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RESUMO

SILVA, Licene Maria Batista Garcia da. Da solid@o ao exilio: o0 amor como laco. 2024. 79 f.
Dissertacdo (Mestrado em Psicanalise) — Instituto de Psicologia, Universidade do Estado do
Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2024.

Tratar da soliddo em psicanalise € tratar do nacleo de exilio de cada ser falante, da
experiéncia singular de habitar o corpo préprio; é tratar disso que ndo faz par, que sO se
experimenta sozinho. Ainda que soliddo ndo seja um conceito analitico, tanto Freud quanto
Lacan se debrucaram sobre ela, dando atencéo a relagédo primordial com o Outro. Lacan avanca
e articula a soliddo ao feminino a partir do termo Ha-Um. O presente trabalho se propde a
examinar as origens do falasser. Tempo primordial e primitivo do qual o ser falante emerge no
choque da lingua com o corpo, esse verdadeiro trauma fundante. Para isso, trabalhamos a no¢éo
de supereu como uma marca desse encontro, diferenciando o supereu freudiano do supereu
lacaniano. Se nenhum sujeito € causa de si mesmo, como é possivel falar de soliddao? Pensar a
soliddo articulada aos registros simbolico e imaginario nos permitiu pensa-la também em sua
relacdo com as paixdes do ser — amor, 6dio e ignorancia — que, no presente trabalho, podem ser
lidas como trés modos de defesa frente a soliddo do Um. Propomos, assim, quatro modos de
mascarar a soliddo, nos quais as paixdes comparecem, visto que, em seu horizonte, ha sempre
um Outro como causa do sofrimento e/ou estrago: o isolamento, o “sentir-se s6” ligado a
posicdo de abandono, a segregacdo e a devastacdo. A soliddo no registro real é traco de exilio
da linguagem, acontecimento de corpo, marca da entrada do falasser na linguagem. Ao formular
o termo H&-Um, Lacan institui a diferenca radical, uma lacuna que néo se preenche; um furo —
trou — que sustenta a diferenca sexual; verdadeiro trauma do falasser. Assim, H&-Um ¢é por
exceléncia, a escrita da soliddao. Por fim, fez-se um percurso sobre o amor em psicanalise,
trazendo as modificagbes no campo do amor ao longo do ensino freudiano e lacaniano. Para
pensar a dimensao do amor, mas, sobretudo, do novo amor, proposto por Lacan em seu Gltimo
ensino, trouxemos 0 amor em sua amarragdo nos trés registros: imaginario, simbélico e real.

Palavras-chave: Soliddo. Exilio. Um-sozinho. Amor.



RESUMEN

SILVA, Licene Maria Batista Garcia da. De la soledad al exilio: el amor como lazo. 2024. 79
f. Dissertacdo (Mestrado em Psicandlise) — Instituto de Psicologia, Universidade do Estado do
Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2024.

Tratar de la soledad en psicoanalisis es tratar del ndcleo del exilio de cada ser hablante,
de la experiencia singular de habitar el propio cuerpo; es tratar de eso que no hace par, que
Unicamente se experimenta solo. Aunque la soledad no sea un concepto analitico, tanto Freud
como Lacan se detuvieron sobre ella dandole atencién a la relacion primordial con el Otro.
Lacan avanza y articula la soledad a lo femenino a partir del término Hay-Uno. El presente
trabajo tiene como objetivo examinar los Origenes del parlétre. Tiempo primordial y primitivo
del cual el ser hablante surge en el choque de la lengua con el cuerpo, este verdadero trauma
fundante. Para ello, trabajamos la nocion de supery6 como una marca de este encuentro,
distinguiendo el superyd freudiano del supery6 lacaniano. Si ningln sujeto es causa de si
mismo, ¢coémo seria posible hablar de soledad? Pensar la soledad articulada a los registros
simbdlico e imaginario nos ha permitido pensarla también en su relacién con las pasiones del
ser —amor, odio e ignorancia — que, en el presente trabajo, pueden leerse como tres modos de
defensa frente a la soledad del Uno. Proponemaos, de esta manera, cuatro modos de mascarar la
soledad, en los cuales las pasiones concurren, ya que, en su horizonte, siempre hay otro como
causa del sufrimiento y/o dafo: el aislamiento, el “sentirse solo” vinculado a la posicion del
abandono, la segregacién y la devastacion. La soledad en el registro real es rasgo del exilio del
lenguaje, acontecimiento de cuerpo, marca de la entrada del parlétre en el lenguaje. Al plantear
el término Hay-Uno, Lacan instituye la diferencia radical, un hueco que no se completa; un
agujero — trou - que sostiene la diferencia sexual; verdadero trauma del parlétre. Asi siendo,
Hay-Uno es por excelencia la escritura de la soledad. Finalmente, se ha realizado un recorrido
sobre el amor en el psicoanalisis, trayendo las modificaciones en el campo del amor a lo largo
de la ensefianza freudiana y lacaniana. Para pensar la dimensidn del amor, pero, sobre todo, del
nuevo amor, propuesto por Lacan en su Ultima ensefianza, hemos tomado el amor en su
anudamiento en los tres registros: imaginario, simbolico y real.

Palabras clave: Soledad. Exilio. Uno-solo. Amor.
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INTRODUCAO

A soliddo acompanha o homem desde suas origens

Georges Minois

A psicanalise nasce como fruto de um trabalho de investigagdo. Da descoberta freudiana
de que o sofrimento humano é uma manifestacdo daquilo que acontece no social, ou seja, de
gue o0 corpo ndo é somente um organismo, mas um corpo atravessado pela linguagem, um corpo
que fala. A soliddo pode ser lida assim, como uma das manifestacdes do mal-estar no lago
social.

Desde a Antiguidade a soliddo marca sua presenca para 0s pensadores da época. Assim,
nesse periodo, ela foi considerada algo que gerava desconfianca e medo, pois, naquele
momento, isolar-se denotava uma atitude suspeita, exceto se fosse motivado pelo desejo de se
aproximar de Deus, como 0s padres, monges e eremitas da Idade Média. J& na era romantica,
ndo faltariam boas razdes para amar a soliddo, ja que esta vinha em resposta a uma sociedade
corrompida. Assim, 0 amor a natureza e 0 amor cortés vinham como uma consolagdo para
acalmar a alma. Na metade do século XX, pesquisadores e intelectuais da época revelaram que
a solidao era um drama irremediével do ser humano. Nos dias atuais, recolnemos que o dilema
da solidao parece vir resolvido pela promessa da tecnologia, que permitiria as pessoas serem,
ao mesmo tempo, solitérias e ligadas a todos os outros, sem interrup¢do. O que vemos hoje é
um escamoteamento da soliddo, ou seja, a soliddo contemporanea se chama comunicacao
(MINOIS, 2019, p. 491).

A soliddo nos ultimos anos tem atingido niveis epidémicos no mundo, 24% da
populacdo mundial relata sentir-se solitaria. Um dos efeitos possiveis de serem recolhidos da
pandemia do COVID-19 foi o aumento significativo em quadros depressivos, mas, sobretudo,
individuos cada vez mais isolados e solitarios. Contudo, a pandemia sé acelerou algo que ja se
manifestava como fenémeno social desde a década de 80, com o surgimento do capitalismo
neoliberal, que se caracteriza por uma ideologia com énfase na “liberdade”, na “livre escolha”.
Uma “liberdade” que valoriza o ideal de autossuficiéncia e estimula uma mentalidade
competitiva, que coloca o interesse pessoal em detrimento do bem coletivo. Tendemos a pensar
que o avango tecnoldgico e digital foi o responsavel por tais mudancas, mas ele € o que vem

em resposta a ideologia neoliberal.



12

O neoliberalismo fez com que passassemos a nos ver como competidores em vez de
colaboradores, consumidores em vez de cidaddos, pessoas que acumulam em vez de
compartilhar, que tm em vez de dar, que trabalham sem parar em vez de ajudar;
pessoas que ndo sé estdo ocupadas demais para ajudar os vizinhos, mas que nem
sequer sabem o nome dos vizinhos. [...] Pois no capitalismo neoliberal, se eu ndo
cuidar de ‘mim’ quem vai cuidar? (HERTZ, 2020, p.25-26).

Noreena Hertz, economista britanica, diz que estamos diante do que ela chama
“Economia da solidao” (HERTZ, 2020, p.12). No Reino Unido, por exemplo, a primeira-
ministra, Theresa May, criou o “Ministério da soliddao”. Nas palavras dela, uma medida para
“triste realidade da vida moderna” (DELCOLLI, 2023, s/p.). Em resposta a esse quadro, o que
temos é um crescente numero de solucdes que poderiam aliviar a soliddo: servicos de aluguel
de amigos e parentes posticos para conversar e fazer companhia, um aumento significativo no
namero de aplicativos de relacionamento e redes sociais diversas, o uso de inteligéncia artificial
e robbs de companhia, pets de companhia, o surgimento de locais de trabalho compartilhado,
chamados de coworkings, entre outras coisas. Em outras palavras, vemos uma economia girar
vendendo um ideal de bem coletivo, mas que, na realidade, cresce apenas em beneficio proprio.

A autora esclarece também que a soliddo é consequéncia de uma crise politica em todo
0 mundo, pois alimenta o divisionismo e os discursos extremistas, ou seja, a soliddo e o avanco
da extrema direita sdo companheiros proximos. Segundo Hertz, o populismo de direita se
caracteriza por politicos que instigam o “povo”, que eles afirmam ndo somente representar, mas
também ser os Unicos capazes de fazé-lo, contra uma parcela da populagdo — normalmente
imigrantes, as diferentes ragas e etnias, os direitos LGBTQIA+, e as religides — que sdo tomadas
como uma ameaga a integridade do “povo”. Um discurso que legitima a intolerancia,
ameacando a integridade da sociedade que respeita as leis, o parlamento, o poder judiciario e a
imprensa livre (HERTZ, 2020, p. 54). Um discurso que divide a sociedade, visto que instiga o
discurso de 6dio e a segregacéo.

Pensar a segregacdo enquanto fendmeno social toca na nocdo de extimidade,
neologismo criado por Lacan, que se caracteriza por uma operagdo topoldgica e moebiana para
demarcar um intimo afetado pelo externo. Uma operacao constitutiva do sujeito, que demarca
que ha algo que se experimentara em si mesmo, como um corpo estranho; um Outro em si

mesmo. Sobre isso, Miller dira:

A nocdo de extimidade, do Outro interior, remete a questao da imigracéo. [...] Mas ser
um imigrante é o préprio estatuto do sujeito na psicanalise. O sujeito como tal é um
imigrante — o sujeito como o definimos a partir de seu lugar no Outro. [...] Nao ha
outra morada sendo no Outro. Para o sujeito, esse pais estrangeiro é o seu pais natal.
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[...] O que faz com que o Outro seja 0 Outro, é a raiz de sua alteridade. (MILLER,
2023b, s/p).

Com Miller, podemos ler que a raiz do édio, é o 6dio ao meu préprio gozo, ndo ha outra
raiz sendo essa. Por isso, a questdo da tolerancia e da intoleréncia, ainda que se manifeste
enderecada ao outro, diz respeito ao gozo Outro, enquanto alteridade em cada um.

Lacan nos ensina que “deve renunciar a pratica da psicanalise todo analista que nédo
conseguir alcancar em seu horizonte a subjetividade de sua época” (LACAN, [1953], 1998, p.
321). Sendo a psicanalise um lago social, um modo de tratar o gozo, ela é politica. Portanto,
pensar as questdes clinicas atuais, 0 corpo, a sexuacdo, a prevaléncia do imaginario e o
consequente empobrecimento do simbolico, se faz urgente para esclarecer como 0s novos
sintomas, estdo diretamente relacionados com os discursos que dominam nossa civilizag&o.
(ALBERTI, 2022, s/p.)

Desse modo, ao considerarmos que o discurso social se infiltra nos tratamentos,
podemos dizer que tal discurso se manifesta como um rechaco ao sintoma, ao saber
inconsciente, um rechaco ao Outro, ndo se quer saber do Um. Ainda que seja um tempo de
comunicacdo generalizada, o que ha € uma recusa a linguagem. Assim, a tematica da solidao se
faz urgente nos tempos que correm, ndo para elimina-la do social, mas para que possamos Ié-la
como sintoma do social, do mal-estar na civilizagdo, um sintoma contemporaneo que precisa
ser escutado em sua singularidade.

O que vemos hoje é uma epidemia de discursos que pouco tém a dizer, que nao fazem
laco e que, facilmente, se desmancham diante da convivéncia ou do aparecimento de qualquer
diferenca. Atualmente, ndo sdo mais os ideais quem comandam, mas sim 0s objetos mais-de-
gozar. Podemos reconhecer que o0 gozo assume a forma de um imperativo superegoico, sempre
em busca de um gozo a mais. O que temos como efeito disso é o isolamento e sujeitos cada vez
mais solitarios. “Dessa tendéncia contemporanea ha uma redugdo de cada ser falante aum Um-
sozinho ligado a seu gozo proprio” (ALBERTI, 2021, p.36).

Assim, tratar da soliddo em psicanalise € tratar do nucleo de exilio de cada ser falante,
da experiéncia singular de habitar o corpo proprio; é tratar disso que ndo faz par, que sé se
experimenta sozinho. Ainda que soliddo ndo seja um conceito analitico, tanto Freud quanto
Lacan se debrucaram sobre ela, dando atencéo a relagdo primordial com o Outro. Lacan avanca
e articula a soliddo ao feminino a partir do termo Ha-Um, como explicitaremos no decorrer dos

capitulos. Desse modo, para todo ser falante, hd algo que ndo se inscrevera de todo no
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inconsciente, e a isso Lacan chamara de feminino: aquilo que se apresenta como alteridade
radical.

Partindo desse ponto, o primeiro capitulo deste trabalho se propde a examinar as origens
do falasser, ou seja, o tempo primordial e primitivo do qual o ser falante emerge no choque da
lingua com o corpo, esse verdadeiro trauma fundante. Para isso, trabalhamos a nogé&o de supereu
como uma marca desse encontro, diferenciando o supereu freudiano do supereu lacaniano.

Ainda no primeiro capitulo, desenvolvemos a passagem da necessidade a demanda
como parte da constituicdo psiquica, evidenciando que as paixdes do ser — amor, 0dio e
ignorancia — aparecem como matrizes que cristalizam as relagcdes do sujeito no que concerne a
demanda.

O segundo capitulo parte da pergunta: como é possivel falar de solidao se ndo ha sujeito
sem o0 Outro? Para nos debrucarmos sobre tal pergunta, partimos do Lacan classico desde sua
perspectiva de sujeito e 0 Outro, ao Gltimo ensino de Lacan que com sua afirmativa: H4-Um, o
autor aponta a relacdo do falasser e 0 gozo, a partir da ndo-relacdo entre Um e Outro, nos
permitindo dizer que a esséncia do gozo é sempre solitaria.

O primeiro subcapitulo, intitulado Soliddo Par, se constroi pensando a soliddo em
relagdo aos registros simbolico e imaginario. Em sua dimensdo simbdlica, a soliddo aparecera
como produto da constituicdo subjetiva, uma resposta diante do enigma do desejo do Outro. A
soliddo nesse registro, assim como o jogo do Fort-Da, ilustram a divisdo do sujeito que, para
entrar no campo da linguagem, consente em perder algo para tornar-se desejante, algo que, por
estrutura, torna uma parte do sujeito exilada de si mesmo. Esse algo para sempre perdido, Freud
chamou de desamparo primordial, e Lacan nomeara de gozo do Um-sozinho. Aqui o amor é
ligado a demanda de amor, pathos, paixdo do ser, trapaca que faz o sujeito crer que o encontro
amoroso seria aquilo que permitiria ao sujeito encontrar-se com aquilo que um dia fora perdido.
Rabinovich (2017, p.133) aponta que a demanda de amor ndo é amor, visto que, na demanda,
0 que o sujeito deixa de lado é o desejo, e 0 amor se manifesta como invasdo de gozo, fazendo
da devastacdo no campo do amor uma devastacao ligada a demanda de amor.

Assim, a soliddo, em sua vertente imagindria, aparece como afeto que move as
identificagcOes, diante da suposicdo que poderia haver a presenca de algo ausente. Sendo as
paixdes do ser — amor, édio e ignorancia — um pathos que tocam na verdade mentirosa do
falasser, podem ser lidas como trés modos de defesa frente a soliddo do Um.

Sob este enquadro, propomos quatro modos de mascarar a soliddo nas quais as paixoes

comparecem, Vvisto que, em seu horizonte, ha sempre o Outro, um Outro ao qual se imputa a
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causa de todo sofrimento e/ou estrago; um Outro ao qual se demanda sempre alguma coisa: 0
iIsolamento, que tenta isolar o Outro, como um meio de evitar a soliddo; o ‘sentir-se s6’ ligado
a posicéo de abandono, onde os sujeitos estdo capturados no mundo da demanda, onde a ameaca
da perda de amor € uma marca e o Outro aparece como aquele que poderia suprir o sujeito, seja
com sua presenga ou com sua auséncia; a segregacao, onde se rejeita no Outro aquilo que néo
se suporta em si mesmo, revelando que o 6dio a si mesmo, aparece na segregacao, revestido
como 6dio do Outro. Por fim, a devastacdo enquanto um dos modos de manifestacdo do
supereu na mulher, onde o ilimitado da demanda de amor dirigida ao Outro retorna sobre o
sujeito na forma de devastagéo.

No subcapitulo Soliddo impar, abordaremos a soliddo em sua amarrag&o com o real, a
soliddo que é traco de exilio da linguagem. Acontecimento de corpo, marca da entrada do
falasser na linguagem. Ao formular o termo Ha-Um, Lacan institui a diferenca radical, uma
lacuna que néo se preenche; um furo —trou — que sustenta a diferenca sexual; verdadeiro trauma
do falasser. Assim, H&-Um é, por exceléncia, a escrita da solidao.

No decorrer do capitulo, fez-se necessario retomar o que Lacan se refere quando fala do
Outro nos diferentes tempos de seu ensino, para que seja possivel afirmar que Ha-Um sem o
Outro. Tal afirmativa aponta para um momento de virada no ensino de Lacan, visto que Ha-Um
néo diz respeito ao que 0 Um seja, mas diz de sua existéncia.

A nocdo de Um que Lacan busca esclarecer visa justamente captar os efeitos do
significante sobre o ser falante e o real que dele deriva. O neur6tico é aquele que sustenta com
seu fantasma; com seu sintoma; com sua verdade mentirosa, sua versdo sobre o real da
inexisténcia da relacdo sexual. Dito de outro modo, a neurose € aquilo que tenta a todo custo
passar do Um ao dois. O gozo enquanto gozo do Um, que ndo se dirige ao Outro, marca a
experiéncia de satisfacdo solitaria em habitar o corpo proprio, visto que 0 Um que diz respeito
ao ser falante é o Um, gue ndo passa ao dois.

Com isso, propomos que a soliddo que é impar advém do lugar de Mais-Ninguém.
Lugar de gozo, de pura auséncia, que coloca o falasser precisamente diante do Isso, daquilo
gue cada um carrega de inominavel em si. Podemos dizer que cada um, na soliddo de seu gozo
— Um-sozinho — constrdi um delirio particular que se vocifera, tentando buscar um Outro que
faca par, nisso que, por estrutura, € sem o Outro, € impar.

Por fim, o terceiro capitulo, intitulado O amor como invengdo, tem como norte a

pergunta: qual o lugar para o amor quando pensado em sua relagdo com o exilio?



16

Para elucidar essa questao, fez-se um percurso sobre o amor em psicanélise, trazendo as
modificages no campo do amor ao longo do ensino freudiano e lacaniano. Desse modo, para
pensar a dimensao do amor, mas, sobretudo, do novo amor, proposto por Lacan em seu ultimo
ensino, trouxemos 0 amor em sua amarragao nos trés registros: imaginario, simbolico e real.

H& inumeros modos de trazer a perspectiva do amor em psicanélise. Escolhemos
construir um percurso sobre o amor a partir da relagdo entre amor e saber. Para isso, retomamos
0 conceito de transferéncia, enquanto amor ao saber, mobilizado pelo Sujeito Suposto Saber,
para avancar e tratar do amor enquanto “ruptura do saber” (LACAN, [1972-1973], 1985, p.
163), que acontece no instante do encontro com a contingéncia e que marcara ao ser falante
uma decisao: a repeticdo ou a invencéo.

O novo no amor aponta para um amor que € vazio de saber, e que, consequentemente,
permite reposicionar a transferéncia, pois, ao pensarmos o amor transferencial como um amor
dirigido ao Outro, ao deslocarmos a psicanalise para o registro do Um-sozinho, a dimenséo do
Outro e a suposicao de saber desvanece. Em uma analise, fala-se sozinho. Assim, o amor ganha
sua dimensdo de amuro, um amor que suporta a inexisténcia da relacdo sexual, pois carrega
consigo a irredutivel soliddo do Um. E do lugar de Mais-Ninguém que se evidencia um amor
que “se sustenta na suposi¢do de um saber no real e ndo na suposi¢do de um saber no Outro”.
(SOUTO, 2019, s/p.).

Por fim, introduzimos as perguntas que serviram de bussola e orientaram o presente
trabalho: como é possivel falar de soliddo se ndo ha sujeito sem o Outro?; seria necessario
consentir com o préprio exilio, com a soliddo do Um para consentir com o que Lacan chamou

de novo amor?; poderiamos dizer, que a soliddo do Um, aponta para o feminino em cada um?
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1 NASCIMENTO DA SOLIDAO

1.1 Supereu em Freud e Lacan

Nascer e morrer sdo experiéncias de soliddo. Nascemos e morremos
sozinhos. Nada é tdo grave quanto essa primeira imersdo na solidao
que é nascer, a ndo ser esta outra queda no desconhecido que € morrer.

Octavio Paz

Freud, a partir do que escuta de seus analisantes, ou seja, a partir de uma constatacédo
clinica, situa a presenga de um componente que se repete no discurso dos sujeitos,
desempenhando sobre eles atos defensivos que acarretam uma evitacao do desejo, considerado
um mal iminente (CAMPQOS, 2015, p.28). Tal fonte de atividade vem acompanhada de um afeto
desconfortavel e estranho a si mesmo, que ele denominarg, nesse primeiro tempo, de “instancia
psiquica especial” (FREUD, [1914] 2010, p.41).

Assim, esta “instancia psiquica especial” se manifestara sempre como uma Vvoz
silenciosa que “descreve a verdade; um tal poder que observa todos os nossos propositos,
inteirando-se deles e os criticando” (FREUD, [1914] 2010, p.42) “como uma hostil
interferéncia de fora” (FREUD, [1914] 2010, p.43). Nesse primeiro momento, essa “instancia
psiquica especial” serd tomada, por Freud, como um produto daquilo que o sujeito recolheu da
critica dos pais e, depois, da critica da cultura, isto é, algo mais ligado a consciéncia moral,
visto que sua funcdo € zelar pelo eu.

Serd, entdo, em O eu e o id, de 1923, ao inaugurar sua segunda topica, que Freud
nomeara tal “instancia psiquica especial” como supereu, uma instincia derivada do isso com
vistas ao ideal.

As manifestacdes do supereu contém as mais diversas facetas na clinica psicanalitica,
COMO a censura, a autocritica, a inibicdo, o sentimento de culpa, a consciéncia moral, a pulsdo
de morte, a agressividade, 0 gozo. Por esse motivo, a nog¢ao de supereu pode ser tomada como
um conceito eminentemente clinico, na medida em que o que se recolhe sdo suas manifestaces
na préatica clinica.

O supereu aparecera, em Freud, como herdeiro do complexo de Edipo, conforme se
assume a severidade dos pais, mas, a0 mesmo tempo, é derivado do complexo de Edipo, haja

vista que também assimila as caracteristicas daqueles que vieram depois de seus pais.
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Freud alinhava o supereu a agressividade e a pulsdo de morte, tomando a agressividade
como esséncia do supereu. Nas palavras de Sérgio de Campos (2015, p.105) “a verdade do
supereu é que ele é sempre a expressao Ultima da pulsao de morte (...) se, por um lado, 0 supereu
tem sua mascarada face de tonalidade obscura pela pulsdo de morte, por outro lado, ele desvela
sua face reluzente de um ideal de eu”. Dito isso, podemos perceber, como trago marcante, a
presenca de um conflito na relagéo entre o eu e o supereu. Aqui vale uma atencao especial ao
que Freud nomeou como ideal do eu, visto que tal conceito também é chave para marcar as
diferencas de leituras entre Freud e Lacan acerca do supereu.

A elaboracdo freudiana acerca do ideal do eu se d& em Introducé@o ao narcisismo, em
1914, como uma identificacdo a imagem ideal de si, onde 0 modelo a ser seguido estd sob a
tutela de uma instancia psiquica que assegura e compara o eu atual ao eu ideal, visando a
satisfacdo narcisica do eu. Nas palavras de Freud, “o que ele projeta diante de si como seu ideal
¢ o substituto para o narcisismo perdido da infancia, na qual ele era seu proprio ideal” (FREUD,
[1914] 2010, p. 40).

Assim, esse amor a si mesmo se dirige ao eu ideal por meio do recalque, visto que, para
que haja recalque, ndo basta que tais ideais tenham sido entendidos intelectualmente pelo
sujeito, mas estes devem ser tomados por ele como determinantes, devem estar submetidos as
exigéncias dele. Ocorre entdo que o sujeito ndo quer renunciar a sua perfeicdo narcisica, mas
ndo pode manté-la por causa do recalque, por isso readquire tal satisfacdo na forma de ideal do
eu. (ASSIS e VIEIRA, 2019, p. 260). Em outras palavras, esse amor a si mesmo é recalcado e
projetado para um substituto: o ideal do eu. E o mecanismo responsavel pelo recalque é o
supereu.

Sobre isso, Freud diz: “ele ndo quer se privar da perfei¢dao narcisica de sua infancia, e
se nao pébde manté-la, perturbado por admoestac6es durante seu desenvolvimento e tendo seu
juizo despertado, procura readquiri-la na forma nova do ideal do Eu” (FREUD, [1914] 2010, p.
40).

Desse modo, cabe ao ideal do eu garantir que o sujeito possa responder diante do Outro
identificado a atributos que o tornariam amavel em relagéo ao Outro. E aqui que podemos dizer
que o que marca a saida do complexo de Edipo em Freud é a produc&o e a identificacio ao ideal
do eu, onde o supereu, como herdeiro do complexo de Edipo, sera a lei simbdlica que introduz
0 sujeito na cultura. Por isso, Freud tomara o ideal do eu e o supereu como sinénimos, em O eu
e o0id (1923).
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Freud dira, contudo, que “o supereu ndo ¢ simplesmente um residuo das primitivas
escolhas objetais do id; possui igualmente o sentido de uma enérgica formagao reativa a este”

(FREUD, [1923] 2011, p.42), e acrescenta, adiante:

Considerando uma vez mais a génese do Super-eu, tal como foi aqui descrita, nés o
vemos como o resultado de dois fatores biol6gicos altamente significativos: o
desamparo e dependéncia infantil do ser humano e o fato do seu complexo de Edipo,
que relacionamos a interrupcéo do desenvolvimento da libido pelo periodo de laténcia
e, assim, ao comeco de dois tempos da vida sexual (FREUD, [1923], 2011, p. 43-44).

O que podemos perceber é que o supereu também & originario das escolhas objetais do
isso. Assim, h&d uma identificacdo matricial, um supereu arcaico que resulta das primeiras
escolhas objetais do id ¢ que se manifestardo no sujeito via imperativo do gozo: “Assim (como
seu pai) voceé deve ser”. Tal enunciacgdo silenciosa aparece modalizada pela censura, marcando
também uma proibi¢do. Como consequéncia, tal frase aparecerd “Assim (como seu pai) vocé
ndo pode ser”, onde o sujeito ndo pode fazer tudo que o pai faz, ja que certas coisas sao
prerrogativas dele. Confirmando, assim, a relagéo entre supereu e ideal do eu.

Ainda em 1923, Freud reconhecera o “ter que”* (FREUD, [1923] 2011, p. 69) como o
primeiro mandamento, a voz do supereu, afirmando que “quanto mais um individuo controla
sua agressividade, tanto mais aumenta a inclinagao agressiva do seu ideal ante o seu Eu. E como
um deslocamento, uma volta contra o proprio Eu” (FREUD, [1923] 2011, p. 68).

Desse modo, a voz do supereu tem a ver com o0s residuos vocais advindos dos pais; trata-
se ndo das palavras, mas da modulacdo da voz, na medida em que se trata de um tempo da
primeira infancia, quando ndo se compreende o significado das palavras, mas que, ainda sim,
estas deixam marcas inconscientes. O que supde Sérgio de Campos (2015) ser de onde Lacan
parte para propor o conceito de lalingua.

Lacan, ainda que nunca tenha se dedicado a estudar especificamente o supereu, ao
retornar a Freud, ja o situa como “uma lei desprovida de sentido e que sé se sustenta na
linguagem” (LACAN, [1953-1954] 1986, p.11). Assim, 0 supereu aparecera como um dos
nomes do inconsciente, mas ndo do inconsciente da surpresa, dos lapsos, chistes e atos falhos,
mas do inconsciente enquanto lei, um corpo estranho que se manifestara de maneira irruptiva e
imprevisivel. (MILLER, [1981-1984] 2012, p.132).

Assim, dispensa de maneira radical a elaboracéo de Freud, onde o supereu era lido nas

relagcbes de sentido e no que tange ao conceito de consciéncia moral. Contudo, se mantém

! Na tradugéo Standart inglesa da Editora Imago, tal termo aparecera traduzido como “Faras”. (FREUD, [1923],
1996, p.67)
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coerente a Freud, desde o inicio, ao destacar o objeto parcial voz como condicéo sine qua non
da fundagdo do supereu. Propde o “Tu deves” (LACAN, [1953-1954] 1986, p. 123) como
anterior a consciéncia e como modalidade do supereu. Preocupa-se, também, em distinguir o
supereu do ideal do eu, visto que o supereu guarda uma certa relagdo com a lei, mas uma lei
insensata; assim, a0 mesmo tempo em que € a lei, é, por outro lado, a destrui¢do da lei, visto
que o supereu ndo é causa, e sim efeito da lei da linguagem ou da auséncia dela (CAMPQOS,
2015, p. 161-162).

Freud ndo distingue explicitamente o ideal do eu do supereu, ao passo que Lacan dira
que o supereu se infiltra no ideal do eu, visto que o supereu estd mais do lado da proibicéo,
enquanto o ideal do eu estd mais do lado da idealizacdo. Ou seja, se para Freud o produto da
saida do complexo de Edipo é a formacdo do supereu, para Lacan a saida edipica é marcada
pela construcdo do ideal do eu. “Se o supereu fosse somente o resultado de uma operacao
identificatoria, sua abordagem na clinica e no mal-estar na civilizagdo ndo seria tao espinhosa”
(GEREZ-AMBERTIN, 2003, p. 58).

Com Lacan, podemos dizer, entdo, que o complexo de Edipo é aquilo que fracassa em
alguma medida, visto que o supereu ¢é a prova de que algo ndo pode ser de todo recoberto por
uma identificacdo, hé algo que escapa ao simbdlico, ha algo que é anterior a entrada do falasser
no campo do Qutro.

E 0 que nos torna possivel dizer que o inconsciente sera isso que fica cindido pelo
simbdlico, ou seja, uma parte do inconsciente ficara ndo-toda recoberta pelo simbdlico, pois “o
supereu € a0 mesmo tempo, o elemento provocador da cisdo, mas também o elemento

fronteiri¢o”, como afirma Campos:

O supereu é um enunciado discordante, cego, repetitivo e ignorado na lei simbdlica.
(...) em contrapartida, também se trata de um enunciado registrado e promovido ao
primeiro plano do inconsciente por um evento traumatico, sem traducdo simbolica,
que reduz a lei da linguagem a um carater inadmissivel, que néo se integra (CAMPOS,
2015, p.165-166).

Entdo, a lei de que se trata no supereu esta menos ao lado da lei moral e mais proxima
a lei da linguagem. Em outras palavras, trata-se de dizer que uma parte do supereu é recoberta
pelo simbdlico e outra parte ndo o é, fazendo com que Lacan situe o supereu como aquilo que
fica entre o real e o simbolico, aquilo que “corresponde as figuras da pré-historia do sujeito e
dos seus traumatismos primitivos” (LACAN, [1953-1954] 1986, p.123). Ainda nas palavras de
Lacan, um “discurso interrompido ¢ a lei na medida em que é incompreendida [...] ela é sempre
incompreendida, pois ninguém a apreende em seu todo” (LACAN, [1954-1955] 2010, p. 176).
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Lacan identificard o supereu ndo somente ao que ha de mais devastador, mas ao que ha
de mais fascinante nas experiéncias primitivas dos sujeitos (LACAN, [1953-1954] 1986, p.123)
e chamara o supereu de “a palavra reduzida a seu carogo” (LACAN, [1953-1954] 1986, p.125).

Aqui, cabe retomar as construcGes feitas por Melaine Klein acerca do supereu, na
medida em que ela se distancia de Freud ao propor que o supereu ndo esta relacionado ao
declinio do complexo de Edipo, mas constitui-se em um tempo anterior, nomeado por ela de
“superego primitivo” (KLEIN, [1926] 1996, p.152). Lacan bebera das elaboracdes de Melanie
Klein para construir sua formulacdo acerca do supereu, a partir dessa referéncia da palavra
reduzida a seu carogo.

Para Melanie Klein, este supereu primitivo é composto de figuras edipianas arcaicas de

incorporacdo e devoracgdo do Outro:

O supereu materno, arcaico, aquele a que estdo ligados os efeitos do supereu
primordial de que fala Melaine Klein, esta ligado ao Outro primario como suporte das
primeiras demandas, das demandas emergentes — eu quase diria inocentes — do sujeito,
no nivel das primeiras articulacbes balbuciantes de sua necessidade, e daquelas
primeiras frustracBes nas quais tanto se insiste atualmente (LACAN, [1957-1958]
1999, p.512).

E no nivel do Outro primario e das primeiras demandas que tudo se articula em torno
desse supereu arcaico.

Aqui, é preciso pensar que a demanda se estrutura a partir de dois horizontes, uma
demanda mais primitiva ligada a necessidade, € uma outra, chamada por Lacan de “demanda
absoluta”, que ¢ a demanda de amor. Sera esta demanda — de amor — que simbolizard o Outro
e distinguira este Outro como objeto capaz de proporcionar, ou ndo, alguma satisfacdo pela sua
presenca ou auséncia. E aqui que Lacan localizara, também, um dos pontos importantes da
presente pesquisa: a “matriz em que irdo cristalizar-se as relagdes intrinsecas que se acham no
horizonte de qualquer demanda, o amor, 0 ddio ¢ a ignorancia” (LACAN, [1957-1958] 1999,
p. 513). Trés modos de relacdo fundamentais que serdo trabalhados no préximo capitulo, pois,
ao serem nomeados por Lacan como trés paixdes do ser, serdo comentadas na presente pesquisa,
como trés modos de defesa perante a soliddo do Um.

Isso posto, 0 que podemos dizer com clareza € que ha um supereu arcaico e um supereu
herdeiro do complexo de Edipo. Esse supereu arcaico, descrito por Freud em 1923, é um
supereu que carrega impressoes filogenéticas preservadas por herangas, por experiéncias
arcaicas. (FREUD, [1923] 1996, p. 61) Ou seja, na constitui¢do do sujeito, a mée funciona como

um supereu arcaico, como este Outro primordial, que é suporte das demandas emergenciais do
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sujeito, enquanto beb& A méae empresta a propria subjetividade para que a crianca possa
construir a sua.

S&o as palavras da mae que, em um primeiro tempo, inserem a crianca na linguagem,
para que, em um segundo tempo, a crianga possa se separar da mée. Podemos dizer, entdo, que,
por trds dessa demanda arcaica, estd a demanda de amor como uma demanda absoluta. Em
outras palavras, serd a partir do lago com o Outro primordial que as relacdes de amor — e a
ameaca de perdé-lo — organizardo o modo a partir do qual as leis da linguagem se inscreverao
na historia de cada um.

Jacques-Alain Miller (2010, p. 03) aponta que o supereu freudiano se estabelece pela
via do amor. Assim, desde o inicio, o conceito de supereu ndo esta na natureza, mas na relacao
primordial do sujeito com o Outro, na medida em que o sujeito experimenta o desamparo
fundamental. Sera essa experiéncia primitiva de desamparo, dependéncia e angustia da perda
de amor, que levaré o sujeito a se voltar ao campo do Outro para nele escrever sua demanda de
parceria.

Podemos separar aqui 0s dois tipos de demandas descritas por Lacan anteriormente.
Uma demanda que diz respeito a necessidade — assim, o sujeito demanda de “um Outro que
tem” 0 necessario para satisfizer essa necessidade. E outra demanda, a de amor — em que 0
sujeito se dirige ao “Outro enquanto ndo tem”, na medida em que nenhum agrado pode
satisfazer completamente o amor. Sera entre essas duas demandas que Lacan inscrevera o
desejo (MILLER, 2010, p. 04).

Assim, falar é demandar: uma demanda que sempre se dirige ao Outro e que se fara
presente em tudo que o analisante diz em analise. Mas, de acordo com Miller (2010, p. 05), ha
uma outra demanda paradoxal, silenciosa, que diz respeito a pulsdo, e que, apesar de ndo se
expressar verbalmente, obedece as leis da linguagem — tal demanda estaria mais ligada as
manifestacdes do supereu.

O autor utiliza um exemplo interessante para elucidar como o supereu se manifesta:
“temos geleia na cozinha, ndo vamos comé-la toda”. Assim, ndo comer toda a geleia se deve ao
amor aos pais, para que estes nao fiquem bravos. Sera em nome do amor que se podera renunciar
a comer toda a geleia. Mas essa rendncia sera parcial, visto que o sujeito goza de renunciar —
“nao s6 ndo vai comer a geleia, como nao vai comer mais nada”. Com isso, 0 autor se pergunta:
“como se explica que alguém que renuncie comer a geleia faz com que 0 supereu esteja cada

vez mais gordo? Porque se come a geleia!” (MILLER, 2010, p. 12-13).
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O supereu engorda com a satisfacdo pulsional & qual renunciou, por isso, quanto mais
se renuncia ao gozo, longe de se desvanecer, 0 supereu se nutre — e entdo se goza desse lugar.
Em vez de gozar de comer a boa geleia, goza-se de renuncia-la. Nesse ciclo, “quanto mais se
renuncia as pulsdes, mais cresce o supereu ¢ mais culpado o sujeito fica” (MILLER, 2010,
p.13), pois, sendo o supereu a introjecdo do Outro, de um QOutro que sempre sabe, 0 supereu
aparecerd como esse Outro do qual nada pode ser escondido.

E nisso que Lacan diz que a “culpa se inscreve na relagdo do desejo com a demanda”
(LACAN, [1957-1958] 1999, p. 511). Em outras palavras, significa dizer que quando estamos
em direcdo da demanda, nos afastamos do desejo. Isso é o que Lacan nomeia de culpa, o sujeito
esta condenado a estar sempre em um desses lugares, mas nunca estando nos dois ao mesmo
tempo. O que corrobora com o que Lacan dird na licao de 6 de julho de 1960: “proponho que a
Unica coisa da qual se possa ser culpado, pelo menos na perspectiva analitica, é de ter cedido
de seu desejo” (LACAN, [1959-1960] 2008, p. 373).

Em Televiséo, ele fala sobre a “gulodice” do supereu (LACAN, [1974], 2003, p. 528),
reforcando o carater estrutural do supereu, ndo como efeito da civilizacdo, ou seja, do “mal-
estar da civilizacao”, que ¢ decorrente da cultura, mas de um “mal-estar na civilizagdo”, onde
0 mal-estar, tomado como uma investigacdo eminentemente clinica, ou seja, enquanto sintoma,
se encontra verdadeiramente no recalque originario, isto €, na estrutura que funda a linguagem
e traz a marca do objeto a, enquanto resto da entrada na linguagem que se apresentard como
objeto voz. Voz incémoda do Outro primordial. Nas palavras de Gerez-Ambertin (2003, p.227):
“A raiz do supereu ¢ o toco de palavra que se desprende do Outro e implica a voz que se sO se
incorpora, ndo se assimila. Supereu como real, a voz, uma das formas do objeto a”.

Assim, 0 amor aparecera desde o inicio da vida, para cada um, a partir das palavras, com
a resposta do Outro. Ou seja, diante da resposta do Outro mediante o apelo para responder a
uma necessidade, o choro vem como um pedido que pode, ou ndo, ser satisfeito por um objeto.
Diante de tal satisfacdo, o objeto, que antes era somente ligado a necessidade, torna-se objeto
simbdlico, passa a ser signo de amor do Outro. Nasce entdo a “fome de amor”, onde todas as
necessidades estardo submetidas ao Outro da linguagem.

Contudo, tal demanda desvela justamente o que esta em jogo nessa relacdo com o objeto,
o “nada”. Nada que o Outro da podera saciar a fome de amor. Tal fome revela a voracidade
silenciosa do supereu, encoberta na demanda de amor, nessa busca incessante em esperar que
o Outro possa-lhe dar aquilo que falta. Por isso, 0 supereu é uma voz gue se incorpora e ndo se

assimila.
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Esse “nada” assume valor de gozo, na medida em que esse “nada” existe no plano
simbdlico, ¢ um apelo, “um apelo se faz quando o objeto estd ausente, mas quando esta presente,
torna-se apenas simbolo do dom do amor — isto ¢, funciona como um ‘nada’ em termos da
satisfacdo. Nao satisfaz o apelo de amor e instaura o circuito da insatisfagdo da demanda”
(SILVA, BALBI e SEIXAS, 2016, p. 692).

Dizer que hd um supereu arcaico ou supereu feminino é apostar que hd uma zona nao-
toda compreendida pelo complexo de Edipo, ha algo que aponta para uma falha na estrutura, é
inconsistente ao Outro, € aquilo que ndo esta referido a uma identificacdo falica. Nas palavras
de Gerez-Ambertin (2003, p.228) “ele surge como resto da divisdo do sujeito ante o Outro,
como residuo [...] inconsisténcia desse Outro”.

Aqui fica claro porque o supereu é essa figura feroz da pré-historia do sujeito, visto que
ele deixa sua marca ao dividir o mundo simbdlico do sujeito em dois, onde uma parte é
reconhecida e estd em consonancia com a lei; e uma outra, desconhecida e interditada, fora da
lei. O que nos permite dizer, com clareza, que 0 supereu é um nome para 0 gozo, mas ndo o
gozo limitado pelo falo, e sim um gozo ndo-todo limitado pelo falo.

Nas palavras de Lacan: “nada for¢ca ninguém a gozar, sendo o supereu. O supereu ¢
imperativo do gozo — Goza!” (LACAN, [1972-1973] 1985, p.11).

E o0 que isso quer dizer?

Significa que quando Lacan formula que o supereu diz “Goza!”, ele elimina o paradoxo
do supereu, visto que o supereu exige o gozo. (MILLER, [1981-1984] 2012, p.136). Dito de
outro modo, se antes 0 supereu era visto como uma barreira frente aos desejos incestuosos, uma
barreira que consiste na rendncia do desejo, quando o supereu esta articulado ao gozo, é
diferente, 0 que ha é uma antinomia entre desejo e gozo. Desse modo, 0 supereu se opde ao
desejo. De acordo com Miller, ndo ¢ possivel imaginar um imperativo que diga: “Deseja!”, por
isso, podemos dizer que o desejo é um efeito do impossivel do gozo. (MILLER, [1981-1984]
2012, p. 137).

O supereu que interessa Lacan é precisamente essa funcdo que faz contraponto ao
Nome-do-Pai. Sendo 0 Nome-do-Pai, uma instancia que normatiza o desejo, ele aparece como
um ordenador que coordena o gozo com o falo, permitindo que o falo se coloque como um
significante do gozo. Nas palavras de Miller, “O nome-do-pai € uma fungdo coordenada ao
desejo, o supereu ¢ uma fungdo coordenada ao gozo.”? (MILLER, [1981-1984] 2012, p.137,

2 “E] Nombre-del-Padre es uma funcién coordenada al deseo, el supery6 es uma funcién coordenada al goce.”
(MILLER, [1981-1984] 2012, p.137).
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traducio nossa.). E preciso se livrar da ideia de que o supereu é uma interdigdo. O supereu é
uma ordem de gozo. (LAURENT, 2012, p.171).

O que Lacan soube fazer com sua escrita sobre o supereu foi apontar que ha, sim, um
inconsciente estruturado enquanto linguagem, mas que este € tecido em lalingua, a0 mesmo
tempo, uma defesa e um saber-fazer com lalingua.

Lalingua é o que institui o Um sozinho, sem o Outro. E um gozo anterior ao Outro, e
sera a partir dele que o sujeito se constituira, em um segundo tempo ldgico, pelo banho de

linguagem que vem do campo do Outro:

Se lalingua é o impacto, a entrada do gozo no corpo, a letra implica uma localizagdo
desse gozo [...] Lalingua é o inicio do gozo, enquanto a letra é sua marca, o recorte de
um modo singular de gozo. A letra é a marca de gozo e modo de gozo. E esse
justamente o passo que permitira a passagem de lalingua a linguagem: o recorte de
um S, sintomatico como o que escreve primitivamente, a letra que marca o inicio da
repeti¢do, se articulard em seguida ao S2 no que Lacan chama a elucubracéo de saber
sobre lalingua (BAYON, 2020, p.85, tradugio nossa.)®.

A voz de lalingua vocifera a partir de um lugar onde ndo ha mais ninguém (LACAN,
[1960], 1998, p.674). Nao é um lugar baseado pela alteridade entre sujeito e o Outro, logo, ndo
passa pela dialética temporal da cadeia significante. Ao contréario, € o lugar do Isso, sempre
presente e manifesto pela voz do supereu. Ai, ndo ha um sujeito, temos apenas a voz como letra
de gozo do falasser. Qualquer discurso é apenas pretexto, vale apenas para enlagar o gozo.
(CALDAS, 2023, s/p.)

O que corrobora com que Miller (2012) aponta em Clinica y Superyd, ao dizer que o

supereu € uma lei sem sentido, na medida em que ela é:

A lei como significante unério, S1, cuja significacdo ndo conhecemos, pois para
conhecé-la seria necessario um segundo significante a partir do qual o primeiro
significante assume seu significado, retroativamente. O supereu é a evidéncia e o
paradoxo que resulta de um dnico significante que, estando sozinho, é insensato
(MILLER, [1981-1984] 2012, p.138, tradugdo nossa).*

O supereu, enquanto lei insensata, capricho sem lei, esta mais perto do Desejo da Mée
antes de ser metaforizado pelo Nome-do-Pai, na medida em que a Metafora Paterna é essa

3 Si lalengua es el impacto, la entrada del goce em el cuerpo, la letra implica uma localizacion de esse goce [...]
Lalengua es el inicio del goce, mientras que la letra es su marca, el recorte de um modo singular del goce. La letra
es marca de goce y modo de goce. Es este justamente el paso que permitira el passaje de lalengua al linguaje: el
recorte de um S1 sintoméatico como lo que se escribe salvajemente, la letra que marca el inicio de la repeticion, se
articulara luego al S2 em lo que Lacan llama la elocubracion de saber sobre lalengua (BAYON, 2020, p.85)

4 “El supery0 ciertamente es la ley, pero no la ley pacificadora, socializante, sino la ley insensata, por cuanto
entrafia un agujero, una ausencia de justificacion. Es la ley como significante unario, S1, cuya significacion
desconocemos, pues para conocerla serfa necesario un segundo significante a partir del cual retroactivamente el
primero cobra su sentido. El supery6 es la evidencia y la paradoja que resulta de un significante Gnico que, por
estar solo, es insensato.” (MILLER, [1981-1984], 2012, p.138).
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primeira nomeacdo para crianga, do inominavel da mulher que ha na mée. Por isso, 0 que a
Metéafora Paterna vem nomear é justamente o real do gozo feminino, que permanece como
Outro absoluto, indicando que o pai, como nome, nomeia algo do gozo da mulher na mae
(FUENTES, 2012, p.129). Dai a proximidade do supereu com o significante Unario e lalingua
é essa linguagem, sem sentido, composta de elementos ilegiveis e enigméticos do gozo materno.
“Um inconsciente em seu estatuto de real, fora da lei e do sentido, como lugar do feminino que
acontece no real do corpo do ser falante. Ali onde isso fala sem que se escute, mas que ainda
assim, silenciosamente, segue comandando o gozo” (FUENTES, 2021, p. 245).

Heloisa Caldas (2013, p.04) aponta que o limite dessa experiéncia de gozo produz uma
cifra isolada: H&-Um sozinho. Ela é a posicdo do sujeito como resposta do real, diante do
desamparo traumatico da posicdo de objeto de gozo do Outro. Sera ela que inaugura para o
sujeito seu ponto de partida diante do sexo e norteara os sentidos construidos em torno disso.

Podemos dizer, entdo, que o ser falante sé conhece a soliddo do Um. De acordo com
Pierre Naveau, “no momento do encontro entre dois corpos, Um ¢ Um fazem Dois, no sentido
em que isso faz um Um sozinho, separado de um outro, Um sozinho” (NAVEAU, 2017, p.
250). O que ha, entdo, é o encontro de Uns-sozinhos.

Isso significa dizer que o Outro do falasser € parceiro do gozo, parceiro-sintoma,
parceiro daquilo que no encontro se escreve entre dois Uns sozinhos. Dito de outro modo, entre
0 Um e o Outro sexo, ndo ha relacdo sexual, na medida em que o que ha é um furo. Furo que

sustentara a diferenca entre 0s sexos.

eu te peco — 0 qué?

que recuses — 0 qué?

0 que te oferego — por qué?
porgue ndo é isso.

Jacques Lacan
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2 AS MASCARAS DA SOLIDAO

O ponto de partida deste estudo se d& na constatacdo de que ndo se pode pensar em um
sujeito sem o Outro. Se ha sujeito, ha o Outro, por isso torna-se contraditorio falar de solid&o.
Partiremos, neste capitulo, do Lacan classico desde a perspectiva do sujeito e o do Outro, ao
ultimo ensino de Lacan, que, com o termo H&-Um, o autor aponta a relagdo do falasser e o
gozo, a partir da ndo-relacdo entre Um e Outro, 0 que nos permitird dizer que 0 gozo em sua
esséncia é sempre solitario.

Em “A soliddo par”, partimos das paixdes do ser —amor 0dio e ignorancia — como afetos
que movem as paixdes, enquanto pathos que tocam na verdade mentirosa do falasser, sendo
assim, trés modos de defesa frente a soliddo do Um. Sob este enquadre, propomos quatro modos
distintos de mascarar a soliddo nas quais as paixdes comparecem, visto que, em seu horizonte,
ha sempre o Outro: o isolamento, o se ‘sentir-se s’ ligado a posi¢ao de abandono, a segregacao,
e a devastacao.

Em “A soliddo impar” abordaremos a solidao em psicanalise, a soliddo enquanto trago
de exilio da linguagem. A partir do termo Ha-Um, propomos pensar a verdadeira soliddo
enguanto acontecimento de corpo, marca da entrada do falasser na linguagem. Desse modo,
propomos, seguindo Lacan e Miller, ressaltar que o lugar de Mais-Ninguém é o lugar da solidao

para cada um.

2.1 A Solidao Par

As dores de amor sao dores de soliddo

Octavio Paz

A soliddo é uma ilusdo

Marie-Héléne Brousse

Nascemos imersos em um desamparo psiquico, que é efeito da prematuridade do filhote
humano, e, nesse desamparo estrutural, experimenta-se a condicao solitaria e sem recurso diante
do que € invasivo. O grito, que inicialmente é puro gozo do ser vivo, € grito de soliddo. A partir
da presenca e do desejo do Outro, esse grito ganhara significacdo, passando para o nivel da

demanda, tornando-se choro. Por isso, Lacan diz que nenhum sujeito é causa de si mesmo, €
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preciso que haja um Outro que responda a esse grito, banhando e inserindo esse sujeito na
linguagem, pois, antes de falarmos, somos falados por alguém.

Lacan chamara de “a escolha insondavel do ser” (LACAN, [1946], 1998, p.179) a
escolha de alienar-se ao campo do Outro, que implicard numa primeira perda para o sujeito, a
perda de ser somente um organismo vivo, para, deixando de ser, tornar-se falta-a-ser. Ndo ha

vida sem perda.

Quem fala s6 tem a ver com a soliddo no que diz respeito a relagdo que sO posso
definir dizendo, como fiz, que ela ndo se pode escrever. Essa soliddo, ela, de ruptura
do saber, ndo somente ela se pode escrever, mas ela € mesmo 0 que se escreve por
exceléncia, pois ela é o que, de uma ruptura do ser, deixa traco (LACAN, [1972-1973],
1985, p. 163).

Traco de soliddo, efeito do encontro traumatico da lingua com o corpo que produz
acontecimento de corpo e faz marca na carne. Todo ser falante se constitui desse troumatisme®;
e precisara confrontar-se com o desafio de encontrar uma solucdo para esse vazio constituinte,
que produz, como marca - a dimensao opaca e inominavel chamada gozo. (GARCIA, 2021,
sip.)

De acordo com Marcos e D’ Alessandro (2013), a linguagem falta na medida em que,
além de seres sexuados, somos seres falantes. Ela — a linguagem — “preexiste a chegada da
crianga no mundo, demarca os lugares e as posi¢es que a crianga devera ocupar. Entdo, o
significante determina o sujeito, colocando-o em sujeicdo a linguagem. O impacto dessa
estrutura simbolica € o trauma constitutivo do sujeito, que o divide” (MARCOS e
D’ALESSANDRO, 2013, p.05). O trecho dos autores esta em consonancia com o que Caldas
(2015, p.03) aponta ao dizer que o trauma funda o inconsciente na medida em que o falasser
sera resultado desse no tecido de letra e gozo, um nd tecido a partir do furo. O traumatico, entéo,
é esse resto inassimilavel que a linguagem tenta situar, sem dizé-lo todo. A linguagem, enquanto
amarracdo simbolica e imaginaria, é aquilo que se organiza em torno do furo presente no real.

Da operacdo de separacdo, ou seja, da resposta singular que cada um encontra para o
trauma, abre-se, para o sujeito, a pergunta: “O que o Outro quer de mim?” — momento de
abertura ao movimento desejante, provocado pelo que causa o desejo, 0 objeto a. Em outras

palavras, significa dizer que essa resposta singular funda, para o sujeito, a fantasia que

% Neologismo inventado por Lacan em seu Seminario ainda inédito “Les non-dupes errent” (Os ndo-tolos erram)
para falar desse encontro primeiro que faz trauma no corpo, encontro que separa o sujeito de seu primeiro objeto,
imprimindo uma marca pela mordida primeira da linguagem: troumatisme.

Assim, Lacan se utiliza do jogo de palavras em francés para relacionar o traumatismo e o furo no real (Trou = furo
em francés)
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funcionard como tela de anteparo que o protege do encontro com o traumatico, do encontro
com o real. O objeto a advira como resto, produto dessa operacao.

Nas palavras de Lacan, “o a € 0 que resta de irredutivel na operacdo total do advento
do sujeito no lugar do Outro” (LACAN, [1962-1963] 2005, p. 179). O objeto a é esse pedaco,
essa libra de carne que o sujeito cede ao Outro para poder se separar dele. E objeto que toca o
corpo, na medida em que, a este, conecta a linguagem. Como nos esclarece Caldas (2014): “o
objeto a, por definicédo, é heterogéneo ao significante. No entanto, ele ndo pode se desconectar
do significante. Ele se situa fora das aparéncias dos significantes que vestem o corpo e também
fora do corpo. Ele é o que conecta a linguagem ao corpo”. Dito de outro modo, o objeto
apresenta-se como uma dobradica para o falasser, pois, seja em sua face de objeto perdido ou
de causa de desejo, 0 objeto a é aquilo que apresenta ao sujeito sua condicdo estrutural de
soliddo.

Por isso, a solidao, em sua dimensdo simbdlica, € produto da constitui¢do subjetiva, pelo
par alienag@o-separacao e, portanto, uma das respostas perante o enigma do desejo do Outro.

Nesse sentido, podemos articular a soliddo com o Fort-da proposto por Freud em Além
do principio do prazer, como esse jogo de carretel de esconder (Fort) e achar (da), onde a
crianga faz da brincadeira uma repeticdo da experiéncia de soliddo que € experimentada diante

da auséncia do outro:

A crianca tinha um carretel de madeira, no qual estava enrolado um fio. Nunca Ihe
ocorria, por exemplo, de arrasta-lo pelo chéo atras de si para entdo brincar de carrinho
com ele, mas, em vez disso, atirava com grande destreza o carretel amarrado na linha
por sobre a beirada de seu berco cortinado, de modo a que ele desaparecesse 14 dentro,
pronunciava seu [00000] [0-0-0-0-0] “0-0-0-0-0” significativo e depois puxava o
carretel pelo corddo de novo para fora da cama, mas agora saudava seu aparecimento
com um alegre “da” [eis aqui, achd, cheg0]. Essa era, entdo, a brincadeira completa,
sumir e retornar, da qual, na maior parte do tempo, s nos era dado ver o primeiro ato,
e este por si s6 incansavelmente repetido como brincadeira, embora o maior prazer
estivesse sem divida atrelado ao segundo ato (FREUD, [1920], 2020, p.77-79).

Lacan, ao retomar a crianga no Fort-Da, aponta que “o desejo se humaniza e a crianga
nasce para linguagem” (LACAN, [1953-1954], p. 200), na medida em que esta assume, com 0
ir e vir do objeto, a privagio como constituinte do seu vir-a-ser. “E de fora que recebe o Fort-
Da — é ja na sua soliddo que o desejo do homenzinho se tornou desejo de um outro [...] cujo
objeto do desejo &, dai por diante, a sua propria pena” (LACAN, [1953-1954], p. 201). Nesse
jogo simbolico, o que se elabora é a condicdo de desamparo, ou seja, com a brincadeira de

aparecer e desaparecer o objeto, a relagdo com o Outro primordial — na maioria das vezes, a
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mé&e — passa a ser mediada por um objeto, o qual a crianga supde uma presenca de um outro que

esteja ausente.

A crianca do Fort-da passa a representar a si mesma jogando o carretel para outro
significante que ndo ¢ sendo si mesma, s6 que na figura de um “outro eu”. Tem
oportunidade na encenagdo o advento desse “outro eu”, capaz de representar “si
mesmo” para “um” si mesmo. [...] na encenagdo a crianca ndo deixa de representar,
mas passa a representar “para si mesma”, na figura “de um outro’”’, a destrui¢do do
significante ausente. Através da brincadeira, além disso, a crianga considera o seu
préprio ser como um significante a ser jogado (ARAUJO, 2013, s/p).

Por isso, podemos dizer que a soliddo, assim como o jogo do Fort-Da, sdo ilustracfes
da divisdo do sujeito, ja que, ao entrar no campo da linguagem, algo é perdido para se tornar
desejante, algo que por estrutura torna uma parte do sujeito exilada de si mesmo. Esse algo,
para sempre perdido, que em Freud foi chamado de desamparo primordial, Lacan nomeara de
gozo do Um-sozinho.

Se é no lugar da falta de resposta do Outro que se abre a fenda que estrutura o desejo,
sera ai que Lacan escrevera que o desejo é sempre desejo do Outro. “O que assim é dado ao
Outro preencher, e que € propriamente o que ele ndo tem, pois também nele o ser falta, € aquilo
a que se chama amor, mas sdo também ddio e a ignorancia” (LACAN, [1958] 1998, p. 633).

O amor enquanto pathos, paixao do ser, por meio da fantasia, aparece como aquilo que
poderia promover um encontro de completude, numa expectativa de que dois possam fazer Um,
apaziguando o sujeito da angustia e o retirando da soliddo. Esse € o engodo do amor, a crenca
de que 0 encontro amoroso seria aquilo que permitiria ao sujeito encontrar-se com aquilo que
um dia fora perdido. Parte do sofrimento neurdtico reside neste ponto: na crenca imaginaria de
que seria possivel reaver a falta pela via do amor. A neurose pode ser lida, entdo, como uma
das saidas que o ser falante encontra para defender-se do ndo-todo, uma vez que o amor,
enquanto resposta imaginaria e simbdlica, visa somente ao ser, e ndo a satisfacdo. Assim, o
amor, tomado em tal vertente, tenta tocar o impossivel, aquilo que ndo cessa de ndo se escrever.
Aqui o amor ganhard um brilho félico, valor de suplemento a castragdo, objeto imaginéario que
poderia tamponar a falta. Por isso, Lacan dira que a neurose esta do lado da posi¢do masculina
nas formulas da sexuacéo, visto que o sujeito se apega a0 amor na tentativa de afastar-se do
nédo-todo visando a alcangar ‘A mulher’. Ou seja, ao mirar no lugar de excegdo, o que se busca
¢ ser ‘Gnica’, e, do lugar de exce¢do, se cai de cabega na solidao. Cabe, neste ponto, marcar a
diferenca fundamental entre ser ‘Gnica’, e ser ‘uma’; entre a soliddo que a neurose encontra ao

buscar a excegdo e a solidao enquanto marca da posi¢ao feminina.
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Nas palavras de Lacan, na licdo de 11 fevereiro de 1975: “o amor nada tem a ver com a
relacdo sexual”. Todo ser falante ¢ exilado da relacdo sexual e essa € a soliddo por exceléncia.
E a partir das marcas e dos tracos deixados por essa experiéncia de exilio que os encontros
amorosos e contingentes podem acontecer.

Isso nos permite dizer que, em sua dimensdo imaginéria, a soliddo aparecerad como afeto
gue move as identificacOes, diante da suposi¢céo que poderia haver a presenca de algo ausente.
A partir do par presenca-auséncia, 0 amor se apresentara como uma de suas manifestacoes,
assim como o odio e a ignorancia. Como dito no primeiro capitulo, as paixdes do ser, podem
ser lidas como modos de defesa ante a soliddo do Um.

Amor, 6dio e ignorancia sao afetos. S6 podemaos falar de afetos na condicdo de um corpo
afetado pelas paix@es. Pensar em um corpo afetado localiza o esfor¢o presente, tanto em Freud
como em Lacan, para sustentar a inadequacdo que ha no ser falante, entre seu corpo e 0 mundo.

Sobre isso, Miller (1998, p.47) nos esclarece: “o afeto quer dizer que o sujeito esta
afetado em suas relagdes com o Outro”. Assim, os afetos podem enganar na medida em que
tocam na verdade mentirosa do falasser, quando lidas pelas lentes da fantasia. Com excecéo da
angustia, que, para Lacan, € o Unico afeto que ndo engana. Podemos dizer, entdo, que o afeto
ndo é jamais inconsciente, ele sempre aparecera para o sujeito como um significado. Gorostiza
(2008, p.16-17) aponta que sera desta inadequagdo que decantara o axioma lacaniano “a relagao
sexual ndo existe”, pedra angular dos afetos. Assim, sera do troumatisme, enquanto
acontecimento de corpo, marca da acdo de lalingua, que implicara ao falasser a corporizardo
do significante como afeto, como efeito de gozo do significante sobre o corpo.

Por isso, os afetos tomados no nivel das paixdes tocam na dimensao ética do falasser.
O que implica dizer que cada uma das paix6es do ser —amor, édio e ignorancia — apontam para
a posicao que cada um estabelecerd com a verdade, mas, sobretudo, a posi¢do fundamental de
cada um, em relacdo ao verdadeiro traumatico: o choque da lingua com o corpo e “o
inconsciente é o testemunho de um saber, no que, em grande parte, ele escapa ao ser falante”
(LACAN, [1972-1973], 1985, p.190). Por isso, a linguagem é uma elocubracgéo de saber sobre
lalingua, e o inconsciente, um saber-fazer com ela, visto que tudo que lalingua comporta séo
afetos. “Se se pode dizer que o inconsciente ¢ estruturado como uma linguagem, ¢ no que os
efeitos de alingua, que ja estdo la como saber, vdo bem alem de tudo que o ser que fala é
suscetivel a enunciar” (LACAN, [1972-1973], 1985, p.190). Assim, é com ela e contra ela que
nos humanizamos. E a partir do mal-entendido estrutural e irredutivel que nos inserimos em

uma soliddo sem retorno.
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Aqui, propomos quatro modos de responder ao mal-estar da soliddo: o isolamento, o
‘sentir-se s6’ ligado a posi¢do de abandono, a segregacdo, e a devastagdo. Modos de mascarar
a solidao na qual ha sempre um Outro no horizonte; um Outro ao qual se imputa a causa de
todo sofrimento e/ou estrago; um Outro ao qual se demanda sempre alguma coisa.

Isolamento ndo é soliddo, pois isolar-se é uma saida defensiva, um dos meios de evitar
a soliddo. No isolamento, o que se faz é uma excluséo do Outro, seja por uma fantasia, por um
delirio ou pela toxicomania. Na soliddo, o Outro permanece presente, mas ha uma fronteira
intransponivel, um muro que separa o sujeito do Outro, como veremos adiante.

De acordo com La Sagna, quando ha espaco para soliddo, construimos uma fronteira
comum com o Outro, enquanto no isolamento, o que ha € uma recusa da fronteira — isolar-se é

construir uma parede, como afirma La Sagna:

N&o se trata, para o analista, de penetrar os sentimentos de solidao que o sujeito vem
encontrd-lo, nem de romper seu isolamento, mas de ocupar um lugar junto a esse
isolamento, para ver se € possivel, com ele, construir uma nova soliddo, menos
precéria, a partir da qual ele poderd romper seu isolamento. E a isso que é preciso
chegar, a uma soliddo menos precéria (LA SAGNA, 2020, p.87).

Isso significa dizer que o isolamento aponta para uma soliddo que ndo foi construida, e
aqui podemos inserir, como segundo modo de resposta perante 0 mal-estar da solidao, o “sentir-
se s0”, pois ha sujeitos que podem viver absolutamente sozinhos, mas ndo necessariamente
isolados, enquanto ha sujeitos que estdo cercados de amigos, familiares, etc., e, ainda assim, se
sentem s0, pois Ndo conseguem construir ou sustentar um lago com o outro. Ao escutar esses
sujeitos, o que se reconhece € justamente a predominancia de um medo do abandono e da
rejeicdo. A ameaca de perder o amor do outro € a marca desses sujeitos, que tendem a se colocar
de fora das relagdes para “evitar o furo que ele cava em torno de si mesmo” (LA SAGNA, 2020,
p. 87).

Esse isolamento subjetivo, que alguns escolhem se colocar, 0s mantém em uma posi¢ao
vitimizada e incompreendida, e, deste lugar, tendem a adotar uma postura reivindicatoria e
demandante em relacdo aos outros. Seguindo 0 mesmo horizonte, ha outros que adotam uma
postura de autossuficiéncia e autorrealizacdo, em que ndo ha espaco algum para os lagos, e,
consequentemente, para a diferenca. Desse modo, seja qual for a posicdo que o sujeito se
encontre, em ambas as situagdes é possivel reconhecer a presenca de um Outro consistente que
mantém o sujeito em uma posicao solitaria de excecdo, de ao-menos-um, uma defesa diante da
verdadeira soliddo. La Sagna (2020, p. 93) esclarece que, somente quando nao se tem mais

medo de ir em direcdo ao Outro que corre o risco de desaparecer, se pode encontrar uma solidéo
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para si. Dito de outro modo, capturados no mundo da demanda e da necessidade, ndo hé espaco
para soliddo, visto que o Outro estd sempre no horizonte para suprir o sujeito, seja com sua
presenca, seja com sua auséncia.

Inclusive, Freud, em Psicologia das massas e analise do eu, afirmara que, ainda que o
sujeito seja resultado de identificagOes, ele pode também “‘aceder a uma pequena parcela de
autonomia ¢ de originalidade” (FREUD, [1921], 2020, p.207), ao retomar as ideias de Le Bon,
que esboga a “alma da massa” a partir das diferengas no comportamento do sujeito, quando ele

esta associado a um grupo dos momentos que ¢le esta em “estado de isolamento”. Vejamos:

Os sentimentos da massa sdo sempre muito simples e muito exagerados. A massa ndo
conhece, portanto, nem a ddvida nem a incerteza. Ela chega rapidamente a extremos:
uma vez enunciada uma suspeita, esta se transforma para ela, de imediato, em certeza
irrefutdvel; um gérmen de antipatia torna-se 6dio selvagem. [...] A massa é um
rebanho obediente que nunca saberia viver sem um senhor. [...] Com rela¢do a
realizacdo intelectual, mantém-se o fato de que as grandes decisbes do trabalho de
pensamento, as descobertas de grandes consequéncias e as resolucdes de problema s6
s8o possiveis para o individuo que trabalha na soliddo (FREUD, [1921], 2020, p.147-
150-153).

O que podemaos recolher desse trecho é que, diante de uma escolha, diante do proprio
ato, diante da posi¢do que se ocupa no lago social, o sujeito estd sempre solitario. Soliddo esta
que reposiciona o Outro e nos permite verificar a dimensdo ética em cada um. Nas palavras de
La Sagna (2017, p.74): “O sintoma ¢ o traco escrito de nossa soliddo, de nosso ndo saber fazer
com o que importa: a mulher, a verdade, 0 gozo e o lago social que tempera os impasses do
£20z0”.

Dito isso, podemos adentrar no terceiro modo de responder ao mal-estar da soliddo: a
segregacao.

Ha pouco, trabalhamos a no¢do de que é o trauma que funda o inconsciente, e o falasser
é o0 produto desse no tecido de letra e gozo; um no tecido a partir do furo. Podemos dizer que,
para nascermos enquanto falantes, nos fundamos de uma violéncia primordial, que é o encontro
traumatico da lingua com o corpo, cabendo a cada um encontrar uma saida singular para isso,
gue restara sempre como marca do indizivel de tal encontro, e a saida encontrada tocara na
dimensao ética para cada um.

Desse modo, ha uma segregacéo estrutural que nos funda enquanto falantes, segregacéo
que é produto da operacéo inerente a linguagem, que produz um exterior e um interior limitado.

Para circunscrever tal operacio, Lacan cria o neologismo extimidade®, que se caracteriza por

& Em Freud, podemos reconhecer este intimo afetado pelo externo, sob o nome de Unheimlich.
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uma operacdo topoldgica e moebiana para demarcar a articulagdo de um intimo afetado pelo
externo, sendo o0 objeto a o resto inassimilével dessa operacdo. Ou seja, uma organizacao
simbdlica que, para delimitar um dentro, precisa deixar algo de fora. E o principio da
constituicdo do sujeito. Miller aponta que aquilo que é éxtimo é construido sobre o termo

intimidade, ndo por ser seu oposto, mas:

A extimidade é, para n6s, uma fratura constitutiva da intimidade. Colocamos o éxtimo
no lugar onde se espera, se aguarda, onde se acredita reconhecer o mais intimo. [...]
Em seu foro mais intimo, o sujeito descobre outra coisa. [...] 0 mais préximo, o mais
interior sem deixar de ser exterior (MILLER, 2020, p. 17, traducéo nossa).”

Colocar o mais intimo no exterior significa dizer que algo se experimentara como um
corpo estranho, um Outro em si mesmo. Assim, hd um gozo segregado; exilado; fora da
simbolizacdo, e que retornara no real.

Por isso, 0 modo que cada uma respondera diante do traumatico, toca em uma questao
ética, visto que encontramos no fendbmeno da segregacao social uma resposta ante a segregagao
estrutural. Isso significa dizer que, no plano da segregacdo, a rejeicdo do Outro esta
intrinsecamente ligada aquilo que ndo se suporta em si mesmo. Dito por outras palavras, na
segregacao, o que se revela é o 6dio a si mesmo, revestido como 6dio ao Outro. O que se rejeita
no outro é como o outro goza, revelando para si, aquilo que ndo se quer saber sobre o préprio
gozo. Trata-se, entdo, de localizar fora, como exterior, aquilo que é interior. E identificar no
outro, na outra raca, no louco, na crian¢a, no idoso, no estrangeiro, no trans, esse Outro que

habita em cada um, como estranho, alheio. Nas palavras de Souza e Marcos (2021):

O o6dio como violéncia tenta eliminar a alteridade, solicitando ao Outro um retorno a
esse estado primitivo narcisico, no qual o eu ideal reinava como imagem ideal, perfeita
e completa. [...] o 6dio ganha efeitos devastadores, uma vez que se sustenta naquilo
que é primitivo e constituinte no humano: a agressividade. [...] ao odiar o outro,
estabelece-se a alteridade, um Outro é convocado [...] junto a isso, orientados por um
narcisismo recuperado e atualizado, elimina-se tudo o que ndo tiver correspondéncia
com a prépria imagem. [...] a violéncia desnuda o real numa guerra contra um inimigo
intimo infamiliar (SOUZA e MARCOS, 2021, p. 83-84).

E aqui cabe uma diferenca fundamental: separar ndo é segregar. Separar diz respeito ao
trabalho significante, sendo o significante aquilo que separa gozo e corpo. E por ndo poder se

separar do Outro, no sentido simbdlico, que a segregacdo como fendmeno leva ao pior. A

" “La extimidade es para nosotros uma fractura constitutiva de la intimidad. Ponemos lo éxtimo em el lugar donde
se espera, se aguarda, donde se cree reconocer lo mas intimo. [...] Em su fuero mas intimo el sujeto descubre outra
cosa. [...] lo mas proximo, lo mas interior sin dejar de ser exterior.” (MILLER, 2020, p. 17).
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separagdo enquanto operagdo simbolica é o que permite a producao de uma subjetivacdo para
segregacdo que é estrutural, para essa marca indizivel de gozo que implica ser um ser de
linguagem. Nas palavras de Laurent (2020, p.55): “uma marca implica uma barra ¢ também um
vestigio do que foi o trauma do gozo sobre o corpo”. Ou seja, se ¢ do trauma que advém o
falasser, depois do trauma é preciso reinventar o Outro, construir uma certa ficcdo — uma
verdade mentirosa — que inclua o traumatico no psiquismo, isto é, o troumatisme: o0 Um que se
inventa para preencher o buraco no real, que é a ndo-relacao sexual.

O que Lacan chamou de amaddio [hainamoration]® (LACAN, [1972-1973], 1985, p. 122)
aponta justamente a presenca desse paradoxo que existe no ser falante, isto que esta sempre em
relacdo de extimidade para cada um: a relagdo com o proprio gozo. No plano da segregagdo s6
ha espaco para o0 amor e para o 6dio, assim como para ignorancia, paixdes do ser que mantém
0 sujeito alienado ao campo das identificacdes. Por isso, Lacan dird que uma andlise ndo termina
em uma posicao de reconhecimento, de apropriacdo, mas de um exilio desse gozo (LAURENT,
2020, p. 56). E, aqui, localizamos a dimenséo ética da psicanélise: um n&o se divide em dois,
um € sempre Um. Ou seja, uma analise é justamente o lugar onde esse gozo rechacgado,
rejeitado, é colocado a trabalho, ndo a servico do 6dio, mas a um fazer ligado a vida. Dai a
precisdo clinica de Lacan de que pelo real se orienta, sem se deixar segregar por ele. Por isso,
a questdo do amor aparecerd ligada ao saber e ao real, como veremos no préximo capitulo.

Lacan, em Funcdo e campo da fala e da linguagem em psicandlise, recorre ao poema

de Antonie Tudal®, para pensar o campo da linguagem e do amor:

Entre o homem e o amor,

Existe a mulher.

Entre o homem e a mulher,

Existe um mundo.

Entre o homem e 0 mundo,

Existe um muro (LACAN, [1953], 1998, p. 290).

A partir do termo muro, que separa 0s sexos, Lacan construira o neologismo amuro®®,
elucidando que o amor néo € a fusdo entre dois, mas sim o encontro do muro com o amor, sendo
0 muro o lugar da linguagem e da castracdo. Desse modo, 0 amor tem um duplo enderecamento,

podendo-se dirigir ao Outro do amor, mas, a0 mesmo tempo, as paredes, a um falar sozinho.

8 Neologismo proposto por Lacan na licdo de 20 de margo de 1973, para descrever a enamoracéo feita de 6dio
(haine) e de amor, um amddio.

9 Antonie Tudal, in Paris em ['na 2000.

10 Neologismo inventado por Lacan para designar uma forma de amor que ndo desconhece a impossibilidade da
relagéo sexual e que tem como condicéo a irredutivel soliddo do Um. No seminério “...ou pior” de 1971-1972,
Lacan fala sobre a carta de amuro [amur] para dizer que tudo que se tenta escrever refor¢a o muro.
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Assim, 0 encontro com o amor sera contingente, e ndo da ordem do necessario. O amor,
enquanto lugar da castracdo, é aquilo que deixa, como resto, um traco de soliddo, pois traz
consigo a marca do objeto a. A verdadeira separacéo, segundo Brousse (2020, p.270), nada tem
a ver com o muro, como o dentro e fora, a separacdo € moebiana — topologia que separa e
aproxima, em extimidade, o sujeito do objeto a.

Por fim, temos a devastacdo, modalidade de resposta ante o mal-estar da soliddo, que
também inclui em seu horizonte um Outro; um Outro enguanto causa para o estrago. Ndo ha
como desbravar o terreno arido da devastacéo sem tocar no primeiro par: a relagdo com o Outro
primordial — a mée. Partiremos desse primeiro par, que sera modelo para os pares que virdo a
seguir, para entender o que esta em jogo na devastacdo: 0 amor, mais precisamente 0 amor
como pathds, como uma paixao.

Devastacdo, traducdo para o portugués do termo em francés ravage, termo utilizado por
Lacan pela primeira vez em seu texto O aturdito de 1973. Em francés, ravage deriva de ravir,
que significa dano; prejuizo; arrebatar. Que tem sua origem do latim rapere que corresponde a
tomar a forca, no sentido de rapto. Em portugués, devastacao ou estrago, no dicionario Aurélio,
aparecem com significado de desgraca; grande ruina; tornar deserto; despovoar. Contudo,
ravissement é um termo que carrega uma duplicidade, visto que ravissement significa também
deslumbramento, encantamento. Assim, podemos dizer que, no horizonte do arrebatamento, ha
0 éxtase.

N&o a toa, como trouxemos no primeiro capitulo, Lacan identifica o supereu nédo
somente ao que ha de mais devastador, mas ao que ha de mais fascinante nas experiéncias
primitivas dos sujeitos (LACAN, [1953-1954] 1986, p.123).

Freud usou o termo catéstrofe, para falar do periodo pré-edipiano entre mée e filha.
Desse modo, se catastrofe é o termo que Freud da ao periodo que antecede a relacdo da menina
com o pai, devastacdo é um dos nomes que Lacan da para aquilo que fracassa na metafora
paterna.

Aqui é importante esclarecer o termo fracasso em sua diferenga com o termo foracluséo.
Foraclusdo do Nome-do-Pai diz respeito a ndo inscricdo do significante falico, enquanto
ordenador simbdlico que vem metaforizar, dar um significado ao Desejo da Mae, instalando o
falasser no mundo da linguagem e das trocas simbolicas. Desse modo, marcar o que fracassa
na metafora paterna toca naquilo que ndo-todo se inscreve no inconsciente. Ha algo que, por
estrutura, escapa ao enquadre simbolico, escapa as palavras; ha algo que se experimenta na

relacdo com o corpo proéprio, €, a isso, Lacan nomeou de gozo ndo-todo, uma modalidade de
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gozo ndo-toda recoberta pelo significante falico, um gozo que ndo se deixa obturar pelo
discurso. E sera nele que reside o terreno onde se calca a devastacéo.

A devastacdo € uma evidéncia eminentemente clinica e, normalmente, sera a porta de
entrada de uma mulher na andlise. Sera no momento que algo denuncia esse nudcleo de
devastacdo em uma mulher, que ela procurard um analista. Dito de outro modo, sera no
momento que algo do semblante fracassa, que algo da devastagcéo naquele sujeito se evidencia.
Assim, a devastacdo se constitui como um problema clinico e se manifestara também, como
repeticdo, em diversos tratamentos, no laco transferencial.

Freud, em Sexualidade feminina de 1931, diz ter subestimado essa relag&o precoce entre
mde e filha, e localizard na escuta das mulheres uma ligacdo profunda e intensamente
apaixonada pela mae, e, a este tempo, Freud chamara de fase pré-edipica. Nas palavras de
Freud: “Tudo, no campo dessa primeira ligacdo com a mae, pareceu-me tdo dificil de entender
analiticamente, tdo esmaecido pelo tempo, tdo obscuro e quase impossivel de ser revivificado,
como se tivesse sido submetido a um recalcamento inexoravel” (FREUD, [1931], 2020, p.287).
Ainda que Freud ndo tivesse elementos que o fizessem ir além, podemos ler neste trecho, sob a
nomeacdo de recalcamento inexoravel, a presenca disso, que Lacan formalizard, com seu
ensino, como um tempo primitivo e primordial, que antecede a entrada do Outro da linguagem

na vida do falasser:

Em Freud ha tracos disso. Se ele falou de Urverdrangung, de recalque primordial, é
mesmo porque justamente o verdadeiro, 0 bom, o recalque de todos os dias, ndo é o
primeiro — é segundo. A gente o recalca, o tal gozo, porque ndo convém que ele seja
dito, e isto justamente pela razdo de que o dizer ndo pode ser sendo isto — como gozo,
ele ndo convém. [...] 0 gozo ndo convém — non decet — a relagdo sexual. Por causa de
ele falar, o tal gozo, ela, a relagdo sexual ndo ha. [...] no fim das contas, ele ndo se
cala, e que o primeiro efeito do recalque é que ele fala de outra coisa. E nisto que esta
a mola da metafora (LACAN, [1972-1973], 1985, p. 83).

Freud vinculara esta relagdo com o Outro materno ao destino do penisneid na mulher.
Penisneid, ou inveja do pénis, serd 0 nome dado por Freud para o limite da analise nas mulheres,
e a devastacdo aparece como uma das modalidades do penisneid na mulher. Para explicar isso,
Freud elenca quatro consequéncias que séo trazidas a luz por Marie-Héléne Brousse: primeiro,
a cicatriz no narcisismo da mulher, que tem a ver com “a marca de fabrica que uma mulher
mantém com o proprio corpo”, onde uma mulher usara sua imagem como modo de reparar essa
ferida; segundo, o ciime, marca de fabrica da fantasia de “Bate-se em uma crianga”; terceiro,
devastacao, onde a menina situa na mae a responsabilidade pela falta, e supostamente acredita

que a mae goza disso; e quatro, reacdo contra 0 onanismo, que seria para Freud, a abertura
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para a sexualidade feminina, segundo o deslizamento metonimico dos objetos femininos.
(BROUSSE, 2004, p.57-59).

Lacan, em seu primeiro tempo do ensino, por volta da década de 50, ao reformular a
questdo com o Outro primordial, retoma a questao do penisneid diferenciando trés modalidades:
Primeiro, a fantasia vem com valor de castracdo, na medida em que amputa 0 sujeito
simbolicamente de um objeto imaginario; segundo, a inveja do pénis, que estaria a servico da
frustracdo de um objeto real e; terceiro a privacao, isto que do real incide sobre simbdlico
(BROUSSE, 2004, p. 60). Contudo, tal reformulacao esbarra no mesmo ponto que Freud parou:
a relacdo com o Outro primordial permanece centrada na reivindicagdo falica.

Lacan dard um passo adiante, saindo de tal impasse, ao localizar que ha um impossivel
na troca simbdlica com o Outro primordial. A devastacdo toca na zona obscura ndo-toda
saturada pelo Nome-do-Pai, ou seja, a devastacdo toca no modo singular que a linguagem
emergiu no sujeito. Sendo assim, toca no modo singular que cada um interpretou o mal-
entendido da linguagem que nos funda como falantes. Ou seja, a devastacdo carrega uma
relacdo estreita com o supereu.

Tocando nesse tempo primitivo e primordial, Marie-Héléne Brousse, ainda em seu texto
Uma dificuldade na analise das mulheres, nos ensina que o0 que se reconstrdi em uma anélise
sdo as particularidades no modo em que cada mulher escreveu a marca do mal-entendido da
lingua em um tempo primordial da infancia, elencando trés formas de emergéncia da
linguagem: a primeira € o insulto, onde o sujeito se “vé chamado a carregar um nome cujo
contetido de propriedade resume-se apenas ao proferimento”. Aqui, 0 sujeito fixa em um nome
de injaria (merda, burra, horrivel, boba, e assim por diante) e rebaixa seu ser ao objeto que ele
foi para o Outro. A segunda, a rejeicdo, enquanto apreensdo sob uma forma critica da
linguagem aprendida pela crianga em um Outro, ou seja, ¢ aquilo que vem sob o dito: “para
quem vocé puxou isso”’; “filha minha ndo faz isso”; “vocé ndo ¢ a filha que eu esperava”. E,
por ultimo, o siléncio, que vem sob a crianga como um golpe a castigar por aquilo que
permanece fora da fala (BROUSSE, 2004, p.62).

Todos esses modos de emergéncia da linguagem carregam em comum O mMeEsmMo
elemento: a marcacdo de um corpo por um significante, por uma experiéncia de fala que se
efetua no momento da descoberta do sexual. Ou seja, diante desses trés modos, uma resposta
de gozo surge, ante o “x”, que representa 0 enigma do Desejo do Outro, instaurando para o
sujeito a crenca inabaldvel de um Outro consistente ndo submetido a castracdo. Em outras

palavras, esse “x”, ao ser metaforizado pelo Nome-do-Pai, agird sobre o sujeito como uma
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interpretacdo, via fantasia, de um gozo desconhecido, um gozo n&o-todo recoberto pelas
palavras, que opera do lado da mée. Assim, o insulto, a rejeicdo e siléncio serdo modos

diferentes de interpretar esse “x”, esse enigma; trés modos diferentes que o sujeito esta

submetido como objeto do Outro:

Através dessa simbolizacdo, a crianca desvincula sua dependéncia efetiva do desejo
da materno da pura e simples vivéncia dessa dependéncia e alguma coisa se institui,
sendo subjetivada num nivel primario ou primitivo. Essa subjetivacdo consiste
simplesmente, em instaurar a mde como aquele ser primordial que pode estar ou ndo
presente. No desejo da crianca, em seu desejo proprio, esse ser é essencial. O que
deseja o sujeito? N&o se trata da simples apeténcia das atengdes, do contato ou da
presenca da mée, mas da apeténcia do seu desejo. A partir dessa primeira simbolizac¢éo
em que se afirma o desejo da crianca esbogcam-se todas as complicagdes posteriores
da simbolizacéo, na medida em que seu desejo é o desejo do desejo da mée (LACAN,
[1957-1958], 1999, p. 188).

Aqui, torna-se possivel dizer que a devastacdo comp&e uma face falica de reivindicacdo
articulada ao Desejo da Mae, em que o desejo se reduz a demanda, e uma face nao-toda félica,
que se deve ao arrebatamento do corpo, e que esta ligada a impossibilidade de simbolizar o
gozo ndo-todo. Assim, a devastacdo em sua vertente reivindicatéria, pela demanda de amor,
pode aparecer como uma identificacdo masculina diante do insuportavel do feminino, um dos
modos de tentar fazer existir a relagdo sexual.

Serd por isso que uma das caracteristicas da devastacdo é a dificuldade na vida amorosa
e na maternidade, na medida em que o sujeito tem dificuldade em colocar em jogo seu corpo
natroca simbolica. Nas palavras de Esthela Solano (2012, p.96): “Considerando ser a mae quem
transmitiu a lingua, a filha ingenuamente atribui a ela o que provém dos efeitos marcantes da
lingua no corpo; esses efeitos de gozo afetam, produzem acontecimento de corpo”. O que
corrobora com que Lacan diz em O aturdito: “a devastagdo que constitui na mulher, em sua
maioria, a relacdo com a mae, de quem, como mulher, ela realmente parece esperar mais
substancia que do pai — o que ndo combina com ele ser segundo, nessa devastagdo” (LACAN,
[1972], 2003, p.465).

Com isso, podemo-nos perguntar: Seria possivel localizar alguma relagdo entre supereu
e o feminino, na medida em que ambos, tendo uma parte ndo-toda recoberta pelo simbélico,
tornam algumas experiéncias de encontro com o feminino, algo que venha infiltrado pelo
carater mortificante do supereu?

O gozo feminino, gozo ndo-todo, € aquilo que toca no que ha de vivo no sujeito, mas,
por estar situado distante das palavras, tende a sofrer com a intromissao do supereu, que também

apresenta uma parte, nao-toda recoberta pelo simboélico. Desse modo, o estatuto do gozo
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feminino vem infiltrado pelo imperativo “Goza!”, assumindo, assim, o carater mortificante
préprio do supereu.

Nas palavras de Sérgio de Campos (2015, p.207): “a devastagdo nada mais ¢ do que um
modo de gozo irrepresentavel de o supereu agir sobre aquele que ocupa uma posicao falica.
Visto que, tanto uma mae quanto uma filha, podem surgir como Outro superegoico, uma para
outra.”.

Assim, a devastacdo pode ser lida como um dos modos de manifestacdo do supereu na
mulher, na medida em que o sujeito se vé fascinado por um gozo que nao é possivel de extrair
uma consisténcia falica. Por isso, a questdo do corpo ou da perda do corpo entra em cena
demarcando a impossibilidade da troca no lago entre as mulheres. E a principal manifestacao,
aparecera nas parcerias amorosas, Visto que a devastacdo se manifestara pelo insaciavel do
amor, enquanto demanda de amor, em lugar do desejo. Sobre isso, Lacan é coerente a Freud ao
apontar o caréter irredutivel da demanda dirigida ao outro, na medida em que o que ha nas
depreciagdes da vida amorosa € “o pequeno a, substituto do A maiasculo” (LACAN, [1962-
1963], 2005, p.201-202).

Na devastacdo, a demanda de amor dirigida ao Outro tem seu carater potencialmente
ilimitado, tal demanda insacidvel retornara sobre a mulher na forma de devastacdo, e as
parcerias amorosas se tornam parceiros-devastacdo. Desse modo, a devastacdo é a outra face
do amor. Por isso, o0 verdadeiro pano de fundo da devastacdo ndo é 0 masoquismo, como muito
se pensa, mas, sim, a erotomania.

Vale a pena mencionar que, aqui, utilizamos o termo erotomania fora do enquadre
psicopatoldgico, mas enquanto forma de amar, que visa no outro a busca incessante e insaciavel
de provas e palavras de amor. A “forma erotdmana de amar” (LACAN, [1960], 1998, p.742),
termo calcado por Lacan em Diretrizes para um congresso sobre a sexualidade feminina,
aponta para um modo de amar em que o amor pode adquirir para uma mulher um estatuto falico,
valor de vida ou morte, em que qualquer resposta negativa ou fora do esperado é tomada como
um nada, na medida em que o que se espera do Outro é a garantia de seu ser. “Na posigdo de
ou-isto-ou-aquilo em que se Vvé preso o sujeito, entre uma pura auséncia e uma pura
sensibilidade, ndo € de se surpreender que o narcisismo do desejo se agarre imediatamente ao

narcisismo do ego que ¢ seu prototipo” (LACAN, [1960], 1998, p.742):

A mulher revela-se superior no campo do gozo, uma vez que seu vinculo com o né do
desejo € bem mais frouxo [...] isso ndo quer dizer que ela deixe de ter relagdo com o
desejo do Outro. Ao contrério, é justamente o desejo do Outro como tal que ela
enfrenta, ainda mais que, nesse confronto, o objeto falico so chega a ela em segundo
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lugar, e na medida em que desempenha um papel no desejo do Outro. [...] Para a
mulher, o desejo do Outro é um meio para que seu gozo tenha um objeto. Sua angustia
se da apenas diante do desejo do Outro, que, afinal de contas, ela ndo sabe muito bem
0 que encobre (LACAN, [1962-1963], 2005, p.202-210).

Nas palavras de Sérgio de Campos (2015, p.206): “a devastagdo ocorre quando o
supereu ama, com seu amor paradoxal, com seu amor louco”. Na devasta¢ao, 0 que se busca
nos signos do amor € uma certeza, que aprisiona o sujeito a uma infinitizacdo da demanda.
Podemos dizer, entdo, que o carater erotomaniaco do amor se evidencia quando o amor, pela
vertente do gozo feminino, estd em uma relacdo direta com o S(A/). Desse lugar, a exigéncia
recai sob o Outro visando a um significante que possa homear seu ser, carregando consigo a
exigéncia de um saber sobre a feminilidade.

O amor, por essa vertente, fica preso a demanda, podendo ser considerado uma iluséo,
uma mascara que Visa a recobrir a falta, fazer de dois, um. A amor aparece entdo como uma
demanda que visa ao infinito e que pode ter consequéncias catastroficas quando advém alguma

desilusdo. Sobre isso, Freud ja alertava em 1931.:

O amor da crianca é desmedido, exige exclusividade, e ndo se da por satisfeito com
parcialidade. Contudo, uma segunda caracteristica € que esse amor, afinal, também
ndo tem meta, é incapaz de uma satisfacéo plena e, fundamentalmente por isso, esta
condenado a terminar em decepg¢do e a dar lugar a uma posi¢do hostil. Em épocas
posteriores da vida, a auséncia de uma satisfacao final pode favorecer outro desenlace
(FREUD, [1931], 2020, p.293).

E isso que Freud nos explica: se 0 amor fica ligado a reivindicacao falica, ele permanece
essencialmente ligado a relagio com a mie, ou seja, ligado a demanda. “E na dependéncia da
demanda que o objeto a se constitui para a mulher” (LACAN, [1962-1963], 2005, p.221). Por
isso, 0 amor, engquanto essencialmente narcisico, desconhece todos os limites, € um amor que
se dirige ao Outro, visando no outro, ao seu complemento. “O amor demanda o amor. Ele ndo
deixa de demandar. Ele o demanda...mais...ainda. Mais, ainda, € 0 nome proprio dessa falha de
onde, no Outro, parte a demanda do amor” (LACAN, [1972-1973], 1985, p.12).

Aqui encontramos o paradoxo do amor, terreno fértil da devastacdo: um amor que se
apresenta enquanto uma paixao que ignora o desejo, e que, ao encontrar um desfecho fora do
programado, faz ruir os semblantes que sdo um alicerce subjetivo para o sujeito, faz aparecer o
amor em seu carater de desmedido, puro pathos, paixao do ser, em sua pior versao.

O amor, nesse sentido, aparecerda em sua versdo predominantemente imaginaria, pura
demanda que visa ao Outro, um engano que apaga a falta viva que habita o desejo. E ao

distanciar o amor do campo puramente imaginario, narcisico, e aproxima-lo do real, que Lacan



42

dara dignidade ao amor. Nas palavras de Caldas (2008, p. 12): “em vez de trapaga, ¢ uma via
que permite, justamente por passar pelo semblante, dar ao gozo um destino cultural, sustentar
com ele uma parceria que permita o real do sexo”. Em outras palavras, significa dizer que o
amor, em sua conjungdo com o real, aparece como contorno, e ndo um tampao para o vazio que
é estrutural, para a inexisténcia da relagdo sexual.

Assim, 0 amor que devasta é este, que quando “se perde o objeto amado, o sujeito sofre
ndo tanto pela perda do objeto, mas pelo fato de ter que vir a se defrontar — novamente — com a
falta originaria do objeto, que era tdo prazerosamente escamoteada pelo objeto amoroso”
(COUTINHO-JORGE, 2010, p. 179, apud, CAMPISTA e CALDAS, 2017, p.179).

“Na devastagdo evidencia-se nas mulheres uma insisténcia amorosa, que as aproxima
da loucura, entretanto, ndo podemos considera-las loucas de todo, pois [...] o universal do que
elas desejam ¢ a loucura: todas as mulheres sdo loucas” (LACAN [1974], 2003, p.538) Ou seja,
na loucura, assim como no “ser mae”, A Mulher existe. Dai a formulagdo lacaniana de “nédo
haver limites para as concessdes que cada uma faz a um homem: de seu corpo, de sua alma, de
seus bens” (LACAN, [1974], 2003, p.538).

Lacan nos ensina que “o amor, Se € verdadeiro que ele tem relacdo com o Um, ndo faz
ninguém sair de si mesmo” (LACAN [1973], 1985, p.64-65). Com isso, podemos dizer que 0
amor preso a demanda visa a reciprocidade e ndao quer saber da soliddo do gozo do Um. O amor,
enquanto laco com o real, € aquilo que visa a algum lagco com 0 gozo do Um sozinho, pois 0
gue esta em causa é 0 objeto a, e ndo o0 Outro. Assim, ndo faz ninguém sair de si, pois conhece
as condi¢6es. Um amor com condi¢es, este é 0 amor proposto por Lacan em seu ultimo ensino,
modalidade de amor que abordaremos no préximo capitulo.

Ao longo de seu ensino, Lacan ird reler o lugar do amor fazendo uma passagem
importante em seu ensino: um amor condicionado, ou seja, um amor que funciona sob as
condicdes das lentes da fantasia; sujeito a repeticdo; preso a demanda, na medida em que visa
a mudar o outro, se recusando a aceitar que aquilo que deseja mudar no outro foi justamente o
que motivou sua escolha. J& 0 amor com condic¢des é uma modalidade de amor que leva em
consideracao as proprias condigdes como as do outro. Aqui a relacdo é mediada pelo sintoma e

pelo objeto a, e 0 amor é vazio de significacao.

A posigdo da psicanalise consiste mais em sustentar que a voz da super-meutade, 0
imperativo mortifero, s6 é mortifero para aquele que recusa enfrentar a originalidade
da posi¢do feminina. Ela ndo é mortifera sendo para aquele que nega a origem do dizer
feminino especifico, para aquele que nega a incidéncia direta do Outro. [...] A
revolucdo ética operada por Lacan na psicanalise foi mostrar que, se o supereu é
perigoso, ndo é porque ele interdita, mas porque ele empuxa ao crime. Ele empuxa ao
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gozo. [...] ndo se goza sendo em excesso e ndo se deseja o suficiente. Para gozar, nao
ha nenhuma necessidade de se colocar ai. [...] O analista pode devolver o supereu
feminino a verdadeira I6gica da posicéo feminina, que é a de denunciar os semblantes
que visam a uma consisténcia qualquer do Outro. Ele incumbe o analista de chegar a
ser aquele que diz: “Tu queres que haja este Outro que exista para ti? Lembra-te de
que ndo ha Outro do Outro, e que a ultima palavra escapa”. Na linguagem, ha esse
ponto que sempre nos escapa e com o qual nds temos que nos haver. Algumas
mulheres chegam a mostrar como se pode ter a mais estreita relagdo com esse ponto
e a0 mesmo tempo originar as vias de um dizer de um ponto de certeza (LAURENT,
2012, p.173-178).

Isso nos permite uma orientagao clinica importante, visto que “na analise, o semblante
é desnudado, o que da finalmente ao sujeito a chance de inventar para si um nome que ele ndo
tem para delimitar a zona de real nos confins da fala.” (BROUSSE, 2004, p. 67). Dito de outro
modo, a analise de uma mulher orientada para o real pode leva-la até o termo que marca para
ela uma satisfacdo, que assinala a saida da devastacdo. Essa solucdo resulta da operacao
analitica, que produzird um corte que separa o0 que € relativo a funcdo da mée e o que provém
de lalingua. (SUAREZ, 2012, p.96). Ou seja, permite separar que o que devasta é o choque
traumatico da lingua com o corpo, e ndo o outro, visto que o que nos faz Outro para n6s mesmos

ndo € o encontro com o outro, mas o0 encontro com o Outro sexo, o feminino.

2.2 A Solidao Impar

Quem fala s6 tem a ver com a solidao

Jacques Lacan

Nascemos do furo, isso é um fato. Para sustentar tal proposicao, precisamos localizar
que o real de que se trata para psicanalise, nas palavras de Lacan, ¢ o que “da pulsdo eu reduzo
a funcdo do furo” (LACAN, 2020, p.14). Com essa precisdo, Lacan relé o termo freudiano
Unerkannt — ndo-reconhecido — como aquilo que vai designar Urverdrangt — o recalcado
primordial, o umbigo do sonho. Nas palavras de Freud, o umbigo do sonho ¢ “o ponto onde ele

mergulha no desconhecido” (FREUD, [1900], 2001, p.507):

Acredito que seja no destino do recalcado primordial — a saber, que algo que se
especifica por ndo poder ser dito de modo algum, seja qual for a abordagem, por estar,
como se diz, na raiz da linguagem — que se pode dar a melhor forma do que se trata
(LACAN, 2020, p.14).
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Dito de outro modo, 0 umbigo do sonho, esse recalcado primordial, € um furo — furo no
real “trou”; 0 verdadeiro trauma do falasser. Para situar de que se trata o umbigo do sonho,
Lacan coloca em jogo a funcdo do umbigo, mais especificamente um umbigo particular, o da

mae, via corddo umbilical:

E por ter nascido desse ventre ou ndo — [...] por ter nascido de um ser que o desejou
ou ndo, mas que, exatamente por isso, se situa, de certo modo, na linguagem, que
ocorre de um falasser encontrar-se excluido de sua propria origem. [...] 0 sujeito
conserva em algum lugar a marca de um ponto em relagdo ao qual ndo ha nada a fazer.
E justamente o ponto de onde sai o fio, mas esse ponto é tio fechado quanto o fato de
que ele nasceu daquele ventre e ndo alhures, que ha no proprio sonho uma cicatriz,
pois 0 umbigo do sonho € uma cicatriz. [...] apenas o falasser, o ser falante, pode
chegar a nocdo da qual parti em relacdo ao que esta em jogo no inconsciente. H4 uma
coisa em relagéo a qual ndo é por acaso que isto se resume a uma cicatriz, um lugar
no corpo que faz n6 (LACAN, 2020, p.14-15).

Lacan situa que € no campo da fala que existe algo impossivel de reconhecer — o Um —
na medida em que ele é a marca da impossibilidade; marca da diferenca radical, isto que ndo
pode ser dito nem escrito; o que n4o cessa de n&o se escrever. E no limite do simbdlico, no que
pode tocar as bordas do dizivel, que encontraremos a esséncia do n6, enquanto um orificio que
se fecha em torno de um furo, sem tampona-lo. “O que esse nod fechou, é algo por meio do qual,
durante um tempo significativo — 9 meses —, provinha tudo o que é da vida. E isto que permite
a analogia entre esse né e o orificio: ¢ um orificio que se fechou” (LACAN, 2020, p.16). O que
nos funda, enquanto falantes, € o furo.

Habitar a linguagem é algo que deixa vestigios, e reconhecer as consequéncias e 0s
efeitos de ter nascido falante é o trabalho que cabe a cada um. Ha coisas que estardo fechadas
para sempre no inconsciente, isto é, o furo, o ndo-reconhecido, ponto de opacidade que toca em
um ponto impossivel e intransponivel.

Freud empresta da medicina o termo trauma, que no grego quer dizer “ferida”, para
situar a psicanalise enquanto o tratamento que envolve tratar os efeitos dos eventos traumaticos
que fizeram marcas — ferida — no inconsciente de seus analisantes. Para Freud, entdo, “o trauma
é mobilizado pelo encontro com das Ding — a Coisa externa ao corpo que o leva a falar”
(CALDAS, 2015, p. 02). Ou seja, 0 que Freud situa é que o corpo nasce a partir de duas
dimensdes especiais: da carne e da linguagem; de um limite entre interno e externo. Por isso,
“o trauma nao causa a linguagem. Ao contrario, a linguagem causa o trauma” (CALDAS, 2015,
p. 02).

Dito isso, podemos localizar tanto em Freud quanto em Lacan que o traumatico é

dividido em dois tempos, sustentado na logica da retroacdo. Ou seja, a leitura do trauma se
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sustenta na logica significante, onde o sentido s6 advém a partir do momento que um segundo
significante € ligado ao primeiro. Contudo, serd Lacan quem colocara a énfase ndo no segundo
momento, mas no primeiro, apontando para um trauma fundamental, inseparavel do surgimento
do falasser (BROWN, 2022, p.56). Assim, o0 traumatico € isto que marca a presenca da
dimensdo do Um, néo passivel de inscrigéo.

H&-Um [Yad 'lun] é a escrita que Lacan propde para aquilo que ndo se escreve da relacéo
entre dois. H&-Um ¢é, por exceléncia, a escrita da soliddao. H&-Um ¢é o significante ex-xistente
que ndo e feito do casamento entre S1 e S2. Ha&-Um ¢é aquilo que surge por efeito da fala e que
faz o sujeito falar solitariamente, sem a conjugacdo com o Outro.

Para construir isso que ira se chamar traco unario, Lacan parte de Freud, buscando uma
traducdo para o termo freudiano einziger Zug!!, na medida em que este ha [il y a] surge a partir
de uma indeterminacéo — de algo que ndo tem uma forma definida — e o Um aparecerd como
diferenca absoluta, marca de encontro com o real que ndo carrega nenhuma relagdo com outra
coisa, mas ¢ aquilo que, nas palavras de Lacan, “estd em toda parte na experiéncia, na
experiéncia de pensamento, no maior, ho menor, no mais mo¢o, no mais velho etc., no
inclusivo, no incluido e em tudo o que vocés quiserem dessa espécie” (LACAN, [1971-1972]
2012, p.125).

O que Lacan formula com o termo Ha-Um é a diferenca radical entre a escrita e a fala,
uma lacuna que néo se preenche, o furo que sustenta a diferenca sexual. (LACAN, [1971-1972]
2012, p.133):

O Um de que se trata no S1, aquele que o sujeito produz, ponto ideal, digamos, na
analise, é, ao contrario do que se trata na repeticdo, o Um como Um s6 [Um seul]. E
o Um na medida em que, seja qual for a diferenca existente, sejam quais forem todas
as diferencas que existem e todas as quais se equivalem, existe apenas uma: é a
diferenca (LACAN, [1971-1972], 2012, p.159).

O Um surge como efeito da fala e sera aquilo que arrancaré o sujeito do vazio arido da
soliddo estrutural para inserir o sujeito em outra solid&o, a soliddo que acompanha todo ser
falante. O Um é a marca de um gozo indecifravel que se fixa no momento do trauma, por isso,
a experiéncia de gozo mais singular em cada um: sua diferenca radical. Assim, a neurose vem
como aquilo que tenta escrever esse Um pela fantasia, forjando uma solucéo falica para o

desamparo estrutural.

11 Expressdo utilizada por Freud em Psicologia das massas e analise do eu de 1921, para nomear o trago Unico [nur
einen einzigen Zug] ligado as identificagdes.
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Se, enquanto sujeitos, estamos todos submetidos ao falo e a fala, caberd a cada um a
escrita singular disso que, em Lituraterra ([1971], 2003), Lacan chamara de letra. A letra
aparece como aquilo que faz borda, litoral entre saber e gozo, contorno que permite bordejar,
escrever algo sobre aquilo que nao cessa de ndo se escrever, um dos modos de dizer ndo apenas
da soliddo, mas também do feminino.

O lugar da letra é o proprio lugar do feminino para cada ser falante. N&o hé escrita sem
leitura, ja que uma advém da outra. Trata-se, entdo, de saber ler o feminino, ler o “trago de
exilio” LACAN, [1972-1973] 1985, p. 198) — termo que Lacan calca para dizer da solidao —,
levando em conta que este s6 pode ser ndo-todo lido.

Assim, se no capitulo anterior situamos a soliddo em sua dimensdo imaginéria e
simbolica, em sua dimensdo real, a solidao é traco de exilio, e diz respeito ao que ndo se escreve,
ao impossivel de nomear e partilhar; € lugar de gozo; é habitar o corpo proprio; é o que toca o
feminino em cada ser falante. Segundo Marie-Hélene Brousse: “exilio ¢ um nome dado a nossa
relacdo com a linguagem e com lalingua”. (BROUSSE, 2020, p. 73-74).

Sendo lalingua o mais singular da lingua em cada um, nas palavras de Fari:

Lalingua nos faz falar, rir e chorar. [...] € a garantia de um exilio sem retorno [...] dizer
que ela nos afeta é pouco: ela é nossa carne e nosso sangue. [...] o inconsciente, é a
um s6 tempo, a comemoracgao desse encontro imemorial e defesa contra esse real sem
lei e fora de sentido (FARI, 2014, p.220-221).

O Um é algo que encarnado em lalingua, é o verdadeiro significante-mestre em cada
um. “Ele ¢ a verdadeira ordem significante, no que ela se instaura pelo envolvimento pelo qual
toda a cadeia subsiste” LACAN, [1972-1973] 1985, p. 196). Contudo, Lacan adverte que ha
um furo, e esse furo se chama o Outro, “o Outro enquanto lugar onde a fala, por ser deposta
[...], funda a verdade e, com ela, o pacto que supre a inexisténcia da relagdo sexual” (LACAN,
[1972-1973] 1985, p. 196).

Antes de avancar, localizamos aqui a necessidade de retomar a que Lacan se refere
guando fala do Outro nos diferentes tempos de seu ensino. Visto que nenhum sujeito é causa
de si mesmo, como € possivel falar de soliddo se é preciso o Outro para constituir-se como
sujeito? O que significa dizer que a verdadeira soliddo em psicanalise € sem o Outro?

O conceito de Outro enquanto A mailsculo [Autre] em sua diferenca crucial com
pequeno outro [petit autre] surge primeiramente no texto O estadio do espelho como formador
da funcéo do eu e pouco tempo depois com O seminario sobre a “A carta roubada”, passa a

ganhar sua complexidade. Enquanto o pequeno outro, é este outro que esta totalmente
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submetido ao registro imaginario, ja que ele ndo € realmente um outro, mas um reflexo, uma
projecédo de si mesmo, uma imagem espelhada.

O que Lacan chamara de grande Outro, neste primeiro tempo de seu ensino —em meados
da década de 50 —, estd relacionado ao registro puramente simbdlico. Dai o axioma “o
inconsciente ¢ o discurso do Outro” (LACAN, [1955], 1998, p.18) enquanto lei que regula o
desejo. O Qutro é, entdo, aquele que carrega consigo as chaves do reconhecimento, ocupando
assim, lugar central na vida do sujeito. Aqui, 0 Outro é suporte da lei, ordenador simbdlico,
uma garantia encarnada pelo Nome-do-Pai.

Na década de 60, a partir do conceito de supereu, Lacan dira que ha um gozo que néo é
de todo recoberto pelo simbdlico, um gozo que ndo recebe sua significagdo pela metafora
paterna; um resto que é residuo da operacéo significante, por isso, impossivel de simbolizacéo,
e que Lacan chamara de objeto a. Em Subverséo do sujeito e dialética do desejo no inconsciente
freudiano, Lacan, a partir do grafo do desejo, afirmard a inexisténcia do Outro, com a férmula
S(A/). Para sustentar tal afirmativa, localiza que se “o desejo do homem ¢ o desejo do Outro”
(LACAN, [1960], 1998, p. 829), isso significa que é como Outro que o sujeito deseja. “Eis por
que a pergunta do Outro que retorna para o sujeito do lugar de onde ele espera um oraculo,
formulada como um ‘Che vuoi?’, € a que melhor conduz ao caminho de seu préprio desejo”
(LACAN, [1960], 1998, p. 829). Sendo desejo algo regulado pela fantasia [$0a], a inscri¢do do
S(A/) como significante da falta no Outro, significa dizer que:

Na medida em que o Outro é solicitado (che vuoi) a responder pelo valor de tesouro
do significante, isto é, a responder, certamente, de seu lugar na cadeia inferior, mas
nos significantes que constituem a cadeia superior, ou seja, em termos de pulsdo. A
falta de que se trata, é que ndo ha Outro do Outro (LACAN, [1960], 1998, p. 833).

Em outras palavras, ndo ha um Outro que cumpra a funcdo de garantia e que possa
vincular a lei da linguagem com a lei do desejo. Como veremos adiante, aqui esta a
impossibilidade — a ndo-relagdo — na medida em que se tenta transformar este Outro em Um da
excecdo que poderia dizer algo sobre aquilo que € 0 Um sem o Outro.

Serd a partir da década de 70, ao apontar a disjuncdo fundamental presente entre
significante e significado, que Lacan marcara algo importante: “o a, que chamo de objeto [...]
e 0 A, designo com ele o que, de comeco, é um lugar. Eu disse — o lugar do Outro” (LACAN,
[1972-1973], 1985, p.40). Sendo o Outro um lugar, significa dizer que este ndo é algo dado de
entrada, é preciso construi-lo. O lugar do Outro é uma construcdo, uma ficcdo. Por isso, cada

realidade se funda e se define pelo discurso enquanto modalidade de laco.
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Segundo Esebbag (2022), podemos dizer que o Outro tem estrutura de ficgdo, uma vez
que em uma andlise trata-se de fazer emergir a forma particular que cada um fez para existir
seu Outro de um modo especifico pela fantasia. E por ndo poder separar-se deste Outro
construido que o sujeito dedica parte de seus sintomas e sofrimentos. Sendo o fim de uma
andlise, 0 momento da queda deste Outro como fic¢do, demonstrando, assim, sua inexisténcia
(ESEBBAG, 2022, p.103). Nas palavras de Lacan: “Noés s6 gozamos com o Outro [...] s6 0
Outro usufrui de nés [...] o S(A/) é a mesma coisa que acabo de formular: que com o Outro se
goza mentalmente [...] Vocés s6 gozam com suas fantasias. O importante € que suas fantasias
gozam com vocés” (LACAN, [1971-1972], 2012, p.109-110).

Pensar o Outro como uma fic¢do surge a partir do aforismo lacaniano “o Outro nao
existe”, termo que nos permite pensar na N0¢do de existéncia enquanto estatuto 16gico, e o real
correlato de tal inexisténcia, decantando dai outro aforismo “a relacdo sexual ndo existe”. Nao
ha existéncia, sendo contra um fundo de inexisténcia. Se o Outro ndo pode fundar uma
existéncia, pois 0 Outro se inscreve no nivel do ser, 0 que domina é o Um: s6 ha o Um. Por
isso, 0 Um é “o que so existe ao ndo ser” (LACAN, [1971-1972], 2012, p.131), ele ex-siste!? a
partir do dizer, ao mesmo tempo que subsiste fora dele.

Por isso, o real é aquilo que se impde pelo viés da existéncia. Desse modo, dizer que o
real € sem lei aponta para inexisténcia da relacdo sexual, evidenciando aquilo que s6 pode existir

pela demonstracao de sua impossibilidade:

A ex-sisténcia nos d4 a ideia de que se pode escrever algo do que ndo se escreve, que
ndo estava escrito, uma operacdo vinculada a uma contingéncia. E é nesse ponto de
ex-sisténcia que esta em jogo o final da analise, um limite é atravessado: uma vez
franqueado, clareia-se a existéncia de um significante, fora do Outro. [...] 0
significante do qual se trata ndo é o significante do Outro, e sim do Um, com valor de
real (MARCHESINI, 2014, p.147).

Em outras palavras, tudo que implica o ser, sempre, ira remeter ao Outro, como pudemos
verificar em A soliddo par. H&-Um néo diz respeito ao que 0 Um seja, mas diz de sua existéncia.
Por isso, 0 que podemos dizer com clareza é que H&-Um e o Outro.

A grande virada produzida pelo ultimo ensino de Lacan, e que com Jacques-Alain Miller
tem sido possivel elucidar, se da a partir da leitura do significante Um-sozinho em sua dimenséo

de real. Miller, em Os seis paradigmas do gozo, nos ensina no sexto paradigma — o paradigma

12 |_acan tomara o prefixo ex a partir de Heidegger que escrever eksistenz com a grafia do ek. Assim, o prefixo ex
pode ser interpretado como aquilo que estd desde antes, como ponto que subsiste estando fora de. “Néo ha
existéncia sendo contra um fundo de inexisténcia, e, inversamente, ex-sistere é extrair a propria sustentacao
somente de um exterior que ndo existe”. (LACAN, [1971-1972], 2012, p. 131).
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da ndo-relagdo — que 0 gozo € um fato, visto que o axioma da ndo-relacdo sexual se da a partir
da constatagdo do que ha. H& gozo. Isso é um fato. Dar ao gozo o estatuto de um dado irrefutavel
reconfigura o lugar do Outro, que surge como um dado inicial, a partir da constatacdo do que é
fato. Dizer que ha gozo se trata de colocar o gozo onde ele esta, na experiéncia solitaria de
habitar um corpo vivo. O gozo é no corpo Vivo, e ndo fora dele. Por isso, s6 ha psicanalise de
um corpo vivo, um corpo que fala, ainda que o que faga um corpo falar seja o que Lacan
qualifica como um mistério. (MILLER, 2012, p.41-42). E dai que decantara o termo falasser,
que € 0 sujeito mais seu corpo.

Situar que h&a uma disjuncao entre gozo e significante é marcar a disjun¢éo entre gozo e
o0 Outro, a ndo-relacdo entre gozo e o Outro. E isso que leva Lacan a elaborar que o verdadeiro
Outro aparece sob a forma de Um, Um separado do Outro.

Tudo que é gozo tem a ver com 0 Um, sem a conjugacao com o Outro. Do lado do Um,
0 que esta em jogo € 0 gozo, 0 gozo do corpo préprio e o do lado do Outro temos o significante
e a repeticdo. Entédo, ainda que a sede do gozo seja sempre a mesma — 0 COrpo — 0S meios que
se gozam sdo diferentes. Propomos este esquema para ilustrar a disjuncéo presente entre Um e

o Outro.

UM OUTRO
! i
EXISTENCIA SER
i) l
ESCRITA SENTIDO
! i
GOZzO0 SIGNIFICANTE
i) l
SINTHOMA SINTOMA
Quadro 1

Separar o ser da existéncia nos permite ler que o ser, estando do lado do sentido, coloca
a existéncia do lado da escrita. Sendo o Um efeito do escrito, e ndo de uma significacdo; escrito
primario que Lacan chamara também de “Um-dizer”; significante solitario, que “a partir dele
que vém a ex-sistir aqueles que in-sistem na repeticdo” (LACAN, [1971-1972], 2003, p.548).

O escrito estando do lado do Um, funciona de maneira autbnoma, sem remeter a outro
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significante, escrevendo uma letra da qual decantara o sintoma destinado a repeti¢do. Miller
(2016) aponta que saber ler o sintoma em uma analise, consiste em marcar a distancia entre a
palavra e 0 sentido, ja que o sentido visa apenas ao sentido. A leitura, o saber ler, diz respeito a
materialidade da escritura, ou seja, toca na letra enquanto acontecimento de corpo que
determina a formacdo do sintoma. Assim, na letra ndo encontramos o ser, mas a raiz do sintoma.
“Saber ler visa esse choque inicial [...] esse resto que esta nas origens do sujeito, acontecimento
origindrio que se reitera sem cessar” (MILLER, 2016, s/p.).

Aqui abrimos a pergunta que nos permitird enlacar os conceitos trabalhados até aqui:
afinal, de onde vem o Um e qual sua relagéo com o feminino?

Para circunscrever tal questdo, tomaremos a elucidacdo de Bayon (2020) que demarca
trés tempos légicos do qual o Um se constitui: 0 Um de lalingua, o Um da letra e 0 Um da
linguagem. Ao demarcar trés tempos ldgicos, podemos localizar que lalingua e letra ndo séo a
mesma coisa, contudo, uma é condicao para outra. Assim, o Um de lalingua, é segundo Bayén
“um-entre-outros, enxame indiferenciado, a-estrutural, sem sistema [...] nem separagio”®®
(BAYON, 2020, p. 85, traducdo nossa). O Um da letra é o que se extrai e se precipita do Um
de lalingua, ou seja, a letra é a extracdo de um S1 deste enxame indiferenciado. Nas palavras

do autor:

O Um da letra que se escreve, se extrai, se recorta, ndo é qualquer coisa. E um Um
preferencial, que localiza um gozo que esta destinado a compulsdo a repeticdo. E o
Um que funda o necessario. E um Um assemantico, sem sentido, que se extrai 0 modo
do sintoma na neurose, e inclusive o sinthoma de um fim de analise [...] a letra é um
S1.como gozo opaco, que rechaga o sentido. Se lalingua é a entrada do gozo no corpo,
a letra é uma marca de gozo que se inscreve como sintoma, uma localiza¢do do gozo,
e também um modo de gozar, que inicia a seérie das repetices com a l6gica do
necessario (BAYON, 2020, p. 85-86, tradugio nossa)“.

O que corrobora com Caldas (2014), que dird que, apesar da letra ser ilegivel, ela é docil
ao semblante, a narrativa, pois passa pelo laco discursivo (CALDAS, 2014, p.102). Podemos
dizer, entdo, que a letra é o que se escreve, em um segundo tempo légico, delimitando, ao
mesmo tempo, a borda em torno do qual o furo se fez. Por isso, como dissemos anteriormente,

a letra € o proprio lugar do feminino para o falasser, é o que 1€ em uma anéalise. Nas palavras

13 «yno-entre-otros, enjambre indiferenciado, a-estrutural, sin sistema [...] ni separacion” (BAYON, 2020, p. 85).
14 El Uno de la letra se escribe, se extrae, se recorta, no es cualquiera. Es um Uno preferencial, que localiza goce
y que esta destinado a la compulsion a la repeticion. Es el Uno que fundo lo necessario. Es um Uno asemantico,
sin sentido, que seextrae bajo modo del sintoma em la neuroses, e incluso del sinthome de um fin de anlisis [...]
la letra es um S1 como goce opaco, que rechaza al sentido. Si lalengua es la entrada del goce em el cuerpo, la letra
es uma localizacidn del goce, y también um modo de gozar, que inicia la serie de las repeticiones com la ldgica de
lo necesario (BAYON, 2020, p. 85-86).
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de Lacan “o a, que chamo de objeto, [...] ndo ¢ nada mais que uma letra” (LACAN, [1972-
1973] 1985, p. 40).

Por fim, temos o Um da linguagem, e aparecerd como aquilo que Lacan situou como
elocubracéo de saber sobre lalingua, visto que se trata do Um — ainda sem significacdo — que,
ao se articular ao Sz, ganhara diferentes sentidos, instaurando, assim, o par que fundaré a cadeia
significante [S1-S2]. “O Um da linguagem faz lago com o Outro, diferente do Um de lalingua
que por defini¢do, ¢ sem o Outro”® (BAYON, 2020, p.86, traducio nossa)

Podemos notar que conceitos-chaves presentes aqui comecam a se enlacar, pois, ainda
que ndo seja possivel delimitar o que vém primeiro cronologicamente, é possivel delimitar uma
I6gica onde os conceitos se enlagcam topologicamente: Um, lalingua, letra, feminino, solidao e
exilio podem ser lidos como maneiras de abordar o ndo-todo; sdo termos que visam demarcar
isto que se organiza e se inscreve a partir de uma auséncia.

Sendo o escrito aquilo que Lacan chamou de “o retorno do recalcado” (LACAN, [1971-
1972], 2012, p.25), a letra é o que se decanta ao mesmo tempo que delimita o furo, fazendo
borda; litoral entre saber e gozo; por isso, o lugar do feminino em cada um, pois deixa como
marca uma cicatriz: o umbigo do sonho.

A nocdo de Um que Lacan busca esclarecer, visa justamente captar os efeitos do
significante sobre o ser falante e o real que dele deriva. O neurdtico € aquele que sustenta com
seu fantasma; com seu sintoma; com sua verdade mentirosa, sua versdo sobre o real da
inexisténcia da relacdo sexual. O sintoma é aquilo que colocamos no lugar do Outro que ndo
existe. As ficgdes neuroticas se apoiam justamente nesse ponto: na crenca de que haveria algum
modo passar passar do dois ao Um. O que vai de encontro com Brousse (2019a, p.40) ao apontar
que o significante falico é aquele que nos faz crer que 0 gozo estd no Outro, € ndo no corpo,
denunciando, assim, a ndo-relacdo entre desejo e gozo. Por isso, uma analise de orientacdo
lacaniana é isso que visa a tomar a fala como um modo de satisfacdo que toca o corpo, que,
para além da decifracdo e equivocacdo dos sentidos, aponta para 0 modo que 0 gozo toca o
corpo do falasser. O gozo enquanto gozo do Um, que ndo se dirige ao Outro, é marca a
experiéncia de satisfagdo solitaria em habitar o corpo proprio, visto que o Um que diz respeito

ao ser falante é o Um, gue ndo passa ao dois.

15 “E] Uno del lenguage hace lazo com el Outro, a diferencia del Uno de lalengua que por su definicion, es sin
Otro” (BAYON, 2020, p.86).
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N&o a toa, Lacan em O sinthoma, dira “exilio, ndo poderia haver termo melhor para
exprimir a ndo-relagdo” (LACAN, [1975-1976], 2007, p.68), para dizer que o sintoma é efeito
da caréncia da relagdo sexual.

Neus Carbonell (2022) esclarece que o termo Ha-Um, proposto por Lacan, é uma
tentativa de apreender a complexidade do que o Um ¢é. “Ha-Um é um equivoco da lingua que
aponta para aquilo que do significante € Um [...] é férmula, mas também mal-entendido”
(CARBONELL, 2022, p.204).

Propomos, assim, que a verdadeira soliddo, a soliddo que é impar, advém de um lugar
de gozo e aparece sob a forma que Miller propde, ao comentar Lacan em Observac6es sobre 0
relatério de Daniel Lagache, como lugar de Mais-Ninguém [lugar de Ya-Nadie]. Lugar de
gozo, de pura auséncia, que coloca o falasser precisamente diante do Isso, daquilo que cada um
carrega de inominavel em si. “O sujeito ndo estd no isso, ele ndo estd 14 em pessoa, [...] ele ndo
esta ai, mas sua auséncia faz um lugar: o lugar de Mais-Ninguém™!® (MILLER, 2023, p. 321,
traducdo nossa). Lacan utilizou esse termo — lugar de Mais-Ninguém — para demarcar uma zona
que ele chamou de “circulo queimado na mata das pulsdes” (LACAN, [1960], 1998, p.673),
inscrevendo ali a defesa primordial — recalque primordial — no sujeito, defesa esta ligada ao
supereu. Novamente os conceitos presentes aqui, se enlagam topologicamente.

Podemos arriscar dizer que este circulo queimado na mata das pulsdes € o lugar do qual
decantaria a letra, na medida em que, ao demarcar uma borda, delimita um dentro e um fora
topologicamente a partir do vazio. Assim, o aforismo lacaniano “Todo mundo € louco, isto &,
delirante” retomado por Miller em seu curso sob o mesmo titulo, aponta que ¢ somente do lugar
de Mais-Ninguém que cada um est& sozinho em seu modo de gozar. Cada falasser, na soliddo
de seu gozo — Um-sozinho — constr6i um delirio particular que se vocifera, tentando buscar um
Outro que faca par, nisso que, por estrutura, € sem o Outro, é impar.

Mais-Ninguém ¢ o lugar de onde pode emergir 0 sujeito com seu sintoma e aquilo que
ird se inscrever como sinthoma, visto que é neste lugar, neste vazio, que cada um tentara
preencher com sua versdo, sua ficcdo, aquilo que poderia ser o Outro, tentando lidar com esse
vazio. Em outras palavras, a falta-a-ser se inscreve, diante da impossibilidade de unir
inconsciente, pulsdo e objeto. E a resposta singular que cada um constréi para pergunta Che
vuoi?. Ndo a toa, também € o lugar que pode o Sujeito Suposto Saber vir a se alojar em um

tratamento analitico. Laia (2023) aponta que: “Um tratamento conduzido por um analista pode

16 “e] sujeto no estd em el ello. No est4 alli em persona, [...] alli no hay nadie, pero su auséncia se hace desde um

lugar: el lugar de Ya-Nadie” (MILLER, 2023, p.321).
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transmutar o lugar nenhum, marcado e assolado pela segregacgéo e pelo negativo, em lugar de
mais ninguém, eivado do gozo, ou seja, de uma satisfagdo ndo negativizavel” (LAIA, 2023,
s/p).

Enfim, o que podemos dizer com clareza é que a soliddo do falasser €, por exceléncia,
sua marca de fabricacdo no mundo da linguagem, sua marca de orfandade em relacéo ao Outro,
sendo o objeto a, 0 Unico e verdadeiro parceiro para cada um na soliddo que é habitar o proprio

gozo:

O objeto a é aquilo que supde de vazio um pedido, o qual, s6 situando-o pela
metonimia, quer dizer, pela pura continuidade garantida do comeco ao fim da frase,
podemos imaginar o que pode ser de um desejo que nenhum ser suporta. [...] no desejo
de todo pedido, ndo ha sendo a requeréncia do objeto a, do objeto que viria satisfazer
0 gozo [...] aquela que inscreveria uma relacdo que seria a relacdo plena, inscritivel,
de um, com o que resta irredutivelmente Outro. [...] 0 parceiro desse eu que € o sujeito,
sujeito de qualquer frase de pedido é, ndo o Outro, mas o0 que vem se substituir a ele
na forma da causa de desejo — olhar e voz. E enquanto substitutos do Outro que esses
objetos sdo reclamados e se fazem causa de desejo (LACAN, [1972-1973], 1985, p.
171).

Assim, abrimos a pergunta que norteard o proximo capitulo: qual lugar para o amor

guando pensado em sua relacdo com o exilio?

Sera que o Um-dizer,

por se saber Um-todo-s0, fala sozinho?
[...] bem-fazer e deixar falar,

a ponto de o bem-dizer

satis-fazer, ja que é somente ao
mais-a-dizer que corresponde

0 ndo-bastante.

Jacques Lacan
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3 AMOR COMO INVENCAO

O amor é o que poderia fazer mediacédo entre os Um-sozinho. [...] O
inconsciente primario ndo existe como saber. E para que se torne um
saber, para fazé-lo existir como saber, é preciso o amor. Por essa
razdo, Lacan pdde dizer: uma psicanélise demanda amar seu
inconsciente.

Jacques-Alain Miller

“Do amor, fala-se na analise” (LACAN, [1971-1972], 2012, p.148). Nao se faz anélise
sem amor, sem amar o proprio inconsciente.

O amor esté ligado ao saber. Freud, ao escutar as mulheres de sua época, nomeou de
transferéncia, a descoberta de que, pelas vias do amor dirigido ao Outro, uma engrenagem
significante é colocada em movimento, criando uma trama ficcional que produz como efeito o
desejo de saber. Serd por meio de tal ficcdo que se supBe um saber ao analista,
consequentemente, 0 amor. Ama-se o analista, pois nele se supde um saber sobre si. Assim, 0

saber em andlise é velado pelo amor.

O amor transferencial parece nao ficar atras de nenhum outro; temos a impressao que
podemos obter tudo dele. [...] ndo temos o direto de negar aoc enamoramento que surge
no tratamento analitico o carater de amor “auténtico”. [...] Pelo menos ele se
caracteriza por alguns tragos que lhe garantem uma posicdo especial. Ele é: (1)
provocado pela situacdo analitica; (2) potencializado pela resisténcia que domina a
situagdo; e (3) carece em alto grau da consideragdo pela realidade, ele é menos sagaz,
mais despreocupado com as consequéncias, mais cego na avaliagcdo da pessoa amada
do que gostariamos de atribuir a um enamoramento normal (FREUD, [1914-1915],
2020, p.177).

Por isso, a transferéncia é o motor de analise, mas também seu obstaculo, visto que o
amor transferencial e seu efeito de producdo — o Sujeito Suposto Saber — sejam as chaves de
abertura ao inconsciente, na mesma medida, também sdo um fecho que opera na vertente do
gozo. O sujeito € apaixonado pela ignorancia que carrega em si, ndo quer saber da extimidade
do gozo. Affonso (2017, s/p) aponta que o Sujeito Suposto Saber é uma porta que precisa ser
aberta, mas sua chave, o objeto a, é aquilo que precisa ser manejada sob transferéncia. Por isso,
o analista lacaniano é aquele que n&o se identifica com a porta — Sujeito Suposto Saber —, mas
precisa acionar a chave — objeto a — desde seu interior, servindo-se do amor de transferéncia.

Pensar a disjuncdo estrutural entre amor e gozo € o que nos permite ler os arranjos e

desarranjos na vida amorosa do falasser. Sendo a transferéncia, como nos indica Freud, um
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“amor irreal” (FREUD, [1914-1915], 2020, p. 174), pois faz existir um Outro do amor, ela é
terreno fértil para manifestar como cada um se posiciona diante do amor e, consequentemente,
com o outro. Se supomos um saber sobre o ser em quem amamos, quando deixamos de amar,
deixamos de supor um saber sobre o ser, e 0 6dio ¢ o afeto que pode advir como recusa ao outro.

Como trabalhamos em A Soliddo par, as paixdes do ser —amor, 0dio e ignorancia — séo
mascaras que enganam o falasser, pois, ao se localizarem no Outro, fazem véu ao verdadeiro
destinatario: a relacdo de cada um com o objeto a. Sobre isso, Souto (2019, s/p) esclarece que,
ainda gque o objeto a se encontre no caminho que se dirige do simbolico ao real, sua verdadeira
natureza esta relacionada ao ser, ao semblante, e ndo ao real. Por isso, podemos pensé-lo como
uma dobradica; de um lado, o objeto a encontra sua fungdo como obturador da falta-a-ser, por
meio da fantasia — falta-a-ser [$] e seu complemento de ser, 0 objeto a — visto que, na fantasia,
0 objeto a apresenta como coordenada o desejo do Outro, o objeto que se é para o Outro. Por
outro lado, o objeto a encontra sua funcdo enquanto causa de desejo, pois, ao desnudar-se o
semblante que é o objeto a, 0 que fracassa € a tentativa incessante de fazer existir o real como
aquilo que, do gozo, ndo se pode fazer ser. “Abre-se, aqui, entdo, outra dimenséo, na qual o que
existe de ndo negativizavel, isto &, de real, concernente ao gozo pode achar seu lugar ndo mais
como obturador da falta-a-ser, mas como a existéncia de uma satisfagéo singular e incuravel:
H4&-Um” (SOUTO, 2019, s/p).

Ponto de virada no ensino lacaniano, em seu seminario Mais, ainda, que pode ser
expresso em: “Eu, ndo é um ser, € suposto a quem fala. Quem fala s6 tem a ver com a solidao”
(LACAN, [1972-1973], 1985, p.163). Fala-se sozinho, para si mesmo, e ndo para o Outro.

E, aqui, retomamos a citacdo de Lacan, ja apresentada no segundo capitulo, que neste
contexto esclarece o percurso que trilharemos neste capitulo: “Essa solidao, ela, de ruptura do
saber, ndo somente ela se pode escrever, mas ela € mesmo 0 que se escreve por exceléncia, pois
ela é o que, de uma ruptura do ser, deixa trago” (LACAN, [1972-1973], 1985, p.163).

Assim, para pensar a dimensdo do amor, mas, sobretudo, do novo amor, proposto por
Lacan em seu ultimo ensino, construiremos um percurso sobre 0 amor a partir da relacdo entre
amor e saber. Se com o conceito de transferéncia o que podemos situar € o amor ao saber, 0 que
propomos tratar neste capitulo, € o amor enquanto “ruptura do saber” (LACAN, [1972-1973],
1985, p. 163), que acontece no instante do encontro com a contingéncia e que marcara ao ser
falante uma deciséo: a repeticdo ou a invengao.

Para tal, construiremos o percurso sobre o0 amor em psicandalise. Tentaremos, com isso,

ndo apenas temporalizar as formulagdes e reformulagGes na teorizagdo sobre o amor em
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psicanalise, como também pensé-lo borromeanamente, ou seja, em sua dimensdo imaginaria,
simbdlica e real.

Partimos do principio: o amor repeticdo. Ndo podemos negar a existéncia do bindmio
amor e repeticdo, pois sera dela que Freud partird para construir seu motor de trabalho: a

transferéncia. Em Recordar, repetir e perlaborar, Freud diré:

Podemos dizer que o analisando ndo se lembra de mais nada do que foi esquecido e
recalcado, mas ele atua com aquilo. Ele ndo o reproduz como lembranca, mas como
ato, ele repete sem, obviamente, saber que o repete. [...] Enquanto ele permanecer em
tratamento, ele ndo se libertara mais dessa obsesséo da repeticdo; enfim, entendemos
que esse é o seu modo de lembrar. E claro que nos interessa em primeira linha a
relagdo dessa obsessdo da repeticdo com a transferéncia, ela prdpria, é apenas uma
parcela de repeticdo, e que a repeticdo é a transferéncia do passado esquecido ndo
apenas para 0 médico, mas também para todos 0s outros aspectos da situacao presente.
[...] durante um tratamento [Kur] ele escolhe um objeto de amor, assume uma tarefa,
inicia uma empreitada (FREUD, [1914], 2020, p.154-155).

O que construimos em A solid&@o par foi justamente 0 modo com que o amor, enquanto
repeticdo, pode fazer marca na vida do falasser. A clinica nos ensina a ler o trago de repeticgao,
enquanto solucéo, uma das faces que o amor pode se manifestar na vida do sujeito que procura
um analista. Pensar o amor enquanto solugdo inscreve o amor no circuito da repeticdo, no
circuito do pathos, mas também pode apontar para um além da repeticdo, visto que nenhum
amor é igual ao outro, ha sempre a possibilidade de transi¢do para um territorio novo, mais além
da repeticdo, onde o amor j& ndo visa mais ao mesmo, se descola da demanda, apontando para
a possibilidade de ser sempre Outro para cada um. Nas palavras de Ventura: “um amor que
possa escrever outra coisa a partir do impacto de lalingua sobre o corpo” (VENTURA, 2020,
p.50).

No primeiro ensino lacaniano, em meados da década de 40, o amor e as parceiras
amorosas eram tomados pela via imaginaria, ou seja, uma parceira que se da entre [a -a’].
Assim, o Outro é suporte da identificacdo pela qual o eu busca complementar aquilo que escapa
no enquadre especular de seu corpo. Desse modo, o parceiro do sujeito € um parceiro
imaginario, que dara o complemento de sua imagem, via identificag&o.

Esse € um tempo em que Lacan concorda com Freud, ao demarcar que todo investimento
libidinal se sustenta na imagem narcisica do eu e dira que a esséncia do amor é narcisica, na
medida que é a propria imagem que 0 sujeito ama no parceiro. O que vemos entdo nédo é a
reciprocidade no amor, mas a posi¢éo de dependéncia no campo do amor. O par imaginario se

fundamenta entdo em um tudo ou nada, que visa a garantia do Outro ou 0 desamparo e 0
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desastre. (CARVALHO, 2021, p.121). Freud nos ensina que a dimensdo narcisica do amor

nunca é superada por completo, pois € dela que o amor se fundamenta.

O amor-proprio nos aparece de imediato como expressao da grandeza do Eu. [...] Tudo
0 que se tem ou que se alcangou, todo residuo do primitivo sentimento de onipoténcia
que a experiéncia confirmou, ajuda a aumentar o amor-proprio. [...] Na vida amorosa
ndo ser amado rebaixa o amor-proprio, enquanto ser o eleva. Como afirmamaos, ser
amado representa o objetivo e a satisfacdo na escolha narcisica de objeto. [...] O amar
em si, enquanto ansiar, carecer, rebaixa 0 amor-proprio, e ser amado, achar amor em
troca, possuir o objeto amado, eleva-o novamente (FREUD, [1914], 2010, p.45-48).

O que Freud chamou de amor-proprio ¢ um modo de amar que fica preso em si mesmo
— um amor a si — na medida em que é um amor que demanda ser amado em sua imagem ideal

refletida no outro.

A pessoa ama, em conformidade com o tipo da escolha narcisica de objeto, aquilo que
ja foi e que perdeu, ou 0 que possui 0s méritos que jamais teve. A formula paralela a
de cima é: aquilo que possui 0 mérito que falta ao Eu para torna-lo ideal é amado.
Esse expediente tem particular importancia para o neurético, que devido a seus
investimentos de objeto excessivos esta empobrecido no Eu e incapaz de cumprir seu
ideal do Eu. Busca entdo o caminho de volta ao narcisismo, apds o seu esbanjamento
de libido nos objetos, escolhendo um ideal sexual conforme o tipo narcisico, que
possua 0s meritos para ele inatingiveis (FREUD, [1914], 2010, p.49).

Notem que o trecho acima coloca em evidéncia um modo de amar em que 0 amor se
apresenta como duas faces de uma mesma moeda: ou caminha de encontro ao ideal do eu, ou
desemboca na impoténcia. E um modo de amar que o enquadre é dado pelo espelho. Assim,
podemos dizer que o estadio do espelho proposto por Lacan é correspondente ao narcisismo
freudiano, na medida em que assumir uma imagem especular acarreta o deslocamento do
autoerotismo ao amor objetal. O fundamento da parceria imaginaria, conforme Miller (2008)
nos indica, é a substituicdo, o complemento pela presenca de um outro com o qual o eu encontra
para se identificar a imagem do outro visando o seu complemento. “Sao necessarios dois para
se completar” (MILLER, 2008, p.261).

Podemos incluir aqui o mandamento biblico presente no Antigo Testamento “Amaras o
proximo como a ti mesmo”, que foi comentado por Freud em Mal-estar na civilizagdo e
retomado por Lacan em A ética da psicandlise em que ambos concordam que no homem néo
ha uma disposigdo “natural” para amar o proximo, sobre isso Freud dira: “E sempre possivel
unir um consideravel nimero de pessoas no amor, enquanto sobrarem outras pessoas para
receberem as manifestacfes de sua agressividade” (FREUD, [1929-1930], 1996, p.118-119) e
a isso Freud nomeou de “narcisismo das pequenas diferencas” (FREUD, [1929-1930], 1996,
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p.119). Em outras palavras, significa dizer que o amor ao proximo depende do plano
identificatdrio em que o sujeito estéa situado, ficando excluido aquilo que é diferente, estrangeiro
para si mesmo. Assim, se por um lado o amor enlaca; por outro lado, o 6dio cobra sua parte.

Vejamos:

Se amo uma pessoa, ela tem de merecer meu amor de alguma maneira. [...] Ela
merecerd meu amor, se for de tal modo semelhante a mim, em aspectos importantes,
que eu me possa amar nela; merecé-lo-a também, se for de tal modo mais perfeita do
que eu, que nela eu possa amar meu ideal de eu. [...] Mas, se essa pessoa for um
estranho para mim e ndo conseguir atrair-me por um de seus proéprios valores, ou por
qualquer significacdo que ja possa ter adquirido para minha vida emocional, me sera
muito dificil amé-la. Eu estaria errado agindo assim, pois meu amor é valorizado por
todos os meus como um sinal de minha preferéncia por eles, e seria injusto para com
eles, colocar um estranho no mesmo plano em que eles estdo (FREUD, [1929-1930],
1996, p.114).

Lacan colocara o acento no si mesmo para retomar Freud, apontando que 0 mandamento
de amor ao proximo surge da presenca da maldade que existe no proximo, mas, sobretudo, da
maldade que habita em cada um. “O que é mais proximo do que esse Amago em mim mesmo
que é de meu gozo, do que ndo ouso me aproximar?” (LACAN, [1959-1960], 2008, p.223). O
amar o outro como a si mesmo toca no paradoxo que o si mesmo ndo seja tdo amavel assim. Ha
um limite na equivaléncia imaginaria entre o eu e o outro fazendo com que o amor ao proximo
seja na verdade uma maneira de amar a si mesmo e se proteger contra 0 gozo que habita em si,
fazendo com que o outro apareca ndo mais como uma imagem espelhada de si mesmo, mas
como uma exterioridade, como cada um é para si proprio. Aqui esta a origem da segregacao, a

raiz do 6dio, como construimos em A Soliddo par. Nas palavras de Lacan:

Esse bem que é o amor, mas o que ele elude é que talvez seja justamente ao tomar
essa Via que percamos 0 acesso ao gozo. [...] mas o amor ao préximo ndo éisso [...] o
Mal-estar na civilizagéo, devemos formular isto, que 0 gozo é um mal. Quanto a isso
Freud nos guia pela méo — ele ¢ um mal porque comporta o mal do préximo. [...] Isso
tem um nome — é o que se chama de para além do principio do prazer (LACAN, [1959-
1960], 2008, p.221-223).

Por isso, a partir dos anos 60, Lacan aponta que ha ai um certo impasse nas parcerias
puramente imaginarias, na medida em que o amor, sendo apenas narcisico, ndo permite ao
sujeito sair de si mesmo, ou seja, um impasse para que 0 amor possa ser dirigido ao Outro, um
impasse também para a transferéncia na relagdo analitica.

O que Lacan comeca a perceber € que ha um resto que fica inapreensivel ao sujeito: o
real do gozo. Desse modo, Lacan apostara na parceira simbdlica entre o sujeito e o Outro para

tentar abordar algo do real. Assim, o parceiro simbolico do sujeito passa a ser o0 Outro como
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tesouro do significante, ao qual o sujeito ira se direcionar em busca de um reconhecimento de
si, a verdade que lhe falta. Esse é o tempo do inconsciente estruturado como uma linguagem, e
0 sujeito é aquele que emerge no intervalo entre dois significantes [S1 — S2].

Nesse tempo, Lacan segue ainda alinhado a Freud, na medida em que as formac6es do
inconsciente — sonhos, chistes, lapsos, atos falhos — s&o as verdades do sujeito e aparecerao
como uma metéfora a ser decifrada. Aqui, a matriz da parceria toca o tridngulo edipiano. O par
simbolico pressupGe o sujeito e o Outro, a quem se endereca aquilo que falta; e a resposta do
Outro é dom que satisfaz a demanda de amor. Sobre isso, Miller (2008) assinala que Lacan
inventou uma férmula para o amor no simbdlico: “demanda de amor” (MILLER, 2008, p.152).
Uma demanda que necessita da resposta de um Outro que tem, visto que todas as necessidades
do ser falante estdo contaminadas pela demanda de amor. Donde decanta o aforismo lacaniano:
“Amar ¢é dar aquilo que nio se tem” (LACAN [1962-1963], 2005, p.122). Amar é confessar a
falta e reconhecer que necessitamos do Outro, que esse Outro nos falta. Amar é um dom que
satisfaz a falta-a-ser. Desse modo, 0 amor, em sua parceria simbdlica e imaginaria, se situa a

partir da castracdo: é como falta-a-ser que se ama:

A demanda de amor ndo é uma demanda de um objeto, mas uma demanda de nada.
No amor ndo se demanda um objeto em particular. O amor é indiferente a
particularidade do objeto. No amor a demanda do que quer que seja, tem sempre valor
de prova de amor. O objeto s6 importa enquanto significa “vocé sente minha falta”.
Portanto, o dom de amor implica 0 dom do objeto tendo um valor diferente porque
dar é declarar “eu tenho, eu possuo”. Ou seja, o dom dado ao outro como signo de
amor nao significa “ndo tenho”, significa “te falta”. Encontramos assim com um
interessante desdobramento entre a necessidade e o amor, dois registros muito
diferentes. A demanda decorrente da necessidade € direcionada ao outro na medida,
em que o outro tem, enquanto demanda de amor é direcionada ao outro na medida em
que o outro ndo tem. Foi isso que levou Lacan a definir o amor como dom daquilo
que néo se tem. (PALOMERA, 2022, p.65, tradug&o nossa)*’.

O amor a falta do Outro é aquilo que recolhemos no capitulo anterior com a devastacao,
“um modo de amar que se infinitiza e conduz o sujeito a formas de arrebatamento no campo do
amor” (CARVALHO, 2021, p. 121). Podemos incluir aqui ndo somente o amor enquanto dom,

mas também o édio e a ignorancia, como paixdes do ser, modos distintos de responder frente a

17 LLa demanda de amor no es demanda de un objeto, sino demanda de nada. En el amor no se demanda um objeto
particular. EI amor es indiferente a la particularidad del objeto. En el amor se demanda lo que sea, siempre que
tenga el valor de prueba de amor. el objeto solo importa siempre que signifique “ta me faltas”. Por tanto, el don
de amor que implica el don del objeto tiene valor distinto porque dar es declarar “yo tenho, yo poseo”. En otras
palabras, el don hecho al outro como signo de amor no significa “yo no tengo”, significa “ta me faltas”. Nos
encontramos pues con un interessante desdoblamiento entre la necesidad y el amor, dos registros muy diferentes.
La demanda surgida de la necesidad se dirige al outro en tanto el outro tiene, mientras que la demanda de amor se
dirige al outro em la medida em que no tiene. Esto es lo que llevo a Lacan a definir el amor com el don de lo que
no se tiene (PALOMERA, 2022, p.65).
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falta-a-ser: “a falta no amor, o ser do outro no 6dio e o indizivel na ignorancia”'® (PALOMERA,
2022, p.64, traducdo nossa). Assim, as parcerias presas somente ao enquadre imaginario e
simbolico se sustentam na crenca de que seria possivel alcancar no encontro com o parceiro, a
proporcédo, a complementariedade, fazendo de dois um s0; fazendo existir a relacdo sexual. Nas
palavras de Lacan, ¢ um amor impotente, pois “ignora que € apenas o desejo de ser um, 0 que
nos conduz ao impossivel de estabelecer a relacdo dos dois sexos” (LACAN, [1972-1973],
1985, p. 14).

O impasse encontrado na primazia do simbolico reside no fato de que € preciso ir alem
do significante para abordar a questiio do desejo e do gozo que restavam em insistir. E ai que
Lacan, ainda nos anos 60, introduz a nogédo de objeto a, como produto da castracdo; resto que
operara para o sujeito como uma dobradica, onde, de um lado se situa a angustia, como objeto
perdido de gozo, e do outro lado é objeto causa de desejo. O que Lacan delimita € que a relacéo
do sujeito é com o objeto a, dai decanta a férmula da fantasia [$0a], mas ndo sem passar pelo
Outro. O objeto a serd, para Lacan, um condensador de gozo, que permitird que as parcerias
saiam do enquadre puramente simbolico e imaginario. Sera via fantasia que cada um abordara
0 parceiro amoroso, sempre passando por sua relacdo com o objeto a. Em outras palavras,
significa dizer que, entre dois, ha 0 modo com que cada um se relaciona com seu objeto a, 0
que torna impossivel uma relacdo de complementaridade e de completude, um encontro em que
dois fagam um. Por isso, 0s encontros serdo sempre parciais. “Ha algo que desfalece em relagdo
ao amor, quando o amor é confrontado ao gozo”*® (MILLER, 2008, p.155, traducéo nossa).

Sendo a fantasia quem da o enquadre da parceira amorosa, podemos localizar que o
Outro é amado enquanto sendo ou portando o0 objeto a, isto é, ama-se no Outro o objeto da
fantasia que compensaria a falta-a-ser.

Na década de 70, Lacan da um passo além ao formalizar as tdbuas da sexuacdo. A partir
do aforismo, a relacdo sexual ndo existe, Lacan faz cair a crenca na completude que ainda se
sustentava na parceria imaginaria, calcada na identificacéo, no par [a-a’]; na parceria simbdlica,
que visa ao reconhecimento, no par [S1-Sz], e a parceria de desejo, em que a fantasia [$0a] faria
equivaler sujeito e objeto a.

O que as formulas da sexuacdo demonstram é que em todo ser falante ha uma
modalidade de gozo que se experimenta no corpo, e que esta ndo é localizavel na linguagem.

Isso significa dizer que ha algo que fracassa na fantasia e, consequentemente, no objeto a para

18 “la falta em el amor, el ser del outro em el odio y lo indecible em la ignorancia” (PALOMERA, 2022, p.64).
19 “Hay algo que desfallece en lo que atafie al amor, cuando el amor es confrontado al goce” (MILLER, 2008,
p.155).
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abordar a relacdo do falasser com o Outro sexual. Isso leva Lacan a propor que 0 gozo seja
bipartido em duas modalidades diferentes: um gozo todo falico e um gozo néo-todo falico.

O gozo todo falico é este que se experimenta fora do corpo e que pode ser apreendido
pela palavra, em que o objeto a pode ser suporte, na medida em que todo enquadre esta
condicionado pela fantasia. Ele é determinado pelo significante, produzindo as formacGes do
inconsciente. Sendo a fantasia assim, as lentes que condicionam como cada um vé e se relaciona
com o mundo, o que dizemos, com Freud, que a realidade é a realidade psiquica.

Do outro lado, temos 0 gozo ndo-todo; suplementar; feminino; gozo Outro, que se
inscreve como uma modalidade de gozo que néo é recoberta pelo simbolico, um gozo que fica
fora das palavras e que se experimenta no corpo de maneira deslocalizada. O que se chama de
gozo ndo-todo esta particularmente ligado ao S(A/). Ao barrar o A, Lacan o coloca em uma
relacdo direta com aquilo que ndo é marcado pela castracdo, aquilo que fica fora da cadeia
significante. Assim, S(A/) significara o Outro sexo, o feminino. Por isso, uma experiéncia de
gozo solitaria que marca cada ser falante de modo singular.

Entdo, se o amor vinha como aquilo que poderia presentificar algo ausente — via
imaginaria — ou como uma resposta diante do enigma do desejo do Outro — via simbolica — o
amor passa a ser lido a partir de um outro lugar. Aqui, o parceiro do falasser ndo € mais o Outro
como pessoa ou como verdade. Ja ndo se trata mais do encontro entre o sujeito e o Outro, mas
dos arranjos e desarranjos do falasser com o seu Outro. Por isso, como cada um respondera
perante a sua condi¢do estrutural de soliddo enquanto traco de exilio da relacdo sexual. Nas
palavras de Miller: “o parlétre, como ser sexuado, faz parceria ndo no nivel do significante puro,
mas no nivel do gozo, e essa ligagdo ¢ sempre sintomatica” (MILLER, 2015, p.91).

A nocéo de parceiro-sintoma traz como perspectiva que no que diz respeito ao encontro
amoroso, sem incluir a diferenca na relacédo, ndo ha furo; ndo ha relacéo; ndo ha encontro; nao
ha amor. “Ha relagdo somente na medida em que ha sintoma, isto €, em que o Outro sexo é
suportado pelo sintoma” (LACAN, [1975-1976], 2007, p.98). A condigédo do encontro, ent&o,
é que ndo haja equivaléncia entre os sexos. Isso quer dizer que, no encontro, a relacdo com o
parceiro amoroso nunca € direta, ela sera sempre mediada pelo sintoma, o verdadeiro parceiro
do falasser. Segundo Lacan, “falar de amor ¢, em si mesmo, um gozo” (LACAN, [1972-1973],
1985, p. 112). O que nos permite retomar o aforismo: “Sé6 o amor permite ao gozo condescender
ao desejo” (LACAN, [1962-1963], 2005, p.197). Isso significa dizer que o amor, em sua

amarragdo com o real, carrega relagdo com um gozo que admite ser descompletado para ver-se
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enlacado com desejo, sendo o objeto a, enquanto causa de desejo, responsavel por esse
deslocamento.

Seguindo essa direcdo, 0 autor acrescenta: “ndo ha outra coisa sendo encontro, o
encontro, no parceiro, dos sintomas, dos afetos, de tudo que, em cada um, marca o traco do seu
exilio, ndo como sujeito, mas como falante, do seu exilio da relagdo sexual.” (LACAN, [1972-
1973], 1985, p. 198). Dar ao amor o estatuto de real permite reposicioné-lo, dando a ele o
estatuto de uma significacdo vazia. O amor como supléncia, invencdo singular para manter
amarrados, imaginario, simbdlico e real; um arranjo e contorno que cada um encontra para
aquilo que € incontornavel, que sempre insistird como furo no saber.

“Todo amor se baseia numa certa relagdo entre dois saberes inconscientes”. (LACAN,
[1972-1973], 1985, p. 197). Qual saber esta em jogo no campo do amor?

Primeiramente, essa pergunta permite retomar o lugar da transferéncia, pois, ao separar
o amor transferencial do imaginario, abre-se caminho ao amor enquanto amuro, sendo a posi¢do
do analista, ao fazer semblante de objeto a, um conector que pode dar lugar a dimensao real do
amor, 0 amor enquanto amuro, um amor que suporta o vazio.

Estando o amor do lado do real, permite que a transferéncia seja reposicionada, na
medida em que o discurso analitico € aquele que ndo tem nada de universal. Se retomarmos
brevemente os quatro discursos propostos por Lacan — discurso do mestre, discurso da histérica,
discurso universitério e discurso analitico — os trés primeiros se consideram sendo a verdade,
com excecdo do discurso analitico, o qual, segundo Miller (2011, p. 336), “é um discurso que
comporta a variedade”. Um discurso que comporta a variedade reconhece a verdade como um
semblante, fazendo do discurso analitico exce¢do em relacdo aos outros trés que propdem a
dominac&o, pois se dizem no lugar da verdade. Por isso, o discurso analitico ndo € matéria de
ensino, ja que ensinar € dominar. Um analista se forma ndo pelo ensino, mas pela experiéncia
de investigacdo do préprio inconsciente, enquanto analisante. Sendo o produto disso, um saber
sempre singular.

Se pensavamos o amor de transferéncia apenas como um amor dirigido ao Outro,
guando deslocamos a psicanalise para o registro do Um-sozinho, a dimensdo do Outro e a
suposicdo de saber desvanece. O inconsciente em sua dimensdo de Um que dialoga sozinho,
aponta justamente para 0 amor enquanto ruptura de saber, ja que o0 saber que estd em jogo € o
saber sobre 0 gozo, e ndo o saber dirigido ao Outro. Nas palavras de Lacan: “O Um dialoga

sozinho porque ele recebe sua propria mensagem sob a forma invertida. E ele quem sabe e n&o
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o suposto saber”. (LACAN, 1977). Aqui o amor é amuro, ou Seja, um amor que suporta a
inexisténcia da relacdo sexual, pois tem como condicéo a irredutivel soliddo do Um.

A partir do termo amuro, Lacan aponta para um amor que ndo é feito da fusédo entre
dois, mas sim do encontro do muro com o amor. Ao propormos que a verdadeira soliddo em
psicandlise ¢ a soliddo do Um; através do amuro, podemos aproximar amor e gozo a partir do
furo, que, topologicamente, é o que faz barreira a existéncia da relacdo sexual e, a0 mesmo
tempo, é o que permite alguma abertura para o lagco com o Outro. Desse modo, 0 amor se liga
ao saber de uma maneira renovada, visto que o saber de que se trata ndo € o saber referido ao
Outro, mas um saber sobre 0 gozo, ou seja, um saber-fazer com 0 gozo e o furo que o
acompanha. Em outras palavras, o0 amor pode ter um duplo enderegcamento, pode se dirigir ao

Outro do amor, mas, ao mesmo tempo, as paredes, a um falar sozinho:

O lugar do analista mobiliza um vazio de sentido que se converte em um cheio de
energia: desejo sem sentido, mas ndo fora do corpo. [...] A andlise, implica entdo em
um vazio que ndo é nada, mas um vazio de sentido [...] o a é nada, formulacdo
afirmativa e ndo negativa, por um lado, é, o lugar de Mais-Ninguém, por outro lado,
que indica um vazio ativo.” (BROUSSE, 2021, p. 39, tradugdo nossa)?.

Miller (2023, p.323) aponta que é do lugar de Mais-Ninguém, enquanto um lugar
marcado por uma auséncia, que pode uma anélise, ao positivar esse vazio, evidenciar um amor
que “se sustenta na suposi¢do de um saber no real e ndo na suposicao de um saber no Outro”
(SOUTO, 2019, s/p.).

O saber inconsciente de que se refere para o ser falante é um saber articulado, um saber-
fazer com lalingua, mas, como acrescenta Pierre Naveau, “daquilo que ndo se consegue nio
fazer com ela” (NAVEAU, 2017, p. 250). Assim, como dito anteriormente, lalingua € o que
instituira 0 Um-sozinho, sem o Outro. E uma experiéncia de gozo anterior & entrada do Outro,
sendo a partir dele que o sujeito se constituira, em um segundo tempo l6gico, pelo banho de
linguagem que vem do campo do Outro.

Se Lacan nos ensina que quem fala sé tem a ver com a soliddo, podemos afirmar que o
ser falante s6 conhece a soliddo do Um. Nesse sentido, vale a pena retomar a citagdo que
mencionamos no primeiro capitulo, ja que, nesse contexto, ela adquire o estatuto de um dado

irrefutvel. “No momento do encontro entre dois corpos, Um e Um fazem Dois, no sentido em

20 E] lugar del analista moviliza un vacio de sentido que se convierte en un lleno de energia: deseo fuera de sentido,
pero no fuera del cuerpo. [...] El andlisis implica entonces um vacio que no es una nada, sino um vacio de sentido
[...] a es nada, formulacién afirmativa y no negativa, por una parte, y, el lugar de ya-nadie, por otro lado, lo que
indica un vacio activo” (BROUSSE, 2021, p. 39).
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que isso faz um Um sozinho, separado de um outro, Um sozinho” (NAVEAU, 2017, p. 250).
O que ha, entdo, é o encontro de Uns sozinhos. Sobre isso, Lacan dira: “Entre dois, quaisquer
que eles sejam, ha sempre Um e Outro, 0 Um e 0 a minusculo, e o Outro ndo poderia, em
nenhum caso, ser tomado por um Um” (LACAN, [1972-1973], 1985, p.67).

Assim, o Outro do falasser é parceiro do gozo, parceiro-sintoma, parceiro daquilo que
no encontro se escreve entre dois Uns-sozinhos. Entre 0 Um e o Outro sexo, ndo hé relagédo
sexual, na medida em que o que ha é um furo. Furo que sustentara a diferenca entre 0s sexos.
A partir disso, torna-se possivel reler o aforismo lacaniano “amar € dar o que nao se tem”, na
medida em que “o que ndo se tem” ndo esta no registro da falta, mas no registro do furo, ja que
ndo ha um Outro que responda como parceiro do falasser. A verdadeira parceria do falasser é
com seu sinthoma, e ndo com o Outro.

Em RSI, Lacan (1975, s/p.) dira: “o amor nada tem a ver com a relagdo sexual”. Assim,
serdo com as marcas, com os tracos deixados por esse ponto, onde a linguagem ndo alcanca, e
que Lacan nomeia de exilio da linguagem, que os encontros amorosos serdo feitos
contingencialmente.

Retomamos assim a pergunta com a qual encerramos o segundo capitulo: qual lugar
para 0 amor quando pensado em sua relagcdo com o exilio?

Mattos (2020, p.74) diz que se a cifra do amor é sempre 2, assim “o que vem em
supléncia a relacdo sexual é precisamente 0 amor. O amor é o que permite fazer algum laco
entre o um que existe, a ndo relacdo e o Outro”.

O saber de que se trata, e que Lacan chamara de “poesia” (LACAN, [1972-1973], 1985,
p.98), é quando o sujeito consente em substituir o grande A pelo pequeno a. Ou seja, quando “o
sujeito pode consentir com a inconsisténcia do grande A simbolico, pode tomar o pequeno a,
enguanto objeto causa de desejo” (GARCIA, 2021, s/p.). Na esfera do amor, a relacdo de que
se trata € Um mais a e o Outro [Um + a e Outro]. Consequentemente, o saber que se inclui é o
consentimento com a alteridade que habita em cada um, ou seja, 0 Outro sexo, feminino; é
consentir com o traco de exilio que marca cada um enquanto falante. Assim, o amor longe de
ser aquilo que poderia salvar alguém da falta-a-ser, serd aquilo que permitird enlacar de modo
sinthomatico esse Um que sempre insistira sozinho. E isso que a neurose ndo cansa de ndo
querer saber, visto que o sujeito s6 quer saber do “ato de amor” (LACAN, [1972-1973], 1985,
p.98) um amor que, segundo Lacan, € preso a versao polimorfa do lado masculino da sexuacao.

Nas palavras de Lacan, o sinthoma “é precisamente o sexo ao qual eu ndo pertengo”.

(LACAN, [1975-1976], 2007, p.98). Em outras palavras, a assun¢do do sexo para o falasser
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ndo é determinada anatomicamente nem pelo significante, ou seja, ndo é determinada via Outro
simbdlico, pela significacdo falica que se encontrou nas teorias sexuais infantis e nas
identificacOes balizadas pela estrutura edipiana. O sexual, 0 encontro com o sexo, € determinado
pelo trauma — troumatisme —, experiéncia de real sem lei, esvaziado de historicidade, que
produz acontecimento de corpo, inaugurando-o como alteridade absoluta. Nas palavras de
Bassols (2021, p.50): “O sexo ¢ Outro corpo, corpo estranho que irrompe no corpo conhecido
até ento. [...] O sexo é o Um do gozo?!. Por isso, 0 Outro sexo é isso que sempre restara fora,
Outro, alter, hétero??. “Ha relagdo na medida em que ha sinthoma, em que o Outro sexo é
suportado pelo sinthoma” (LACAN, 1975-1976], 2007, p.98). Assim, pode 0 amor, enquanto
supléncia, amarrar — de modo singular e sinthomatico — em cada um, aquilo que restara sempre

como trago de exilio da relacdo sexual.

N&o temos acesso ao Outro, do Outro sexo, sendo pela via das pulsdes parciais. [...]
ndo se tem acesso ao Outro do Outro sexo, sO se tem acesso ao objeto das pulsbes
parciais, sO se tem acesso ao a como objeto das pulsGes parciais. Por isso, ndo se pode
estabelecer um lago, a relagdo sexual com o Outro, com excecao de que essa via ndo
seja pulsional, que é a Ginica a ser suscetivel de relacionar-se com o que resta do Outro,
essa via é o amor. [...] 0o amor é o que funda o Outro. [...] Dito de outro modo, ha dois
acessos ao Outro: um, através do gozo que desemboca no objeto a, que vai parar no
gozo do corpo proéprio; o segundo acesso ao Outro é um acesso através do amor, mas
que deixa de lado o corpo e se apega as palavras. Os dois acessos sdo validos para
ambos os sexos, mas aqui Lacan pode dizer que o primeiro é sobretudo masculino, o
acesso masculino ao Outro, 0 acesso pelo gozo; enquanto do lado feminino, 0 acesso
ao Outro é mais comumente através do amor (MILLER, 2008, p.275, traducdo
nossa)Z.

S6 h& encontro no acaso, visto que, no instante do encontro, no real, algo se encontra,
algo sobre o qual ha um saber, um saber que ndo fala, mas se experimenta, um saber que se
articula, se liga e se escreve em cada um. Ainda que a relacdo sexual ndo exista, no instante do

encontro, algo dessa inexisténcia, desse furo no saber, passa pelos poros do equivoco, e produz

21 “El sexo es Otro cuerpo, cuerpo estrafio que irrumpe en el cuerpo conocido hasta ese momento [...] el sexo es el
Uno del goce (BASSOLS, 2021, p.50).

22,0 termo “héteros” vem do grego antigo que significa “outro”. Nesse contexto hétero é utilizado para nomear
um gozo diferente do gozo falico, 0 gozo feminino que Lacan também nomeia de Outro sexo.

23 No tenemos acceso al Otro, del Otro sexo, sino por la via de las pulsiones parciales; [...] no se tiene acceso al
Otro del Otro sexo, solo se tiene acceso al objeto de las pulsiones parciales, solo se tiene acceso a a como objeto
de las pulsiones parciales. Por esta razon no se puede establecer el lazo, la relacion sexual con el Otro, con
excepcidn de esta via que no es pulsional, que es la Gnica susceptible de relacionarse con lo que nos resta del Otro,
la via del amor. [...] el amor el que funda al Outro [...] Dicho de otro modo, ha dos accesos al Otro: uno, a través
del goce y que va a parar al objeto a, que va a parar al goce del cuerpo propio; el segundo acceso al Otro es un
acceso por medio del amor pero que deja de lado el cuerpo y se aferra a la palabra. Los dos accesos son validos
para los dos sexos, pero aqui Lacan puede decir que el primero lo es sobre todo para el macho, el acceso macho al
Otro, el acceso a través del goce; mientras que del lado de la mujer, el acceso al Otro se realiza méas habitualmente
a través del amor (MILLER, 2008, p.275).
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acontecimento de corpo que testemunha o furo com o qual o saber esta as voltas. E cabera a
cada um querer saber, ou ndo, 0 que aconteceu nesse encontro com o acaso. 1sso € contingéncia,
€ 0 ‘cessa de ndo se escrever’. Ha algo que se inscreve no instante do encontro e que da a iluséo
de que algo do encontro se escreveu. Se a neurose € soberana, hd um ndo querer saber sobre
isso, transformando isso, que é contingente, em necessadrio ‘ndo cessa de se escrever’
(GARCIA, 2021, s/p.). Esse é o ponto de suspensdo a que se agarra todo amor, e que marcara
o0 destino do amor no instante do encontro, enquanto “invencédo de saber” ou “drama do amor”,
que visa a repeticdo (LACAN [1972-1973], 1985, p.197). Nas palavras do autor:

Ao nivel do saber, por um instante, da a ilusdo de que algo ndo somente se articula
mas se inscreve, se inscreve no destino de cada um, pelo qué, durante um tempo, um
tempo de suspensdo, o que seria a relacdo sexual encontra, no ser que fala, seu traco
e sua via de miragem. O deslocamento da negacéo do péra de ndo se escrever ao ndo
para de se escrever, da contingéncia a necessidade, é ai que esta o ponto de suspenséo
a que se agarra todo amor. Todo amor, por sO substituir pelo para de ndo se escrever,
tende a fazer passar a negagdo ao ndo para de se escrever, ndo para, ndo parara
(LACAN [1972-1973], 1985, p.198-199).

Podemos dizer que essa indicacdo de Lacan, aponta que o destino do ser falante € o que
se inscreve a partir de uma contingéncia e se articula a uma emergéncia de saber. Dessa
inscri¢do, pode decantar uma invengdo de saber. Contudo, Lacan demarca como “destino fatal”
(LACAN [1972-1973], 1985, p.197) que esse tempo de suspensdo que se inscreve uma
contingéncia pode fluir para o campo da necessidade. Sendo o “drama do amor” quando a
necessidade prevalece sobre a contingéncia. Ndo querer saber nada sobre o encontro, é o drama
que Lacan aponta marcando a decisdo do falasser pela repeticdo. Drama que esta ligado ao

saber, mais especificamente ao ndo querer saber, paixdo da ignorancia.

Quando o sujeito se encontra sempre com 0 mesmo é quando o excesso de gozo se
liga a0 amor, quando as mascaras que velavam o gozo caem, caindo a funcéo de véu
necessaria que o amor requer: hd sempre algo de insuportavel nessa revelagdo. A
repeticdo é um esfor¢co em neutralizar esse mais posto em jogo; é uma tentativa,
sempre falha, de outra coisa; nesse sentido, 0 amor se torna sempre 0 mesmo. Esse
traco da repeticdo como solucdo, é a face de rotina do amor [...] 0 amor como marca
esta destinado a repeticdo pela via do significante [...] O amor neste registro fala para
si, produz um laco que o dobra sobre si mesmo. N&o obstante, o resultado de uma
analise, nos permite captar outra relagdo possivel com o amor que o desloca do campo
da verdade, da verdade do Outro, ao acontecimento de corpo como resposta ao
impossivel de dizer do amor (VENTURA, 2020, p.48-50).

Nas palavras de Pierre Naveau (2017, p. 201) “o amor é uma ética fora do sexo”, na
medida em gue no instante do encontro € preciso que o sujeito aceite que sua defesa ante o

infinito, ante o feminino seja perturbada, pois ela € o que o divide, faz furo, mas também o que
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abre o campo da surpresa. O que Lacan constr6i como um amor mais digno, ou 0 novo amor,
advém daquilo que cada um pode fazer com os restos sintomaticos, marca de um acontecimento
de corpo que vem em resposta ao impossivel de dizer sobre o amor. Um amor fora das
coordenadas da repeticdo, pois sendo um amor vazio de significacdo, ele se apoia no furo
presente no saber. Lugar advertido de que o amor é supléncia para a inexisténcia da relacdo

sexual, um semblante que permite a cada um saber-fazer com o real.

Lacan falou de um amor que chamou “mais digno”, the more dignified love. Vocés
devem ouvir das Ding no dignified, a Coisa no digno; ou seja, a Coisa incluida no
circulo do amor. No digno ha das Ding. E isso o que a psicanalise pode acrescentar &
imensa literatura sobre o amor: a ideia de um amor mais digno que pode incluir toda
a carga de gozo, incluir os aspectos confiaveis que podem estar presentes na passagem
ao ato e que acompanhem esse tipo de amor muito digno (LAURENT, 2012, p.241).

Assim, pensar na frase: “Todo amor se baseia numa certa relagdo entre dois saberes
inconscientes” (LACAN, [1972-1973], 1985, p. 197), é apostar que, seguindo Brousse (2020,
p.85), “o exilio é aquilo que feminiza”, pois, ao enfatizar o valor contingencial do amor, o que
h& € uma ligacdo entre o encontro e o escrito, uma vez que a contingéncia € aquilo que se
encarna. Em outras palavras, o corpo é colocado em jogo, fazendo com que essa relacdo entre
dois saberes inconscientes seja ponto de apoio ao amor, assim, marca disso que ‘cessa de ndo
se escrever’. Por isso, ja ndo se trata do encontro entre o sujeito e o Outro, mas dos arranjos e

desarranjos do falasser com seu Outro. (GARCIA, 2021, s/p.)

O novo amor é um enigma, visto que o amor é vazio de saber, sem semblantes, sem
identificacOes e sem o Outro. Por isso ele é sempre novo, mesmo porque apenas cada
um tera de encontrar a sua resposta, a partir do amor ao sinthoma que enoda a pulséo,
0 corpo e o desejo [...] 0 novo amor é esse significante que emerge por Gltimo como
efeito da ex-sisténcia de um Outro que ndo mais existe (CAMPQOS, 2021, p.188).

O novo no amor é enigma, pois requer do falasser a decisdo de separar-se do Outro que
ndo existe, sendo a solugdo a ser encontrada, sempre singular, sinthomatica. Por isso, podemos
ler o amor, como o que permite algum lago entre o0 gozo feminino e 0 gozo do Um. O amor
“estando ao lado do semblante propicia um tratamento possivel do real” (CALDAS, 2008,
p.01), pois pode suportar a diferenca. O que uma psicandlise revela é que o amor é puro
acontecimento, fazendo desse lago — entre 0 gozo feminino e 0 gozo do Um —um acontecimento
de dizer, onde o0 que estd em jogo ndo é mais ser algo para o Outro, mas abertura de ser Outro
para si mesmo [S(A/)]. Segundo Brousse (2019b) uma “soliddo menos precaria” pois trata-se

da passagem do “sozinho” ao “sozinho com”. Em outras palavras, uma passagem da solidao
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que é sofrimento e abandono que se experimenta do lado masculino da sexuacéo, a soliddo que
é gozo, do lado feminino da sexuacao.

Se a vida nos requer coragem, como ja dizia Guimaraes Rosa (1994, p. 448), podemos
dizer que é somente com a coragem se pode enfrentar o infinito. Coragem em consentir com o
ndo-todo, préprio da posicao feminina que acontece no real do corpo do falasser. Propomos,
assim, que o que enlaga a coragem é o amor, ao reposicionar a relacdo de cada um com o objeto
a, causa de desejo. Uma aposta de entregar-se ao ndo-sabido, ao que acontece no instante do
encontro com aquilo que é Outro em si mesmo. O que esta em consonancia com Otoni-Brisset
(2018, s/p.) ao apontar que amor passa pela coragem de enfrentar isso acontece em si, sem nada

saber e que ndo ha palavras para dizer, mas se experimenta.

O que o sujeito encontra na psicanalise é sua soliddo e o seu exilio. Sim, a sua condicao
de exilado em relacéo ao discurso do Outro. N&o é o Outro com A mailsculo que esta
no centro do discurso analitico, é apenas o Um. [...] O que existe é 0 Um sozinho.
Uma psicanalise comeca ai, apenas com o Um, quando ndo se tem escolha sendo
confessar-se exilado, deslocado, indisposto, desequilibrado no discurso do Outro.
Numa andlise, procura-se um outro do Outro, que, desta vez, se tem o prazer de
inventar a sua medida, um outro suposto conhecimento daquilo que atormenta apenas
o Um. Portanto, sabemos que este Outro esta destinado a se dissipar, a desaparecer
até que reste apenas o Um; ja instruido sobre o que o atormenta, esclarecido, como
dizemos, sobre o significado dos seus sintomas (MILLER, 2013, s/p.).

Aqui podemos localizar o Outro para si mesmo, a partir da transmutacdo que acontece
na relacdo do falasser com 0 gozo. O que nos permite retomar a diferenca do si mesmo presente
no mandamento do “amaras o proximo como a si mesmo”, que se manifesta como uma defesa
diante da alteridade do gozo.

Lacan, em Nota italiana, evoca uma soliddo sem garantias que venha do Outro, ao
apontar que o que h& é um si mesmo: “O analista so se autoriza de si mesmo” (LACAN, [1973],
2003, p. 314) axioma que demarca um saber-fazer com a extimidade do gozo, apontando para
a ética da psicanalise, enquanto ética do bem-dizer. Consentir com soliddo do Um e com ela
fazer laco se caracteriza por o que Miller chamou de lugar de Mais-Ninguém. Lugar de onde
pode advir a passagem de analisante a analista, mobilizado pela Idgica do ndo-todo. Solidao
ligada ao sinthoma, que, a0 mesmo tempo que faz furo, se pode com ela, fazer lago; soliddo
fértil, construida, pois carrega consigo uma causa, 0 mais singular de cada um. Isso € 0 novo

no amor, devolver a cada um o seu exilio. Sozinhos, mas com 0s outros.

Agora eu conheco esse grande susto de estar viva, tendo como Unico
amparo exatamente o desamparo de estar viva.

Clarice Lispector
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CONSIDERACOES FINAIS

Uma mulher se torna mulher, a saber: a escolha de ocupar a posi¢ao
de causa, em uma soliddo particular, pois esteja ela ou nao
acompanhada por um parceiro, uma mulher ndo pode apoiar-se sobre
um modelo universal. Ela permanece sozinha em sua relagédo com seu
gozo. [...] Uma mulher ndo nasce mulher. Entre as mulheres, ela se
torna uma por uma escolha forcada.

Eric Laurent

Chegado 0 momento de concluir, o que se encontra ndo é uma conclusao, mas sim um
relancar a pergunta de um outro lugar. Se foi o encontro com o trecho de Laurent acima, que
produziu efeito de pergunta que deu origem ao presente trabalho, ndo ha outra escolha sendo
retomar o mesmo trecho para marcar até onde foi possivel avangar. O esfor¢co de dar forma a
pergunta que se abriu sobre a tematica da solidao, veio também com o esfor¢co de ndo preencher
com um sentido, com uma resposta, mas sim coloca-la a trabalho. Se é sempre a posteriori que
podemos ler os efeitos de uma interpretacao, é sé depois de concluir que podemaos ler o percurso
que se trilhou. Relendo esse trecho de Laurent, podemos desmembra-lo em diferentes frases,
efeito de ressonancia produzido pela escrita da dissertagdo: “Uma mulher se torna mulher, a
saber”; “Uma mulher se torna mulher, em uma soliddo particular”; “a escolha de ocupar a
posicdo de causa, em uma soliddo particular”; “uma mulher ndo pode apoiar-se sobre um
modelo universal”; “Ela permanece sozinha em sua relacdo com seu gozo”; “a escolha de
ocupar a posicdo de causa. Entre as mulheres, ela se torna uma por uma escolha forcada”; “Uma
mulher ndo nasce mulher. Uma mulher se torna mulher” ...

A pergunta que acompanhou Freud desde o nascimento da psicanalise: “O que ¢ uma
mulher?”, e que Lacan recomendava aos analistas na direcdo de seus casos: “Cherchez la
femme” — “Busquem a mulher”, estdo como pano de fundo em cada paragrafo do texto. Sempre
¢ bom lembrar que “mulher” aqui, ndo diz respeito ao género, mas sim, a posi¢do feminina
ocupada pelo falasser diante das formulas da sexuacao.

Ainda que todo ser falante emerja do choque da lingua com corpo, encontro que
antecede o Outro, ndo somos causa de si mesmo, € preciso a entrada do Outro da linguagem
para que possamos falar. Contudo, passamos grande parte da vida acreditando em um Outro

gue ndo existe, sofremos, sintomatizamos, para manté-lo como uma grande poténcia, uma
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excecdo que tudo pode, um ideal diante do qual nunca se esté a altura, mantendo o falasser, em
uma posicdo de ignorancia diante do ndo-todo. Assim, a soliddo aparece como uma das
respostas que o falasser encontra para se enganar, de que o Outro existe.

A devastacdo pode ser uma das escolhas, e arriscamos dizer que talvez seja a escolha
privilegiada das mulheres, para engodar o falasser, ja que nesse terreno arido, estrutural, que €
0 encontro traumatico com a linguagem — o que por exceléncia devasta —, sob as lentes da
fantasia nos fazem crer, que o0 que devasta é o Outro, mais precisamente o Outro primordial, e
ndo o choque da lingua com o corpo. Assim, 0 amor enquanto pathos assume para o falasser a
funcéo daquilo que poderia restitui-lo da falta-a-ser. O amor aqui € um dom, ilusdo que poderia
suprir a auséncia daquilo que na realidade ndo existe. Ama-se a ideia do amor, e tal ideia se
manifesta como uma demanda insaciavel de amor. N&o a toa Miller (1998b, p. 114) dira que a
devastacdo € a outra face do amor. Um modo de amar que ignora as condicdes e que, se
desiludido, desemboca facilmente no 6dio. Desse modo, as experiéncias de encontro com o
gozo feminino vém sempre infiltradas pelo imperativo do supereu: Goza!. Ou em sua versao
erotbmana: Me ama!

Consentir em deixar cair a verdade mentirosa que se construiu sobre esse Outro que nao
existe, abre espaco para experimentar 0 gozo que se localiza ali, de um outro modo. Trata-se de
recolher dessa experiéncia de gozo o que Lacan ([1972-1973], 1985, p.70) chama de uma
“Outra satisfagdo”. E preciso deixar de buscar uma parceria no Outro, para encontrar-se com
outra modalidade de parceira, uma parceria em que o Outro que se busca alcancar ndo esta fora,
mas em si mesmo. Sobre isso, Julien diz: “descobri aquela (lingua) que me torna Outra para
mim mesma em sua propria auséncia, no que ela falha em dizer e que me encanta, mas que
também me perde” (JULLIEN, 2021, p.40).

Consentir com a ilusdo da soliddo é consentir em dar lugar ao traco de exilio que nos
funda enquanto falantes. A verdadeira soliddo se encontra no consentimento em desbravar esse
terreno &rido, que ndo é uma cura da soliddo, mas fazer dela outra coisa. E aqui o amor
comparece, ndo como demanda de amor, visto que demandar ndo é amor nem amar, uma vez
gue a demanda é o que se sobrepBe ao desejo, e nesse campo o que se ama € o ideal do amor, a
fusdo de dois em um sé.

O novo no amor, proposto por Lacan, caminha ao lado do desejo em seu lago com o
gozo, onde o objeto a, j& ndo é mais objeto preciso, mas objeto causa de desejo. Assim, 0 amor
torna-se vazio de significacdo, é lugar de invencdo. E em direcio a causa que podemos nos

orientar, e ndo em dire¢cdo ao Outro. Ainda que colocar o objeto em causa, nos permita
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reposicionar no lago com o Outro e o outro. Trata-se de uma nova relacdo com a lingua, onde
0 que esta em jogo nédo sdo os ideais, mas a auséncia de onde isso fala: lugar de Mais-Ninguém.
Lugar de auséncia, indizivel, que a um s6 tempo “€ preciso que isso fale, mas nao podemos
colocar ai alguém que fale” (JULLIEN, 2021, p.42).

A causa € imutavel, é o mais singular em cada um, mas o convite a invencao permanece
sensivel ao encontro com a contingéncia. Talvez aqui seja possivel dizer que o amor € 0 que
permite algum enlace entre 0 gozo do Um-sozinho e 0 gozo feminino. Um enlace, que, ao invés

de livrar o falasser da solidé@o, permite que com ela se faca laco.

E com restos que [...] ja ndo fazem mais parte de um todo. A partir dessas pegas soltas,
temos a possibilidade de abordar o 6dio sem angustia, e 0 amor ja ndo é ignorante das
condicBes de gozo do Um e do outro. [...] passagem do vazio ao furo. Ou seja, do
enigma do desejo a certeza do real, porque o que verdadeiramente estd em jogo € a
auséncia, a auséncia de relagio sexual. E sobre essa auséncia que se constroi um
litoral, onde existe a possibilidade de escrever um dizer que pode tornar-se outra coisa
a respeito do amor. (VENTURA, 2021, p.62-63)

Assim, ao invés de respostas, este trabalho se encerra relangando novas perguntas que
podem vir a ser a semente para continuar o trabalho de pesquisa. Se podemos sustentar os lagos
com a soliddo, e ndo sem ela, como pensar a soliddo presente no ato analitico? A soliddo do
analista; a solid&o que Lacan menciona em seu Ato de fundagdo: “Fundo - tdo sozinho quanto
sempre estive em relagdo com a causa psicanalitica” (LACAN, [1971b], 2003, p.235). Pergunta
que se decanta na propria escrita desta dissertacdo, um achado, que relanca o convite a escrita,

inclusive do que foi escrito até aqui, a ser lido de um novo lugar.
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