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Resumo: Este artigo analisa o risco que os psicélogos que trabalham nas
politicas publicas e no Terceiro Setor correm de manter as desigualdades
sociais, cristalizando posi¢oes subjetivas de submissdo e caréncia diante
do Outro. Apresenta as consequéncias do neoliberalismo globalizado
ao transformar o Terceiro Setor em campo do empreendedorismo
social, inaugurando uma nova forma de relagio do Estado com o capital
privado através das Parcerias Publico-Privadas (PPP’s). Apresenta
diferentes significados para o conceito de solidariedade vindos da
filosofia, da sociologia e da psicandlise para apontar a condi¢do
paradoxal de a solidariedade ser moralmente equivalente aos interesses
pessoais e de grupo. Traz a contribui¢do da psicanilise freudo-lacaniana
para advertir que a vontade de ajudar os outros, valorizada como um
elemento constitutivo da cidadania responsivel, esconde algo de
dominacido e obscenidade. Apresenta uma arqueologia do amor na
obra de Lacan, relacionando-a com a nogio de gozo para escapar da
idealizagdo de um amor puro para o analista. Como nossa pesquisa
ndo se destina apenas a ser um dito para ser entendido, apresentamos
um escrito que segue a férmula do discurso do analista para mostrar
que a operagdo analitica produz um “novo amor” em uma dimensio
ético-politica distinta de solidariedade social . O texto pretende apontar
uma interpretagdo politica do “desejo do analista”, como o nome de
um amor “mais digno” que a solidariedade social. Essa politica torna
possivel o surgimento de algo novo dentro das coordenadas do sistema
capitalista que tem a solidariedade social com objetivo de minimizar
os danos sociais causados pelo sistema. Neste ponto, a politica da
psicandlise pode interessar a politica da cidade.
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Abstract: The article analyzes the risk that psychologists working in
public policies and in the social field take to keep social inequalities,
crystallizing the subjective position of submission facing the State.
Presents the consequences of globalized neoliberalism to transform the
social field in the social business, ushering in a new relationship between
the State and private capital through of the Public-Private Partnerships
(PPP). Presents different meanings to the concept of solidarity coming
from philosophy, sociology and psychoanalysis to point the paradoxical
condition of solidarity being morally equivalent to personal and group
interests. Brings the contribution of Freudian-Lacanian psychoanalysis
to warn that the desire to help others, valued as a constitutive element
of responsible citizenship hide something of domination and obscenity.
Presents an archeology of love in the work of Lacan, linking it to the
notion of enjoyment to escape the idealization of a pure love for the
analyst. As our research was not aimed just be a saying to be understood,
we present a writing which follows the formula of the discourse of the
analyst to show that the analytic operation produces a “new love “ in
an ethical- political dimension distinct from social solidarity. The text
pretends to aim a policy interpretation of “analyst’s desire” as the name
of a more “dignifying love” than social solidarity. This politic makes
possible the appearance of something new inside the coordinates of
the system capitalist that pleads for social solidarity with the aim to
minimize the social damage caused by them. In this point, the politics

of Psychoanalysis may interest city politics.

Keywords: solidarity; love; politics; analyst’s desire; Lacanian
psychoanalysis.

Desde que a psicologia decidiu comprometer-se com a transformagio da realidade
brasileira, posicionando-se a servi¢o do interesse da maior parte dos brasileiros, os
psicélogos passaram a trabalhar em todos os campos dos direitos humanos. Embora
atuemos hegemonicamente nas politicas publicas de satde e de assisténcia social,
também trabalhamos em projetos e programas que advém do Terceiro Setor, conheci-
do como o campo do empreendedorismo social. Tanto faz estar inserido em politicas
de Estado ou em servigos no Terceiro Setor, espera-se que o psicélogo nio alie sua
intervengdo as priticas assistencialistas que impossibilitem a mudanca de posi¢do
subjetiva das pessoas beneficidrias desses servicos. E preciso que esteja esclarecido

do risco de nio desarticular o sistema que mantém as desigualdades sociais, porque

cristaliza posi¢des subjetivas de submissdo e caréncia.
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O psicélogo nio é apenas mais um militante dos Direitos Humanos (DHs), pois
deveria ser da natureza de ser fazer, recuperar o lugar da singularidade no universal da
politica, que, como efeito do discurso da ciéncia, homogeneiza os cidaddos com o seu
“todos iguais perante a lei”. No Brasil, sofremos todos a decepgio de vermos leis tio
modernas, frutos da Constitui¢do de 1988, como o Sistema Unico de Satde (SUS), o
Estatuto da Crianga e do Adolescente (ECA), o Sistema Unico de Assisténcia Social
(Suas) e outras, ser transformadas em letras quase mortas. O problema é que, em
nosso pais, o significante “publico” significa “assistido” e fung¢des régias do Estado, tais
como a sadde, educagio e assisténcia social, que sdo direitos constitucionais, servem
para discriminar e segregar, definindo uma zona de exclusdo do lago social, revelando

a verdade de que nem todos os brasileiros estdo sob a égide dos DHs.

Neste ponto, ¢ preciso lembrar que se Lacan (1966/1998, p. 873) diz que “o su-
jeito sobre o qual a psicandlise opera é o sujeito da ciéncia’, isso implica que, quando
estamos no campo das politicas puablicas, o discurso ndo é o da ciéncia, mas, sim, o
da religido. Os usudrios dessas politicas costumam permanecer cativos de uma légica

religiosa que ¢ a de viver dependendo da providéncia divina ou da beneficéncia do

Estado.

Embora o Brasil nunca tenha desfrutado, de fato, do Estado de bem-estar social,
ideologia da qual se declinou nas grandes poténcias mundiais ap6s a década de 1990,
vimos nossa sociedade se organizar de boa vontade em organizagées nio governa-
mentais (ONGs) e em agdes de voluntariado, sensibilizada pela grande midia acerca
da importéncia das doag¢oes em dinheiro para o financiamento de projetos sociais que
minimizem as mazelas de nossa profunda desigualdade social. Em 1997, o Estado de-
finiu sua opgdo neoliberal quando passou a dividir suas responsabilidades de assistén-
cia nas politicas sociais com o Terceiro Setor, com a abertura para o seu crescimento,
a partir da Medida Proviséria n. 1.591, que criou as Organizagdes da Sociedade Civil
de Interesse Publico (OSCIPs). A Lei federal n. 9.637/98 inaugurou uma nova forma
de relagio do Estado com o capital, por meio das Parcerias Publico-Privadas (PPPs),

reforgando a privatiza¢io dos servigos publicos.

Coincidentemente, o apelo a solidariedade social, que sempre ocorreu, em espe-
cial, por ocasido de crises humanitirias emergenciais, prestada as vitimas de catdstro-
fes naturais e de guerras, curiosamente se instalou em nosso cotidiano no Brasil. A

partir de 1990, “projetos sociais” destinados as camadas pobres da populagio foram

A peste, Sao Paulo, v. 3, n° 1, p. 77-100, jan.fjun. 2011 79



PAULA DE PAULA

compartilhados com organismos internacionais, tais como Unicef e Unesco (s6 para
citar os mais conhecidos), transformando a solidariedade em estratégia de campa-
nhas de marketing para a arrecadagio sistemdtica de recursos financeiros para sua

manutencao.

Esse tipo de estratégia ndo ¢ nova na histéria do capitalismo e apenas reedita os
objetivos do movimento solidarista francés do século XVIII, repetindo o sintoma
do sistema capitalista em sua versdo neoliberal globalizada, que privilegia a saide da
economia em detrimento da satde das pessoas. Analisamos esse apelo  solidariedade
social, muito recorrente em nossos dias, como uma confissio velada do Estado neo-
liberal, que, privilegiando os interesses do capital, sempre deixara faltar recursos para

as politicas sociais.

Sem anular a importincia politica das ONGs e dos movimentos sociais de onde
elas vieram, é necessério reconhecer que o Terceiro Setor tem usado da ciéncia e da
tecnologia para defender uma propalada capacidade de criar solugdes inovadoras e
criativas para os problemas sociais de cariter local. A solidariedade que dai emana
ndo ¢ contrdria a linguagem utilitdria e capitalista que se organiza para maximizar os
recursos, minimizando custos operacionais das “empresas sociais, mas enriquecendo

os empresérios”.

Estamos de acordo com Zizek (2005, p- 14), quando alerta para o fato de que
a luta pela hegemonia ideoldgica e politica sempre se apropria de termos que so
espontaneamente vivenciados como apoliticos pelas pessoas comuns. O autor observa
que nio é de se admirar que o nome do mais forte movimento dissidente no co-
munismo do Leste Europeu na década de 1980 fosse “Solidariedade”. Zizek (2005)
afirma que “Solidariedade” foi o candidato perfeito, pois sua operacionalidade politica
apelava para a alusdo da unidade simples e fundamental entre os seres humanos que
deviam, naquele momento, unir-se para além de todas as diferengas partidarias. A
solidariedade ¢, portanto, um significante da plenitude impossivel da sociedade, um
significante situado, por assim dizer, na prépria fronteira que separa o politico do
pré-politico.

Tal como mostra Westphal (2008), a solidariedade aparece no século XIX como
um sintoma social do capitalismo, com a fun¢io de tamponar a verdade do sistema,

que ¢ a de produzir uma fratura na promessa liberal de universalizar a liberdade e a
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igualdade burguesas. A solidariedade visa a corrigir a incessante produgio de pobreza
e de desigualdade social, de maneira a manter a neurose universal (submersa na fan-
tasia humana) de que a comunidade igualitdria exista.

Ora, nio podemos negar que a “solidariedade” se tornou a maior grife social.
Parece ser um conceito que estd acima de qualquer suspeita, tendo imunidade parti-
ddria, pois progressistas e conservadores o utilizam sem culpa e a seu favor. Fala-se de
Alfabetiza¢io Solidaria, Comunidade Solidaria, Universidade Solidaria, Economia
Soliddria, Empresa Soliddria, A¢io Solidiria, apenas para citar algumas iniciativas
mais conhecidas. Entretanto, o que ela significa exatamente? O perigo do consenso ¢
significar tudo e nada, a0 mesmo tempo.

Selli e Garrafa (2006) fazem um estudo sobre como a solidariedade aparece teo-
rizada para diversos autores. A solidariedade aparece para Kropotkin como natural e
espontinea, como obrigatdria e desejada para Gide, primdria e secunddria para Mauss,
mecinica e orgnica para Durkheim (1987). Em sua versio atual, é nomeada por Selli
e Garrafa (2006, p. 249) como critica e democritica, embora nio considerem o quanto
as intengdes nobres do cidaddo que doa e trabalha voluntariamente para ajudar o pré-
ximo contribuem para com aqueles que lucram com as desigualdades sociais e que nio
tém escrupulos ao se apossar das melhores doagdes, antes mesmo que elas cheguem ao

seu verdadeiro destinatario.

Por isso, temos interesse em colocar a solidariedade social em suspenso enquanto
nio fique claro sobre qual ¢ sua poténcia e seu limite para fazer mudar as coordenadas
conjunturais de uma légica econdomica que provoca a desigualdade social. Ferreira

(1975, p. 675) apresenta os seguintes significados para o verbete “solidariedade”

1. Qualidade de solidario; 2. Lago ou vinculo reciproco de pessoas ou coisas independentes;
3. Adesio ou apoio 4 causa, empresa, principio, etc. de outrem; 4. Sentido moral que vincula
o individuo a vida, aos interesses e as responsabilidades dum grupo social, duma nagdo ou
da prépria humanidade; 5. Relagdo de responsabilidade entre pessoas unidas por interesses
comuns de maneira que cada elemento do grupo se sinta na obrigacio moral de apoiar o(s)
outro(s); 6. Sentimento de quem ¢ solidario; 7. Dependéncia reciproca; 8. Vinculo juridico
entre os credores duma mesma obrigagio, de maneira que cada um deles tem compromisso
com o total da divida, de sorte que o credor pode exigir o pagamento integral ou a presta¢io

do objeto daquela obrigagio.

Segundo Westphal (2008), na linguagem juridica, os devedores sio ditos solida-

rios se cada um puder responder pela totalidade da soma que tomaram emprestado
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coletivamente. Isso tem suas relagdes com o vocdbulo “solidez”, de onde a palavra
provém, pois um corpo sélido é um corpo em que todas as partes se sustentam e em
que as moléculas sdo mais soliddrias do que nos estados liquidos ou gasosos, de tal
sorte que tudo o que ocorre com uma repercute na outra. Ser soliddrio, nesse sentido,
¢ pertencer a um mesmo conjunto e partilhar, consequentemente, quer se queira ou
nio, de uma mesma histéria.

Westphal (2008) lembra de duas outras fontes para o conceito de solidariedade: 1)
aideia de unidade pagi-republicana (do grego homonoia e do latim concordia) e amiza-
de civil (do grego Philia e do latim amicitia); e 2) a ideia biblico-crista de fraternidade
(fraternitas) e amor ao préximo (caritas).

No que se refere a Philia, temos a contribui¢io de Platdo, no didlogo Protdgoras,
e de Aristételes, em Etica a Nicomaco (VIII-1X). Para Platdo, a Philia é um principio
central da vida social e, sobretudo, um conceito politico. Para Aristételes, a amizade é
um sentimento reciproco que une os membros de uma comunidade, considerando-os
hetairos, ou seja, “aquele que pertence ao grupo”. Aristételes diz que sem amizade uma
sociedade sucumbe a tragédia e/ou a tirania.

Podemos encontrar a teoriza¢do da Philia em Freud quando sustenta que o amor
ao Pai é dom fundante das estruturas de parentesco e das trocas sociais. A diferenca
é que Freud nio a vé como capaz de garantir a unido entre os irméos, tal como pensa
Aristételes. Freud escreveu Totem e tabu para explicar que uma comunidade de irmios,
ou seja, uma sociedade fraterna, funda-se mediante um ato de violéncia: o assassinato
do pai déspota. Freud (1912-1913/1996, p. 174) conclui que s6 ha sociedade com
base na cumplicidade de um crime comum a seus membros e que a fungio social do
sacrificio ao pai, reside no estabelecimento de “um vinculo sagrado que cria e mantém
ativo um elo vivo de unido entre os adoradores e seu deus”.

Freud (1921/1996), em “Psicologia de grupo e a anilise do ego” ensina que a soli-
dariedade s6 se realiza quando existe “uma importante qualidade emocional comum”.
O autor tem como paradigma a igreja e o exército e destaca a existéncia de dois eixos
estruturais: um eixo vertical, em torno do qual se organiza a relagio dos membros
da massa com o lider, e um eixo horizontal que representa o lago entre os membros/
irmaos.

Quando Lacan (1964/1985, p. 257) comenta nesse texto de Freud o capitulo sobre
o estado amoroso e a hipnose, aproveita para mostrar que o esquema sobre a hip-

nose ¢, 20 mesmo tempo, a formula da fascinagio coletiva. Em “Televiso”, Lacan
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(1973b/2003, p. 536) cita Aristételes, exatamente para chamar atengdo quanto 2
economia psiquica da sujei¢io amorosa que conflui sempre na servidio voluntiria e

naquilo que podemos denominar “o campo das perversdes politicas”.

Em suma, a solidariedade ¢, a principio, o fato de uma coesao, de uma interdepen-
déncia no interior de uma “comunidade de interesses” ou de destino. Enfim, parece-
-nos que a psicandlise reitera o que todas as outras teorias postulam, ou seja, ndo existe
solidariedade entre desiguais e, portanto, do ponto de vista moral, a solidariedade vale

tanto quanto valem os interesses.

Uma observagio pouco comum de se fazer sobre a solidariedade diz respeito a
mecanismos coletivos associados a comportamentos destrutivos e mortiferos como a
xenofobia, o racismo e as discriminagdes de todo género. Isso acontece, também, na
economia, quando cartéis da indudstria ou dos servi¢os se unem para consolidar seu
monopdlio ou sua exploragio em relagio aos concorrentes ou aos consumidores. E
também de solidariedade que compactuam os membros de toda organizagio estru-
turada no terror que exigem uma fidelidade obrigatéria baseada na violéncia entre
si, grupos popularmente nomeados “mafias” ou “gangues”, que se “solidarizam” para
agredir, assaltar ou roubar. Por ltimo, ndo podemos esquecer que o conceito também
cabe quando os politicos legislam em causa prépria, aumentando seus préprios soldos
em detrimento de toda uma classe de trabalhadores, que nio alcanga um valor para o

salario-minimo que permita viver com dignidade.

Essas questdes se impoem no horizonte de formagio do psicélogo, que precisa
saber como contribuir com sua profissio para a transformagio da realidade social,
pois, caso contrdrio, cederd facilmente as promessas do Terceiro Setor, que estd ai para
lhe oferecer emprego, dentro das condi¢ées econémicas definidas globalmente para

manter o sistema capitalista.

Essa reflexdo alerta para o fato de que toda a agdo humana, por mais bem inten-
cionada que seja, ndo deve ser realizada sem uma reflexdo ético-politica, pois corre-
mos o risco de nos colocar a servi¢o de préticas assistencialistas, autoritdrias e pouco
transformadoras, se ndo problematizarmos as causas economicas do problema. Essas
préticas “soliddrias” ndo interrompem o ciclo repetitivo de dar/receber sem que seja
possivel retribuir, muito pelo contririo, elas podem até estimuld-lo. Sob a 6ptica da
psicandlise, a repeti¢do desse jogo observado no campo social estd a servico da pulsio

de morte, o que significa sustentar a estrutura mortifera das desigualdades sociais.
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E claro que, quando pensamos em democratizar a psicologia para os brasileiros
que estdo abaixo da linha de pobreza, tal como Freud (1919/1996, p. 210) expres-
sou seu desejo no V Congresso Internacional de Psicanalise, quando disse que havia
chegado a hora de se tomar consciéncia da comunidade, ndo somos ingénuos para
dizer que se trata apenas de dar-lhes psicoterapia. Temos clareza de que a psicologia
brasileira precisa aprofundar sua relagio com o Indice de Desenvolvimento Humano
(IDH) e com a histéria da politica do Estado brasileiro, mas acreditamos na contri-
buicdo da psicanilise freudo-lacaniana, pois ela nos ajuda a esclarecer o que hd de
dominagido e obscenidade escondido na vontade de ajudar os outros, principalmente

quando trabalhamos em contextos estranhos aos da classe média.

Nesse ponto, vale perguntar, a partir do que nos ensina a psicanilise, se existem tra-
cos identificatérios comuns entre a classe de pessoas que pratica a “solidariedade” com
os milhdes de brasileiros excluidos em relag¢io a seus direitos sociais basicos. Mesmo
argumentando que o trago comum entre as pessoas que praticam agdes soliddrias seja
buscar a justica social, ndo podemos garantir que a justica de uns seja a mesma que
a de outros. Os doadores “puros” ndo sabem que sua solidariedade encobre os senti-
mentos de culpabilidade ou de piedade que sentem pela situagio dos desfavorecidos e

sabem menos ainda que ela nio contribui em nada para mudangas no sistema.

Vale ressaltar, também, que a prética do voluntariado social abre um espago abissal
entre quem dd e quem recebe, pois, afinal, quem recebe estd sempre no lugar de uma
vitima, um dependente, um humilhado e, portanto, a doa¢do ndo deixa de ser uma
forma de dominagdo, pois vem da poténcia de quem pode dar. A inclinagido para
ajudar o outro, valorizada como um elemento constitutivo da cidadania responsével,
provoca uma gratiddo sem limites porque ¢é divida impossivel de ser honrada pelos

beneficiarios.

As relagoes de dependéncia pessoal que esse tipo de solidariedade favorece correm
o risco de aprisionar o pobre numa situagdo de inferioridade, vitima de um sistema
que ndo tem solu¢do. Em outros termos, é portadora de um dispositivo de hierarqui-
zagdo social e manutenc¢do das desigualdades, apoiada nas redes sociais de proximi-
dade que podem exprimir-se por meio de escolhas aparentemente anédinas, mas que

nio liberam o sujeito do lugar de objeto diante do Outro.
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Quando psicélogos estdo trabalhando nas politicas ptblicas e em projetos sociais
do Terceiro Setor em um pais que mantém uma desigualdade de estrutura, como é o
caso do Brasil, ¢ preciso pensar bem em como agir “sem solidariedade” e sem estar no

lugar de alguém que pode dar algo a um outro menos favorecido.

Nio podemos esquecer o alerta de Lacan (1960/2005, p. 39) a respeito do perigo
de se utilizar “do altruismo, seja ele educativo ou familiar, filantrépico, totalitdrio ou
liberal”, porque o egoismo se satisfaz muito bem com certo altruismo, aquele mesmo
que se coloca no nivel do util, jd que é da natureza do bem ser altruista (LACAN,
1959-1960/1991). Levando Lacan a sério, temos que considerar que a solidariedade
assim utilizada estd no campo da “gestdo do necessirio” ou do “servico dos bens”,
posi¢do bastante coerente com a maneira como vem sendo chamada atualmente pela

grande midia.

Comte-Sponville (1997) alerta que talvez estejamos diante de um equivoco se-
méntico quanto ao uso da palavra solidariedade, jd que estamos em um campo onde
nem a generosidade, que ¢, para ele, a virtude do dom, parece ser a palavra mais ade-
quada. O autor utiliza o argumento de que ninguém se acha generoso ao alimentar
os filhos ou cuidar deles para que tenham uma boa vida, pois, nesse caso, o que rege a
a¢do dos pais é o amor. No campo do amor, estamos em situa¢do enigmdtica se con-
siderarmos que Lacan (1959-1960/1991, p. 228) nos diz que “é uma questio muito
diferente a de saber o que significa num encontro a resposta, ndo da beneficéncia, mas

do amor”.

Em sua “Nota italiana”, Lacan (1973a/2003, p. 315) fala de “um amor mais digno
do que a profusdo do palavrério que ele se constitui até hoje”, como exigéncia para
um tipo de analista que ndo esteja gozando de sua posigdo de saber. Visto que o ser
humano ¢, antes de tudo, um ser falante, e que o gozo filico ¢, ele préprio, equivalente
ao gozo da palavra, gozo este nomeado por Lacan bld-bld-bld, o analista deve renun-

ciar a ele.

Portanto, quando nos encontramos face a face com o publico das politicas publi-
cas, que sdo os pobres, é preciso se perguntar que contribui¢io a psicandlise lacaniana
pode dar acerca de um amor que nio confine o outro no lugar de objeto do Estado,
mesmo que, a principio, esteja ali como beneficidrio de uma politica social. A critica

politica ao papel do saber técnico “psi” nos alerta contra modelos de intervengio que
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nio apostem na mudanga de posi¢do desses usudrios, promovendo um saber novo,
advindo do trabalho amoroso realizado com eles. Entretanto, se vamos falar de amor,

¢ bom esclarecer os varios nomes do amor.

As dimensoes do amor

Para abordar as dimensdes do amor, vamos acompanhar a anlise que Lacan realiza
no semindrio “A transferéncia”’ e no semindrio “Mais, ainda”. Ele comega abordando o
discurso de Pausinias em O banguete que ¢é justamente um exemplo de amor interes-
sado, porque gira em torno da aquisi¢do e da possessdo de um bem. Esse tipo de amor
taz Lacan (1960-1961/1992, p. 56) dizer, de acordo com uma verdade evangélica, que
“o reino dos céus é proibido aos ricos”. Lacan (1960-1961/1992, p. 62) observa que o
amante faz com o amado “uma associagio de nivel mais elevado”, ou seja, é o tipo de

amor que s6 deve investir em quem € digno de ter acesso aos objetos desejados.

Lacan também utiliza o dialogo Fedro, de Platdo, onde encontramos trés histérias
de amor. A histéria de Alceste, que toma a decisdo de morrer no lugar de seu marido,
Admeto, dando mostras de um amor além dos lagos de sangue, ji que nem os pais do
marido se prontificaram a tal sacrificio. Lacan (1959-1960/1991, p. 324) observa que
os deuses foram cativados por seu ato, concedendo-lhe, por isso, o retorno a Terra.
A histéria de Orfeu, que teria sido devolvido do Hades sem atingir seu objetivo de
buscar sua mulher. Em seu caso, os deuses lhe mostraram apenas o fantasma de sua
mulher, mas nio ela prépria, porque o tocador de citara ndo demonstrou um desejo
decidido de “morrer por ela” e tramou entrar vivo no Hades. O terceiro caso ¢ o de
Aquiles, que é visto como mais complexo que os dois precedentes, porque o heréi dd o
exemplo de um amor verdadeiramente desinteressado quando decide vingar a morte

do amigo Pitroclo e pde em risco a prépria vida “por nada”.

Lacan (1960-1961/1992, p. 55) observa que o amor se dd “quando o amado se
comporta como se espera que se comporte o amante” e diz em outro ponto que “o
desejado é o desejante no outro”, coisa que s6 pode acontecer “se o préprio sujeito for
colocado como desejavel” (LACAN, 1960-1961/1992, p. 345). Hd um verdadeiro mi-
lagre nessa impensavel transformagio de objeto de amor em sujeito do amor, tal como
acontece na metifora usada por Lacan (1960-1961/1992, pp. 47-59) da mio que se
estende a acha em chama, quando sai de 14 outra mio que vai ao encontro daquela que

inicialmente fez a procura.
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Sabemos que o amante deseja o objeto, mas quer suscitar no outro o milagre de se
fazer também desejado. No entanto, o desejo do amante nunca promove uma resposta
no outro que permita supor uma simetria ou movimento inversamente proporcional.
E importante marcar que, quando Aquiles passa de amado (eromenos) a amante (eras-
tes), seu amor ndo se compara a0 movimento inicial feito por Pitroclo. Aquiles nio
podia mais esperar nada, ja que Pétroclo estava no lugar que é o da morte e, portanto,
Aquiles ndo podia se substituir a ele tal como fez Alceste por Admeto. A se encontra
a desaparic¢do da possibilidade mesma de recompensa, desvelando a natureza dessa
falsa ou iluséria resposta da transformagio simétrica do amado em amante. O ato de
Aquiles ndo dard ao amante o objeto que ele buscava no amado, porque o retorno que
Aquiles faz de amado a amante, é a escolha nio de uma morte que tem um objetivo
final (zelos), mas de outra morte que tem a ver com o destino do homem. A dimensio
dessa morte excede e transpassa tudo o que se pode designar como bem, pois Aquiles
escolheu perder a prépria vida sem vislumbrar nenhuma recompensa a respeito de

reaver seu bem.

A dimensao real do amor

A pureza do amor fora de toda utilidade, interesse, recompensa e punicio, fora de
toda a perspectiva do sacrificio, também ¢é realizada em certas experiéncias misticas.
A partir dessa perspectiva, somos obrigados a enfrentar o significado subjacente da
solidariedade abordado por Westphal (2008), que esta ligado a fraternidade e carida-
de, destacando a poténcia que os cristios do ao amor agédpico. A palavra caritds com
etimologia do grego cldssico, é derivada do verbo agapen que significa acolher com
amizade e/ou amar. Segundo Comte-Sponville (1997, p. 291) dgape ¢ o amor uni-
versal e desinteressado de Deus, ja que, como perfei¢io e poténcia, Ele ndo precisaria
criar nada. Seu amor ndo ¢ um 7mais de ser, de alegria ou de poténcia, é exatamente o
contrdrio: uma rendncia a todo poder. Essa rentncia justifica a loucura de amor do

ato criador, pois pelo ato criador, Deus negou a si mesmo, fazendo existir outra coisa

além d’Ele.

Graeber e Lanna (2005) chamam a atengdo para a dificuldade de explicar o amor

cristdo, motivo pelo qual se tornou um fantasma para os antropélogos ocidentais,
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ja que anula todo o fundamento econdmico da justica distributiva. A ideia de uma
caridade absoluta, que nao requereria qualquer retribui¢ao destréi a ligdo fundamental

de Mauss que ¢ a universalidade da reciprocidade’.

Simone Weil (apud COMTE-SPONVILLE, 1997, p. 305) nio estabelece ne-
nhuma diferenga entre o amor agapico e a justica. E um amor liberado da injustia do
desejo, que é Eros, e da amizade (Philia). E um amor universal, pois sem preferéncia
ou escolha, um amor sem limites e mesmo sem justificativas egoistas ou afetivas, que
ndo vé a renuncia como sacrificio. Nygren (1978, p. 83) diz que, quando se revela um
amor e bondade espontaneos, a ordem do direito fica obsoleta. Para Lacan (1959-
1960/1991, p. 336), Antigona seria a imagem da caridade pura se conferissemos a
palavra caridade uma dimensdo bruta. Em referéncia a essa heroina, Lacan (1959-

1960/1991, p. 312) dird que o puro nio conhece nem temor nem piedade.

E como se o “puro” fosse a prova viva da capacidade imotivada de amar, de doar
e de perdoar, sem ver sacrificio em fazer nada disso. Georges Bataille (apud BASS,
2001, p. 90) nos ajuda a entender o aspecto desinteressado desses atos quando analisa
que o sacrificio ndo pode ser reduzido a uma troca. Se esses atos “puros” fossem con-
cebidos apenas do ponto de vista econémico, ou seja, implicando uma rentncia pul-
sional em fun¢io de um interesse superior, tal como é teorizado por Freud, estariamos
rebaixando seu valor ou transformando-os numa “baixeza ou numa profanagio”. Para
Bataille, o sacrificio, cuja etimologia ¢é sacra—facere, fazer os atos sagrados ou tornar as
coisas sagradas, perderia toda especificidade se fosse reduzido a um processo de troca,

impossibilitando a distingdo entre o sagrado e o profano.

Bataille (apud BASS, 2001, p. 91) pensa a pureza do sacrificio como negativo de
tudo que excede qualquer interesse e, portanto, qualquer obra. O sacrificio estd para
ele no horizonte do que nomeou como soberania. O paradoxo é que sacrificio s6 pode
ser entendido negativamente porque o discurso significativo ndo o informa, colocan-

do em jogo a questio do sentido. A medida que o discurso dd significado ao sacrificio,

1 Dumont (1977, p. 153), na trilha de Marx, encontra uma “afinidade profunda entre o Estado democratico
moderno e a religido cristd”. Isso é assim porque o Estado democritico, de um lado, e o cristianismo, de outro,
sio expressoes diferentes da mesma coisa, a saber, uma certa etapa do desenvolvimento do espirito humano”, na
qual Cristo seria o mediador entre os homens e a divindade, enquanto o Estado, o mediador entre os homens e
sua nio divindade.
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o que ¢ soberano ¢ visto como serviddo. Para Bataille, “o que é soberano, por defini¢io
ndo serve”, ou seja, para ser soberano, é preciso que o homem esteja remetido a sua

verdade intima, expondo-se e expondo-a, a de que ele préprio nio é nada.

Le Brun (2002, p. 327) lembra que, a respeito do sacrificio, da felicidade, da alegria
e do amor, encontramos um limite a respeito do dom, porque, afinal, o que estd no
limite é sempre a vida, que, por principio, ndo nos pertence. Derrida (2003) faz uma
distingdo entre um perddo “puro” e um perddo pragmdtico usado em processos de
reconciliagio terapéutica. O autor nos adverte de que o verdadeiro perddo estd na
dimensdo subjetiva e, por isso, ndo pode ser intermediado por nenhuma institui¢io
e apenas pode ser concedido pela vitima, na singularidade de um face a face. Para
Derrida (2003), o perdio puro é ilimitado, sem padrdes, sem moderagio ou propésito,
ndo passa pelos interesses da politica e nem pelas normas do direito. O perdio “puro”
é excepcional e extraordindrio e, por isso, forga o impossivel. Considerado uma espécie
de loucura, pode ser comparado a pura hospitalidade, ela também absolutamente de-
sinteressada, irrestrita e incondicional. A pureza estd no ato de perdoar o imperdodvel,
ao contrdrio do que acontece na pritica social, onde um perdio é decidido com base

em um compromisso ou negociagao.

No nivel da politica o perdio se ancora no que se denomina o “direito da graca”
concedidos aos chefes de Estado. Esse tipo de perddo é um exemplo da prerrogativa
de misericérdia que incorpora o principio transcendental da soberania conferido ao
monarca. Mas o “direito da graca” é, precisamente, como seu nome indica, da ordem
do direito, embora aluda a um poder que estd além das leis. O monarca absoluto de
um direito equivalente ao de Deus pode indultar um criminoso, ou seja, em nome
do Estado, ele pode conceder um perddo que transcende o direito. Sabemos ser
esta a ideia mesma da soberania, que, no entanto, nunca é completamente incondi-
cional, porque o soberano exerce seu direito em fun¢io de uma interpreta¢do ou de

um cdlculo que estd condicionado a interesses que sdo sempre particulares.

Quando um chefe de Estado perdoa crimes de guerra contra os direitos humanos,
assim o faz como estratégia politica, fundamentada em uma economia utilitarista e,
por isso, ndo pode se equivaler ao que Derrida diz ser um perdio digno desse nome.
Para Derrida, o perddo “puro” é sem poder, portanto, sem soberania. Quando com-

paramos a soberania da qual fala Bataille, percebemos que ela ndo é intermediada
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por ninguém, é uma soberania que estd na dimensio subjetiva e singular. Assim, o
perdio teorizado por Derrida é um perdio que nio interessa a nenhum Estado, nem
a ninguém, ou seja, é um perddo que “ndo serve para nada”.

Sobre esses atos de pureza encontramos obscuridade de sentido, porque a inteli-
géncia e o pensamento discursivo do homem desenvolveram-se em fungio de uma
l6gica utilitdria, ou seja, uma légica do interesse (BATAILLE apud BASS, 2001,
p- 91). Lacan (1960-1961/1992, p. 345) também vai nesse sentido quando interpreta
que um amor puro passa por uma demanda incondicional que nio tem a ver “com
desejo disso ou daquilo, mas desejo, simplesmente”. Para abordar a pureza, Lacan
(1959-1960/1991, p. 324) mostrou que o herdi da tragédia, longe de ser sem paixdo,
passava por todas as paixdes para se sustentar inteiramente ai. O apoio que Antigona
recebe de Lacan (1959-1960/1991, p. 342) acerca de uma teoria do “desejo puro”
como “puro desejo de morte como tal” coloca, no primeiro momento, desejo e gozo
em um mesmo patamar.

Nos reencontramos até o semindrio “Le non-dupes errent” a distingdo que tinha
estruturado a reflexdo sobre o amor desde Santo Agostinho, entre o u#i (o 1til, o uso, a
beneficéncia, o bem) e o frui (o prazer, meu gozo e o amor). O termo gozo, do ponto
de vista juridico, designa a frui¢io de um bem que, por um lado, é distinto da posses-
sd0 e, por outro, visa, também, a0 que estd em jogo nessa zona na qual os direitos, os
nomes, os titulos é que colocam as regras em uma agio moral. Podemos exemplificar a
distingdo do util e do gozo pensando na nossa condi¢ao humana, pois desfrutamos da
vida embora ela ndo nos pertenca. Paradoxalmente quando a tomamos com liberdade
total como sendo nossa propriedade e podendo fazer dela o que quisermos, pode ser
que escolhamos morrer, ou seja, exatamente perdé-la, visando a alcangar a eternidade,
ou apenas para terminar com o sofrimento.

E com essa distingdo que Lacan (1972-1973/1985, p. 11) abre o semindrio “Mais,
ainda”, destrinchando a nogdo de gozo para articuld-lo as questdes do amor. Lacan

(1972-1973/1985, p. 11) aborda o gozo, assinalando fundamentalmente o alcance

2 O verdadeiro sentido do u#i agostiniano reside na utilizagio de alguns bens em vista da frui¢io do Bem
supremo que ¢ Deus. O individuo se coloca como senhor dos bens que utiliza, ndo se deixando escravizar por
eles, mas se utilizando deles segundo sua livre vontade. Agostinho insiste que 0 homem faga bom uso de todas as
coisas, exercendo seu dominio sobre elas por meio da vontade livre. O mais alto grau de liberdade ¢ reconhecer
que somente Deus merece ser fruido e amado em si mesmo. As demais coisas devem ser consideradas como um
bem por causa dele, o Criador de todos os bens. O uti e o frui constituem duas possiveis formas de o0 homem
ordenar o querer ¢ o amor de sua vontade. Cf. BOEHNER e GILSON (1995, p. 194).
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juridico e n@o hedonista dessa nogio e, de acordo com o esquema agostiniano, diz
que: “o gozo é o que nio serve para nada”. Segundo Le Brun (2002, pp. 45-46), “ndo
servir para nada” é o fundamento para pensar uma posi¢do logicamente possivel para
a “pureza” dos atos humanos, ou seja, quando estdo no nivel do total desinteresse ou
total inutilidade social. O autor nos chama atengéo para o fato de teologicamente nio
ser possivel explicar por completo a natureza da graga/do dom. Isso porque, se con-
cordarmos, com Nygren (1978, p. 119), o amor da criatura em relagio a Deus nunca
é totalmente imotivado, 2 medida que no limite, queremos que Ele nos ame. Portanto
o amor imotivado que recebe o nome de dgape é somente o amor de Deus por nés.
Por outro lado, nossa relagdo de amor por Deus ¢é pistis, que em grego significa fé, de
maneira que temos entdo: amor de Deus e fé da criatura, o que significa que o gozo de
Deus estd na dimensdo do impossivel.

Se Lacan no final do semindrio “A ética da psicandlise” toma Antigona como a
encarnacdo do “desejo puro”, quase nos fazendo crer que o psicanalista podia tomé-
-lo como exemplo, no semindrio 11, Lacan (1964/1985, p. 260) dird que o desejo do
analista ndo é um desejo puro. Diz isso para nos alertar de que o psicanalista ndo é um
santo, pois a psicandlise é impura e nio pode cair nos riscos de idealizagdo subjacente
nos termos “psicandlise pura”, ou mesmo “didética pura”.

Bass (2001, p. 51) observa que Lacan quase escreveu sua “Critica do desejo puro”
a0 analisar em seu texto “Kant com Sade” que a especificagio da lei moral de Kant
“ndo é outra coisa sendo o desejo em estado puro, aquele mesmo que termina no
sacrificio propriamente falando de tudo que é objeto de amor em sua ternura huma-
na” (LACAN, 1963/1998, pp. 776-777). Eis porque Lacan pode dizer que Sade é a
verdade de Kant, porque, tanto em um como em outro, a submissio 4 Lei comanda o
sacrificio do objeto patolégico.

Lacan (1960-1961/1992, p. 278) aproveita a releitura das trés tragédias de Claudel
no semindrio “A transferéncia” para analisar a temdtica do Pai que, na Antiguidade,
era a do Rei, a do divino e da autoridade do Deus dos textos biblicos, contrapondo ao
pai da modernidade, que é um pai morto, sem a mesma poténcia simbélica. Penso que
Lacan visou a mostrar que a falta de consisténcia do Outro presente em nossa época
nos obriga a encontrar respostas para a fun¢do do amor indo para além da resposta
dada por Freud.

Para laicizar, ou melhor, exorcizar o “velho e bom Deus”, Lacan (1972-1973/1985,

p- 93) mostra que o lugar de um Deus definido como ser e como Um, tal como ¢
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concebido na filosofia, s6 existe por uma questio de fé. Em Lacan (ibid., p. 62), o
Outro ¢ teorizado como o lugar da fala, “Deus ¢ propriamente o lugar onde se produz
0 Deus-ser — o deuzer — o dizer”. Esse neologismo criado por Lacan une dentro de um
mesmo significante o Deus tradicional e o efeito de linguagem sobre o sujeito, a saber,
no momento mesmo que o sujeito se ponha a dizer coisas, tdo logo faz subsistir o
Deus sob a forma do Outro. Por um nada, o dizer faz Deus ser, e, enquanto se disser
alguma coisa, a hipétese de Deus estard 1d no lugar do grande Outro (ibid., p. 65).
Essa face de Deus ¢, portanto, o Outro que se encarna na “légica, a coeréncia inscrita
no fato de existir a linguagem e de que ela esta fora dos corpos que por ela sdo agita-
dos” (ibid., p. 19).

Para desfazer a ideia de que o Outro lacaniano pode vir a se equivaler ao Deus
dos cristaos, devemos partir do aforismo de que “o Outro ndo existe”, que, levado ao
extremo por Lacan (1975-1976/2007, p. 123) quer dizer que “o grande A é barrado
porque nio hd Outro do Outro”, o que é absolutamente distinto da posigdo do crente

que acredita em Deus (ibid., p. 92).

A propésito dos misticos e em particular as mulheres misticas, ou daqueles que tal
como Sio Jodo da Cruz se colocaram ao lado de uma posi¢ido feminina, Lacan (ibid.,
pp- 86 ¢ 102) fala de uma “outra satisfa¢io”. Segundo Lacan (ibid., p. 87), a “outra
satisfacdo” é “um gozo para além do falo” e aponta para a impossibilidade de se dizer
tudo - S(A/). O gozo feminino nio ajuda em nada a mulher a dizer algo sobre ele,
pelo contririo, Lacan (ibid., p. 82) observa que pode ser que ela “ndo solte nenhuma
palavra, talvez porque nio o conhe¢a”. Fica entendido que o “gozo do Outro” deve ser

entendido como o gozo do Outro sexo, do sexo que é Outro em relagio ao falo, ou

seja, do feminino.

Embora desse gozo nada possa ser dito, ainda assim ele é experimentado. Essa &,
portanto, a defini¢do mesma dos misticos, aqueles que experimentam a ideia de que
deve haver um gozo que seria mais além. Lacan se oferece como outro exemplo desse
gozo, que ¢ vivido por ele na transmissido da psicanilise. Por isso, quando indica aos
seus auditores que leiam a literatura dos misticos, recomenda que se deva acrescentar

“os Escritos de Jacques Lacan, porque é da mesma ordem” (LACAN, ibid., p. 103).
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0 amor que fundamenta o ato do analista

A posi¢io do analista ndo é de um santo que tem a seu lado o Deus todo poderoso
para fazer o “Bem” ao necessitado. Aos olhos de Lacan (1973b/2003, p. 519) “o santo
¢ o rebotalho do gozo”, nio faz caridade’, ndo suporta a miséria do mundo e apenas
se presta a bancar o dejeto. Em lugar de se consagrar ao altruismo por meio do qual
se satisfaz o egoismo humano, o santo realiza, mediante essa operagio, o que a estru-
tura impde: “permitir ao sujeito do inconsciente toma-lo como causa de desejo”. Essa
dignidade atribuida por Lacan ao dejeto foi extraida, sem divida, da recomendagio
do jesuita espanhol Baltasar Gracian®, para quem a virtude cardinal do her6i, chave
de toda a santidade para Lacan, deve ser, entdo, a arte da prudéncia, que implica o
dominio de trés artificios: o siléncio, a auséncia e o parecer’.

Portanto é bom dizer que ndo ¢ qualquer santo que serve para Lacan fazer essa
aproximagio com o psicanalista. Por isso, quando o papa Bento XVI pede aos fiéis, em
sua enciclica de 2005, que tomem Sdo Martinho como o exemplo de santo a seguir é
curioso observar que esse ¢ justo aquele que Lacan, no semindrio 7, critica a propésito
da tentagdo utilitarista de dividir seu manto com o pobre que encontrou no caminho.

Entretanto, se a posi¢do do analista como causa de desejo ¢ a condigdo necessdria
para dar consisténcia ao discurso, na medida em que se encontra excluida dos seus
efeitos de significagio, é por isso que Lacan (1973b/2003, p. 519) diz que a psicanilise
pode ser uma saida do discurso capitalista. Como Lacan (1972-1973/1985, p. 20)
diz que o amor ¢ o signo de uma mudanca de discurso, parece que é dele e ndo de
solidariedade que precisamos para fazer barreira ao capitalismo. O amor, pontuando
um corte na situagio, lan¢a em circulagio a possibilidade de constru¢do de uma nova
verdade.

Segundo Guyomard (1996, p. 95), parece que o enigma do desejo do analista per-
maneceu intacto para Lacan até o final de sua obra. Como explicar o desejo que faz o

psicanalista dedicar-se, em principio sem beneficio de gozo, e portar para um outro a

3 No texto em francés, Lacan escreve: “Plutot se met-il a faire le déchet: Il décharite”.

4 Segundo André (1995, p. 157-158) Gracian aborda em seus trés ensaios: “O heréi”, de 1637, “O discreto”,
de 1646, e “O ordculo manual e a arte da prudéncia”’, de 1647, o ponto central de horror que um homem de
qualidade ¢ obrigado a driblar e enfrentar, que é a inveja. Para esse jesuita, a prudéncia seria a arte de enganar o
g0z0 escépico, presente em toda mirada do Outro.

5 De acordo com André (1995, p. 158), em relagdo ao primeiro temos o estilo laconico ou oracular que eleva
a pontuagio a esséncia mesma da palavra. O segundo artificio — a auséncia — € a arte de tornar-se mais presente
sabendo eclipsar-se e, o terceiro — o parecer — é o mais sutil.
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causa de seu desejo? O amor que sustenta o ato analitico ndo estd marcado pelo gozo
falico que estd em jogo no lago social contemporineo, que ¢ o de ter poder sob todas
as suas formas (politica epistémica, artistica, etc.), aditivado com o de ter os objetos de
consumo fetichizados pelo mercado.

E por isso que o desejo do analista nio pode ser o desejo do falo, pois o falo é
a medida pela qual se introduzem as diferengas relativas. A diferenca pura, a qual
Lacan (1964/1985, p.160) faz alusio, intervém quando o sujeito confrontado com o
significante primordial acede pela primeira vez a posi¢do de sujeigdo a ele. Esse é um
momento privilegiado, no qual é possivel constatar efeitos de transmissdo, nao de um
traco, ndo de um saber, sendo de uma falta. Essa falta resultante de uma operagio de
esvaziamento de sentido, é oferecida como dom e fica disponivel para a identificag¢do
nesse lugar. E necessirio dizer que esse momento nio se corresponde com nenhuma
cronologia e nada permite predizer se tal momento vai ser Gnico ou multiplo, nem
quando ird ocorrer.

Se Lacan parece hesitar em dar a relagdo que o sujeito tem com os objetos 0 nome
de amor, é porque nela o que se constitui é muito mais uma forma de gozo do que
propriamente uma rela¢do de amor, na medida em que ai a dimensdo do Outro estd
elidida. Podemos dizer que o amor ¢ signo daquilo que falta, mas que traduz algo de
opaco na significagio filica. O amor nunca se traduzird em um objeto que possibili-
taria a complementacio do outro.

Lacan diz que a posigdo do analista é a de um mais-de-gozar que ndo entra na
contabilidade e encarna a beleza e o efeito de uma mente em branco, o que dificulta a
qualquer um que no encontro com um analista saiba dizer do que se trata. Podemos
dizer que o amor pensado como dom ativo visa ao outro, nio na sua especificidade
narcisica, mas visa a0 outro em seu ser, ou seja, ¢ um amor que se situa no plano sim-
bélico. Essa dimensio afasta a perspectiva freudiana de que o amor é sempre narcisico,
quer dizer, visa a si mesmo no outro.

O axioma lacaniano da nio rela¢do sexual impde ao amor outra fungio, a de su-
pléncia para essa inexisténcia por meio da fala em diregio ao outro. Como signo de
gozo e como sintoma, o amor substitui o real do que ndo existe como supléncia da
relagdo que falta entre os sexos, mas que significa a radical diferenca entre os homens.

No discurso do analista como vemos no matema abaixo encontramos essa pequena
letra, o a mindsculo, no lugar que Lacan chamou como sendo do agente e também

do semblante. O analista, fazendo do a semblante, vai permitir que na medida em
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que contingentemente ocupe esse lugar, estabeleca em transferéncia essa suposi¢io
de saber sobre o objeto, isto é, que vai se supor habitado por aquilo que é a marca da
causa no dizer analisante: seu agalma. E a titulo de ser seu portador e nio ter outro ser
mais do que esse, que o amor de transferéncia marcard as coordenadas de uma anilise,
questionando a natureza desse amor e, com isso, o saber em jogo.

a —>

S2 //  S1

Entretanto, fazer semblante disso significa também fazé-lo desse saber. Saber que
em sua suposi¢do implica, de um lado, o amor, mas, do outro, o gozo. O bem na
psicandlise tem a ver com o desejo conjugado com o gozo. A abstinéncia do analista
¢ a de gozar e de saber, de modo que o desejo do analista nio foge, nesse ponto, a

afirmagio de que sé o amor “permite ao gozo condescender ao desejo” (LACAN,

1962-1963/2005, p. 197).

Em consequéncia disso, a operagdo analitica situa o amor suposto do lado do ana-
lisante e requer o amor “mais digno” do lado do analista para que se constitua nele o
desejo de analista, desejo do qual cairam os objetos de seus fantasmas. Vamos dizer
que esse amor na dimensio real devém do giro no discurso, que permitird ao analisan-

te, as vezes, situar-se, identificar-se com esse lugar vazio.

Dizer “amor no real” nos obriga a dizer que nio se trata de amor pelo analisante,
o que poria o analista em lugar de erastes. Ndo se trata de nenhuma demanda de
amor e nem se trata do bem do analisante. Trata-se precisamente de todos os “ndo se
trata disso”, como condi¢do de possibilidade para que o quarto de giro se produza. A
emergéncia deste amor s6 é possivel se o lugar que o objeto a ocupa sofrer o esvazia-
mento necessario. Um dos efeitos produzidos é o de incidir nos destinos da pulsio que
liberada dos objetos que a fixaram no fantasma, fica habilitada para realizar em seu

percurso o contingente de seu objeto, podendo fazer surgir a significagio de um amor
fora dos limites da lei (LACAN, 1964/1985, p. 260).

Lacan (1962-1963/2005, p. 190) diz que ha semelhancas entre o desejo do analista
e o desejo de ensinar, alertando-nos imediatamente para o equivoco de se pensar esse
ensino como o de um professor que é aquele que ensina seguindo uma partitura feita
por outro (S1). Se assim fosse, estariamos nos referindo ao discurso universitirio, onde

o saber ocupa o lugar de agente suportado por um “Eu/ mestre” em S1.
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82 _,

a
S1 $

Para Lacan (ibid., p. 191) a posi¢io de quem ensina um verdadeiro saber novo é a
mesma da do analisante, porque tanto um quanto o outro tem que falar e dizer sobre o
que ndo sabe. Esse dizer de ambos nfo estd articulado a um saber preconcebido, mas a
uma satisfacdo do sujeito do inconsciente. Nesses casos o outro ndo tem nada a ouvir,
no sentido de que nada tem a compreender. Esse é o regime designado por Lacan no
discurso da histérica.

_$ _, S1
a S2

Lacan lembra que pode ocorrer que no equivoco de quem ensina, algo possa dar
certo, se acaso quem estiver na posi¢do de aluno estiver causado em seu desejo de
saber. Para se ter a condi¢io unica de um ensino que seja digno desse nome, teriamos
que colocar o saber (52) ocupando o lugar de verdade e, assim, terfamos feito 1/4 de
giro, estando, portanto, no nivel do discurso do analista.

a —>

S2 /51

Lembremos que, em todos os quatro discursos lacanianos, hd uma ruptura de con-
tinuidade que os impede de fechar o circuito, como ¢ da lei de sua construgio. A essa
ruptura de continuidade atribuimos uma funcio crucial, uma vez que ela mostra o
discurso analitico articulado em torno de um corte, em torno de uma desconexio da

relagdo do significante ao significante (S1 // S2).

Se ha sempre algo interrompido na relagdo do significante ao significante, S1 seria
apenas o comego do saber esperado em S2, que ¢, no entanto, apenas suposto. Um
saber tem sempre que se contentar em comegar, mas nio se pode assegurar que se che-
gue a algo determinado. No fundo, S1, precisamente por ter o sentido do Um, espera
um Dois, pede-o e a0 mesmo tempo deve saber que ele pode nio vir. Dai o ceticismo
de Lacan (1975-1976/2007, p. 133), quando responde a questdo que lhe fizeram sobre
as esperancas de revolugdo na China. Sua resposta traduz perfeitamente a posi¢io de

S1 em relagdo a S2, a saber: “Eu aguardo. Mas néo espero nada”.
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Segundo Miller (2007/2009, p. 97), essa frase é a férmula da politica lacaniana,
pois, se ndo espero nada, nio corro o risco de decepcionar-me e nem de deixar o outro
com a divida de nfo ter correspondido a expectativa que se pudesse ter dele. Miller
(2007/2009, p. 161) lembra que a frase também ¢é levada a sério por Lacan em relagio

40 passo de seu ensino.

Como nossa pesquisa nio visou apenas a ser um dizer que se compreenda, mas
visou, também, a apresentar um escrito que sirva para mostrar 0 amor que move o
analista em seu ato. Lacan (1975-1976/2007, p. 126) diz que para se inventar algo
novo, precisa-se de uma ideia que se sustente em uma escrita do real. Para isso, apre-

sentamos um matema que segue a férmula do discurso do analista.

A (amor) P (problemas)
—_—
a $
S2 S1

E (ensino) / / L (Lacan)

Propomos, entido, colocar o amor situado no plano simbélico no lugar de agente.
Esse ¢ um amor sem limites, que ndo tem finalidade a ndo ser a de servir como signo
da emergéncia de algo novo. Ele nio é um sentimento, ndo é compreendido nos limi-
tes do narcisismo, mas d o tom de uma ética e de uma politica que sustenta a radical

diferenga entre as pessoas, apostando, ainda assim, que seja possivel viver em comum.

Propomos colocar as pessoas e os problemas individuais ou coletivos, sejam eles
publicos ou privados no lugar de sujeito do discurso, porque nosso exercicio clinico é
sempre o de dar voz ao outro enquanto sujeitos de desejo. Propomos colocar Lacan
e seu ensino como S1 no lugar da produgio (em baixo a direita), pois foi ai que ele
préprio se colocou quando dizia que ensinava o que nio sabia, apostando que s6 assim

um saber novo pudesse advir.

Por outro lado, a formalizagdo de novos enunciados (S2) sobre a psicanlise,
advindos do forgamento do real da clinica terd que ser colocada embaixo e a esquerda
onde o saber coincide com a verdade desde discurso, que é a de ter que comegar sem-
pre e indefinidamente para fazer valer sua atualidade. De acordo com Lacan (1972-

1973/1985, p. 27), “ha emergéncias do discurso do analista a cada travessia de um
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discurso a outro e o amor é o signo de que trocamos de discurso”. Foi isso que Lacan
fez durante toda a sua vida em seus semindrios, transmitindo a psicandlise para nio
deixd-la morrer, dando provas de seu amor ao inconsciente.

Considerando que o real é desprovido de sentido, s6 o préprio psicanalista pode
dizer que sentido dd a sua escolha como sujeito, algo que o faz ser absolutamente sin-
gular de todos os outros psicanalistas, pois um analista ¢ sinzhoma de uma anilise. No
meu caso, foi preciso dar provas de uma intui¢do produzida no final de minha anilise,
que me fez decidir usar de minha posi¢do de professora universitiria na formagio
em psicologia, como um lugar de transmissdo da psicandlise. Para isso, foi necessério
percorrer o ensino de Lacan atrds de argumentos que me possibilitassem falar acade-
micamente do amor, pois € ele que orienta meu desejo como analista.

A psicandlise libera o sujeito das amarras que sempre o levam ao que repete seu
préprio sofrimento e sua insisténcia de destruigdo. Sua relagdo com a verdade nio estd
separada da queda das ilusdes comuns, apesar dos analistas também terem seus ideais
e suas paixdes. O fato de terem passado por uma andlise os leva a encontrar o que
Lacan chama de “novo amor”. E a questdo de como se deparar com a inconsisténcia
do Outro e, ainda assim, “fazer lago”, levando esse (des)encontro em considera¢io. A
psicandlise ndo prega uma ética solipsista ou cinica, pois qualquer solugio particular
produzida pelo sujeito analisado o amarra ao Outro social.

Lacan, no semindrio 20, toma o amor como aquilo que poderia fazer mediagio
entre os “um-sozinho”. Ele diz que para estabelecer uma relag¢io entre os significantes
que se encontram disjuntos e dispersos, a psicandlise demanda que se ame o incons-
ciente, visando a fazer existir nio a relagdo sexual, mas a relacdo simbdlica entre os
significantes. Embora o amor ndo se sustente sem uma parte de identificaces reci-
procas, Lacan diz que, depois de ter atravessado as identifica¢des e a nostalgia de dois
fazer Um, o amor se realiza na conquista de um “Dois”.

Como o amor é o real, 0 que nio ¢ cientifico, estando no nivel da inven¢io, do pen-
samento, gostaria de terminar com a questdo que concerne a um “amor mais digno”
que a solidariedade social. Ndo acredito que os profissionais que trabalham nesses
servicos possam fazer algo novo com a solidariedade a nio ser gozar da condigio de
caréncia do outro, embora possam nio saber disso. Se os psicélogos nio estiverem
advertidos de seu desejo inconsciente, ndo vejo como as politicas publicas poderdo
avangar no sentido de provocar a subversido do usudrio de objeto das politicas para

sujeito de desejo.
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