua primeira aparicio no ensino de
Jacques Lacan durante o Seminario VI. Nesse contexto do seu ensino, Lacan colocou
em confronto o desejo como desejo do Outro e o desejo do psicanalista, isso ocorre em
um cenario teorico e clinico no qual o autor buscava compreender os fundamentos da

posicao do psicanalista.

[...] o problema da analise ¢ o desejo que o sujeito tem por
reencontrar, que é este desejo do Outro, nosso desejo, este desejo que
esta presente somente no que o sujeito supde que o demandamos [...]
O essencial da analise dessa situacdo em gque nos encontramos é ser 0
analista aquele gque se oferece como suporte para todas as demandas e
que ndo responde a nenhuma (LACAN, 2002 [1958-1959], p.517)

Na continuidade desse seminério, Lacan enfatiza aos participantes a importancia
de um fator que os psicanalistas jamais devem negligenciar: a esséncia vazia do desejo.
Essa esséncia implica que o psicanalista ndo deve nutrir nenhum desejo especifico em
relacio ao psicanalisando, abstendo-se de impor qualquer ideal de civilizacéo,
curabilidade ou normalidade subjetiva. Ao adotar essa abordagem, ou seja, ao conter a
influéncia sugestiva de seus préprios ideais (entendidos como preconceitos) durante o
processo psicanalitico, o psicanalista cria um campo vazio, desprovido de respostas
preestabelecidas, permitindo que o desejo do sujeito em analise percorra livremente a
cadeia significante (associacdo de ideias). E assim que o sujeito-analista pode se
concretizar como um caminho a ser trilhado.

Nesse contexto, Lacan destaca algo além do desejo do Outro, direcionando a
atencdo para a vacuidade constitutiva do desejo como a verdadeira forca ética que

sustenta a regra fundamental da psicanalise. Essa vacuidade ndo apenas move, mas

81 J. Lacan, Semindrio, livro 7: a ética da psicanalise, 1988[1959-1960], p.360

82«0 problema da anélise é justamente que o desejo que o sujeito tem que encontrar, que é esse desejo do Outro,
nosso desejo, esse desejo que € até presente demais no que o sujeito supde que nds lhe demandamos, esse desejo se
encontra nessa situacao paradoxal que esse desejo do Outro que é para noés o desejo do sujeito, devemos guiad-lo ndo
em dire¢do ao nosso desejo, mas em diregdo a um outro. Amadurecemos o desejo do sujeito para um outro que [nao]
nos, nds nos encontramos nesta situacdo paradoxal de sermos os mediadores, 0s parteiros, 0s que presidem ao
advento do desejo.” (LACAN, 2002 [1958-1959, p.517)



fundamenta o processo psicanalitico. Portanto, ao reconhecer a natureza vazia do
desejo, 0 psicanalista promove um espago propicio para que o sujeito explore
livremente suas associacdes de ideias, permitindo que seu proprio desejo se desdobre e
se realize. Na abordagem de Lacan, o desejo do psicanalista deve restringir-se ao vazio,
ao espaco reservado para o desejo do psicanalisando.

No Seminario VII de Lacan, o questionamento sobre o desejo do psicanalista foi
explorado, optando-se por aborda-lo através da negacdo do que ele ndo é, dado que se
trata de um desejo que ndao pode “almejar o impossivel” (LACAN, 1988[1959-1960],
p.360). Lacan formula essa questdo para além da busca pela felicidade e de qualquer
promessa, destacando que aquilo que o analista tem a oferecer, ao contréario do parceiro
amoroso, é o0 seu proprio desejo, prevenido e advertido.

O ponto ou eixo destacado por Lacan como “desejo do analista” assume énfases
especificas relacionadas ao desejo fundamentado na falta, indicando sua relagdo com o
desejo do Outro. Esse conceito é abordado por Lacan no Seminario VII, onde séo
delineadas algumas coordenadas éticas da psicanalise. Neste contexto, o desejo do
psicanalista € singular, diferenciando-se do desejo do Outro, sendo designado como
“prevenido”. Tal caracterizacdo implica que esse desejo é informado e consciente,
exigindo do psicanalista a posi¢do de objeto da transferéncia.

O termo “prevenido” utilizado para descrever o desejo do psicanalista pode ser
compreendido como resultado da destituicdo subjetiva promovida pela psicanalise. Esse
desejo é, portanto, 0 que permanece apds o processo de destituicdo subjetiva, uma
transformacgdo intensa provocada pela pratica psicanalitica. A nog¢ao de “advertido”
também sugere que o desejo do psicanalista é permeado pelas experiéncias de equivocos
e desilusdes vivenciadas na dindmica da transferéncia, mediadas pelo sujeito suposto
saber, que atua como o pivd nesse processo.

No Seminario VIII encontramos uma serie de referéncias que destacam o papel
do desejo do analista. Todas essas referéncias sdo formuladas para expressar a aversao
de Lacan em relacdo a abordagem da transferéncia centrada na relacdo diadica, ou
interpessoal. O autor ja havia ressaltado aos seus leitores que o psicanalista deve
contribuir de diversas maneiras para cumprir sua funcdo: através das palavras, na
interpretacdo e com sua propria pessoa (Lacan, 2010 [1960-1961], p.593).

Isso se deve ao fato de que, pela transferéncia, o psicanalista é, de fato,



despossuido dela. Ao abordar a atopia de Socrates no contexto grego — sua natureza
insitudvel e inclassificavel, compardvel a posicdo do psicanalista — Lacan explora a
intricada dinamica da transferéncia, indo além do psicanalisando. Ao examinar a atopia
de Eros e Socrates no Seminario sobre a transferéncia, Lacan argumenta que
simplesmente falar de catarse, purificacdo do inconsciente do analista, é insuficiente,
pois isso seria demasiadamente vago. Ele observa que alguns analistas ja ndo se
contentam apenas com essa ideia, enfatizando a necessidade de algo mais.

Para Lacan, o aspecto crucial é o que deve ser extraido de alguém para que essa
pessoa possa verdadeiramente ser considerada um psicanalista. Na época, era comum
ouvir que o analista precisava compreender um pouco mais a dialética de seu préprio
inconsciente. No entanto, Lacan questiona: “Mas o que exatamente ele sabe disso? E,
principalmente, até que ponto ele precisou explorar os proprios efeitos desse
conhecimento?” (Lacan, 1960-1961/1992, p.108). Para Lacan, a pergunta fundamental
sobre 0 que deveria ser obtido para reconhecer alguém como um analista esta
relacionada ao que resta de suas fantasias e, mais profundamente, até onde ele foi capaz
de ir em relacédo aos efeitos pessoais desse saber.

Diante dessa indagacao, Lacan responde enfatizando a necessidade de articular e
situar o verdadeiro cerne do desejo do psicanalista. Ele argumenta que é crucial
compreender e posicionar o que realmente constitui esse desejo, partindo da topologia
que ele delineou através das coordenadas do desejo. Lacan destaca que, naquele
contexto, as balizas apropriadas eram influenciadas pela fenomenologia desenvolvida
em torno do tema. Ele sustenta que o desejo do analista ndo pode ser plenamente
compreendido através da referéncia diadica, ou seja, ndo é simplesmente uma questao
de relacdo com o paciente que pode oferecer a chave. Lacan salienta que o &mago desse
desejo € algo mais intrapessoal.

E crucial observar que, ao expressar essa perspectiva, Lacan faz questdo de
alertar que isso ndo implica que o psicanalista deva se assemelhar a um Sécrates, um ser
puro ou um santo. Embora esses "exploradores” possam oferecer indicacfes relevantes
para 0 campo em questdo, Lacan ressalta que o papel do psicanalista transcende essas
categorias. A definicdo desse desejo intrapessoal requer uma compreensdo mais
profunda e complexa, indo além das simples referéncias exteriores. Assim, Lacan

sugere que a busca pela articulagéo do desejo do psicanalista envolve uma exploracéo



intrinseca e uma compreensao mais aprofundada do seu préprio ser.

Seguindo as pistas de Serge Cottet, sobre o desejo de Sdcrates, assim como
proposto no Seminario VIII, o desejo do analista é o que, de certa forma, impulsiona a
transferéncia: “é que, em Ultima instancia, opera na psicanalise. (LACAN, 1998, p.868).
J& vimos como Lacan explora essa relagdo entre a transferéncia e o saber a partir da
relacdo que se estabelece entre SAcrates e Alcebiades o que sera mais tarde melhor
desenvolvido com o conceito de sujeito suposto saber, no Seminario Xl: os quatro
conceitos fundamentais da psicandlise. Entretanto aqui no Seminario VIII, uma outra
funcéo sera melhor explicitada, aquilo que Cottet chama de “Sujeito Suposto Desejo”®?,
que parte da suposicdo que o analista é desejante, e ndo apenas desejado.

A alusdo de Lacan ao desejo de Sdcrates é fundamentada em uma analogia
notavel entre o psicanalista e o pai da filosofia. A presenca de Sdcrates, de fato, revela
uma nova dindmica, ndo tanto em relacdo ao desejo: na leitura lacaniana o desejo do
Outro é destacado como objeto central.

E fundamental destacar que o objeto em foco neste contexto ainda n&o é o objeto
causa do desejo, isto €, o objeto a®*. Socrates isola um novo objeto no dominio das
paixdes, e esse objeto ndo € o objeto desejado em si, mas sim o proprio sujeito
desejante. Aqui, ndo estamos lidando com o objeto de desejo, mas precisamente com 0
sujeito que deseja. Ao enfatizar que o desejo é o desejo do desejo, o desejo do Outro,
Socrates realiza essa distincdo de maneira extraordinaria no Banquete. Ele desconcerta
Alcebiades ao esquivar-se das investidas amorosas dirigidas a ele. Esse gesto de
Socrates é particularmente intrigante, dado que, desde o inicio do dialogo, ele é
apresentado como alguém que "assegura nada saber, exceto sobre o que tem a ver com o
amor".

Assim, a habilidade de Socrates em separar 0 desejo do desejo, destacando o
sujeito desejante em vez do objeto desejado, revela uma complexidade notavel no
entendimento do amor e da transferéncia. Socrates, ao desviar as investidas de
Alcebiades, ndo apenas escapa do papel de objeto desejado, mas também sublinha a
centralidade do sujeito no processo do desejo. Essa evasdo, tdo desconcertante para
Alcebiades, coloca em evidéncia a maestria de Socrates em lidar com as intricadas

dinamicas do amor e da transferéncia no Banquete de Platéo.

83 S. Cottet, Freud e o desejo do psicanalista, p.169-170
8 |bid, p.170



E crucial salientar que € o desejo do amante, do sujeito desejante, que permite a
Lacan equiparar a figura de Socrates a relacdo que se estabelece com o desejo do
analista. Essa correlacdo se torna ainda mais evidente quando observamos a interagdo
entre Socrates, Agatao e Alcebiades no contexto do Banquete de Platéo.

A atencdo de Lacan a relagdo triangular entre Socrates, Agatdo e Alcebiades
permite-lhe estabelecer paralelos com a dindmica do desejo na andlise. Socrates, ao
recusar ser o objeto do desejo de Alcebiades, assume uma posi¢cdo que Lacan identifica
como analoga a do analista. Essa posicdo implica ndo apenas uma evasdo habilidosa do
papel de objeto desejado, mas também uma focalizacdo no desejo do sujeito, ressaltando
a importancia do sujeito desejante na dinamica transferencial.

Sécrates desembaracou as complexidades das posicdes subjetivas envolvidas no
discurso de Alcibiades, revelando a seguinte cadeia : S6crates — Alcibiades — Agatao,
cuja leitura sugere que Sdcrates ama Alcibiades da mesma forma que Alcibiades ama
Agatdo. Isso evidencia que a solicitacdo de Alcibiades a Socrates ndo era, como muitos
pensavam, estabelecer uma relacéo erotica direta entre eles, mas sim obter a capacidade
de se identificar com a posicdo de Sdcrates e, a partir disso, estabelecer uma relacéo
com o poeta tragico. Em outras palavras, Alcibiades desejava amar Agatdo assumindo a
mesma posicdo com a qual SAcrates o ama, buscando reproduzir o amor a maneira de
Socrates.

Alcibiades, como sujeito do desejo, é identificado com Sdcrates, isto €, com 0
‘Outro’, e mantém uma relacdo objetal com Agatéo, o 'outro’. Caso Socrates transmita a
Alcibiades um sinal, ou seja, a expressdo de seu proprio desejo, Alcibiades saberd como
amar Agatdo, porém, uma vez que o sinal pertence a Socrates, seu amor por Agatdo sera
moldado da mesma maneira que Socrates 0 ama.

Na ocasido do dialogo entre Alcebiades e Sdcrates, este Ultimo encarna a posicao
do sujeito suposto desejo. A resisténcia, manifestando-se principalmente através do
enamoramento, revela que o amor de transferéncia é o aspecto mais apropriado para
evidenciar a funcdo do Outro suposto. O Outro suposto ndo pode ser completamente
definido apenas pela funcdo do sujeito suposto saber; é necessario também considerar a
suposicao de que o analista € desejante, indo além da mera condicdo de ser "desejado".

Desta forma, A leitura de Lacan nos ensina que “é preciso ser trés para amar”

(LACAN, 2010[1960-1961], p.171), nesta triade, o filosofo grego atua assim como um



mediador. E ja percebemos que nessa mediacdo entra em cena os agalmata de Socrates.
Alcebiades ndo reconhece essa fungdo do objeto como causa do desejo; portanto, ele
ndo compreende a razdo do seu amor por Sécrates. No entanto, essa chama s6 pode
surgir em relacdo ao desejo de Sdcrates, 0 erastes, 0 que deseja, que, através da atracao
suscitada pelo seu conhecimento das questdes do amor, desencadeia essa paixao.

Sdcrates, ciente da artimanha do amor, participa brevemente desse jogo antes de
desviar a atencdo de Alcebiades para o objeto de seu proprio desejo - o jovem Agatéo.
Este € o efeito de transferéncia mais apropriado. No entanto, a artimanha s6 ocorre em
relacdo ao conhecimento de SoOcrates; em outras palavras, ela se refere ao que ele
pretende possuir como a verdade do amor: que este ndo é um bem.

Cottet 85 destaca a chamada "transferéncia lateral" como uma abordagem
fundamental, considerando-a a verdadeira motivacdo subjacente a transferéncia. Nesse
contexto, a transferéncia é concebida como uma mascara, ndo representando um amor
falso, mas sim um elemento enganoso inerente ao amor. Esse fenbmeno é caracterizado
como a expressdo mais patologica dos comportamentos normais, conforme delineado
por Freud em suas "Observacdes sobre o amor de transferéncia”. O analista, ao assumir
a encarnacdo do idolo por procuracdo, busca estabelecer um amor em direcdo a outro
sujeito cujo desejo encontra dificuldades em se orientar em direcdo a um objeto
"verdadeiro".

Em contrapartida a ideia de eliminar a transferéncia, sugere-se que o desejo do
analista seja direcionado para perpetua-la. A transferéncia, essencialmente lateral, é
mantida como uma dindmica fundamental. No entanto, o conceito do "objeto
verdadeiro™ ao qual Freud se referia, enfatizando sua realidade em relacéo ao objeto da
fantasia, revela-se intrinsecamente antindmico aos ideais do sujeito, especialmente
quando consideramos o préprio bem desse sujeito.

Essa perspectiva destaca a complexidade do processo transferencial,
reconhecendo que o objeto de desejo do analista pode permanecer fora do alcance direto
do sujeito. A "transferéncia lateral” ¢, assim, compreendida como uma forca dinamica
que influencia a relacdo terapéutica, desafiando a nocdo de um "objeto verdadeiro"
facilmente acessivel e colocando em questdo as idealizacBes que 0 sujeito possa ter em

relacdo a esse objeto. Essa abordagem propbe uma reinterpretacdo da transferéncia,

8 |bid., p.173



considerando-a como um fendmeno intrincado que exige uma abordagem cuidadosa e
atenta por parte do analista.

Agatdo, nesse contexto, € apresentado por Lacan com a personificacdo da
futilidade. A futilidade do amado, entretanto, revela a esséncia dos agalmata, cujo brilho
deslumbrante encobre o invisivel horror da castragdo. SoOcrates esta ciente de que ele
ndo é o objeto que Alcebiades busca em Agatdo; sua presenca como idolo decorre do
conhecimento que ele demonstra. No entanto, ele assume ainda mais esse papel porque

nao revela nenhum sinal de seu préprio desejo.

E assim que, ao mostrar seu objeto como castrado, Alcibiades se exibe como
desejante - 0 que ndo escapa a Socrates - para um outro presente entre 0s
convivas, Agatdo, a quem Sdcrates, precursor da andlise, e igualmente seguro
de seu oficio nessas altas rodas, ndo hesita em chamar de objeto da
transferéncia, deixando claro, com uma interpretacdo, o fato que muitos ana-
listas continuam a ignorar: que o efeito amor-ddio na situacdo psicanalitica
esta do lado de fora. (LACAN, 1998, p. 840)

A dindmica sugere gque o desejo do analista reside em possibilitar que o paciente
delimite o objeto de seu desejo para além das ilusbes do amor, a partir da auséncia do

sinal desse desejo no Outro.

A castracdo foi a mola absolutamente nova que Freud introduziu no desejo,
dando a falta do desejo o sentido que ficara enigmatico na dialética de
Socrates, ainda que preservado no relato do Banquete. A partir dai, 0 agalma
do eron mostra ser o principio pelo qual o desejo altera a natureza do amante.
Em sua busca, Alcibiades revela o segredo da enganacdo do amor, e de sua
baixeza (amar é querer ser amado), na qual estava prestes a consentir.
(LACAN, 1998, p.867)

Finalmente, percebe-se que a dialética do desejo ndo se concentra no
conhecimento, mas sim no objeto. As maravilhas dentro do corpo do Sileno, as quais
Alcebiades compara SoOcrates, existem apenas como um vazio. Isso implica que a
presenca delas esta relacionada a uma auséncia - a auséncia do desejo de Socrates e,
mais precisamente, a auséncia do sinal desse desejo, o objeto falico.

E por no ter visto o rabo de Sdcrates, se nos permitirem dizé-lo sequndo
Platdo, que ndo nos fornece os detalhes, que o sedutor Alcibiades exalta
nele o agalma, a maravilha que ele gostaria que Sécrates lhe cedesse,
declarando seu desejo: declarando-se flagrantemente, nessa ocasido, a divisdo

do sujeito que ele traz em si. (LACAN, 1998, p.840)

Esses objetos de fascinio, cujo brilho falico esta vinculado a nocdo de castracéo,
ressaltam a dialética dos desejos, revelando que um estd sempre em relacdo ao outro.
Entretanto, essa dindmica apenas enfatiza outra dialética, a do desejo e do objeto, na

qual ambos sdo dependentes ndo apenas do desejo do Outro, mas também da castracéo.



E importante destacar uma diferenca entre os objetos dessa dialética, que sdo 0s
objetos do desejo, e a funcdo do objeto "a" como causa do desejo. Este ultimo, de fato,
ndo é um significante; ao contrério, emerge a custa dele, através de um declinio
significante. Por essa razdo, o analista pode representa-lo perfeitamente uma vez
despojado do saber.

Da transicdo do objeto de amor para o objeto do desejo, a dialética dos desejos
conduz ao objeto do gozo. Os agalmata, nesse contexto, tornam-se o pivd do
movimento que leva Lacan a enfatizar ndo apenas o desejo de Sdcrates, que se reduz ao
desejo histérico, mas principalmente o objeto.

O desejo do analista, ao testemunhar seu proprio ndo-ser, leva o sujeito a abdicar
de seu proéprio ser (prazer) em favor da castracdo (desejo). Esse momento de angustia é
um sinal de que o sujeito estd em contato com seu desejo, indicando que o obsessivo
ndo esta mais anulando o desejo do Outro e a histérica deixa de castrar o Outro para
manter o desejo insatisfeito.

O sujeito ndo apenas recusa ser castrado, mas tambeém possui uma consciéncia
inata dessa condig@o desde o principio, uma caracteristica essencial para sua capacidade
de linguagem. Sua jornada € uma incessante busca para reparar a divisao psiquica,
conhecida como Spaltung. Lacan posiciona o falo como um instrumento simbdlico para
essa finalidade, considerando-o como o significante do desejo.

A aparente contradicdo reside no fato de que, embora tenhamos afirmado
anteriormente que o desejo ndo tem um objeto ou significante especifico, é através do
falo como um “falo ausente,” como o significante da auséncia, que ele pode ser
identificado como um significante do desejo. O falo como “significante do ponto onde o
significante falta” (LACAN, 1960-61/1992, p. 230) ou como ‘“simbolo inominavel”
(ibid., p. 233)

Este falo, entendido como o significante da auséncia, esta situado no lugar da
falta, levando Lacan a afirmar que o falo “¢ idéntico ao sujeito barrado”. Nao se trata do
falo imaginario, uma representacdo do que o sujeito acredita que o Outro tenha perdido,
mas sim do falo como o significante da auséncia. Lacan revela que o complexo de
castracdo se manifesta na transferéncia atraves do falo como significante da auséncia.

Nesse contexto, o falo, enquanto significante da auséncia, surge como uma

questdo subjetiva: “quem eu sou?” Ele ocupa o lugar do ser do sujeito como uma



auséncia, uma falta-a-ser. O falo como significante da auséncia desempenha a funcéo de
fechamento desse vazio, pois, na transferéncia, o0 sujeito busca no analista o
conhecimento sobre a falta no Outro e, por consequéncia, sobre sua propria falta.

A demanda do analisando coloca o analista na posicdo do significante falo, na
esperanca de que o analista nomeara esse significante da falta. Lacan, posteriormente
em seu ensino, encontrard uma solucdo para esse impasse. O lugar que o falo ocupa
como significante da falta cede espaco a descoberta singular de Lacan em psicanalise,
conforme apresentado no Seminario A angustia de 1962/63: o objeto causa do desejo.
Assim, Lacan redefine o falo como o vazio estrutural da auséncia, indicando que o
desejo ndo pode existir sem esse vazio.

Na posicédo de sujeito presumido conhecedor ou como o significante da auséncia
(falo), o analista eventualmente se encontrara ocupando o papel de objeto causa do
desejo. O desejo do analista, proveniente de sua préopria experiéncia com o objeto causa
do desejo, se estabelecerd como suporte para a transferéncia, atuando como base para o
amor direcionado ao conhecimento.

Surpreendentemente, o sujeito descobre que ndo ha nada, apenas um vazio, no
local para o qual ele dirigiu o dom de seu afeto. Revela-se ao sujeito o equivoco, o erro
que sustentou até entdo a suposta relagdo analista/analisando, desmantelando o analista
como sujeito presumido conhecedor e revelando em seu lugar aquilo que sempre foi: o

nada.

Conclusao

Lembremos que em ultima instancia, de acordo com a doutrina analitica, a
transferéncia € uma manifestacdo do automatismo de repeticdo. O comentario do
Banquete a introduziu por um outro lado. Agora, diz Lacan, é necessario unir as duas
abordagens. A realidade da transferéncia é a presenca do passado. No entanto, é uma
presenca em ato, destaca Lacan, uma reproducdo. Assim, ela porta algo de criador, e é
nesse ponto que a transferéncia se revela como fonte de ficcao.

Isto nos instiga a ndo relegar o fenbmeno da transferéncia a possibilidade geral
de repeticdo que constitui a existéncia do inconsciente. Em dltima instancia, a

transferéncia seria, em resumo, algo que, ao repelir, visa ser ouvido. Isso pelo qual,



como Lacan destaca ao evocar pela Ultima vez a confissdo de Alcibiades, a transferéncia
se assemelha a uma busca pela verdade. Assim, ndo é por acaso que SOcrates tenha
respondido a Alcibiades com uma interpretacdo, mas que significa o seguinte: teu
desejo é ainda mais secreto do que todo o desvelamento ao qual acabas de te entregar.

Pois 0 desejo, em sua raiz e esséncia, como Lacan repete, é o desejo do Outro, e
sempre se manifesta na medida em que ndo sabemos. E na medida em que Socrates n&o
sabe o que deseja, na medida em que seu desejo é o desejo do Outro, que Alcibiades é
possuido por um amor em relacdo ao qual podemos dizer que o Unico mérito de
Sécrates consistiu em designa-lo como amor de transferéncia e em remeté-lo, assim, ao
seu verdadeiro desejo.

Como vemos, a confissdo de Alcibiades € a reproducdo de um amor, mas
destinada, desta vez, a ser ouvida. O préprio Alcibiades diz, antes mesmo de comecar,
que aqueles que ndo sdo capazes nem dignos de ouvir - 0s escravos que ali estdo - tapem
0s ouvidos, pois ha coisas que é melhor ndo ouvir quando ndo se tem condicdo de
recebé-las.

Nesta dissertacdo, entdo, que circunda de perto o fendmeno da transferéncia,
isolamos uma das molas intimas do amor: a falta. Poder-se-ia pensar no amante como
alguém néo faltante, uma vez que encontrou seu objeto. Isso seria esquecer que o objeto
ndo é apenas um complemento sexual, e que sua descoberta ndo garante harmonia; ao
contrario, ela tende a causar tumulto. Aqui tocamos diretamente na falta como a prépria
esséncia do amor. O sujeito é faltante e, no amor, ele traz consigo sua falta, ele aprende
sobre sua propria falta.

Jacques Lacan expressa a ideia de que a articulagio do amor conduz
irreversivelmente o sujeito a se dissolver para se cristalizar como objeto. Desde as
identificacbes imaginarias e o0 narcisismo que estrutura o amor, Lacan avanca para
trazer o amor para o terreno do objeto, o amor e, principalmente, o parceiro, objeto de
amor.

Assim, 0 amor repousa na suposi¢ao de um objeto que o outro contém dentro de
si. Esse objeto invisivel, escondido dentro do amado, é necessariamente brilhante,
radiante e maravilhoso. O "Banquete™" destaca como o desejo de Alcibiades, seu amor,

se articula em torno do suposto saber de Sdcrates.



No entanto, € com Lacan que podemos analisar os mecanismos do amor de
transferéncia e sua correlagdo com o dispositivo da cura. Esse "amor verdadeiro”, Lacan
busca seu modelo no banquete socratico. Se o agalma é tdo desejado pelo amante em
seu amado, a metafora do amor é essa operacdo descrita por Lacan que permite ao
amado se tornar ele mesmo o amante. Com Platdo, Lacan destaca como essa reviravolta
sera desafiado por Socrates. Socrates manifesta um desejo especial. Ele ndo responde as
investidas de Alcibiades. Sécrates quer algo mais, ele quer orientar Alcibiades para a
verdade de seu desejo. Esse "desejo especial” de Sécrates, esse movimento singular,
Lacan o identificara ao desejo do analista. Este Gltimo esta no cerne da eficacia do
manejo da transferéncia. E a esse desejo especial que uma analise pode levar.

O conhecimento que Lacan nos fornece neste seminario sobre o enigmatico
agalma é que, no fundo, o analista ndo esta em posicéo de mestre. Ele ndo é um sabedor
que ird fornecer um conhecimento sobre o analisando. Ele estara em posicdo de objeto.
E assim que o sujeito é colocado no trabalho de produzir essa sabedoria.

O agalma se apresenta gradualmente no seminario como o desejo de algo mais.
Lacan vai demonstrar como 0 amor € um objeto de significacdo para um objeto que é
inadequado entre o amante e 0 amado. Observamos, entdo, que no amor, 0 objeto do
amor se confunde com o objeto do desejo. E uma ilusdo, mas uma ilusdo necesséria,
poderiamos dizer, que faz acreditar que a busca pelo objeto se encerra, que 0 sujeito
pode relaxar.

Lacan questiona a posicao do analista a partir do que é essencial em seu ato
analitico: a questdo do amor. Ele expressa opinides incisivas, apontando que, com as
pessoas proximas, apenas giramos em torno do fantasma e buscamos neles uma
satisfacdo que esta no ambito do fantasma fundamental de cada um.

Como vimos anteriormente Socrates se posiciona como sujeito barrado, ele nao
quer ser objeto e aponta que a verdade do desejo estd em outro lugar e que somente
Agatdo é o verdadeiro objeto de Alcibiades. E interessante notar que Socrates se
identificou como sujeito ao que ele é como sujeito. Ele € um sujeito desejante do desejo
de saber. Assim, ele da a aparéncia daquilo que falta ao outro. A questdo do saber esta
sempre correlacionada com a questdo da verdade. Observamos que Alcibiades esta
fascinado pelo desejo de Socrates e por nada mais que seu proprio desejo, que faz dele

seu Eromenos. Na problematica da transferéncia, por meio de seu trabalho sobre o



Banquete, Lacan aponta que Platdo nos ensina que o objeto é: conhece-te a ti mesmo ou
ainda: ama o que é mais essencial para ti, ou seja, 0 objeto a.

A metéfora do amor ndo era algo recusado pelos gregos. Esse reverso é a
maravilha do encontro. Ha ai um elemento surpreendente. Por que, de fato, Socrates se
recusa a se manifestar como amado em relagio a Alcibiades? E essa recusa de Sdcrates
que levara Lacan a ver em Socrates uma antecipacao da posicao do analista. Esse amor
ndo se concretizard no carnal. A maravilha da metéfora € que o desejo vai daquele que
ndo tem e que se tornara o amante, o desejante, para aquele que tem. Tudo comeca
assim: é o amado, o Eromenos, que tem, e 0 amante, o Erastes, que ndo tem.

No amor, hd um momento em que aquele que tem consente em ser aquele que
nao tem. E uma espécie de despossessdo. Atuar como objeto é uma queda para o sujeito,
e € isso que Socrates recusa. Aquele que € amado € aquele que possui 0 objeto a, aquele
que contém os agalmatas. Socrates recusa ser colocado na posicdo do amado. Ele
acredita ndo ter nada. Ele se recusa a estar na posicdo do amor, a ser rebaixado a
condicao de objeto, é nisso que ele antecipa a posicao do analista.

O que aprendemos aqui com Lacan € que se esse agalma velado, desconhecido, é
0 objeto a, entdo ele se fabrica a partir de Outro, ou seja, a partir da falta de ser. Esse
desenvolvimento leva a uma segunda metafora do amor, inversa a primeira.

Onde havia falta, desejo, o sujeito barrado, é precisamente ai que ocorre a
geracdo do sujeito amavel. O que é amavel em Socrates é que ele gera ser. Essa segunda
metéfora seria aquela da analise. O termo da analise, sua finalidade, ndo esta no nivel do
ter, mas no nivel do ser. Entdo, do que se trata, sendo de uma transformacdo, de um
tornar-se do sujeito. Poderiamos escrever: o objeto em si, n6s 0 temos em nds, e a
finalidade da andlise seria uma transformacdo do sujeito. Pode ser o0 mesmo no amor,
com um parceiro? Podemos levar a analogia até 14, mesmo quando o verdadeiro amor
na andlise levou ao extremo, consistindo em afastar o eixo imaginario e as
identificacbes que dele decorrem?

Talvez seja possivel considerar que o sujeito passado pela andlise, por seu
deslocamento subjetivo, teria absorvido uma abordagem diferente nas relacbes
amorosas do que através do eixo imaginario, mesmo que ele permaneca preso,
estruturalmente, as identificacdes e ao narcisismo. O simbdlico e o real podem ter entdo

um papel mais predominante do que o registro do imaginario. Se ndo ha erradicagéo,



uma vez que o sintoma é estrutural, o ganho da analise é que havera um saber fazer do
sujeito com o sintoma e, portanto, com seu objeto. Ele sabera sacar uma carta, a arma
absoluta, por assim dizer.

Nas situacOes criticas da vida, o sujeito sabera extrair essa carta de seu baralho
para mobilizar seu saber inconsciente, um saber insuspeito torna-se plastico pela
analise. O sujeito realiza um percurso que Ihe é singular. Apesar do resto incuravel do
sintoma, esse percurso o leva a flexibiliza-lo. Podemos entdo considerar que ele se torna
capaz de identificar as armadilhas e enganos da vida amorosa, deslocando-a do eixo
imaginario e das outras duas paixdes do ser tdo solidamente ligadas ao 6dio e a
ignoréncia, que se abatem sobre o amor como o predador sobre sua presa. Em seu
percurso analitico, o analisante pode deslocar a questdo do amor do ideal do eu, para um
amor do saber. Este nos remete a tradicdo do "conhece-te a ti mesmo”, principio
socratico que convida a humanidade a tomar consciéncia de sua propria medida sem
buscar rivalizar com os deuses.

N&o estamos muito longe do que Freud revela sobre o final da analise. O que o
analisante encontrara 14 é a falta, a falta no Outro, pois o objeto, no fundo, ele o tem
dentro de si. Ele também encontrarad o vazio que Lacan formalizar4 no encontro com o
real. Se 0 objeto é o que cai, e o trabalho analitico pode levar a incorporacéo de seu
proprio objeto, entdo € o analista que caird. Até certo ponto, ele desempenhava a funcao
de objeto para o sujeito. Isso também pode acontecer em uma relacdo com um parceiro
que ocupava de maneira hipertrofica o lugar de objeto. Ele também pode cair em um
determinado momento da andlise, no decorrer da queda das identificacdes, em
particular. Esse processo analitico terd quebrado algo na ordem da repeticdo morbida.
Poderiamos dizer gue o sujeito analisado adquire um saber fazer com a pulsdo de morte,

o0 desejo de morte, o desejo mais forte, diz Lacan, baseando-se em Socrates.



Referéncias bibliograficas

ALLOUCH, J. O amor Lacan. Rio de Janeiro: Companhia de Freud, 2010.
AUBERT, J; CHENG, F; MILNER, J-C; WAJCMAN, G. Lacan, o escrito, a imagem.
Rio de Janeiro: Auténtica. 2000.
BADIOU, A. & ROUDINESCO, E. Jacques Lacan passado presente. Rio de Janeiro:
Fidel, 2012.
CASSIN, B. Jacques, O Sofista Lacan, logos e psicanalise. Rio de Janeiro: Auténtica,
2017.
CARMAGNOLA, F. Il desiderio non € una cosa semplice: figura di agalma. Mimesis,
2008.
DUNKER, C. I. L. Por que Lacan? Séo Paulo: Zagadoni, 2016.
FINK, B. O sujeito lacaniano, entre a linguagem e 0 gozo. Rio de Janeiro: Jorge Zahar
Editor, 1995.
. Lacan on love: An exploration of Lacan’s Seminar VIII. Polity, 2015.
FREUD, S. Obras completas volume 2: estudos sobre a histeria (1893-1895) em
coautoria com Josef Breuer. S&o Paulo: Companhia das letras, 2016.
. Obras completas, volume 4: A interpretacdo dos sonhos (1900). Séo Paulo:
Companhia da Letras, 2019.
. Obras completas, volume 6: trés ensaios sobre a teoria da sexualidade,
analise fragmentaria de uma histeria (“O caso Dora”) e outros textos (1901-1905).
Sé&o Paulo: Companhia das letras, 12 ed., 2016.
. Obras completas, volume 9: observacfes sobre o caso de uma neurose
obsessiva [“O homem dos ratos”], uma recordacdo da infincia de Leonardo da Vinci
e outros textos. Sdo Paulo: Companhia das letras, 1% ed., 2013
. Observacbes psicanaliticas sobre um caso de paranoia relatado em
autobiografia: (“O caso Schreber”): artigos sobre técnica e outros textos (1911-
1913). Sdo Paulo: Companhia das Letras, 2010
. Introducdo ao narcisismo: ensaios de metapsicologia e outros textos (1914-
1916). Sdo Paulo: Companhia das Letras, 2010.
. (1916-1917a) Conferéncias introdutdrias sobre psicanalise. Conferéncia
XXVII: Transferéncia. Obras Completas. Rio de Janeiro: Imago, Edi¢do Standard
Brasileira, Vol. XVI, 1976, 503-521.



. Psicologia das massas e analise do eu e outros textos (1920-1923). Séo
Paulo: Companhia das Letras, 2011.

. Cinco LicOes de Psicanalise, Leonardo da Vinci e outros trabalhos. Rio de
Janeiro: Imago, Edicdo Standard Brasileira, Vol. X1, 1996.

. Obras completas, volume 19: Moisés e o monoteismo, Compéndio de
psicanalise e outros textos (1937-1939). Sdo Paulo: Companhia das letras, 12 ed.,
2018.

GARCIA-ROZA, L. A. Freud e o inconsciente. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed., 2009.

GREENSON, R.R. (1965) The working alliance and the transference neurosis. Psycho-
Analytic Quarterly, 34, 155-181.

HEIMANN, P. (1995). Sobre a contratransferéncia. Revista de Psicanalise da
Sociedade Psicanalitica de Porto Alegre (Jussara Schestatsky Dal Zot, Trad.), 21,
171-177. (Trabalho original publicado em 1950)

HENRION, J. La cause du désir: 1’agalma de Platon a Lacan. Editions Eres, 1993.

IANNINI, G. Estilo e verdade em Jacques Lacan. Belo Horizonte: Ed. Auténtica, 2012.

JORGE, M. A. C. Fundamentos de psicanalise de Freud a Lacan, vol. 3: a pratica
analitica: Rio de Janeiro: Zahar, 2017.

JULIEN, P. O retorno a Freud de Jacques Lacan: A aplicacdo ao espelho. Porto
Alegre: Artes Médicas Sul, 1993.

KAUFMANN, P. Dicionario enciclopédico de psicanalise: o legado de Freud e Lacan.
Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 1996.

LACAN, J. O seminario, livro 1: os escritos técnicos de Freud. Rio de Janeiro: Zahar,
1986[1953-1954].

. O seminario, livro 2: 0 eu na teoria e na préatica psicanalitica. Rio de
Janeiro: Zahar, 1985[1954-1955]

. O Seminario, livro 4: a relacdo de objeto. Rio de Janeiro: Zahar,
1995[1956-1957].

. O Seminério, livro 5: as formacBes do inconsciente. Rio de Janeiro:
Zahar,1999[1957-1958]

. O Seminario, livro 6: o desejo e sua interpretacdo. Rio de Janeiro: Zahar,
1° ed., 2002[1958-1959]

. O Seminario, livro 7: A ética da psicanalise. Rio de Janeiro: Zahar, 1° ed.,



1986[1959-1960].

. O seminério, livro 8: A transferéncia. Rio de Janeiro: Zahar 2° ed.,
2010[1960-1961].

. Escritos. Rio de Janeiro: Zahar, 1998.

. Nomes-do-pai. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed., 2005.

. Seminéario XI: os quatros conceitos fundamentais em psicanélise. Rio de
Janeiro; Jorge Zahar Ed., 1988.

LAGACHE, D. A transferéncia. Sdo Paulo: Martins Fontes, 1990.

. Seminario I: os escritos técnicos de Freud. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed.,
1986.

MARTINS, A. G. Para além dos ideias: um percurso pelos modelos, esquemas e grafos
de Jacques Lacan. 2022. Dissertacdo (Mestrado em Psicologia Clinica). Faculdade de
Psicologia, Universidade de S&o Paulo, 2022.

MEZAN, R. Freud: a trama do conceito. Sdo Paulo: Perspectiva, 1997.

. O tronco e os ramos. Estudos de Historia da Psicanalise. S&o Paulo:
Blucher, 2019.

MILLER, J. A. Percursos de Jacques Lacan: uma introducdo. Rio de Janeiro: Jorge

Zahar Ed., 1987
. Lacan elucidado: palestras no Brasil. Rio de janeiro: Jorge Zahar Ed.,
1997.

MORONCINI, B. Sull’amore: Moroncini: Jacques Lacan e il Simposio di Platone.
Napoli: Cronopio, 2005.

NASIO, J-D. Cinco licBes sobre a teoria de Jacques Lacan. Rio de Janeiro: Jorge Zahar
Ed., 1993.

NICOLINI, A. La bellezza dell’amore. Lacan e il simposio di Platone. In: ACHELLA,
S.; MILANO, F. (org.). Etica e bellezza. Orthotes Editrice, p. 161-171, 2019.

PLATAO. O Banquete; traducio de Carlos Alberto Nunes. Belém: ed. Ufpa, 4° ed.,
2018

RECALCATI, M. Jacques Lacan vol 2 La clinica psicoanalitica: struttura e soggetto:
Milano: Raffaello Cortina Editore, 2016.

. Jacques Lacan vol 1 Desiderio, godimento, soggettivazione: Milano:
Raffaello Cortina Editore, 2012.



ROUDINESCO, E.; PLON, M. Dicionario de psicanalise. Rio de Janeiro: Zahar, 1998.
SAFATLE, V. A paixdo do negativo: Lacan e a dialética. Sdo Paulo: Ed. Unesp, 2006.
. (org.) Um limite tenso: Lacan entre a filosofia e a psicanélise. Sdo Paulo:

Ed. Unesp, 2003.

SAFATLE, V. e MANZI, R. (orgs.) A filosofia ap6s Freud. Sdo Paulo: Humanitas,
2008.

SAUSSURE, F. Curso de Linguistica Geral; organizado por Charles Bally, Albert
Sechehaye. S&o Paulo: Cultrix, 272 ed., 2006.

SAFOUAN, M. A transferéncia e o desejo do analista. Campinas: Papirus, 1991.

. Lacaniana I: os seminarios de Jacques Lacan. Rio de Janeiro:
Companhia de Freud, 2006.

STERBA, R. (1929) The dynamic of dissolution of transference resistance.
Psychoanalytic Quarterly, 9, 1940, 363-379.

STRACHEY, J. (1934) The nature of therapeutic action of psycho-analysis.

International Journal of Psycho-Analysis, 15, 127-159.

ZETZEL, E.R. (1956) Current concepts of transference. International Journal of
Psycho-Analysis, 37, 369-376.

ZIZEK, S. Como ler Lacan. Rio de Janeiro: Zahar, 2010.



	Sumário
	Introdução
	1. A transferência e o amor em Freud
	1.1 A transferência em Freud
	1.2 A contratransferência em Freud
	1.3 Amor como protótipo infantil o e narcisismo em Freud
	1.4. Eu ideal e ideal do eu entre Freud e Lacan

	2. Transferência entre o amor e desejo em Lacan
	2.1. Intervenção sobre a transferência e crítica da noção de contratransferência

	2.2. Do amor imaginário ao amor simbólico em Lacan
	2.4 O desejo e o imaginário
	2.5 O desejo e o simbólico
	2.6 Das Ding

	3.Agalma: repensar o desejo
	3. O Banquete: “No começo era o amor…”
	3.2. O Banquete: cenário e personagens
	3.3 A metáfora do amor e a intersubjetividade

	3.4. Agalma
	3.5. Crítica da contratransferência
	3.6. Sujeito da ciência e o homem do desejo
	3.7 O desejo do analista
	Conclusão

	Referências bibliográficas

