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Resumo

A autora retoma o tema de sua primeira conferéncia na qual trabalhou as versGes do Nome-do-
Pai no primeiro ensino de Lacan. Aqui, ela avanga um pouco mais na direcao do segundo e do
ultimo Lacan.

Palavras chave: fungdo paterna, versdes do pai, universal, particular

THE CLINICAL INCIDENCES OF FATHER FUNCTION VERSIONS (II)

Second class of the course taught at the Graduated Program Studies on Psychoanalytic Theory, in
2005.

Abstract

The author re-addresses the topic of her first conference in which she worked the versions of
father in the first teaching by Lacan. Here she advances in the direction of the second and the last
Lacan.

Key words: father function, versions of the father, universal, private/local.

Tania Coelho dos Santos: Silvia Tendlarz retomara o tema de sua primeira conferéncia, fazendo
agora uma mudanga na cronologia. E preciso entdo estar atento e ver que tudo o que ela disse
ontem se refere ao primeiro Lacan, recaindo a énfase no eixo simbdlico-imaginario. Na primeira
aula, ela trabalhou as versdes do Nome-do-Pai no primeiro Lacan. Hoje, ela avangara um pouco,
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talvez entre o segundo e o Ultimo Lacan. Assim, vocés ouvirdo algumas formulagGes discordantes
e diferentes das formulagdes trazidas na aula passada.

Ela me pediu que advertisse vocés de que hoje a aula serda bastante densa conceitualmente.
Pedimos a Marcia Zucchi para nos ajudar, traduzindo as palavras desconhecidas e mais dificeis do
espanhol. Se vocés sentirem dificuldade em relagdo ao espanhol, basta levantar o braco para que
Marcia entenda que as Ultimas coisas que foram ditas ndo foram bem entendidas por causa da
lingua, e ela traduzira a ultima frase.

Silvia Tendlarz: Na aula de hoje vamos trabalhar, principalmente, dois eixos:
1. O primeiro, diz respeito a formalizacdo do Edipo, feita por Lacan, através da metafora paterna.

2. O segundo, diz respeito aos paradoxos do supereu.

Na aula passada, paramos no ponto em que Lacan afirma, no Semindrio 7: A ética, que o supereu
implica a incorporacdo do pai, e que, se ele é tdo malvado conosco, é porque temos muitas
reprovacdes a fazer ao pai. Ficamos entdo neste binGmio: pai-supereu ou pai-falta/mandado
superegoico. Para desenvolver este bindmio, trabalharemos hoje a apresentacdo que Lacan faz do
Nome-do-Pai e da metafora paterna, assim como a apresentacdo, em Freud e em Lacan, do
conceito de supereu.

Como vimos ontem, a primeira apresentacdo do pai é a de um pai simbdlico. Lacan comeca a

trabalhar mais detidamente a questdo do pai a partir do Semindrio 3: As psicosesm. Ja falara do
pai, mais rapidamente, em, por exemplo, “Funcdo e campo da fala e da linguagem em

[2] [3]

psicanalise” ou em “O mito individual do neurdtico” - que sdo textos de 1953, ou seja, do
inicio do ensino de Lacan - sobretudo pontuando que se trata de um pai simbdlico.

Se tomarmos o Esquema L, de Lacan (em que temos dois eixos: um eixo simbdlico e outro
imaginario), o Pai fica situado no eixo simbdlico.

5 a

a’ A

Eixo imaginario: a-a’
Eixo simbdlico: A — $

Lentamente, Lacan vai criando o seu conceito de Nome-do-Pai. E verdade que, em “Fungdo e
campo da palavra e da linguagem”, ja encontramos a expressdo “nome do pai”, que vem da
teologia, mas que é escrita ali com mindsculas - ou seja, sem o estatuto conceitual que Lacan |lhe
dard mais tarde. Ele fala do “nome do pai” para indicar a sua fungdo simbdlica. Ele préprio dira

isto nos Escritos[i], bastante tempo depois, no texto “Subversdo do sujeito e dialética do desejo”:
“Esse lugar de Deus Pai que designei como nome do pai"[él. Isso mostra que, nas origens do
Nome-do-Pai, ha uma fonte teoldgica e que, mais tarde, Lacan abandonara.

No Seminario 3: As psicoses, Lacan comeca a trabalhar as particularidades do que é ser pai. Vocés
devem se lembrar que, neste seminario, Lacan esta trabalhando as figuras linguisticas, a metafora
e a metonimia e, em determinado momento, trabalha o que ele chama de ponto de basta.



aSEPHallus Pégina 3 de 16

Se na intencdo de significagdo, os significantes metonimicamente se pdem em relagdo um com o
outro, ao chegar ao ponto de basta, se produz um efeito de retroacdo significante que, por sua
vez, produz o efeito de significagao.

Ao se interessar pelo significante “ser pai”, ele indica que ndo se trata de algo bioldgico, chegando
a dizer que ser pai € um significante. Diz entdo que o pai da justamente a via principal no caso da
neurose. A via principal é aquela que une, por exemplo, a Av. N. Sra. de Copacabana ao Tunel
Novo. Pensem, se ndo houvesse a Av. N. Sra. de Copacabana seria muito dificil chegar ao Centro.
A via principal é aquela que permite que, seguindo os automodveis, consigamos atingir um
determinado ponto. Lacan vai dizer que na neurose ha essa via principal, enquanto que, na
psicose, ela ndao existe. Nela falta o Nome-do-Pai, esta via principal e, entdo, as alucinagdes
funcionam como pequenas placas no caminho que permitem ao sujeito orientar-se. Isso ja nos
mostra que o Nome-do-Pai d& uma orientagdo a existéncia. Inclusive na fobia, na qual, apesar de
ndo haver a foraclusdo do Nome-do-Pai como na psicose, ha uma falta do pai, falta que a fobia
vem suprir. Lacan usa aqui a mesma metafora, dizendo que o objeto fdbico funciona como
pequenas placas que indicam o caminho, para que o sujeito saiba como se orientar, sem
angustiar-se. Vejam que ha uma certa equivaléncia entre o que Lacan prop&e, no Seminario 3, em
relacdo as psicoses, e o que ele diz, no Seminario 4: A relacdo de objeto, em relacdo a fobia. Os
objetos fobigenos permitem ao sujeito orientar-se, sem ter um ataque de angustia. Porque
quando o sujeito tem medo, ele ndo esta angustiado: esta é a fungdo do objeto fobigeno.

Entdo o pai como significante, como pai simbdlico, é distinto do pai imaginario. Esta é a pergunta
que me foi feita ontem. Aqui eles ficam claramente diferenciados. No final do Semindrio 3,
destaquei este trecho em que Lacan, referindo-se ao pai portador do falo e ao triangulo formado
pela mae, o falo e a crianga, pergunta: “onde estara o pai?” E responde: “ele esta no anel que faz

s

manter-se tudo junto"@. Isto é uma antecipacdo do que Lacan propord, no Seminario 23: O
sinthoma, acerca do Pai como quarto nd. E uma antecipacdo, mas proposta em outros termos. Ou
seja, se no Semindrio 4, ele dizia que entre a mde e a crianca esta o falo, ele vai acrescentar um
quarto elemento, que é o pai. Isso vai dar origem ao Esquema R.

Mae & Mae

Falo Crianga Crianca Pai

Eu dizia que Lacan se perguntava: onde esta o pai neste tridngulo mae-crianga-falo? Ele diz que o
pai, como quarto elemento, estd no “anel que faz manter-se tudo junto”. Vejam que ele usa aqui
um termo topoldgico (anel, elo), e ndo o termo quadréngulo, por ele utilizado no Semindrio 5: As

[71

formagdes do inconsciente~—, para falar do Esquema R.
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Assim, embora ele ndo utilize aqui os trés registros: Imaginario, Simbdlico e Real usados no
Seminério 23: O sinthoma (1976), isto j& aparece, de certa forma, em 1956. E uma intuigdo que
Lacan tem vinte anos antes do Seminario 23, intuicdo a qual dara futuramente outra
apresentacdo. Trata-se de um detalhe, mas que me pareceu interessante. Ja podemos situar aqui
o significante do Nome-do-Pai no ponto de basta, e isso produz, por retroagdao significante, a
significagdo falica. No sujeito psicdtico, em que esta foracluido o Nome-do-Pai, ndo ha significacdo
falica.

O que se passa com um sujeito psicotico, mas que ndo teve um desencadeamento? Lacan traz o
exemplo clinico de um paciente que, em certo momento, recebe a noticia de que sera pai. Neste
momento, ele comeca a delirar. Porqué? Por ndo contar com o significante do Nome-do-Pai, ao
ser convocado a dar uma resposta a partir de um lugar simbdlico, ele s6 pode dar uma resposta
delirante. Este exemplo mostra claramente o ponto de desencadeamento da psicose. Mas o
desencadeamento ndo se da apenas frente ao anlncio da paternidade. Falando do
desencadeamento da psicose, Lacan diz: quando um sujeito estd em relacdo dual com outro e
aparece um terceiro termo, que ocupa o lugar de um pai, se o sujeito ndo dispde do significante
do Nome-do-Pai, se produz o desencadeamento da psicose.

Um Pai

Ele da uma série de exemplos:

1. A mulher que vai se confessar com um padre. Certa vez, atendi uma mulher que, enquanto
falava sozinha com seu Deus, mantinha com ele uma relagdo imaginaria (a-a’). Até este
momento ndo ocorrera o desencadeamento da psicose. Porém, no momento em que se dirige
a um padre para confessar-se, como ela ndo tem o recurso do significante do Nome-do-Pai, a
sua psicose é desencadeada.

Padre no confessionario

rther Deus

2. O momento em que uma mulher da a luz (o que se chama psicose puerperal). Como
explicava certa vez Eric Laurent, a mde e seu bebé estdo numa relacdo dual, a-a’. Mas
quando o médico - vejam que aqui ndo se trata do pai da crianga — se aproxima em posicdo
terceira, para mostrar a crianga a sua mae, quando ele aparece em posicao simbdlica, que se
opoe a esta relagdo  dual, isso basta para desencadear a psicose.

mMedico com a crianga

Mther grawvida crianca

3. Um paciente meu vai pedir a mao de sua noiva ao pai da moga. Ao se dirigir ao pai, um pai
em posicdo simbdlica que se opde a relagao dual que ele mantém com sua noiva, se da o
desencadeamento da psicose.
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Pai da noiva

Paciente MNolva

7

O interessante nestes exemplos é que eles mostram que ndo é necessariamente o préprio pai e
que, mesmo sem falar da pluralizacdo dos Nomes-do-Pai, a clinica da psicose mostra que ha
multiplas versGes do que se apresenta para um sujeito como pai. Ou seja, ha inimeras versdes do
pai que funcionam para um sujeito como Nome-do-Pai. A clinica da psicose mostra claramente
que nem todos os sujeitos desencadeiam sua psicose no mesmo ponto. Assim, é preciso verificar,
em cada caso, o que funciona, para cada sujeito, como um pai em posicdo simbdlica, capaz de

produzir o desencadeamento da psicose.

" L , . 8 o
Na “De uma questdao preliminar a todo tratamento possivel da pSICOSG"[_l— vocés sabem que
Lacan escreveu este texto depois de terminar seu Semindrio 3: As psicoses - ele vai avangar um
pouco em relagdo a sua apresentacdo da paternidade, falando da funcdo significante que
condiciona a paternidade.

Ele menciona ainda que a atribuigdo da procriacdo pode ser um fato puramente simbdlico. Por
exemplo, em algumas tribos ha a idéia de quando uma mulher gravida passa ao lado de uma
pedra, ela vai conceber um bebé que serd da linhagem x. Suponham que existem varias
linhagens: do Ledo, do Tigre. Ou seja, quem ¢é o pai, a que linhagem esta crianca pertence? Neste
caso, a idéia seria que, ao passar ao lado de uma pedra, o pai deste bebé seria, por exemplo, o
Ledo. Tudo isso que Lacan aponta é para distinguir o pai bioldgico da paternidade simbdlica. Isso
traz como conseqliéncia a idéia de que o que funciona como pai é definido caso a caso. Embora
ndo esteja dito com estas palavras, a paternidade simbdlica envolve um registro que ndo depende
apenas do pai imaginario, edipico. Mas, de qualquer forma, o pai enquanto pai simbdlico continua
sendo considerado como equivalente ao pai morto.

Eu dizia que, no Semindrio 5: As formacgbes do inconsciente, Lacan comega a trabalhar a metafora
paterna. Prestem atengdo na sequéncia:

1) No Semindrio 3: As psicoses, Lacan fala de metafora e de metonimia.

2) No Seminario 4: A relagdo de objeto, vai buscar uma metafora paterna para o Pequeno Hans,
a metafora da construcdo de sua fobia.

3) No Seminario 5: As formacgbes do inconsciente, ele vai juntar metafora e pai, falando da
metafora paterna, assim como do que ele chama de “Tres tempos do EdlpO E nesse ponto
em que se produz a simbolizagdao e a formalizagdao do Edipo freudiano. Até aqui, Lacan é
freudiano. Vocés percebem que € uma maneira particular de dar um tratamento ao Edipo
freudiano.

No Seminario 5, Lacan diz que o Nome-do-Pai é “o Outro no Outro” [21. Ou seja, dentro do
conjunto de todos os significantes (conjunto no qual ndo falta nenhum significante), ha um
significante eletivo que é o Nome-do-Pai. Ele é o principio de ordenacdo interna do conjunto. O
Nome-do-Pai é um significante no Outro.

™~

NP

Na pagina 570, da traducdo espanhola, Lacan diz: “O Nome-do-Pai é preciso té-lo, mas também é
preciso saber servir-se dele”[ml. Vejam que Lacan retomara essa frase no Semindrio 23: O

sinthoma, quando diz: “Ir além do pai, com a condicdo de saber servir-se dele"[m. Aqui Lacan
diz exatamente a mesma coisa, sem dizer, no entanto que é preciso ir além do pai. No Seminario
5, ele extrai o Nome-do-Pai do contexto simbdlico. Quando ele diz que o Nome-do-Pai é preciso
té-lo, mas também é preciso saber servir-se dele, ele estd falando do Nome-do-Pai como um
significante no Outro. Quando Lacan volta a dizer, no Semindrio 23, que é preciso ir além dele
com a condicdo de servir-se dele, estamos em outro contexto discursivo, e esta frase ndo tera a
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mesma ressonancia.

O que permanece é a idéia de que, na neurose, o Nome-do-Pai é um principio de organizagdo
fundante. Isso ndo ird se modificar no final do ensino de Lacan. No final, ele ird simplesmente
generalizar a foraclusdo. Na teorizacdo do Seminario 5, a foraclusdo é do Nome-do-Pai como
indicadora da psicose; ao contrario, no final do ensino de Lacan, ele falard de foraclusdo
generalizada. O conjunto A ndo é completo, pois ha um significante que sempre falta. Mas, de
qualquer forma, se a foraclusdao no sentido restrito recai sobre o Nome-do-Pai, temos a psicose.
Portanto, a hipétese causal ndo se modifica, incluindo-se, porém, num esquema conceitual mais
amplo.

O que é entdo o Nome-do-Pai? Ha meia hora falo do Nome-do-Pai e novamente pergunto: o que é
o Nome-do-Pai? O Nome-do-Pai tem duas vertentes:

1. A vertente relativa a formalizagdo do Edipo.

2. A vertente relativa a nomeacdo, ja que se trata de um nome - o Nome-do-Pai.
Lacan se interroga entdo sobre essas duas vertentes, a vertente do Edipo e a da nomeacgao.
O que é este nome particular, o Nome-do-Pai? Que estatuto dar a ele?

O Nome-do-Pai na vertente relativa ao édipo

Comecemos a examinar a metafora paterna. Lacan comecga a desenvolvé-la no Semindrio 5, mas
sO6 a escreve em “De uma questdo preliminar.a todo tratamento possivel da psicose”. A Unica
escrita que existe da metafora paterna esta neste escrito:

NP . DM — 5 NP (AfD)
DM ]

O Nome-do-Pai, ao ser inscrito, barra do Desejo da Mde, dando a esse x desconhecido uma
significagdo, por meio do qué o Nome-do-Pai inscreve o falo no Outro. Vejamos a significagdo de
cada termo:
NP = significante do Nome-do-Pai.
DM = Desejo da Mae.
x = significacdo desconhecida para o sujeito
A = Outro
F = Falo

O que é DM? O Desejo da Mde. Ora, o DM n&o é um desejo, porque Lacan no Seminario 5
escreve desejo com d minusculo. Ao contrario, este DM é escrito com D mailscula. Isso indica
que o Desejo da Mae traduz, na verdade, uma vontade sem lei. E puro capricho. Estamos no
primeiro tempo do Edipo, no qual o sujeito fica & mercé dos caprichos do Outro materno, que
responde segundo a sua vontade. Este x é a significacdo desconhecida para o sujeito.

J& me perguntaram se DM é uma fungdo. Ora, Lacan fala de fungdo paterna, mas nunca de
funcdo materna. Na verdade, nesta nossa época onde o “Outro ndo existe”, ndo é garantido que
este x seja o desejo da mde. Em muitos casais, o homem se ocupa dos filhos, enquanto a mulher
vai trabalhar, e com isso, muitas vezes, os cuidados maternos sdo efetuados pelos homens, e nao
necessariamente pelas mulheres. Ou seja, a distribuicdo sexuada: homem/mulher, ja ndo
estabelece mais, de acordo com os ideais, uma distribuicdo: pai/mae. Nao necessariamente. E
preciso verificar isso em cada caso.

Vocés conhecem a couvade? E uma experiéncia da antropologia descrita por Lévi-Strauss e por
Lacan. No momento em que a mulher esta para dar a luz, o homem se deita numa rede, faz todos
0s movimentos como se ele fosse dar a luz e fica descansando depois deste pretenso parto. Hoje,
isto ja ndo espanta mais ninguém. Ha alguns anos, atendi um homem na Inglaterra, que me
dizia: acabo de comecgar minha licenca de paternidade. Sua mulher havia tido um filho e isso
implicava tal esforco para ela, que ele acaba pedindo sua licenca de paternidade. Bom, isso € um
progresso social no sentido de que o pai também possa se ocupar do filho, contudo, a maneira
que esse sujeito apresentou isso ressoava de algum modo com uma couvade, ou seja, parecia
que ele tinha tido um parto e estava de resguardo. Penso que, de qualquer forma, a maternagem
tem também algo de fungdo.

Quando Lacan escreve DM, podemos dizer que, num primeiro tempo, a mae esta sozinha com a
crianca. Bem entendido, isso jamais € completo, pois a mae tem um pai; toda mulher que faz as
vezes de made, tem um pai - ou seja, ela pode ou nao transmitir o simbdlico em que esta crianca
se inclui, isto &, ela pode ou ndo introduzir essa simbolizagdo primordial, pode ter ou ndo uma
posicdo frente a falta que vai possibilitar a transmissdo da castragao.

Mas o que marca esta metafora é que ndo existe uma relacdo direta entre o pai, seu significante,



aSEPHallus Pégina 7 de 16

e a crianca. A relagdo entre o pai e a crianca é mediada pela mae. Primeiramente entdo, temos a
relagdo da mde com a crianga. A transmissdo da castragdo sera mediada pela mae. Por isso Lacan
vai valorizar, em “De uma questdo preliminar a todo tratamento possivel da psicose”, o lugar que
a mulher outorga a palavra do pai. Ndo se trata necessariamente do marido da mde - o pai
simbdlico é o que imp&e esse significante do Nome-do-Pai. Entdo Lacan valoriza o lugar que a
mulher vai dar ao homem como portador dessa palavra.

Quando o Nome-do-Pai se inscreve, sua inscrigao produz um limite a essa vontade sem lei. Assim,
numa simplificacdo, Miller prop6s uma primeira metafora paterna: Pai/Mde, na medida em que o
pai impde um limite a mde. Na verdade, ha distintas variagGes: isso pode ocorrer ou ndo. Em
caso positivo — ou seja, quando a inscrigdo do Nome-do-pai impde um limite ao Desejo da Mae -
temos a neurose na crianga. A inscricdo do Nome-do-Pai faz com que a crianga entre na neurose.
Aqui é preciso enfatizar que tudo isso é o sujeito, a subjetividade.

: w . s [12 . . . ,
Em 1969, num artigo chamado “Notas sobre a crianca ,[—1 Lacan diz que o sintoma da crianga €
o sintoma do casal parental. Ndo é o sintoma da mde, como diria Maud Mannoni, em “A criancga

~ 13 o - . = .
retardada e a mae” : ela diz ali que se trata de um unico discurso. Fagam falar a mae e se vé
qual é o sintoma da crianga, diz ela. Para Mannoni, a crianca é o sintoma da mae.

Lacan ndo concorda com isso. Ele diz que o sintoma da crianca é o sintoma do casal parental.
Porqué? Porque para além de serem pai e mae, ha um casal: um homem e uma mulher, ou seja,
ha um encontro sexual entre dois sujeitos, e se trata de que lugar é dado, nesta relacdo, ao
tratamento da falta. Entdo, poderiamos traduzir o que diz Lacan sobre a importancia do lugar que
a mae da, ou ndo, a palavra do pai como: ha ou ndo, a inscricdo do Nome-do-Pai. E, por outro
lado, Lacan diz, no Seminario XXII: RSI, que “um pai s6 merece o amor e o respeito” - isto &, ele

#[14]

s6 é de fato pai, “se faz de uma mulher o objeto a, que causa o seu desejo

O que significa isso? Ora, se um objeto é causa do desejo, este objeto nos falta. H& muitas
maneiras de entender isso. Nesse contexto, vamos explicar isso desse modo: é o ponto no qual
um homem pode escrever uma mulher como sua falta. Isso implica que ele esta castrado. No lado
da mulher, o central é se ela pode ou ndo inscrever o Nome-do-Pai. Se ela pode inscrevé-lo, isso
implica que ela esta castrada. Portanto, os dois sujeitos tém que estar castrados para que o filho
possa funcionar como sintoma do casal parental.

Volto a explicar isso com outras palavras. Trata-se de que haja, ou nao haja, a inscricdo do
Nome-do-Pai como aquilo que barra o Desejo da Mae. Isso implica uma substituicdo. O préprio
sintoma é uma substituicdo de um significante por outro. Esta barra sempre é a mesma barra -
ela implica que ha repressdo, para dizé-lo em termos freudianos, implica a inscricdo de uma falta.

Se esta falta se inscreve, a crianga é neurotica, é capaz de ter sintomas. Mas se o Nome-de-Pai
ndo se inscreve e o DM ndo é barrado, se este Outro do capricho ndo é barrado, a crianca ira se
incluir na estrutura da psicose. Lacan diz, no texto citado acima, que a crianga fica capturada na
estrutura fantasmatica da mée. Ela se torna um objeto da fantasia materna, a crianca se torna

um objeto condensador de 9020[1—51. Ou seja, € um objeto que ndo estad simbolizado, que nao
entrou nas equacgdes simbdlicas por uma falha na simbolizacdo. Esta falha, do lado da mae, é
subjetivada pela crianca como foraclusdao do Nome-do-Pai. Ndo houve uma transmissdao do Nome-
do-Pai. Ele ndo foi inscrito. Entdo, se a metafora paterna funciona, temos a neurose. E se ndo se
inscreve o Nome-do-Pai, temos a psicose.

A primeira metafora proposta por Lacan é entdo, segundo Miller, esta substituicdo simples:

Pai/Mae ou NP/DM. Em “A natureza dos semblantes"[l—el, Miller retoma este tema, dizendo que o
Nome-do-Pai ja metaforiza a presenca do pai. O NP é uma metafora da presenca do pai. Ao
falarmos do NP, a presenca real do pai desaparece. Por isso, o Nome-do-Pai ja € uma metafora da
presenca do pai. Miller escreve o NP como uma fungdo matematica: NP(x). Ha uma fungdo, a do
Nome-do-Pai, e uma variavel (x). Ele diz que é uma fungdo que pode ser sustentada por diversos
enunciados que desempenham o papel do dito nome. O que isso significa? Que x é a variavel que
se interroga em cada caso: o que funcionou para este sujeito como pai? O que nele se inscreveu
como Nome-do-Pai?

Ora, se o NP é uma funcao universal, o x indica que, para que esse universal exista como tal,
necessitamos o particular. Ou seja, precisamos ver em cada caso como ela se escreveu. Ndo
basta entdo o universal do Nome-do-Pai. Ndo se trata do Nome-do-Pai da religido: Deus ama a
todos igualmente. Em psicanadlise, para que se verifique a fungdo do Nome-do-Pai, precisamos
que o particular a inscreva. Quando Lacan fala sobre isso no Semindrio 9: A identificacdo, diz que

[17

“todos sdo pais, mas apenas alguns inscrevem a funcdao do Nome-do-Pai . Trata-se de um
particular que nao se aplica a todos os casos. E preciso ver, em cada caso, como se inscreve esta
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fungdo, como ela é encarnada para cada sujeito.

Miller diz que este x é uma referéncia vazia, porque ndo estd dito de antemdo; é preciso
comprovar, em cada caso, como o NP foi inscrito.

Ha uma segunda parte da metafora paterna: NP (Falo/Outro), que podemos ler assim: se o Nome-
do-Pai se inscreve, disso resultara, por retroacao significante, a significacdo falica. Nesta segunda
parte, o que faz o NP? Faz com que, no Outro (no conjunto de todos os significantes), se inscreva
o falo como significante. A inscricdo do falo ja implica uma perda de gozo: no lugar do gozo auto-
erotico, surge o falo como significante do desejo. J& ndo se trata do 6rgdo, mas do falo, que
mostra o que é desejavel.

Em “De uma questdo preliminar a todo tratamento possivel da psicose” ha uma certa ambiguidade
acerca do conceito de falo. No Semindrio 4, Lacan se refere ao falo imaginario, metonimico. No
Seminario 5, ele comecga falando de um falo imaginario, metonimico: Hans como objeto falico da
made, que se move ao lado dela. Mas no final deste seminario, Lacan propGe que o falo é o
significante do desejo (®). Este Seminario tem esta particularidade: Lacan comeca falando de uma
coisa e termina falando de outra: o falo é inicialmente o falo imaginario (-@) e, no final, trata-se
do falo simbolico, o falo como significante do desejo (®). No (-¢), 0 menos corresponde a barra,
ou seja, inscreve a castragdo imaginaria. A castracdo sempre é imaginaria. A falta é subjetivada
como uma castracdo. Ja na “De uma questdo preliminar a todo tratamento possivel da psicose”,
Lacan, ao escrever a metafora paterna, fala do falo simbdlico, mas também da significacdo falica,
e pensem que a castracdo sempre € imaginaria. Miller assinala assim, em “A natureza dos
semblantes”, que existe uma certa ambigliidade acerca do conceito de falo na “"De uma questao
preliminar a todo tratamento possivel da psicose”. Ambiglidade que é superada pelo préprio
Lacan no final do Seminario 5, quando ele diz que o falo é o significante do desejo.

Sabem aonde se inscreve, no grafo do desejo, o falo como significante do desejo? Justamente na

barra do significante da falta no Outro - S(/ff). Lacan situa ai, o falo como significante do desejo.
Vocés se dao conta que estamos sempre em uma operacdo simbdlica.

Porqué? Porque predomina em Lacan nesta época o paradigma da primazia do simbdlico. Portanto,
todos os termos sdo entendidos sob este paradigma. Podemos dizer entdo, com Miller, que ha
duas versGes da metafora paterna:

1. A primeira versdo é a que encontramos em “De uma questdo preliminar a todo tratamento
possivel da psicose”, que comporta estes dois tempos da metafora: o primeiro é a inscricdo
do Nome-do-Pai que limita o DM, e o segundo implica a inscricdo do falo no Outro. Trata-se
da versdo da metafora paterna com o Edipo. E uma formalizagdo do Edipo.

2. A segunda versdo da metafora paterna é sem Edipo, estd para além do Edipo. E a maneira
pela qual pode ser inscrita a perda de gozo no Seminario 17: O avesso da psicandlise. Lacan
diz que a inscricdo do sujeito no Outro (no simbdlico), produz uma perda de gozo, que
podemos escrever: A/] barrado (as letras se referem as palavras Autre, Outro, e Jouissance,
Gozo em francés).

O que isto significa? Significa que ndo € mais um pai que proibe que provoca uma perda de gozo.

Ndo se trata do pai edipico que proibe, a mae de reintegrar o seu produto. Ndo se trata do pai

proibidor. Vocés se lembram que, no Edipo, ha trés tempos: no primeiro tempo, o pai funciona

como um simbdlico generalizado; no segundo tempo, aparece a parte negativa do pai. Trata-se de

um pai proibidor: ele proibe a mae de reintegrar seu produto, e proibe a crianca de ter acesso a

mae. Ja o terceiro tempo é o tempo positivo do pai: aparece o pai doador, aquele que da ao

menino as identificacdes que marcam a poténcia, a chave da identificagdo masculina. Trata-se do
pai doador do terceiro tempo do Edipo. Mas de qualquer forma, estamos aqui dentro da ldgica
edipica, em que ha uma proibicdo de gozo. Proibe-se o acesso da crianga a mae, o que implica
uma perda de gozo. Como esta perda de gozo é recuperada? Sob a forma de uma simbolizagdo do
falo. Esse gozo perdido se inscreve como falo. Por isso, Freud pode dizer falo/castracdo, em “A

organizagdo genital infantil"[ﬁl. O falo é o simbolo que inscreve o gozo perdido, que inscreve a
falta. Mas isto sob a versdo de um pai que proibe.

Porém, no Seminario 17, Lacan vai além do pai que proibe. A perda de gozo ndo advém de um pai
que proibe, mas é produzida pela inclusdo do sujeito na linguagem. A perda de gozo ndo é por
causa da castragdo do pai, mas por causa da inclusdo do sujeito na linguagem. Lacan pode operar
entdo um para além do Edipo, situando o pai em outro lugar. Ja ndo se trata do pai morto: o pai
se torna um operador estrutural, real, o agente da castracdo, diz Lacan. Porqué? Por possibilitar
esta inclusdo na linguagem. No Seminario 17, Lacan fala de uma entropia de gozo. O sujeito se
inclui no Outro e ha uma perda automatica de gozo.

O problema é o seguinte: s6 ha perda entdo? Ndo. Lacan diz que gozo é recuperado sob as formas
do objeto a, nomeado neste seminario como objeto mais-de-gozar. Porqué? Porque o gozo, que é
perdido automaticamente pela entrada no funcionamento da linguagem, nessa entropia de gozo, o
gozo ndo é perdido totalmente; ele é recuperado através do objeto mais-de-gozar. O mais-de-
gozar é o mesmo objeto do qual falamos antes, este que, desde o Semindrio 11, Lacan chama de
objeto a, causa de desejo. Na verdade, este objeto aparece, em diferentes momentos do ensino
de Lacan, de varias maneiras:



aSEPHallus Pégina 9 de 16

* Se tomarmos o momento do paradigma imaginario, ele é o a-a’ do Esquema L, o a-a’da
relacgdo com o espelho. Em i(a), a imagem especular, ja temos o objeto a. A primeira
apresentagao de Lacan do objeto a é a do Estadio do Espelho. Trata-se de um objeto
imaginario.

= Na segunda apresentagdo, a do Seminario 5, este objeto a é recortado pelo simbdlico.
Porqué? Porque tudo o que € imaginario tornou-se simbdlico.

= A terceira apresentacdo é o objeto a como causa de desejo. No Semindrio 5, ele é objeto de
desejo. Objeto de desejo significa o objeto almejado pelo meu desejo. Uma vez que ele é
alcancado, podemos dizer que o desejo desaparece. Lacan inverte esta idéia no Seminario 10:

A angustia [ﬁl, dizendo que o objeto é causa de desejo. Diz que nenhum objeto pode
satisfazer o desejo: o objeto a ndo esta na frente, mas detrds, causando, empurrando o
desejo. Ndo é um objeto que pode ser alcangado. Nos Seminarios X e XI, Lacan diz que os
objeto a, causa de desejo, sdo: os objetos oral, anal - os objetos freudianos —, o objeto nada
(o objeto da anorexia), o olhar e voz. Isso se mantém.

* No entanto, quando Lacan fala, no Seminario 17, da entropia do gozo e do objeto mais-de-
gozar, este objeto pode ser qualquer coisa. Por exemplo: algum de vocés adora passar o dia
no computador? O computador pode ser um objeto mais-de-gozar, o que estd se tornando
freqliente entre os adolescentes. Li, outro dia no jornal, que um rapaz, que passava seus
dias, grudado no computador, foi levado a um centro de drogadicdo. Isso foi levado a sério,
realmente como uma drogadicdo, e o rapaz foi tratado pelo principio de abstinéncia a droga:
foi proibido de usar o computador, e ia ao Centro de reunides, para se encontrar com o0s
outros drogaditos. Isso me pareceu surpreendente, mas é um fato. Isso mostra claramente
que o computador pode ser um objeto de gozo. Um sujeito pode gozar de um computador, tal
como pode gozar de uma droga, assim como da relagdo com um parceiro. E preciso entender
que o conceito de gozo ndo implica somente satisfagdo, mas que também inclui a pulsdo de
morte. Entdo, nunca é para o melhor.

Quando Lacan critica o0 mandamento cristdo do amor ao proximo, ele diz que Freud ja o havia
criticado, pois isso conduz ao pior. Ora, diz ele, o sujeito ndo gosta nem de si mesmo - isso reflete
apenas o seu narcisismo - e em relacdo aos outros, a Unica coisa que ele faz é transforma-los em
seus objetos de gozo: ele o mata, telefona para o outro para dizer que ndo vira, ou seja, faz todas
as pantomimas da vida amorosa que podem levar ao pior. Portanto, ndo se trata do amor ao
proximo. Trata-se de outra coisa: de gozar do outro.

Entdo, dei essa volta toda para tentar explicar que esta parte: A/J barrado seria outra maneira de
escrever a metafora paterna sem pai. Seria o que resulta da metafora paterna vista do para além
do pai. Ou seja, explicar como pode ser produzida esta inscrigdo sem a mediagdo do pai, pela
simples inclusdao do sujeito na linguagem. Miller diz, a respeito de NP/DM, que este gozo, que
estava do lado da mae, é limitado pelo pai. Mas ha uma particularidade, no texto “Totem e

tabu”[&1 de Freud. Em “Totem e tabu”, aparece o pai da horda primitiva, esse orangotango que
goza de todas as mulheres (ndo das maes) e, assim, seus filhos ficam privados das mulheres. No
Seminario 23: O sinthoma, Lacan diz que é justamente por estarem privados das mulheres que os
filhos amam o pai. Esta é a base do amor ao pai. Entdo, os filhos se revoltam e matam o pai para
poder aceder as mulheres. No momento em que acedem a elas, eles sentem o peso da culpa. Ou
seja, se antes havia ambivaléncia, amor e ddio ao pai, e se o 6dio os leva a assassinar o pai para
aceder as mulheres, o que acontece apds sua morte é que o amor ao pai retorna trazendo culpa,
gerando uma obediéncia retroativa ao pai, ao mandato do pai. Isto leva Lacan a dizer, no

[21]

Seminario 7: A ética da psicanalise , que o assassinato foi em vdo, ja que o Unico resultado foi

reforcar a proibicdo.

Prestem atencdo: este pai de “Totem e tabu” é um pai bem vivo. Trata-se de um pai que goza de
todas as mulheres, em total oposigdo ao pai morto (pai simbdlico). Podemos dizer que temos uma
dupla vertente do pai: uma vertente de pai morto, que é o pai simbdlico esvaziado de libido, e
esta vertente do pai de “Totem e tabu”: o pai vivo que goza que todas as mulheres, a faceta de
gozo do pai. Temos, entdo, o pai morto (pai simbdlico) e o pai do gozo. Miller diz que este gozo
que estava do lado da mae é deslocado para o pai em “Totem e tabu”. Isso é muito mais
verdadeiro, pois o pai ndo é apenas a figura de um pai morto, ja que esta funcdo tem que estar
encarnada por um ser vivo. De que maneira? Em “Nota sobre a crianca”, Lacan diz que nao se
trata apenas de que o pai transmita uma lei, de que seja uma versdo do pai como morto,
esvaziado de vida, que apenas transmite a lei. Ali, ele enfatiza que o importante é que o pai possa

unir a lei ao desejo[Ql. Ndo se trata de uma lei universal desumana, mas sim de como um ser
vivo pode enlagar essa lei universal, essa lei simbdlica, a um desejo. E esse desejo encarnado que
faz com que um homem possa tomar uma mulher como objeto causa de seu desejo. O NP ndo
deve ser apenas uma lei simbdlica; € preciso que ela esteja encarnada por alguém que possa uni-
la ao desejo, e fazer de uma mulher a causa de seu desejo.

Elisa Monteiro: Aqui se fala de um pai, e ndo do pai.
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Silvia Tendlarz: Sim, de um pai, de um pai singular. Para que esta funcdo universal se cumpra, é
preciso um ser existente que possa inscrevé-la. E preciso entdo um ser vivo. Dai eu ter enfatizado
a oposicdo morto/vivo.

Isso ndo significa que um filho de uma mulher viliva, por exemplo, ndo tenha NP. Ora, o NP pode
ter sido inscrito nesta mde. O NP ndo é um lugar vazio. Quando falamos de referente vazio é para
marcar que € preciso alguém que venha a encarna-lo, que venha enché-lo de vida. Sem isso,
trata-se apenas de um funcionamento simbdlico, automatico da linguagem, que é o que Lacan

propde no Semindrio 2: o0 eu na teoria de Freud e na técnica da psicanélise@l. N&o é isto o que
ele propGe no Semindrio 17. Neste Seminario, jd ndo se trata de cadeias simbdlicas que
funcionam sozinhas, mas de cadeias simbdlicas que funcionam e produzem gozo, introduzem uma
entropia de gozo. Em “Televisdo”, Lacan chega a dizer que essas cadeias sdo metonimias

[ﬁl. Entdo,

significantes, mas se trata de metonimias de gozo isso estd encarnado. Ndo se trata

de um puro funcionamento simbdlico.

Estou insistindo muito nisso, pois dai decorrem sérias conseqliéncias clinicas. Muitas vezes se
banaliza o que é um pai. Isso é muito comum na clinica com criangas — por exemplo, é preciso
fazer com que o pai venha e faca papel de pai, etc. Ora, ndo se trata simplesmente que o pai
venha e de dizer-lhe: vocé tem que fazer isso ou aquilo. Na verdade, trata-se de outra coisa: é
preciso que se tente inventar um pai. A presenca do pai as vezes ajuda, mas se trata de um pai
imaginario, e ndo da funcdo simbdlica. E preciso introduzir a lei neste sujeito, mas atencdo:
introduzir a lei apenas é o que faz o pai de Schreber, que era um psicético. Trata-se entdo de
uma lei humanizada, que nunca é uma lei sozinha, como um funcionamento estrito. Vejam que
esta lei, no caso de Schreber, resulta numa psicose, tal como o pai de Otto Gross, um grande
criminalista, resulta noutra psicose, porque é uma lei que vale para todos, universal, mas que é
desumana, nao foi inscrita numa singularidade.

Sra X: Gostaria que vocé falasse um pouco mais sobre como pensar essa mudanga do gozo do
lado da mae para o lado do pai.

Silvia Tendlarz: Na verdade a made é limitada neste gozo, nesta vontade sem lei. A mae fica
atravessada por uma lei. Na leitura particular de Miller de “Totem e tabu”, o pai ndo aparece
como alguém morto mas como vivo. Como acentua Miller, trata-se do pai ndo apenas como
metaforizador, aquele que introduz a metafora paterna, mas de um pai que é metaforizado. Ou
seja, a metafora atua sobre ele préoprio: o NP metaforiza a presenca do pai. Temos entdo esta
vertente do pai metaforizador e a do pai metaforizado.

O Nome-do-Pai na vertente relativa a nomeacao

O que é o nome, por exemplo, o nome préprio? O tema do nome proprio é trabalhado por Lacan a
partir de duas vertentes:

1. No Seminario 9: A identificagdo, Lacan trabalha este tema a partir da lingtistica. Ndo vamos
trabalhar isso hoje.

2. Mais adiante, ele o trabalhara a partir da légica matematica - o que trabalharemos
minimamente hoje.

Em 1972, Lacan toma Kripke como referéncia. Segundo Kripke, o nome proéprio ndo é a
abreviacdo de uma lista de propriedades; ele é um designador rigido. Por exemplo, se Moisés
ndo houvesse sido egipcio, se ndo tivesse atravessado o deserto, ele teria deixado de se chamar
Moisés? Ora, é claro que nao. Kripke diz entdo que o nome préprio ndo é a abreviacdo de um
conjunto de propriedades; mas um designador rigido. Ou seja, ele se chamava Moisés na
Antiguidade, quer fosse um camponés ou qualquer outra coisa. Seja qual for a sua histéria, ele
se chamava Moisés. O nome préprio é de tal ordem um designador rigido, a ponto de funcionar
sem as pessoas. Assim, como no caso de Moisés, Lacan, por exemplo, estd aqui agora; ndo é
preciso que ele esteja vivo. As pessoas morrem, mas seus nomes continuam existindo. O nome
proprio antecede a existéncia de um sujeito, acompanha-no em sua vida, e perdura apos sua
morte, mas ndo € a abreviacdo do conjunto dos atos desse sujeito, € um designador rigido: ndo
depende da referéncia, nem de significagdes. Ele permanece igual a si mesmo.

Nos Escritos, p. 799 da versdo espanhola, Lacan diz que o nome prdprio € um significante que
ndo significa nada, cuja significagdo ndo é sendo seu proprio enunciado[25]. O que significa meu
proprio nome, Silvia Tendlarz? Para mim significa muito, para minha mde e meus amigos
certamente significa algo. Para vocés, significa a pessoa que esta dando esta aula. Mas nenhuma
dessas experiéncias € o nome préprio. Lacan diz que ele s6 vale por seu enunciado; ndo tem
nenhuma significacdo. E um significante fora de significacdo. Lacan diz que “o sujeito s6 designa
seu ser ao barrar tudo aquilo o que ele significa”[26]. Ele enfatiza que o nome prdprio € o vazio
de significagdo. E neste lugar que se inscreve o nome préprio. E apenas sua prépria enunciacao;
ndo significa nada.
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Esse significante fora de qualquer significacdo, designa o ser do sujeito. Vejam a solugdo
neuroética: se perguntarmos quem é Juan Perez, ele responde: Eu. Mas o eu ndo é o sujeito. A
solugdo neurotica é por o eu no lugar do sujeito. O nome préprio designa o ser do sujeito, mas a
solugdo neurotica é sempre colocar o eu no lugar do sujeito. Por isso Lacan pode dizer, em
“Subversdo do sujeito e dialética do desejo”, que “o neurdtico &, no fundo, um Sem-Nome”[27].
Porqué? Porque ao responder “eu”, ele da uma resposta imaginaria com a qual barra, de alguma
maneira, seu ser de sujeito que, em Ultima instancia, é seu ser de gozo. Cada sujeito tem um ser
de gozo. No final de uma analise, cada sujeito pode nomear seu ser de gozo. Por exemplo: o
Homem dos ratos nomeia o ser de gozo daquele paciente de Freud. O Pequeno Hans poderia ser
chamado de “o menino dos cavalos”. Temos um objeto superegdico que desigha o seu ser de
gozo. Ora, cada um de nds tem, em Uultima instancia, um objeto: o olhar, a voz, mas que se
encarna em uma figura imaginaria, para nomear seu ser de gozo.

Vicente Palomera, em seu testemunho de passe, fala de um peixe ou algo assim. Numa
lembranca infantil, ele descobre o nome de um peixe enquanto folheia um livro com sua irma. E
esta figura que se repete em sua vida, como imagem superegdica. Lacan diz que o neurdtico é
um Sem-Nome porque ele déd uma resposta egodica, encobrindo assim seu ser de gozo, do qual
ele nada sabe.

Sr. X: Eu gostaria que vocé falasse um pouco porque, ao se encontrar o ser de gozo, nao se esta
na logica da castracdo mas, sim, na travessia da fantasia.

Silvia T: S&o duas concepgoes distintas. Em “Analise terminavel e interminavel" [28], Freud diz
que o final de analise é o rochedo da castragdo. Isso deixa as mulheres penando. No caso das
mulheres, o rochedo implica o Penisneid, a inveja do pénis. Freud fala do efeito depressivo que
pode aparecer nas mulheres apds o término de uma analise. Porqué? Pela nostalgia em relagdo ao
falo desejado e, no caso do homem, por causa da castracdo. Mas esta concepcdo de final de
analise esta articulada ao Edipo, a castracdo, ao pai. O final de analise como rochedo da castracado
remete a um pai ideal que castra. Nesta concepgdo, o sujeito finalmente se confronta com isso.
Lacan propora um para além do rochedo da castragdo, ao propor um para além do Edipo. Com o
rochedo da castragdo, ndo ha um encontro com o ser de gozo. No final de analise freudiano o
sujeito se confronta com a falta, confrontacdo que, no entanto, deixa o pai em seu lugar, como
pai ideal. Ou seja, ndo toca no pai. Freud propde o final de analise com o rochedo da castragéo
sem ter deixado cair a figura do pai ideal.

O atravessamento da fantasia é uma das concepgdes de Lacan do final de analise. Ndo € a Unica.
Nesta concepgdo, contemporanea ao Semindrio XI e também a “Proposicdo de 9 de outubro de
1967 [29] (estamos entre 1964 e 1967), o atravessamento da fantasia - $0a, que podemos ler:
sujeito" como desejo de a - implica que o sujeito se veja como objeto a. Ou seja, o sujeito
atravessa a construgdo simbolica que a fantasia implica e muda sua posigao subjetiva frente a seu
objeto de gozo. Atravessar a fantasia € um momento de passe, no interior de uma andlise. E um
momento de passe porque o sujeito se situa diferentemente em sua cena fantasmatica,
posiciona-se de modo diferente em relacdo ao seu objeto de gozo. Algo cai. Ha atravessamento
da fantasia em distintos momentos da analise, mas o final de andlise sobrevém quando isso vem
acompanhado da inscricdo da falta do Outro. Ou seja, Lacan vai modificar esta concepgao porque
nem todos os sujeitos terminam sua analise atravessando a fantasia. Pode existir um
atravessamento da fantasia, uma desconstrucdo da fantasia, mas ha um resto que ndo cede. Por
isso Lacan vai propor, mais tarde, o final de analise como identificagdo ao sintoma.

Entdo, para responder a sua pergunta, eu diria que a idéia do final de andlise como rochedo da
castracdo tem a ver com um pai ideal, enquanto o atravessamento da fantasia é contemporaneo
a idéia de uma falta no Outro. A teorizagdo do gozo é feita por Lacan, e ndo por Freud. Em Freud,
trata-se, sobretudo, de uma renuncia pulsional, mas em Lacan funciona de modo diferente,
porque ha sempre um resto, que ndo pode ser eliminado. Ndo sei se isso responde a sua
pergunta.

Sr. X: Eu gostaria que vocé articulasse o ser de gozo como nomeagdo que o sujeito da ao
encontro com a falta do Outro.

Silvia Tendelarz: O que vocé quer dizer?

Sr. X: Me refiro a questdo da angustia. No caso do Pequeno Hans, ele sintomatiza a angustia pela
fobia aos cavalos porque ha ai o préprio gozo do pai.

Silvia Tendlarz: O Pequeno Hans nunca se confronta com este significante da falta no Outro.

Vou retomar isso de outro modo: uma coisa ¢ o final de anadlise e outra, o transcurso da neurose.
A metafora paterna nunca tem total éxito. H4 um resto, que nao é significantizavel. Nem todo real
passa ao simbolico. Esse resto permanece enigmatico no desejo do Outro. O Outro me diz isso,
mas o que ele quer de mim? Esse resto do desejo do Outro retorna como enigmatico. O desejo do
Outro também se situa no significante da falta do Outro. O Pequeno Hans se angustia ao se
confrontar com o desejo do Outro. No Semindrio 4, Lacan fala da angustia de castracao. No
Seminario 10, ele vai dizer que embora a mde ndo ameace Hans com a castragdo, ha a presenga
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enigmatica do desejo do Outro. A angulstia ndo &, entdo, a ameaga de castracdo, mas sim a
manifestacdo do desejo enigmatico do Outro. A angustia se produz no momento do encontro do
sujeito com o desejo do Outro.

Sr. X: Sim, a angustia é o sinal do desejo do Outro.

Silvia Tendlarz: Esta é uma das definicdes da angustia que aparecem no Seminario 10. Had muitas
outras definicGes da angustia neste Seminario. Num determinado momento, ele diz que o sujeito
se angustia ante a presenga do desejo do Outro. Em outro, afirma que a angustia surge quando o
objeto a, o objeto de gozo, é desvelado. De modo geral, o objeto a aparece como i(a), ou seja, de
modo geral ele estd velado. Quando ele surge desvelado, ha angustia. Lembro um dos exemplos
trazidos por Lacan no Semindrio 10: os seios de Santa Agata na bandeja [30]. Entdo a angustia é
uma presentificacdo do objeto.

A fobia localiza o objeto a. Eu propunha que se chamasse Hans de “O menino dos cavalos”, mas o
certo é que o objeto, para o Pequeno Hans, é o olhar. Lacan recomenda que sempre busquemos o
escopico na fobia. Hans vai para a rua e olha: ha um cavalo? Se ha um cavalo, foi localizado o
objeto olhar, porque o objeto olhar é exterior ao corpo; ele ndo esta em nenhum lugar. Pensem
por exemplo, quando se vai a uma reunido na casa de alguém muito importante. Vocé pensa:
todos estdo me olhando por causa da mancha na minha roupa! Trata-se de uma positivacdo do
objeto olhar. Toda a sua vida, todo o seu ser é reduzido a esta manchinha em sua roupa. Vocés
sentem a presenca do olhar, objeto que de modo geral esta de fora, ndo esta localizado. Pensem
na paranoia: “Ele me olha! Estd com raiva de mim!” Temos aqui o olhar do perseguidor.

No caso Hans, a maneira desse objeto se localizar € no olhar do cavalo, por isso Hans se mantém
a distancia dele: o medo de Hans localiza o objeto e assim, ele se desangustia. Nesse exemplo, é
mostrado o objeto de gozo e o tratamento do significante da falta do Outro. Trata-se de um
tratamento sintomatico. E diferente quando isso produz angustia e quando produz um sintoma.

Sra. Z: Vocé falava do nome préprio. Quando Lacan fala, no Seminario 23: O sinthoma, de Joyce
como nome do sinthoma, ele ndo da de alguma forma um significado ao nome de Joyce? De que
maneira vocé vé o uso feito por Lacan do nome proprio de Joyce no Seminario 23?

Silvia Tendlraz: Lacan diz que Joyce, com sua obra, faz para si mesmo um nome com o qual
consegue ter uma existéncia.

Se tomarmos a sua pergunta de uma maneira mais geral, poderiamos perguntar como, em certos
casos, fazer um nome pode funcionar como supléncia a falta do Nome-do-Pai. Frente a falta do
Nome-do-Pai ha a possibilidade da invengdo de um nome - fazer para si um nome para poder
suprir a falta do NP. E um modo de tratamento da falta do Nome-do-Pai. Isso nos leva a clinica
das supléncias. Vocés sabem que Lacan acaba considerando Joyce psicotico. Sergio Laia [31] fala,
em sua tese, sobre a loucura de Joyce. Ele buscou todos os dados com os quais se poderia provar
mais claramente que Joyce era psicotico.

Sei que ndo respondi a toda a sua pergunta, mas apenas a uma parte dela. Para voltar ao pai,
vou lhes apresentar um clinico, seguindo o tema das versGes do pai e como elas se modificam em
uma analise.

Trata-se de um paciente obsessivo. Ele chega apresentando um pai poderoso, um pai ideal que
tem e ndo quer lhe dar. Traz uma demanda de reconhecimento por parte do pai. Prevalece neste
sujeito o amor ao pai, mas no trabalho que realizam juntos, ele acha que o pai ndo lhe da o lugar
que ele merece. Ha longo tempo, ele vivia um impasse subjetivo: queria abandonar este trabalho,
porque o pai ndo o reconhecia, mas nunca conseguia ir embora. O sujeito tinha dudvidas: nao
sabia se ia ou ficava. Ao mesmo tempo, sua vida amorosa apresentava uma divisdo que, nesse
momento, se apresentava como uma duvida: ele ndo sabia se amava, ou ndo, a mulher com
quem vivia hd muitos anos. Ele n&do sabia se ia embora ou se ficava com ela. Ou seja, havia a
mesma duvida em relagdo ao pai e em relagdo a dama: ficar ou ir embora.

Isso redundava numa impoténcia, a impoténcia de ndo conseguir decidir. Havia uma decisdo a
tomar que se tornava impossivel. Ele queria ir embora, mas era impossivel ir embora por causa
do pai. O que foi se situando na analise é que ele queria ir embora por causa do pai, mas
justamente por causa do pai ndo podia ir embora. Ou seja: ele queria ir embora por causa de sua
demanda de amor dirigida ao pai ndo satisfeita, mas justamente por causa de seu amor ao pai,
ele ndo podia ir embora. Trata-se da versdo masculina, numa demanda de reconhecimento, que é
demanda egdica, e ndo do lado do sujeito. Ele queria que o pai reconhecesse seus méritos.

O primeiro ponto foi introduzir o aspecto da demanda de amor, e do amor ao pai. Num segundo
tempo, introduziu-se o pai enigmatico. Frente a este pai poderoso, aquele que tem, mas ndo quer
dar, pai idealizado, ele comegou a abordar o pai enigmatico: O que ele quer? O que ele quis me
dizer? Ele quer ou ndo que eu va embora? O surgimento desse pai enigmatico foi correlativo ao
trabalho sobre a sua demanda de amor. Para ele, o fundamental era que o pai era injusto. Ou
seja, trata-se de um pai idealizado, mas que a cada vez esta castrado. E por qué o pai € injusto?
Porque ndo Ihe da o que ele pede. Esses sujeitos neurdticos Sem-Nome pedem que o Outro Ihe
permita dizer “Eu”, que seu lugar seja reconhecido.
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Na medida em que ele avanca em sua analise, muda a versdo do pai. Se a primeira versdo é um
pai que tem e ndo da (uma versao idealizada do pai), a nova versdo é a de um pai que ndo pode.
Como surge o tema do pai que ndo pode? Através da doenca do pai. Dizer que o pai ndo da
porque ndo quer é diferente de dizer que ele ndo da porque ndo tem. Dizer que o pai tem, mas
ndo quer dar, € uma versdo do pai ideal: ele poderia, mas ndo quer. ]Ja dizer que ele ndo pode, é
introduzir a falta no Outro, introduzir a falta no pai. J& ndo se trata do pai ideal, de um Outro
consistente, mas de um Outro em que existe a falta. O particular é que a partir do momento em
que esse pai ideal, que ele faz existir através do amor, aparece com sua falta, isto remete este
paciente a sua propria falta.

Tratava-se, até aqui, do par a-a’ (eu e pai ideal) e de uma demanda de reconhecimento. Na
medida em que o pai se torna um sujeito que tem falta, que ndo pode, o pai doente que poderia
morrer, iSso o remete a sua propria falta. Ele se pergunta: o que seria dele se o pai morresse? Se
seu pai faltasse, ndo havia ninguém que pudesse ocupar este lugar do amor. Do momento em
que o pai ndo pode, e ha esta mudanca de posicdo subjetiva, em que ele proprio percebe agora a
sua falta, o que se modifica sem que houvesse sido trabalhado é o lugar do objeto de amor. Ele
pode designar a sua mulher como seu objeto de amor, decidindo ficar com ela.

Ha aqui uma particularidade: apesar de ele jamais ter dito isso em sua analise, ele saia com
outras mulheres, ficando dividido entre as outras e a sua mulher. Havia um desdobramento da
vida amorosa: entre a mulher idealizada e aquelas que nunca poderiam chegar a altura dessa
dama idealizada. Ele oscilava entre ela e as outras. Mas no momento em que ele se confronta
com a falta do Outro, e que ela se inscreve nele mesmo, imediatamente se modifica sua posicao
subjetiva. Ele conclui: “Ela é a mulher que me falta”. Ou seja, esta € a mulher que desejo,
decidindo ficar com ela. Sua mudanca em relagdo a falta lhe permite retificar sua posicdo em
relacdo a sua mulher. Sobretudo, ele pode colocar em uma mulher o objeto causa de seu desejo.

Isso permite ilustrar, ndo apenas o que viamos ontem em relacdo a falta do pai, mas também o
que discutimos hoje sobre uma mulher colocada, por um homem, como objeto a causa de seu
desejo. Essa transformacdo sé se opera se ele préprio se relaciona a causa, através do que uma
mulher pode |he fazer falta. Tomei este caso porque ele ilustra bem a passagem da proibigdo a
impossibilidade. Primeiramente, era a proibicdo do pai que ndao permitia que ele acedesse aos
lugares que desejava. Dessa proibicdo, ele passou ao impossivel. Em fungdo dessa mudancga de
posicdo subjetiva, toda esta demanda de reconhecimento dirigida ao pai desapareceu. Ou seja,
essa demanda de amor dirigida ao pai se desvaneceu. No lugar disso, ficou a experiéncia de
saber-se amado e de como ia funcionar para ele esse profundo sentimento de falta, frente a
possibilidade de perder seu pai.

Tania Coelho dos Santos: Gostaria de prolongar um pouco nossa conversa sobre este exemplo
clinico que vocé nos trouxe. Nesse caso, vemos claramente a posicdo da neurose obsessiva que
aparece como um impasse entre o pai ideal e a mulher, idealizada ou degradada. Quando O
Outro, o pai, é desidealizado, quando ele aparece faltoso, vocé concordaria que também a mulher
ideal é barrada, aparecendo entdo como objeto a?

Silvia Tendlraz: Ela aparece como aquilo que poderia lhe faltar, que ele poderia perder. Ja ndo se
trata do desdobramento neuroético obsessivo pelo qual se produz ou um desdobramento do eu ou
um desdobramento do objeto. O interessante é que ele decide ndo mais procurar aos outras. Ou
seja, ndo é que ela se torne ainda mais ideal, mas porque ele percebe que, quando ela ndo esta
com ele, ela lhe faz falta.

Tania Coelho dos Santos: Sim, alguma coisa na natureza desse objeto mudou.
Silvia Tendlarz: Exatamente.

Tania Coelho dos Santos: Pensei que talvez fosse interessante, caso vocé queira, tentar uma
construgdo agora do lado feminino, uma vez que a questdao do sujeito e do objeto ndo se coloca
da mesma maneira do lado masculino.

Silvia Tendlarz: Ha também amor ao pai do lado das mulheres. Amor ao pai, mas, sobretudo,
demanda de amor, porque a mulher pede para ser amada. Mas qual é a particularidade no caso
de uma mulher? Vocés sabem que nas férmulas de Lacan, a mulher poderia se situar do lado
masculino e do lado feminino.

Como todo ser falante, ela esta incluida na linguagem, tendo, portanto, acesso ao gozo falico.
Mas, como diz Lacan, uma mulher ndo esta inteiramente escrita no regime falico — ela é ndo-toda
inscrita no falo, podendo ter acesso a um Outro gozo, gozo fora do falo chamado por Lacan de
gozo suplementar, o gozo-a-mais. Na parte inferior das férmulas da sexuacgao, Lacan [32] situa o

significante da falta no Outro - S(-4).
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E no significante da falta no Outro que podemos situar a demanda amor. A demanda ndo é
somente de amor; ela esta enlacada ao gozo. Vocés se lembram que Freud fala do medo da perda
do amor nas mulheres. Ou seja, que o sujeito ama a si mesmo, como objeto de amor. Entdo, do
lado das mulheres temos, por um lado, o amor ao pai. Tal demanda é em Ultima instancia, uma
demanda de amor. Porqué? Porque o que a mulher busca é ser amada.

No entanto, ndo se trata somente de amor, porque a demanda de amor parte de S(:ﬁff), ou seja,
de um funcionamento de gozo pelo qual a mulher, na demanda de amor, ao buscar ser amada,
goza da demanda de amor. Porque as mulheres ndo podem sair, muitas vezes, dessa demanda
automatica de serem amadas? Porque ha um gozo, que ndo pertence ao regime falico, que
implica um funcionamento automatico mais além do objeto eleito. E uma demanda de amor
empurrada pelo gozo: o sujeito feminino goza dessa demanda de amor. Ora, apesar da
pantomima do amor refletir, sobretudo, um sofrimento, isso na verdade implica um gozo. Muitas
vezes o sujeito feminino garante que lhe digam ndo, para insistir e pedir este amor. Por tras
dessa demanda de amor, ela faz existir o pai. Essa demanda de amor nao tem limites, justamente
porque esta situado no funcionamento automatico do gozo. Ndo ha ai uma regulacdo falica, esta
fora do regime falico.

Desde o amor ao pai, com o qual ela faz existir o pai, até atingir todos esses objetos substitutos,
ha um funcionamento automatico da demanda de amor. Ela ndo consegue aceitar que é amada,
porque isso implicaria em parar de pedir que a queiram. Trata-se de um funcionamento
automatico. Ndo basta ser amada para que cesse a demanda de amor, jd que o gozo esta
implicito na demanda de amor. Entdo, nenhuma resposta do outro é a boa resposta: sempre falta
algo. Trata-se de um gozo fora do falo, que funciona de maneira automatica. Mas a base é o amor
ao pai.

A Unica maneira de pér um limite a este funcionamento automatico da demanda de amor, é

confrontando-se com S(ﬂ) - ou seja, com a inscricdo de que o Outro ndo existe. Esta é a Unica
maneira que pode levar o sujeito feminino a sair desse gozo produzido pelo funcionamento
automatico da demanda de amor. Porqué? Porque a inscricdo de que o Outro ndo existe, rompe o
circuito de se dirigir ao Outro para manter esse eterno relangamento do gozo da demanda de
amor. Ora, o Outro fundamentalmente ndo existe. O pai esta castrado. E preciso dar um basta a
este pai que faz existir a demanda de amor, este pai idealizado, quer dizer, é preciso chegar a
perceber que ele ndo existe. E ir além do pai, é descobrir que este Outro ndo existe, podendo
assim inventar outras maneiras de amar. No Semindrio 20, Lacan diz que os amantes tentam

. . ~ P 33 ~ . ~ . ~
suprir o exilio da relagdo sexual através do amo . Nao ha relagao sexual quer dizer que nao
ha proporgdo entre os sexos, o que implica que ha um significante que falta. Como se supre isso?
Através da experiéncia do amor. Lacan explica assim tanto o destino como a fraqueza do amor.

[34]

Ele termina desse modo o Semindrio 20. No Seminario 11 , falando do amor, diz que é
possivel inventar um amor mais digno. Trata-se de ir além do pai para servir-se dele - ou seja,
passar do amor ao pai, para servir-se do pai com o objetivo de orientar-se na existéncia,
inventando uma outra maneira de amar.

Tania Coelho dos Santos: Entdo o pai continua sendo, de qualquer forma, a matriz da relacdo de
amor, mas ndo como pai ideal.

Marcia Zucchi: Eu queria perguntar o seguinte: de qualquer forma, a mulher, embora a excecao
esteja do lado do homem, afirma muito mais, positiva muito mais o pai em sua demanda de
amor.

Silvia Tendlarz: Gostaria de acrescentar algo ao que vocé disse. Em “A erdtica do tempo”ﬁ—ﬂ,
uma conferéncia que Miller deu no Rio de Janeiro e que foi publicada em um numero especial da
Revista Latusa, ele traz a variedade da fantasia do lado masculino e do lado feminino. Eu lhe
recordo que ele dizia ali que, do lado masculino, a fantasia estd perversamente orientada - uma
mulher é objeto de gozo, com as condigdes de eleicdo de objeto. ]Ja do lado feminino, como isso

parte de S(}f), ha um excesso, porque o que retorna da demanda de amor dirigida ao parceiro é
um gozo fora do falo. Dai Lacan ter dito que uma mulher para um homem pode ser um sintoma,
mas um homem para uma mulher pode ser uma devastagao.

Por que uma devastagdo? Porque a demanda de amor parte da fantasia feminina em relacdo a
qual Miller acentua sua vertente erotbmana, uma vez que a predominancia é a de fazer-se amar.

Como a demanda parte de S(z:ﬁf), ha um gozo nao significantizado que, ao retornar sob a forma
de demanda de amor, ndao pode ser recoberto por significantes. Por isso, retorna duas vezes:
como excesso na demanda de amor em fungdo da existéncia de gozo no prdprio significante, e
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COMo excesso na relagdo com o parceiro.

Creio que, certamente, no lado masculino, a relagdo com o outro fica mais temperada.

Julia: Vocé chegou a localizar, neste paciente obsessivo, algo da ordem da nomeacgéo do real? Ele
fez alguma mencao a voz, ao olhar, etc.?

Silvia: N&o. Eu o trato ha apenas um ano. Mas provavelmente, no curso dessa analise, este
elemento podera aparecer.

Transcricdo: Maria Elisa Delecave Monteiro.
Revisdo técnica: Tania Coelho dos Santos.
Reviséo final e referéncias bibliograficas: Rosa Guedes Lopes.
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